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İçindekiler

	Kur’an'da insan, söze başlangıç…

	Fatiha ve Bakara sureleri…

	Al’i İmran suresi…

	Nisa suresi…

	Maide suresi…

	En’âm suresi…

	

	 

	 

	 

	 

	 

	 

	 

	 

	 

	 

	 

	 

	 

	 

	 

	 

	 

	 

	 

	 

	 

	 

	 

	 

	 

	 

	 

	 

	 

	Kur’an'da insan, söze başlangıç…

	Yeni ders dönemimizin temasına Kur’an ve insan demiştik. Aslında Kur’an'da insan demek gerekir. Kur’an ve insan denildiğinde, ‘ve’ ayrı tutan bağlaç olarak iş görmekte. Kur’an ile insan denildiğinde de birbirini tamamlayıcı olan bağlamda bağlaç kullanılmış olmakta. Kur’an'da insan denildiğinde ise içkin olanı konuşuyoruzdur. Bu sebep ile temamızı içerilmiş anlam ve sözün vücud bulmuş biçimi anlamında Kur’an'da insan diye değiştirmiş olarak çalışmamıza devam edeceğiz.

	Kur’an'da insan demeden önce Filistin'deki kardeşlerimize selam olsun. Bu sene ikinci senesini dolduruyorlar herhalde yetmiş bin küsur ölü var, binlerce yetim, binlerce yaralı var. Allah yardımcıları olsun.

	Hz. Peygamber Muhammed Mustafa efendimiz (s.a.v) güzel söyler “zalimin önünde susan dilsiz şeytan gibidir.” Cenabı Allah'ın bir ahlakı vardır ki bir şeyi başlatacaksa yine o şeyin üzerinden başlatır; bir şeyi kapatacaksa yine o şeyin üzerinden kapatır. “Kim zerre kadar bir iyilik yaparsa karşılığını görür. Kim zerre kadar bir kötülük işlerse o da onun karşılığını görür” ve “Allah, kullarına zulmedici değildir. Herkes kendi eliyle, ettiğinin sonuçlarını bulur.” Bu iki ayete dikkat edildiğinde, en temelde kişinin yaptıklarının sonuçta kendini bağlayıcı olduğu görülür… ki sonuç da kişinin kendi dolayımında sebebi olarak başlayıp kendisi ile yeni bir oluşa gebe bitendir. Bu iki ayette içerilmiş olan adalet ilkesidir. Adalet ilkesinin nasıl işlevsel olduğuna dikkat ederseniz, hak edişe bağlı olarak adaletin işlevsel olduğu görülür. Kişinin eylemleri, hak edişini getirir, hak ettiklerinde sonuçlanır. Hak edişe bağlı olarak kişi, kendi eylemleri üzerinden hak edişine doğru yolculuktadır. Kişi faili olduğu olayın, eylemin sonuçları itibariyle kendini bağlıyordur. 

	Cenabı Allah, farklı başkası kılışıyla kişiyi yaratır iken bir şeyi ona verecekse, yine onun üzerinden onu ona vereceğine dair açık kılarak, duyarlı kılarak, gayrete sevk ederek onu ona verir. Eğer bir şeyi ona nasip ettirmeyecekse, yine onun üzerinde ona karşı duyarsız kılarak ona onu vermez. Eskiler “Şeytanına takıldı” derken aslında nefsi emmaresine takıldı anlamında bunu da kastederlerdi. Bir şeye açık olacaksanız ve nasipli iseniz, Allah size onun gayretini, şevkini, hırsını, azmini verir. Azim esması doğrultusundaki alt tezahürler ne ise kararlılık, istek, gayret… onların hepsini verir. Ama eğer o şeyden nasibiniz yoksa, ona yönelik gayretiniz, çabanız hiçbir şekilde sonuç vermez. Çünkü öyle bir gayret oluşmaz. Onun duyguya dair duyarlılığı, onun şuna buna dair duyarlılığı oluşmaz.

	Bir şeyi yine kendisi üzerinde açıp, bir şeyi yine kendisi üzerinde kapatmak, aynı zamanda o şeyin varlık hakkı sebebiyledir. Bu durum hem hak ediş hem de varlık hakkı ile ilgilidir. Kişinin özerk anlamda Allah ile var olmasından bakıldığında, var olma hakkı ve hak edişi dolayımında kişiye yine kişinin gerçekleştirdikleri üzerinden dönülür. Bu adaletin de en temel gerekenidir.

	İsrailoğullarının tam seksen seneden beri bir rüyaları vardı. Rüyanın kendisi neydi? “Biz zulme, soykırıma uğradık, bu neden ile ayrıcalıklı olması gereken bir halkız…” ki pasaportları dünyanın her yerinde geçerli ve dünyanın en ayrıcalıklı olarak yaşayan halkı. Seksen senede oluşturdukları rüyayı, ütopyayı veya illüzyonu oluşturan kendileriydi. Bu ilüzyon yine onların kendi eliyle yıkıldı ve yıkılmakta. Japonya'da milyonlarca insanın yürüyüşü, Türkiye'deki vicdanların sesi veya İspanyol başkanının ve halkının tutumu, davranışı; İrlandalıların tutumu, gençlerin tutumu… dikkatle bakarsanız bu resmin yırtıldığını, illüzyonun bozulduğunu göstermekte. 

	Bu, bir illüzyondan uyanış. Bir halkın içinde tabii ki iyiler kötüler olur ama kötülük galipse artık iyilik tarafı fazla gözükmez ve görülmez. Bugün olanlar bir uykudan uyanışın resmidir. Ne kadar ölü yani şehit varsa hepsine selam olsun, hepsi şehittirler ama arkalarında bıraktıkları resim ile bir illüzyondan uyanışımıza sebep verdikleri içinde hepsine bir daha selam olsun. Bu, kendimiz adına değil, dünya halkları adına olması gereken bir şey. Yeniden antisemitizmi uyandırıyorlarsa bu onların suçu, başkalarının değil. Sonuçlarına yine kendileri katlanacak, haberleri yok. Belki bugün belki yarın… bilmiyorum. Ama katlanırlar çünkü her şeyin sonuçları var. Her şeyin hak edişi vardır. Her varlık, varlık hakkı sebebi ile yaptıklarının veya gerçekleştirdiklerinin hak edişlerini kendisi karşılayacak, sorumluluğunu er ya da geç üstleneceği bir oluş içinde bulunacaktır. 

	Bazıları bunu fırsat bilip, Allah'ınız nerede gibilerinden küfre sebebiyet sorular soruyor. Yaşadığımız bütün olaylar, eğer küfrümüze sebebiyet veriyorsa, imanımızı sorgulamamız gerekir. İmanımız nerede? Çünkü biz bu durumda kendi kitabımızı anlamıyoruz demektir. Biz Allah'ı anlamıyoruz demektir. Bugünkü en büyük sorunumuz, Allah'ı anlamamakla ilgili bir sorun. Bunu soruyorsak, Allah'ı anlamıyoruz diye soruyoruzdur. 

	“Efendim, büyük resimden bakalım, işte diyalektik var.” Hegel vari bir şekilde de bakalım… diyalektikten baktığımız zaman büyük resmi göreceğiz vb. Bu da insanlara artık pek inandırıcı gelmiyor değil mi? Bir sürü insan ölüyor, realite insanın ölümü, zulüm yani kötülük. Sen kalkıp büyük resimden bahsediyorsun. Büyük resmin kendisine bakmaktan daha çok, insanın varoluşundan bakmamız daha esasa yakin bir bakış olur. Esastan baktığımızda da büyük resimde görmediğimiz ayrıntıları görme olanağı da bulmuş oluruz. Nefsi emaremiz var ve çatışkılar içinde varız. Kendi iç dünyamızda dahi çatışkılarımız var. En basiti, iyilik ve kötülük arasında, gelgitler içinde yaşarken iç dünyamız hep çatışkı içinde. Bir fikirde, bir iradede, diğeri ile ilişkilerde ve duygu belirlenimlerinde hep gelgitler içinde değil miyiz?

	Mesela bir şeye karar vereceksiniz, on tane kararla beraber hüküm vermeye çalışırsınız. Şöyle miydi, böyle miydi? Şu muydu, buydu? Birine yardım edeceksiniz, belki nefsi emarenizden dolayı on defa karar değiştiriyorsunuzdur. Adım atacaksınız, bir iş yapacaksınız, on defa karar değiştiriyorsunuzdur. Belki buraya sıkıntılarla geldiniz. Belki de o sıkıntılarınız sizi hiç buraya getirmedi, zihinsel anlamda burada değilsiniz. Belki hâlâ sıkıntılarınızdasınızdır. İnsanın Allah'ta olması çok zor… burada da olması çok zor. Hatırlarsanız, en son sohbetler “La ilahe illallah” üzerineydi ve orada çok önemli bir şey söylemiştik. İnsanlığın tinine dair bir şey var ki Cenabı Allah insana kendi -ben- olmaya dair farklı başkası olmakta özerklik vermiş. İnsanın ayrı değil, aynı da değil, yaratım bağıntısına bağlı olarak gerçekleşen oluşta bir özerkliği var. O özerklikte insandan beklediği şeyler var. İnsandan beklenen ise halifetullah olmasıdır. 

	O çalışmalarda ne belirtmiştik? Allah bir olaya doğrudan adalet belirleniminde müdahil olacak ise öncelikli olması gerekenler var. Hukukun -adaletin- ve cihadın tüketilmesi gerekir ki Allah, direkt doğrudan bir şeye müdahil olsun. Hukuk ve cihat tüketilecek. Mücadele tüketilecek, savaş tüketilecek, sonuç alamayacak yetersizlikte olacaksın ki artık müdahale edileceğine/ edildiğine tanık olabilesin.

	Hukukun tüketilmesinden bakarsanız, bugün hukukun tüketildiği yerdeyiz değil mi? Lahey mahkemesi, Birleşmiş Milletler ne güne duruyor değil mi? Kurumlar dediğin hukuki dairelerdir, bu dairelerin işlevsel olmaması, bir nevi hukukun tüketilmesi anlamına geliyor. Hukukun tüketildiği bir dünyadayız ama vicdanın, mücadelenin, savaşın halen tüketilmediği bir dünyadayız. Onun için Allah nerededir deme hakkına sahip değiliz. İnsan tinine dair boşluklar varsa, bu insan tininin eylemlerinden, düşüncelerinden, fikirlerinden dolayıdır… ki onu düzeltecek yine bizizdir. İnsan olmak adına olması gerekenleri gerçekleştirmemiz bizden bekleniyordur.

	Anlama dair bir boşluk mu oluştu, orayı sen tamamlayacaksın. Zalimlik mi var? Orada sen o zalime karşı duracaksın. Fakirlik mi var? Orada sen kerim olacaksın. Bir aç mı var? Orada sen doyuracaksın. Adaletin gerektirdiği bir doğruluk mu var? O doğruluğu sen yerine getireceksin. Orada ilahi sıfata dair olanın gerçekleştiricisi sen olacaksın. Diyalektik belki bu şekilde işlenirse bize büyük resmin ne olduğunu göstermiş olur. Yani ilkeye -tanrısallara- dair olması gerekenleri gerçekleştirmesi gereken insan resmine daha kolay tanık olmuş oluruz. Diyalektik bize, kurgul anlamda üst noktada bir metafizik değil, hayatın içinde gerçekleşir iken görünüş bulan gerçekliği göstermelidir. Hayatın içinde bizim gerekliliğimizi, gerçekliğimizi gösteren bir diyalektiğimiz varsa, bu o vakit çok önemli. 

	Hayatın içinde bir eksik görüyorsunuz. Eksik gördüğünüz yeri tamamlaması gereken sizsiniz. Ya ve ya da, da kaldığınız yerde siz bir duruş sergiliyorsanız, hem ile hem de denilecek bir yerde siz bir tamamlayıcıysanız, ne o ve ne de o dediğiniz yerde siz, ilkesel duruşla olmaması gerekenden uzaklaşıyorsanız, orada sizler dolayımında işini gören zaten yaratıcı fail anlamında Allah’tır. İnsan tinine dair halen mücadele, cihad tüketilmiş değil iken başka bir deyişle de bizlerin yapması gerekenler var iken “Allah nerededir” diye sormak, yaşamsal, deneyimsel anlamda tevhid bilgisinden yana cahil olunduğunu gösterir.  

	Bir gün biri sordu: Afrika'daki insanlar neden aç? Onlar açsa sen neredesin? Beklenen sensin orada. Sen elini atmıyorsan, sen elini uzatmıyorsan o zaman insanlık vazifeni yapmıyorsun. Ne için olduğunu yerine getirmiyorsun. İnsanlık tinine dair anlam belirlenimli bir boşluk oluşmuş ise o boşluğu senin doldurman gerekir. 

	Bizim dinimiz tevhid dini ve aksiyoner bir dindir. Tevhid dini dediğimiz teorik olarak şu şöyledir, bu böyledir değil. Bizzat hayatın içinde tevhittir. Tanrısallar, gerçekleşmesi gerekenler iken sen gerçekleştireceksin. Orada sen Cenabı Allah'ın eli olacaksın. “Ya Musa, bugün benim için ne yaptın” derken “Ya Musa senin üzerinden Şafi, Vedud, Rezzak, Adl vb. oldum mu” denilmek istenir. Bizzat halifelik budur. 

	Peygamberin ne demekte? “Allah'ın ahlakıyla ahlaklanın sıfatlarıyla sıfatlanın.” Yaratım bilfiildir, Allah bilfiil Allah’tır. Bütün Esmayı Hüsna bilfiil gerçekleşme olanağında vücud bulan tanrısal belirlenimlerdir. Zati sıfatlar var denebilir. İşte Nur var, Samed var, Elif var (Elif de Esmayı Hüsna'dandır fazla bilinmez… tasavvuf ehli bunu ifade eder) Hayy, Kayyum var… bunlar zatî esmalar. Bunlar da duyguya ve eyleme dairdir değil mi? Duygu dediğin zaten içsel bir eylemdir. Görme dediğin zaten bir eylemdir. Zatî sıfatlar ve esmalar dahi eyleme tabidir. Eylem üzeri gerçekleşirler. Hayy, hareketi içerir. Adı üzerinde Hayy; diri, hareketi içeren demektir. Kayyum kendiyle ayakta demektir, hareketi içerir. Kendiyle ayakta olabilmesinin hareketini barındırır. Samed kendine yeten, kendine yetmenin hareketini, kendine yetmenin kudretini içerir. Bunlar dahi potansiyel olarak kendinde hareketi içerirler, eylemi içerirler. Eylem dediğimizde; niyete bağlı, iradeye bağlı, söze yani anlama dair bir şeyler gerçekleşiyor. Hareket bilimsel noktada salt mekanik olarak gözetildiğinde, bizim için bir anlam ifade etmiyor. Çünkü Cenabı Allah'ta eylem her zaman bir anlam içerir. Her zaman bir anlamı ortaya çıkartır. 

	Kant vari olarak; anlam bizden doğuyor, âleme dair gerçekleşenlerde ussal yargı sahibi biziz, varlığın kendinde şey olması bilinemez gibi şeyler ifade etmekten uzağız. Kant; öncül olarak kavramın gerçekleşmesi, deneyimin konusu olmasından, Hume izleğinden bakar iken doğru izlekte olsa da bu öncülden -izlekten- hareket ile sonuç yargıları olan Allah'ın, ölümün, ruhun varlığı ve ölümsüzlüğün deneyim konusu olmadığı anlayışı ve bunları sadece itikadın nesnesi kılar iken yargısal düzeyde yanlışa düşer. 

	Elbette anlamın öznelde gerçekleşiyor olması söz konusu olsa da anlam, hep nesnesinin anlamı olup, nesnesinin bilgi biçimsel olarak kendinde şey olmasını belirli kıldığı içindir ki kendinde şey anlamında mahiyet bilinemez olan değildi. Kur'an'da ise Allah; bizatihi tanrısal belirlenimleri ile deneyimin konusu olan yaratıcı faildi. Ölüm; yaşamın sürekliliğinde bedensel gerçekleşiyor olup, ruhun yani öz kendiliğin deneyimine dahildi. Al’i İmran suresinde “Her kişi ölümü tadacaktır…” denilir iken Allah ile gerçekleşen yaşamın sürekliliğinde, deneyimlenen ölüme dikkat çekilir. Ruh ise öz kendilik anlamında, yüklem almaya açık olarak deneyimin öznesi ve nesnesi olandır. Ruhun ölümsüzlüğü ise ölüm eşiği deneyimlerinden ve yeniden bedenlenme olanağında gözlemsel deneyin ve deneyimin konusudur... ki Al’i İmran suresinden sonra gelen Nisa suresinde ölüm eşiği deneyimine dair belirtilen “Kendilerine yazık edenlere melekler, canlarını alırken: ‘Ne işte idiniz?’ Bunlar: ‘Biz yeryüzünde çaresizdik’ diye cevap verdiler. Melekler: ‘Allah’ın yeri geniş değil miydi? Hicret etseydiniz ya!’ dediler. İşte o barınağı cehennem olandır…” Yaşamın sürekliliği ölüm eşiği deneyimi ile anlamlı kılınmış olmaktaydı… ki ölüm eşiği deneyimlerinde ruhun ölümsüzlüğü net olarak deneyimin ve gözleme dair deneyciliğin konusudur. 

	Allah, ruh, ruhun ölümsüzlüğü ve ölüm gibi konular; Kur'an'da talime açık olup da ussal olgular iken kavramsal kılınmaktan uzak değillerdir. Ayrıca sonsuzluk da katmanlı varoluştan bakıldığında tanıtlanabilir olarak usun, bilmenin konusudur. Her varlık sonsuz olanda var olmakta iken kendi olma dolayımında sonsuzluğu gerçekleşme belirleniminde deneyime açık bulmaktadır. Bunlar dahilinde belirtirim ki yaratımdan bahsetmekte isek her var olanın hem biçim hem de içerik olarak anlama haiz yaratılmış olduğunu bilmekteyiz. Her varlık erek belirlenimli bir neden olarak da ereğine bağlı anlam-değer yüklemli var olmakta. Anlam, bizim yakıştırdığımız olmaktan öte, zatihi her varlığın var olmaya dair kendi olmanın -mahiyeti- gerçeği olarak deneyimlediğidir. Kur’an’a anlam genişliğinden bakarak gerçekten Allah'ı tanıyorsanız ve bilmenin her yeni olanağında, bilinemez denilen ne var ise bilinebileceği görüldüğünde, Kantçı olmayacağınızı anlarsınız. Deneyime açık bir Allah var iken Allah’ın deneyime açık olmadığını söyleyemezsiniz. 

	“Allah nerede” gibi sormaya başlanır ise bu, Allah'ı ispat etme çabasına bizi götürebilir. Kimisi “Kötülük varsa, Allah yok” diyebildiği gibi kimisi de diyalektik gerekçeden dolayı Allah var diyebiliyor. Allah’ın varlığının olup olmadığına dair birçok gerekçe gösterenler tarih boyunca olmuş. Gerekçeler arası çelişkiler çıktığında da her bir taraf kendi tarafını muhafaza etme çabasında bulunmakta. Çelişik olan belirlenimler ispatı olmadığı ve deneyime açık doğrulaması yapılmadığı sürece sadece ussal olarak aşılası değil. Ancak çelişik durumlar yeniden yargıya varmanın eleştirel gerekçeleri ile aşılabilir. Deneyime açık yönde tahkiki yapılabilir olanlar ile de aşılabilir.  

	Modern dünyanın felsefi düşüncesinde, ispatı olmayan, kanıtlanmayan, deneyime açık olmayan şeylerin üzerine düşünmemek gerektiği savı savunulur. Mesela sonsuzluk…, nereden bileceksiniz sonsuzun sonsuz olduğunu? “Sonsuzluğun deneyimi yok ki… sonsuzluğun deneyimi yoksa, üzerinde fazla durmaya gerek yok. Hayatın gerçeklerine dönelim…” diyen elbet var. 

	Çelişkiler çıkmazı, formel mantığın analojik bakışımı sebebi ile çıkmaz belirlenimlidir. Sonsuzluğun deneyimi elbette var. Varlığın yaratımda nihayetsizliği, varlık alan genişliğindeki sınırsızlık ve öz varlık ile var olmak sonsuzluğu kısmi olsa da deneyime açık buluyor olmak anlamını taşır. Söz konusu katmanlı bir gerçeklikten de bahsediyorsak, sonsuzluğun deneyimi var demiştik. Katmanlı gerçeklik, sonsuzluğun tanıtlamasıdır. Katmanlı gerçeklik hem ussal hem de deneyimsel anlamda sonsuzluğun kanıtıdır. 

	Demek ki sonsuzluk var. Kur’an’da da sonsuzluk bize dört belirlenimde anlatılır. Bunlar: 

	
		Ahadiyet yani ihlas suresi ile anlamlı kılınan hakiki varlığın varlık olması anlamında sonsuzluk ki kendi ile dolu olup da Ahad ve Samed olan, birinin yüklendiği olarak doğan veya bir şeyleri yüklenmiş olarak doğuran olmaktan uzak sınırsız ve dengi olmadan var olandır. Bu, varlık olma düzeyinde sonsuzluktur. 

		Zamansal anlamda sonsuzluk ki Allah zamansal anlamda tükenmeyen olarak baki olduğu gibi kendi ile yarattıklarını baki kılabilendir. Varoluşsal anlamda zaman referansına göre bağıntısal gerçekleşir iken zamansal sonsuzluk ve zaman genişliğine dair sonsuzca hareket kabiliyeti, her türlü zamansal oluşun zemini olarak değişmeyen bir sonsuzluk belirlenimidir. 

		Nihayetsizce yüklem almaya açık olarak gerçekleşen yaratımda sonsuzluk, yaratımın nihayetsizliğinde ve çeşitliliğinde görülür ki Allah’ın Rabb-ül Âlemin sıfat ismi, bu sonsuzluğu anlam olarak içerir. Katmanlı yaratımda her katman uzayı veya boyutu sonsuz alanda sonsuza açılan bir oluş içinde gerçekleşir… ki bu kendi içinde derinleşmeye dair gerçekleşen sonsuzluktur.

		Katmanlı yaratım bağıntısında yarattıklarına adalet sıfatı ile nihayetsiz olay örüntüsünde dönmenin ve nihayetsiz nimet seyrinde dönmenin sonsuzluğu ki bu sonsuzluk kendi üzerine katlanan sonsuzluk belirlenimidir. Aynalaşmaya dair derinliğinde gerçekleşen sonsuzluk belirlenimi de bu düzeyde gerçekleşir.



	Madem ki Kur’an'da insan dedik. Kur’an'da insanı ele alırken, Kur’an'da insanı nasıl ele almamız gerektiğine dair konuşurken, nelere dikkat etmemiz gerektiğini de vurgulayarak, çok uzun bir yolculuğumuz olacağı kesin. Çünkü yüz on dört sure var, her bir surede insanı arayacağız. Bu, uzun bir yolculuk. 

	Konuşacağımız Kur’an'ın evvela anlaşılması gerekir. Eğer biz Kur’an'ı anlayamıyorsak sıkıntı olur. Bunun için evvela yorumun ne olduğuna uğramak gerekir. Geçen çalışmalarda yorum için en temel bir genellemeyi yapmıştık. Ne demiştik? Yorum hep bir tam, bir eksiktir. Yorumu yapılacak olanın esasına/ esaslarına bağlı olarak, çoklu gerçekleşmede bağlamlardan kopmadan yapılması gerekir. Çoklu gerçeklikte, çoklu bağıntılılıkta var olunmakta iken yorum hep bir tam, bir eksik gerçekleşir ve gerçekleşenin esasına (temel anlam ve ilkesine, öncülüne, özsel olanına) bağlı olarak bağlamından kopmadan bağlam kurmakta gerçekleşmesi gerekendir.  

	Peki, biz yorumu neye dair yapıyoruz? Tanım olarak neye dair yapıyoruz? Yorum hep bir tam bir eksiktir der iken çoklu yaratım bağıntısı, çoklu gerçeklik belirlenimde yorumun kendisinin ne olduğuna, nasıl gerçekleştiğine dair bir tanımlama yapmaktayızdır. Çoklu gerçeklik ve çoklu varlık belirleniminde, ayrıca bir olay ve olgunun gerçekleşme nedenlerinin çokluğu yani gerçekleşmeye dair anlam belirlenimlerinin çokluğu da düşünüldüğünde yorum, çok anlam bağıntısında gezinmek anlamını taşır. Çoklu gerçeklik veya çoklu anlamlılık bağıntısında anlamaya dair kurduğunuz her bir bağlam, bir şekilde yaratımın kendisiyle doğrudan ilgili olarak hep yeni bir yaratım belirleniminde yorum olarak açık olmaktadır.

	Yorumun kendisi yaratımın kendisiyle doğrudan ilgili. Bizde yorum eşittir yaratım demek. Cenabı Allah’ı düşünün! Kendisi var olup da yanında varlık olarak dengi, benzeri olmayan bir varlıktan bahsediyoruz, değil mi? Bu varlık durumunun hadisi şeriflerde karşılığı var, ihlas suresinde karşılığı var. Dengi yoktur, Ahad’dır vb. ayetleriyle yanında kimse olmayan bir varlıktan ussal olarak bakıldığında, yanında kimse olmayan bir varlığın sonsuzluğundan bahsediliyordur. O sonsuz, yaratmaya başladığı andan itibaren katmanlı bir gerçeklikle var ediyor. Ama yaratmaya başladığı andan itibaren yaratımın hem nesnesi hem de öznesi olarak farklı başkası kılıyor olmakta hep yorumluyordur. Var olmak yorum biçimsel olarak yaratılıyor olmaktan öte gerçekleşmekte değil. Elbette bilgi içerikli bilgi biçimsel gerçekleşen bir yaratıma da tanığız ama nesnellik zemininde bilgi biçimsel olup da varlık görünümünde her ne var olmakta ise yorum biçimsel olarak gerçekleşmekte.

	Allah’ın Bedi, bari, Musavvir vb. esmaları, yorumlayan varlığın hikâyesini anlatır. Önemli olan; yaratmanın yorumlamak olduğunu anlayabilmektir. Bu çok önemli. Yeniden anlamlı kılmak demektir. Bir şey, bilgi içeriksel ve biçimsel anlamda yapı olarak da ortaya çıksa, bir şey düşünce bağlamında gerçekleşiyor olarak da ortaya çıksa, her yeni bağlamda yorumlanarak gerçekleşiyor ve anlaşılmaya açıktır. Yorumlanarak yeni bir şeye taşınıyor olan, yorumlanır iken anlaşılmaya, bilinmeye açık bulunuyordur. 

	Cenabı Allah yaratmaya başladığında, yaratabilmek için ne yapması gerekir? Yanında kimse olmayıp da her yerde aynılığını koruyan bir varlık için yaratmak demek; kendinden yaratıyor olarak yani nesnesi ve öznesi kendi olmak kaydı ile yaratıyor olarak yarattığını farklı başkası kılmak anlamını taşır. Yani yaratmak, farklı başkası kılmak demektir. Yaratmak; ayrı değil aynı da değil yaratım bağıntısında fazladan belirmiş bir olguyu farklı başkası kılmaktır. Yarattığı zaman yarattığına içkin, yarattığına içkinken kendi dışına koyamadığı içindir ki bakın koyamadığı için diyoruz çünkü varlıksal sonsuzluk sebebi ile böyle bir olanak yok. Kendisinin sonsuz bir varlığı var ve yarattığını kendi dışına koymak diye bir olanak yok. Bu olması gerektiğinden dolayı olup, Allah’ın aciz olduğu anlamına gelmekte değil, O’nun sonsuz olarak mükemmel varlık olduğu anlamını taşır. Bu O’nun varlık olma niteliğinde, acziyetten uzak kendi olma durumunu, yüceliğini gösterir. 

	Kendiyle dolu bir varlıktan bahsediyoruz. Kendiyle dolu olan bir varlığın yaratıp da dışına çıkartamadığı şeyi, dışsal olarak da kapsadığını görüyoruz. Cenabı Allah içkin ve dışsal olarak kapsayıcıdır ki bu anlamda mekân varlığı olarak El- Muhit’tir. El- Muhit esmasını içkin ve dışsal olarak kapsayıcılıkta okumanız gerekir. El- Muhit, varlık olarak muhittir. 

	Bizler bu çalışmada Kur’an'ı nasıl yorumlayacağız? Kur’an'ın yorumlama tarihinde tefsir ve tevil yaklaşımları var. Tevil ve tefsir arasındaki farka gelince: tevil; metni metnin kavramlarına sadık kalarak yorumlama biçimidir. Kur’an kavramları üzerinden Kur’an'ı anlamaya çalışmak ve maksadına bağlı olarak ayet okuması yapmak tevildir. Tefsir ise ayetlerin gerçekleşme karşılığına bağlı olarak yorumlamaktır. Zaten ayet demek delil anlamını taşır iken varlıkta veya varoluşta karşılığı olup da tahkike ve talime yani deneyime açık olan anlamını taşır… ki ayet, ussal gerekçeleri ve gerçekleşen karşılık belirlenimlerine göre kesin bilgiye haiz olup da tanrısallığı işaret edendir.

	Tevil, Kur’an kavramlarında gezinir iken Kur’an’ı anlama çabası iken tefsir, Kur’a ayetlerini gerçekleşme belirlenimlerine yansıtmalı olarak okuma veya yorumlama çabasıdır. Bizlerin yapmaya çalıştığı ise üst bir ilkeye bağlı olarak Kur’an surelerini ayet bağlamlarında esasına (öncül olan veya ilke belirlenimli gerçekleşme olanağı olup da olgusal olana) bağlı olarak kendinden fazlası olan yeni bir olgu belirleniminde yorumlayabilmektir… ki böylece üst bir gerçeklik belirleniminde Kur’an’ı metafizik yönü ile yorumlar iken herkesin ortak gerçeğine ayna tutmak ile Allah’ta insana tanık olabiliriz. Üst bir ilkede buluşmuş olarak evrensel gerçeğimize ayna tutabiliriz.    

	Metafizik anlamda felsefe derken, evrensel gerçeğimiz olup da hepimizin ortak gerçeğine dair olanı kavramlaştırmaktan bahsetmekteyim. Gerçeği sezen düşünürün, sezdiği gerçeği kavramlaştırarak görünür kılması felsefedir… ki bu anlamda yaptığımız; varlıkta veya olan bitende gerçekleşen anlamı dilde karşılamış olarak insanın anlam deneyiminin nesnesi kılmaktır. Bir şeyin hikmetini, kendine ait gerçekliğini yani kendine ait anlamını, kavramsal anlam bağlamında açık ediyorsanız, bu felsefedir. Bu anlamda felsefe hikmeti açık etmek demektir. Bu bağlamda Aristoteles'in felsefesi, Platon’un felsefesi, Kant’ın veya Hegel’in felsefi anlayışından değil, en genel anlamda felsefi anlamda yapılanın ne demek olduğu ana konumuzdur. 

	Tefsir tarihi itibariyle tasavvufi erenlerin keşfe dair ve ilhamlar ile yaptıkları yorumları var. Mesela bir keşif ehli, Kur’an'dan bir ayet okuduğunda havas ilmi veya irfanı gereği keşfi anlam belirleniminde de okuyabiliyor. Mesela: Asr suresi insanı anlatıyor gibi. Bağlam itibariyle de doğru. Çünkü “Asra yemin ederim” dediğinde insan ömrü üzerine yemin etmiş oluyor. Asır bir ömürdür. Orada muhatap alınan insandır; insan ömrü üzerine yemin ediliyor. O vakit insan muhataptır dolayımında insanı anlıyor. Sureyi insan merkezli yorumluyor. Bu şekilde yorumlar da var. Veya da tefsir itibariyle nüzul sebebine göre yorum yapanlar var. Tarihselciler, evrenselciler, maksatçılar vb. okuma biçimlerini yöntemleştirmeye çalışan gruplar da var. Fıkıh düzeyinde yorumlama da var.

	Fetvalar da yorum biçimsel yargılardır. Mesela birilerinden duymuştum. Doğu kökenli bir tarikat var. Yanına birisi geliyor. Diyor ki "Efendim lokanta işletiyorum. Öğle namazı bizim servis saatimiz. Ne yapmam gerekiyor.” Sözde efendi “Namazını sakın kaçırmayacaksın” diyor. Bu adam öğlen vakitleri dükkanını kapatmak zorunda kalıyor, namazını kılıyor ama sonunda da iş yapamıyor batıyor. 

	Arkadaşlar, bu doğru bir yargı değil. En temelde dinin temeli kişinin yaşantısında helal kazançtır. Helal kazancı olmayanın ibadeti bile makbul değildir. Helal kazancın üzerine inşa edilen bir dininiz vardır. Helal kazancın üzerine inşa edilen bir karakterimiz var. Helal kazancın üzerine inşa edilen bir cennet var. Harama dair kazancı olanın cennetten nasibi var mı? Başkasının cehennemi üzerine cennet olmaz. İbadetiniz dahi helal kazanç üzeri kabul görür. Eskiler söylerdi; bir lokma haram yiyenin kırk sene duası kabul olmaz. 

	Derler ki Ebu Hanife'nin yetiştirdiği bir zat vardır. Rivayet olur ki Harun Reşit'in bulunduğu coğrafyada kadılık yapıyor. Harun Reşit'in sevdiği bir karısı var, kendisine laf yetiştirmiş, laf yetiştirdiğinden sebebiyle sinirlenmiş. Diyor ki "mülkümden bir gün içinde çıkmazsan, boş ol, boş ol, boş ol!” bak bir de gerekçe sunmuş. Karısını çok sevdiği için sonradan pişman oluyor ve çare arıyor. Birçok alim kişiye soruyor cevap yok. En son Ebu Hanife’nin öğrencisine soruyorlar. O arkadaş da diyor ki “Allah’ın mescitleri, camileri Allah’ın evidir, sizin mülkünüze dahil değildir. Eğer oraya girerse bir gün içerisinde sözünüz gerçekleşmiş olur. 

	Bu hüküm de yanlış. Çünkü Harun Reşit’in eşine hükmü, zıhar ayeti gibi bir hükmü içermekte. Yani yanlış ve diğerinin var olma hakkını gasp edici yanlış ifade içermekte. Ayrıca, Mülk Allah’a aittir Harun Reşit’e ait değildir. Bu gerekçelerden dolayı yersiz ve gereksiz söz kullandığından dolayı kölelik devri olduğu için köle azat etmesi veya fakirleri doyurması fetva olarak yeterli olacaktır. Bu da saltanattan dolayı kendisine verilmiş olan servet ölçüsünde olması gerekir. 

	Zıhar ayetleri ile hakikatle bağıntısı olmayan şeylerden kaçınmamız gerektiği ifade edilir. Esasa bağlı yargıda bulunmak gerektiği ifade edilir. Harun Reşit’in söylediği şey esastan uzaktır. Çünkü “Mülkümden çık” der iken mülk Harun Reşide ait olmayandır ki sözünün bağlayıcı hükmü yoktur. Yanlış yargıda bulunduğu için söz vermiş olmasının sorumluluğundan dolayı kendisine ceza haktır. Şarta bağlı nikahın düşmesi, söz konusu şartın esastan uzak olması sebebi ile gerçekleşmez. 

	Yani esastan, hakikatten kopuk düşündüğümüzde ve yargılara vardığımızda, saçmalamaya başladığımız çok şey oluyor. Esastan kopmadan yapılan her yorum, hakikat ile bağıntılı olduğu ölçüde bizi hakikate yakınlaştırır. Hakikati yakin bulmamızı olanaklı kılar. Esasa, hakikate dair anlamamızı sağlar, anlama olanağı verir.

	Cenabı Allah’ın kendinden var etme özelliği sebebiyle kendinden var ederken kendinden fazla verdiği yaratım nesneleri var. Fazla vermekle de kalmıyor. Hem anlam yükleminde kendinden fazla olan bir varlık, yaratım gereği kendinden fazla veren bir varlık. Kendisi ayrı değil, aynı da değil oluş içinde var ediyor. Yorumun kendisinin de aynı biçimde gerçekleşmesi gerekir. Esasından kopmadan Kur’an’ı yorumlayacaksanız, Kur’an, içeriği gereği kendisinden fazla olan bir kitaptır. Biz onu anlayamıyorsak, duvarda asılı olan Mushaf’tır. Biz onu anlayamıyorsak, Cenabı Allah’ı yaşantımızdan uzak, öte biliriz. 

	Hadisi şerifte “Allah'la konuşmak isteyen Kur’an okusun”, “İnsanla Kur’an ikiz kardeştir” yani kendini görmek isteyen Kur’an okusun denilmek istenir iken Kur’an’ı esas ilke belirlenimli okumak artık elzemdir. Nüzul sebebi insan olup, insanın bizatihi muhatap alındığı kitap Kur’an’dır. İçerik olarak mushaf olarak kendinde fazlası olandır. Varlığa, varoluşa, yaşama dair gerçekleşme belirleniminde herkesin ortak gerçeği olarak kendisinden fazla veren anlam açılımı ile de kendinden fazlası olan anlam içeriğine haizdir. Bu anlamda yorumu da esaslarını yitirmeden kendisinden fazlası olduğu gerçeği ile bağıntılı gerçekleşmesi gerekendir.

	Yorumu esasından kopuk yaparsak saçmalamaya başlarız. Esasıyla beraber okumaya başladığımızda metni bir üst seviyeye çıkartıyoruz/ çıkartmaya başlamış oluyoruz. Bu anlamda Kur’an okuyucuları Kur’an’ın en temel ilkelerine dikkat etmelidir… ki Kur’an en temelde hakikat, yaratım, tevhid, değerler, hukuk, ahlak, hüviyet, bilginin olanağı vb. esasları olup da konusu kılan kitap olarak okunması gerekendir. Nesnellik zemininde gerçekleşen öznelliğin ve mertebelerin, ayrıca öznelliğin yüklem belirlenimli gerçekleştirdiklerinde görünüş bulduğunun gerçeğini ifade eder. Çokluğu içeren vahidiyetin belirlenimleri olan tanrısallar içeriğinde tevhid anlamına haizdir. Her bir surenin temel ilkeleri olduğu gibi belirtildiği üzere Kur’an’ın da esas ilkeleri bağlamında yorumlanması gerekir. 

	Düşünün ki bir kitap geliyor önünüze, birçok şeyi anlatıyor. Siz bir ilke veya birçok ilke gereği ile onu anlamaya çalışıyor ve alıyorsunuz. İlkenin olgusallığı, gerçekleşme durumunda belli olur. İlke gerçekleşmiyor ise zaten ilke değildir. Adalet ilkesinden bahsediyorsunuz bilfiil gerçekleşmediği sürece adalet ilkesinden bahsedemezsiniz. Anlam gerçekleşmeden olgusal değildir. İlke düzeyinde anlam gerçekleştiğinde olgusaldır. İlke kurumsallaştırılarak tesis edildiğinde de genele yaygın olarak olgusal kılınmış demektir. Artık sadece öznel bir yaklaşım veya anlaşılan değil, ortak bir gerçeklik olarak gerçekleştiğinde gerçekliği açık edilendir.

	İlke ilişkilerde gerçekleşir iken görünüş bulmadığı sürece olgusal değildir. İyiden bahsediyorsunuz. İyi nerede gerçekleşir? İyi nasıl gerçekleşir? Kişiden kişiye iyi değişebilir ama iyi dediğimiz, vicdani anlamda iyi dediğimiz bir şey vardır ki bizi rahatlatandır. Bizi mutmain kılandır. Bizi ilişkilerimizde bütünleyendir. Psikolojimizde dahi bütünleyendir… vb. belirlenimlerde iyi dediğimiz bir şey vardır ki gerçekleşme anlamına ve değerine bağlı olarak herkese göre değişen değil de herkes için evrensel anlamda gerçekleştiği belirlenimlerde olgusaldır. Bilfiil gerçekleşiyor diye iyi iyidir, yoksa iyiden bahsedemezsiniz. Onun olgusallığı gerçekleşmesindedir. Bu adalet, doğruluk, cömertlik vb. öznel gerçekleşen ilkeler için de geçerli olan, olgusal olmanın temel prensibidir.  

	Kur’an'ı anlamaya çalıştığımızda bizatihi gerçekleşen talime açık olan bir kitap olarak görürüz. Yani doğrulamaya ve deneyime açık gerçekleşme belirlenimlerinde olgusallığına tanık olacağımız kitaptır. Olgusal olan ussal olarak ve varoluşsal olarak herkesin evrensel gerçekliğine ayna olandır ki bu anlamda Kur’an talim edilir iken bizi bize gösteren ilahi söz olarak dikkatle okunması gerekendir. 

	Kur’an’ın kendinden fazlası olduğunu en yetkin biçimde talim edilebilir olmasında görürüz. Kendisinden fazlası olduğunu ilkesel oluşunda yoruma ve talime açık olduğundan görürsünüz. Herkesin evrensel gerçeğine dair ifadelerinde gerçeklik deneyimi olarak her bir kişinin biricik deneyimlediği hakikatin deneyimlenmesine ayna tutarken de kendisinden fazlası olduğunu her bir kişinin yorum biçimsel yaşamasında görürüz.  

	İlkesel oluşu niye önemli? Çünkü ilkesel oluşuna bağlı olarak okuduğunuzda artık onun olgusal bir metin olduğunu görürsünüz. Yani ussal olduğu kadar, gerçeği deneyimsel olarak sonuç belirlenimli talim ettiğimiz yönde olgusal olduğunun önemine tanık oluruz. Hayatta gerçekleşen, gerçekleşmesine bağlı olarak da olgusal olan bir metin olduğunu görürsünüz. Eskilerin ilim-talim-terbiye dedikleri de Kur’an eğitiminde esas olarak Kur’an’ın olgusal olduğunun anlamını içermektedir. Yaşayanı Hazreti Muhammed, ardı sıra gelen eshabı kiramı ve iman ehli olan müminler anlamında ümmettir.

	Bu sene, Kur’an’ın gerçekleşme anlamını insanda arayacağız. Kur’an'da insan dedik. Kur’an'da hukuk da demiş olarak okumalarda bulunabilirdik. Kur’an’da ahlak da diyebilirdik. Kur’an’da hüviyet de diyebilirdik. Kur’an’da tevhid de diyebilirdik.

	Kur’an deneyime açık anlam içeriği ile kendisinden fazla olan bir kitaptır. Yorum da esastan kopmadan kendinde fazlası olarak yapılması gerekendir. Yapıbozum değil, yeniden yaratım etkinliğinde bulunurken kendinden fazla verdiği ile yeni bir inşa durumunda olgusal olanı anlamaya çalışmaktır. Bu bağlamda yorum; her yeni bağlamda size olgusal olanı yeni bir açıdan gösterendir ve yeni bir inşa durumu olarak görünüş bulur. Bunu Fatiha çalışmasında beraber tecrübe ettik. “La ilahe illallah” çalışmasında da beraber tecrübe ettik. 

	Yorumun en önemli özelliği: bildiğinizi tüketir iken bildiğinizi esasına bağlı olarak yeni bağıntılarda ve bağlam belirlenimlerinde yorumlarken tüketmezsiniz, hep yeniden yeni bir oluşta yeni bir anlamda bulursunuz. Bardak derseniz, bardağı bilmekten yana tüketirsiniz ama bardağın kullanımını ve yoruma dair yaratım belirlenimleri nihayetsizliğe uzanır iken tüketemezsiniz. 

	Bize ABC'yi öğretiyorlar değil mi? Sadece a'yı öğrendim bitti, a'yı öğrendikten sonra a kullanımda sınırsız ve nihayetsizce kullanılıyor, b kullanımında sınırsız ve nihayetsizce kullanılıyor. Araba sürmeyi öğrendiniz arabayı sınırsızca kullanmaya devam ediyorsun, o bilgi hep sizde işlevsel, işlevsel olduğu sürece kullanmaya devam ediyorsun aynı biçimde kullanıyorsunuzdur ama o kullanım bilgisi devamlıdır. A'nın kullanım bilgisi arabanınki gibi değil, sınırsızca bir kullanım olanağında yorumlanmış dil oluşunda kullanılıyor. Anlama dair olan hep yeni bir bağlamda yeni bir anlam yüzü kazanmış olarak gerçekleşir.

	Yorum, yorumlananı yaratım belirlenimli olarak hep yeni bir oluş içinde kılmaktır. Klasik felsefe ile varlığın ne olduğu sorgulanır iken bilim ile olgusal olanın nasıl olduğu, gerçekleştiği ve nasıl sonuçlar alınabileceği sorgulanır. Modern varoluş felsefesi ile de var olmak anlama, anlamaya dair sorgulamanın nesnesi kılınır. Yorum da varlığın, varoluşun ne için olduğunu anlamının anlama yoludur. Varlık, değer biçimsel olduğu durumda anlaşılmaya açıktır. Değer, ne için olunduğunun anlamına haiz iken anlamına içkin değerinde bilmek, ne için olduğunu da bilmek anlamını taşır. Yorum da değer biçimsel bilmeye eylediği yönde ne için olunduğunu anlamaya açık kılar.

	Anlam, nesnel ve değer biçimsel bilmeye eyler iken yorum ve değer biçimsel varoluş; amaca, sonuca, ereğe bağlı olarak ne için olunduğunun belirleniminde olan biteni olay belirlenimine de bağlı olarak anlamaya eyler. Düşünmekte esas olan anlamak iken bilmeye dair anlamak ile değer oluşu içinde, aynalaşmaya dair varoluşta, hemhâl olma belirlenimlerde anlamak birbirine karıştırılmamalıdır… ki bilmek hep öznesine dışsal nesnesine bağlı gerçekleşir iken değer oluşu içinde, aynalaşmaya dair varoluşta, hemhâl olduklarımızda, ilişki belirlenimli talim ettiklerimizde katıldıkça anladığımız bir oluş içindeyizdir. Bu bağlamda Kur’an’ı talim etmeye bağlı yorumlarken anlam dünyasına katılıyor olarak yorumlamak, aynalaşırken ve hemhâl olduklarında anlıyor olarak değer biçimsel bilme olanağında yorumlamanın olanağını verir.     

	Katmanlı gerçeklik de çoklu gerçekliliği barındırır iken çoklu gerçeklikte var olmakta olunduğundan olan bitene, varlığa sadece bir veçheden bakamazsınız. Bu anlamda katmanlı yaratımı içeren anlam açılımı ile Kur’an'ı da tek bir veçheden yorumlayamazsınız. Bir hadisi şerifte “Günde kırk makam geçerdim. Her makamda kendi küfrümü görürdüm” denilir. Yoruma dair eksikleriniz veya yanlışlarınız olabilir ancak süreç belirlenimli gelişimde bir mertebe de doğru bildiğiniz olup da diğer bir mertebe de yanlışınız olarak göreceğiniz utancınız olmasın. Esastan kopuk çarpıtmalar da sonunda utancınız olmasın. 

	Eğer Kur’an'ı yorumlayacaksınız, bağlamalarında yorumlamanız gerekiyor ve esaslarını yitirmeden yorumlamanız gerekiyor. Olgusal anlamda yorumladığınız da kendisinden hep fazlası olduğunu ve yaşamsal uygulamada, taliminde de fazla verdiğini görmüş olacaksınız. Çünkü talimi sizsiniz. Söz, sizde vücud buluyor ve siz sözün anlam yükü ile yeni bir yaratım oluşunda kendi olmayı buluyorsunuz. Bunun içindir ki Kur’an'da insan demekteyiz. İnsanı Kur’an’da ararken Kur’an’ı talim eden insan olmakta Kur’an’ı anlayabileceğimizi ifade etmekteyiz.

	Bir şeyin üzerinde konuşarak dedikodusunu yapıyorsanız, o şeyin hakkını vermiyorsunuz demektir. Bir şeyin hakkını verdiğinizde onun hak edişi sizde oluyor. Bunu neden ifade etmekteyim? Sözde bir felsefecimiz var… kısas meselesi için ne diyor? “İslam’da hukuk mu var. Şeriat dediğin kısastır. Kısas ne? Dişe diş, göze göz demektir” diyor.  Kısas dişe diş, göze göz müdür? Hayır. Olmadığı da “Birisi siz bir şey yaptığında bir misli karşılık verin. Affederseniz bu sizin için daha hayırlıdır. İşi Allah’a ısmarlarsanız, mükafatınız Allah katındadır” ayeti ile net olarak ifade edilir.

	Sohbetin başında bir şey söylemiştik. Rabbim size, sizinle döner: zerre kadar iyilik yapsanız sizi bulur. Zerre kadar kötülük yapsanız sizi bulur. Rüyalarınızın dilini düşünün. Rüyalarınız kültür içerikseldir. Dil içerikseldir, kültürdeki dile haiz anlam içerikseldir. Geçmiş ve gelecek içerikseldir. Size yine sizinle geri dönülüyor. Size, sizinle dönüyor. Geçmişiniz dahil, geleceğiniz dahil, kültürünüz dahil hepsi rüyalarınız da kullanılır. Rabbim size, sizinle döner. 

	Size, sizinle dönüşü sadece bununla değil. “İçinizden bir peygamber gönderdik” denilirken de size sizinle döner. Bu, nübüvvetin de sebebi. Bize, bizimle geliyor. Uzaylı bir ırk olsaydık, başka bir medeniyet olsaydık, başka bir tür olsaydık, bize o türün kendisinde gelirdi. Bunu keşfi itibariyle tasavvufta da tecrübe eden çoktur, Rabbine yükselip de rabbini insan sıfatıyla gören çoktur. Mesela: Hazreti Nebi bir hadisi şerifinde “Allah’ı on dörtlük delikanlı gibi gördüğünü ifade eder.” Yani insan suretinde insan gibi görünür. Elbette Allah insan biçimsel değil ama insan biçimsel olarak bize bizim gibi görünmek ile kendi olmanın gerçeğine dönmemizi olanaklı kılmaktadır. 

	Cenabı Allah her zaman bize bizimle dönendir. Biriyle alay ediyorsunuz, alay edilmekle size geri dönüyor, değil mi? Size sizinle dönmekte. Size sizinle dönmenin olanağında aynalaşmayı, anlaşılmayı olanaklı kılmakta. İşte kısas da kişiye kişinin eylemleri üzeri dönerken kendini idrak ederek talim etmesinin, diğerini hemhâl olma belirleniminde anlayabilmenin olanağını verir. Demek ki formel mantık izleğinde analojik yaklaşım biçimleri olan biteni, Kur’an’ı anlamakta yetersiz kalmakta.

	Bilme, hep kendiliğe dışsal olana yönelik gerçekleşir iken yorum katıldığınız olarak içinde olduğunuzu anlamaya yönelik gerçekleşir. Önemli olan katılmanızdır. Esasını yitirmeden katılın. Esasını yitirdiğinizde saçmalamaya başlıyorsunuz. Kur’an’ı anlamak için Allah’ı da anlamak lazım. 

	İnsanı anlayabilmek için Kur’an'daki varlık görüşünü de anlamak gerekir. Bizler Kur’an’ı yorumlarken, olgusal anlamda Kur’an'da insan der iken Kur’an'ın kendisinde olan bir olgusal belirlenimi, yüksek bir düzeyde, meta düzeyde nasıl anlayabiliriz diye düşünmekteyiz. Öte anlamında meta değil, üst anlamda, üst bir anlamın çatısı altında ayetlerin nasıl biçimlendiğine tanık olmak istiyoruz. Tarihsel gerçekleşme karşılıkları, nüzul sebepleri, varlıkta ve varoluşta gerçekleşme karşılıkları, tevile dair kavramsal anlamlarına dair yorumlarda da bulunabiliriz ama en temelde yapacağımız yorumlama, ayet bağıntısında esaslar bağlamında metafizik bir okuma yapabilmemizdir… ki metafizik her okuma, kendinden fazlası olan ve kendinden fazla verdiği dolayımında görünüş bulanı yorumlarken anlama çabasıdır. Bu anlamda metafizik salt bilmeye dair bir etkinlik değil, yorum biçimsel bir anlama etkinliği olarak gerçekleşmektedir. 

	Artık Kur’an'ın kendisini anlamaya çalışacağız. Mushaf olmaktan öte ve Kur’an yani okunan olmaktan öte, kendisinden fazlası olduğunu anlamanız gerek. Birileri çıkıp da masal kitabıdır dediğinde, anlamadığını anlamış olacaksınız. Arabın çocuğu yazmış dediğinde, anlamadığını, anlamış olacaksınız. Kısas göze göz, dişe diştir dediğinde anlamadığını anlamış olacaksınız. Hukuk değil, örfü temel aldığında anlamadığını anlamış olacaksınız. 

	Anlamamanın temelinde olan, anlama sorunudur. Esasınız, esasa bağlı kavramsal yaklaşımınız yoksa, anlamadan yana saçmalamaya doğru gidersiniz. Anlamak için ise evvela olumsuz yargılardan soyunarak anlama çabası göstermek gerekir. Çarpıtmaya açık nefsi emmareyi susturmak gerekir. 

	Daha önceleri Kur’an için ne demiştik? En temel ilkeleri bağlamında Kur’an: 

	
	1) Başlangıç yani Elif olmak ile kalmayıp sonuç olan bir hakikatten bahseder. 

	2) Varoluşa dair emsal sonuçlardan yani arketip belirlenimli tipolojik olan ve zihniyet belirlenimli toplumsal olan örneklerden bahseder. 

	3) Sonuç alınabilecek hakikatten yani Allah’tan bahseder. Allah sonuç alınabilir olarak deneyime açıktır. 

	4) Hakikatin varoluşsal anlamda sonuç belirlenimli olarak deneyimin konusu olduğundan bahseder… ki bu bağlamda tanrısallar erek belirlenimli sonuçlardır. 

	5) Hak edişlere bağlı gerçekleşen kimlik, mekân, anlam-duygu -hâl-, makam, mertebe belirlenimli sonuçlardan bahseder. 



	Tanrı deneyimin konusu değildir diyenlere inat, Kur’an'da Tanrı bizatihi deneyimin konusu olduğunu söyler. Cenabı Allah bizatihi kendisinin deneyimin konusu olduğunu, deneyimin konusu kıldığını ifade eder. Kur’an’da, Allah’a ait tanrısalların yaratılmış olanlara dair kılınmış olarak varoluşun gerçekleşmesinin olanağı olduğu belirtilir iken Allah, yaratılış -fıtrat- gereği deneyimin konusu olmaktadır. Önemli olan ise hakkı gereği hak etmiş olarak tanrısalların sonuç almış olmaya dair deneyimlenmiş olmasıdır. Hazreti Nebi “Allah'ın sıfatlarıyla sıfatlanın, ahlakıyla ahlaklanın” der iken tanrısalları hakkı gereği güzel ahlakta hak etmiş olarak yaşamamız gerektiğini ifade eder… ki tanrısal karakterler sonradan edinilmiş olarak deneyimin konusu kılınmış olanlardır. 

	Cenabı Allah’ın Kur’an'da kendi sıfatlarına dair söylediği ne varsa mahlukatına dair kıldığını görüyoruz. Kendisine ait mahlukatına dair. Kendisi görme sahibidir, görme sahibi olduğu içindir ki görme sahibi kılıyor. Biz insanı görücü, duyucu, bilici kıldık. Kendisi; görme sahibi, duyma sahibi, bilme sahibi olduğu içindir ki bizi de görücü, duyucu, bilici kılıyor. Bu varlık bilimsel anlamda nerede olduğumuzu anlayabilmek için önemli. Kur’an'daki varlık biliminin/ ontolojinin nereye oturduğunu da görmek için çok önemli. 

	Kur’an sonuç alınacak bir hakikatten bahseder. Zaten sonuç alınan hakikatin yaşamsal olarak uluhiyete ait ubudiyete dair kılınmış olan tanrısal belirlenimlerde deneyime açık olduğu ifade edilmiş oluyor. Kendisi de bir sonuç, “Hakk'tan geldiğinizde Hakk’a döneceksiniz.” Kur’an'da uzaktaki bir Hakk değil, bizzat yaşamın içinde, eylemlerimizle döndüğümüz, yükseldiğimiz bir Allah var. Onun için ya Musa, bugün benim için ne yaptın diyor? Bir yetimi sevdin mi dediğinde, bir hastayı ziyaret ettin mi dediğinde, adres kim? İnsan… ve Musa da insan. Musa'ya Musa'yla dönülüyor. Bugün benim için ne yaptın denilirken ya Musa ben senden Şafi, Rezzak, Vedud vb. oldum mu denilmek isteniyor. Hazreti Nebinin hadisi şerifi bir daha karşılık görüyor; “Allah’ın ahlakı ile ahlaklanın, sıfatları ile sıfatlanın.” 

	Kur’an'da üst ilkeler diye söylediğimiz tanrısallar veya esaslar, bizzat yaşamın kendisine dair kılınmış olarak deneyimlenir. Yaşamın dışında değil. Zaten o ilkelerle varız. Görme, duyma, bilme vb. ne varsa hepsi tanrısal. Bizzat Allah'a ait gerçekleşen, sizin elinizde olmadan gerçekleşen ilkeler tanrısallardır. Allah'a ait gerçekleşen denildiğinde anlamanız gereken, size ait gerçekleşmiyor olduklarıdır. 

	Kur’an’da hak edişlere bağlı olarak, size geri dönüldüğü söyleniyor. Bununla da kalmıyor, hak edişlere bağlı olarak da ne için olduğunuzu belirli kıldığınız bir dünyada olduğunuz söyleniyor. Hep sonuçlardan konuşuluyor. Kimlik ilmi ile sizi sınıflandırıyor. Size ne diyor, münkir diyor, münafık diyor, müslim diyor, kafir diyor. Bunlar hep hak edişlerle ilgili gerçekleşen ilke içerikli görünüş biçimleri. Kur’an'daki insana dair sınıflandırma hiçbir zaman fıtrata dair sınıflandırma değildir. 

	Elbette ara tözlere bağlı olarak fıtrata dair tür sınıflandırması var. Nurdan yaratılan melekler, topraktan yaratılan insan vb. gibi sınıflandırılmaya gidilmiş. Ancak kastetmek istediğim sınıflandırmada fıtrata dair sınıflanmış olmanın geride tutulmuş olduğu hak edişe bağlı sınıflandırmayı görmekteyiz. Kur’an’da sınıflandırma, hak edişlere dair sınıflandırmadır. Hakikate iman ediyor mu etmiyor mu, hakikate göre uyumlu yaşıyor mu, yaşamıyor mu, hakikate göre hak edişleri var mı yok mu? Muhsinler, müslümler, münafıklar, münkirler vb. her hak ediş karakter biçimsel gerçekleşen kimlik belirleniminde deneyimleniyor. 

	Kur’an'ı anlayacaksanız, bu çerçevede sonuç ilmini idrak etmeniz gerekiyor. Sonuçlardan konuşan, sonuçlardan konuşmakla kalmayan bizzat deneyimin konusu olan bir Allah'ın olduğu, kendisinden sonuç alınabilir olduğu, hak edişe bağlı sonuçlar ile var olunacağı ve bu bağlamda sonuçlara göre yaşanması gerektiği vurgulanır. Allah hak edişlerimize bağlı olarak da bizlere dönendir. 

	Kur’an'da dört tane evrenselden bahsedilir. Kur’an'ı anlayacak isek bu evrenselleri de idrak etmek yerinde olur. 

	
	1) En temelde varlıkların yaratım kaynağı olarak var olması zorunlu olan evrensel vardır ki o Allah’ın bizatihi kendisidir. Yarattıklarının hem nesnesi hem öznesi iken her varlığın evrensel gerçeğidir… ki Rabb-ül Âlemin denilir iken bu gerçekten de bahsedilmiş olunur. 

	2) Allah’a ait olup da yaratılmışlara istidat belirlenimli olarak dair kılınmış, herkes için olan varoluşun evrenselleri.

	3) Makam, mertebe belirlenimine göre hitap-muhatap bağıntısında muhatabı olduğu sürece evrensel olan ayetler. 

	4) Müslim olan muhatabına olmak kaydı ile beraber sonuç belirlenimli olarak zararları dolayısıyla herkes için yasak olan yani haram kılınmış evrensel hükümler. 



	Nübüvvetteki ortak söylem açısından bakıldığında da Kur’an’ın üç temel ilkeyi içerdiği görülür. Kur’an perspektifinde Adem'den, Hatem’e İslam neye haizdir? 

	
	1) Allah'a iman, Allah’tan emin olma durumunda bulunmak.  

	2) Akıbet ve ahirete göre yaşamak. Kişinin sonuç ilmine göre kendini sınırlıyor olarak Allah ile uyumlu bir yaratılışa evrilmesi.

	3) Salih amellerde bulunmak da kişinin Allah’tan sonuç alabileceği eylemler olup Allah’a yaratıcı etkinliğinde katılıyor olarak özgürleştirici eylemlerdir. Ahiretini ve akıbetini bağlayıcı olan her türlü kötü eylemden uzak kendi olmayı ilkesel olmakta tadabilmenin eylemleridir.    



	Kur’an'da ontoloji en temel de yaratan-yaratılan ikiliğinde ele alınır. Kur’an'daki varlık anlayışında aynılık da yoktur. Kimisi Allah ile yaratılanın aynı olduğu yargısına varmış, kimisi de Allah’ın yaratılmış olandan öte durduğu yargısında bulunmuş. Katmanlı yaratım bağıntısını içeren Kur’an’da yaratılmış olan her ne kadar farklı başkası olmakta aynı değil olmakta yaratılmış olsa da yaratan ile yaratılmış olmayı bulur iken yaratandan aldığı paye kadarı ile ayrı da olmadan yaratılmış olmaktaydı.

	Kur’an’a göre varlık idrakinde, katmanlı yaratım sebebi ile birbirine içkin ve dışsal kapsayıcılıkta gerçekleşen âlemler oluşu içinde var olmak vardır. Varlık katmanlı mertebelerde açılım gösteren, kendini gerçekleştirendir. Varlık anlayışı ile katmanlı gerçekliliğe bağlı olarak bütün mertebelerin açılımı ifade edilir. Katmanlı yaratım bağıntısı hem yaratımın Allah’ın kendisinden olarak gerçekleştiği gerçeğini anlamlı kılar hem de Allah’ın varlık olarak sonsuz olduğu gerçeğini tanıtlar. Yaratıcı kendinden yaratır iken yarattığına içkin, içkin olduğu gibi de dışsal olarak muhit olan bir varlıktır. Yarattığının hem nesnesi hem de öznesi olarak var edenidir. 

	Katmanlılığı anlatan ayetler hangisidir? “Gözler onu idrak etmez ama o gözleri idrak eder. Sen atmadın, Allah attı. Şah damarından dahada yakınız.” Bu ayetler içkin Allah’ı işaret eder. “İki kişi konuşurken, üçüncüsü Allah'tır. Her nereye bakarsan Allah’ın veçhi oradadır” vb. ayetler de dışsal olarak kapsayıcı olup da muhit olan Allah’ı anlamlı kılar. Musa Allah ile konuştu dışsal, Hızır Allah ile konuştu içsel. Bunlara da dikkat ettiğimizde yaratım hep içeriden kendi içinde derinleşen katmanlı yaratım bağıntısında gerçekleşmektedir. 

	Peki, Allah nasıl bir varlık? Neye benzer? Varlık olma durumu nedir? Buna bir ayetle karşılık verilir. Allah, yerin, göklerin ve bir aradakilerin nurudur. Nur âlâ nur, nur üstüne nurdur. Bizzat Allah'ın nur olduğu söylenir ve sonuçta da Allah’ın nuru temsilen neye benzetilir; cam misali inci tanesine benzetir. Allah dediğimiz varlığın kendinde ne olduğu belki on bin seneden de fazla dünyada yaşayan akıllı canlıların sorunu. 

	Nur olma niteliğinde kendi olan, yarattığı her varlığın öz varlığı, tözü olandır. Kendi varlık niteliğinde niceliği barındıran bir varlıktır… ki nicelik niteliğine haiz olduğunda sınırsız hareket kabiliyetinde tümel bir varlıktır. Niceliği vardır ki yaratma olanağı vardır. Niceliği vardır ki hareket etme, kendini gerçekleştirme olanağı vardır. Hareket etme olanağı demek, kendini gerçekleştirme olanağı demektir. Gerçekleştirme olanağı demek, yaratma olanağı demektir. Niceliğine bağlı olarak kendinden var ediyor/ edebiliyor. Nur inci tanesine benzetilir iken niceliğe haiz varlık niteliği de anlamlı kılınmış olmaktadır. O sınırsızca çokluğu içeren varlık niteliğinde, sınırsız hareket kabiliyetinde kendi olmayı her yerindeliğinde koruyan, kendi ile dolu, kendi olandır. 

	Bugün bilim adamlarının bazılarına, filozof ve kelamcı olanlarına bakıyorum. Nur tanecikleri onlar için, bilinçsizce hareket kabiliyeti gösteren araştırma nesneleri. Allah halen nur olmanın ötesinde aranmakta. Varlıksal anlamda neden arayışının bitmesi gereken son durağı nurun kendisidir. Bizde İbni Sina, Vacib-ül Vücud diyor, yani olması zorunlu olan varlık. Bütün nedenlerin faili, yaratıcısı O. Başlangıcın ve sonucun nedeni de O. Allah’ın niceliğe haiz varlık olduğunu artık net olarak idrak etmek gerekir… ki Kur’an’da Allah varlığı niceliğe haiz tümel varlık olma niteliğinde bize anlatılır.

	Kur’an’ı yorumlamaya çalışır iken kullandığımız ayrı değil aynı da değil, katmanlı yaratım, paye, pay sahibi olmak, aidiyet ve dair olmak vb. kavramlar da ontolojik anlama haiz kullanılan kavramlardır. Kullandığımız kavramlar, Kur’an'ı anlayabilmemiz için en temel kavramlardır. Kur’an’da, aidiyet ve dair bağıntısında gerçekleşmeyi ifade eden, birçok ayet gösterilebilir. Allah’a ait zikredilen tanrısalların insana dair kılınmış olarak gerçekleştiğini hatırlatan her ayet bu açıdan düşünülmelidir. 

	Katmanlı gerçekliği anladığınızda da formel mantığın anlamaya yeterli olmadığı ayetleri de anlamış olacaksınız. Bir tarafta “İki kişi konuşurken üçüncüsü Allah” denilecek, bir taraftan da “Sen atmadın Allah attı” denilecek. Bir varlık sadece bir yerde olur yargısından bakar iken katmanlı yaratım sebebi ile hem içkin hem dışsal anlamda kapsayıcı olanı anlamak zordur. Çünkü formel mantık analojik çalışır. Benzetme özelliğine göre çalışır. Katmanlı gerçeklikten yoksun düşünür. Öyle bir varlık düşün ki; hem içkin hem dışsal. Bununla da kalmıyor. Kendinden fazla verdiğinin aynısı değil, ama kendisinden de ayrı olmadan yaratıyor. Bununla da kalmıyor. Biraz önce sonsuzluk anlatımında söylediğim, bütün yarattıklarına dönme özelliği var. Ben dua ediyorum, bana dönüyor. Benim ettiğim duaya döndüğü gibi, daha nice dua edenin duasına da dönebiliyor. Ben Elhamdülillah ya Rabb-el Âlemin dediğim anda, buyur ya kulum diyor. Benim gibi binlerce değil, milyonlarca insan bir günde söylüyor ve hepsine buyur ya kulum diyebiliyor. Bununla da kalmıyor. Onları var ediyor, kendinde idare ediyor, ikame ediyor, vücuda getiriyor. Aynı değil ayrı da değil yaratım bağıntısında böylesi süper bir varlıktan bahsediyoruz. İşte O ismi Allah olan varlık.

	Biraz daha da ileriye götüreyim. O katmanlı varlıkta içkin ve dışsal olarak paye almanın olanağında farklı başkası kılmış olmakta gerçekleşirken, dışsal anlamda birbirimizle karşılıklı var olma olanağı olanaklı olur. İçsel anlamda ne durumda bulunuruz? Birbirimizde çift yönlü bir varoluşta buluruz. İçkinlikte çift yönlü, dışsallıkta karşılıklı var olabilme olanağında gerçekleşen bir varoluş. 

	Ona ait olanların bize dair kılınmış olmasında var olmaktayız. Çift yönlü bir varoluşa haiz varız. Bunu anlamak çok zor bir şey değil. Tanrısallar var ve Allah'a ait gerçeklikler. Sizin elinizde gerçekleşen olmadığı gibi size ait de gerçekleşmiyor. Allah'la varsınız. Başka bir varlıkla var değilsiniz. Allah'la varken, Allah'ın sıfatlarıyla varken, ona ait olanlarla varken, siz onun size dair kıldıklarıyla var olmuş oluyorsunuz. Böylesi çift yönlü varlık olma belirleniminde varsınız. 

	O Allah ki hem sizi var ediyor hem de kendi olma niteliğini yitirmeden, kendi olmaya devam ediyor. Sizi var ederken kendi olma niteliğini yitirmiş olsaydı, Allah, Allah olmazdı, Allah olmasının sürekliliği olmazdı. Aynılık fikrine dair yaklaşım üzerine sadece buradan hareketle düşünmüş olsalardı âlemlerle aynıdır diyemeyeceklerdi. Çünkü aynılıkta kendi olma yitirilir. Zaten ayet, nüzul, tekâmül vb. kavramları olan bir öğreti içerisinde iseniz yaratan-yaratılan aynılığından bahsedemezsiniz.

	Aynılığın yaratılmış olan ile devamlılığında bahsetmekte iseniz O’nun Samed olma niteliğini yitirmesinden gafil olduğunuz anlaşılır. Kendi varlığına yeter. Kendi olma niteliğiyle kendiyle dolu olan, kendi olma niteliğini koruyandır. Hazreti Musa bunu sorguluyor. Diyor ki: “Ya rabbi, seni uyku uyuklama tutar mı?” O da güzel cevap veriyor: “Eğer dediğin olmuş olsaydı karşımda duramazdın.” Yani “Kendi varlığımı yitirmiş olsaydım. Sen var olmazdın. Yaratım sürekli olmazdı.” Denilmiş olmakta. 

	Ayrı değil, aynı da değil-i anlamak kolay bir şey değil. Kur’an’ın tamamı, ayrı değil aynı da değil oluşu içerisindeki izafiyeti yani bağıntılılığı anlam olarak içerir. Ayrı değil, aynı da değil; bağıntılılık içeriyor, aynılık içermiyor. Ayrı değil, aynı da değil; yaratımın ilkesi, dolayımlı varoluşun, karşılıklı var olabilmenin, tenzih ilkesi gereği Allah’ı nasıl bilmek gerektiğinin ve ayrı olan yönlerden soyunarak yakin gelebilme olanağı olduğunun temel prensibidir. 

	Eskiler âlemleri: Lahut, ceberut, melekut, mülk ve âlemi nasut olmak üzere beş âlem olarak sınıflandırmışlar. Bu âlemlerin kendisine baktığınızda, katmanlı yaratım oluşuna bağlı kendi içinde bir derinleşme olduğunu anlamanız gerekir. Bunun ile de kalmayıp İslam’da varlığın yalınkat doğrusal ve bilinmeye kapalı bir varlık olmadığını görürsünüz. Kur’an’daki mertebelendirmeden de bakıldığında; Lahut ile esfelin sâfilin arası varlığı nur olan Allah, varlıkları nurdan kılınmış olup da saf be saf iş gören melekut ve mülke dair olarak esfelin sâfilinde gerçekleşen diğer türlere doğru hiyerarşik ve katmanlı olarak birbirini kapsayıcı ve birbirine açık bir varlık seyri vardır… ki bu anlamda bizde varlık, yalınkat ve kapalı bir varlık değil. Bizde varlık, deneyime açık varlık. Deneyime açık varlık, talime açık varlık anlamını taşır. Bunun içindir ki tasavvufta seyri sefer denilen bir kavramlaştırmaya gidilmek zorunda kalınıyor. 

	Peygamberlik müessesi olan nübüvvetin kendisi nüzul ve uruç kavramları ile değerlendirildiğinde, varlık anlayışımızın en temelde seyre, talime, açık bir varlık anlayışı üzerine biçimlendiği gerçeğini taşır. Varlık dediğimizde; seyre açık, her an yeni bir durumda yeni bir oluşa açık olarak mümkün varlık olma durumuna da haiz olandan bahsetmeyiz. Nasıl bir mümkün varlık? Zorunluluk zemininde mümkünlüğü olan bir varlık anlaşılır. Her şeye açık olan Allah kendi olmanın zorunluluklarında yüklem almaya açık mümkünlüğü kendinde barındıran bir varlıktır… ki yaratmak olanaklı olabilmektedir.

	Varlık olmayı zorunluluk zemininde mümkün varlık olmakta bulduğumuz için nihayetsizce yüklem almaya açık yaratım oluşunda bulunabiliyoruz. Bu durumda Allah’ı düşündüğünüzde insan Allah ile kıyaslanmayacak kadar küçük bir yaratım oluşunda mümkün varlık olmaya haiz de var olmaktadır. 

	Varlık olarak kendi olmayı karakter içerikli kimlik biçimsel kendini oldu kılmak da var ki kimlik varlık olmanın belirlenimi olarak görünüş biçimidir. Varlık olarak insansınız, değil mi? İnsan olarak kendi olmayı nerede buluyorsunuz? İnsan olmanın anlamında kendi olmayı bulmak ile beraber, her an yeni bir anlamda, her an yeni bir duyguda, her an yeni bir iradede yaratıma açık olarak insan olmayı deneyimliyorsunuz. Ben olmaya yüklem aldıklarınızda insan olmayı anlam-değer, irade-duygu, haz-arzu, karakter-kimlik yüklemlerinde deneyimliyorsunuz. En temelde ben olmayı deneyimliyorsunuz… ki en temelde nurdan yaratılmış ve Allah’ın kendi olmasından yani ben olmasından paye almış pay sahibi olarak farklı başkası olmakta kendiniz olmaktasınız. 

	Yaratım derken yüklem almaya açık, yoruma açık olarak var olduğunuz gerçeğine ayna tutulmakta. Paye almış olmaya bağlı olarak siz farklı başkası olmakta pay sahibi olarak kendi -ben- olmakta var oluyorsunuz. Paye almak, pay sahibi olmak, Allah’a ait, yaratılmışa dair kılınmış vb. derken hep Kur’an ontolojisinde varoluşun/ varlık olmanın, katmanlı yaratımda ayrı değil aynı değil bağıntısında nasıl gerçekleştiğini ifade etmiş olmaktayız.   

	Böylesi varoluşun içerisinde şu ayetleri art arda ontolojik anlamda sıralayarak… ama mutlaka varlıkbilimsel olarak algılayın, sadece öğrenime dair bilgibilimsel olarak algılamayın… “Öldüren O’dur dirilten O’dur. Güldüren O’dur, ağlatan O’dur. Hidayet veren de O’dur, delalet veren de O’dur.” Bu ayetleri siz Kur’an ayetlerine göre çoğaltabilirsiniz. Görmeyi, duymayı, bilmeyi, anlamayı verenin Allah olduğunu belirten ayetler de mevcuttur. Emeğe dair kazandıklarımızın dahi Allah tarafından bizlere verilmiş olduğu “Size verdiklerimizden” diyerek ifade edilir. Allah'ın El- Muiz, El- Muzill, Er Rezzak, El Darr, El- Elim, El- Nasir, Er- Rahman, Er- Rahim, el Vedud vb. isimleri yani karakter içerikli kimlik belirlenimleri de varlıkta ne gerçekleşmekte ise tanrısallara dair Allah’ın güç yetiriyor olmasına bağlı olarak Allah’a ait gerçekleştiğinin anlamına bağlı hatırlatılıyordur. Allah’a ait olanların bize dair kılınmış olması ile var olmaktayız. 

	Yani var olmak, hiç kimsenin elinde gerçekleşmiyor:

	
	1) Yapı olarak var olmak, sizin elinizde gerçekleşmiyor. 

	2) Tanrısallarla varsınız; var olmak sizin elinizde gerçekleşmiyor. 

	3) Bir anlam, bir hikmet üzeri, amaca bağlı neden belirleniminde anlam-değer yüklemli varsınız, var olmak sizin elinizde gerçekleşmiyor. Halife yaratılmış olmanın hikmeti gereği, bir anlam-değer yükleminde varsınız, ereğine bağlı amaçsallıkta var olmak sizin elinizde gerçekleşmiyor.



	Görme sizin elinizde mi gerçekleşiyor? Duyma sizin elinizde mi gerçekleşiyor? Hep Allah'ın elinde gerçekleşiyor, kudret dairesinde gerçekleşiyor. Peygamber onu ne güzel ifade eder. “Nefsimi kudret elinde tutan Allah'a hamdolsun ki” der. Beni her an var eden Allah'a hamdolsun ki demekte değil midir?

	Böylesi bir varoluşun içinde var olmak size ait gerçekleşmiyor, size dair gerçekleşiyor. Pay almışsınız, pay sahibi olarak ben varım diyorsunuz. Varlık olmaya dair bütün mesele budur. Hikmet kavramınız varsa, yerinde ve gerekliliğinde anlamın gerçekleşmesinden bahsediyorsanız, amaca bağlı varoluştan bahsediyorsanız, kimsenin elinde gerçekleşmeyen bir varoluştan bahsediyorsunuzdur. Halife yaratacağım gibi, kâinatı insan için, insanı kendim için yarattım vb. ifadelerde hep erek, amaç, sonuç biçimsel varoluş gösterilmiş olur. Amaca, ereğe, sonuca bağlı olarak belirli kılınmış olmaktan bahsedilir. Kader dediğiniz de elinizde olmadan gerçekleşen yazgıdır. Siz kader denilen yazgının kazasına yani olay belirlenimli gerçekleşmesinde var olmakta, Allah’a katılıyor iken kendi olma çabası göstermekte yaratılmış olarak var oluyorsunuz.

	Sorulur… o zaman kimin suçu var? Bu sorgulama cennet, cehennem olgularının nedenselliğinin sorgulamasına kadar gider. Var olmak hikmete haiz diyalektik belirlenimlerde gerçekleşir iken ne için olduğunun idrakini ereğine bağlı gerçekleşen sonuçta görmek gerekir. Sonucu ise amaca bağlı olarak kendimizi ne için kılıyor olduğumuzda gerçekleştirir iken buluruz. İdrake dair geri dönüşsel her olay belirleniminde de aynalaşmaya dair bir varoluşta kendi olmanın derinliğine tanık olabiliriz. Hikmet, kendi olmanın gerçeği vb. gibi açılardan varoluşu değerlendireceğimiz gibi adalet ilkesinden de varoluşu değerlendirebiliriz. Adaletten bakmak ayrı bir veçhe, hikmetten veya kendi olmanın gerçeğinden bakmak ayrı bir veçhe. Adaletten bakar iken hak talebinden bakışın körlüğünde hikmeti görmek veya kendi olmanın gerçeğine tanık olmak gerçekleşmiyor.

	Öyle ise bakış açısını değiştirmek gerekir. Hikmetinden bakarsan, her şey ereğine bağlı sonuç belirlenimli olarak yerindeliğinde ve gerekliliğinde gerçekleşiyor. Kişi soruyor böylesi oluşta cehennemliğin suçu ne? Soran yine adalette duruyor, hikmete bir türlü geçmiyor. Cehennemin halkı cehenneme, cennetin halkı cennete… her varlık hak etmiş olduğu ve ait olduğu yere, mertebeye veya makama iade edilir. Çıyanı çıyanın olduğu yerde yaratıyor, kutup ayısını kutup ayısının olduğu yerde yaratıyor. Cehennem ehlini de cehennemde yaratıyor. Bir yerin ahalisi olmak, bir yerin yerindeliğinde yerlisi olmak anlamını taşır. Her varlık yaratılmış olmasının gayesi ne ise ona göre kendi olmanın gerçeğini -anlamını- deneyimlediği varlıksal ortamda yaratılıyor. Bu bir hak ediş ve geri iade ediş ise cehennem adaletin tesis edildiği yer olarak belirirken, olgusal kılınmış olduğu hikmet üzeri de yaratılmıştır anlamını taşır. Sonuçta da her kişi hak ettiği mekâna iade edilmiş olarak oranın ahalisi, halkı olmakta. 

	Kur’an’da varlık, tevhidin prensipleri ile de ilişkilendirilebilir. Kur’an ayetlerinde bir biçimde geçen “Allah, Allah’tan, Allah’ta, Allah’la, Allah’ın, Allah’a ve Allah için” ifadeleri, tevhidin prensipleri olup varlığın nasıl gerçekleşiyor olduğunu anlamanın da temel ilkeleridir. Böylesi varoluşta adalet ilkesinden bakar iken Allah’ı suçlayacak biçimde sorgulama yapmayın. Gerçekleşenlerin hikmetine ve kendi olmanın anlamına bağlı olarak rızaya ulaşmayı hedefleyin ki gerçekte ne için var olduğunuzun ereğine doğru yolculuğunuz sürekli olmuş olsun. Olan bitene dair gerçekler sizi küfre de götürebilir, hikmet ve rızaya da götürebilir. Yaratıcı fail Allah iken kula düşen memur olduğunun hakkını vererek yaşamaktır. Her varlık memur olduğunu gerçekleştirmekte kendi olmayı bulur. Gerçekleştirdikleri de yol ayrımlarında çelişki ve çatışkıya haiz tercihlerde gelgitler içinde gerçekleşir iken gerçekleştirdikleri, gerçekleştirdiklerinin sonuçlarına yolculuğun adımları olarak gerçekleşmiş olur. 

	Kur’an’da varlık; Allah’ın varlığı ve kendisinden fazladan belirmiş olgu anlamında farklı başkası olmakta gerçekleşen yarattıklarının varlığı olmak üzere iki açıdan değerlendirilir. Fıtrata bağlı varlık olmak ve hak edişe bağlı olunan varlık olmak da fıtrat zemininde gerçekleşen hak edişlere göre yüklem belirlenimli sonuçlarda varlık olmak anlamına haiz gerçekleşir. Tür olarak varlık fıtrat üzere varlık olmak iken türün gerçekleştirdiklerine bağlı hak edişlerine göre varlık belirlenimli görünüş bulması, varlık olmanın başka bir seviyesi olarak gerçekleşir. Bu anlamda varlık olmak hep yeni bir yüklemde varlık olmak anlamını taşır. Oldu bitti bir varlık anlayışının gerçekleştiği değil, yüklem almaya açık olarak varlık belirlenimleri gösterir iken varlık olmanın hep yüklemlerde görünüş bulmakta gerçekleştiği görülür. 

	Kur’an’da kimlik belirlenimli her ifade böylesi varlık belirlenimli gerçekleştirildiği gerçeğine ayna tutar. Allah, Rahman, Hû vb. derken ayrıca Mümin, Münkir, Müslim, Münafık vb. der iken hep hak edişe bağlı varlık olma belirlenimli görünüş bulmalara tanığızdır… ki kimlikler diğeri dolayımında gerçekleşen varlık olma belirlenimleri iken var olmak hep diğeri dolayımında hep yeniden yaratıma açık olacak biçimde yüklem almaya açık olarak gerçekleşir. Bu durumda varlık, olabildikleri doğrultusunda mümkün varlıktır… ki zorunlu olan varlık zemininde mümkün varlık olmak, yüklem almaya açık varlık olma belirlenimlerinde gerçekleşiyor olabilmek anlamını taşır. 

	Sonuçta sadece kimlik olarak varlık belirlenimli gerçekleşmekte değil, anlama içkin var olma biçimine bağlı olarak özde deneyimlenenlerin, gerçekleşmesi sonucunda hak edişlere bağlı olarak sureten biçimlendiği süreç içinde de yeni bir varlık durumuna geçildiğine de tanık olunur. Hadisi şeriflerde mahşerde yaratıma dair ifadeler olduğu gibi Kur’an ayetlerinde de cennet veya cehennemde yaratılıyor olmaya dair ifadeler vardır. Anlama içkin biçimde yaratılıyor olmanın kaçınılmazlığını, farklı âlem ve mekânlarda farklı zamansal süreçlerde farklı biçimlerde deneyimliyor olmanın yolculuğundayız.   

	Bu durumu biraz daha basit ifade edeyim: bazen rüyalarınızda bir insan görürsünüz, yakışıklı bir kadın veya erkek, uzun boylu ve güzel yüzlü sureti olmuş olsun. Bu rüyamın anlamı nedir dersiniz. Ertesi gün bir de bakmışsınız ki zeki bir insan, güzel ahlaklı bir insanla karşı karşıya gelmişsinizdir. Tip olarak rüyanızda gördüğünüz o kadın veya erkek, hiçbir zaman normal gündelik hayatınızdaki karşılaştığınıza benzemiyordur. Rüyada gördüğünüz, dünyada karşılaştığınızın iç dünyasında hak etmiş olduğu anlam yüklemli suretidir. 

	Eylemlerimize, duygularımıza, gerçekleştirdiklerimize bağlı olarak hak edişe dair sınıflandırıldığımız bir varlık düzeyimiz var… ki Kur’an’da hak edişlerimize bağlı olarak, o müminler ki, o kafirler ki, o münafıklar ki vb. ifadeler de bulunulmakta. Hak edişe bağlı gerçekleşen ve sınıf belirlenimli olarak beliren varlık düzeyi, akıbet ve ahiret ilmi ile ilgili bir konu olarak da dikkat etmemiz gereken bir olgudur. Bu durumda sonuçları öngörerek yaşamak kaçınılmamız olmaktadır. 

	Kimlikler dediğimiz şey sadece kimlik değil, varlığa tutunma ve varoluş biçimi olarak varlık olmayı getiriyor. Varoluş biçimi olarak kimlik, varlık olarak görünüşün belirimidir. Kimlik olarak varlık belirlenimi, hak edişe bağlı sonuç ilke olarak vücud bulacağınız varlık olma durumunuzu da belirli kılmaktadır.  

	Varlığı nerede görürsünüz? Biçim olarak değil de anlam olarak varlığı nerede görürsünüz? Kendini gerçekleştirdiği vücuda getirdiklerinde görürsünüz. Halil'i nerede görüyorsunuz? Kelamında yani gerçekleşen öznel sıfatlarında, karakter ve kişilik belirlenimlerinde görürsünüz. Varlığı en temelde anlam yüklemli gerçekleşme belirlenimlerinde görürsünüz. Kendine yüklem aldığı kimlikler dahi görünüş bulduğu vücuda gelme belirlenimleridir. 

	Hak edişe bağlı böylesi bir oluş içerisinde Kur’an'da varlık, varlık seyrinde nerede olduğumuzu görmek için önemlidir. Varlık olmak yüklem almaya açık yaratım oluşunda devam eder iken yüklem aldıklarımıza ve yüklem almaya bağlı gerçekleştirdiklerimize daha dikkat etmek gerekir. Sonuçta mümin olmak da var, kafir olmak da var. Salihlerden olmak da var, zalimlerden olmak da var. Başka bir deyişle de ayrı olmadan aynı olmamak hak edişe bağlı yaratım oluşunda dahi devam ediyor.

	Böylesi hakikat içinde beni anla, bana göre yaşa ve benden sonuç alarak yaşa mesajını net olarak anlamak gerekir. İman eden artık Allah’ın varlığı var mı yok mu diyerek cevaplar arama derdinde olan değil, Allah’ı anlama, Allah’a göre yaşama ve Allah’tan sonuç alma gayesine göre yaşaması gerekendir. Allah’ın varlığına, Allah’a göre yaşamak, Allah’ın varlık hakkı ve yaratımdaki emek hakkı sebebi ile olması gerekendir. Allah’tan sonuç almak Allah’ı deneyime açık bulur iken talim etmenin olanağında Allah’ı anlayabilmenin de olanağıdır. Allah’ı anlamak ise tanrısalları deneyimler iken hemhâl olabildiklerimiz dolayımında Allah için olduğumuz gerçeğinin gerçekleşmesinin belirlenimidir. Bizler en temelde Allah’ı bilmek ve anlamak için yaratılmış varlıklarız. Bundan da ileri Allah’ın nuru ile var olur iken nurdan varlıklar olarak var olma olanağına açık ve nurdan var olması gereken varlıklarız… ki Allah’ın bilfiil gerçekleşen tanrısalları ile bizden görünmüş olsun.

	Aslında ana mesajımız ne, bugün varoluşumuzun gayesi ne? Ne için buradayız? Tasavvuf ehliyiz ama derdimiz keramet veya tasarruflar edinmek veya göstermekten daha çok anlamak. Anlamak gibi bir sorunumuz ve derdimiz var. Bu soruna çözüm bulmak, derdimize çare bulmak için buradayız. Derdimiz anlamak. Öyle ise ne için olduğumuzu neye göre belirli kılacağımızı da anlamış olmaktayız. Anlama göre anlamak için olduğumuzu belirli kılmış olmakta, anlamı anlamaya çalışacağız. Kur’an derken anlama haiz olarak da Allah’ı ve kendi olmayı anlamaya çalışacağız. 

	Bizlere miras bırakılan en genel anlamda Kur’an ve insan iken Kur’an ve insan bağıntısında anlamaya çalıştığımız Allah olacak. Bizler anlam varlığıyız ve Allah'ı anlamak için yaratılmış varlıklarız. Bizim meleklerden üstün kılan en büyük tarafımız da bu. Bilmek değil, melekler olan-bitenin hikmetine dair bilmekten yana eksikleri olsa da Allah’ı bizden daha iyi biliyorlar. Bizleri farklı kılan hem olan biteni hikmetine bağlı olarak bilmek hem de olan biten dolayımında Allah’ı anlayabilmektir. Allah sözü olan Kur’an’da Allah’ı anlaya bilmenin bir metni olarak ihtiyaç duyduğumuzdur.

	Anlamak, anlamak, anlamak… esas anlamaktır. Akletmez misiniz ayetleri bunun içindir. Evvela bilmeye davet eder. Bilme tüketilir. Ama yorumlayarak anlamak, talim ederken aynalaşmaya, hemhâl olmaya dair anlamak tüketilen bir şey değildir.

	Yorum, yaratıma içkin her zaman kendisinden fazla vermektir. A'yı bilirsin ama a'nın bağlamlar itibariyle kullanışında, yorumlanışında hep kendinden fazla verişine tanık olursun. İnsanı bilirsin ama insanın ilişkilerinde, yaratım biçimsel olarak hep kendinden fazlası olduğunu görürsünüz. Aile, devlet, sanat, felsefe, kimlikler itibariyle bakın… filozof, sanatçı, anne, baba vb. değil mi? Biraz daha arketipler bağıntısından bakalım. İnsanın Esmayı Hüsna’daki nasibinden bakar isek sadece etten ve kemikten ibaret biyolojik bir canlı değil, canlı olmak ile beraber karakter biçimsel gerçekleşen anlama da içkin kendisinden fazlası olan bir varlık olduğu görülür. Tanrısalları gerçekleştirirken ve tanrısalların hakkı gereği gerçekleşmesi dolayımında Allah’a yükselme, sonuç alma olanağında hep kendisinden fazlası olmaya açık varlık olduğu da görülür. 

	Fatiha’da insan ne? Bakara suresinde insan ne? Al’i İmran’da insan ne? Her bir surede vücud bulan insana, insanlık portresine tanık olacağız. Kur’an'da hukuk, Kur’an'da adalet, Kur’an’da tevhid de diyebilirdik ama insan zaten bunlara içkin varoluşunda üst bir ilke olarak çatı olan varlık durumunda bu ilkeleri kapsayıcı olan varlık. Allah da yaratıcı fail olarak en üst varlık olmakta ve dilde çatı ilke olarak ifade edilenlere içkin gerçekleşme biçimleri gösterendir. Bu durumda en temelde Kur’an’da Allah’ı ve insanı görmek muradımızdır. 

	Kur’an'da ahlak, Kur’an'da tevhid, Kur’an'da hakikat… Kur’an’ı gerçekleşen ilke bağıntısında olgusal anlamda bu ilkeler içeriğinde okuyabilirsiniz. Kur’an'da fizik niye yok diye sorulabilirsiniz. Nüzul sebebi insan olan bir kitapta fiziğe gönderme bulursunuz ama öncelik en genel anlamda muhatap alınan insandır. Neden bu da yazılmamış dediğiniz birçok şey ifade edebilirsiniz ama isimleri talim eden, isim veren insandan hep yeni bir oluş içinde keşfe açık olarak bilişime dair gelişim gösterir iken yaratıma, hakiki varlık olarak Allah’a katılması beklenir. Kur’an her şeyin ve olacakların detaylı bir biçimde olduğu gibi anlatıldığı bir kitap olmuş olsaydı, iman ve inkâr arasında, cahillik ve keşif arasında kendini gerçekleştirmesine ihtiyaç duyulmazdı. İman ve inkâr, cahillik ve keşif arasında anlam yüklemleri alarak tercih gösterdiğimiz yüklemlerde insan olma özelliği gösterdiğimizi unutmamak gerekir.

	Kur’an insana gelmiş, fiziğe dairde bir gönderme yapar ama esas amacı o değildir. İnsana indirilmiş ise insana dair olan şeyleri konuşacaktır. Hakikat, tevhid, değerler, ahlak, hüviyet vb. olgular en temel konularındır. Kur’an'da hüviyet ne anlam taşır? Kur’an'da hukuk ne anlam taşır? Nerede arayacağız? 

	En basit yaklaşım ile hukuk ilkesini nerede okuyorduk? Zekâtta veya infak etme ayetinde neyi okursunuz? İktisadi adaleti. Genel anlamda, varlık durumuna bakılmaksızın amaca bağlı uygulamada fırsat eşitliliğini koruduğunu görmeniz gerekir. “Onlar hayır işlerinde yarışırlar” ayeti veya Allah nezdinde üstünlüğün sonuç olarak takva ile değerlendirildiği ayeti, fırsat eşitliğine bağlı olarak tam rekabet durumunun korunduğunu gösterir. İki kayıt meleği ile denetlendiğimiz net olarak ifade edilir iken gerçekleştirilenlerin sonuçları ile er ya da geç karşılaşacağımız, yüzleşeceğimiz, hesaplaşacağımız ve ceza hükmü de hesap verebilir bir sistem içinde var olduğumuzu gösterir… ki ilkeye bağlı yoruma dair her okumada Allah’ı anlıyor olarak Allah’a katılıyor ve yükseliyoruzdur.  

	Nihayetsiz, sonu gelmeyen nimet ve adalet sahibi. Sonu gelmeyen ilişki, sonu gelmeyen anlam bağıntısı ve bağlamları içerisinde, sonu gelmeyen nimetler ve adalet bağıntısında size geri döner. Döndüğünde, siz eğer geri dönüşte içerilen anlamı anlamaktan yoksunsanız O’nu görür müsünüz? Göremezsiniz. Çünkü anlamadan görmek yok. Anlam, görüş sahibi kılan kendinde biricik olup da yüklemsiz yüklem anlamında sadece kendi olma içeriğine haiz, dirimselliğe haiz görmeye eyler olan yüklem belirlenimli gerçekleşendir. Anlamayan kör iken kör bakış sahipleri nasıl görsün Allah’ı? Anlamadan görmek yok. Anlam; görmenin, duymanın, bilmenin, yönetebilmenin, yeniden yaratabilmenin olanağı olacak kadar önemli. Anlamıyorsanız Musa'ya geldiği gibi gelir, görmezsiniz. Anlamıyorsanız Hızır'ın geldiği gibi gelir, görmezsiniz. Anlamıyorsanız kendi gibi gelir, yine de görmezsiniz.

	Anlayacaksınız, anladığınızda göreceksiniz. Anlayacaksınız, anladığınızı talim edeceksiniz. Anlayacaksınız, anladığınızı esasına bağlı olarak yorumlarken, yorumlamaya bağlı olarak katılırken anlamalarınızı derinleştireceksiniz. Anlamak ile gören, dirimsellik kazanan, anlam yüklem almaya bağlı olarak yaratıma tabi tutulmakta isek en temelde anlam ve anlamanın önemli olduğunu idrak etmek gerekir. Peygamberimiz bize ayı yarmayı miras bırakmadı, parmağından su akıtmayı miras bırakmadı, bizlere Kur’an ve insanı ve bu ikisi dolayımında Allah’ı anlamayı miras bıraktı.

	İnsan olarak memur olduğunuz en temel vazifeniz, eğer iman ediyorsanız, anlamaktır. Bu bağlamda düşünmektir. Allah'ın Kur’an'la bize indirdiği şey de anlamaktır. Anlamadığınızı okumuş da değilsiniz. Peygamberden bize en büyük mucize olarak bırakılan şey Kur’an ise bize miras bırakılan anlam ve anlamaktır. Bir ayette “Anlayasınız diye size Arapça gönderdik” derken dahi Arapçanın esas olduğu değil, anlamanın esas olduğu anlatılır. Bu durumda Kur’an her dile çevriliyor olarak anlaşılması gereken ilahi sözdür. 

	Her varlık, kendi varoluşu, vücuda gelmiş olduğu biçimiyle anlam taşır ve bütünün içindeki ilişkilerinde anlam gerçekleşmesinde kendi olmanın anlamını deneyimliyordur. Her varlık amaca bağlı hikmeti gereği ereğine bağlı oluş içinde anlam ve değer yüklemli olarak gerçekleşir. Dil ile de varlığa dair anlam, sözde karşılanıyor olarak öznelliğe taşınıyordur. Dil, varlığı kendine taşımakta gerçekleşir. İsim de en temelde varlığı görünür kılmanın, öznelliğe taşınmanın, varlığa ve varoluşa tutunmanın anlam biçimi olarak gerçekleşendir. Olmayanı değil olanı belirli kılar iken kendi olmasının anlamını öznelliğe taşımış olmanın aracıdır. 

	Güneşin güneşlikten haberi olmayabilir. Farz edin ki güneşin dili var ve kendine ne der? İster pes ister sun ister hayt vb. demiş olsun sonuçta varlık olarak güneş olma durumunu kastediyordur. Farz edelim ki karınca da kendi dilinde kendisine bir isim vermiştir. Kendisine ne diyor ise kendi olma durumunu kastetmiş olduğundan, kendi olma anlamına bağlı olarak farklı bir dilde o anlamın karşılanmış olması olanaklıdır. Yani dil dolayımında anlam aktarımı yapabilmekte ve dil anlama dair yüklem özdeşliğinde gerçekleşir iken tercüme faaliyeti yapabilmiş olmaktayız. 

	Aynı şeyleri deneyimler iken deneyime dair gerçekleşenin anlamını farklı dillerde karşılamak olanaklıdır… ki dil anlam taşıyıcısı olarak anlamı karşılayandır.

	Kastetmek istediğim; varoluşta anlam ve anlamak esas iken dil çeşitliliği sorununa takılmadan anlamaya çalışma çabası göstermektir. Anlamak için ise sadece çeviri değil, yoruma da ihtiyaç duyduğumuzu özellikle belirtirim. 

	Anlamak, anladığınızda kılar. Anlamadığınız şey her zaman yabancısı olup ötenizde durandır. Bildiğiniz şey, kendiliğe dışsal bulduğunuzdur. En basit örnekle söyleyeyim: İstanbul’u bilmek ile İstanbul’u anlamak aynı şey değildir. Namazı bilmekle namazda olmak aynı şey değildir. Çünkü namazda olmak, Allah'ta olmakla ilgili bir şeydir. Sohbette olmak da bir namaz biçimidir. Ama sohbetteki namazla normal namaz aynı değildir. Normal namazda Allah'a yükselmeye, Allah'ta olmaya çalışırız ama veli kulun dilinden ikram edilen sohbette Allah size iner. Arada böyle bir ince fark vardır. 

	Anlamıyorsanız; baksanız göremezsiniz, duysanız da idrak etmezsiniz. İdrak etmediğiniz sürece de görmekten mahrumsunuz demektir. Bana görün dedi Musa, zaten görünüyordu, daha nasıl görünsün? “Ben âlemlerin rabbiyim” denildiğinde, âlemlerin rabbine bakıyorsundur. Hem nuru ile de görünmekteydi. Yani Musa bizatihi Allah’ı görmek ile şereflenmiş bir kimseydi. Ancak görmenin nasıl olduğunu, gerçekleştiğini bilmediğinden Allah’ı hakkı gereği görmüş de değildi. Anlama içkin varlık durumu ile Allah görünmüş olsa, anlamadıktan sonra Allah’ı göremeyeceğimiz kesin. Sorun idrak meselesi olup, görmek ve idrak bağıntısında en temelde ihtiyaç duyduğumuz anlamaktır. “Ya Rabbi bana misafir gel” dedi. İnsanla gitti kendisine. İnsan bizatihi Allah değil ama insan denilen mahal dolayımında gerçekleşen tanrısal belirlenimlerde bilfiil olarak Allah görünüş bulmakta. 

	Anlam dediğimiz; görmeniz, katılmanız için, bizatihi katılırken yeniden yorumlayıp yeniden anlamanız için gerekli olan şeydir. Anlam yüklem alma belirlenimli gerçekleşir iken yaratımın en temel belirleyeni olan olgudur. Hep gerçekleşme belirleniminde yüklem alma olanağında gerçekleşir. Anlamdan yoksunluk körlüktür. Anlamdan yoksunluk, yaratıcı etkinliğe, talim ile Allah’a katılmaktan yoksun kalmış olmanın özürlülüğüne sebeptir. Anlamadığınızı görmenize imkân yok, anlamadığınıza katılmanıza imkân yok. Sadece bilmekten sorumlu değiliz, anlamaktan yana sorumlu olan varlıklarız. 

	İlkesine bağlı insan biçimsel okumamıza elbette itiraz edenler olacaktır. Nüzul sırasına göre okumadığımız içindir ki ilkeye dair bağıntının olamayacağını söyleyenler dahi olacaktır. Bu gibi itirazlara karşı belirtirim ki ilkesel olanın evrenselliği sebebi ile metafizik olması söz konusudur. Metafizik olan ilkesi gereği herkes için iken bu tarz okuma Kuran’ın herkes için olan yönü sebebi ile Kur’an’a uygun bir okuma yöntemidir. Amaç her kişinin kendisine ayna olmak ise metafizik okuma şarttır. Ayrıca ilkesel olanın ilkesine bağlı olarak bağıntısal olması kaçınılmazdır… ki ilkeler birbirini tamamlayıcı bağıntısal içeriğe haizdir. 

	İlkesel okuma biçimi zorlama değil, Kur’an’ın hakkı olan bir okumadır. İlkeler birbirini bağlam içeriğine bağlı tamamlayıcıdır. Tamamlayıcı oldukları içerik izleğinde Kur’an okuması yaparak Allah’ı anlamaya çalışmak yerinde olur. Bir önceki sureyi anlam içeriği ile tasdik etmek ile beraber kapsayıcı anlam genişliği ve farklı anlam yönleri ile bir sonraki sureyi değerlendirmek de anlamayı kolaylaştıracaktır. 

	Varlıkta ilkesel olanın birbiri ile bağıntısal gerçekleştiği görülür. Fizik zemininde kimya, kimya zemininde biyoloji, biyoloji zemininde tinselliğin gerçekleştiği bir oluş içinde ilkeye dair bilimselliğin konusu olanın olgusallığına tanık olunur. İlkeye dair olgusal olanın alan belirlenimli olarak ihtiyaç ve koşullar izleğinde yaşamda disipline edildiği de görülür. İlkeye bağlı bağıntıda ilimler arası disipline bağlı olarak eğitimin konusu da olması gerekendir. Bu sebeplerden bakıldığında Kur’an sureleri, ilkesine/ ilkelerine bağlı olarak anlam bağıntısında birbirini tamamlayıcıdır. Yeter ki ilkeye dair anlam bağıntısını doğru biçimde yani içerik esasına bağlı olarak okumuş olalım.

	Esasa, ilkeye bağlı kavramsal okuma; ilkenin zamansızlığı sebebi ile kavramın içeriğine bağlı değişen tarihsel sahnesinden bağımsız olarak, metni kendi bağlamlarında okumanın olanağıdır. Böylece metin, ilkesine bağlı zamansızlığı izleğinde güne, okuyucuya olgusal olanın gerçekleşmesi açılımında ayna tutar. Herkesin gerçeğini taşıyan metin olarak metafizik anlatısı ile her zamanda gerçekliğini korur. İşte yapmaya çalıştığımız okuma biçimi de budur. Zamansız olanı konuşurken, anlamaya çalışır iken kendi gerçeğimize tanık olmak, gerçek ile bağıntıda ne, nasıl ve ne için olduğumuzun gerçeğini anlamak, en temelde ise yaratıcı olan Allah’ı ilke belirlenimli anlamaya çalışmak, zamansızlığa tutunmak olarak beşeriyet zemininde beşeriyete aşkınsal varoluşu olanaklı kılar. Bu anlamda yaptığımız çalışma gerçekten önemlidir.

	Not: Her yorum kanaatler içerdiğinden dolayı Kur’an yorumuna dair bu çalışma; “Kur’an böyle diyor” diye değil, “Böyle de okunabilir” anlamında okunmalı ve değerlendirilmelidir. Çünkü bilmeyerek yaptığımız yanlışlar Kur’an’a atfedilmiş olarak Kur’an’ı olumsuz anlamda zan altında koymamalıdır. Yoruma dair kanaatler yorumu yapılana katılıyor olmak iken esas korunduğu sürece yorumu yapılanı anlamayı olanaklı kılar. Yanlışlarımız var ise yorumlanan metni bağlayıcı olarak metne isnat edilmemelidir. 

	Bu kitap serisi, bir Kur’an çalışma -okuma- serisi olarak değerlendirilmelidir. Kur’an sureleri eşliğinde sure ve ayet bağlamlarında kritik edilmelidir.
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	Fatiha ve Bakara sureleri…

	Ne demiştik? Ayet; varlıkta ve varoluşta karşılığı olup da talime -deneyime- ve tahkike açık olandır demiştik. Sure de içerdiği ilke/ ilkeler bağıntısında karakteristik yapısal olan modellemedir. İşte bu anlam üzere Kur’an’da insanı arayacağız. Her bir surede insanın nasıl modellendiğini, nasıl modellenmesi gerektiğini görmeye çalışacağız.  

	Fatiha'yı insan üzerinde yorumlayalım ve özellikle Fatiha’da insanı arayalım. Fatiha'nın sunduğu insan model nasıl bir modeldir? Sure; bir ilkeye bağlı olarak modellenir, orada size belli bir ilkenin bütünlüğünde talim edilen, talime açık olan modellenmiş bir yapı anlatılır. Talim kavramı, deneyimden daha üstün bir kavramdır. Çünkü talim etmek, kişinin kendi -ben- olarak idrak ile eşlik ettiği yürüyüş belirlenimidir. Her deneyimin kendisinde, idrak eşlik ediyor diye bir kaide yok… ama talim dediğinde idrakin eşlik etmiş olması gerekir ki deneyim gerçekten tecrübeye dönüşmüş olsun. Bir deneyimin tecrübeye dönüşmesi, idrakin ona eşlik edip etmemesine bağlıdır. Bu nedenle talim kavramını deneyimden daha üst bir kavram olarak düşünmek gerekir. Talimin niye bu kadar çok öncelendiğini, niye bu kadar önemli olduğunu Bakara suresinde daha çok net göreceğiz.

	Fatiha neyle başlıyor? "Elhamdülillahi Rabbi-ül âlemin." Âlemlerin Rabbine hamdolsun. Bakın, hamd eden bir kişi var, değil mi? Sonra "Errahmanirrahim.” Bunu söyleyen bir kişi var. "Maliki yevmiddin." “Maliki yevmiddin” diyen bir kişi var. Demek ki bu kişi, bizatihi "Elhamdülillahi Rabb-ül Âlemin" olarak Rabb-ül Âleminin kendisini hem idrak eden hem değerinde bilendir. Çünkü hamd, sadece bilmek değil, değerinde bilerek bildiğini değerinde övmek anlamını taşır. Bir şeyi nasıl hamd edersiniz, nasıl översiniz? Değerinde bilirseniz översiniz. Örneğin benim bu bardağın kadrini kıymetini değerinde biliyor olarak, bardağı belirlenimlerinde değer biçimsel ifade etmem, bardağı değerinde bilerek onu hamd etmem, övmem demektir. "Bardak ne güzel işini görüyor," gibi. Bir şeyi değerinde bilmek, onun hamdını yapmayı olanaklı kılar. 

	Talime idrak eşlik ediyor. Demek ki Fatiha suresinin ilk üç ayetinde talime eşlik eden idrak var. Talim eden bir bilinç bize bunu söylüyor. "Errahmanirrahim." Rahman ve Rahim, rahmet sahibi olan bir varlıktan bahsediyoruz, değil mi? Allah rahmet sahibidir. Hem âlemlerde hem insanın kendi üzerinde hem psikolojisinde hem âlemlerin bütününde hem tarihsel olarak hep daha iyiye, doğruya doğru gelişim göstermemizde rahmet sahibi olan, rahmeti önceleyen bir varlık olduğunun taliminde bulunmaktayız. 

	"Maliki yevmiddin." Din gününün sahibi. Genellikle klasik tefsirlerde din günü doğrudan mahşere, yani ahiret denilen gelecek belirlenimine atfedilmiş olarak anlaşılır. Ancak Kur’an’a gittiğimizde durumun böyle olmadığını görürüz. “Din günü” ifadesi, doğrudan din kavramıyla ilişkilidir. Arapçadan birçok dile kadar “din” kelimesi zaten yargıyı., yargısallığı içerir. Peki bu yargı ne? Bu yargısallık ne anlama geliyor? İşte bunu Bakara Suresi’nde çok daha net bir şekilde göreceğiz.

	Maliki Yevmiddin, “yargı gününün sahibi” anlamına gelir. Fakat her yargısal olanın uygulanması ve sonuçları bağıntısından bakıldığında yaşamı biçimler iken yöntem belirlenimli yol olduğunu görüyoruz. Kur’an’da, “Hz. İbrahim ’in dini üzere ol, Hanif din üzere ol” denilir iken “Maliki yevmiddin”-de yargı olan din, bir de bakıyorsun ki kurallarla biçimlenen yol olmuş. Hükümler ile bağlı kılınmış biçimlenen yaşam olmuş. Yol, nimete ve adalete dair hak edişlere bağlı gerçekleşen geri dönüşler izleğinden bakıldığında, kendi üzerine katlanan sonsuzluktur. Geri kullarına dönerken, yarattıklarına dönerken dönüşüyle beraber kendi içinde derinleşen bir sonsuzluğa katılmanızın olanağı yol olmuş. 

	Bu yol, rastgele yürünen bir yol değil. Bazı Doğu kültürlerinde gördüğümüz gibi, vuku bulan olay akışında savrulan bir yaprak gibi zuhurata tabi olarak yürünen veya ne görünürse ona tabi olarak yürünen bir yol değil. Bakara suresindeki yol, Fatiha suresinde belirtilen “Maliki yevmiddin-in” yargısallığında biçimlenen yolun sistem biçimsel gerçekleştiği yoldur. Ereğine bağlı olarak yaşayan İbrahim nebi örneği ile belirtir isek Allah’ın rahmeti öncelediği sistemde, ilkesine bağlı biçimlenen anlam ve değer yolu bize örnek verilmekte. Sistemsel oluş içerisinde sizden bir şeyler bekleniyor, talep ediliyor. Bakara suresinde bunu daha net görmeniz gerekir. 

	Sibernetik bir oluş içinden bakarsak, halife olacak bir canlıya göre nedenleri belirli kılınmış bir sistem var. Ereğinde tanrısalları yaşarken insan olmanın gereğinde sonuçta halife olan insan türü var. Bugünkü bilimde bazı bilim insanları insancıl ilkeden bakıyor olarak yaşamın bir ereğe bağlı olarak gerçekleştiğini ifade etmekte. Bu bilimsel bir yorum olmak ile beraber yaratılıştan bakıldığından her şeyin insan için kılınmış olduğu sistemsel bir oluş içinde varoluş gerçekleşmekte. Varoluş eşiklerinde gerçekleşen erek biçimsel varoluşta her şey, kaotik değil, amacına uygun ve yerindeliğinde gerçekleşmekte. 

	Evrenin hassas ayarları erek biçimsel varoluşun bir belirlenimi olarak değerlendirilmeli. Evrenin ayarlarında çok küçük bir değişiklik olsa, insan var olamazdı. Hepsinin bir varoluş eşiği var. Amino asitlerin oluşumundan hücre bölünmesine kadar, dünyadaki ısının değişimlerinden ve ekolojik dengeye kadar canlılığın ve özellikle insan için ayarlanmış bir ortamda var olmaktayız. Bilmeye de kapalı değil, bilmeye açık bir evren oluşu içinde varoluş, anlam bulmaya açık gerçekleşmekte. Bununla da kalmıyor. İhtiyaçlarımızı giderecek şeyler var edilmiş. Bir hurmadan, üzümden tutun da koruma kalkanı olan göğe, alet yapımına olanaklı olan cevherlere vb. ne var ise insanın varoluşu ve gelişiminin nesnesi kılınmış. Dişiniz niye daha fazla uzamıyor? Kulağınız neden daha büyük değil ve bütün organlarınız yerli yerince ve gerekli olduğu biçimde yaratılmış. Bunlar tesadüf mü? Elbette tesadüfün eseri değil.  Evrim mi? Varoluşu sadece evrime indirgeyerek neden-sonuç bağıntılarında okuyan, Allah’ın ne olduğundan, yaratımdan ve yaratımın kaç türlü gerçekleştiğinden gafildir. 

	Böylesi baktığınızda, her şeyin varoluş eşiklerinde hem zamansal gerçekleşiyor olmasında hem miktara dair ölçü belirlenimli olarak gerçekleşen yaratılışı olduğunu görüyoruz. Bunun içindir ki Kur'an'ın en temel ilkelerinden bir tanesi yaratımdır. Yaratımı kabul etmiyorsanız, Kur'an'ı hiç okumanıza gerek yok. Yaratım ilkesini koymuyorsanız Kur'an'ı hiç okumayın. Yaratımdan bahsediyorsanız, din ilkesi o vakit anlaşılıyor. Sizi bir yapı üzere, anlam-ölçü-kıvam biçimsel var eden, tür olarak insan suretinde yargıya haiz yaratmakta. 

	Allah’ın üzerinizde fıtrat olarak yargısı, insan olmanızdır. Tür olarak varoluşunuz, yargıyı içermekte olup yaratılış olarak da tanrısalları yaşama olanağı, yolun sadece tür biçimsel değil, Allah’a içkin yaşam biçimsel yaşanan bir yol olduğunu gösterir. Tür olarak Allah'ın varlığına, esmalarının -tanrısalların- üzerinizde gerçekleşiyor olmasına dair yaşayacağın din, bizatihi Allah'ın yargısına -hükmüne- bağlı olarak insan olmakta yaşayacağın dindir. 

	Fıtrata dair hem tür olarak insan olma belirlenimli hem de Allah’a içkin tanrısalları yaşamaya dair çift yönlü fıtrat sahibi olarak yaşadığınız bir din var. Tanrısalları ereğine bağlı olarak Allah’a da iman ederek tevhid belirlenimli yaşamakta iseniz hanif denilen ve bireysel yürünen yol anlamında bir dine yükselmiş oluyorsunuz. İlişkilerinizde de diğerinin varlığı söz konusu iken toplumsal anlamda hukuka, bireysel anlamda ahlaka dair yargılara, kurallara ihtiyaç duymaktasınız ki bu anlamda din, varlığın var olma hakkını -gerçekliğini- gözetir iken var olmaya da hak -gerçeklik- sahibi olarak adalete dair hak sahibi olduğuna dikkat etmek de hak din olarak gerçekleşir. Söz konusu Allah’a iman ve hak din üzere hanif olarak fıtrata dair gerçekleşen dinini hakkı gereği yaşamak ise işte İslam, var olmak ile barışık olmanın dini olarak yaşanan yoldur. 

	Hukuk ve ahlak... İyi, doğru, güzele bağlı olarak hakkaniyet ilkesini de gözeterek hak olanın gerçekleşmesini sağlamak, yaşamı öz varlığın gerçekleşme biçimlerine göre biçimlendirerek yaşamak demektir. O’nun varlığında O’nun ile uyumlu yaşamanın yolunu edinmiş olmak demektir. Yeter ki hak olan yargıyı çarpıtmış olmayalım.  

	Hukuk ve ahlak, isteseniz de istemeseniz de yargısaldır. Fakat sana göre iyi, bana göre iyi gibi kişiden kişiye göre değişen bir yargısallıkta iyi veya doğru olan değil, ortak iyimiz-doğrumuz olana ayrıca sonuçları ile herkes için iyi-doğru olana göre gerçekte iyi-doğru olan ile biçimlenen bir hukuk ve ahlak olması gerekendir. Eğer hak olan ilme dair bir şey söyleyebiliyorsam bu sadece benim değil, belli bir grubun da değil, bütün herkesi ilgilendiren bir şeyse, o herkes için doğru olandır, herkes için iyi olandır.  

	İyi, doğru dediğimizin bir de psikolojik gerçekleşme karşılıkları var. Bütünlüğü koruyucu, mutmain kılıcı, vicdanı sükunete taşıyıcı huzur verişi var. İlişkileri sürekli, sürdürülebilir ve yönetilebilir kılması da var. İşte evrensel olup da ortak paydamız anlamında bir iyiyi ve doğruyu bu özelliklerinden tanımlayabilir ve sonuçta deneyimsel anlamda tanırız. İlişkilerin sürekli, sürdürülebilir, yönetilebilir olmasında buluruz. Anlama ve duyguya dair ruhsal karşılıklarında da buluruz. Burada ilişkilerin yönetilebilir olmasından; baskıcılığa haiz ve tektipleştiren bir yönetimi kastetmiyorum. Burada kastettiğim yönetim, geleceğe ortak adım attırabiliyor olmak için olması gereken organizasyon ve ilişkilerin yönetilebilir olmasıdır. Bakara suresini esaslarına bağlı yorumlayarak okuduğumuzda bunun çok net gösteriliyor olduğunu göreceğiz.

	Geleceğe nasıl ortak adım atılır?  Ortak yasalarımız yoksa, ortak ahlakımız yoksa nasıl geleceğimiz olur... En basiti ailede yasa yok diyelim. Aslında yasa vardır da içerilmiş yasa olarak ahlak vardır. Ahlakın kendisi eğer uyum ve sürdürülebilir bir ilişki üzere değilse, karşılıklı yönetilebilir bir ilişki yoksa aile, aile olabilir mi? Geleceğe ortak adım atılabilir mi? Demek ki ahlak denilen bir şey isteniyor.  O zaman ahlak da hüküm -yargı- bağlamında dinimizi belirliyor.  Ahlak, yaşam ilişkilerimizde, âlem-i nasut dediğimiz, âlem-i insan dediğimiz bir varoluşun içerisinde din olarak bize verilmiş oluyor. Bireysel olduğu kadar toplumsal olarak hayati bir öneme sahip, yaşamı biçimler iken yaşamı yol kılan bir olgu. Hadisi şerifte “Ben güzel ahlakı tamamlamaya geldim” denilir iken bize bir din buyruğunda bulunulmuyor mu? Din; kanun ve yönetmelik içeriğine göre yargısaldır ama yargının kendisi, yaşamı biçimler iken talim edilen yaşam, idrakin eşliğinde deneyimleniyor. Anlam-değer içerikli yaşam, yargı biçimsel olarak biçimleniyor.

	Bu söylediklerim, Bakara suresine dairdir. Bunun üzerinden Fatiha'ya devam edelim. “Elhamdülillahi Rabb-ül Âlemin, Errahmanirrahim, Maliki Yevmiddin” ayetleri idrakinde, taliminde olan bir kişi, bütün varlık âlemindeki karşıtlık ilişkisine aşkınsal olarak bu idrak düzeyinde tevhid ifadesinde bulunmuş oluyor. Kendisini ve Allah’ı tanıyan bir kişi olarak şöyle dua ediyor: “Ya Rabbi, yalnızca senden ister, yalnızca sana ibadet ederiz -yönelmişiz-. Bizi nimete erdirdiklerin -sonuç alanların- yolu, doğru yol üzere eyle! Gazaba uğramış sapkınların değil.” 

	Bizi sapkınların yolundan değil de nimetine eren yani senden sonuç alanların... sırat-ı müstakim üzere olanların yolunda eylemesini istemek, yol olarak karşıtlığa bağlı çatallanmış yolda doğru olana dair seçim üzere olduğumuzu göstermektedir. Doğru olan yolda doğru demek; sonuç veren, talime açık olan demektir. Bu bir taleptir. Demek ki Allah yolunda olan kişi Fatiha’da iken Allah’ı bilmeye dair bir sonuç almışlığı olsa da ilişkiye dair gelişim içinde tam anlamı ile Allah’a yönelik tekâmülünü bitirmiş değil. Dua üzeri olmasından da bunu anlayabilmekteyiz. 

	Fatiha’da okuyucu olan şahıs, görülen o ki tercihe bağlı olarak ubudiyet kararını üstlenmiş olmakta. Âlemde kulluk farklı biçimlerde deneyimlenebilir. Bazılarının dediği gibi, “Sizin dininiz köle dini” gibi anlaşılmasın. Böyle bir şey kastedilmiyor. Âlemde kulluk belirlenimleri: 

	
	1) Nedeninize, amaca bağlı olarak temsil ettiğiniz gerçeklik ve tanrısal sıfatların gerçekleşmesine bağlı gerçekleşen zorunlu kulluk var.

	2) Allah sözünün imana dair ubudiyet belirlenimli temsilcisi olarak tercih belirlenimli olarak kabul edilen kulluk var… ki kişi amaç veya erek belirlenimli olarak ereğine bağlı ne için olduğunu belirli kılmış olmanın tercihinde de bulunmuştur. 

	3) Ubudiyet içeriğinde, Allah ereğine bağlı olarak tanrısalları, ilişkiler dolayımında olay belirlenimli olarak gerçekleştirmeye yönelik hizmete dair kulluk var.

	4) Hizmet belirlenimli adanmış olanın muhatap alınmış olarak hitaba mazhar olduğu kulluk var.

	5) Allah ile var olmanın izzetinde Allah’tan yana yakinlik bulmuş olarak Allah’ı refik, veli, sevgili bulmuş olmanın kulluk mertebesi de var… ki kulluk, Allah ile hür olmanın gerçekleşmesinin olması gerekeni olarak olması gerekli olandır.



	Her biri tanrısal bir anlam taşıyor. Eş deyişle her esmayı ilahi bir anlam taşıyor. Esmadan kastımız da üzerinizde baskın olarak, karakter olarak sizi belirleyici olan ilahi sıfat. Bu Rahman da olabilir, Rahim de olabilir, Kahhar da olabilir, Kahir de olabilir, Nur da olabilir, Kayyum da olabilir, Hayy da olabilir, Alim de olabilir, Adl da olabilir.  Allah'ın sıfatlarına dair üzerinizde belirleyici olan, karakterinizi belirli kılan bir sıfat var. İçkin olduğunuz, eskiden “mündemiç” derlerdi, İçkin olduğunuz tanrısallar var. Tanrısalları yaşamak fıtrat olarak dininizin bir parçası. Sizin siz -kendiniz- olmanızın bir belirlenimi. 

	Klasik vahdeti vücutta din, en temelde Cenabı Allah 'ın kaderini yaşamaktır.  Muhyiddin Arabi bunu çok iyi söyler ve doğru da söyler. “İnsanın kaderi Allah'ı yaşamaktır” der. "Sıfatı ilahiyi yaşamaktır” diyerek açımlar. Hakikatte bu elbette böyle. Kendi varlığınıza bakın. Neyi yaşıyorsunuz? Görme, duyma, bilme... bunlar hep tanrısallar olup sıfatı ilahi anlamında yaşadıklarınız. Varoluşunuzun temel belirleyenleri de bunlar. 

	“Tanrısalların tanrısal olduğu veya sıfatı ilahi olduğunu nereden çıkartıyorsun” denilecek olur ise bir metin var ve metne göre uyduruyorsun diyebilirsiniz. Ancak, tanrısal denilenler; sizin elinizde gerçekleşmiyor olan ve varlıkta genele yaygın istidat kadarı ile evrensel olarak tanık olduklarımızdır. Sizin elinizde gerçekleşmeyen şeylerin tamamı tanrısal gerçekleşmek. Elinizde gerçekleşmeyen şeyler size ait değiller. Siz kendinize ait zannediyorsunuz. Onlar yani tanrısallar size dair kılınmış yaratıma, varoluşa dair belirlenimler. 

	Görme, duyma, düşünme, anlama, bilme, merhamet, adalet vb. bunların hiçbiri size ait gerçekleşmiyor. Bilmenin dahi size aidiyetle gerçekleşmediği, Bakara suresi 255. ayeti olan Ayet-el Kürside söylenir. “O, onların önlerinde ve arkalarında ne varsa bilir. Onlar ise O’nun ilminden dilediği kadarından başka bir şey -edinemez- kavrayamaz.” Bu açık ve net bir ifadedir. Peki Allah'ın kürsüsü neresi? Beynin kendisidir. Kürsü; bütün varlık âlemi ile bağıntıda varoluşumuzu olanaklı kılan organımızdır. Allah’ın bizi, içinde bulunduğumuz dünya içinde hep oldu kılmış olarak var ettiği -yarattığı en temel organdır. Düşünme yetimize zemin olan yapı olsa da anlamak, ruhun anlam yüklem almasına bağlı olarak gerçekleşiyor iken kalpte gerçekleşendir. 

	Beyinde salınan nur ve kalpte salınan nurlar arası yüklem almaya açık olup da beden ile yekvücud iken anlamak en temelde öz kendilik -benlik- anlamında ruhta gerçekleşir. Anlamaya aracı olan en temel organ bu anlamda kalptir. Ancak kalp sadece bir organ olarak yorumlanmamalı, insanda beden dolayımında oluşan nurani veya ruhsal beden yapısallığı da kalp olarak anlamlı kılınmalıdır. Her bir organ canlılıktan aldığı paye kadar enformasyon ilişki bağıntısı göstermekte iken yapısal olarak anlama açıktır. Bu anlamda beynin dahi anlamaya dair özellik göstermesi elbette bulunabilir. Söz konusu insanın anlaması ise kalp denilen olgu üzerinden anlamanın gerçekleştiğini belirtmek gerekir. 

	Nur düzeyinde anlamanın nasıl gerçekleştiği ve yapılar arası bağıntılılıkta anlamının yerinin neresi olduğu net olarak bilinmiş değil iken beyin ile anladığımızın yargısına varmak, formel mantık itibarı ile doğru görülmüş olsa da katmanlı ve bağıntısal varoluşta eksik ve sonuç bağlamdan kopuk olarak yanlış bir yargı olabilir. Farz edelim ki beyinde anlamak gerçekleşiyor olsun. Bu anlamda Kur’an’da kalp denilenin beyin olarak ifade edilmiş olduğu gerçeğine de kör kalınmamalıdır. Özellikle Ayet Kürsi olarak bilinen Bakara 255. ayette kürsüden kasıt beyin iken ilim öğreten Allah’ın beyin dolayımında öğrettiği anlaşılması gerekendir. Cenabı Allah, anlamanın kalpte gerçekleştiğini belirtmekte ise kalpten kastın ne olduğunu da net olarak bilmek ve anlamak yerinde olur.

	Ayet-el Kürsinin bir bölümünde “Onlar ise, O’nun ilminden dilediği kadarından başka bir şey -edinemez- kavrayamaz” denilir iken beyin aracılığı anlamın -ilmin- veriliyor olduğu da Kürsi bağıntısında dolaylı olarak anlatılmış olur. Anlamak nerede gerçekleşiyor denilir ise Ayet-el Kürsi bağlamında Kur’an’da kalpten kastın beyin olduğu söylenebilir. Neden dimağ değil de kürsi denilmiş denilir ise dimağ ifadesi nesnesini işaret eden bir tanımlama olup, fonksiyonel olarak beynin gerçekleşen niteliğine dair önemini tanımlamaz. Kürsi kavramı ise beynin ne kadar önemli olduğunu Allah ile anlamlı kılar. 

	Kanaatim o ki bütün düşünce faaliyetleri ve anlam bulmalar, öğrenme faaliyeti olarak beyinde gerçekleşiyor olsa da ruhun beden ile yekvücud olduğu ve kalpte ikamet ettiği düşünüldüğünde, anlamanın atto saniyelerde kalpte gerçekleştiği söylenebilir. Anlam nurda yaratılır iken nura dair bağıntılılıkta anlamanın nur zemininde gerçekleştiği de unutulmamalıdır. Kalpten kasıt, bedensel oluş içinde anlamın en temelde nerede gerçekleştiğidir. Sonuç olarak daha çok bilimsel bilgiye ihtiyaç duyduğumuzun idrakinde olarak da ilmi talime dair süreci takip etmek gerektiğini belirtirim.

	Bakara suresinde tanrısallar ile var olduğumuz net olarak ifade edilir. “Allah Hayy ve Kayyum’dur” denilir iken varlık âlemindeki canlılığın ve yapısal varoluşun Allah ile gerçekleştiği, her bir varlığın bu tanrısallardan paye almış olarak var olduğu da vurgulanmış olur. Bu tevhid bilgisinden yoksun olanlar, Hayy ve Kayyum tanrısallarını sadece Allah’a ait gerçekleştiği zannında bulunur iken Allah’ı varoluştan öteler. Tefsir anlamında Allah’ın Hayy ve Kayyum olmasına dair diriliği yorumlarda bulunulur. Ancak başka ayetlerde varlığa dirilik verdiğini, ayakta tuttuğunu, ilminde verdiğini okumamıza rağmen Allah’ı varlıksal anlamda, yarattıklarına yakin olduğu düzeyde anlamayız. Hep ötelerde bilir… öte kılar iken yakin anlamaktan yoksun olarak da yabancısı olduğumuzu fark etmeyiz.    

	O Hayy ve Kayyum’dur denilir iken sadece Allah kast edilmez, Allah ile bütün varlığın hayy ve kayyum olabildiği/ olabileceği de ifade edilmiş olur. Kur'an'ı bu biçimde anlamaya başladığımızda, çift yönlü varlık durumuyla var olunduğuna tanık olmak ile kalmayıp, çift yönlü varlık olma belirlenimine göre tanrısallar bağıntısında okuma yapmak gerektiğini de anlamış, görmüş oluruz. Allah'a ait olanın, bize de dair kılınmış olmakta gerçekleşir iken var olduğumuzu hep hatırda tutmak gerekir… ki tevhitten kopmadan varlık okumamızı doğru yapmış olalım. Çift yönlü varoluşta ayrı değil aynı da değil yaratım bağıntısında birbirine içkin ve dışsal kapsayıcılıkta var olduğumuzu bilmez ve farklı başkası olarak belirmiş, fazladan bir olgu olarak var edildiğimiz idrakiyle varoluşu idrak etmezsek eğer, Kur’an’ı anlamamıza imkân yok.

	Kur'an'da, Allah'tan kastedilen; varlık olması bakımından nur olup da varlığının hem nesnesi hem öznesi olan yaratıcıdır. Kendinden yaratıyor iken kendi olmaktan bir şey yitirmeden katmanlı yaratım bağıntısında farklı başkası kıldığı fazladan belirmiş her olguyu var eden, nihayetsizce yaratım olanağında yaratıcılığını sergileyen, nihayetsiz gerçekleşen olay akışı bağıntısında nihayetsizce (sonu gelmez) yüklem almaya açık kendini gerçekleştiren ve nihayetsiz olay bağıntısında yarattıklarına karşılıklı varoluş olanağında dönebilen süper varlıktır… ki Süper varlık demek bile söz konusu O ise yetersizdir. Süper varlık kavramı sadece, Allah’ın nihayetsiz varlık olduğunu, nihayetsiz varoluş seyrinde olduğunu anlayabilmek için teşbih olarak kullanılabilir. O nihayeti olmayan varlıktır.

	Nihayetsiz süper bir varlık durumu barındıran bir varlıktan bahsediliyor. Bir taraftan kendi olan, bir taraftan kendi olmakla kalmayıp, kendinden fazla verdiği belirmiş olguları var eden… bunun ile de kalmayıp, onları idare, ikame ve idame edebilen, onlara geri dönebilen ve kendi olmaktan da bir şey yitirmeyen nihayetsiz süper varlık. "Uyku, uyuklama tutmaz” derken kendi olma idrakinden bir şey yitirmeden, kendi benliğine, varlık olma durumuna örtünmeden yaratan bir varlığın olduğudur. Öz bilinç durumuna dair hiçbir yetersizliğin kendisinde gerçekleşmediğidir. 

	Bakara suresi 255. Ayet, insan olarak varoluşumuza dair birçok gerçeği aşikâr etmekte. İnsanın kendisi zaten âlemler içinde ayet kürsi olarak var olmakta. İnsanda ise ayet-el kürsi olan beyindir. Kürsiyi sagir (küçük kürsü) olan ayaklardır. İki kürsi arası beşeriyete ve tanrısallara dair her gerçekleşme; anlam, irade, duygu, güç yetirme, haz, acı, tat vb. belirlenimli gerçekleşir iken anlam biçimsel gerçekleşiyordur. Anlam ise ruhun yüklem aldığı olarak deneyimi deneyimlemesinin, idrakin eşliğinde özne olmanın deneyiminin deneyimi olarak gerçekleşir.   

	Ayet-el Kürsi dediğimiz ayet, Kur'an içerisinde ayetlerin en büyüğü. Bizatihi sizin varlık durumunuzun ne olduğu ve Allah'ın sizin üzerinize nasıl varlık hükümlerinde bulunduğunu ifade eder. Çift yönlü varoluşta var olma, var etme yargısının Allah’a ait olarak gerçekleştiği net olarak ifade edilir. "Allah'ın murat ettiğinin dışında kim şefaat edebilir ondan izinsiz?" ve “Onlar ise, O’nun ilminden dilediği kadarından başka bir şey -edinemez- kavrayamaz.” Denilir iken bize bizden daha yakin olup da bizim kendi olmamızı sağlayan bir Allah var. İlim, yüklem almaya açık yaratıma dair var olduğumuz en temel olgulardan iken Allah’ın anlaşılabilir, bilebilir kıldığı izlekte yüklem almaya açık bir varoluşta bulunduğumuz, Ayet-el Kürsi ile bize hatırlatılır. “O’nun ilmi” der iken murat ettiğinde, anlaşılmaz olan anlaşılabilir veya bilinmez olan bilinebilir olmaktadır. İstediğinde şefaat edilebiliyor. Her şefaat yaratım dolayımında gerçekleşir iken yarattıklarını şefaate vesile kılabiliyor. 

	Sizin üzerinizde hüküm ve murad sahibi bir Allah var. Her varlığa hem içkin ve dışsal kapsayıcılıkta yakin olan bir Allah var. Yarattıklarına gerçekleştirdikleri/ gerçekleştikleri belirlenimler dolayımında dönen bir Allah var.

	Allah bir kuluna dönecekse, onun kendi üzerinden ona dönüyor. Bu kaçınılmaz bir şey.  Sizi maneviyatınızda kapatacaksa, sizi sizin üzerinizde kapatıyor. Sizin maneviyatınızı açacaksa, sizin üzerinizde açıyor. Bakara suresine dikkat edecek olursanız, kişilerin ilahi kelamı yetersiz gördükleri ifadesine karşılık inkârları sebebi ile Allah’ın onlara imanı nasip etmediği vurgulanır. Tavırda olduklarımız, gerçekleştirdiklerimiz dolayımında bize dönüşleri olup da aynalaşmayı olanaklı kılan bir Allah var. Aynalaşma oluşu içinde bizi bize anlatan, gösteren ve kendisini de görünüşe taşıyan bir Allah var.

	Fatiha'daki kul, idrak düzeyinde katılımcı ve kabul edilmiş, ubudiyet belirleniminde bulunan kuldur. Fıtraten her canlı ve şuurlu varlık kul olma niteliğinde yaratılmış iken Fatiha’da, hakikat arayışında ereğine Allah’ı alıp da Allah’ı tercih etmiş olarak ubudiyet belirlenimli kul olmak var. Fatiha’da bu "Ben kul olmayı kabul ediyorum," demektir. Fıtrat olarak kul değil. Hani Bakara suresinde "Bilerek ve bilmeyerek her şey secdededir” denilir iken fıtrata dair kulluk ifade edilir. Varlıklar Allah'ın tanrısallarını gerçekleştirir iken fıtrat olarak hizmetindeler. Yani isteseler de istemeseler de Allah için olmanın hizmetinde kuldurlar. 

	Şöyle düşünün! Yaratımın kendisi sibernetik olgusaldır.  Amaca, ereğe bağlı olarak nedenlerin belirli kılınmış olduğu oluş içinde olgusal, nesnel kılınmış olmak gerçekleşir. Bu şu demektir: Bir sistem içinde var oluyorsunuz ve o sistem içerisinde isteseniz de istemeseniz de amaca hizmet etmiş olarak varsınız. Doktorsunuz, hastanede o sistemin içinde amaç neyse onun hizmetinde oluyorsunuz, oraya kul oluyorsunuz. Bu durum içinde mesele; sistemin kendisine mi kul olacağız yoksa sisteme aşkınsal olarak Allah’a mı kul olacağız? Allah’a kul olduğumuzda Allah için iken Allah’ın bize dönüşünü bizim için olmasında buluruz. Yani bizler Allah için olduğumuz kadar Allah da kendisini bizim için kılar. “Kulum benimle görür, duyar…” hadisi kutsisi de bunu net olarak anlamlı kılar.  

	Sistemin kendisinde ama sisteme aşkınsal ve sistemden bağımsız üst bir ilkede kendin olmak var. İşte Bakara size bunun yolunu göstermekte. Hükme dair tinsel olan yeni bir oluş içinde, fıtrata veya doğaya dair sistemsel oluşa aşkınsal, Allah ile özgürlüğe açılan yolun nasıl olması gerektiği, Bakara suresinde gösterilmekte. Fatiha suresinde yol işaret edilir iken Bakara suresinde yol artık tarif ediliyordur. Fatiha'da sistemsel oluşun kabulü vardır… ama o sistemsel oluş içerisinde, üst seviyelere çıkmanın idraki de var. Nimetine erenler denilir iken Allah’ım senden sonuç alanların yolu üzere eyle denilmektedir. Gaflete düşenlerden olmamak için de dua edilmektedir. Çünkü sistemin içinde sibernetik oluş var. Sistemin içinde aynalaşma var. Sistemin içinde diyalektik var, karşıtlık ilişkisi ve çatışkı var. Gazaba uğrayanların değil, gaflette olanların değil, nimetine erdirdiklerin, senden sonuç alanların, seni talim edenlerin yolu üzere eyle demekteyiz. Kul, idrakin talime eşlik ettiği bir kul. Özbilinç sahibi olarak var olma tercihini Allah’tan yana kullanan bir kul. 

	Fatiha önsöz olarak değerlendirileceği gibi ön bir anlaşma olarak da değerlendirilebilir. Allah ile yarattığı, uluhiyet ve ubudiyet noktasında anlaşmışlardır. Bakara suresinde de kulluğun gerekleri anlatılır ve gerçekleştirilmesi beklenir. Kul olmayı kabul ettik mi? O vakit Bakara suresi başlar. “O, içinde şüphe olmayan kitaptır” İçinde şüphe olmamaktan kasıt; kitabın net yargısallık içerdiğidir… ki şüphe yargısız olma durumudur. 

	Bilginin yargıyı içeriyor olması, anlamın yargısal gerçekleşiyor olması olanağı ile bağıntılı olup, Bakara suresi, sorgulayan, öğrenen insan tipini modeller iken bilginin olanağı dahilinde insanın vücud bulduğu mesajını da taşır… ki âdemin yani ne için insanın yaratılıyor olduğu anlatıda, bunu doğrular. Varlık âleminde tanrısalları ile hüküm sahibi Allah’tır. Bilginin gerçekleşme olanağının da Allah olduğu, hem meleklerin “Senin öğrettiğinden başka bildiğimiz yoktur” ayeti hem de Ayet-el Kürside insanın Allah’ın dilediği kadar ilim sahibi olduğu vurgusunda net olarak anlamlı kılınır. “Alim O’dur” denilir iken bilginin Allah ile olanaklı olan bir tanrısal olup da yaratılmışlara dair varoluşta belirmiş olduğu da vurgulanmış olur.   

	Bakara suresine gidildiğinde Allah’ın varlığına dair, nasıl yaşanması gerektiğine dair net yargılar -hükümler- görülür. İlahi metin net anlamlılık yani yargı içerir iken şüphe ile değil, iman ile yani Allah’tan emin olarak okunması gerekir. Bu ayet ile okuyucuya kitaba yönelik iman ile yaklaşması tavsiye edilmiş olur. Bilmenin olanağında anlama/ anlamaya açık olarak talebe -öğrenci- olması talep edilir. 

	Şüphe dediğiniz nedir? Şüphe dediğiniz yargısızlıktır. Bu durumda anlamın yargısal olmasından hareket ile kitaptaki yargılara yani anlamalara açık olmak için evvela iman öncelenmelidir. Yani anlamı yüklem alacak ve Allah’ı anlamayı önceleyecek iman ile kitabı okumak gerekir… ki bu anlamda “O, içinde şüphe olmayan kitaptır” denilir iken şüphesi olana açık olmadığı anlatılmış olur. Bunlar anlatılmış olmak ile beraber şüphe kitapta değil, us ve nefsi emmare varlığı olan da gerçekleşir diyenlere kitabın canlı örneği olarak resul mertebesinde bulunan şahıs işaret edilir… ki Resul, Allah’ın varlığından yana şüphesi olmayan, tanrısalların gerçekleştiği/ gerçekleşen kitaptır. Allah’ın mesajını, yaşamında gösterendir. Şüphesi olmamak ile beraber Allah’tan gelen anlama açık olandır.

	Resul mertebesi nebiler ile bitmiş değil, tanrısalların gerçekleşmesine bağlı olarak yaşamsal anlamda gerçekleşmeye devam eden bir mertebedir. Bu mertebede olanların Allah varlığından yana şüphesi olmaz. Allah’ı ispat etmek gibi bir dertleri de yoktur. Onlar Allah’a tam iman etmiş, hakkı gereği nasipleri doğrultusunda tanrısalları yaşayan, Allah’ın kendileri dolayımında tanrısalların gerçekleşmesi ile görünüşe geldiği, ilahi sözün gerçekleşme mahalleridir.

	Onlarda şüphe ilhama dair bilgi akışında risal ettiklerinde gerçekleşir iken Allah’a yakinlik tam ise bilginin akışından yana şüphenin olmaması, kendinden şüphe edilmemesi buyrulur. Bir şüphe biçimi de tahammül edilmesi zor olan acı deneyimlerde gerçekleşir iken “Allah’ın yardımı ne zaman” denildiğinde “Allah’ın yardımı” ile iman, “Ne zaman” denildiğinde ise belirsizlik karşısında şüpheye düşmeye yakın ve umutsuzluğa gebe olup da küfre yakın olduğu anlaşılır. Acı deneyimlerde iman sınanmış olmak ile kalınmaz, şüpheye dair belirlenimlerle karşılaşır iken farklı veçhelerde gerçekleşen şüphenin aşılması gerektiği de vurgulanmış olur. İmkânsız gibi görünenin gerçekleşeceğine dair şüphe ve sorgulama da ineğin diriltmeye dair kullanılması olayı ayetlerinde anlatılır. Bu ayetlerde şüphe kavramı geçmezse de şüphe, olayın kendisinde deneyimlenendir.       

	Fatiha'nın kendisinde, kulluk tercihi ile Allah yoluna giren insana geldik. Nasıl insan? Talime açık, sonuç almaya açık, kendini sonuç almaya adamış ve açmış insan. Hakikatten sonuç almaya, Allah'tan sonuç almaya açık ubudiyet sahibi olan insanı gördük. İnkarda duran kul değil. Tercihte bulunmuş, “Ben gönüllü olarak Allah’a adanmışım” diyen insana tanığız. “Yalnızca sana ibadet eder, senden yardım isteriz” der iken yalnızca sana adanmışım diyen ubudiyet sahibine tanığız.

	Bu sistemin içerisinde "Ben niçin olduğumu Allah ereğinde Allah’a kullukta buluyorum. Ne için olduğumu Allah ereğine göre belirli kılmış olmakta belirli kılmış olmaktayım. Amaca bağlı olarak ne için olduğunu belirleyen kuldan bahsediyoruz. Çünkü bir şeyin tercihini yapıyorsanız, ne için olduğunuzu amaca, tercihinize göre belirli kılıyorsunuz. “Ben doktor olacağım veya filozof olacağım” derken dahi ne için olduğunuzu bir erekte, sonuçta, amaçta belirli kılmış olmaktasınız. “Ben filozof olacağım, ben kul olacağım." Bakın tercihte bulunuyorsunuz. Bu bir özgürlüktür… Fatiha'daki kul özgür bir kuldur. Varlığını Allah ile gerçekleşiyor bulup da özerk anlamda kendi olmayı bulan bir yaratılışta özgürleşmenin yolunu Allah’ta arayan bir kul. Tercihsiz, yargısız olarak iradesiz değil, kendi dışında birinin iradesi altında bulunan da değil, özerk varoluşunda kimin ile özerk var ise O’nda kendi olmayı tercih etmiş bir kul.

	"Ya Rabbi, ben sana kul olurum. Yalnızca sana ibadet eder, yalnızca senden medet umarım. Beni nimetine erdirdiklerinin yolu üzere eyle," ...vb. derken, bizatihi tercihine bağlı olarak ne için olduğunu Allah ile belirli kılmış kul olandan/ olmaktan bahsetmekteyim. Bu kul, ne için yaratıldığıyla da örtüşen kuldur. Bakara suresinde “Halife yaratacağım” ayetinde ne için olduğunu talim eden birisisinizdir. Allah’ın kendisi için kıldığı Allah için olarak Allah’a dönmektedir. Artık, siz Allah için iken Allah’ın da sizin için olduğu karşılıklı bir yaratım oluşunda var olursunuz. 

	Artık Allah’ın isteğiyle örtüşen uyumluluğa gelmişsinizdir. Fıtrat olarak kul olmaya içkin, tercihe bağlı olarak, ondan aldığınız payelere bağlı olarak, size dair kılınmış pay içinde fazladan bir belirmiş olgu olarak farklı başkası oluşta kendiniz -ben- iken özbilinç yani kendi -ben- olma idrakinde diyorsunuz ki “Allah içinim.” 

	Fatiha bize önyüz içerikli bir insan profili çıkartıyor. Bir ön söz olarak Kur’an’ı insan bağlamında nasıl anlamamız gerektiğinin resmini betimliyor. Böyle bir kulun yaşı kaçtır?  Manevi yürüyüşe daha yeni başlamış, emekleyen ama idrake gelmiş on üç veya on dört yaşlarında. Bakara suresindeki insanı ise on beş, on altı, an yedi yaşlarında genç olarak göreceğiz. Bu yürüyüş, insan olmak anlam-değer yüklemleri almakta gerçekleşir iken Allah’a ait olanları gerçekleştirmenin yüklemlerinde Allah ile tekâmül bulmuş olmanın yolculuğuna dairdir. Bu, kemâlata doğru bir yürüyüştür. Kişi daha yeni yeni şekilleniyor. Karakter ve kimlik oluşumu sürecini Allah’ta arıyor. 

	Maneviyatınızda veya kendi dininizde ayet diye bir kavram varsa, nüzul diye bir kavram varsa, tekâmül diye bir kavram varsa, yaratan-yaratılan diye veya "Allah katı veya Allah nezdinde" dediğimiz bir kavram varsa aynılıktan bahsedemeyeceğiniz bir varlık oluşu içinde varsınız. Kur'an terminolojisi bağıntısında bunları söylüyorum. Bunun içindir ki “Ayrı değil, aynı da değil” kavramsal yaklaşımını çok iyi anlamanız gerekiyor. Kur’an terminolojisi, varlıkta aynılığın olmadığı içerikte kullanılır iken sizler yaratan ve yaratılanı aynı görmekte iseniz zorlamaya gidiyorsunuzdur. Varlığın ne olduğuna yönelik her zorlama gerçekliğinden koparır iken bizleri gaflete sürükler. 

	Kur’an, anlam açılımında yaratan ve yaratılanın aynı olduğu veya bütün varlık âleminin kendi içinde aynı olduğu gibi bir anlayış vermez. Tür anlatısı, emeğe bağlı hak edişlere göre sınıflanıyor olmak dahi ayrı olmadan aynı olunmadığı gerçeği üzeri ifade edilir. Varlık olma bakımından ayrı değil ama aynı da değil olmanın olanaklı kılınmış olmasında varlık olma bakımında varlık olarak görünüş bulmaktayız. Üstelik iman edenlere herkesi kendi gibi bilmemek dersi verilir… ki buna Bakara suresinde de tanık oluruz.

	Kur’an’da bir kişinin hakikatinden değil, herkesin evrensel hakikati olandan bahsedilir. Aynı gerçekten hareket ile ayrı değil aynı da değil olmanın oluşu içinde varoluş biçimlerinin ilişkilerde gerçekleştiği net olarak ifade edilir. Buna Bakara suresinde de tanığız.

	Fatiha’da "Elhamdülillahi Rabb-ül Âlemin" derken ortak gerçeğimizden, üst gerçeğimizden bahsediyor. Bakara suresinde de “O dirilten ve öldürendir, Hayy ve Kayyum’dur” vb. tanrısalların Allah’a ait olduğundan bahsedilir iken var olmanın Allah ile gerçekleştiği net olarak ifade edilmektedir. Bu anlamda konuştuğumuz şey sadece benim gerçeğim değil veya bir evliyanın, gerçeği değil. Bizatihi herkesin gerçeği. Bu bağlamda üst ilkeden okumak demek; metafizik okumaktır… ki her metafizik okuma, hepimizin ortak gerçeğini ifade ediyor olması gerekiyor. 

	Üst ilkenin evrensel gerçeğinde aynalaşabilmek olanaklıdır. Allah ile kul, kullar ve Kur’an ile aynalaşmanın olanaklı olduğu bir varoluştayız. Hazreti Resul için ne denilmekte “Miratullah.” En genel anlamı ile o güzel insan olmanın modeli iken resul mertebesi gereği “Miratullah” olmak herkese açık bir mertebedir… ki mertebe demekteyiz. Resulullah bir hadisi şerifte “İnsanla Kur'an ikiz kardeştir” demekte. Demek ki üst ilkeleri gereği yapılacak olan metafizik Kur’an okumasında kendimizi ve olan bitenin hikmeti ile aynalaşma olanağı bulmaktayız. Öyle ise Kur’an okurken kendinizi görmeniz gerekir. Göremiyorsanız bu sizin eksiğiniz veya yanlış yaklaşıyor olmanızdandır. Bu durumda ne kadar müslim ve mümin olduğunuzu değerlendirmeniz gerekir. “Nerede hata yapıyorum” sorusunu sormak artık elzemdir. 

	Bakara suresi, “Elif, Lam, Mim” diyerek başlar. Elif, Allah'ın zatına işaret edendir. Tasavvufta bütün nedenlerin başlangıcı anlamında isim olarak kullanılır. Cenabı Allah’ın da bir isim olarak kendine kıldığıdır. Âlemlerin başlangıcı, yaratımın başlangıcı olan varlık Allah’tır ki bu anlamda bir ismi de Elif’tir. Harf olarak da yedi noktadan mürekkep başlangıç anlamını taşır… ki bu anlamda bilginin dil yargısal belirlenimli olarak anlam yüklemli olanaklı olduğunu işaret eder. Lam, âlemlere açılıştır. Kuvvet açılımlarıyla ilgili, melekut/ meleke açılımlarıyla ilgilidir. Bunun ile beraber bağlamın harfi olarak akla işaret ederken akıl ve akla içkin gerçekleşen diğer melekeler dolayımında bilginin gerçekleşme olanağına işaret eder. Mim harfi de yaratımda hep bir mimleniş veya noktalanma, hep sonuç bir yargıya varışla ilgilidir. Sonuç belirlenimin, yargının harfidir… ki anlam biçimsel olarak bilginin olanaklı olduğu kadar yaratım belirlenimli gerçekleştiğini temsil eder.

	Yirmi dokuz surenin başındaki huruf, hangi surenin başında ise o surenin hangi ilke gereği modellenmiş olduğu yani sure olduğu idrakini verir. Bu anlamda Elif, Lam, Mim (Nebi tabiri ile kelime) boş bir harf olmayıp kelime deniliyor olmasından da anlamış olmalıydınız ki anlam içeren kodlamadır. Yani sure Elif, Lam ve Mim ile başlamakta ise o sure, Allah merkezli bir anlatıya, Allah merkezli düşünebilme olanağına haiz olup, Lam harfi ile de amacına -ereğine- dair yöntemsellik içerdiğinin anlamını taşır… ki Mim de sonuç belirlenimli olarak surenin anlatısının tamamlandığını gösterir. Başka bir deyişle de bu üç huruf ile başlayan her süre, Allah merkezli düşünmenin olanağını, yaşama dair yöntemsellik içeren dersini ve sonuç bağıntısından hareket ile yaşamsal anlamda tahkiki yapılabilir olacağının mesajını taşır.  

	Surede, Mim harfinden sonra “Bu kitapta şüphe yoktur” derken de Mim harfi ile uyumlu ifadede bulunulmaktaydı. “Bu kitapta şüphe yoktur” denir iken bu kitap; anlam-us-yaratım belirlenimli ne gerçekleşmekte ise anlama içkin yargı üzeri gerçekleşmekte ve yaratıcıya bağlı olarak bilgi olanaklı olduğunda, şüpheye yer vermeyecek biçimde, bilginin olanaklı kılınmış olmasına bağlı ifadeye haizdir denilmiş olur. İfade edilenlerin varlıksal ve yaşamsal -varoluşsal- anlamda karşılıklarına bağlı olarak da tahkikinin yapılabileceğinin gereceği ifade edilmiş olmaktaydı. 

	Sure başındaki huruf, surenin hangi anlam içeriğine bağlı olarak nasıl modellenmiş olduğunun anlamını taşır. Huruf içerikli her bir surede de huruf tekrarı, esas anlamını koruyor olmak ile beraber, sure ile bağıntılı olarak yoruma açık, farklı anlam yüklemleri de taşımaktaydı.    

	Bakara suresi, Kur'an içinde büyük bir metin, küçük bir kitap gibidir. Kaç sayfa? Takriben kırk sekiz saflık olan bir kitap. İki yüz seksen altı ayet, az değil. En uzun sure ve iki yüz seksen ikinci ayeti en uzun ayet. En önemli ayet olan ve Allah-insan bağıntısını en yetkin biçimde açıklayıcı olan Ayet-el Kürsi de bu surede bulunmakta. İman akidelerini belirten Amenerresulü de bu surede bulunur. Hakikat ve varoluşa dair bağıntılılık birçok perspektiften ele alınmakta. Tevhid, şeriat, Allah’ta Allah ile nasıl yaşanması gerektiğin gerçeği olarak ifade edilmekte. 

	Bakara suresi yaşam gibi, çeşitlilikte artarda gelen olay-olgu örüntüsü barındırır. Dikkat edilmez ise içinde kaybolunur… hakikate, hikmete, varoluşa/ yaşama dair mesaj alınmaz. Hayatın kendisi gibi, içindeyken anlamakta zorlandığınız bir metin. Bağlayıcı ilkelerini görmezseniz her metin anlaşılmaktan öte durur. Metni, metafizik ilke bağıntısında dışına çıkarak, ortak noktalarını, işaret ettiği gerçekleri, kavramlarını görerek meta/ üst bir okumaya başvurduğumuzda anlamaya başlarız. 

	En basit anlamda “Şüphe yoktur" ayetinde ayeti bağlayıcı olan şüphe kavramının hikmetine dair anlam içeriğinden çalıştığımızda yargısız olmak ifade edilir dediğimizde, ayeti kavram bakışımında tevil etmekteyiz. Şüphenin yaşam karşılıklarını anlatmaya başladığımızda yansıtmalı olarak ayeti tefsir etmekteyiz. Tefsir, ayetin gerçekleşme karşılığına bağlı olarak anlamının ne olabildiğine/ neler olabileceğine dair yorumdur. Şüpheyi, karşıtı olarak iman dolayımında ele aldığımızda ise kavram olarak gerçekleştiğine dair tanıtlamaktayız. Bir nevi tevil yapmaktayız ki tevil; ayette geçen kavramın veya ayet olan kavramın içeriğine bağlı tanımlanması ve içerik olarak olmadıkları dolayımında tanıtlanması yorum biçimi olarak değerlendirilmesi gerekendi. Bu anlamlardan farklı olarak şüpheyi öğrenme biçimi olarak gördüğümüzde, surenin böylesi bir öğrenme biçiminden uzak, iman ve teslimiyete bağlı bir öğrenme biçimi sunduğunu görmekteyiz. 

	Sure hakikate ve hakikate göre nasıl yaşanması gerektiğine dair biçimlenir iken yargısallık net olarak şüpheyi içermeyecek biçimde ifade edilir. Yani ne dediğini, sonuçlarını çok iyi bilen bir yaratıcının surede muhatabıyızdır. Hakikate dair yargı, tevhid dolayımında varoluşa dair yargı, olan bitene dair yargı yani bilgibilimsel yargı, ahlaki ve hukuki uygulamaya dair yargı… ki bu da bilgi bilimseldir. 

	Uygulamada ahlak biçimsel ve hüküm biçimsel olarak neye tabi tutuluyoruz? Hukuka tabi tutuluyoruz. Sizin ibadetlerinizden tutun da ilişkilerinizi belirleyecek kadar hükümler var. Borçtan tutun faize, faizden tutun mirasa kadar yargı var. Surede mirasın nasıl pay edileceği yok ama miras bırakmanın hak olduğu yargıya bağlı kılınmış. Nisa suresinde de mirasın nasıl pay edilmesi gerektiğine dair hükümler zaten var.  

	Bakara suresi 178 ayet; “Ey iman edenler! Öldürülenler hakkında size kısas emredildi. Buna göre hüre hür, köleye köle ve kadına da kadın kısas edilir. Fakat katil, öldürdüğü kimsenin yakını tarafından affedilirse kısas düşer. O zaman affeden, uygun görülen diyeti kabul etmeli, affedilen de diyet borcunu güzelce ve tam olarak ödemelidir. Bu, Rabbinizin bir hafifletmesi ve merhametidir. Bütün bunlara rağmen kim Allah’ın koyduğu sınırı aşarsa, pek acı bir azabı hak etmiş olur.” Ayrıca “Kısasta sizin için hayat vardır” denilir iken kısas ceza hukukunun en temel biçimi olarak vurgulanır. 

	Dini İslam'da şeriat -hukuk-; "dişe diş, göze göz" deyiminden kasıt eğer ilkelce kaba kuvvete başvurmak ise bu değildir. Eğer gerçekleşene birebir karşılık vermek anlamında dişe diş, göze göz ifadesi kullanılmakta ise bunu içerir… ama sadece bu anlamı taşımaz. Bu anlam bağıntısında da Nahl suresi 126. ayet ile kısasın sadece “göze göz, dişe diş” olmadığı vurgulanır. Sadece ceza hukuku anlamında geçerliliği olduğu anlamlı kılınır. “Eğer size birisi bir şey yaparsa bir mukabil, birebir.  Eğer affederseniz, bu sizin için daha hayırlıdır. İşinizi Allah'a ısmarlarsanız sevabı Allah katındadır." Zaten uygulamada affetmek demek, hikmete açık olmak demek. "Bu deneyimlenen olayda bir şey dönüyor, hikmeti ne? Affedersen buradaki hikmete vakıf olacak sükuneti ve anlam arayışına geçmiş olacaksın! Her adalet talebi, hikmete dair körlük taşır. Çünkü adalet talebine dair gerçekleşen deneyimlenen olayın ne için gerçekleştiğini hak talebinde iken göremiyorsun. Hakkını talep ediyorsan kendi üzerindesin. Gerçekleşen olayın ne için gerçekleştiği anlamına açık değilsin.

	Bakara 179. Ayette: “Ey akıl sahipleri! Sizin için kısasta hayat vardır” denilir. Kısasın hikmetine dair örnekler şunlardır: 

	
	1) Cezanın caydırıcı olması.

	2) Gönüllerin vicdani anlamda sükûnet bulması.

	3) Cezanın ahiretinize dair kefaret olması yani cezanın yeni bir ceza hükmünü kaldırmış olması… kısas ahiret hayatı için de hayati öneme haizdir.

	4) Cezaya bağlı olarak diğerinin varlık hak ve had belirlenimlerinin varoluşa dair meşruiyet alanı oluşturması.

	5) Ceza hükmüne bağlı güvenliğin tesisi ile kısasın, kaotik ve öngörüsüz bir geleceğin değil, öngörülü bir geleceğin teminatı olması. 

	6) Güvenliğe dair olarak ilişkilerin sürdürülebilir ve yönetilebilir olması.

	7) Kısas ile ceza, meşru olanları görünür kılar iken kurucu değerler alanının muhafaza edilmesi. 

	8) Değer olan kısas sınırlarında meşru olarak ortak ruh yani anlam-değer alanı oluşturulması. 

	9) Diğerinin varlık -var olma- hakkı kısas ile güvence altına alınır. Böyle eşya merkezli olmaktan daha çok insan/ âdem merkezli var olmak öncelenir. Cezada caydırıcılık, insan değerinin açık olması içindir… ki kısas insanın varlık değerinde hakkı gereği muamele edilmesi içindir. 

	10) Kısas ile kişiler/ kullar dolayımında adalet sıfatı ile dönen Allah’a da tevhid belirleniminde bilfiil tanık olunması. 

	11) Kısas ile ceza hukukuna dair karmaşık değil, en basit yöntemin uygulanabilir olarak hükme bağlanmış olması.

	12) Kısastaki misilleme hakkı sebebi ile kötü niyetin/ niyetlerin eyleme dönük olmasının önüne geçilmiş olması. 



	Yukarıda belirtilen bu şıkları kısasın hikmet esasına bağlı olarak artırmak kişin anlayışı genişliğinde olanaklıdır. Varlık sahnesinde kısas, hangi tanrısala bağlı olay gerçekleşmiş ise o tanrısal dolayımında Allah ile aynalaşmanın da olanağıdır… ki kısas sadece ceza biçimi değil, aynalaşma biçimi olarak da Allah’ta gerçekleşir. Merhamet eden merhamet edilir. Sevene sevgi ile bakılır. Affeden affedilir. Cömert cömert olarak karşılanır. Zalim olarak kahhar olan gadaba dair Kahhar olan ile karşılaşır. Bu örnekleri dileyen çoğaltabilir. 

	Allah'ın bize buyurduğu şeriatta, eş deyişle hukukta esas; Allah'la uyumlu yaşamanın olanağıdır. Bizatihi dinde şeriat, Allah'la uyumlu yaşamanın, Allah'la sürdürülebilir ilişki kurmanın, Allah'a açık olmanın, Allah'ı talime açık olarak Allah'tan sonuç almanın olanaklarını veren hükümlerdir. Size sadece “Faize dikkat edin” denilmez. “Faize dikkat edin” derken emeğin sömürülmemesi, ilişkilerin sürekli ve sürdürülebilir kılınması, fırsat eşitliği, iktisadi adalet adına zulüm nesnesi kılınmış olan yasak edilmektedir. İnsan ilişkilerinde insan halifetullah olduğu içindir ki tanrısallar gerçekleşmektedir. İnsanın varlık hakkı ve emeğinin hak edişe dair kutsiyeti sebebi ile de faiz yasak kılınmıştır.

	Bu açılımlar ile bakar iken Bakara suresinin en temelde ilim-talim-terbiye süreç belirlenimli öğrenim ve eğitim suresi olduğunu görmekteyiz. Daha önce ahkam ilkesiyle okuduğumuz sureyi en temelde öğrenim ve eğitim ilkesinde değerlendireceğiz. Fatiha suresinde kul olanın, Bakara suresinde öğrenime geçtiği ve bilmeye açık kılınmış oluş içinde talime dair eğitildiğini görmemiz gerekir. Sonuçta istenen ise kişinin ilim-talim eşliğinde Allah ve diğerleri ile ilişkilerinde terbiye bulmuş olmasıdır.

	Fatiha suresinden itibaren süreci takip ederseniz: Fatiha’da kul hakka açıktı ve Allah’tan sonuç almayı talep etmekteydi. Fatiha’da “Maliki Yevmiddin” olan Allah’ı yargı sahibi olarak dini insanlığa yol kılmış olduğunu görmekteyiz. Yaşama dair yargı sahibi, şüphesiz yani net bir anlam akışında anlamın yargısal olmasında geliyor. İçinde yargı olan bir metinle geliyor. Bakara suresi ile geliyor. Bakara suresi ile gelmesi ne demek? İnsani ilişkilerde kendisine yükselme yolunu belirli kılıyor, düzenliyor. Fatiha’da “Nimetine erenlerin yolu yani senden sonuç alanların yolu üzeri eyle” denildiğinde artık Bakara suresinde nasıl sonuç alınması gerektiğinin yargıları ile yol belirli kılınmakta. Tevhide, ahlaka, hukuka, ibadete dair olması gerekenler net olarak ifade edilmekte. Özellikle bilgiden yana sonuç almak ve ilişkilerden yana sonuç verecek hükümlere bağlı kalmak Allah tarafından öğretilendir.

	Bakara suresinde kurtuluşa ermekten de bahsedilir. “Kurtuluşa erenlerin gerçekleştirmeye bağlı vasıflarından bahsedilir. İman, tevhid itikada dair zandan kurtuluşun gerekenleridir. Allah’ın emir ve yasaklarına uymak da kişinin nefsi emmaresine dair kurtuluşudur. Tağuta tapınmamaktan kasıt, kişinin kötücül doğaya haiz nefsi emmaresine tapınmaması gerektiği anlamını taşır. Bu surede Tağut denilen, başka bir surede “Sadece kötülüğü emreder” olarak zikredilir. 

	Kişi nefsi emmaresini haklar bağıntısında ve diğeri dolayımında terbiye etmelidir… ki kişi nefsinden yana kurtuluş bulmak ile hem dünyasını hakkı gereği yaşamış olsun hem de ahiretini selamet bulmuş olarak kurtarmış olsun. Akıbete/ ahirete göre gerçekleştirdiklerinin sonuçları olan bir olay oluşu içinde, sonuçta kişiyi cezaya mahkûm/ bağlayıcı kılmayan bir eylem oluşunda var olmak da gelecek belirleniminde cezadan yana kurtuluştur. Nefsi emmaresi terbiye bulmamış olanın da nesnelerinde kendi olmayı bulur iken Allah ve hakikatine açık olması beklenemez.  

	Bakara suresinde bize en temelde işaret edilen anlam sorunudur. Anlam ve anlamak en temel varoluş belirlenimleri olup Bakara suresi 30. Ayette hem insanın ne için yaratılmış olduğu hem anlam sorununun ne olduğunu hem de anlamaya yönelik olarak nasıl anlayabildiğimizin olanaklarını bize gösterilir. “Hani Rabbin meleklere: ‘Ben yeryüzünde bir halife yaratacağım’ dediğinde onlar ‘Orada fesat çıkaracak ve kan dökecek birini mi yaratacaksın? Halbuki biz, seni övgüyle tesbih ve takdis ediyoruz’ demişlerdi. Allah da onlara ‘Ben sizin bilmediğiniz şeyleri bilirim’ buyurmuştu.”

	Yukarıdaki ayette; sibernetik oluş içerisinde bütün varlık nedenleri halife olmaya göre belirli kılınmış bir varlık olarak üzerine konuşulan insandır. Varlık nedenine göre en güzel kıvamda yaratılmış olup da tanrısalları en yüksel biçimde ve çeşitlilikte, değişen zamanların öznesi olarak yaratıcı etkinlikte gerçekleştirir iken Allah’ın fail olma belirlenimli görünüş bulmasının da nesnesi insandır. Buna bağlı olarak da yerkürede dünya oluşu içerisinde ne yaratılmışsa bizim için olduğunu Bakara suresi ayetleri ile görüyoruz. 

	Dünyadakileri kendimiz için kılmanın olanağında mülkten de paye alırken kendimize dünyalar kurmaktayız. Dünyayı kendimiz için bulmamız ise sadece psikolojik bir yaklaşım değil, uzandığımız gerçeklik olarak deneyimlediğimizdir. Bizatihi talim ettiğimiz bir olgu olarak dünyayı kendimiz için bulmakta ve kendimiz için kılmaktayız. Gerçekleşmenin nesnesi kıldığımız her ne var ise dünyamızın nesnesi kılmış olarak anlam-değer yükleminde talim etmiş olmaktayız. Nihayeti gelmez nimet yaratımı sürekliliğinde dünya dediğimiz, anlam-değer yüklemli olarak nesnemizken, araçsal kılarken katıldığımız varlık alanıydı. 

	Nesnemiz kılmak, varlığa tutunmanın ve katılmanın bir gereği olarak deneyimlediğimiz bir durum. Nesnelerimiz ile aidiyet düzeyinde bağ kurduğumuzda gerekir ise fesat ve kan dökmeye kadar gidebilmekteyiz. Ancak, varlığı kendi için kılar iken tutunmak ve katılmak ile hem tanrısalları deneyimlediğimiz ilişkiler ağında gerçekleşmekte hem de öğrenmeye zorlandığımız sonuçlar ile karşılaşmaktayız. Varlığa dair isimleri öğrenmek de talimin bir parçası olup Allah insana, isim verme olanağı ile isimleri öğretmekte, başka bir deyişle de varlığın ne olduğunu bilme, talim etme sürecine koymuştur… ki her varlık ismi ile özüne dair kendi olduğu duruma karşılık olarak bilmenin konusu olmaktadır. Sonuçta varlığa isimler ile tutunur iken katılan insan/ âdem ilim-talim sürecinde açık olmakta. 

	İnsanın sonuçta ne olacağına, başka bir deyişle de ne için olduğuna kör bakan melekler de insanın isim zikretme, isim verme olanağından hareket ile olan bitene yabancı oldukları eksiklerini talim etmek ile öğrenmekteler. Talim ettikleri bir diğer olgu da süreç belirlenimli olarak insanın ne için olduğudur… ki insanın isimleri öğrenme süreci, isimleri söyleme -isim verme olanağı- tanımladığı ile var olma olanağı iken talim belirlenimli olarak pratikte öğrenme olanağı olduğunu gösterir. Melekler dahi talim belirlenimli bir öğrenme sürecinde insanın ne için olduğuna sonuçta tanık olmaktalar. Ayet baki; olmaya da devam etmekteler. 

	Başka bir deyişle de ilk insan Âdem, varlığa dair söz hakkı verilmiş olandı. Varlığa dair söz hakkı olmayan melek grubuna, isimleri söylemek ile hem varlığa dair isimleri söyler iken isimleri meleklere haber vermek ile nebi olmanın anlamını yüklenmişti hem insan olmanın anlamının haberini vermiş olarak nebi olmanın anlamını yüklenmişti hem olay belirlenimli olarak insanın beşeriyete aşkınsal anlam varlığı olduğunu göstermişti hem de Cenabı Allah’ın alim ismi ve ilim sıfatı ile anlayış, söz, ifade etme gücü, güç yetirme vb. tanrısalların görünüş bulması dolayımında halifetullah olma potansiyelini açık ederek göstermiş olmaktaydı. O; insanın varlığa dair söz söyleme hakkı olduğunun, insanın anlam varlığı olduğunun, anlayış ve düşünceye bağlı olarak anlam yüklem alıyor olmakta varoluş biçimsel yaratılıyor olduğunun ilk örneği idi.            

	Farz edin ben Bakara suresiyim; 15-16 yaşında bir gencim. Böyle resmedin! Sure anlamında Bakara’ya yani kendime soruyorum: "Bakara, senin temel karakterin ne? Sen nasıl bir kişiliğe sahipsin? Karakterim iradeye haiz varlık olarak tercih belirlenimli gerçekleşmeyi önsel bulan mürittir. Öğrenmeye açık talebe olmaktır.  Talep ettikleri dolayımında öncelikli anlam-değer yüklemlerinde talip olmakta yaratılıyor olmaktır. Müslim yani Allah’a teslim kul olarak Allah’a talip olmaktır. Peki kişiliğin nasıl? Varlığa, varoluşa dair ne var ise sorgulayan insan kişiliği göstermekteyim. “Peki ben Rabbin olan Allah’ı nasıl buldun?” “Ben Rabbimi kendimde Hayy ve Kayyum buldum. Ben Rabbimi kendimde Alim buldum. Ben Rabbimi bana öğretici buldum Muallim yani alim olan eğitmen buldum. Ben Rabbimin talebesiyim. Rabbim olan Allah ile varlık âlemine dair söz söyleme hakkına sahip olan halifetullahım.” 

	Bu anlamda Bakara suresi Allah'ın talebesi olmak demektir… ki 30. ayet ile insanın Allah’ın talebesi olduğu net olarak anlamlı kılınır. 255. ayet olan Ayet-el Kürsi ile de insanın üzerinde ilim sahibi olup da ilmi ile bilmesini olanaklı kılanın Allah olduğu da net olarak anlamlı kılınır. Birçok ayette Allah’ın varlığından tutun da aylara, haram aylardan tutunda ne harcanması gerektiğine, şarap ve kumardan tutun da kadının özel gününe kadar sorgulandığını ve cevap verildiğini görmekteyiz. Bakara suresi 31. ayette: “Allah Âdem'e isimlerin tamamını öğretti, sonra da onları meleklere gösterip ‘Haydi, doğru söylüyorsanız bunların isimlerini bana haber verin’ buyurdu.” 32. ayette de “Melekler: ‘Seni tesbih ve her türlü noksanlıktan tenzih ederiz! Senin öğrettiğinden başka hiçbir bilgimiz yoktur.” Her iki ayete dikkat edildiğinde Allah’ın öğretici olarak net görülür. 255. ayette de ilim sahibinin Allah olduğu ve ilmi öğretenin Allah olduğu net olarak ifade edilir. 282. ayetin sonunda da “Allah size öğretiyor” denilirken de Allah öğreticidir.     

	Söz konusu insan ise soru varsa cevap, sorun varsa çözüm elbet Allah tarafından bir biçimde öğretilmektedir. Tekrar eden ayetler ile öğretmek bir yöntem olduğu gibi tekrar edilen emsaller ile de insana aynalaşma oluşunda öğrenim verilmektedir. Melekler ile eleştirel olarak öğrenmeye açık olmanın korunduğunu görmek ile beraber Azazil örneği ile de kibir, hased yani muhalif olduğuna zarar verecek düzeyde kıskançlık göstermek ile anlama/ anlamaya açıklığın yitirildiğini ve anlamaktan uzak aşağılara düşmeye tanığız. Mit ile anlayış kolaylığı verilmek ile beraber ilkesine bağlı her yorumda öğrenmeye keşfi anlamda olanak verilmektedir. 

	Soya dair gelişen zihniyet algısında hakikate nasıl örtünüldüğü İsrailoğulları dolayımında net olarak anlatılmaktadır. Bu da tarihsel anlamda ders ve ibretler ile İsrailoğulları gibi olmamak gerektiğinin öğretisini taşır… ki tarih, olmamamız, yapmamız gerekenler ile geleceğe doğru yürümenin olanağını verir iken İsrailoğulları, olunmaması gereken anlayış biçimi yani zihniyetleri ile ibret alınması gereken olay örüntüsünde bize anlatılır. 

	İnek bahsi ile analitik bilmenin bir bilme biçim olarak ihtiyaç duyulan olduğu gösterilse de Allah’ı anlamaktan yana yetersiz olacağı ifade edilir. İnek olayı ile inek anlayışsızlığı anlam olarak temsil eder iken insanın anlayışsızlığında diretmesinin anlamdan uzaklaşma olduğu net olarak anlamlı kılınmış olur. İnek ile; anlayışsız olanlara ve olması gerekeni yapmakta direnenlere anlayışsızlığından dolayı bir aynalaşma oluşu içinde cevap verilmiş olur ki aynalaşmanın da bir öğrenme biçimi olduğu anlamlı kılınmış olur.  

	İbrahim’in eleştirel yaklaşımı ile de diyalektik diyaloğa dair anlam bağıntısında beklenmedik durumlarda beklenmedik cevap verirken dahi Allah’ın öğretici olduğu işaret edilir. Beklenmedik anlam akışında anlık öğrenmeye dair bilişim göstermek, önceden bilmediğini bilmeyi olanaklı kılan bir bilme ve rahmete dair himmet biçimidir. İçlerinden öğretici bir resulün ümmetine bilmediklerini öğretmesi de bildikleri ve karşılaştığı sorular doğrultusunda doğaçlamaya bağlı risaletinde hem öğretmesi hem de yeni bağlamlarda kendinin öğrenmesini olanaklı kılan bir öğrenme biçimidir. 

	Şehrin dirilişini sorgulayanın, yüz sene ölümden sonra yeniden canlandırılması ve şehrin süreç içinde canlı kılınmış olması da süreç belirlenimli olarak deney ve gözleme dair öğrenmeyi gösterir. Eşeğinin gözü önünde süreç ve evre belirlenimli canlandırılması da sürecin kısaltılarak örneklenebileceği gerçeğini gösterir ki bu da bir öğrenme yöntemi olarak değerlendirilmesi gerekendir. Bugün bilimin de yaptığı bundan ibarettir. Deney-gözlem-ölçüm-kritiğe dair sonuç verileri yöntemsel olarak yeniden canlandırmak hem tahkik hem de talim olarak bir öğrenme biçimidir. 

	İbrahim nebinin, ölülerin diriltilmesini sorgulaması da şüpheden dolayı değil, meraktan dolayı deneyime açık öğrenmenin olanağını gösterir. İbrahim nebi tevhid ve güzel ahlak öğrenimli olarak hakikati olay-ilişki bağıntısında deneyimleyen bir kişi olarak haniftir… ki haniflik hakikatin bireysel olarak deneyimlendiği gerçeğini taşır.   

	Âdem’in tevbe etmeye dair yani yeniden yükselmeye, aslı olan Allah’a dönmeye dair ilham almış olması da ilham almaya açık öğrenme biçimimiz olduğunu da gösterir. İlham anlamı anlamış olarak görüş sahibi olmanın en özsel öğrenme biçimi olarak gerçekleşir.

	Ahlaka ve hukuka dair bilgilerin gerekliliği de uygulamaya dair süreç içinde öğrenilendir. Uygulamaya dair bilgi talim edildikçe terbiye edilmenin bilgisi olarak üzerinde rabbi olan Allah’ın eylemde tanrısalların gerçekleşmesi dolayımında görünmesinin bilgisidir.

	Bakara suresi ilim-talim-terbiye açısından dikkatli değerlendirildiğinde, Allah’ın birçok öğretme biçimi ile insanı talebesi kılmış olduğu görülür. İbrahim nebiye “Müslimlerden ol” yani “Teslim olanlardan ol” denildiğinde de Allah’a teslimiyet boyunduruk altında olmak değil… çünkü fıtrat olarak her varlık zaten var olmak elinde olmadan Allah ile var olmakta iken buna ihtiyaç olmadığından Allah’ın talebesi ol anlamını taşır. Allah’a teslimiyet, teslim olduğunun bilgisine ve gerçekleşme iradesine açık olmak anlamını taşır iken Allah’ın eğitmenliğini kabul etmiş olmak anlamını taşır… ki İbrahim nebinin feraseti ve sorgulama gücünden de Allah’ın terbiyesi altında ilmi talim ettiğine tanık olmaktayız. O ne Yahudi ne de Hıristiyan iken sadece Allah’ın talebesi olup da hakikate giden yolu ferdi olarak talim eden hanif bir müslimdi. Ümmet olarak her sorguladığımızın muhatabı Allah ise Allah’ın talebesi olarak cevap elbet Allah’tan er ya da geç verilir. Cevap, insanın isimleri talim, meleklerin insanı talim etmesi deneyimi süreci gibi talim-ilim bağıntısında anlaşılır olarak elbet bizi bulur.

	Misale bağlı öğrenme, vahiy bilgisi ile öğrenme, ilhama bağlı öğrenme, tarihsel verilere bağlı öğrenme, talim-ilim bağıntısında öğrenme, eleştirel diyalogda anlık gelişen anlam akışında öğrenme, bilgi birikimi doğrultusunda doğaçlamaya bağlı olarak öğretir iken öğrenme, birinden ders görmüş olarak bilmeye dair öğrenme, analitik öğrenme, tecrübe ederek öğrenme, süreç belirlenimli deney-gözlemde öğrenme, üst bir ilkeye bağlı olarak metafizik okuyabilmede öğrenme vb. birçok öğrenme biçimde 

	Bakara suresinde talebe karakterli sorgulayan kişilik özelliği gösteren insan betimlenir. Fatiha suresinde yola çıkmış olan, Bakara suresinde Allah’ın talebesi olan müslim olarak, işitip de isyan edenlerden değil, işitip de teslim olanlardandır. Yani işiten olarak anlama açık ve teslim olarak da talime açık kişidir. Anlama sorunu bir öğrenme sorunu da olduğundan Bakara suresi ile anlama sorunun talim ile aşılabileceği net olarak vurgulanmış olur. Meleklerin talim sonucunda insanın yaratılışının ne için olduğunu anlamış olmaları da buna örnek gösterilebilir.

	Melekler, hamdı yani değerinde bilmeyi, tesbihi yani tanrısalları hakkı gereği yaşamayı ve takdisi yani Allah’ı Kuddüs sıfatı gereği kendinde olmayandan uzak olduğu durum üzeri bilenler iken Fatiha suresinin ilk üç ayeti üzeridir. Buna rağmen olan bitenin hikmetinden uzak oldukları da insanı talim etmeleri sonucunda, isim bilgisinden yani tanım ve hikmet bilgisine vakıf olmadıklarından anlaşılır. 

	Bilmek için öğrenmeye ihtiyaç elbet vardır ama en temelde diğerini anlayacak isek onu talime etmeye açık buluyor olmak gerekir ki bu anlamda Allah ile insan ve diğer mahlûkat bilmeye açık olduğu kadar, ilişki kurma ve aynalaşma oluşunda hemhâl olmaya açık olduğu kadar anlaşılmaya da açık varlık durumunda bulunur. İnsanın en önemli yönü de bilme nesnelerini dil dolayımında bilmeye açık varlık olduğu gibi talim ile de anlam-duygu yani hâl belirlenimli gerçekleşeni anlamaya açık var olmasıdır… ki bu anlamda sadece Allah’ı bilmek değil, Allah’ı tanrısalların gerçekleşmesi dolayımında talime açık bulur iken hemhâl olduğu kadar anlamaya da açık olması sebebi ile meleklerde olmayan bir özellik gösterir.

	İnsan isim verdiklerini duyuya, anlama, usa, iradeye, duyguya, hazza, tada vb. dair bulur iken talime açık bulur. İsim ile onu en basit biçimde tanımlar. İsim ile onu belirli kılar iken ona tutunur, talimde ise ona katılır. İsim kendisinin uydurduğu değil, varlığa yakıştırır iken dil dolayımında varlığı öznel dünyaya taşımasıdır. Bir eşyayı duyuya dair ismi ile beraber görerek talime açık bulur iken adaleti veya iyiliği vb. gerçekleştiğinde duyusunda, anlamında, eyleminde talime açık buluruz. 

	İnsan dediğin talime açık varlıktır. Zaten varsanız, istidadınız kadar talime açıksınız, deneyime açık varlıksınızdır. Varlık deneyime açık olup da yüklem aldığı belirlenimlerde varlık olarak kendini yüklem belirlenimli nesneleri dolayımında deneyimleyendir ve görünüşe taşıyandır. Bu anlamda Allah dahi yüklem almaya açık varlık olarak, talime açık varlıktır. Rahman, Rahim, Vedud vb. nice tanrısalı ile kendini yüklem almaya açık olarak gerçekleştiren, talim eden Allah değil midir? Yüklem olarak yarattığı tanrısallarda kendisini oldu kılmış olarak karakter içerikli kimlik belirlenimli olarak yaratan olmakta talim eden Allah değil mi? Zati varlık olarak kendini yaratmak değil, anlam-duygu yüklemlerinde kendini yaratan bir Allah’ın olduğu bilgisine bugün ki insanlık gerçekten çok uzak. Yüklem almaya açık olmak, deneyime, kendini talim etmeye açık varlık olmak demektir ki insan bu bağlamda yüklem almaya açık olmanın sınırsızlığında -nihayetsizliğinde- Allah ile bulduğu yaratım olanağı ile de Allah’ı anlamaya en yakın kılınmış yaratılmış varlıktır.  

	Ayet baki… siz Bakara suresini okur iken anne karnında ve temel gıda alımında hep topraktan yaratılan insanı anlayın! Halen sorgulayan ve öğrenme biçimlerini yöntemleştiren, cevapları peşinde şüphe ile sorgulayan veya merak ile koşan insana tanık olun! İlişkilerinde olması gerekenleri tesis etmek zorunda olan varlığı anlayın! Sonuçta Allah’ın talebesi olarak kabul edilmiş ise Allah tarafından hem ilim hem de tanrısallar ile desteklenen insanı anlayın! İbrahim, Talut, Davut, İsa buna örnek verilir.

	Bakara suresinde ayrıca anlamanız gereken ilahi mesajın Âdem’den Hatem’e ve ayet baki halen sürekli olduğudur. Bakara 136. ayette “Biz Allah'a ve bize indirilene, İbrahim, İsmail, İshak, Yakub ve torunlarına indirilenlere; yine Musa ve İsa'ya verilenlere ve bütün peygamberlere, rableri tarafından gönderilenlere inandık. Onlar arasında ayırım yapmayız; biz O'na teslim olmuşuzdur” denilmekte. Bu, mesajın sürekliliğine, nübüvvetin ortak bir söylevi olduğuna iman etmek demektir. Talebeliğimiz sürekli bir oluş içerisinde mirası alarak başlıyor ve geçmişin deneyimlerine açık olarak devam ediyor. Geçmiş nebilerin tasdik edilmesi ve sonuçta yeni olan ile yürüyüşe devam edilmesi gerektiği net olarak anlamlı kılınır. 

	Âdem nebi yeni bir tür anlamında yaratılmış iken eleştiriye ve isyana maruz kalmaktaydı. Her resul ile gelen de “Biz atamızdan böyle görmedik” diyerek itiraz edilen veya inkâr edilen olabilmekteydi. “Bir ayeti giderdiğimizde yerine daha bir benzerini veya daha iyisini getiririz” ayeti mesajın sürekliliğinde esasa bağlı olarak yeniye açık olmak gerektiğini anlamlı kılar. “Biz atamızdan böyle görmedik” diyenlere “Atanız yanlış yapmış olsa da mı” diye cevap verilir iken ilahi mesaja ve yeni olana körlüğün sebebi ifade edilir. 

	İsrailoğulları örneği ile de zihniyet olarak yeniye açık olunmadığında, saçma gerekçeler (hangi meleğin vahiy getirdiği konusu), menfaate dair çarpıtmalar vb. birçok nedenden dolayı anlama dair açıklığın yitirildiği net olarak ders niteliğinde verilmiş olur. Yeni olanı ilk inkâr edenler olmamaları da net olarak ifade edilmiş olmasına rağmen ortak zihniyet alanın verdiği aidiyet, konfor, iktidar, çıkarlar, kıskançlık vb. inkâra sebep vermekte olduğunu da alt metin okuması ile rahatlık ile anlayabiliriz.

	Fesat çıkarmaları ve insan öldürmeleri, melekleri haklı çıkarır iken Allah’ın talep ettiği insan olmaktan uzaklaşıldığı anlamı da birçok ayette anlamlı kılınır. Fesat hakikatten uzaklaşmaya neden iken insan öldürmekten daha büyük bir sorun olduğu da ifade edilmiş olur.

	Sonuçta, Bakara suresinde İsrailoğullarının, olumsuz bir örnek olarak seçilmiş ve ibretlik ders konusu yapılmış olduğunu görmekteyiz. İçlerinde elbette iyiler vardır. Bu zaten ifade edilmekte ama genel anlatımdan bakıldığında olumsuz bir ders konusu olarak İsrailoğulları, ibretin konusu olarak olunmaması gereken bir zihniyet olarak ifade edilmiştir. Zihniyetler anlam-değer yüklemli olarak edinilir. 

	Öyle ise Allah’ı anlamaktan yoksun cehaletten, Allah’a şirk koşacak aptallıktan, emir ve öğütlerini hiçe sayacak aymazlıktan, bahşettiğine rıza göstermeyecek arzu nesnelerinde şımarmaktan yani İsrailoğlu olmaktan Allah’a sığınırım. Öğüt verip de öğüdü tutmayan, yeni gelene açık olmadığı gibi düşmanca tavırlar sergileyen, Allah’a kimi durumda çocuk edinmiş olmanın iftirasını atan, yasak kılınmış olanı yapmayı nefsine hoş gelen takiye ile adet edinen vb. olmak anlamında İsrailoğlu olmaktan Allah’a sığınırım. 

	İsrailoğlu demek; gece yürüyenler anlamını taşır iken gecenin karanlığında kalanlardan değil, resulleri ve ilahi sözün sürekliliği ile kendine çağıran, nur ile aydınlatan Allah’ın talebesi olarak yolculuğa devam etmek gerekir. Zaten Allah, talebesi olanları gecenin karanlığında kalanlar gibi kılmayacak, kendi ile destekler iken nuruna yükseltmiş olarak hem nurdan paye vermek hem de anlamdan, ilimden paye vermek ile aydın kılacaktır.

	Bakara suresinde dikkat edilmesi gereken yasaklar, ise yasak kılınmış olanlar ile emir kılınmış olanların görünüş bulmasıdır… ki orucun yasakları ile orucun sınırları belirli kılınmış olarak emir edilen, uygulamada vücud bulmuş olmaktadır. Âdem ve Havva’ya dair yasak kılınmış olan ile de varoluşa dair sınırlar edinmiş olarak sorumluluk almanın yolu öğretilmiş olur. Diğerine dair fesat ve öldürmeye dair getirilen yasaklar da diğerinin varlık -var olma- hakkına dikkat edilmesi gerektiğinin yasakları olmak ile beraber Allah’a, diğeri ile ilişki dolayımında tanrısalların gerçekleşmesine dair güzel ahlak taliminde yüksel olanağı veren yasaklardır. Emir ve yasaklar ile biçimlenen yol, artık emir ve yasaklar ile kendi içinde kendi olmanın sınırlarını edinmiş olup da Allah’a doğru yolculuk yapması gereken insana uzanır. 

	Diğeri dolayımında insan, tanrısalları gerçekleştirdiği ölçüde Allah’a bilfiil dönmekte yükselmek ile kalmaz, halifetullah olması gereği Allah’ı insanlık âlemi ve yerkürenin varlık sahnesinde görünüşe taşır… ki bu anlamda Bakara suresinde Allah’ın talebesi olanın, ilim-talim-terbiye sürecinde halifetullah olarak vücud bulması da gerçekleşmektedir.    

	Bakara suresi olup yeniden soralım! “Ey Bakara, Rabbini nasıl buldun?" "Benim üzerimde Rabbim Mürid, Mürşit, Alim, Hâkim (İrade eden, öğretici ve yetiştirici yeterliliğe haiz olmak ile beraber bilgi sahibi olarak bilen olup da yargı sahibi) olandır. Bildiğini öğreten ve bana talim ettirendir. Hafız olup da beni destekleyen ve koruyandır. Sonuçta Aziz olması gereği beni de Aziz kılandır. Allah ile var iken Allah’tan sonuç aldıkça kurtuluşu, hürriyeti Allah’ta buldum. Allah’ın talim eden talebesi olarak nihayeti gelmeyen anlam akışı içinde anlamaya ve bilmeye memur kılındım.” Bakara suresinde Allah eğitmen, kul talebedir. Bakara suresi olan kişiden ise Allah eğitmendir, onu okumaya talip olanlar ise Allah’ın talebesi olarak muhatap alınır. 

	Bakara suresinde Allah bilgiyi öğrenciye boca eden öğretici değil, talim ederek katılımcı, keşfe ve en temelde anlamaya açık kılan bir eğitmendir. Talim sürecinde yaşananlar, öğrencinin hem katılım düzeyini hem de potansiyelini düzeyini açık etmektedir. İstenen ise anlama/ anlamaya ve talime açık olmanın korunmasıdır.  

	Bakara suresinde sabırdan kastedilen ise bazılarının tefsir ettiği gibi oruç değildir. Sabır demek, tahammül etmek anlamına da gelir ama en temelde sabır istikametinden yana kararlı ve tutarlı olmak anlamını taşır. Surede Sabır ile salat (namaz), kavram çifti olarak beraber zikredilir iken ne yaşanırsa yaşansın, Allah’ta olmaktan yana tutarlı ve kararlı olmak gerektiği de anlamlı kılınır. Allah’ta olmaktan yana kararlı ve tutarlı olmayıp da dünya nimetlerini aymazca talep edenlerden olmamak gerektiği dersi de net olarak verilmiş olur. 

	İlim-talim-terbiye sürecinde aceleci olarak ilme dair yargıda bulunmamak, olay akışı içinde de aceleci olarak kararlar almamak gerektiği anlamlı kılınır. Hayır diye görülenin şerre, şerr diye görülenin hayra sebep vereceği göz önünde bulundurulur ise sonuçlarını öngörmediğimiz yargılarda bulunmak kişinin imanına, zararına sebep verebilir. İblisin isyandaki aceleciliği, meleklerin ilmi yargıdaki aceleciliği, İsrailoğullarının dünya menfaatinden yana aceleciliği, esasa bağlı yeni olanı inkâr etmeye dair acelecilikleri olumsuz ders örnekleri olarak ibret anlamında bize öğretilir. Talebesi olduğumuz Allah ve bahşedeceği sonuç, gelecek belirlenimli olarak hak edeceğimiz geleceğimizdir. Sabır ve salat ile yani Allah’ta olmakta kararlı ve tutarlı olmak ile de hem ilim-talim hem de emir ve yasaklar çizgisinde terbiye bulmuş olmaya dikkat etmek gerekir.     

	Bakara suresinde sorunumuz, anlama sorunu olarak belirtilir. Anlamak için ise talime, sabra ve salata ihtiyaç duymaktayız. Yani Allah’ta olmakta kararlı olarak talimde tutarlı olmak ile anlamaya açık olmayı da koruyarak müslim olmaya ihtiyacımız var. Müslim en basit anlamda Allah’a, mesajı olan sözüne teslim olan anlamını taşısa da derin anlamı ile Allah’ın talebesi olan anlamını taşır. Anlamaya duyarlı, Anlamak için çaba gösteren kulun karakteri olan kimliğidir.

	Bakara suresi olmuş iseniz Allah'ın bizatihi öğrencisi olan, talebesi olan, öğrenen insan modelinde betimleniyorsunuzdur. Kulluktan müslim olmaya, müslim olmayı talebe olmakta deneyimliyorsunuzdur. “İşittik isyan ettik” deyip de Allah’ı anlamaya açık olmayanlardan değil, “İşittik teslim olduk” diyerek anlamaya ve talime açık olduğunu ifade müslimlerdenizdir. İlim-talim-terbiye sürecinde, yanılmak, anlamamak, düşmek, acılar, sınanmak vb. elbette var. Önemli olan ise Allah’ta olmanın sürekliliğinde yeniden ayağa kalkarak yürüyebilmektir. 

	Bakara olmak derken de sure olmayı kastetmekteyim inek olmayı değil, ilkesi gereği biçimlenmiş insan modelini çift yönlü varoluşta anlamaya çalışmaktayız. Biz artık bu sureye İlim-talim terbiye veya sadece talebe suresi diyelim. Sure olmak söz konusu ise yanlış anlaşılmaların veya gerçekle dalga geçilmesinin önüne de geçmek gerekir. Bu isim verme talebi dahi insan olmanın ne için olduğuna bağlı olarak tanımlamaya dair isim verme olanağında, öncelik belirlenimine göre yeterli veya gerekli olanı belirtmektir. 

	Bakara suresi genelinden bakıldığında hayatta en hakiki mürşidin ilim değil, ilimi yaratan ve öğreten Alim ve Hâkim olan Allah olduğu ifade edilmiş olur. Bu durumda insanın en temelde ilmi, ilim-talim-terbiye sürecinde anlam yüklem almada nasıl ediniyor olduğu önemli olduğu kadar, ilim Allah’a ait gerçekleşen bir tanrısal olduğundan, yaratılmışa dair de gerçekleşiyor iken Allah’tan olarak edinilmiş olduğu yani en temelde kimden ediniliyor olduğu da bir o kadar önemlidir. Gerçekleşen olguya sadece nesnellik perspektifinden bakıyor iken öznesi ve nesnesi olarak yaratıcısı olan Allah’a gafil olmadan düşünmeyi de öğrenmek gerekir.      
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	Al’i İmran suresi…     

	Bakara suresindeki gibi Al’i İmran suresi de Elif, Lam, Mim harflerinin anlam bağlamı ile başlamakta. Kur’an’da ayet tekrarları anlam içeriğinde aynı gibi görülse de suredeki anlam bağlamında farklı anlam içeriği ile verilir. Elif başlangıç, Lam melekut ve yaratım bağıntısında açılım, Mim harfi de anlam-biçim yüklemli noktalanış veya yargısal bağıntıda görünüş bulmuş olmak vb. anlamlar taşır. Bakara suresinde huruf, varlık merkezli anlam içeriğine haiz iken Al’i İmran suresinde huruf, ferdi anlamda özünden itibaren Allah’ın zatı ile var olunduğu, bütün meleke donanımı dolayımında Allah’a ait tanrısallar ile var olunduğu ve tanrısallar içeriğinde karakteristik özelliklerde noktalanmış olarak vücud bulunduğu anlamını taşır. 

	Surenin bağlayıcı ilkelerinden birisi her ne kadar takva olsa da söz ve sözün gerçekleşmesi de bağlayıcı ilkedir… ki bu anlamda sözün/ anlamın sahibi yaratıcısı olan Allah Elif harfi ile işaret edilir. Sözün yaratıcı etkinliğe dair belirlenim olarak gerçekleşiyor olması Lam harfi ile işaret edilir. Sözün gerçekleşir iken öznelliğe dair vücud kazanıyor, karakter belirlenimli yapısal ve gerçekleşiyor kılınıyor olması da mim harfi ile anlamlı kılınır. Sure bu bağıntında içeriğini, ferdin yaşamsal anlamda olması gerekenler izleğinde nasıl yaşaması, varoluşun hangi izlekte anlamlı kılıyor olması gerektiği yönünde bulur.

	Al’i İmran suresi, huruftan sonra Allah’ın kendisini Hayy ve Kayyum isimleri ile tanıtması, işlerinde adaleti gözetiyor olması ayrıca dirilten ve öldürenin, zillete düşürenin ve izzet verenin Allah olduğu ile devam eder. Tanrısalların sadece kendisine ait gerçekleşmediği yarattıklarına dair de gerçekleştiği, tevhid idrakinden bakıldığında, varlık âleminin Allah ile Hayy ve Kayyum olma olanağında var olduğuna dikkat çekilmiş olur. Ölüden diri, diriden ölü çıkaran, zillete ve izzete sebep veren yaratıcı failden bakıldığında varoluşun kimsenin elinde gerçekleşmediği bir defa daha farklı bir açıdan gösterilmiş olur. 

	Var olmak kimsenin elinde olmadan bahşedilmiş gerçeklik olarak gerçekleşir iken her varlığın kaderi, tanrısalları yaşamak dolayımında Allah’ı yaşamak olarak gerçekleşir. Yaşamın belirli kılınmış bir ömürden ibaret olduğunu vurgulayan ayetler ile de kaderin yazı belirlenimi gerçekleştiği anlaşılır. Her bir varlığın boş yere anlamsız gerçekleşmediği ve tümel içerikli tür belirlenimli anlam yükleminde ayrıca tanrısallar dolayımında ve amacına bağlı gerçekleşen yüklem değişimlerinde bir kaderinin olduğu da sürenin genelinde anlaşılması gerekendir. Bu anlamda Al’i İmran suresinde üç temel kader yargısına varmış oluruz.

	Surede, dünya hayatına dair sevdirilmiş olan ihtiyaç, haz ve arzu nesnelerini zikretmek ile beraber ölümlü olan yaşamda, yaşam ve ölüm arasında önceliğin ne olması gerektiğine dikkat etmek gerektiği mesajı net olarak verilir. Arzu nesneleri yaşama tutunmanın değer biçimsel olguları olsa da her canlı ölümü tadar iken insanın önceliği arzu nesneleri değil, ilahi sözü gerçekleştirmek olmalıdır. 

	Fatiha suresinde iman; Allah’ın varlığından emin olmakta gerçekleşmesi gereken iken Bakara suresinde iman, Allah’ın talebesi olarak Allah’tan gelen anlama açık olmak gerektiğinin belirlenimidir. Al’i İmran’da iman, sözü gerçekleştirmeye yönelik biçimlendiği gibi Allah’ın varlığından emin olan kişinin işlerinde de Allah’ın varlığından emin olması ve bu bağıntıda özgüvene taşınması gerekendir. 

	Fatiha suresinde din; anlam içeriği ile yargı kavramını içermek ile beraber Allah’ın varlığından sonuç almaya yönelik kabul edilen iken Bakara suresinde din, hakikate, olması gerekenlere dair yargı biçimsel olarak sınırları belirli kılınmış hükümler ile biçimlenen yoldur. Al’i İmran suresinde din de artık öğrendiklerinin gerçekleşmesi gerektiği yürünmesi gereken yoldur. İbrahim Nebi örneği ile hanif olarak hakikatin ferdi deneyime açık olduğu belirtilir iken hakikate ve gerçekleşmesi -olması- gereken yargılarda buluşulması gerektiği de nübüvvetin ortak mesajına dikkat çeker. 

	Allah’a ortak koşmadan, tevhid idrakinde olarak gerçekleşmesi gerekenlerin gerçekleştirilmesi talep edilir. “Allah katında din İslam’dır” ve İslam’dan başka dinlerin Allah nezdinde kabul görmeyeceği ayrıca iman ettikten sonra dini terk edenlerin özürlerinin yani tevbelerin kabul görmeyeceği de net olarak ifade edilir. Allah’a imandan sonra küfre dönmek hainlik olarak düşünüldüğünde hainlerin özrünün kabul görmeyeceği net olarak ifade edilmiştir… ki dinde bütün haram kılınmış olanlara esneklik gösterilir iken “La ilahe illallah-tan”, Allah’a imandan yana taviz verilmediği net olarak anlaşılır. Kur’an’da din; “La ilahe illallah” zemininde temellendirilerek biçimlenir.    

	Fatiha suresinde kul; ubudiyette talip olup da özgürce tercihte bulunan iken Bakara suresinde kul Allah’ın sözüne, anlam içeriği gereği teslim olan talebedir. Al’i İmran suresinde kul da artık kendisine buyrulan ve buyrulmuş olanı gerçekleştirmeye yönelik hareket edendir… ki Bakara suresinde “De ki” ifadesine belirgin biçimde tanık değil iken Al’i İmran suresinde sıklıkla tanık oluruz. Al’i İmran’da kul artık “Kul” yani “Buyur ki veya De ki” anlamında söze muhatap olduğu gibi, kendi nefsine ve diğerine hakikati veya hak olana göre olması gerekeni buyurandır. 

	Bu anlamda Bakara suresinde talebe olarak öğreneni, Al’i İmran suresinde öğrendiklerini ifade etme ve gerçekleştirme olanağında görürüz. Al’i İmran suresi ilahi sözün gerçekleşmesi gerektiği suredir. Sure boyunca insanın süreç varlığı olarak anlama/ anlamaya açık olduğu yani anlam yüklemi almaya açık olduğu net olarak ifade edilir. Artık doğada gerçekleşenlerin içerik ve biçim yüklemli olarak haiz olduğu ve yaratım belirlenimli enformasyon bağıntısında gerçekleşen anlamın, öznede dil yüklemsel olarak içerik-biçim bağıntısında öznel gerçekleştiğine de tanık oluruz. İsa’nın yaratım miti ile de bu anlamlı kılınır. 

	Doğada gerçekleşenlerde nesnel olgusal yüklem olup da öznede de öznel olgusal yüklem belirlenimli yargısal gerçekleşen anlam, dil dolayımında nesnellikten öznelliğe taşınır. Dil; nesnel olgusal yüklem -yargısal- olan ile öznel olgusal yargı anlamında gerçekleşen ve yüklem alındığında bilmenin olanağı olan yargı belirlenimli anlamın yüklem özdeşliğinde gerçekleştiği olanaktır.  Artık Al’i İmran ile beraber anlamın -sözün-, eril olmasına bağlı yargısallıkta inanç nesnesi olması doğrultusunda gerçekleşme erkine yani iradeye bürünmesi ile beraber eylem biçimsel olarak gerçekleşmesi talep edilir. Artık, bilmenin olanaklı kılınmasında öğrendiğini gerçekleştirmesi gereken insan modeli -tipi- görülmek istenendir. 

	Surede birçok karakter ve kişilik biçimsel tavırlar konu örneği olarak gösterilir iken sözün gerçekleştirilmesinin en temel rol model örneği surede Allah olarak görülür. İşlerini adalet sıfatı gereği gerçekleştiren yani ilke üzeri iş gören, sözünün gerçekleşmesinin arkasında duran vaat sahibi, başka bir deyişle de karakter sahibi Allah’tır. Al’i İmran ile görülen o ki Allah’ta söz karakter biçimsel gerçekleşmekte ve insan da sözün karakter biçimsel olarak gerçekleşmesi beklenmekte. 

	Al’i İmran suresinde tevhid gereği Allah’ın ahlakı ile ahlaklananlar da rol model kılmış olarak örnek verilir. İmran ailesi, Meryem, İsa, İbrahim, geçmişte Allah’ın sözünü gerçekleştirmek için mücadele veren nebi ve ümmetleri, Allah bize yeter diyen iman ehli özgüven sahibi olan Ashabı Kiram bu anlamda surenin hangi süreçte biçimlendiğini gösterir. Varlıkta gerçekleşenlerin boş yere yani anlamsız gerçekleşmediği üzerine düşünen aklı selim düşünür insan modeli de örnek verilir. Takva da örnek rol model sahiplerinin ortak özelliği olarak dikkat edilmesi gerekendir.

	Bakara suresinde talebe olan insan, Zekeriya’da biçimlenmiş olarak tanık olduğumuz olur. Meryem’in annesi ve Meryem adanmış iki kişi olarak tanık olduğumuz iki rol modeldir. Özellikle Meryem adanmış bir ruh olarak imanı tam olup da Allah’ın varlığından emin olmak ile kalmayıp, Allah’tan sonuç alan biri olarak da nimete ermiş biridir… ki işlerinde de Allah’tan emin olan temiz zihin sahibi olandır. 

	Zekeriya, nimete eren Meryem’i örnek alarak Allah’a dua eder. Mirası taşıyacak bir evlat talep eder. Kendisine çocuk müjdesi verilmiş olsa da emin olmak için işaret talep eder. Allah’ın varlığından yana şüphe eden değildir ama sözün gerçekleşmesine dair gerçekliğinden emin olmak için alamet ister. Bu da anlamın/ sözün gerçekleşmesine dair gizli şüpheye haiz olduğu görülür… ki geleceğini -olacağın- belirsizliği, çocuk edinme yaşının geçmiş olması ve yetersizliği ayrıca şüphenin yargısız bırakması da göstermekteydi ki emin olunmayan anlamı/ sözü tahkike tabi tutmak gerekmekteydi.

	Al’i İmran suresinin bağlayıcı temel ilkesi takva olsa da takva erek ilke olup temel anlamda sureyi biçimleyen ilke ilahi söz/ anlam ve gerçekleşmesidir. Sözün içselleştirilmiş değer olarak karakter biçimsel vücud bulması, takvada tamamlanıyor olup, takva; ilahi sözün veya yargının, anlamın muhatabında gerçekleşiyor olarak karakter biçimsel olarak vücuda gelmiş olmasıdır. Sadece korunma, sakınma anlamını taşımakta değil, sözün değer olarak gerçekleştiği karakter yüklemi olarak da gerçekleşmekte. 

	Al’i İmran’da söz gerçekleşmesi gerekendir. Ereğinde takva düzeyinde karakter bulmuş öznellikte gerçekleşmesi gerekendir… ki hakikatin talebesi/ talibi, Al’i İmran suresinde sadece sözü gerçekleştirmekte değil, takvada gerçekleştirmiş olarak sözün vücuda gelmiş olduğu insan tipinde gerçekleşendir. 

	Bakara suresinde soya dayalı ortak zihniyet (ortak anlam-değer) yükleminde bulunan İsrailoğulları yani gece yürüyenler, olmaması gerekilen olumsuz tipolojik örnek iken Al’i İmran suresinde “Ehli kitap” tanımlaması ile kastedilen, ilahi sözün gerçekleşmesinden sorumlu kılınmış olan ortak zihniyet alanına sahip kişilerdir. Al’i İmran suresine dikkat edildiğinde Ehli kitap olarak sözün kendisinden sorumlu kılınmış olanlar ifade edilir iken söz dolayımında Allah’a aidiyette ve Allah’ın sözünü gerçekleştirme sorumluluğunu yüklenmiş olunması beklenmektedir. 

	Sözün sorumluluğunun biri tarafında yüklenilmiş olması ile sözün sorumluluğunun aidiyet belirlenimli yüklenmiş olunması, sözün gerçekleşmesine dair iki farklı düzeydir. Sözden mesul kılınmış olmak ile gerçekleştirmekte iken söze katılıyor olmaktan daha çok sadece uygulayıcı olunmaktaydı. Söz, aidiyet duygusunda ve sorumlu olduğunun idrakinde gerçekleşmekte ise içselleştirilmiş değer olmak ile beraber, samimi hakiki olarak gerçekleştirildiğinde, sorumluluk duygusunda karakter biçimsel olarak vücuda getirilmiş olmaktaydı. Ehli kitap denilenler içinde, sözü karakteri kılmış olan aidiyet ve sorumluluk sahibi olana anlam-değer ehli olduğu gibi, tam tersi olarak dünya menfaati, iktidarı, konfor alanı ve kıskançlık gibi duygular ile sözü, içselleştirilmiş değer kılmayanlar da vardı. 

	Ehli Kitap içinde kitabı sözü gerçekten gerçekleştirenler kısmi olsa da gerçekleştirmekten uzak olup gerçekleştirdiklerinin zannında olanların çoğunlukta olduklarını da Al’i İmran’da anlamaktayız. Unutulmamalıdır ki Ehli Kitap kavramsal bir tanımlama olup, Kur’an veya Furkan ile beraber bizler de Ehli Kitap tanımlamasının muhatapları olmaktayız… ki bu anlamda Ehli Kitabın sözü gerçekleştiren ve karakteri kılanlardan mıyız yoksa söz gerçekleştirmekten uzak gaflete düşmüş ve batıla uğramış olan zan ehlinden miyiz?

	Ehli Kitap denilir iken dikkat edilmesi gereken bir konu da yeni olanı kabulden uzak, kıskançlık gösterdiği gibi düşmanlık da gösteren ve vesvese vererek Allah’ın dininden uzaklaştırmaya çalışan manipülasyon ehli de ifade edilmiş olmakta… ki diyalektik oluş içinde ortak anlam-değer alanı olmayan dünyaların buluşmasının zorluğuna dikkat çekilir iken aynı anlam-değer yüklemlerini paylaşmayan Ehli Kitaptan veya farklı kültürden olanlar ile arkadaşlık yapmanın, evlenmenin sakıncalı olduğu belirtilir. Anlam, ilişkilerde akıcı ve bulaşıcı özellik gösterir iken arkadaşlıklara, beraberliklere özellikle dikkat etmek gerektiği net olarak işaret edilir.

	Surede geçen İsa nebi örneği de surenin söz yüklemli biçimlendiğinin bir örneği olarak dikkate değerdir. İsa nebi Allah’ın kelimi yani sözün veya anlamın biçimlendiği temsil olarak ifade edilir. İsa nebinin kelimullah olması yani ilahi sözün/ anlamın temsili olması, insan genel anlamda halifetullah olsa da Allah’ta gerçekleşen makam ve mertebelerin betimlendiği ve temsil yeterliliği ile gerçekleşmesinin belirlenimi olan insanlığa dair vücuda gelmeler de var. Bu anlamda Hazreti Resul külli akıl mertebesinin temsili olduğunu ifade eder. Tasavvuf öğretisinde Şahı Velayetin yani hazreti Ali’nin ilmin noktalandığı benlik mertebesi olduğu dersi zaten verilir. Salmanı Farisi’nin arınmış olarak âlem ve ilimden zevk alan nefsi emmareyi temsil ettiği bilinir. Mikdad da kati iman ve cesareti temsil eder iken sanki Al’i İmran suresinin vücuda gelişi gibidir.

	Bu örneklerden de anlaşılacağı gibi insan temsil varlığıdır. Sadece insan mı? Elbette hayır! Varlık âleminde ne gerçekleşmekte ise boşuna boş -anlamsız- gerçekleşmekte değil, anlam-biçim yüklemli olarak gerçekleşmekte. Akli selim olan iman ehli düşünürlerin “Rabbimiz bunları boşuna yaratmamış ifadesinden de bu anlaşılması gerekir. “Her nefs ölümü tadacaktır” ayetinden de ölümün bedensel olup ruhsal gerçekleşmediği, ruhsal anlamda bedensel ölümün deneyimlendiği anlaşılması gerekir ki bu anlamda yaşamın sürekliliğine yaşanması gerektiğinin mesajı da verilmiş olur. 

	Ayrıca belirtmek gerekir ki varlık sahnesinde gerçekleşenler anlam-biçim içeriğinde temsile dair gerçekleşirken, ölüm dahi deneyimin konusu kılınıyorken, insan dahi tanrısalların vücuda geldiği temsil yeterliliğinde vücuda gelirken ve yüklem almaya açık temsil değişimi oluşunda hep bir anlamı temsilen vücud bulurken iman eden bir müslimin Kant vari düşünmesi olanaklı değildir. Temsile dair gerçekleşen varoluşta anlam-değer yüklemli olarak var olanın neyi temsilen var olduğunun idrakinde olması gerekir.   

	İsa yeni bir mesaj -İncil- olarak Allah kelimesi olmayı temsil ederken Yahya, geçmişin mirasını yüklenmiş yani Tevrat’ın karakterize edilmiş olduğu canlılık formu olarak anlaşılması gerekendir. Zekeriya mirası taşıyacak birini talep etmişti… ki miras nesilden nesile aktarılan sözün kendisiydi. Bu anlamda geçmişin mirası Tevrat olmak ile beraber Yahya; Tevrat’ın, yargısallığın, yasanın vücud bulduğu insandı. Bu anlamda geçmişin mirasını yüklenmiş olandı… ki ilahi sözün kurucu değer olmakta miras olarak biçimlenmesi ve insanda içselleştirilmiş değer olması yani vücud bulmuş olmasının en son aşamasını Yahya nebi de görmekteyiz. 

	Yahya Allah’ın kelimi olan İsa’yı da destekleyici olandı ki bu anlamda Yahya geçmişin mirasını yüklenmiş olup da yeni olmayı da temsil eden İsa nebiyi tasdik edici olandı. Eskiye dair miras sahibi, yeniyi temsil edeni tasdik etmekte değil ise kurucu değerleri dahilinde doğru yoldadır ama yeniye açık olmanın kapalılığında gelişime de kapalıdır. 

	Gelişime, tekâmüle açık olmak veya kapalı olmaktan sure değerlendirildiğinde Tevrat, İncil, Furkan kitap zikrinden de anlaşılmaktadır ki mesaj sadece sürekli değil, yeni koşul ve olgusal durumlara göre hep yenilenir iken tekâmüle de açık oluş içinde gerçekleşmektedir. Furkan; Tevrat gibi yasaları içeren, İncil gibi de geleceğe yönelik vaatler ve olması -gerçekleşmesi- gereklerinin mesajını taşır iken hakikat, akıbet/ ahiret ve bu bağıntıda olması gerekenlerin bilgisini taşır… ki bu bağlamda Kur’an’ın diğer ismi olmak ile beraber, ilkeye bağlı olması gerekenler sınırında sonuç belirlenimli gerçekleşmesi gerekene doğru nasıl yürünmesi gerektiğinin deneyimsel ussallığını taşır. Furkan, bir nevi mushaf değil de yaşanan Kur’an’dır.   Hakikate dair tavizi olmayan, emir yasaklara dair esneklik getiren ve hakikatten sonuç alınabileceğinin gerçeğine göre yaşanması gerektiğinin usunu taşıyandır. 

	Yahya nebinin, geçmişin mirasçısı olarak yeni olanı tasdik ediyor olması, İsa nebinin de uygulamaya dair hükümleri gelecek vaadine göre yeniliyor ve değiştirebiliyor olması da yeni olanın değiştirici gücünü gösteriyor olması ile yeniye açık olmak gerektiğini mesajını taşır. Yeni açık olmayıp da kurucu değerleri, sözü ahlakı, karakteri edinmiş kişiler/ gruplar olduğu gibi bundan uzak olmak ile kalmayıp, yeni olana düşmanlık gösteren kişiler/ gruplar da olmaktadır. 

	Önemli olan ise geçmişin kurucu değerleri anlamında söze dair mirasını taşıyacak ahlak ve karakter sahibi olmak ile varoluşa zemin edinmek ile berber yeni olan ile anlama/ söze açık olmanın korunmasıdır… ki yeni olana açık olmak hem zihinsel -tinsel- hem ahlaki hem de tanrısalların tesis edilmesi gerektiğine yönelik olarak tekâmül edilmesini sağlar. Bakara suresinde ilim-talim-terbiye üçlü kavram öbeğinin gerçekleştiğine tanık iken Al’i İmran suresi ile beraber bu üçlü kavram öbeğine tekâmülün de katılmış olduğunu (ilim-talim-terbiye-tekâmül) görmekteyiz.

	Ehli kitap anlamında tekâmüle direnenler ve Allah’tan rahmet olarak gelen her yeni olan ile tekâmüle açık olanların farklı biçimlerde ders mahiyetinde ifade edildiğini de Al’i İmran suresinde görmüş oluruz. Al’i İmran suresinde söz, sadece gerçekleşmesi gereken değil, kendisi ile anlayış, ahlak, ilişki ve yeterlilik belirlenimlerinde tekâmül edilmesi gerekendir. Bunun için ise hak ve hakikate ait gerçekleşip de yeni belirlenimli görünenlere açık olmak gerekir. Elbette geçmişin mirası üzere karaktere zemin edineceğiz ama yeni olana açık olmanın kişilik özelliğini, duyarlılığını da göstermek zorundayız. 

	Al’i İmran suresinde Âdem nebi, Nuh nebi, İbrahim nebi ve Al’i İmran ailesinin; süre gelen miras, temsile dair hep yeni bir açılım ve yeni bir seviye belirlenimi ile âlemlerde/ âlemlerden -diğer insanlarda- üstün kılınmış olduğu vurgulanırken de tekâmül net olarak anlaşılması gerekendir. Surenin sonuna doğru iman eden düşünür insan tipi (aklı selim sahibi olanlar) ile de hep yeniden anlama açık olmak vurgulanmıştır… ki hakikate dair düşünce yolculuğunda hep yeni bir anlama açık olmak da korunmuş olur. Düşünen insan, hep yeni bir anlama açık olarak hem zihinsel anlamda tekâmüle hem de anlama/ anlamaya açıklığı korur iken her yeni anlam yüklem alma olanağında yüklem almaya bağlı yeniden yaratılıyor olmaya da açık olandır.

	Sure de sıklıkla ifade edilen takvadan bakıldığında: takva; ahlak ve karakter biçimsel anlamda sözün gerçekleşmesi sonucunda tekâmül mertebesi anlamında ifade edilmektedir. Takvanın temel belirleyenleri: 

	
	1) Allah’ın hakikatine iman ve yarattıkları dolayımında gerçekleşen tanrısal belirlenimlerinde bilme ve müşahedeyi olanaklı kılan tevhid… ki Allah’ın hakikatinden taviz vermeden yaşamak anlamında da anlaşılmalıdır. 

	2) Yaşamın sürekliliği ve yaşananların sonuçları olması sebebi ile ahirete/ akıbete göre yaşamak… ki ahlak biçimsel olarak hak ve hakkaniyeti gözeterek yaşamak anlamını da taşır. 

	3) Salih ameller ile de Allah’ı yakin bulmak, hikmete açık olmak… ki Allah’a adanmış bir ruh olarak Allah için hizmet ehli olmak anlamını da taşır. 



	Takva; kati iman, imanın özgüvene yükselmiş olması, ilahi sözü gerçekleştirmek ve gerçekleştirmemekten de sakınmak anlamında da tanımlanabilir. İlahi söz karakter biçimsel olarak takvada biçimlenir iken tekâmül, Allah’ın hakikati bağıntısında zihniyet, ahlak ve karakter biçimsel gelişir iken yolculuğun sürekliliğini gösterir. Yolda kaybolmamak için en temelde ihtiyaç duyduğumuz olup, sadece kurucu değerlerin miras alınmış olması ile karakter biçimsel gerçekleşen değil, düşünür olarak yeni olana açıklık korunur iken Allah’a yolculuğun sürekli olması gerektiğinin açıklığına da haiz olarak gerçekleşmesi gerekendir. Al’i İmran suresinde Takva, sadece ahlak biçimsel bir varoluş biçimi değil, öz değerler ile yaşama, diyalektik oluşta batılda duranlara karşı karakter biçimsel bir duruş olarak gerçekleşir, gerçekleşmesi gerekendir. 

	Allah’a iman eden, Allah’tan eminliğin verdiği özgüven sahibi iken, anlamın inandırıcı yargısallığında anlam yüklem almaya açık olmakta vesveseye açık olsa da vesveseyi aşabilen imana sahiptir. Vicdan ehli olarak hakkaniyet ilkesine göre diğerkamlık ahlakıdır. Sonuç bilgisine göre öngörülü olarak feraset -anlayış- sahibidir.

	Al’i İmran’da önemli bir konu da Allah’ı her işe güç yetirmeye kadir olduğunun vurgulanmış olmasıdır… ki Allah’ın tekâmül eden bir varlık olarak kötülüğü yok etmeye güç yetirme seviyesine gelmediğini iddia eden görüş sahiplerinin Al’i İmran süresinden uzak düşündüklerine de tanık olunur. O Kadir, Alim, Hâkim Azim olması ile her şeye gücü yeten, bilen ve hikmet-adalet üzeri iş gören, sonuç odaklı başarı sahibidir… ki kötülük dahi hikmet üzeri gerçekleşmekte iken güç yetirmediği değil, hikmetine bağlı olarak “Ol” emri dahilinde yaratmış olduğudur. Her şeyi yaratmaya gücü yetenin, kötülüğü yok etmeye gücü yetmediğini iddia etmek, Allah’ın hakikatine dair cahil olduğunu ifade etmekten öte değildir.

	Söz ve İsa bağıntısına döner isek: anlam, söz biçimsel yüklem belirleniminde gerçekleşir iken olgusal anlamda metafizik belirlenimleri dirimsel, yargısal anlamda eril, yüklemsiz yüklem olarak sadece kendisi yani biricik olması vb. dir. Sözü/ anlamı temsil eden İsa nebinin doğduktan hemen sonra konuşması da bu anlamda önemlidir. Çünkü anlam, doğar ve yüklemi ne ise onu yargısal olarak açık eder. Bir nevi doğduğunda konuşan yüklemdir… ki kişi, anlam bulduğu ile baktığını görür iken bakan kör olmaktan kurtulur. İç dünyada anlam eksikliği, yitimi vb. sebeplerden dolayı bedende görülen hastalıklar ise anlam kökenine gidildiğinde tedavi olma özelliği gösterir. Kişi ilahi söze dair anlam buldukça bütünlüğünü korur ve sonuçta karakter sahibi olur. İlahi sözden şüphe edildiğinde, karşılık bulmadığında yeniden göğe yükseltilmesi de kaçınılmazdır. Ola ki anlayacak yeni bir ümmet çıkagelsin. Anlam yeniden yerkürede belirmiş olur. 

	Yukarı paragrafta anlatılanlar İsa nebi ile ilgili ayetlerin tefsiri olup konumuz ile ilgisi, ilahi sözün temsili olarak İsa nebinin vücud bulmuş olmasıdır. İsa nebi ile Âdem nebinin benzer olduğunu ifade eden ayetten hareket ile belirtelim ki Bakara suresinde Âdem nebi, Allah sözünü taşıyacak, yüklem alabilecek öğrenmesi ile ifade edebilecek ve talim edebilecek olandır. Kimisi her ikisinin babasız yaratılmış olduğu anlamda benzetildiğini ifade etmiş olsa da bu eksik bir yorum olup, esastan uzaklığı sebebi ile de yanlıştır. Her ikisi de sözün vücuda gelmiş yaratılışa ve anlam yüklemlerinde öğrenmeye ve yaratıma açık iken birbirine benzer. Ancak aynı değil benzer oldukları ayette ifade edilmiş olduğundan birbirinden farklı olan yönleri de olduğu belirtilmiş olur. 

	Âdem nebi, söz/ anlam kendisine öğretilen, öğrendikçe anlam yükleminde tinsel/ öznel yaratılmış olmakta ve öğrendiğini ifade -beyan- eden iken, yaratıma açıklığı korunandır. İsa nebi ise sözün kendisi olarak anlamı özünden kaynaklı olarak bulup da sözü yaratıcı etkinlikte, yeni anlam bağlamlarında ve yoruma açık hep yeniden kullanabilendir… ki yaratıcı etkinlikte anlam-biçim belirlenimli hep yeni bir anlamın gerçekleşmesinin olanağında yaratıcı etkinliğe açık olandır. Anlam özünden kaynaklı olarak her doğduğunda İsa olarak doğmak zaten gerçekleşmektedir. 

	Âdem (veya her insan), öğrendiğinde Âdem olmanın doğumunda kendi olmayı anlam yükleminde bulur. İsa’da anlam yükleminde kendi olmayı bulsa da kesintisiz anlam akışında bereket sahibidir. Âdem âlemlere yönelik anlam bulma, öğrenme oluşu içinde bulunur. İsa ise özünden kaynaklı anlam akışında anlama, bilme, öğrenme oluşu içinde bulunur.  İsa gibi olmak için ise Allah’a adanmış güzel ahlak sahibi olup da Allah’tan gelene açık olan zihin sahibi olmak gerekir… ki bu, Meryem olunmadan İsa’nın bizden doğmayacağı anlamına gelir. Yani Allah’a açık müslim olup da kötülükten ari temiz ve adanmış talebesi olmadan, özden kaynaklı olarak düşünce dolayımında hep yeniden yaratım oluşunda anlam bulmaya yitik kalırız. Meryem karakteri hak edilmeden İsa nebi mertebesine geçilmeyeceğine göre, hakikatin anlamlarına kapalıyızdır. Başka bir deyişle de ilahi sözü yani Allah’ı duymaktan ve anlamaktan yana yoksunuzdur.  

	Al’i İmran bu bağıntılardan düşünüldüğünde sadece sözün gerçekleşmesi değil, sözün yaratıcı gücünde yaratıcı etkinlikte anlam/ içerik-biçim belirleniminde vücuda geldiğinin anlamını taşır. Sadece söz de vücud bulmakta değil, söz zemininde sözü yüklem alan, sözü taşıyan özne de anlam yüklemli olarak değer içerikli ahlak belirlenimli karakter biçimsel olarak vücud bulmuş olmakta. Ehli kitaptan olumlu ve olumsuz örnekler verilirken de sözün karşıtlık dolayımında vücud bulmuş belirlenimlerine dikkat çekilir. 

	Böyle olmak ile beraber ilahi mesajın sürekliliğinde anlama/ anlamaya açıklığın korunması ise talep edilendir. Bu ise söze dair gerçekleşme, karşıtlık dolayımında gerçekleşir iken zordur. Düşmanca tavırlar, vesvese verenler, kandırmak için çaba gösterenler vb. düşünüldüğünde İslam olmanın kolay olmadığı görülür. Güzel olanın hak edilmesi, anlam-değer belirlenimlerine bağlı olarak kolay kılınmış değildir.

	Al’i İmran suresinde karşıt anlam-değer dünyalarının çatışkıya evrilen oluş içinde bulundukları da ifade edilir. Savaş, imanın ve sözün gerçekleştirilmesinin en çetin sınavı olarak gerçekleşir. Söz konusu tefsir ise Bedir savaşı imanın sınanması, Uhud savaşı da söze itikadın ve gerçekleşmesinden yana sınanmadır. Bakara suresinde kendisine talebe olanlara iman ve öğrenimde destek olan Allah, Al’i İmran suresinde sözün gerçekleştirilmesinden yana eylemlerinde destek olacağını ifade etmiş olur. 

	Diyalektik oluşta sözü gerçekleştirmek zordur. Her türlü zorluğa rağmen sözden taviz vermeden ve gerisi geri dönmeden sözü gerçekleştirmekten yana tutarlı ve kararlı yani sabırlı olunması gerektiği net olarak ifade edilir. Allah’ın ipine sıkı sıkıya tutunmaktan bahsedilirken dahi ilahi söze tutunmuş olarak yani ilahi sözü gerçekleştirmek ile Allah’a tutunmuş olacağımız ifade edilmektedir. 

	Önemli olan, savaşın veya yaşananların çetinliği, zorluğu değil, ilahi sözün hangi koşulda olunursa olunsun muhafaza edilmiş olması ve gerçekleştirilmesidir. Yeni bir anlam oluşu içinde de esasa sadık kalarak yeni olana açık olmanın korunması gerektiği net olarak anlaşılır. Sonuçta da söze bağlı yaratım oluşunda takvanın korunuyor olmasına bağlı olarak varoluş nesneleri olarak sevdirilenlerde ve yaşamın zorluklarında kaybolmadan yaşamanın olanağına dikkat çekilir. 

	Diyalektik oluşa bağlı değişen olay-olgu-kişi-ilişki bağıntısında gerçekleşen hak olup da yeni olanın tasdiklenmesi ve kabul edilmesi gerektiği de vurgulanır. Artık yeni olan felsefe, bilim, siyaset, hukuk vb. alanlardan gelmiş olsun fark etmez… söz konusu olan Allah’ın gerçekliğine veya gerçek olana bağlı olarak olması gerekene dair ise “Hikmet -ilim- müminin kayıp hazinesidir” hadisi ve düsturu gereği alıp gerçekleştirmek sorumluluğumuzdur.          

	Bu bağlamlarda konu örneği olarak Al’i İmran olduğumuzda ve kendimize Al’i İmran olarak “Rabbini nasıl buldun” denildiğinde: “Rabbimi adalet sahibi, sözü hak olup da gerçekleştiren, sözü ile karakter sahibi olup da vaat ettiğine davet edici ve rol model buldum. Anlam-değer yüklemli olarak her varlığın yaratıcısı buldum. Mücadele ve emeğe bağlı olarak sonuçta şahid olduğun vaadinin hak olduğudur. Ben adanmış bir ruh olarak O’nun için iken O’nu da benim için olmakta buldum.” 

	Peki karakterin ve kişiliğine dair ne söylersin? Adanmış, özgüvenini iman ile Allah’ta bulmuş, eylem ve emek sahibi olup da karakterini ilahi sözün gerçekleştiği takvada bulmuş, düşünmeyi ahlakı edinmiş olup da yeni olana açık kişilik özelliği gösteririm. Miras varlığı olarak gerçeğe kök salmışım, yeni olanı taşır iken yaratıma açık olmanın mümkünlüğünü korurum. Söz konusu Allah’ın hakikati ise imanım kati net duruş sahibiyimdir. Söz konusu vesveseye açık olduğum ise Allah’ın sözüne, vaadine güvenim nettir, aidiyetimi bozacak şeylere aldırış etmeden netliğimden taviz vermem.” 

	Al’i İmran suresinde kişi; karakterinde duruş sahibi olup da netliğini koruyan ve yeni olana dair gerçekleşene açık iken imanından ve netliğinden bir şey yitirmeyendir. İman eden kişinin yolu artık çatışkıya, vesveseye, zorluklara, kedere vb. deneyimlere olay akışında uğramaktadır. Önemli olan, her türlü zorluk karşısında kişinin imana ve sözün gerçekleştiği karakter sahibi olmasında, gerçekleşenlere yönelik duruş sahibi olarak netliğini korumasıdır. Olan biten insanın elinde gerçekleşmiyordur. Bunun içindir ki iman eden kişi karşılaştıklarında imana dair netliğini takva sahibi olarak korumalıdır. Nisa suresinde de karakterde duruş ve kişilikte net olma durumuna tanık olacağız. Al’i İmran suresi ilahi sözü takvada gerçekleştirir iken değerleri muhafaza eden insan olarak düşünmeye ve yeniye açık olmak anlamlı kılınır.  

	Bakaradaki insan, Allah'a yönelik talebe, öğrenen idi. Al'i İmran'daki insan ise öğrendiklerini gerçekleştirmesi gereken insan olarak halk ile ilişkilere döndürülmüş olan insandır. İnsan, insani ilişkilerde sözü karakter biçimsel kılması, inşa etmesi gerekendir ki sonuçta adalete, imana, takvaya haiz savaşçı, miras varlığı olarak kurucu değerleri muhafaza eden, özgüveni Allah’ta bulup da hak olandan ve olması gerekenden yana duruş sahibi olan ayrıca yeniye açık düşünür olan insan tipi ortaya çıkmış olsun. İlişkilerde gerçekleşen her türlü sonuca yönelik de öngörülü olarak hazırlıklı ve uyanık olması gereken kişilik sahibi olunması da tavsiye edilir. 

	Çünkü, gelecek olay-olgu-kişi-ilişki bağıntısında belirsizliğini korur iken geleceğe öngörülü olarak hazır olmak hayatidir. İnsan ilişkilerinde de insanın öldürmeye yönelik kötücül doğası da düşünüldüğünde diğerine dikkat etmek gerektiği net olarak vurgulanır. Surenin betimlediği insan tipi Allah’a adanmış ve kendisinde kötü niyetin giderildiği insan tipini de içerir iken diğerine dair uyarılıyor olmak daha net anlaşılmalıdır. Bakara suresinde insanın fesata sebep veren ve öldüren yönüne dikkat çekilir iken fesat yönü daha öncelikli vurgulanır. Al’i İmran suresinde ise insanın öldüren yönüne daha çok dikkat çekilir iken iman edenlerin kötülüğünü isteyen diğerine bu neden ile dikkat etmek gerektiği net olarak vurgulanır.   

	Sureye ek olarak belirtmek gerekir ise: Al’i İmran suresinde Ehli Kitabın Allah’a düşmanlıkta haddi aşabilecekleri çok net ifade edilir. Nebileri öldürmeleri de bunu net olarak açıklar. Nebilerden zikredilen Zekeriya ve Yahya’nın öldürülmüş olduğu, İsa nebinin de öldürülmeye kastedilmiş olduğundan bakıldığında, müminler herkesi kendi gibi iyi niyetli bilmemeli ve bu ilişkilerde sonuç öngörüsüne göre uyanık olmalıdır. Surenin son ayetinde de müminlerin sabırlı olmaları ve diğerlerinden gelecek musibete karşı hazırlıklı ve uyanık olmaları gerektiği, net olarak ifade edilir.  

	Bakara suresinde lanete tanık olmuştuk. Bakara suresinde lanet, isyan edene ve hak olanı yani gerçeğe dair ilmi söylemeyip de saklayana yönelikti. Al’i İmran’da lanet ise gerçek yeni bir biçimde geldiğinde ona direnir iken inkâr edenlere yöneliktir. İman edip de sonrasında küfre varanların yani hain olanların, tevbelerinin artık kabul olmayacağı ise bir lanet biçimi olarak gerçekleşir… ki lanetlemek/ lanet; yakinden uzak kılmak, rahmetten mahrum bırakmak, sonuçta da cezayı hak etmiş olanın cezasını bulması olarak gerçekleşendir.  

	Ayrıca belirtmek gerekir ki Bakara suresinde erkeğin kadından bir nebze üstün kılınmış olduğu vurgusu var iken Al’i İmran suresinde kadının faziletli yönüne dikkat çekilerek, din yolunda her ikisinin de hak edişe dair sonuçlara göre eşit olduğu vurgulanır. Dini İslam’da Allah; kadın-erkek ayrımına gitmeksizin hak edişleri zayi etmeyen, sonuçları gereği tesis eden adalet sahibi olarak fırsat eşitliğini korur. Erkeğin kadından üstünlüğü ise fıtrata dair olup, Kur’an’da, üstünlükler büyüklenmenin nesnesi değil, birbirini tamamlamanın, birbirinde olmanın, birbiri dolayımında yeni bir oluşa taşınabilmenin olanağı olarak anlamlı kılınır. 

	Bakara suresindeki Azazil örneği, üstün yönlerimiz sebebi ile diğerine büyüklenmemek gerektiğinin anlamını verir. Zaten üstünlük sıfatı bahşeden ve tanrısalların gerçekleşmesinde üstünlük Allah’a ait gerçekleşir iken üstünlüklerimiz yeni bir oluşa devinmenin tamamlayıcı unsuru olmalıdır.

	Bakara ve Al’i İmran surelerindeki anlam bağlamlarının fazla olması ve karakter çeşitliliği anlam arayışında kaybolmaya neden olmamalıdır. Surelerin esası olan öncülleri -ilkeleri- net olarak çözümlediğimizde, sureleri ilkelerin/ ilkeselliğin betimlenmiş bir resim gibi görme olanağımız olur.   

	Sonuç olarak Al’i İmran suresi, diğer sureler gibi deneyime açık modellenmiş yapı olarak her iman edenin talimine açık olana çatı suredir. Ne kadar Al’i İmran olduk veya Al’i İmran’ı hakkı gereği talim etmekteyiz dediğimizde de Al’i İmran suresini hak edişe bağlı çıta belirlenimli gerçekleştiğini görürüz. Bu diğer sureler için de geçerli bir yaklaşım, değerlendirme biçimidir. 

	Not: Al'i İmran suresi 92. ayette "Sevdiklerinizden Allah yolunda harcamadıkça iyiliğe/ gerçek iyiye eremezsiniz..." denilir. Bu ayet tefsir anlamı ile Allah yolunda bıraktıklarınız kadar erersiniz anlamını taşır ki ayette iyi olandan kasıt, sonuçta Allah'a erilmesidir. Kur'an'da İbrahim nebi emsalinde bu net olarak anlatılır. Ana ve babası, yurdu, eşi Hacer, oğlu İsmail Allah yolunda bırakabildiği sevdikleriydi ki en iyi sonuç olarak Allah'a ermek "Halilullah" olmakta hak edilmiş olarak bulunmuş olmaktaydı. Tasavvuf geleneğinde bu ayet, “Bıraktıklarınız kadar erersiniz” olarak talim edilir. Önceki çalışmalarım olan birçok kitapta ve sohbette de bu ifade biçimi ile bu ayeti kullanılmışımdır. 
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Nisa suresi…

	Bakara suresi, hak ve hakikate dair yargıları gereği bir nevi Tevrat gibidir. Al’i İmran suresi de sözün hükümlere bağlı olarak gerçekleşmesi bağıntısında vaat edilenin gerçekleşmesine yönelik anlatısı ile bir nevi İncil gibidir. Vaat, müjde -İncil- olarak gerçekleşmesi beklenen, sonunda gerçekleşmesi umulandır… ki bu bağıntıdan bakıldığında Al’i İmran suresi, Allah vaadinin takva ehline gerçek olduğunun içeriği ile Kur’an’da ki İncil gibidir. Nisa suresi de en temelde Kur’an’ın, ayrıntılandıran ve batıl ve hak olana dair ayrıştıran karakteristik özelliğini ifade eden Furkan tanımlamasını hak ediyor olarak Furkan gibidir. 

	Furkan en basit anlamı ile batıl ve hak, yanlış ve doğru, kötü ve iyi olanın ayırt edildiği, ayrıntıları ile gösterildiği ve vaat edilenin yakinen bulunacağını anlam olarak içerir iken bir yönü ile Tevrat, bir yönü ile de İncil gibi anlam içeriğine haiz olmayı da içerendir. Kur’an’ın yaşamsal anlamda idrak izleğinde talime açık bulunmuş olması anlamını da taşır… ki bu anlamda Furkan, Kur’an’ın gerçekleşmek ile vücuda geldiği insandır. Nisa suresi de bu anlamda Al’i İmran suresinde ifade edilen Furkan’ın gerçekleşmeye dair özeti misali anlaşılması gerekendir. 

	Nisa suresinde insan, Furkan olmak ile sorumlu tutulmuş olandır. İnsan Furkan ise vicdanı uyanmış olarak hakkaniyet ilkesinde takva sahibi olarak uygulamada karşılaştıklarını değerlendirmek ve hak olandan taraf ve hakkaniyet ilkesinde nefsi emmareye -Tağuta- fütüvvet sahibi olması gereken yiğit, savaşçı olarak vücud bulması gerekendir.     

	Fatiha, Bakara, Al’i İmran sureleri dinin en temel sureleri olup, dinden kast edileni anlayabilmenin, uygulamada yaşayabilmenin, sonuçlara bağlı olarak ne olması, ne için olunması gerektiğinin ve sonuçlara bağlı olarak neler ile karşılaşılabileceğinin, nereye veya kime ve sonuçta hüviyet belirlenimli olarak kim olmaya doğru gidildiğinin en temel anlam içeriğini verir. Nisa suresi ile de dini yaşamda, koşullar karşısında uygulamada yeterliliğin nerede aranması gerektiği vurgulanır… ki bunun için ihtiyaç olan Al’i İmran’da da işaret edildiği üzere takvadır. Söz içselleştirilmiş değer olarak gerçekleştiğinde takva müminin inşa edilmiş karakteri olarak bulduğu olur. Nisa suresi ile de takva ehlinin uygulamada, koşullar ve ihtiyaçlar karşısında dini yaşama yeterliliğini nasıl ve nelerde bulması gerektiği net olarak ifade edilir.

	Nisa suresinin alt metin okumasına dikkat edildiğinde, dini yaşamdaki uygulamalarda nelere uyulması gerektiğinin uygulamaları, helal-haram ve tavsiye edilenler içeriğinde biçimlenir iken Allah’ın insanlara uygulamada yardımcı olarak kolaylıklar getirildiği görülür. Bunun ile beraber surede, hayatta kalmanın koruma güdüsü veya reflekslerini belirli kılan korku değil de içselleştirilmiş değerlere göre ilişkinin nasıl sürekli kılınabileceğini olanaklı kılan takvaya dair beliren ve değerler düzeyinde idrakin eşlik ettiği korku duygusunun hâkim (yani hikmete dair yargı -bilgi- sahibi) olduğu görülür. Sure bu içerikte Allah ve diğerleri ile ilişkide Allah’ın ve diğerlerinin varlık hakkına dikkat edecek nitelikte gerçekleşmesi gereken takvaya dikkat çeker. 

	Takva; en temelde değerler içeriğinde idrakin eşlik ettiği korku duygusunda biçimlenir iken hakkaniyet ilkesi gereği vicdanı olan kulun karakteri olmuş olandır. Surede korku birçok anlamda ifade edilir iken en temelde vicdani korku sebebi ile diğerinin hakkına dikkat etmekte kişinin artık değerlere içkin korku zemininde karakterini inşa ettiği görülür. En temelde korkulması gereken ise otoriteleri -nüfuzları- ve güçleri sebebi ile insanlar değil, Allah’ın kendisidir. Allah’tan korkmak ise zatından korkmak değil, adalet tavrı sebebi ile olumsuz anlamda gerçekleştirilenlerin sonuçlarından korkmaktır. Başka bir deyişle de kötülüğe, yanlışa, batıla dair gerçekleşecek her türlü zulümden -çirkinlikten- yana yaptıklarımızın sonuçlarından korkmamız gerektiği vurgulanır. 

	Bu anlam bağıntısından bakıldığında, korkmamız gereken, en temelde nefsi emmarenin karakter biçimsel olarak vücud bulması yani Tağut olmasıdır… ki Bakara suresinde Tağut haddi aşan, zulme, kötülüğe meyilli nefsi emmare iken Nisa suresinde Tağut artık kendisi olmaktan yana korkulması gereken kötülüğe/ zulme meyilli kişiliği ile şeytan olmaya dair karakter biçimsel gerçekleşendir. Jung’un tabiri ile içimizdeki kötüye dair gölgedir. Tağut olmakta ise gölge artık gölge değil, karakter biçimsel olarak kişi üzerinde otoritedir.

	Korku ilişkilerde otoritedir ki üzerimizde hangi anlamın otorite olması gerektiği net olarak ifade edilir. Üzerimizde takvaya dair değer yargılarını uygulamada yanlış yapmaktan yana korkmak dolayımında otorite olması gereken Allah’tır. Bu da sure de ilk ayet ile beraber açık ve net mesaj olarak anlaşılır. Allah’tan hem takva hem de gerçekleştirdiklerimizin sonuçları olarak ilahi adaletin uygulanıyor olmasından korkmak gerekir iken başka bir şeyden korkmamamız gerektiği de net olarak anlaşılması gereken bir durumdur. 

	Allah’tan korkan, dini yaşamanın yeterliliğini takvaya dair korkusunda vicdan ehli olarak hakkaniyeti gözetiyor olmasında bulur… ki sureye dikkat edildiğinde diğerinin varlık hakkına kast etmiş olmaktan korkmak yani eski tabir ile kul hakkından korkmak gerektiği net olarak anlaşılması gerekenlerdendir. Evlilikte, mirasta, ticarette, bütün ilişkilerde en çok dikkat edilmesi gereken konu, hakkaniyet ilkesi gereği diğerinin varlık hakkı olanlara dikkat etmek gerektiğidir. Allah ve diğerlerinin varlık hakkına dikkat edildiğinde ilişkiler sürekli, sürdürebilir ve yönetilebilir olmakta iken bütünlük korunmak ile beraber geleceğe ortak adım atma olanağı bulunmaktadır. 

	Otorite kavramı, modern yaşamda gücün tek bir odakta toparlanması anlamına haiz değerlendirildiğinde, hayati anlamda korkulması gereken olarak değerlendirilir. Diğeri ile ilişkide, değer içerikli olarak idrakin eşlik ettiği korkuda dahi korku nesnesi kişi üzerinde galip anlam içeriği ile otorite olarak belirir. Yani kişinin tutum ve davranışlarının şekillenmesine sebep veren odak noktasıdır.

	Bu anlamda surede, Allah’tan korkulması gerektiği ifade edilir iken üzerinizde anlam olarak Allah otorite olsun denilmektedir… ki bu, olumsuz anlamda gücün bir odakta toparlanmış olmasından korkmak gerektiği yönünde anlaşılmalıdır. Çünkü zaten var olmak kişinin kendi elinde gerçekleşmiyordur yani kişi kendi olma yeterliliğini Allah ile buluyor iken varlıksal anlamda, her varlık üzerinde tanrısalları ile galip otorite olan Allah’tır. Mülkte hükümran olan da yaratım, emek, rahmet, iktidar hakkı belirlenimli olarak da Allah’tır. Ayrıca gerçekleştirilenlerin sonuçlarına dair yargı sahibi olarak kullarına dönen Allah iken varoluşa dair hukuki yargıda otorite olan da Allah’tır. 

	Surede, bu otorite belirlenimlerinde bulunan Allah’ın, ahlak ilkesi gereği otorite olarak kabul edilmesi gerektiği vurgulanmış olur. Yani Allah ve diğerleri ile ilişkinizde Allah, ahlakınızı ve dolayısıyla da sonuç olarak karakterinizi belirli kıldığınız otorite odağınız olarak korkmanız gerekendir. 

	Surede, Allah’ın sadece anlam olarak ahlak ilkesi gereği otorite olması gerektiği anlaşılmamalıdır. İlk ayet, kendinden yaratır iken yaratımda otoritenin zaten Allah olduğu gerçeğini anlam içeriği ile verir. Bakara ve Al’i İmran surelerinde varlık nedeni olan Allah net olarak anlamlı kılınmıştı. Nisa suresinde de varoluşun nedeni olan Allah’ın erek neden olarak kendisine ve diğerinin varlık haklarına göre yaşanması gerektiğinin anlamı verilir iken Allah, anlam olarak erek ilke belirleniminde korkulan ve otoritesi kabul görmesi gereken varlıktır.    

	Böyle olmak ile beraber surede; otorite olan Allah’ın korku ile otoritesi gölgesinde kalmak değil, hakkaniyete bağlı ilişkiler geliştirir iken Allah’ı veli ve yeterli bulmak ile Allah’a veli olmak anlaşılması gerekendir. Allah’ın otoritesi ilişki kurmanın zemini iken sonuç ilke değil neden ilke olarak değerlendirilmelidir… ki Allah’ın otoritesi gölgesinde erekte gerçekleşmesi gereken, Allah’tan sakınır iken Allah ile dostluğun gerçekleşmesidir. Başka bir deyişle de velayetin gerçekleşmesidir. Surede, dost olarak Allah’ın yeterli olduğu ifadesinden ve Allah’ın kendine dost seçmiş olduğu İbrahim nebinin örnek gösterilmesinden de bunun anlaşılması gerekir… ki İbrahim nebi, Allah’tan korkan ve zulme dair ne gerçekleşmekte ise karşısında durma cesareti gösterendir. Bu anlamda korku ve cesaret, farklı iki bağlamda kişinin karakterini inşa etmiş olur. 

	Allah’tan hakkaniyet ilkesi gereği sakınan olmak ile beraber Allah’a ait tanrısalları hakkaniyet ilkesi gereğinde gerçekleştirip de nefsi emmareye ve onun karakter biçimsel vücud bulmuş olduğu Tağuta hayır diye bilme cesareti göstermek, sonuçta bizi Allah’a veli kılar. Allah’ın velileri Allah’tan sakınır iken diğerleri ilişkilerine hakkaniyet ilkesi gereği dikkat eden erdem yani ahlaki fazilet -güzel ahlak- sahipleridir.  

	Nefsi emmare en temelde korkak yaratılışlı olup varoluş nesnelerinde kendi olmayı gerçekleştirir iken önemli olan, varoluş nesnelerinin kaybından, yitikliğinden korkmak değil, Allah’tan korkarak olması gerekenlerde ahlak sahibi olmaktır. Artık Nisa suresi ile beraber mümin olmanın karakteri daha net olarak görülmektedir. Mümin için korkulması gereken ise Allah ve Allah’ın sevdikleri ile sürekli olan bir yakinlikten, ilişki beraberliğinden mahrum olmaktır. Bu da surede net olarak anlaşılması gerekendir… ki bu bağıntıdan bakıldığında artık korku hakkaniyeti içermekten sevgiyi içeren seviyesine yükselmiştir. Sevdiklerinden yitik kalmanın düşüncesi bile artık korkunun bir parçasıdır. “Kim ki Allah ve Resul’e itaat ederse işte onlar Allah’ın kendilerine lütuflarda bulunduğu nebiler, sıddıklar, şehitler ve salih kişilerle beraberdir. Bunlar ne güzel refiktir (yol arkadaşıdır).” Sonuçta sorumluluğa, aidiyete, güzel ahlaka, sevgiye dönen korku ne güzel korkudur.    

	Rol model olarak Nisa suresi olduğumuzda veya Nisa suresine sorduğumuzda; Allah’ı nasıl bulduğumuz ve Allah’a göre nasıl bir karakter sahibi olduğumuzu anlamlı kılarsak: Allah’ı nasıl buldun? “Allah’ı nefisimin her türlü korkusuna rağmen üzerimde iman ve takva gereği korktuğum -sakındığım- otorite buldum. Yargısında El- Alim, El- Hâkim ve adalet sahibi olan El- Adl buldum. Yani rabbim olan Allah’ı bende El- Alim, El- Hâkim ve El- Adl olmakta buldum. Bunlar asli olarak karakterimi olanaklı kılan esmayı haslarımdır. Bunun ile beraber Allah’ı nefsime şahid, kendisinden çekindiğim olarak terbiyeme dair kıblem buldum. Sonuçta ise bana şahit, refik, veli ve sevgili buldum. 

	Senin karakterin ve kişiliğin ne? Korkuyu; kötü, yanlış ve batıl olandan sakınmak anlamında karakterim buldum, İşlerimde yanlışa düşmemek, kötüye uğramamak için hak ve hakkaniyeti gözetir iken Furkan olmak karakterim oldu. İşlerimde detaylı bir biçimde gerçeği ve hakkaniyeti gözeten ayrıca hak ve hakkaniyet gereği net, kararlı olan bir kişiliğe sahibim. Kötülüğe meyil eden nefsi emmareye rağmen savaşçı, adanmış bir ruh olarak Allah için iken Allah’ı dostu bulan velayet sahibi oldum. 

	Geçmişin deneyimleri söz konusu olduğunda ise Allah ve adaleti ayrıca insanın ne için olduğuna bağlı olarak diğerlerine nasıl davranmam gerektiğinin dersi ile doludur. Özde aynı kökenden ve tür olarak insan olmanın süregelişinden vücuda gelmekte olduğumuz içindir ki ilişkilerde farklılık, sonradan edindiğimiz anlam-değer bağıntısı yüklemlerinde karşıt belirlenimli gerçekleşir iken karşıtlığa aşkınsal özürde -tevbede- ve ilkede buluşacağımız, yabancılığı mümin olmakta aşacağımız ahlaktan bakmaktayım. Kötüden, zulümden, batıldan her dönen kimse özrü kabuldür. 

	Kim ki selama yönelik bir tavırda bulunur, terbiyenin ve adaletin gereği olarak misli ile karşılık verdiğim gibi hak olan kazansın diyerek daha iyisiyle de karşılık veririm. Misilleme -kısas- dengeyi gözetmemin, daha iyisi ile karşılık vermek de özre bağlı olarak insanı yeniden kazanmanın, kötü olan ile yeniden dönülmemesinin kazanımının öngörüsündendir. Karmaşıklık içinde ilkeye dair basitliği yolum bulmuşumdur. Sonuçta kazanmak söz konusu olduğunda ilkeyi gerçekleştirmenin sonucunda kazanan benimdir. Basiret ve feraset, karakterimi biçimleyen en temel yetilerimdir. Kötü ve batıl olanda ısrarcılara karşı ise cesaret ile savaşçı yönüm açık olur. Ben müşfik olduğu kadar söz konusu sevdiklerim ve değerlerim ise değerleri dokunulmaz olan izzet sahibi -onurlu- olan karakter sahibi ve cezayı tesis edecek, gerçek kılacak kadar şecaat ile savaşçı ruha, gadaba sahibimdir. Rabbimi de bu sıfatlar üzeri buldum.  

	Nisa suresi en temelde korkuya karakteristik olarak içkin betimlenmiştir. Varoluşa dair korku, duygular değer katalizörü olduğundan değer biçimsel varoluşun en temel zeminidir. Sevgiden önce korkuya içkin var olduğumuz da unutulmalıdır. 

	Nisa suresinde korkunun deneyim biçimleri: 

	
		Biyolojik temel ihtiyaçların giderilmesi korkusu. Gelecek kaygısını besleyen en temel korkulardan biridir. 

		Diğerinin üstünlüğünden duyulan hased ile bağıntılı korku. 

		Otorite -nüfuz- sahibi olanların gölgesinde bırakan güce dair korku. 

		Korkunun gölgesinde egemenlik yaklaşımları. 

		Menfaat ve konfor alanının bozulma korkusu… ki geleceğin belirsizliğine karşı, kaygı ile olması gerekene sevk eden korku bu korku deneyimidir. Gelecek kaygısı, günü doğru okumayı olanaklı kıldığı gibi nefsi emmare sebebi ile kul hakkına tecavüze de sebep verebilir.

		Aidiyet duyduklarının, sorumlu olduklarının geleceğinden korkmak.

		Takvaya dair sakınmak ilgili beliren korku. 

		Adaletin gerçekleşmesine/ gerçekleşmemesine dair baskı uygulanmasında gerçekleşen korku. 

		Yaşananlar sonuçta utanca sebep verecek ise utanç bağıntısında deneyimlenen korku. 

		Sevgiye dair yitirmekten korktuklarımızın korkusu. 

		Ölüm korkusu… ki var olmaya dair yaşanıp da dünyevi birçok hataya ve günaha sebep veren korku da bu korkudur. Varoluşu değer olarak anlamlı bulmanın da ana belirleyicisi olan korku bu korkudur.  

		Yaşananların sonuçları olan cezadan korkmak… ki bu, terbiyeye dair de olması gereken korku deneyimidir. Cehennem ve şiddetli azap, ateş ile korkutuyor olmanın korkusu da bu anlam içeriğe dahildir. 

		Tarihe ve geçmişe dair gerçekleşenlerin sonuçları -deneyimler- ile korkutma.

		İhtar vermek ile sonuçta korkulacak bir gelecek işaret edilir.  

		Çaresiz ve sahipsiz kalınacak/ kalınacağına dair deneyimlenen korku. 

		Değer veya daha ileri olarak namus olanın hakkını verememenin korkusu.

		Aciz bırakan tanrısal belirlenimlerden korkmak… ki Tur dağının inkârcıların başına kaldırılmış olması buna örnek verilebilir.

		Cenabı Allah korktuklarımız dolayımında surede büyük günah anlamında: Allah’a şirk koşulmaması, diğerinin hak-had belirlenimlerine yani kul -varoluş- haklarına dikkat edilmesi, Allah’ın sevdiklerine zarar verilmemesi gibi affı olmayan ve olay belirlenimli gerçekleşenlere karşı bizi korkutur. 

		Genel olarak da Allah, kendisi dışında korkulan şeylerin aşılması gerektiğinin mesajını net olarak verir. Kişi eylemlerinin sonuçları itibarı ile Allah’ın adaletinden korkmalıdır.  



	Korkuya dair bu deneyimler Nisa suresinde alt metin okuması olarak açık ve net olarak anlaşılması gerekendir. Burada yazmayı unuttuğun korkuya dair birçok deneyimde ifade edilmiş olabilir. Nisa suresinin karakteristik öznelliğini anlamak için bu örnekler yeterlidir. Nisa suresi ile de anlaşılmaktadır ki sonuçları itibari ile korkarak sakınmamız gereken şeyleri Allah bize net olarak ifade etmektedir. Korku varoluşu, yaşamı karakteristik olarak biçimleyen bir baş rol oyuncusu gibi iken Nisa suresinde aslında nelerden korkmamız ve nelerden korkmamamız gerektiği net olarak ifade edilir.

	Nisa suresinde, “Canları ve malları ile cihad ederler” ayeti, korkuyu Allah sevgisi ve Allah değerinde aşmış olanları belirtir. Surede korku ve korkuya dair beliren deneyimler hâkim anlama haiz olsa da surede asl olan, Allah ile korkuları aşmış cesur, net insan tipinin sonuçta edinilmiş olmasıdır. Bu insan tipi; Allah’ı tevhid gereği bilen ve tevhitten tavizi olmadan olması gerekenleri korkmadan yerine getirendir… ki en temelde nefsi emmaresine muhalif olan ve nefsini Allah korkusu, başka bir deyişle de Allah sevgisi ile terbiye edendir.

	Özellikle 78. ayet ve 79. ayete dair bu iki ayetin çelişkili ifadeye haiz olduğunun kanaati ile bu durumu soran arkadaşlar var. 

	78. ayet: “Nerede olursanız olun ölüm sizi yakalar; sarp ve sağlam kalelerde olsanız bile! Kendilerine bir iyilik dokunsa ‘Bu Allah'tan’ derler. Başlarına bir kötülük gelince de ‘Bu senden’ derler. ‘Hepsi Allah'tandır’ de. Ne oldu bu topluluğa ki bir türlü söyleneni anlayamıyorlar!”

	79. ayet: “Sana iyilikten her ne gelip isabet ederse Allah’tandır. Kötülükten de sana her ne gelip dokunursa, o da nefsindendir. Ey Resulüm! Biz seni insanlara bir elçi olarak gönderdik. Gerçek şahit olarak ise Allah yeterlidir.”

	Yukarıdaki iki ayete dikkat edildiğinde; 78. ayette “Hepsi Allah’tandır” denilir iken 79. Ayette de “Sana iyilikten her ne gelip isabet ederse Allah’tandır. Kötülükten de sana her ne gelip dokunursa, o da nefsindendir” denilmektedir. Her iki ayet bu bağıntıdan ve formel mantık dolayımında kritik edildiğinde sanki kendisi ile çelişen ifadeye haiz olduğu görülür. Aslında ise 78. ayette, katmanlı yaratım bağıntısında yegâne yaratıcı fail olan Allah’a bağlı olarak olayların gerçekleştiği ifade edilir… ki O’nun “Ol” emir dışında gerçekleşecek hiçbir şey yoktur. Her iş ve olgu O’nun “Ol” emrine bağlı olarak zaman-mekân bağıntısında gerçekleşir. Katmanlı yaratım bağıntısında çift yönlü varoluşta gerçekleşenler tanrısallara haiz Allah’tan olarak gerçekleşir. Bu ayet ile yaratıma dair gerçekleşenlerin aslen Allah’tan olarak gerçekleştiği net olarak ifade edilir. Yani ayet, hakikate dair bir ayettir. 

	79. ayet de 78. ayet ile çelişmekte değil, 78. ayet ile hakikate dair ifade edilenin, olay-olgu bağıntısında nasıl gerçekleştiği 79. ayette ifade edilmektedir. Çift yönlü varoluşta Allah’a ait gerçekleşeni, kendi olmaya dair oluşta gerçekleşiyor bulana, Allah’ın adalet tavrında olarak olay bağıntısında döndüğü ifade edilir. İyiliğin karşılığının Allah tarafından rahmete dair olarak yeniden değerlendirildiği ve muameleye tabi tutulduğu vurgulanmak ile beraber kötülüğe dair olana bağlı muamelede de Allah’tan olsa da kişinin kendi nefsi referans alınarak aynalaşmaya, mesuliyete, cezaya, tabi tutulduğu vurgulanır. Yani Allah, bize yine bizim varlık hâlimize göre geri dönüş yaratım etkinliğinde bulunandır. Adalet, kişiye varlık durumuna göre geri dönmeyi gerekli kılan bir ilke iken kişinin eylem ehliyetini kabulü beklenir… ki tam anlamı ile kendinden mesul olmuş ve kendi olarak varlık sahnesinde görülsün. 

	78. ayet ile olayın yaratıcısına bağlı olarak gerçekleştiği hakikati ifade edilir iken 79. ayet ile olaya dair yaratıcı etkinliğin sürekliliği ifade edilmiş olur. Hakikate ait gerçekleşen ilkenin olay belirlenimli diyalektik oluşta nasıl olgusal kılındığına, gerçekleştiğine dikkat çekilir. Ayrıca dikkat edilecek olur ise 79. ayet 78. ayette geçen zanna dair kanaate bir nevi cevaptır. “Kendilerine bir iyilik dokunsa ‘Bu Allah'tan’ derler. Başlarına bir kötülük gelince de ‘Bu senden’ derler. ‘Hepsi Allah'tandır’ de” deniliyor olmasına karşılık gelen iyiliğin Allah’tan dolayı gerçekleştiği vurgulanmış olmak ile beraber kişiye olay belirlenimli gelen kötülüğün ise suçladıkları başkasından değil, kendi gerçekleştirdikleri dolayımında geldiği vurgulanmış olur. Yani suçlu aramak yerine olayın gerçekte kendi yaptıkları dolayımında ne için gerçekleştiğin sorgulanması tavsiye edilmiş olur. Eylemde mesuliyetin olması gerektiği vurgulanır. 

	Ayrıca belirtmek gerekir ki Nisa suresi; Allah, Allah’ın temsilcisi olan öncü insan tipi ve diğerlerinin niyetine göre onlar ile nasıl ilişki kurulması gerektiğinin dersini de taşır. Değere dair kutsiyet taşıyanlar ile ilişkilerimizde edebin gözetilmesi gerektiği, kul hakkına dair gerçekleşen her türlü olgusal durumda hakkaniyetin ve takvanın korunması gerektiği, küfre dair olanlar ile ilişkilerde mesafenin korunması gerektiğine ve onlara karşı karakter olarak duruş sahibi ve net olmak gerektiği apaçık ifade edilmektedir.

	Bu bağlamda Allah’tan veya Resul’den taleplerde bulunur iken küfre sebep niyette değil, samimiyetin korunuyor olmasına dikkat çekilmiş olur. Soru sorarken dahi “Bu neden böyle ifade edilmiş” olarak değil, “Böyle ifade edilmiş olandan ne kast edilmiş olabilir” diyerek samimi bir sorgulama içinde bulunulması gerekir. 

	En basit örnekle: Kadının dövülmesi ayeti ile gerekçesine bağlı olarak kadının kötü alışkanlığından terkine dair korku ve terbiye verilmesi ve uygulamada kati emir değil, ruhsat verilmiş emir olarak tavsiye edilmiştir… ki uygulamada karşılığı gerçekleşmesi gerekecek diye bir kaide yoktur. Dileyen eşini boşanmanın hak olması sebebi ile boşayabilir de. Bu ayet ile uygulamadan murat edilen; kadına şiddet ve zulüm değil, uyumluluğun tesis ve bütünlüğün korunması ereğine bağlı olarak cezanın hak, kötüye dair yapılanın meşru olmadığı ve olması gerekene dair terbiyenin gerçekleşmesi gerektiğidir. 

	Dört evlilik dahi uygulamada kati emir değil, ruhsata bağlı kılınmış gerekçeli bir hükümdür. Gerekçeleri dışında gerçekleşmesi zulümdür. Kadının cinsellikten erken kesilmesi, aybaşı gibi özel günlerinin olması, savaş zamanı ve sonrasında himayeye ihtiyaç duyulması, erkek egemen toplumlarda kadına cinsel kasıtlarda bulunulmaya yeltenme olaylarının himayeyi gerekli kılması vb. dört eşliliğe kadar ruhsat verilmesinin sebepleri olarak okunsa da asl olan adaletin korunması ise dördüncü ayet ile erkeğe, damızlık hayvan misali arzularında kaybolması değil, cinsel arzuyu terbiye etmesi gerektiği ve bu anlamda İslam ve erkeğe dair asaleti temsil etmesi gerektiği vurgulanmış olur. 

	Cinselliğin iktidarından bakıldığında, genele dair herkesin sorunlar yaşadığı bir dünyada cinselliğin iktidarı değil, terbiye edilmesi gerektiği surede net olarak anlatılır. İnsan arzu varlığıdır ama arzularına ket vurması gereken değil, terbiye etmesi gerekendir. Bu anlamda cinselliği karşılıklı hak olarak namus bilmeye ihtiyaçlıdır. Sure cinselliğin terbiyesi ve cinselliğe bağlı gerçekleşen rol modellerin korunması gerektiği bir dünyanın sureleridir. Bu anlamda modern dünyada rol modellerin hem ekonomik hem yaratılış -fıtrat- olarak haksızca ve sapkınca değiştirilmeye çalışıldığına dikkat edilir ise kadının kadın olmanın letafetini, erkeğin erkek olmasının asaletini yitirmediği bir dünyaya ihtiyaç olduğu izlenimi ile de surenin okunması gerekir. Surenin en temel konusu olmasa da söz konusu insan ve toplum ise cinselliğin terbiye edilmesi gerektiği, ceza ayetleri ve adaletin tavsiye edilmesi ile net olarak anlaşılmalıdır.    

	Bizler ayetleri gerekçelerine bağlı okumayıp sığ tespitlere dair gibi okur, ayrıca olay belirlenimli okur iken olayın olgunun -esasın- gerçekleşmesi olayı olduğundan bağımsız okumalarda bulunuyor isek Kur’an’ı anlamaktan uzağız demektir. Olay, olgunun gerçekleşme biçimi iken olaya aşkınsal olgusuna yani metafizik belirlenime dikkat etmek gerekir. Sure ve ayetlerin bu izlekte okunması gerekir. Anlatıda esas olanı görmek, anlatıyı anlayabilmenin en temel olanağıdır. 

	Nisa suresi, ihtiyaçları sınırlı olsa da arzularında sınırsız olan insanın arzularını sınırlayıcı tavsiyeler ve öncelikli olarak olması gerekenlerin dersini içerir iken arzular ve nesnelerini esas kılıcı değildir. Esas olan Allah ve diğerinin varlık hakkına dikkat etmek gerektiğidir… ki diğeri dolayımında zorluklara rağmen ilkeleri gerçekleştirir iken Allah’ı yakin ve refik bulmuş olalım.

	Dört kadınlı evlilik veya kadının dövülmesi ayetlerinin dahi alt metin okuması ile bakıldığında korkunun, kaygı biçimsel gerçekleşiyor olması deneyiminde anlam içeriğine haiz oldukları görülür. Surede Allah ve Resul’ü ile ilişkimize küfürden uzak edep çizgisinde dikkat etmek gerektiği anlaşılması gereken önemli mesajlardandır. Ayetlerin anlaşılmamasının en büyük sebebi, ayetleri ilkesinden veya esası olan anlamdan kopuk okumamızdır. Bu anlamda Kur’an okumalarında, “Şimdi burada bu ifade oldu mu” gibi bizi esastan koparıp da odağımızı olaya takılı bırakan bir yaklaşım yerine, olayda gerçekleşen/ gerçekleşmesi gereken esasın, sure ve ayet bütünlüğünde anlaşılmasına yönelik yaklaşım tercih edilmelidir. Suçlayıcı, aşağılayıcı vb. her yaklaşım Kur’an okumak değil, rahmetten uzak kılınmış olmaya yani lanetlenemeye nedendir. 

	Kur’an’ı anlayacak isek hikmetine yönelik sorgulayıcı bir yaklaşım ile öğrenmeye dair samimiyetimizi de koruyarak okumak gerekir. Her suçlayan, beğenmeyen suçluluk nesnesi ve beğenmediği hâl üzere kalır iken hikmete açıklığını yitirir. Nisa suresi bu anlamda Allah’a ve Allah’a ait gerçekleşenlere yönelik daha dikkat etmek gerektiğinin dersini vermesi adına da önemlidir. Allah’ı anlayacak isek ayetleri, sadece ayet bağıntısında yargısal anlamları ile değil, ayeti ayet yapan üst belirleyici ilke bağıntısında okumak gerekir. Bu anlamda Nisa suresinde miras, evlik, yaratım, şirk vb. gibi konulara dikkat edildiğinde en temelde Allah’ın varlık hakkı ve diğerlerinin varlık hakkına -kul hakkına- dikkat etmek gerektiği belirtilir. Yaşananlarının sonuçları olan bir oluş içinde, Allah’ın varlık hakkı ile diğerlerinin varlık hakkı hayati anlamda önemlidir. Hayati öneme haiz olan olgu da korku merkeze alınarak ifade edilmekte.  

	78. ayette “Ne oldu bu topluluğa ki bir türlü söyleneni anlayamıyorlar?” sorusu sorgulama biçimimize dikkat etmemiz gerektiğinin dersini taşır. Ayetteki bu ifade, Cenabı Allah’ın, anlayışsızlıktan, anlama çabası göstermemekten yana insanı uyarması mesajını -anlamını- da içerir. 79. ayette: “Sana iyilikten her ne gelip isabet ederse Allah’tandır. Kötülükten de sana her ne gelip dokunursa, o da nefsindendir. Ey Resulüm! Biz seni insanlara bir elçi olarak gönderdik. Gerçek şahit olarak ise Allah yeterlidir” denilir iken anlayışsız olmamızın bizde gerçekleşen yaklaşım biçimimiz ile ilgili olduğunun dersini dahi çıkarabiliriz. Edepten, asaletten uzak çirkin her yaklaşım, anlayışsızlığımızı artırmaktan öteye geçmez.    

	79. ayette: “Sana iyilikten her ne gelip isabet ederse Allah’tandır. Kötülükten de sana her ne gelip dokunursa nefsindendir” denilir iken iyilik de Allah’ın yaratım faaliyeti dolayımında görünür ama iyilik katı/ katları ile katlandırılmış olması dolayımında kula dönmenin nesnesi kılınmış olandır… ki bu anlamda iyiliğin Allah’tan olduğu vurgulanmış olur. Zaten kötü ve iyiye dair ne gerçekleşmekte ise tanrısalları deneyimin nesnesi olarak Allah’tan rahmet olarak bize gelir. Bizlerin değerlendirmesi dolayımında iyi veya kötü yargısı ile hikmetinden uzak yargıladıklarımız olur. 

	Kötülüğü misli ile yani birebir cezalandırılması dahi surenin 78. ayeti ile Allah’tan gerçekleştiği anlaşılmıştı. Ancak 78. ayet ile kötülüğün kişinin kendisinden dolayı gerçekleştiği vurgulanır iken kişiye, yaptığı dolayımında dönüldüğü ifade edilmiş olur. Kötü olanın dahi gerçekleşmesi Allah’tandır ama kötü, birebir kişiye, kişinin kendisi ile geri dönüş nesnesi kılınmış olmaktadır. Bu bağıntıda kişinin kendi ile aynalaşması, hesaplaşması, olan bitenin hangi ilke gereği geri dönüşsel olarak deneyimlendiği, kötünün meşru olmadığı, eylemlerinin sorumluluğunun üstlenilmek ile kendi olmanın korunuyor olması gibi hikmet derslerinin gerçekleşmesi olanaklı kılınır. 

	40. ayette: “Şu kesindir ki Allah zerre kadar bile olsa kimseye zulmetmez. Zerre kadar iyilik yapılsa onun sevabını kat kat artırır… kendinden de mükâfat verir” denilir iken iyiliğin kat kat geri dönüş sebebi ile Allah’tan olduğu, kötülüğün ise misli ile birebir cezalandırılması sebebi ile kişi tarafından yapılanın hakkı olarak geri dönüşün nesnesi kılındığı da anlaşılmalıdır. 79. ayet çelişki değil, hikmetin karşıtı dolayımında nasıl gerçekleştiği anlamını içerir. 149. ayette: “Bir iyiliği açıklar, gizler veya bir kötülüğü affederseniz, şüphesiz Allah da ziyadesiyle affedici ve kadirdir” denilir iken hangi içerikte ahlak belirlenimli karakter biçimsel tavırlarda bulunmakta isek bu doğrultuda hak edişimize göre bize dönülen muamele ile karşılaşacağımız gerçeği ifade edilir. Affedenin affedildiği, merhamet edenin merhamet edildiği, sevenin sevildiği, Allah için iken kendisi için de olunduğu oluş içerisinde her ne gerçekleşmekte ise hakikat belirlenimli gerçekleşse de kişinin kendi olması dolayımında gerçekleşmektedir.         

	Nisa suresi ile ilahi söz artık değer biçimsel olarak gerçekleşmesi istenendir. Allah’a, Resul’e, Kur’an’a dair yersiz konuşmalardan kaçınmak, dedikodusunu yapanların yanında durmamak gerektiği de anlamaya engel olacak keyfiyet sahiplerinden uzak kalmak için olduğu gibi, değer olanı değerinde bilmek ve değer hakkını korumak içindir. Söz konusu Allah ve Allah ile değerli olup kutsiyeti olanlar ise dokunulmazlığa haiz değer, yani tabu olarak namus olması gerekenlerdir. Bu anlamda Nisa suresi, değerlerin muhafazası ve dokunulmazlığı bağıntısında namus sahibi insanın da betimlenmiş olduğu suredir. 

	İffet; varlık değerini korumak anlamı taşımak ile beraber, anlam olarak namus olan değerler de tinsel anlamda iffetini korumanın gereği olarak dokunulmazları olan insan tipini görünür kılar. Değerleri ile izzet sahibi olan insan resmini betimler. Varlığını değer olarak namus kılan insanın ahlakıdır. Bu açıdan bakıldığında Nisa suresi; namuslu, yani değerleri dokunulmaz olup da değerleri ile izzet sahibi olan yani değer olarak varlığını anlamlı kılan insanın da suresidir. Değerler namus olduğunda, kişi artık korkunun gölgesinde değil, cesaret ve netliği karakter biçimsel olarak kişiliğinde görülen, korku gölgesi olmuş olur. Namusta bir korku uyanır ise o korku, karşıtı dolayımında namus olan değerini yitirme korkusudur. Korku, namusunu koruyan cesarete dönüştüğünde mümin, kendisinden çekinilen ve korkulandır. Allah’tan korkmak, mümin kullarından korkmak anlamında kul dolayımında tevhid belirlenimli gerçekleşir.

	Sure sonuç belirlenimli değerlendirildiğinde Allah; hakikatin öncelendiği anlamlar ve hakların öncelendiği değerler içeriğinde kurulan bir dünyayı öncelemektedir. Dünya, sadece temel ihtiyaçlarımızı karşıladığımız ve arzu nesnelerinde gezindiğimiz değil, tanrısal olup da insani olarak bulduğumuz ilim, hikmet, adalet, affetme vb. anlam-değer yüklemlerinde kurulması, gerçeklemesi gerekendi.

	Surede dikkat edilecek temel dersler: 

	
	1) Allah’a şirk koşmadan tevhid gereği imanda net olmak gerektiği ve din ile Allah’a hizmet düsturu öncelenir iken dünyevi beklentiler sebebi ile yanlış tercihlerde ve uygulamalarda bulunmamak gerektiği. 

	2) Kul hakkına dikkat etmek gerektiği, surenin ana fikirlerindendir.

	3) Salattan kasıt olan Allah ile olmak, Allah’ta olmak iken Allah ile Allah’ta olmaya dikkat etmek gerektiğidir… ki dünya sarhoşu olarak şuursuz, arzuların kölesi olarak kirlenmiş bir ruh ve dünyaya dair bulaşanlar ile salatta olmamamız gerektiği, salatın yasakları dolayımında anlatılır. Dünya koşuşturması içinde, belirli kılınmış vakitlerde Allah ile olmaya dikkat etmek gerektiği de net vurgulanmıştır.

	4) Dünyevi menfaatler ve inkâr edenlerde değil, Allah’a dair değerleri kutsiyeti bilerek namusu bilmek, Allah ile şeref -izzet- sahibi olmak. Allah’ı dokunulmaz değeri yani namusu bilmek.



	Tevhide, kul hakkına yani var olma haklarına ve hadlerine ve Allah ile Allah’ta olmaya ders mahiyetinde dikkat etmek yerinde olur. Takvada karakterimizi biçimleyen değerleri -ilahi sözü- artık namusu bilmiş olarak şerefi kılmış olmakta yaşamak gerektiği de net olarak anlaşılmakta. Allah’a şirk koşmanın affedilmeyecek büyük günah olduğu ve adaleti uygulamaktan yana kati ve net olunması gerektiği, Allah’tan korkarak emanetlerin hakkı olanlara verilmesi gerektiği net olarak anlaşılır.  

	Nisa suresinden çıkaracağımız dersler, dersleri gerçekleştirmeyenlerin olduğu gerçeğine de uğrandığını içerik olarak taşır. Bu durumda Nisa suresi karşıtlar dolayımında kutsalla ilişkimizin nasıl olması gerektiğinin dersini içerir. Korkunun gölgesi, gerçeğe kör kılmamalı, gerçeği hakkı gereği yaşamaktan alıkoymamalıdır… ki korktuklarımız ile sınanır iken korkuyu da aşma olanağı ile karşı karşıyayızdır. Yeter ki İbrahim nebi misali Allah ile var olmayı, Allah’ta olmayı başarmış -hanif- olarak velisi olmayı hak etmiş olan savaşçı bir ruh ile yılmadan ilkeye bağlı eylem sahibi olmayı, her türlü zorluğa ve nefsi emmarenin kötücül dürtülerine rağmen yitirmeyelim. Değerleri namusu bilip de değerleri için net ve açık karakterli ve savaşçı ruha haiz olmak Nisa suresinin olmazsa olmazıdır. 

	Sureyi farklı bir açıdan değerlendirir isek: gerçeğin gerçekleşme erilliği karşısında dişil yani edilgen olan bizler için; gerçekten kaçmadan, şeytanına yani nefsi emmaresine uğrasa dahi aldanmada, rol modelleri tüketmeden/ değiştirmeden gerçeği olması gerektiği gibi talim eder iken edilgenlikten erilliğe nasıl yükselmemiz anlatılmakta. Gerçek, deneyime açık talim edilir iken gerçekliğin eril doğasında eril olarak izzet -şeref- sahibi olmak olanaklıdır. Ayrıca belirtirsek: Egemen olarak eril -etkin- olanların edilgen olanlara karşı hak ve hakkaniyet ilkelerini gözeterek ilişki kurmaları ve ilişkileri sürekli ve yönetebilir kılmaları, surede net olarak belirtilir. Bu da surenin erkek egemen ilişkileri konu almasına aldanmadan, farz edelim ki kadın egemen ilişkilerin gerçekleştiği toplum yapısallığı olsaydı, yargıya dair aynı yaklaşımın sergileneceği, hükümlerin verileceği katidir. Bu dahi surenin anlaşılması için önemlidir. 

	Surede asıl mesele: Allah ve diğerleri ile ilişkilerde hakların hakkaniyetli olarak gözetilmesidir. Egemen kişi, grup veya kurumsal yapı oluşumların batıl olandan yani hakikatten sonuçsuz bırakandan uzak olarak, egemenlikleri altında bulunanlar ile hak ve hakkaniyet ilkesi gereği uyumluluğun gözetilmesi sebebi ile ilişki geliştirmeleri gerektiği surenin ana konusudur. Uyumluluk esasına göre gelişen ilişkilerde, ilişkiler hep yeni bir seviyeye taşınma olanağı bulur. Rahmet, cennet, aile, dostluk, ümmet olmak, hep ilkeye sadık olarak gerçekleşenlerdir. 

	Surede 1. ayet: “Ey insanlar! Sizi bir tek nefisten yaratan, ondan eşini var eden, bu ikisinden de birçok erkekler ve kadınlar üretip yayan Rabbinize karşı gelmekten sakının. İsmi hürmetine birbirinizden dilekte bulunduğunuz o Allah'a saygısızlık etmekten ve akrabalık bağlarını koparmaktan sakının” denir. 36. Ayet: “Allah'a kulluk edin ve ona hiçbir şeyi ortak koşmayın. Anne babaya, akrabaya, yetimlere, yoksullara, yakın komşuya, uzak komşuya, yakın arkadaşa, yolcuya, ellerinizin altında bulunanlara iyi davranın. Allah kendini beğenen ve böbürlenip duran kimseyi asla sevmez” denir. Bu iki ayette, surenin mesajı net olarak özetlenir.

	Özellikle 1.ayette geçen tek bir nefisten yaratılma durumundan kastın: İnsanın öz kendilik olarak Allah’ın şahsından biricik var edildiği anlaşılması gerektiği gibi ilk yaratılmış âdemden -insandan- tür olarak yaratılmış olduğumuz da anlaşılması gerekendir. Öz kendilik -benlik- yani şahıs olma durumunda da her insanın, özde şahıs olma potansiyelinde aynı niteliğe haiz olarak var olduğu da anlaşılması gerekir iken öz niteliğin üzerine erkek, kadın rol modellerinde var olduğumuz ayette net olarak ifade edilir. Bu anlamda özde Allah ile var olan, yaratılmış olan insanın evvela Allah’tan korkuyor olarak Allah ve diğeri ile ilişkilerine dikkat etmesi gerektiği de ifade edilir.     

	Surede genel anlamı ile Allah ve diğerleri ile ilişkilerde, tevhitten uzaklaşmadan, batıla düşmeden, adaleti gözeterek ve uygulayarak ilişkilerin sürekli, sürdürebilir ve yönetilebilir olması öncelenir… ki bu durumda yeni bir ilişki biçimi seviyesine taşınmak olanaklı olsun. Fıtrata dair rol modellerin değiştirilmeye çalışılmasının da hem batıl hem de hayati anlamda sonuçsuz bırakan çaba içinde kılacağı ifade edilir. 

	Hakikatten sonuç alacak isek şirke, batıla yani hakikatten sonuçsuz bırakanlara uğramadan, adalete dair olması gerekenlerin gerçekleştirilmesi gerektiği mesajı net olarak anlaşılması gerekendir. Her türlü korku da Allah korkusu ile aşılması gerekendir. Bir duyguyu daha büyük bir duygu yoğunluğunda aşma olanağı vardır. Her duygu yüklem belirlenimli gerçekleşir iken olumsuzlanması ve değişmesi olanaklı olan iken bizi Allah’tan beri bırakan korkularımızı, Allah’ı seviyor olarak Allah’tan adaleti gereği korkuyor olmakta aşabilme olanağı vardır. 

	Allah’ın affetmediği iki olgu vardır. Bunlar: İnkârda tekrar ile beraber şirk koşmakla Allah’ın varlığına iftira atmak… ki bu Allah’ın varlık hakkı ile ilgilidir. Diğeri de kul hakkı yani diğerinin varlık hakkına dair gerçekleşen hak ve had belirlenimlerine tecavüz etmektir… ki diğerinin varlık hakkına dokunmak şiddetli azap ile korkutulmaktadır. Yani Allah buyurmaktadır ki “Bana benim varlık hakkım ve yarattıklarımın varlık hakkı ile gelme. Bana gelecek isen tevhid, salat, iyilikler ve kati tevbe -özür- ile gel! Benimle bende olmak ile bana yüksel. Dostlarımdan ol! Selamı öncele ama söz konusu kötünün hayati bir biçimde yıkıcı gerçekleşmesi ise en büyük ibadet anlamında cihat artık sana farzdır. Ruhsatın dahilindedir.” 

	Bu bağlamda sure; yönetilebilen veya aşılabilen korkular dolayımında dostluğa doğru yükselmenin ayrıca korkunun yaratıcı etkinliğinde ümmet, aile, devlet olmanın olanağı da korkunun yönetilebileceği, aşılabileceği gerçeğine dikkat çekilir. Allah’a iman ile bedensel ihtiyaç ve diğer dünyevi korkuların aşılması ile Allah’a giden yolculukta Allah’ı dost bulmanın olanaklı olduğu vurgulanmış olur. Bakara suresinde kul, hükümler ile belirli kılınmış yolda olması gerekendi. Al’i İmran suresinde kul buyrulan olup da muhatap alınandı. Nisa suresinde kul artık dost veya sevgili refik olarak kabul edilendir. Hamisi Allah olup, aşılması gereken veya ilişkilerin sürekliliği ve sürdürebilirliği adına yönetilmesi gereken korkular artık korkulmayan öznel belirlenimlerdir. 

	Aşılması gereken korkuları aştıkça, çatışkıdan daha çok barışın öncelendiği oluş içinde üstünlüklerden kardeşliğe, dostluğa yükselmenin yolu da bulunmuş olur. Takva ve takvanın üst bir seviyesi olan değerlerin namus edinilmesi ile değerleri muhafaza eder iken kötü olandan, Allah tarafından kabul edilmeyenlerden yana kendiliğin de muhafaza edilmesi olanaklı olur. Muhafaza edilen değerler ile muhafaza edileceğimizi, Allah’ın velimiz olmasından anlamamız gerekir.     

	Nisa suresinde nübüvvetin gerekliğine de vurgu yapılır iken insanın Allah’ın hakikatinden ve yaşananların sonuçları olduğundan “Habersizdik” gerekçesine -bahanesine- başvurmamaları için nübüvvetin gerçekleştiği ifade edilir… ki nübüvvette belirleyici olan, adalet sıfatı gereği gerçekleşiyor olmasıdır. Kur’an genelinden bakıldığında, Cenabı Allah’ın adalet ilkesi gereği sonuçlardan yana uyarıyor olmasının gereği olarak da nübüvvetin gerçekleştiği anlamını taşır. Nübüvvete dair nebiler ve ardı sıra gelenler üzerine tekrarlanan ayetler, bir önceki surelerde tekrarlanıyor olmasından farklı olarak adalet sıfatının gereği olarak nübüvvetin konu edilmesindendir. 

	Nübüvvette insanın tercih ediliyor olması da insana insan ile dönülmesi, insanın insan ile aynalaşması olanağının gerçekleşmesi, insan merkezli bir dünya kurulması içindir… ki insan, insanlık ilişkilerinde kendini terbiye edecek, tanrısalları gerçekleştirecek, kendini aslı olan Allah ile insanlık belirleniminde tanıyacak olay akışında bulunsun. Olay, kendi olmanın belirlenimlerinde kendini tanımayı da olanaklı kılan olgu belirlenimli olanak olmuş olsun.   

	Genel anlamda belirtir isek Nisa suresi hukuki bir metin olarak da değerlendirilmesi gerekendir. Teşbih yapmak veya yapı söküme başvurmak gerekir ise Allah kavramı yerine Devlet kavramı üzerinden düşünür isek sureyi ilahi devlet bağlamında okumuş oluruz. İlahi devlet Allah’tır ve Allah ilahi devlet olarak mülkiyetinde ve hükümranlığında ortak tanımayan, tanımaması gerekendir. Asayişe yani yaşam alanlarında güvenliğin ve selametin garantörü olan otoritedir. Kendisi, mülkiyetinde var olanların tamamına, iş ve rol modellerinde fıtri sınıflanıyor olmaları bağıntısında, fırsat eşitliği ve hak edişlerine göre muamele edendir. Tür ve hak ediş düzeyinde hukuk önünde eşitliği önceleyendir. 

	Hukuk önünde eşitlik, varoluş haklarına ve hak edişlere göre sınıflanma, haklara dair gerçekleştirilenlerinden yana hak edişlerin tesisi, hakların gerçekleştirilmesinden yana mesul kılması ve aidiyet ile sorumluluk yüklenmiş olanların destekçisi ve yardımcısı olunması, ilahi devletin yapısallığını belirli kılmaktaydı. Surede, devlet monark yapısallığına haiz olup, kati otoriter değil, mümkün otorite -yargı- sahibi olarak olması gerekenlerin gerçekleşmesinden yana vatandaşlarına -kullarına- ruhsat vermiş olandır. Ruhsat verilmiş olanlar da karşılığı olmayanlardan yana Resule müracaat etmek yani yargıya müracaat etmek olması gerekendir. 

	Çünkü Bakara suresinde Resul, Allah’ın talebesi olmak ile beraber öğretici olandır. Al’i İmran suresinde Resul, olay bağıntısında özgün bir durum söz konusu ise yeni olanın açılımı olarak kendisi ile tekâmül edilmesi gerekendir. Nisa suresinde ise Resul, yargıya dair ruhsat verilmiş olup da hükmüne dair razı olunması gerekendir. Olay bilgisine vakıf olup da yargı verebilecek hüküm sahibi olan yargıçtır. Olgunun -ilkenin- gerçekleşmesi gerektiği bilgisine haiz hikmet sahibi hâkimdir. Söz konusu modern devlet ise Nisa suresindeki resulün karşılığı hukuka dair yargı kurumlarıdır.  

	Sure hukuki bir metin olarak değerlendirildiğinde; devlet hukuku, ceza hukuku, aile hukuku, miras ve ahlak hukuku ile öncelenenin toplumsal ilişkilerde ilişkilerin sürekli ve sürdürebilir olarak yönetilebilirliğidir. Nübüvvetin yani devlette yaşayanların hak ve had belirlenimlerinden yana bilgilendirilmesi, kurumsal anlamda belirtmek gerekir ise eğitim dahi her gerçekleşenin sonuçları olması sebebi ile adaletin bir gereği olarak olması gerekendir. Ortak bir anlayışın yani anlam-değer dünyası kurulumundan hareket ile toplumsal ilişkilerin yönetilebilir olmasını sağlamış olmak da öncelenendir. 

	Surede genelinde, halifetullah olan insandan beklenen, ruhsat verilmiş olanlar ile dünyada hukuku tesis etmesidir. Dünya, anlam-değer yüklemli yaratılmış dünya olarak, diğeri dolayımında yaşanır iken en temelde hukuki zemini olması gerekendir. İlahi devlette otorite ve yargı sahibi olarak yaşananların sonuçları olduğu sistemde adalet sahibi olarak iş gören Allah iken Allah’ın otoritesinde özerk olarak adalet ile iş görmesi gereken insana; kul hakkı, savaş, miras, aile, devlet vb. olgulardan yana yargısal anlamda ruhsatlar verilmektedir. Ruhsatları hakkı gereği yerine getirmemekten ve her ruhsat bir hak olmak ile beraber had belirlenimli de gerçekleşir iken haddi aşanların hain olarak nitelenmiş olması önemlidir. Tevbede kati olmak ise her insanın zaafları sebebi ile hata yapabileceği gerçeğinden dolayı etkin pişmanlık olarak değerlendirilmesi gerekendir.

	Son olarak bir daha Nisa’ya kendisini sormuş olsak “Ben ilahi devletin yani Allah’ın yargı sahibi kılmış olduğu, yargısında Allah’ın görünüş bulduğu hak ve hakkaniyet sahibi kuluyum” demesi ile karşılaşırdık. Yargı sahibi olmanın yeterliliğini; hakkaniyet ilkesi gereği vicdanda ve diğerinin meşru varlık hakları dolayımında bulan, hadler öncelikli bakışıma göre değerlendirmelerde bulunan bir karaktere Nisa suresinde tanık oluruz. Nisa suresinde, Furkan’ın ne demek olduğuna ve karakter biçimsel olarak insan olmakta nasıl vücud bulduğuna tanık olmaktayız. 

	Nisa suresi ile beraber artık hukuki zeminden hareket ile diğeri dolayımında ortak anlam-değer yüklemlerinde bir dünya kurulumu gerçekleştiğini de görmekteyiz. İlahi devlete göre kurulması gereken dünyanın sınırlarını görmek ile beraber, o dünya içinde haklardan yana ruhsatlı olduklarımıza ve ruhsat verilmiş olunanlardan yana mesul kılınmış olduğumuza da tanık olmaktayız. 

	Fatiha, Bakara ve Al’i İmran surelerinde, daha çok ferdiyet öncelikli anlatıya tanık iken Nisa suresinde toplum öncelikli bir anlatıya tanık olmaktayız. Kişinin ferdiyeti, diğerinin dolayımında gerçekleşir iken diğerinin varlık haklarının öncelenmesi gerektiği, olay-ilişki bağıntısında ilkeselliğin korunmasına bağlı olarak artık net olarak ifade edilmektedir. 

	Al’i İmran suresinde İslam zikredilir iken hanif bağıntısında ferdi olmaya yönelik deneyimlenen ve hakikate yetiştiren yol anlamında din olarak zikredilmiştir. Süreç varlığı olan insanın, Allah’a tekâmül etmekten yana nasıl sonuç alabileceğinin yolu anlamında İslam ifade edilir. Nisa suresinde ise İslam; artık hanif anlamında hakikatin deneyime açık bulunduğu ferdi olmaktan, toplumsal nitelik kazanmış olmaktadır. Nisa suresinde din artık, devletin ve halkın otorite belirlenimli karakter biçimsel gerçekleşmesi gereken dinidir. Kati otorite değil, değişen olay ve koşul bağıntısında esaslarına sadık kalarak gerçekleşmesi gereken mümkün otoritedir. Temelinde tevhid ve halk ile ilişkiler vardır.   

	Surenin en önemli ayetlerinden olan 133. ayette: “Ey insanlar! Allah dilerse sizi giderir -yok eder- başkalarını getirir. Allah buna kadirdir” denilir. İnsanın faniliğine dikkat çekilir iken vazgeçilmez olmadığı net olarak hatırlatılır. Surenin genel anlamından bakıldığında, hukuki anlamda ihtar -ültimatom- verildiği görülür. Sure; korkunun gölgesi altında biçimlenen yaşamda, tevhid yani Allah’a dair hakikat bilgisinin ve hukukun -adaletin- öncelenmesi ile yaşamın biçimlenmesi ve bu bağlamda toplum yapısallığın korunması gerektiğinin anlamını içerir. 

	Surede; cinselliğin terbiye edilmesi gerektiği, arzu nesnelerinde kaybolmamak gerektiği anlaşılması gereken konulardandır. Terbiye ve selamete dair kurtuluşun, nefsi emmareye muhalif olmaktan, cihad etmekten geçtiği anlaşılması gereken konulardandır… ki sure bu konuyu da anlam olarak içermektedir. Bu durumda cihad, sadece düşmana değil, kişinin nefsi emmaresine yani kendi şeytanına -Tağuta- karşı muhalif olarak yapılması gerekendir. Nefsi emmaresine cihad etmeyenin düşmana karşı değer savaşında bulunması zaten beklenemez. Savaştan korkanların, ölümden korkmaları vurgulanmış iken bu net olarak anlaşılır. Malı ve canı ile Allah’a adanmış olarak savaşanlarının ise bedensel ve dünyevi korkularını aşmış oldukları da net olarak anlaşılır.

	Surede; korkunun otoriter olmasının gölgesinde korkunun esas değil, araç kılınmış olduğu anlaşılmalıdır. Korku kendisinde kalınacak değil, yönetilebilir veya aşılabilir olarak yeni bir yaratım oluşunda Allah, aile, ümmet, devlet vb. buluşmanın nesnesi kılınmış olarak surede konu başlığıdır. Adalet, tarihsel ve geçmişe dair deneyimler, hakkaniyet ilkesine bağlı olarak vicdan, aidiyet ve sorumluluklar, en temelde de Allah’a iman korkuyu yönetebilmenin, zor durumlarda aşabilmenin olanakları olarak alt metin okumasında sureden anlaşılması gerekenlerdir. Yönetilebilir ve aşılabilir olan korku ile korkuya aşkınsal aile, ümmet, devlet, vatan gibi metafizik oluşumlarda dünya kurulumu -yaratımı içinde bulunulur. Korku temelinde biçimlenen dünyanın sınırları surede net olarak çizilmektedir. Allah’ı ve Allah ile değerli olan değerleri namusu bilerek gerçekleşen dünya, sınırları çizilmiş dünya olarak görünüş bulmaktadır. Surede bu, Allah’a iman ve ilahi söz ile biçimlenmiş dünyadır. Allah’ın varlık hakkı ve kul hakkı, kurulu dünyanın adalet ilkesinde biçimlenmesi gerektiği gerçeğini de görünür kılar.      

	Fatiha, Bakara, Al’i İmran ve Nisa sureleri ile Kur’an, mesajı gereği genel anlamda biçimlenmiş ve toparlanmış olur. Sıradaki Maide suresi ile de Kur’an, genel anlam içeriği ile tamamlanmış olur. Diğer sureler ile de varlık ve varoluşa dair gerçekleşenlerin ayrıntılarda ele alınışına tanık olmaya başlarız. Bu bağıntıdan bakıldığında; nüzul sıralamasından farklı olarak gerçekleşen sure sıralamasında dahi Allah’ın Kur’an üzerinde koruyucu otorite olduğu görülür.  

	Nisa suresine kadar gelen süreçte ölüm de farklı biçimlerde konu edilir. Kur’an’da ölüm: 

	
	1) Bedensel ölüm. 

	2) Nefsi emmarenin kötü tabiatından yana gerçekleşmesi gereken ölüm. “Ölmeden önce ölmekten” kastedilen ölüm.

	3) Hak ve hakikatten sonuçsuz kalmaya sebep batıl itikat ve kötü davranışlar sonucunda, aslından uzak kaybolmuşlukta deneyimlenen, anlamsızlığa ve gerçek değerinden uzak yaşıyor olmaya dair ölüm.

	4) Bir bitiş olması ile beraber yeni bir oluşa taşınmanın başlangıç belirlenimi anlamında ölüm.               



	Dört sureyi geride bırakır iken dikkat edilecek bir konu da her bir surede iman, kulluk, din, İslam, resul, ölüm vb. kavramların sureye dair olay-olgu bağıntısında değiştiği içerikte konu edinildiğidir. Bu çalışmalarda, Kur’an’ın kavramsal olgularının içeriğine bağlı sözlükcesini de kısmi anlamda yapıyor olmak hem anlamak hem de tevil yapmak adına büyük bir rahmettir.  
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	Maide suresi…

	Nisa suresinde hukuki anlamda ilişkilerde olmaması -gerçekleşmemesi- gereken en temel yasaklar yani Allah’ın varlık hakkı ve kul hakkı ifade edilir. Buna dair yapılan günahların affı olmadığı net olarak vurgulanır. Temel iki yasak çerçevesinde kurulması gereken dünya betimlenir.

	Maide suresinde ise emir kılınmış olup da yasaklar çerçevesinde görünmesi gerekenler betimlenir. Artık bir dünya oluşu içinde Allah’a yakin kılacak yasaklar çerçevesinde kulun kutsiyet kazanması istenir. İbadet ve yasakları, yeme içemeye dair helal ve haramlar, toplumsal ve bireysel sorunlara sebep veren kumar gibi yasaklar net olarak ifade edilir. Her yasak nefsi emmareye göre arzu nesneleri bağıntısında, her emir de boyunduruk altında kıldığı içindir ki itiraz edilen olur. 

	Bu anlamda yasaklar ve emirler; nefsi emmareye (Tağut’a) yani içerideki şeytana, kötülüğü irade olarak eril biçimde açık edene, eş deyişle emredene ve haddi aşana içkin olan her kişi için imtihan nesnesi olarak gerçekleşir. Bu bağıntıdan bakıldığında Maide suresinde insan; ilahi olup da gerçekle veya gerçeğe bağlı olması gerekenler yani gerçeğin gerçekleşme belirlenimleri olanları içeren anlama haiz olan ve gerçekten sonuç almayı olanaklı kılan hak söz ile sınanan insan olarak betimlenir. İnsan, nefsi emmare sahibi olarak arzu nesnelerinden ve keyfi isteklerinden yana sınırlanmak istemeyen kötücül doğaya haiz iken hakikat ve diğerinin varlık hakkına dair duyarsızdır. 

	Söz konusu hakikat ve hakikatin belirdiği veya hakikate yükselmeye yöntemsellik içinde var olmak ise nefsi emmarenin yaratılış olarak tahammül edemedikleridir. Hakikat, kendisini sınırlayıcı ve terbiye olması için gerekenlerini belirleyici iken sınırlayan yöntemsellik nefsi emmarenin tahammül sınırlarını zorlar. Bu anlamda ceza nefsi emmarenin terbiye olmasının bir unsuru olarak telkin edilmek ile kalmayıp uygulama karşılığı olarak sonuçta karşılaşılacak olur. 

	Söz konusu Allah ve diğeri ile var olmak iken sınırsızca yaşamaktan bahsedilemez. İşte bu anlamda Maide suresinde; Allah’ın varlığında hakkı gereği temiz ve güzelce yaşamanın ve böylece Allah’a muhabbet ve rıza ile varmanın yöntemselliği anlatılır. Bu yöntemsellikte, hak söz yani talime açık olup da uygulamada sonuç veren hak ve hakikate dair söz uyulması, gerçekleştirilmesi istenendir. Bunun içindir ki uygulamada uyulması gereken yasa belirlenimli Resul Musa ve kendisine uyulmamış olması emsal gösterilir… ki hak söze iman yani özgüven bulmuş olarak uyulmadığı içindir ki istenenden yana sonuç alınmadığı görülür. Resul İsa ile de hak sözden, en yakın yardımcılarının dahi şüphe beslediği, alt metin okumasında net olarak görülür iken haksızca taleplerin gerçekleşmesine rağmen hak ve hakikate dair sözün anlaşılmadığı betimlenir. 

	Surede Musa nebi, kelama (anlama/ söze) muhatap kılınmış resul, İsa nebi de kelamın (anlamın/ sözün) gerçekleştiği resul olarak örnek verilir iken ilahi sözün gerçekleşmeye yönelik sorunlarını gösteren anlatı içinde surede yer edinirler. İsa nebi anlatısına dikkat edildiğinde, anlaşılmayan nebi olarak İbrahim nebi misali tek başına bir ümmet olduğu görülür. Musa nebi de dağınık bir toplumu yasa çatısı altında toparlamanın çabası içinde olan resul olarak zikredilir.

	Hak ve hakikate dair sözün gerçekleşmesi istenir iken surede insandan en temelde hak söze sadakat göstermesi yani söz verdiklerinden yana olması gerekenleri gerçekleştirmesi, sıddıklardan olması istenir. Sure bir nevi, sıddıkların suresi olarak da okunabilir. Onlar sıddıklardır ki ilahi sözü namusu bilmişlerdir. Namusu bilmek ile kalmayıp gerçekleşmesi, tesis edilmesine bağlı olması gerekenler ne ise gerçekleştirme çabası içinde olanlardır. Bu anlamda sure; bireyselliği içeren toplumsallıkta, uygulamada yapılması ve yapılmaması gerekenlerin ifadesini net olarak içerir.

	Anlam, ortak değer olarak ilişkilerde gerçekleştiğinde kültür olgusaldır… ilke belirlenimli olarak genele yaygın kurum yapısal olarak tesis edildiğinde ise medeniyet yapısaldır. Sure varlıkta yapısal gerçekleşen anlamlılığın, bir biçimde insanlık tininde (anlam-değer dünyasında) -âleminde- gerçekleşmesinin yolunu, yöntemselliğini gösterir. Yeme içmeden zinaya, hırsızlıktan kumara, ibadetten münafıklığa, imandan inkâra kadar olan birçok, gerçekleşmesine bağlı olarak olgusal olanı konu edinir. En temelde olan ise bilfiil gerçekleşen sonucunda hak edişe bağlı olarak vazifenin, karakterlerin, cezanın, muamelenin gerçekleştiğidir.

	Bu anlamda sure, hak sözün gerçekleşmesine dair sadakat gösteren sıddıkların suresi olarak görülmek ile berber kısasa bağlı biçimlenen varoluşta, insanlık tinin de kısasa bağlı biçimlenmesi gerektiğinin mesajını taşır. Surede kısas sadece ceza hukuku belirlenimi olarak göze göz, dişe diş, ölüye ölü, yaraya yara anlamında misli ile misilleme yapılması veya hak talebinin birebir karşılık görmesi anlamında belirtilmez. Kısas; olayda gerçekleşenin misli ile yani birebir olarak adalet ilkesi gereği hak kılınmış olanın karşılanması, birebir misillemede bulunulması, birebir hak edişe bağlı muameleye tabi kılınıyor olması bağıntısında surede okunması gerekendir. 

	Kısas; ilahi devlette yani Allah’ta sadece ceza hukukun işleyiş biçimi değil, karakter biçimsel olarak misilleme biçimidir. Adaletin tesisine dair yaratılmış olanlara geri dönüşsel gerçekleşen zemin olmak ile beraber, insanlık tininde tesis edilmesi istenendir… ki bu zeminden hareket ile yükselmiş olunan sevgi ve rızanın gerçekleşmesine bağlı olarak sevgi ve rıza ile muamele görülmüş olunmasına dikkat edildiğinde, kötü olana misillemenin, iyi olana birebir muamelenin hak görülmüş olduğu anlaşılır. Bu anlamda kısas, hak edişe bağlı olarak aynalaşmanın olanaklı olduğu bir dünyayı işaret eder. Bunun tam tersi olarak da kim ki Allah’ın varlığına dair inkâr, şirk, küfür, riya ediyor olarak emir ve yasaklara uymamakta ise bu doğrultuda misilleme düzeyinde kısas edilmeyi hak etmektedir… ki bu dahi bir muamele biçimi olarak değerlendirilebilir. Bu anlamda kısas, misilleme düzeyinde muamele ve kabul düzeyinde muamele olmak üzere iki düzeyde değerlendirilebilir. 

	Surede, kısasın sadece bireysel bir uygulama olduğu değil, toplumsal uygulamaya da haiz olarak gerçekleştiği ifade edilir. Toplum, hak sözden yana nasipsiz ve yozlaşmış ise hidayetin onlar için geri dönüşsel olarak gerçekleşmeyeceği net olarak vurgulanır. Yani ortak anlam-değer içeriğine göre yapısallık kazanan ve bu doğrultuda eğitilen toplumun değişmesinin zorluğu veya olanaksızlığına dikkat çekilir… ki bu anlamda topluma misilleme düzeyinde kısas anlamında muamele, hidayetten gafil bırakılıyor olmalarıdır. 

	Toplum, hak ve hakikatten gafil olmanın misilleme düzeyinde muamelesini -kısasını- inkârı içselleştirmekte deneyimler iken olumsuz anlamda kısas ile muamele gördüklerinden habersizdirler… ki bu anlamda İsrailoğulları dolayımında sağır ve kör kılınmış olmanın, idrakten -anlayıştan- yoksun olarak bulundukları durumun içeriğinden gafil olan toplumsal yapısallığa dikkat çekilmiş olur. Kısas, onlar için aynalaşmanın olanağı iken sağır ve kör bırakılmış olma dolayımında kendilerine uyanmış olmaları beklense de aftan sonra sağır ve kör kılınmış olmaktan dolayı toplumsal körlük ve sağırlıkta yani anlayış yetersizliğinde iken gerçeği idrak etmekten, kendi durumlarının kısas belirlenimli nedenine uyanmış olmaktan yoksun kalmış olmanın kaderine dikkat çekilmiş olur.

	Bu anlamda kısas, bilfiil hak ettiklerimiz dolayımında hak ettiklerimizin sonuçlarını kader olarak buluyor olmamızdır… ki kendi kaderimize, yaratımımıza bilfiil katılıyor olduğumuz bu doğrultuda anlaşılması gerekendir. Yani kati bir kader değil, mümkün kader oluşu içinde bilfiil hak ettiklerimiz dolayımında kaderi talim ettiğimiz anlaşılması gerekendir. Bu durumda surede, pasif kader yargısallığına haiz kader anlayışı değil, bilfiil oluşta yaratılıyor olmaya katılıyor olduğumuz anlamında gerçekleşen kader olgusuna dikkat çekilir.         

	Musa ile savaşa gitmeyen kavmin, hak edişten mahrum kalması ve yeni neslin tarihsel deneyim ışığında bilfiil hak edişe yönelmeleri ayrıca Allah’ın, hakikati inkâr ve hak olarak olması gerekenleri inkâr eden yozlaşmış toplumlara hidayet vermediğini belirtmesi, çokluğun anlam-değer havzası, ortak ruh alanı oluşturması ile beraber bu oluş içinde birbirini besleyen olmakta iken hidayete kapalı oldukları anlaşılması gerekendir. Çokluğun belirleyici baskın -etken- gücü, inkârda ve imanda net olarak görülür.

	Kur’an’da inkâr: 

	
	1) Allah’ın hakikatini inkâr etmek.

	2) Hakikatin belirdiği ortak anlam-değer yüklemli uygulamaları inkâr etmek.

	3) Yaşananların sonuçlarının yaratım belirlenimli olarak Allah’tan olarak gerçekleştiğine gafil olma düzeyinde gerçekleşen inkâr.

	4) Emir ve yasakların sonuçlarının Allah’tan olduğuna gafil olmaya dair inkâr.

	5) Ahireti yani yaşamın sürekli olduğuna bağlı olarak bedensel ölüm sonrası yaşamı inkâr etmek vb. anlamlarda gerçekleşir.

	6) Tesadüfü önceler iken “Ol” emri dahilinde gerçekleşen ve sistem ve yazgı biçimsel oluş içinde mümkün kılınmış olup da olacaklara dair neden bağıntılarında değişime açık gerçekleşen anlamında kaderi inkâr edenleri de bu kategoriye koymak gerekir.



	Maide suresinde, hakikati nasıl bilmek gerektiği ve bu doğrultuda ona göre nasıl yaşanması gerektiği net olarak anlatılır. Bu anlamda nübüvvette sadece hakikatin ifade ediliyor olması yeterli değil, hakikatin hangi biçimlerde nasıl gerçekleştiği ve ona göre nasıl yaşanması gerektiği ve sonuçta da kabule dair muamelede onun ile nasıl (sevgi ve rıza ile) ilişki geliştirilmesi gerektiği anlamlı kılınır. Kısas sadece adaletin zemini değil, adalet zemininde güvenin, selametin tesisi ile beraber karşılıklı ilişkide şükür, rıza ve sevginin gerçekleşmesinin de zemini kılınmış olandır. Kısasa bu anlamdan bakıldığında; kabule dair muamele belirleniminde ve misilleme düzeyinde muamelede, hak edene hak ettiği yönde muamele gösterildiğinin adalet belirlenimidir.

	Kısas; kırpma, kesme anlam kökünden gelip, ceza hukukuna göre ödeşmek, birebir hesaplaşmak anlamını içerir. Böyle olsa da uygulamada kısas, sonuç ilkeye bağlı olarak her gerçekleşene, yapılana geri dönmüş olarak hak olanın gerçekleşmesi anlamını içerir. Sonuçta kısas, yapılanın sonuçları ile karşılaşmak, yüzleşmek, hesaplaşmak, ödeşmek, ceza hükmünün gerçekleşmesi, kefaret olarak cezanın artık kaldırılmış olması, bunlar gerçekleşirken de hak edişe bağlı kendi ile aynalaşma olanağı olarak gerçekleşendir.

	Surede kısasın; ceza belirlenimli misilleme ve mükafat belirlenimli muamele düzeyinde gerçekleştiği net olarak anlamlı kılınır. Kısas, surenin ana ilkelerinden olup ereğe bağlı esas ilkesi değildir. Kısasa dair kurulmuş bir sistem oluşu içinde var olmakta iken insanlık tininde de kısasın gerçekleştiği ve tesis ediliyor olması gerektiği anlaşılmalıdır. Basit olgusal olması ile ilişkilerde süreklilik, sürdürebilirlik ve ilişkilerin yönetilebilirliği kısasın ereğinde gerçekleşmesi gerekendir. Kısasa bağlı oluş içinde aynalaşma olanaklı kılınır iken böylesi bir sistem oluşu içinde var olunduğundan yana gafil olanlara, akıbet yani sonuç ilminden yoksun olarak cezayı hak etmiş olmaktadır. 

	Kısas; uygulamada hak edişlerin ilmine haiz olmak ile beraber, hak edişe bağlı gerçekleşecek olanın yani sonuç ilmine -belirlenime- göre yaşamanın da olanağıdır. Bu anlamda ilahi devletin adalet sistem anlayışında kısas, yaratılmış olanın yaratımına bilfiil olmakta katılır iken talime bağlı olarak kendi ile aynalaşması sonucunda sonuçlara göre, başka bir deyişle de Allah’a göre nasıl yaşaması gerektiğinin ilmidir… ki bu anlamda kısas hem adalet hem de adalet zemininde gerçekleşecek diğer tanrısalların gerçekleşmesinin tevhid belirlenimiydi hem de Allah’ı, bilfiil adalet ve kabul içerikli muameleye dair gerçekleşen tanrısallar (sevgi, rıza, şükür vb.) dolayımında tanık olmanın tevhid belirlenimiydi.

	Kur’an’da kısas birçok hikmeti ile konu edilir iken en temelde:

	
	1) Ceza hakkı ve cezanın caydırıcı olması gereği

	2) Misilleme hakkı

	3) Muamele biçimini belirleyici olmak, üzere üç biçimde gerçekleşir.



	Her bir belirlenimde kısas, sadece ceza hukuku ile ilgili değil, tevhidin bir belirlenimi olarak, tanrısalların gerçekleşme zemini olarak belirleyici olandı. Tevhidin aynalaşmaya dair gerçekleşmesinin olanağı olarak da gerçekleşendir.   

	Denir ki: Buda “Her şeyi bırak” der. Tao “Yol -tao- kaderindir, barış” der. Karma “Ektiklerini biçersin, dikkat et” der. Şeytan “İstediğini yap” der. İslam olan için kısasa dair sistemsel oluş, mekanik değil, öznel yapısal bir oluş içinde var olmaktır… ki varlık olma dışında her yüklem terk edilse de varlık olmak terki olmayandır. Var olmak kişinin elinde gerçekleşmiyordur ki varlık olma bakımından kendi olmak terk edilebilinsin. Öz varlık ile var olmakta iken var olmak en temelde olumsuzlaması yapılamayacak düzeyde gerçekleşir… ki terk edilecek olan, sonradan edinilen yüklemlerdir. Varlık içinde var olmakta isek terk, başlangıç için yöntem olup, süreçte esas değildir. Tekâmüle dair süreçte esas, varlık içinde var olmaya devam etmektir. Bu durumda “Yol veya Tao” elbet bilfiil gerçekleşmenin olanağında, bilfiil olmanın gereğinde kaderdir ve barış sonuçta edinilmesi gerekendir. 

	Böyle olmak ile beraber “Yol”, kısasa bağlı kendiliğe geri dönüşsel olanlar ile kendi üzerine katlanan, olay belirlenimli ve yüklem almaya açık oluşa haiz gerçekleşendi… ki yol, kısas ile sınırlanmış olmakta aynalaşmaya dair gerçekleşmekteydi. Bu anlamda “Karma” sadece bir sistem olarak değerlendirilmemesi gerekendi… ki aynalaşmaya dair kendiliğin/ kişinin hem kendisine hem de Allah’a tanık olmasının tevhid ilmi olarak kısasın sıfat ismiydi. Kısas ise karmanın bilfiil gerçekleşme belirlenimli ismiydi. Ayrıca belirtmek gerekir ki karmada erek, daha iyi bir dünya mertebesinde (yani kast sisteminde üst bir seviyede) doğmak iken kısasta erek, yaşamın sürekliliğinden değerlendirildiğinde, ahirete dair kefaret ve Allah’a göre yaşamanın olanağıydı.

	Şeytan da “İstediğini yap” der ama kısas bilgisine haiz olan için artık ceza ve misilleme belirlenimli kısastan dolayı Allah’tan korkmak, kabule dair muamele belirlenimli kısastan dolayı da Allah’a, Allah gibi olmakta katılmak ve halife belirlenimli miratullah olmak olması gerekendir… ki sonuçta varoluşun her belirleniminde barışık -İslam- olmak gerçekleşiyor olsun. Artık İslam; tanrısalları hakkı gereği güzel ahlak belirlenimli olarak hakkaniyet ilkesi belirleniminde bilfiil gerçekleştirmekte iken Allah ile Allah gibi olmanın olanağında tevhidi talim etmektir. Tevhidi talim etmek, tanrısalları talim etmek yani tanrısallar dolayımında Allah’ı talim etmektir… ki insan, bu anlamda halifetullahtır.                

	Bir öğüt ve uyarıcı olarak, haber niteliği taşıyan her mesaj aslında kısas belirlenimli olarak anlam içeriğine haiz gerçekleşmekte olandı. Haber, olayın haberi olarak değerlendirildiğinde kısas, kişinin kendisinin haberi olarak aynalaşmaya dair hem uyarıcı hem de öğütçü olmakta gerçekleşmekteydi. Bu anlamda yaşam, kısasa dair geri dönüşsel ve aynalaşmaya dair sistemsel oluşta gerçekleşir iken burada en temelde dikkat edilmesi gereken ise kısastı. Kısas dolayımında sistemsel oluşta, hüküm sahibi olan hükümranın, hikmet sahibi hâkim olanın Allah olduğuna da tanık olmak gerekir… ki sistemsel oluş, sistem dolayımında hakikatini tanrısal belirlenimlerde gerçekleştiren, gerçekleştirir iken kendini bilfiil olmakta görünür kılan Allah’a işaret eder.

	Musa’nın kavmi savaştan kaçarken, bilfiil olmakta tevhidi efal-de tanrısalları gerçekleştirmekten yoksundu. İsa nebi bilfiil olmakta tanrısallarda vücud bulan Allah’ı olay dolayımında mümkün olabileceklere göre yorumlayarak okur iken tevhidi sıfatta görüş sahibidir. Yani bilfiil yaratımda bulunup da tanrısallarda kendini bilfiil görünüşe getiren, kendisine vücud veren Allah’a bilfiil olduklarımızda katılmaktaydık. Bilfiil olduklarında O’nu talim edebildiğimiz gibi, görebilme olanağına da sahibizdir. İsa nebi “Dilersen onlara azap eder, dilersen onları bağışlarsın. Sen Aziz ve Hâkim olansın” der iken bilfiil tanrısallarda vücud bularak görünüş bulan Allah’ın, sonuç belirlenimli olarak nasıl vücud bulmuş olduğunu ve tevhid gereği nasıl O’na tanık olmamız gerektiğinin ilmini bize nebiliği ile Kur’an’da halen öğretmekteydi. Aslında ise Cenabı Allah kendisini nasıl bilmemiz, nasıl tanık olmamız gerektiğinin ilmini, İsa resul dolayımında bilfiil öğretmekteydi.

	Sure; hakikate bağlı bilfiil olmakta gerçekleşen ve bir varoluş, gerçekleşme, görünüş bulma belirlenimi olan tanrısallar dolayımında Allah’ı talime açık bulabileceğimizi, kendisine tanık olabileceğimizi tevhid belirlenimli olarak açık eder. Karakter içerikli kimlik belirlenimli gerçekleşen tanrısallar, bilfiil gerçekleşir iken yüklem alan yaratıcı şahsı nesnelliğe aşkınsal işaret eder iken tenzih, dil dolayımında isim belirlenimli iken teşbih belirlenimli olarak Allah’ı bilmenin olanağını da göstermiş olmaktaydı. Bu bağlamda sure Allah’ı esas olan ilke belirlenimli olarak nasıl bilmemiz, tanık olmamız gerektiğinin bilgisini vermesi gereği ile tevhid ilminin de suresiydi.

	Tevhid; her ne kadar birleme anlamını içerse de yarattıklarından ayrı olmadan ve aynı da olmadan kendini oldu kıldığı yüklem belirlenimleri olan tanrısallar dolayımında görünür kılan Allah’a, gerçekleştirdiklerinin kendisi değil de gerçekleştirdikleri dolayımında tanık olmanın, Allah’ı müşahede etmenin ilmidir. En basit anlamda tevhid; Allah’a ortak koşmamak, yeme-içme, doğma-doğurma gibi beşerî durumlardan yana münezzeh olduğu varlık durumunda kabul etme gibi tenzih temelli gerçekleşen tanrıbilimdir. Allah’ı bilfiil olup da anlam yüklemli vücuda geldiği tanrısalların gerçekleşme belirleniminde seyir etmektir. Sure bağlamında tevhide bakıldığında tevhid, sadece bir ilim değil, yaşam düsturu anlamında, hangi koşul ve şartlar altında olunursa olsun, tanrısalları gerçekleştirir iken Allah’ın yarattıkları dolayımında görünüş bulduğu yaşam biçimi olması gerekendir.   

	Surenin alt metin okumasına dikkat edildiğinde; kısas -hukuk- ve hakikat bağıntısında tevhidin ne olduğu anlaşılmaya açıktır. İlahi sözün yani hak -gerçek- olup da sonuç belirlenimli ayrıca talime açık tahkik edilebilir ve işaret ettiği gerçekten sonuç alınabilir olduğunun gerçeğini -anlamını- taşıyan sözün yoruma açık gerçekleştiği vurgulanır. Söz yoruma açık gerçekleşir iken esasa bağlı nasıl okumak gerektiği, bilfiil olmakta Musa nebi, anlama haiz olarak İsa nebi örneğinde anlamlı kılınır. Esasların unutulmuş olması ve bu doğrultuda esasa -öncüle- bağlı düşünmenin gerçekleşmemesi; sözü çarpıtmaya, sözün esasından kopuk saçmalamaya sebep verir. Sözü inkâr etmeye bağlı olarak yalan ve riyaya başvurmak da sözün esasından kopuk batıl yorumlara gitmeye sebep olur. 

	Kur’an’da batıl: 

	
	1) Hakikatte karşılığı olmayan. 

	2) Uygulamada sonuç almaya dair karşılığı olmayan. 

	3) Ussal tanıtlamaktan uzak öncüllerinde dayanaksız yani varlıkta varoluşta karşılığı olmayan.

	4) Hakikatten uzak kılar iken varoluş nesnelerinde kaybolmaya sebep verendir.

	5) Sonuçta inkârı içerir iken düşüncede hadsizlik olup ceza ile karşılık gören ve ceza karşılığı ile meşru olmadığı ifade edilendir.

	6) Hak olanın, diyalektik oluşta kendisi -batıl- dolayımında görünüş bulduğu, gerçekleştiği, tesis edilmesi gerektiğinin usunu açık edendir… ki bu anlamda gerçekleşmesi gerekendir. Surede “Dileseydik herkesi bir ümmet yapardık” denilir iken bunun da anlaşılması gerekir. Anlam-değer farklılıkları dolayımında hak olanın surede ifade edilmiş olması da bunu tanıtlar. 



	Bu bağlamlarda sure; yoruma dair inkâr (inkâr da yaşamsal anlamda bir tercih iken hak söze karşı bir yorumdur), zorlama, çarpıtma, saçmalama belirlenimli gerçekleşen yorumlar dolayımında da hak olan -söz- ifade edilmeye çalışılır. Hayat, olay bağıntısında yoruma açık bulunur… ve herkes, anlam-değer yüklemleri bağıntısında yorumlar iken yaşamı veya yaşadıklarını kritik eder. 

	İsrailoğullarının; bilfiil hak-el yakin gerçekleşmesi gereken tevhitten uzak anlayışsızlıkta, “Allah ve asan ile savaş” demeleri, yorumda zorlamada bulunmaktır… ki bu durumda tevhid, El- Azim ismi gereği bilfiil yaratıcı etkinliğe katılmak -hak-el yakin- anlamında kendilerinde gerçekleşmesi gerekendi. “Allah’ın eli sıkıdır” ifadesi yorumda çarpıtmadır… ki Allah, bilfiil rahmet sahibi olduğunu hem kişilerin nefsinde hem de doğada gerçekleşenlerde (hak-el ve ayn-el yakin) tevhid belirlenimlerinde göstermektedir.” 

	Kitap ehlinin, ilahi sözün anlamlarını, kelimelerini değiştirmesi, çarpıtmasıdır… ki sadakatten yoksun olmak, aidiyet ve sorumluluktan uzak olarak Allah’a ve ne için olduğuna gafil olmaktı. “Biz Allah’ın oğulları ve sevgilileriyiz” demeleri de zorlamada bulundukları bir saçmalıktı. “Oğullayız” derken Allah’ın varlık bilgisinden uzak saçmalık, “Sevgilileriyiz” derken de Allah’ın duygusundan habersiz zorlamada bulunmaktalardı. Hakikat ile bağıntısı olmayan görüşler ve istekler ile resulün/ resullerin denenmesi de talime dair çarpıtmaya da haiz bir zorlamaydı… ki İsa nebiye havari olduklarını ifade edenlerin gökten sofra istemiş olmaları bir zorlama iken Yahudilerin Muhammed Mustafa efendimizi sözde yemek ile imtihan etmiş olmaları da çarpıtma ile beraber saçmalamış olmalarından öte gerçekleşmiş değildi.  

	Müşriklerin, hayvanları kendilerince bahire, saibe, vasile, ham diye adlandırmaları, yalan olmak ile beraber saçmalık olarak değerlendirilebilir… ki gerçekte karşılığı olmayanlar ile tevhitten uzak kurulu her dünya, sonuçtan bakıldığında yok olmaya, yıkılmaya mahkûmdur. 

	İsevilerin Allah’a pagan belirlenimli olan “Baba, oğul, kutsal ruh” gibi şirk koşmaları, hakikat ile bağıntıdan yana asılsız ve Allah olmanın yeterlilik ilkesinden uzak ifade anlamında zorlamadır… ki Kur’an’da varlık; yaratan ile yaratılan bağıntısında, kendi olmaya yeterliliği olmayan yaratılmış olan ile hem kendi olmaya yeterliliği olan hem de yarattıklarını var etme yeterliliği olan yaratıcı Allah belirlenimindedir. Maide suresinde; İsa ve Meryem’in yiyip içen beşer olmalarından, İsa nebinin Allah’ın desteği ile nübüvvete dair vazifesini yapmış olmasından, kendisinin tevhid idrakinde Allah’ı tanıyor olmasından ve Allah’ın varlık olarak yaratan ve yaratılmış olan ayrımına gitmesinden de Kur’an varlık anlayışı net olarak anlaşılmaktadır. 

	İsa nebi; bilfiil gerçekleşen tanrısallar ilmi ile tevhidi sıfatta ve tanrısallar dolayımında bilfiil görülmesi gereken Allah’a tanık olmanın ilminde tevhidi zat seyrinde bulunan ilim sahibi olarak, sözde ümmeti olanları, tevhid ilminin tenzih ve teşbih veçheleri ile yalanlamış olmaktaydı. Havarilerin şüpheye içkin gökten sofra istemeleri zorlama olarak değerlendirilebilir… ki resulleri anlamak yerine, şüphe ile beraber olmayacak işin gerçekleşmesini talep etmek, samimiyetten uzak olarak kişiye günah olarak yeterdi. 

	Sure genel değerlendirildiğinde; kutsiyeti olanlar ile titiz, latif, samimi, temiz vb. bir biçimde ihlasın korumasına bağlı olarak ilişki geliştirmek gerektiğinin dersini de taşır. Kabil ve Habil’in adakları olayı ve Habil’in adağının kabul edilmesi ve Havarilerinin isteklerinde samimiyeti yitirmiş olmaları, ibadetlerde temizliğe, helal ve haramlarda titiz davranmak gerektiği, ilişkilerde letafetin ve samimiyetin -hakikiliğin/ ihlasın- korunması en temelde gerçekleşmesi gerekendir… ki hakikate açık duyarlılıkta tevhid seyrinde Allah’ı müşahede etme arılığını kazanmış olabilelim.    

	Kabil’in kıskançlığı ve öfkesi de gerçekleşen olayı çarpıtarak yorumladığına işaret etmekteydi… ki buna rağmen pişmanlığı dolayısıyla yüklendiği günahtan dolayı eziliyor ve olması gerekene dair yol arıyor iken karga dolayımında olması gerekeni kendisine öğreten de olay ve tevhid olgusu bağıntısından bakıldığında elbette Allah’tı. Kabil ve Habil anlatısı, Allah’a yönelik her ilişkide samimi niyet sahibi olmak gerektiğinin mesajını taşır iken insanlar ile ilişkide de samimi niyetler bağıntısında kabule dair ilişki gerçekleştirdiğimizin de dersi verilmiş olur. Özellikle Habil’in, ilahi sözü içselleştirmiş olarak ona göre iman ve karakter sahibi olduğu net olarak görülmekte. Âdemoğulları içinde ilk sıddık Habil’dir denilse hata yapılmış olunmaz. Habil denildiğinde; sevdiğinden, iyilerinden Allah için feda edebilen fedayı nefs ve fedayı can düzeyinde sözü içselleştirmiş, Allah’a sadık bir yiğitten bahsedilmektedir.   

	Kabil’e; kardeşi Habil’i öldürmek ile beraber bir ömür boyu kardeşini kendisine yük kılmış olması, ceza olarak yeterdi. Tür olarak her bir insanın aynı olması, ne için olduğuna dair ortak erekte bütün insanlığın aynı amaçtan dolayı yaratılmış olması ve insanlık âleminin bir belirlenimi olması sebebi ile bir insanı öldürmek, bütün insanlığı öldürmek gibiydi, bir insanı kurtarmak bütün insanlığı kurtarmaya eş değer görülmekteydi. Yani fevri tavırlarımız ile beşer olmaya dair yaşar iken olumlu veya olumsuz her belirlenimde bir bütünün parçası olduğumuzdan, gafil olmadan yaşamak gerekmekteydi. İnsanın, Allah nezdindeki kutsiyetinden dolayı insanı öldürmemekten bahsedilmekteydi. İnsanın öldürülmesine dair ayet, Allah nezdinde insan olmaktan yana hepimizin aynı değerde olduğunu göstermekteydi. Söz konusu zulme uğramış mazlumlar ve öldürülmüş olan şehitler ise hiçbir ayrıcalık olmadan Allah nezdinde, kutsiyeti yüce olmakta, değerinde muameleyi hak etmiş olmaktalardı.

	Bir insan ile bütün insanlığın değer eşitliği, varoluş hakkının evrensel anlamda onanmasıydı. Ortak anlam değer yüklemli toplum bireylerinden birini öldürmek, toplum aidiyetleri sebebi ile bütün topluma yapılmıştır. Surede hukuk, bir kişiye yapılmış olanın topluma yapılmış olması gerekçesi ile gerekli kılınmış olandır… ki her bir kişinin hukuki anlamda toplum nezdinde değer olarak kabul görmesi gerektiğine bağlı olarak hukukun, kişiye dair imtiyaza (ayrıcalığa) yer vermeden herkes için her koşulda uygulanması gerektiği, insan değeri üzerinden sureden anlaşılması gereken derslerdendir.

	Bir insanı kurtarmanın bütün insanlığı kurtarmak, bir insanı öldürmenin bütün insanlığı öldürmek olduğuna dair ayet ifadesi, birey ve toplum nezdinde hukuki duyarlılığın yani vicdanın olması gerektiğinin mesajını taşır. Toplum, hak ve hakkaniyetleri güvence altına almış ve karşılıklı rızayı tesis etmiş olmakta ise gerçekte toplumsal birliğin tesis edildiği düzeyde toplumdur.  

	Birey ve toplum birbirinden belirmiş olgular olarak gerçekleşir iken bireyin hakkı gereği değer bulmuş olduğu toplumda, topluma katkıları ile beraber toplumunda sürekliliğin, sürdürebilirliğin ve ilişkilerin yönetilebilirliği daha da kolaylaşır. Önemli olan toplumsal aidiyetin bireye yönelik sahiplenici olmasının olanaklı kılınmasıdır… ki bu anlamda aile güzel bir örnektir. Ailenin varlığı her bir birey ile olanaklı iken her bir birey aile anlamının gerçekleşmesi için hayati anlam taşır iken rızaya dair ortak yaşamda birbiri için olabilmek olanaklı olur… ki bu anlamda ailede kısmi dahi olsa, insanlık ile fert -birey- bağıntısının önemi daha net anlaşılır.  

	Söz konusu hukuk ise en temelde imtiyazlara yer vermeden herkes için hukuk denilmeliydi… ki fırsat eşitliği gereği herkes toplumun bir bireyi veya parçası olarak toplumda kendi olmaya dair yol bulsun. Bir eğitmen, hukukçu veya siyasetçi, alanının ilkesi gereği herkes için olabilmeyi idrak ettiğinde, her bir kişinin toplumsallaşması olanaklı kılınır iken bir kişinin kurtarılmasının bütün insanlığın kurtulması, bir kişinin öldürülmesinin de bütün insanlığın ölümü olarak misal verilmiş olması daha net anlaşılır. Hak ve doğru olanın toplum nezdinde meşru olarak gerçekleşmesi gerektiği de sureden anlaşılması gerekendir.

	Sonuçtan bakıldığında ise kim ki Kabil olup kendisindeki Habil’i yani Allah’ın kabul ettiği takva yönünü öldürür ise beşeriyete mahkûm sürgün yemiş olacaktı… ki pişmanlık ve korku yoldaşı iken Allah kendisine yol göstermiş olsa da Allah’ı değil, sebepleri görür iken tevhitten mahrum olacaktı. Adakların kabul olup olmaması anlatısında da kıskançlık ve öfkenin de tevhitten yoksun bakışıma eylediği anlaşılmalıdır.

	Surenin 36. ayetinde “Kâfir olanlar var ya, yeryüzünde olan her şey, bunun yanında bir o kadarı daha onların olsa ve kıyamet gününün azabından kurtulmak için onu kurtuluş fidyesi olarak verseler, onlardan asla kabul edilmez; onlar için elem verici bir azap vardır” denilir iken sadece ahirette yaşanacak durum ifade edilmez. Dünya yaşamında varoluşa dair söz hakkı sahibi olan insanın söz hakkını idrakte, beyanda ve uygulamada en doğru biçimde kullanması gerektiği de ifade edilir. Fidye vermekten yoksun olunan günde, fidyenin dahi kabul edilmeyeceği ifade edilir iken sonuçtan hareket ile dünya yaşamını, hasada yönelik kullanmak gerektiği ifade edilir. 

	Kur’an’da tevhid, bilfiil gerçekleşenler dolayımında ussal olarak ayet ve tanrısallar seyri belirlenimli, talime -deneyime yönelik de tanrısalları gerçekleştirme belirlenimli gerçekleşmesi istenendir. Bu anlamda Kur’an’da tevhid: ilm-en yakin ve ayn-el yakin olarak yani ilim ve kendiliğe dışsal gözlem düzeyinde Allah, Allah’tan, Allah’ta, Allah’la, Allah için, Allah’a, Allah’ın belirlenimlerinde gerçekleşir iken hak-el yakin düzeyinde kişinin kendi üzerinde Allah’ı tanrısal belirlenimlerinde müşahede ediyor ve gerçekleşme seyrine tanrısalları gerçekleştirmekte katılıyor olmasında devam eder. Bunun ile beraber eskiler tevhidi:  

	
	1) Tevhidi efal, tevhidi sıfat ve efal ile sıfat dolayımında bilfiil olmasında Allah’a tanık olur iken tevhidi zat düzeyinde Allah’a, ayn-el yakin yani kişinin kendi dışında gerçekleşenler dolayımında tanık olunmasında gerçekleşmesi istenendir.

	2) Kişinin kendi üzerinde eskilerin hak-el yakin dediği düzeyde tevhidi efal, tevhidi sıfat belirlenimlerinde Allah ile var olduğu ve Allah ereğinde tanrısalları gerçekleşmekte gerçekleşmesi gerekendir. Sonuçta da kişinin Allah’ın zatını kendiliğe dışsal değil, kendiliğinde zatı ile bulması beklenir… ki bu mertebe Maide suresinde görülmez.



	Böyle olmak kaydı ile Kur’an’da tevhid:

	
	1) Allah’ın varlığına ve yaratıcı olarak tek varlık olduğuna iman etmek.

	2) Yarattığı varlıklar üzerinden görünüş bulan tanrısallar dolayımında Allah’ı müşahede etmek.

	3) Tanrısalları gerçekleştirir iken Cenabı Allah’ın yaratım etkinliğine katılıyor olmak.

	4) Tanrısalları toplumsal ilişkilerde işlevsel kılarak genele yaygın gerçekleştirmek. 

	5) Kısas belirlenimi olarak gerçekleşen ceza, misilleme ve muameleye dair her geri dönüşte Allah’ı, tanrısal belirlenimlerinde yarattığına ayna olarak döndüğüne tanık olmak. Kabil ve karga örneği ile hem Kabil’in karakter biçimsel durumuna ayna tutulmakta hem de El- Alim, El- Hadi, El- Muallim tanrısalları ile Allah’ın yarattığı dolayımında yarattığına -Kabil’e- dönüşlerde bulunduğuna tanık olmaktayız. Kısas belirlenimli tevhid aynalaşma prensibinde gerçekleşmekteydi.



	Maide suresi bağlamında yukarıda belirtilen tevhid belirlenimlerine İsa, Musa ve Habil anlatıları dolayımında net tanık olunur. Maide suresi bağlamında tevhid, aynalaşmayı da içeren bir oluş içinde olmak anlamını da taşımaktadır. Olay ve kişi veya nesneleri bağıntısı dolayımında tevhid; olay, kişi ve nesneleri zemininde nesnelliğe aşkınsal Allah’ın öznelliğine tanık olmanın ilmi olarak, hakikat bilgisi anlamında edinilmesi gerekendir. Sözün/ anlamın veya en genel anlamı ile dilin yaratıcı etkinliğinde en temelde ihtiyaç olan, hakikat bilgisidir… ki hakikat bilgisine göre gelişen değer oluşu içinde toplumlaşmak ve dünya kurulumuna geçmek, surede anlaşılması gereken olarak ifade edilmektedir. Tanrısalların gerçekleşmesi, olay ve nesneleri dolayımında ve bağıntısında aynalaşmak, tevhidin bir belirlenimi olarak gerçekleşmekteydi.

	Tevhid sadece ilmi -teorik- değil, Allah’ın varlık durumuna göre varlıksal zemini olup gözlemde, uygulamada, emekte, aynalaşma oluşu içinde gerçekleşme olanağı olan ve yaratan-yaratılan bağıntısında gerçekleşen varoluşsal bir belirlenimdi. Surede, klasik vahdeti vücudun aynılaştırmaya yönelik görüşü yer edinmez iken Allah varlık merkezli olarak her varlığın Allah’ta hem ayrı olmamak hem de Allah’ın dışında gerçekleşmemek sebebi ile hep artı bir olarak gerçekleştiğini anlamak gerekir. Allah oğlu İsa değil de doğrudan Meryem oğlu İsa denilirken ve Meryem ve İsa nebinin beşeriyetine dair ifade edilenlerden, yaratılmış olanların Allah olma yeterliliğinde gerçekleşmedikleri belirtilmiş olur. Allah’ın desteği veya Allah’tan alınmış paye gereği istidat artışında görünüş bulan mucizelerin veya kerametlerin Allah’ın izni ile gerçekleşiyor olduğunun ifade ediliyor olmasından da yaratan-yaratılan ayrımına gidildiği görülür. Yaratan ile var olan yaratılmış olan için varoluş, Allah ile farklı başkası olmakta fazladan belirmiş olgu olma mahiyetinden hep artı bir olarak varlık alanına katılıyor olmakta gerçekleşmekteydi.           

	Klasik vahdeti vücud anlayışında belirtilen, yaratan ve yaratılanın aynı olduğuna dair görüş ise bir zorlama olup tevhid değildir… ki bu da Maide suresinde İsa nebi ve annesi dolayımında ayrıca Allah ile İsa nebi diyalogundan net olarak anlaşılması gerekendir. Tevhid, aynı görmekte değil, ayrı olmadan aynı da olmadan yarattıkları -gerçekleştirdikleri- dolayımında tanrısalları ile görünüş bulan Allah’a ilke belirlenimli tanık olmak ve tanrısallarını gerçekleştirme dolayımında bilfiil katılmak düzeyinde gerçekleşir. Her görünüş bulma tanrısallar belirleniminde gerçekleşir iken tanrısallar dolayımında müşahede ve tanrısalları hakkı gereği gerçekleştirme dolayımında da bilfiil katılmak düzeyinde gerçekleşmesi beklenendir. Allah’ı bilmeye dair ilim olmak ile beraber, Allah’a yaratıcı etkinliğinde katılmak ve kendisinden sonuç almaya bağlı olarak tanrısallara dair potansiyel artışında da gerçekleşendir… ki İbrahim nebi Allah’ın dost kabul ettiği ve İsa nebi de Allah’ı sevgili bulmakta iken tevhid; kabule dair muamele düzeyinde gerçekleşen kısas belirlenimli aynalaşma oluşunda da gerçekleşendir.        

	Surede, gerçekten uzak olarak olaya dair yorumlama ve söze dair yorumlamalarda bulunanların esastan kopuk hakikatten, tevhitten yana gafil oldukları net olarak anlamlı kılınır. Yorum, esasa bağlı olarak yapılması gereken iken esasından kopuk her yorum; gerçeğinden kopuk sapıtmaya, kaybolmaya, sürüklenen bir oluş içinde zillete düşmeye, ceza yaptırımı olan sonuçlara vb. sebep vermekteydi. Söz konusu kısas ise insanın hakikatten gafil ve esastan uzak saçmalamaya, zorlamaya, çarpıtmaya, inkâra (ki inkâr yalanlamak anlamında yalana uğramaktı) uğramış olarak, var olduğu ereğinden yani ne için olduğundan uzaklaşması anlamında sapkınlığı, ceza ile belirli kılınmalı ve meşru olmadığının mesajı misilleme ile verilmiş olmalıydı.

	Kısas; en basit ve net uygulanabilir hukuki uygulamaydı. Sadece ceza hukuku gereği gerçekleşen bir hüküm olarak değerlendirilmemeliydi. İmtiyaza olanak vermeden, hak sahibinin hak etmiş olduğu hakkın tesisi ve güvence altına alınmasının gereğiydi. Basit ve net olması ile çokluğun veya toplumun girift sınıfsal yapısallığına rağmen herkes için uygulanabilir olması adına önemliydi. Toplumun geneline yönelik uygulamalar, ne kadar basite indirgenmiş olarak netlik taşımakta ise o kadar uygulanabilir olabilmekteydi. Hukukta basitlik ve netlik olmadığında, haksızca imtiyazlara olanak verilmeye başlandığında, hukukun herkes için hukuk anlamında tesis edilebilir olması gerçekleşmez.                               

	Sure; yaşamı, hak ve hakikate dair olan ilahi sözü, anlam yüklem almaya açık olarak yorumlaya açık olan insanın, yorumbiçimsel olarak yaratımına katılıyor olduğuna tanık kılar iken esası yitirmeden yorumlama olanağının yani esasa bağlı anlam-değer yüklemlerinde yaratılıyor olmaya dikkat etmek gerektiğini, düşünen insanın idrakinin önüne serer. İsa nebi bu anlamda, -ilahi- sözün/ anlamın temsilcisi olan fıtratı gereği ve kendisinden sonra kötü kanılara dair gerçekleşenler dolayımında tevhidi, Allah’ın hakikati esasına bağlı olarak yorumlar iken bizlere yorum bilgisi dersi de verilmiş olmanın nebisi kılınmış olmaktaydı. 

	Allah ile İsa nebi arasında gerçekleşen konuşmadan da anlaşıldığı üzere İsa nebi, anlaşılmadığını ifade etmiş olması ile İbrahim nebi misali tek başına bir ümmet olduğunu söylemiş olmaktaydı. Başka bir deyişle de ümmeti, İsa nebinin temsil ettiği gerçekten uzaktı. İbrahim nebi, hakikat yolu ferdi olarak talim edildiğinden dolayı tek başına bir ümmetti. İsa nebi ise anlayıştan uzak anlaşılmıyor olduğundan dolayı tek başına bir ümmetti. İbrahim nebi yolculuğunda Allah’ın kendisine dost edindiği/ kıldığı olmuştu. İsa nebi de Allah’ı anlamın/ anlamanın kaynağı ve anlamaya çalıştığı sevgili bulmuştu.

	Sure, gerçekliği yitirmeden yoruma açık olmanın korunması gerektiğini de betimler. Gerçek; Allah’ın hakikati, hak olanın batıl dolayımında açık olduğu gerçeği, olması gerekenlerin gerekliliğin gerçeği, kısasa dair gerçekleşen bir evren oluşu içinde gerçekliğin deneyimlendiğine vb. dair olandı. Yorum varlığı olarak yaratıma açık olan insandan, gerçeğe ve sonuç -ilmine- belirlenimlerine göre yaratımına bilfiil olmakta gerçekleşecek olan tevhid belirleniminde katılması gerektiği hatırlatılır. Esas ve bağlamdan kopmadan yoruma açık olmak gerektiği de İsa nebi diyalogu ve hakikatten sapanların yanlış yorumları dolayımında anlatılmış olmaktadır. 

	Nisa suresinde otoriteye bağlı olarak toplumun metafizik sınırları, Maide suresinde de toplumun nasıl bir toplum olması gerektiğinin metafizik anlam-değer içeriği konu edinilir. Nisa suresinde sevenler korkularından emin kılınır. Maide suresinde de sevgi, ferdiyetten toplum düzeyine yükselmiş olarak konu edilir. Nisa suresinde toplumun varoluş sınırları belirli kılınır iken Maide suresinde sınırlar zemininde yükselmek gereken adalet, rıza, sevgi, hikmet, tevhid gibi ilkeler konu edilir.

	Maide suresi olmak kaydı ile sorar isek “Ey Maide seni sen kılan nedir?” 

	“Beni ben kılan Allah’ın sözüne tam imanımdır. Karakterim Allah’a aidiyette, sözüne dair sorumluluk sahibi olarak sadakatte biçimlenir. Sıddıkiyeti, fedayı nefs, fedayı can ve kötü zanları -sanıları- bırakmakta bulur iken imanın çıtasıyımdır. İlahi söze iman ile sadık ve uygulamada da karakter biçimsel olarak gerçekleştirenim. Ben hem veli hem de veliliği sıddıkiyette sürekli kılmış olan sadıklardanım. Değerlerim önceliklerimdir. Fedakârlık dinimi -İslamı- yaşamanın yöntemidir. 

	Kişiliğim Allah’a imanda, doğru sözümde biçimlenir. Doğru sözlü ve doğru olanı gerçekleştirenim. Gerçek olup da herkes için olanı, herkese açık tahkiki yapılabilir ve talim edilebilir olmasında doğru olarak bulduğumdan tavizim yoktur. İdealimde tevhid ve tevhide bağlı yaşamak vardır. Sonuçlar ilmine -kısasa- göre de yaşarım. Sonuçta hep Allah’a tanık olur ve O’na yükselirim. Yaşadıklarım, Allah’ın bana benimle döndüğü aynalaşmaya dair gerçekleşenlerdir. Söz konusu anlayış ise aynalaşmaya dair varoluş seviyesinde anlayışın -irfanın- pınarıyım. Allah’ı üzerimde adalet, hikmet, ilim sıfatı ve sonuç aldığım olarak bulur iken O’nun ile adil, hâkim, alim ve azizimdir. 

	Fatiha suresinden Nisa suresine kadar din biçimlenir iken tevhidin ne olduğu, nasıl gerçekleşmesi -olması- gerektiği ile de din bende tamamlanır. Fatiha’dan itibaren genel anlam ifadesi ile Kur’an, Furkan veçhesi ile bende tamamlanır. Nisa suresi; Furkan’ın, korku zemininde olması gerekenlere dair biçimlenişi, vücuda gelişi iken ben, Furkan’ın tevhid ile tamamlanışıyımdır. 

	Kim ki tevhid ve kısas ilmi gereği, olan bitene dair aynalaşma oluşu içinde bulunur, yere aşkınsal bakışımda, göklerin sohbet sofrasına buyrulmuş olur… ki her kişiye kendi ile dönülür iken göklerin sofrası, gerçekleşmesi istenene göre kişiye dönüldüğü gerçeğini de gösterir. Her kim ki isteklerinin gerçekleştiği oluş içinde Allah ve vaadinin gerçek olduğuna tanık olur… artık inkâr küfrü olup acı azap hakkı olur. Sofra, Allah’ın sofrası olup rahmete dair olan bitenler sofraya dair bir belirlenimlerdi. Sofra, kulun istenci ile katıldığı olmak ile beraber, tevhid ve sonuç ilmine göre yaşamanın taliminde gerçekleşmesi gerekendi. Tevhid ve sonuç ilmine göre Allah’ı müşahede etmek ile beraber Allah ile aynalaşma ve sohbet etme olanağı bulunur. Musa’ya Tur dağında konuşan Allah, kendisine adanmış ruhu, İsa nebi gibi anlam dünyasına katar ve anlam dünyası ile ona iner.

	Ben Maide’yim yani Allah’ın tevhide ve kısasa dair seyir sofrasıyım. İman edenlere tevhid ile öğütçü, kısas ile uyarıcı olanım. Hem müjdeyim hem de yasayım. Yani hem İncil hem de Tevrat bende Furkan olarak toparlanmıştır. Bir yönüm Musa nebiye bir yönüm de İsa nebiye uzanır iken halkın içinde ferdiyette Allah’ı müşahede ederim. Gözlemci olduğum kadar, talime açık tevhid ehliyim. Allah’a, hakikate dair ilim güvendiğim, gözlem gücüm, talim sonuç almaya dair yoldaşımdır. Gerçekten kopmadan, batıla uğramadan yaratıma -yoruma- açık varoluş seyrindeyim. 

	Yanlışlar doğruya, batıl gerçeğe tanık olmanın, yalan da sonuçta doğru olmak gerektiğinin aracı iken insanlık tinine inen tevhid ve kısasa dair beklenen sofrasıyım. Tevhid ve kısas ile İslam’ın metafizik çerçevesi bende vücud bulur. Çokluk içinde, tevhid ve sonuçlar ilmine göre yaşamak, kaybolmamak için ihtiyaç duyulan ilimdir. İslam toplum yapısının metafizik ayakları olan tevhid ve kısas yani sonuç ilmine göre yaşamak artık iman edenlerin olmazsa olmazıdır. Aidiyet ve mesuliyet, toplumun ortak anlam-değer zihniyetine göre ve ilişkilerin biçimlendiği anlam-değer yüklemli yapılarda biçimlenir iken Maide suresi ile aidiyet ve mesuliyetin tevhide, kişinin ilahi sözü gerçekleştirmesine ve gerçekleştirdiklerinden mesul olduğu yönünde gerçekleşmesi gerektiği de vurgulanmış olur. 

	Yorum, anlam-değer yüklemlerinde ve bağıntısında yaşamı yaşanabilir kılmanın olanağı iken hak ve hakikatten uzak yani tevhid ve sonuçlar ilminden uzak, talim ve tahkikten yoksun her görüş batıldır… ki tevhid ve sonuçlar ilmine göre yaşamak, gerçekleşenlerin sonuçları olduğu bir evren oluşunda hayatidir. Maide suresinde, yoruma açık oluşta yorumun sınırları, tevhid ve sonuç ilmine -kısasa- bağlı olarak işaret edilmiştir.   

	Batıla dair toplumsal baskılar, yeni bir toplumsal yapının metafizik çerçevesini çizerken benimle aşılır. Emir ve yasaklar ahlakım olmak ile beraber kutsiyeti olanı değerinde yaşamanın titizliğinde gerçekleşir. Ben temiz olup da kutsiyetini Allah ile bulanım. Karakterim sıddıkiyet ve ağır başlılık iken kişiliğimi belirli kılan samimiyettir yani özümde ihlaslı olmamdır. Kendim dışımda gerçekleşen anlam-değer dünyalarını bilmeye, ne için gerçekleştiklerini anlamaya da açık bir yorum -yaratım oluşu içinde bulunurum. 

	Artık, dileyen üzerimden gerçeğe nasıl yürümesi gerektiğini öğrenir. Dileyen de bana yani tevhid ve kısasa, gerçeğin nasıl görünüş bulduğuna sırtını dönüp, anlayışa örtük sağır ve kör olarak haddi aştığı küfre sürüklenişinde zillete mahkûm olur. 

	Bakara suresinde kısasın hikmetlerine, başka bir deyişle de ne için olduğuna dair açıklamada bulunmuştuk. Maide suresinde kısas zemininde gerçekleşmesi gereken tevhide dikkat çekilir. Surede araç ilke kısas, erekte gerçekleşmesi gereken esas ilke tevhittir. İlahi olan hak söz, tevhitte en yüksek biçimde gerçekleşmiş olur. Kısas da tevhidin gerçekleşmesinin aynalaşmaya dair belirlenimidir.

	Böyle olmak ile beraber sure ahitlere, verilmiş sözlerin gerçekleşmesine yönelik eyleme ve uygulamalara özellikle dikkat edilmesi gerektiği yönünde uyarı içerir. Söz bağıntısında aslında dilin yaratıma dair etkir gücü da surenin ana konularından, esaslarından olup dil zemininde anlam yüklemli tinsel yani metafizik yaratımın gerçekleştiği sureden anlaşılması gerekendir… ki sözün anlam-değer yüklemli kullanımında sadece bilmeye yönelik ussallık gerçekleşmekte değil, anlam-değer yüklemlerine bağlı olarak anlaşılmaya çalışılan dünya, anlam-değer yüklemlerine bağlı olarak yeniden yaratıma tabi tutulmakta ve inşa edilmektedir. 

	Toplum; her bir insanın ilişkilerinde gerçekleşen ortak anlam-değer yüklemlerinde kendisinden fazla vermiş olduğu ve fazladan belirmiş olgu anlamında metafizik belirlenime haiz olandır. Bu anlamda toplum, nesnelliğini anlam-değer yüklemli metafizik belirlenimde bulmuş olarak değerlendirilmesi gerekendir… ki en temelde toplumun metafizik nesnesi dil ve dilin anlam-değer yüklemli kabul edilmiş uygulamalardır… ki bu anlamda surenin dil, toplum, anlam-değer yüklemli uygulamalar çerçevesinde nasıl biçimlenmiş olduğu görülür. Bu bağlamda dilde beliren inkâr, saçmalamalar, zorlamalar, çarpıtmalar, riyakârlıklar vb. de surede olmaması gerekenler olarak ifade edilmiş olur. 

	Tevhid dili; Allah esasına bağlı olarak eylemde gerçekleşenleri, nesnellik zeminini yitirmeden nesnelliğe aşkınsal olarak, Allah’ı müşahede etmenin bir biçimi olması ile Allah’tan, Allah’ta, Allah’la, Allah’ın, Allah’a bağıntısında okumak gerektiği yönünde biçimlenir. Karganın, cesedi nasıl gömüleceğine örnek olarak ayna gösteriliyor olmasından ve gönderiliyor olmasından da bu dilin nasıl olması gerektiği net olarak anlaşılır. Karga dolayımında hem Allah’ın ders verdiği hem de kişiye kendisinin durumunun gösterildiğinden bakıldığında tevhid dilinin aynalaşmaya haiz oluşta Allah’ı müşahede etmeyi olanaklı kılan nitelikte olması gerektiği anlaşılır.     

	Öznel dünya anlam değer yüklemli gerçekleşir iken hep anlam-değer yüklemli yaratılmış toplum dünyası içinde gerçekleşir. Bu anlamda dil bağıntısında fert ve toplumun nasıl bir yaratım etkinliğinde bulunması gerektiği de vurgulanmış olur… ki bu bağlamda tevhid içerikli dil yapısallığına bağlı biçimlenen öznellik ve tevhide içkin kısas belirlenimli biçimlenen toplum, tanrısalların gerçekleştiği toplum olarak istenendir.  Allah’ı seven ve Allah’ın sevdiği toplum da böylesi bir yaratım oluşunda gerçekleşen toplumdur. 

	Sure, dil dolayımında yaratımı da konu alır iken söze/ dile; anlam yüklemli olarak gerçekleşen yaratıma dair niteliği sebebi ile bireysel ve toplumsal yaratımdaki rolünden dolayı dikkat edilmesi gerektiğini anlamını da taşır. Sözden mesul kılınması sebebi ile söze riayet etmek hukuki anlamda değerlendirilir. Anlaşma ve anlaşmaya bağlı anlam-değer yüklemli toplumlaşma ayrıca toplumsal anlamda ortak anlam-değerlerin rahatlıkla yaşanacağı yurt anlamında yerleşke ve yerleşkeye bağlı olarak değer alanı oluşturmanın gereği de Musa ve kavmi anlatısı dolayımında net olarak vurgulanmıştır.

	Allah ve İsa nebi diyalogundan; dil dolayımında görünüşe gelindiği de anlaşılması gerekir. Kur'an'da dil sadece bilişimin değil, ilişkide görünüşe gelmenin ve anlam-değer yüklemlerinde tinsel olup da metafizik gerçekleşen yaratımın zemini olduğu görülür. Bu anlamda surede dile dikkat etmek gerektiği mesajı da anlaşılması gerekendir. Bakara suresinde dil/ söz iman edilmesi ile beraber öğrenimin zemini olandı. Al’i İmran suresinde dil, gerçekleştirilmesi gereken anlam ve değerlerin ocağıydı. Nisa suresinde dil; tinsel anlamda metafizik yaratım oluşunun zemini ve belirleyeniydi. Maide suresinde de dil; hakiki varlığın, hak-batıl dolayımında gerçekleşir iken batıl dolayımında görünüşe gelmesinin belirlenimi olmak ile beraber, Nisa suresinde sınırları belirli kılınmış olan birey ve toplumun, hangi içerikte yaratılıyor olması gerektiğinin anlam-değer yüklemlerine haiz olarak, yaratım niteliğinde kullanıldığı, ifade edilmiş olandı.  

	Maide suresi; dil/ söz, tevhid, kısas, aidiyetler ve mesuliyetler izleğinde toplum yapısallığı ayrıca toplumların anlam-değer yüklemlerine bağlı olarak karakteristik özellikler gösterdiği ve en temelde metafizik anlam-değer çerçevesinde dünya kurulumunun tevhid ve kısas bağıntısında olması gerektiği gerçeğine dikkat çekilir. Toplum, bireylerin üzerinde belirleyici baskıya sahip iken hakikate bağlı olarak tevhid ve kısas belirleniminde Allah’a sadık bireylerin yetişmesinin zorluğuna da dikkat çekilir. Kati iman, eylemde samimiyet -hakikilik-, ibadet, helal ve haram uygulamalarında titizlik ve temiz olmaya dair değer korunumuna dikkat etmek gerektiği de genel hükümler ile vurgulanmış olur. Sözden mesul kılınmış olmaya bağlı olarak söze riayet edilmesi gerektiği de hukuki anlamda konu edilir iken karşılıklı güvenin tesis edilmesi ile toplumlaşmanın önemine dikkat çekilmiş olur.

	İster dil isterse tevhid ve kısas olsun, sonuçta ferdin ve toplumun inşası, Maide suresinde erek belirlenimli olarak ifade edilir. Demek ki insan, anlam yüklem almaya bağlı olarak yaratıma açık mümkün bir varlıktır ki Maide suresinde bu, dile bağlı olarak toplum ve ferdin inşaya dair yaratım dolayımında anlatılmaktaydı. İnşa sürecinde kabul edilmeyen ise inkâr, şirk, münafıklık -riyakârlık- dolayımında gerçekleşen zorlama, saçmalama, çarpıtmaydı. Söze ve gerçekleşeceğine, şüphe etmeden inanmak/ iman etmek ve eylemde gerçekleştirmeye yönelik hareket etmek, sıddıkiyet belirlenimli olarak olması gerekendi. Söze sadakat eylemde görülmesi -uyulması- gerekendi. Surenin 66. ayetinde “Eğer onlar Tevrat’ı, İncil’i ve Rablerinden onlara indirileni doğru dürüst uygulamış olsalardı…” denilir iken söze iman ve uygulamada gerçekleşmesi gerektiğine dair sadakat göstermiş olsalardı demek ile beraber, sözün gerçekleşmeye yönelik karakter biçimsel yönüne dikkat çekilir. 

	Surenin 54. ayetinde de “Ey iman edenler! Sizden kim dininden dönerse bilsin ki Allah öyle bir kavim getirecektir ki Allah onları sever, onlar da Allah'ı severler; müminlere karşı alçak gönüllü, kâfirlere karşı vakarlıdırlar; Allah yolunda cihad ederler ve hiç kimsenin kınamasından korkmazlar…” denilir iken söze iman göstermiş anlam ve duygusunda gerçekleştiren sadık bir toplum betimlenmiştir. Bu toplumun kim/ kimler olduğu önemli değil, ümmet veya salihlerden olunacak ise toplumsal anlamda tutum ve davranışları belirleyici metafizik ilkeye ihtiyaç olduğu da net olarak ifade edilmiştir. 

	Metafizik ilkesi olan hakikat ile bağıntılı ise toplum, gerçek ile bağıntılı olarak uygulamada karakteristik özellikler göstermekte. Üst ve evrensel hakikatten kopuk olarak nefsi emmareye bağlı toplum yapısallığında ise üst ilke belirlenimli ne var ise heva sebebi ile çarpıtılabilmekte, idrakten yoksun olunduğu için zorlamalara gidilebilmekte, üst ilkeden kopuk saçmalamalarda bulunabilmekte olduğu görülür. Toplumun hakikate dair metafizik temel ilkesinden kopmak ise yaşamsal gerekçelerde kaybolmak anlamını taşır iken sonuçta hakikatten uzak hayati sonuçları olandır. Toplumların kutsiyet nesneleri, kutsiyet alanları var ederken dünya kurulumunun da nesneleridir. 

	Kutsiyetler, Allah’ın hakikati ve hükümleri ile uygulamada örtüşmekte ise gerçekte bir değer taşımaktadır. Toplumu toplum yapan, kutsiyet nesneleri ve kutsiyet nesnelerine bağlı oluşan alanlardır. Kutsiyetler edinmek ve kutsiyetlere bağlı uygulamalarda oluşan alanlarda dünya kurulumunun gerçekleşmesini sağlamak, toplumlaşmanın zeminidir. Sure bu bağlamda, dünya kurulumu nedeni ile gerçekleşen farklılıkların olabileceğini ama dünya kurulumu içinde dikkat edilmesi gerekenin Allah’a imandan yoksun olmadan iman ve Allah’a dair kutsiyeti olanlara, hükümlerin uygulanmasına dikkat etmek gerektiğidir. 

	Toplum kurulumunda münafıklık, yalan, zorlama, saçmalama, çarpıtma gibi zorluklar ile karşılaşılabilir… ama önemli olan toplumun kutsiyetini açık eden kutsiyeti olan uygulamalarda ilişkilerde bütünlüğün korunmasıdır. Hırsızlık, zina, kumar, içki, falcılık gibi toplumun yozlaşma belirlenimlerinin surede yasak ediliyor olmasından da anlaşılması gereken; surede toplumsal birliğe önem verildiğidir. Aynı anlayış zemininde ahlaki özellikler gösteren toplumlar, edilgenlikten etken olmaya yükselmiş olarak tarih sahnesinde yerlerini alırlar. Allah’ı sevenler ile kurulmuş İslam medeniyeti de yukarıda bahsi geçen 54. ayetin mucize belirlenimi olarak değerlendirilebilir.

	Surede toplum ilişkilerinde; nefsi emmarenin korkak doğasının, karşılıklı çıkar ilişkilerinin, hakikatte karşılığı olmayan batıl fikirlerin belirleyici olduğuna da dikkat çekilir. Bunun içindir ki Allah’tan korkmak gerektiği beyanı ile beraber surede, Allah’ın hakikati ve Allah ile yapılmış sözleşmeye yani dine dikkat etmek gerektiği vurgulanmış olur. 

	Fıtratı gereği her varlık sözü/ anlamı temsilen, temsil ettiğini gerçekleştirmenin olay-olgu-ilişki olanağında bulunur. İlke gereği gerçekleşmesi gerekenleri (adalet, cömertlik vb.) söze/ anlama dair mesul kılınmış olmasında bulur. Sonuç belirlenimli varoluşta söz/ anlamı, gerçekleşmesi gereken/ gerekli olan ilke belirlenimli olgu olarak bulur. Fıtri anlamda kendisi ile var olduğumuzun idrakine dair söz verdiğimiz Allah yerkürede bizden, kendisine verdiğimiz sözü tutmamızı ister. Adalette, diğeri ile ilişkide, dinde vb. de söz, hep ilkenin erek belirlenimli gerçekleşmesi gerektiğine yöneliktir… ki bu anlamda surede, ilkenin toplum merkezli gerçekleşmesi öncelenir. 

	Sözden mesul tutulan insan, sözün hakkını söze olan inanç ve sözü gerçekleştirmekte göstermesi gerekendir. Söz ferdi ve toplumsal anlamda yaratım biçimsel gerçekleşirken de söze dikkat etmek gerektiği sureden anlaşılması gerekenlerdendir. Boş yere söz vermiş olmanın belirlenimlerinden olan yeminlerden dahi mesul kılınmış olmak, sözün yaratım biçimsel gerçekleşiyor olması sebebi iledir… ki söz karakter sahibi olarak insandan ferdi ve toplumsal belirlenimlerde gerçekleşir iken metafizik anlamda merkezi olarak neyi merkeze aldığımıza dikkat etmek gerekir. 

	Surenin 92. ayetinde Allah ve resulüne itaat bir önceki surelerdeki gibi tekrar edilir iken artık söz merkezli olarak neye itaat etmek gerektiğinin aklı verilmiş olarak itaat, metafizik gerçekleşme belirleniminde yaratımın merkezinde olan anlama/ söze dikkat etmek gerektiğinin anlamını taşır. Ortak anlam-değer yüklemli toplum yaratımında dil, hakikat ve kültür içerikli olarak bireyin doğuşu ve ilişkilerde karakteristik belirlenimlerde toplumun yaratılışında yüklem belirlenimli olarak belirleyicidir… ki bu anlamda söz konusu birey ve toplum ise dile, dil yükleminde idrak edilen hakikate ve hakikatin uygulamada görünüş bulmasının olanağı olup da dile dair anlam yüklemli görünüş bulan hukuka özellikle dikkat etmek gerekir. 

	İnsan; gerçekleştirdikleri dolayımında kendinde fazlası olarak kendinden fazla verdikleri dolayımında, özellikle toplum olmanın metafizik belirleniminde metafizik varoluşa haizdir… ki toplum; aile, ümmet, devlet, halk, millet belirlenimlerde, fazladan belirmiş olgu olarak metafizik gerçekleşendir. Bu anlamda Maide suresinde Allah ve Resul’e itaat edilmesi gerektiği mesajı, toplum olmanın merkezinde kültür nesnesi olarak kutsala ihtiyaç olunması sebebi ile verilmektedir. 

	Bazılarının dediği gibi, toplum efsaneler zemininde oluşmakta. Yani varoluşa dair gerçekliğin üst bir anlatıda yorumlanması veya anlaşılmaya çalışması olanağında… eş deyişle, varoluşa dair gerçekliğin değer yargısal olarak temellendirildiği anlatılar zemininde toplum, gerçekleşmenin nesnelerini edinir. En temelde toplumun öznesi ve nesnesi olan insandır. İnsan da toplum merkezli gerçekleşen ortak anlam-değer yargıları taşıyan kutsiyet nesneleri çerçevesinde biçimlenir. Ancak, toplumun sadece mitler zemininde gerçekleştiği ifadesi eksiktir… ki toplum en temelde, kutsiyeti olan nesneleri zemininde ortak anlam-değer oluşu içinde ilişki bütünlüğünün sağlanmasında kurulur. 

	Mitler de kültür nesnesi olarak bunun bir parçasıdır. Bu ifadeler dolayımında Maide suresi bağıntısında, Allah ve Resul’üne itaatin olması gerektiği mesajından anlaşılması gereken; Allah ve Resul’ün metafizik toplumsal yapının merkezinde yer alan kutsiyet belirlenimli metafizik ilke olması gerektiğidir… ki bin dört yüz küsur seneden beri dine bağlı toplumsallıkta, Allah ve Resulullah merkezli bir yaşam -dünya- kurulmuş ve onun içinde doğmuş olmaya devam edilmekte. 

	Modern şehir yaşamında devlet ve kurumları öncelikli -merkezli- yerleşke önceleniyor olmasına rağmen, mabet merkezli yerleşkenin önceleniyor olmasına bağlı gerçekleşen yaşamın devamlılığı da kültür nesneleri dolayımında şehirleştiğimizi, toplumlaştığımızı görmek adına önemlidir. Toplum kutsiyetini/ kutsiyetlerini yitirip olumsuz anlamda dünyevileştiğinde, kurucu anlam-değer dünyasından, ortak ruh havzasından mahrum olur… ki artık ruhsuz gezenler dünyasındayızdır. İşte bu neden ile hakikatte Allah ve yorumda -risalette- Resul’ü merkezli değer oluşu içinde ve tevhide dayalı dil olgusallığında oluşan anlam-değer dünyasında -havzasında- var olmak, ruhsuz gezenler dünyasında ölü misali var olmamak için olması gerekendir. Allah ve Resul’üne itaat; değer merkezli kutsiyet belirlenimli kültür nesnesi edinmiş olmak ile tevhid-kısas oluşu içinde toplumda yaratılıyor olmanın içeriğinde surede konu edilmektedir. 

	Ancak dikkat edilecek olunur ise bin dört yüz küsur seneden beri kültür nesnesi olmaktan ileri, Allah ile Resul’ünün kültür ve medeniyet öznesi olmakta tarih varlığı da olduklarıdır… ki bu anlamda tarih öznesi olmak ile kalmayıp, miras varlığı olarak da hem nesnesi hem de öznesi oldukları dolayımında insanlık tininde zamansızlıkta görünüş bulan Allah ve Resul’üne tanık olmaktayız. Artık Cenabı Allah Kur’an ifadesinde itaat edilen, Resul’ü de sünneti içeriğinde uyulan iken Maide suresinde itaat; geçmişten güne uzanan tevhid ve kısas belirleniminde sadakat sahibi olmak gerektiği anlamını taşımaktaydı. 

	Nisa suresinde itaat; yaptıklarımızın sonuçlarından dolayı Allah’tan korkmak ile beraber Allah ve Resul’ünü sevmekte gerçekleşmesi gerekendi. Al’i İmran suresinde itaat; tekâmülün gereği olarak öncül olan öndere uymak anlamı ile ifade edilendi. Bakar suresinde itaat; hakikat ve hukuk bağıntısında gerçekleşen yargısal belirlenimleri kabule dair olarak, öğretmen-öğrenci ilişkisinde bilgiye -öğrenmeye- açık olmanın gereği olarak ifade edilmiş olandı. Maide suresinde itaat; yargıya dair olanları kabul etmek ile beraber duygusunda sevginin ve rızanın öncelendiği sadakat belirlenimiydi. Allah’ın sözü, sadık olarak gerçekleşmesi beklenendi. Veli olmanın -velayetin- sürekliliği, sıddıkiyette gerçekleşmesi gerekendi. 

	Kur’an’da itaat; tektipleştirmenin, mutlak otorite kurmanın gereği değil, hakikate açık olarak yani uygulamada -pratikte- herkesin üst evrensel gerçeği olan Allah’a açık olarak varoluş seyrinde gelişim bulunmanın olanağıydı. İtaat edilen dolayımında itaate konu olanı içselleştirmiş olarak varoluşa dair üst bir seviyede var olmak olması gerekendi… ki Maide suresi bağlamında itaat; tevhid, kısas ve yargıya -hükme- haiz ibadet, cihad ve salih ameller içeriğinde Allah’a ermeye vasıtalar yani kutsiyetini Allah’a yetişmenin nesnesi olmakta bulanlar dolayımında gerçekleşmesi gerekenlerdi. İtaatin nesnesi olan/ olanlar; kişiyi, Allah’ı yakin bulmasının vasıtası olmak ile kalmayıp, Allah’a ait gerçekleşen tanrısalların toplumda genele yaygın tesis edilmesinin vasıtasıydı. 

	İtaate dair anlam çeşitliliğinden de anlaşılmaktaydı ki Kur’an anlatısında tekrarlar, ayet bağıntısında değil, sure bağıntısında yorumun konusu olması gerekendi… ki kitabın sahibi olan Allah’ı anlamaya yakin düşünmüş olabilelim.             

	Surede, ferdi anlamda söze sadakat beklenir iken ilahi sözün/ anlamın gerçekleştiği toplumsal alanda, toplumsal alanı ilişkilerde belirli kılan hukuka riayette edilmesi gerektiği de toplumdan beklenendir. Birey Allah’ın hukuki sınırlarına, hak kılmış olduklarına dikkat ettiği sürece akıbetinden korkmaması gereken selamettedir, razı olunmuş yaşanabilir bir geleceğin kapısını aralamış olur. Toplum da hukuki sınırları -haramları- ve hak -helal- kılınmış olanları meşru olan olarak muhafaza ettiği sürece selameti, öngörülü bir geleceği tesis etmiş olmaktadır. Herkes için yaşanabilir bir hayata -dünyaya- kapı aralamak artık olanaklıdır. Cezada kati ve caydırıcılık da meşru alanların kutsiyetini korumak ve gelecek adına yaşanabilir bir dünya kurmak adına olması gerekendir.            

	Dikkat edilir ise söz, yediklerimizi Allah için kılar iken kutsamanın da aracıdır. Yeme içmeden, kötü alışkanlıklara kadar ne var ise konu edilir iken Allah’ı yaşamın her alanında, sonuç belirlenimli olarak kulların hayrına, işlere yasa koyucu olarak müdahil olduğu görülür. Cenabı Allah vahiy bilgisi ile biçimlenen dünyanın belirleyici olan hikmet sahibidir. En aliyy kutsiyeti olana göre bütün yaşam nesneleri kutsanıyor olarak değerli kılınmaktadır… ki varlık anlamı, Allah değerinde kutsanan ile toplumsal nitelik kazanmak, üst değerde olan ile yeniden anlam kazanıyor olmak anlamını taşımak ile beraber, üst değer ile bağıntılılıkta yaşamın sürekliliğine kapı aralamak gerektiğinin olması gerekenidir.      

	İnsan etkileşim varlığı olarak da konu edilir iken kimin ile ilişkilerde bulunması gerektiği, yaşama dair ihtiyaçlarda nelere dikkat edilmesi gerektiği ve toplumsal olup da aidiyet içerikli gerçekleşir iken insanın hem bedenen hem de nefsi emmaresinden yana arınmasını sağlayan ibadetleri uygulamada titiz -dikkatli- olunması gerektiği net anlaşılır. 

	Dikkat edilmesi gerekenlere dikkat edildiğinde, etkileşim varlığı olarak ilişkide olduğu ve kendisine araç kıldığı her ne ise üzerinde etkileri olmakta iken insanın kendisini Allah’tan uzak değil de yakin kılacak vasıtalara -nesnelere- değerinde önem göstermesi gerektiği net vurgulanır. Toplumsal ibadetler aidiyet ve kimlik biçimsel olarak Allah’ı hatırlamanın araçları olmak ile kalmayıp, değer biçimsel varoluşun belirlenimleridir… ki değerli kıldıkları ile anlamlı ve değerli olan bir yaşamda Allah değeri ile anlamlı ve değerli olan bir yaşama taşınması gerektiği de sureden anlaşılması gerekendir.

	Toplum, hep bir dünyanın yani anlam-değer yüklemli kurulu (kültürel veya yapı biçimsel olarak medeniyete dair) bir zihniyetin toplumu olarak gerçekleşir iken bizden istenen, Allah anlam-değer oluşu içinde bir toplum olmamızdır. Nisa suresinde İslami dünyanın sınırları çizilmişti… Maide suresinde de İslami dünyanın içeriğinde nasıl gerçekleşmesi, biçimlenmesi, vücuda gelmesi gerektiği tevhid, kısas, aidiyet ve kutsiyet belirlenimlerinde açık edilmiş olur.

	Maide suresi, insan biçimsel olarak dünya aidiyeti içinde yeri olan insanı betimler. İnsan dünya aidiyeti içinde nasıl bir dünyası olması gerektiğine dikkat etmesi gerekendir. Dünya aidiyetinde hikayesi tevhid olup da uygulamada kısas ile biçimlenen yaşamda güven ve huzur tesis edilmekten yana öncelenendir. Zor koşullar içinde var olan insana surede, ne/ neler de huzur ve selamet bulacağı/ bulması gerektiği belirtilmiştir. İlişkileri bozacak, kutsiyeti olanları değerinde yaşamayı engelleyecek ne var ise surede yasak edilmiş olmasından da bunun anlaşılması gerekir. 

	Sure dikkatli okunduğunda İslam’da, nesnelerine bağlı ve odaklı gerçekleşen mutluluk değil, ilişkilerde ve kutsiyeti olanlar ile bağıntıda gerçekleşen huzur öncelenir. Mutluluk kendine dışsal olan nesnesinde gerçekleşir iken huzur, kutsiyeti olan değer oluşu içinde kendiliğin kendinde içsel gerçekleşen bir anlam-duygu belirlenimli bulduğudur. Huzur; ruhsal güzelliğin açık olduğu estetik algılama ve yargı düzeyidir.

	Ayrıca belirtmek gerekir ki tevhid idraki ve hukuki zeminden hareket ile rızanın gözetildiği, sevginin öncelendiği toplumsal ilişkilere yükselmek gerektiği vurgulanır. Nisa suresinde korku ve otorite öncelikli toplumsal yaşamın metafizik çerçevesi oluşturulur iken ilişkileri sürekli, sürdürebilir ve yönetilebilir kılmak konu edilmekteydi. Maide suresinde de ilişkileri yönetebilmeye aşkınsal olarak hakikat ve hukuk, başka bir deyişle de tevhid ve kısas zemininde karşılıklı rızaya dayalı ilişkilerin gerçekleştirilebileceği vurgulanır. Aile, komşu, diğeri ilişkilerinde karşılıklı rızanın gözetilmesi, yaşanabilir bir dünya ve gelecek için önemlidir. 

	Surenin anlam bağlamından bakıldığında, tevhid ve kısas veya hakikat ve hukuk bağıntısında, bu metafizik ilkeler ile toplumun metafizik içerik-biçim belirlenimlerde yapısal ilişkiler geliştirilmesi gerektiği anlaşılır. İslam artık metafizik içerikleri ile metafizik bir kavram ve kimlik belirlenimi olarak tamamlanmış din olmaktadır.   

	Bu sureye kadar gelinen noktada anlaşılmalıdır ki esaslarına yani öncül olan ilkelerine bağlı olarak, Kur’an surelerinin birbirini tamamlayıcı olduğu görülür. Ancak en çok dikkat edilmesi gereken; süreç belirlenimli olarak farklı açılardan tamamlayıcı olduklarıdır… ki ilke belirlenimli tamamlayıcı olmaktan daha ileri olarak süreç belirlenimli ilkesel tamamlayıcılık, Kur’an’ın Allah kitabı olduğunun en büyük delillerindendir.

	Maide suresine kim olduğuna dair bir daha sorar isek “Ben yaratılışımı Allah’a iman, söze sadakat, hakkım olan dışına çıkmamakta buldum. Haddi aşmaktan yana korku yüreğimdedir. Söz/ dil; yaratıma dair gerçekleşme olanağından dolayı en çok dikkat ettiğimdir. Sevmekten yana canım Allah’a bir değil bin defa fedadır. Sonuçlara göre yaşarken dikkat melekemdir. Tevhid; sadece bir anlayış biçimi değil, yaşam biçimi olarak karakterimdir… Yaratılanlar dolayımında Allah’ı bilfiil müşahede etmemin ilmidir. İkiliğin olanaklı kılınmış olduğu yaratımda Allah’ı yakin bulmuş olmanın talime dair tahkiki içeren kesinliğin ilmidir. Hakikat duyarlılığı olanların yaşam biçimidir. Tevhide rağmen, gizli şüphe taşıyan iman edenlere sofra olarak inen sure benimdir. Şüpheye veya fevri ihtiyaçlara bağlı keyfi istekler günah olarak kişiye yeter. 

	Sofra herkese açık olup da şüpheye düşenlerin utancı, inkâr edenlerin azabı, müşrik olanların küfrü olandır. İşte, kime iman olan kimine utanç, azap veya küfür olan sure benimdir. Tevhid zenginliğim, kısas aynalaşmaya dair derinleştiğim sınırımdır. Herkesin anlayışına açık iken tevbe edip de dönecek olanlara fırsatımdır. Kim ki beni anlayarak okur… hatalar ve günahların geride bırakıldığı tevbe kapısı olurum. Beni anlar iken Allah’a geri dönenler yani tevbe edenler, bağışlanmaya vasıta bulmuş olarak, benim yüzü suyum hürmetine bağışlanmaya yol bulur.  

	Beni sofra kılan aynalaşmanın olanağında yaratılmış olmadır. Aynalaşan bir oluş içinde sofrayı değil, sofrada aynalaşmayı olanaklı kılmak da kendini görünür kılan Allah’a, sofraya aşkınsal tanık olabilmektir. Sofra Allah’ın sofrası olup tevhid ve kısas, öğüt ve uyarıcı, müjde ve yasa bağıntısında biçimlenen, batıl dolayımında hak olanın görünüş bulduğu eleştiride görünüşe gelen, dil dolayımında vücut kazanandır. 

	Ben Allah’a sadık yaşayan sadık nebilerin, velilerin, ümmetin sadakat aynasıyım. Nefsi emmareye -Tağuta- göre haddi dışında yüklem almış ve arzu nesnelerinde takılı kalmış olarak biçimlenen benliğin değil, sadakat ile biçimlenen benliğin Allah nezdinde kabul gördüğü gerçeğini müjdelerim. Tağut olup da arzu nesnelerinde, idollerde kendi varlığına yitik kalmaktan uzak, hakkı gereği Allah’ta, kendi olmanın yoluyumdur.  Kötülüğün çoklukta olduğu yozlaşmış bir dünyada, öğütçü ve uyarıcı olanım. Yozlaşmış bir dünyada, yaşanabilir bir dünyanın, yaşanabilir bir geleceğin örneği olarak vücuda getirilmiş olanım.”

	Bu açılardan bakıldığında, Resulü Ekrem’in, Maide suresinin vücuda gelmiş emsali olduğu görülür. Hem kendi zamanında hem de yozlaşmanın olduğu bütün zamanlarda herkes için, meşru sınırlarda ve hak kılınmış olanlara göre yaşanabilir bir dünyanın temsilcisi olması adına Maide suresinin vücuda gelmiş biçim olduğunu ifade etmek zorlama olmaz.

	Surede dikkat edilmesi gereken en temel konulardan bir tanesi de aynalaşma olgusudur. Kısasın belirlenimleri olan ceza, misilleme ve muamele biçimsel olarak aynalaşma, kişi-olay bağıntısında gerçekleşen olarak görülür. Tevhide dair aynalaşma da tanrısalların gerçekleşmesi dolayımında olay-kişi belirlenimlerine ve nesnesi olanlara aşkınsal gerçekleşendir. Aynalaşma; kişi, olay, tanrısallar olan tümeller belirleniminde ayrı değil, aynı da değil olmanın yaratım bağıntısı sebebi ile benzer ve farklı olmanın olanağında gerçekleşendi. Aynalaşmada önemli olan ise doğada gerçekleşen olaylar, tür düzeyinde gerçekleşenler, geri dönüş anlamında kısas belirlenimli gerçekleşenler belirlenimlerinden ziyade, tanrısalların gerçekleşmesi bağıntısında tevhid belirleniminde Allah ile aynalaşma düzeyinde gerçekleşmesiydi.

	Maide suresinde; Kabil’in kurbanının -adağının- kabul görmemesi kendi niyetinin sonucu ile yüzleşmesi olmak ile beraber karga ile kendine ayna olunması da dikkate değerdir. İsa nebinin ümmeti ile aynalaşması ve ümmetin yanlış sanısı dolayımında tanrısalların gerçekleşmesi düzeyinde tevhide dair ifadelerde bulunması Allah ile aynalaşmasının bir belirlenimiydi. “Onlar Allah’ı sever, Allah’ta onları sever…” ve “Allah onlardan razı, onlar da Allah’tan razı…” gibi ayetler de tanrısallar dolayımında muameleye dair aynalaşmayı içeren ayetlerdi. Geçmişin deneyimlerine, aidiyetlerine dair eleştirel yaklaşıyor olmak da hakikat ile aynalaşmanın olanağını vermekteydi. 

	Dost seçimlerine dikkat etmek gerektiği ayetine de dikkat edildiğinde, etkileşime dair paylaşımlarda benzeşmenin ve benzeşme dolayımında aynalaşmanın kaçınılmazlığı ifade edilmiştir. Allah veya diğerlerine verilmiş sözlerin hatırlatılması dahi kişinin gerçekleştirdikleri ile aynalaşmasına bağlı gerçekleşiyor olarak ifade edilmiş olmaktaydı. Soruya cevap, sorunlara çözümler veriliyor olması dahi anlama/ anlamaya dair aynalaşma olanağında gerçekleşmekteydi. Bu bağlamda insan olmanın beşer olmaya dair yetersizliği ve yetersizliğin Allah ile aşılabildiği gerçeği dolayımında dahi aynalaşma gerçekleşmekteydi. Yargıda doğrunun, hak olanın gözetilmesi de vicdani anlamda olması gereken ile aynalaşmış olmak anlamını taşımaktaydı.

	Sure bağlamında aynalaşmaya dair örnekler fazlası ile verilmiş iken öğrenmenin, eğitimin, ahlakın, ilişkilerde anlam-değer biçimsel varoluşun her belirleniminde aynalaşmanın bilişimsel ve varoluşsal bir olanak olduğu anlaşılmaktaydı. Önemli olan aynalaşmanın hangi düzeyde gerçekleştiğine bağlı olarak hep yeni bir seviyede gerçekleşmesi gerektiğine de dikkat etmek gerektiğiydi. Kişi kendisi, toplum, olaylar, olgular bağıntısında aynalaşmalar yaşayacağı gibi Allah ile de aynalaşma olanağı içinde var olabilen miratullah yani Allah aynası olan bir varlık olabilmekteydi.

	Surede yasaklar da terbiye için olması gerekenlerdi. Kutsiyet değeri taşıyanlar ile değer biçimsel bir varoluşun olanağı olarak gerçekleşenlerdi… ki yasaklar ile sınırlanmış bir dünya oluşu içinde nesnelliğe aşkınsal metafizik bir varoluş bireysel ve toplumsal düzeyde olanaklıydı. Yasak ve ceza bağıntısından bakılır ise yasak ve ceza, ilkesi bağıntısında varoluşa dair meşru sınırlar edinmenin olanağıydı. Diğeri ile ilişkide kişilik ve karakter gelişiminin de önceleyeniydi. Yasaklar, nesnelerinden arınmış olarak feda ettiklerimiz olarak üst bir anlam-değer ilkesinde var olmayı olanaklı kılan arınma araçlarıydı. Hakikatin meşru sınırlarda nasıl gerçekleşmesi gerektiğinin usunu vermekteydi. Tevhid belirlenimli olarak hakikati nasıl bilmemiz gerektiğinin sınırlarını göstermekteydi. Bu bağlamda tevhide, ibadete, yeme içmeye yani temel ihtiyaçlara vb. dair her yasağın Allah için değil, insanın bizatihi kendisi için rahmet kılınmış olarak gerçekleşmesi talep edilmektedir. 

	Kur’an’da yasak; otorite merkezli tektip kılmanın değil, terbiyenin, arınmışlığın, kişisel gelişimin, yasak koyucu Allah ile Allah’ta olmanın, uygulamada Allah’a yükselmenin vasıtası olarak emir kılınmış olanlardı. Yasakların çevrelemesi ile emir verilmiş olanların (oruç, namaz, adalet, salih amel vb.) olgusal gerçekleşmesi de olanaklı kılınmış olur. İnsan yasaklar belirleniminde hem imtihan edilmiş olarak potansiyeline tanık olur hem de gelişime açıklığını sürekli kılmış olur. Söz konusu olan yasağın, ereğe bağlı araç olması ise ereğine bağlı olarak yasakların ne için gerçekleştiğine dair hikmetleri saymak ile bitmez. Yasaklar, tanrısallar, tevhid, kısas (hakikat ve hukuk), tanrısalları toplumda genele yaygın tesis etmek vb. her gerçekleşen; “Allah’a yakınlaşmaya vasıtalar arayın” ayetinde belirtilen vasıtalardan olup, ereğe bağlı varoluşta ereğin gerçekleşmesinin nesnelerini belirli kılmış olduğumuz bir varoluşun, sure ile tavsiye edildiğini de görmekteyiz. 

	Surede; sözün/ dilin veya anlamın, bilgiye haiz yaratıcı gücünün kullanıma açık olduğunu da görür iken sözü, hakikatten çarpıtmadan ve olması gerekenlerden uzaklaştırmadan kullanmaktan yana dikkat etmek gerektiği mesajı da verilir. Toplumsal yaşamda ortak anlam-değer yüklemleri, otorite olarak toplumsal yaşamı biçimlemeye dair belirleyicidir. Elbette otorite olmalıdır ama önemli olan otoritenin nasıl olması gerektiğidir. Otorite, herkes için olan hakikat ve herkes için olan hukuk bağıntısında beliren anlam-değer yüklemlerinde olması gerekendir. Bu anlamda Maide suresinde, tevhid ve kısas belirlenimli olarak, herkesin ortak gerçeği bağıntısında herkes için hukukun öncelenmesi gerektiği dersini de çıkarmak gerekir.  

	İçinde bulunduğumuz bugünkü dünyada, bilginin güç olduğu, sermaye merkezli otorite olarak kullanıldığı bir dünyada, söz en temel bilişim ve yaratım nesnesi belirlenimi iken söze, öncelikli olarak dikkat etmek gerekir… ki kandırılmayalım, kandırmayalım, Allah yolundan çıkmadan hakikate yürüyüşümüze devam edelim.            

	En’âm suresi…   

	En’âm; besi, binek ve eti yenilebilir yaban hayvanları için surede kullanıldığı görülmekte. Allah’ın verdiği nimetler içinde nelerin öncelenmiş olarak insana bahşedildiğini surede görmekteyiz.

	Sure; “Hamd, gökleri ve yeri, karanlıkları ve nuru var eden Allah’a mahsustur. Kafir olanlar ise -putları- Rabb ile bir -denk- tutuyorlar.” ayeti ile başlamakta. Bu ayet bağıntısından sureye bakıldığında, tanrı olma yeterliliği olan ile tanrı olma yeterliliği olmayanların varlık durumu net olarak ayrıma tabi tutulur. Maide suresinde de İsa’nın Allah veya Allah’ın oğlu olmadığı, yaratılmış olup da Allah ile var olma olanağında var olanların tanrı olma yeterliliğine haiz olmadıkları net olarak ifade edilmekteydi. En’âm suresinde de yaratılmış olanların tanrı olma yeterliliğine haiz olmadıkları tevhid esaslarından olarak net ifade edilir. 

	Surenin 1. ayetinde: “Hamd, gökleri ve yeri, karanlıkları ve nuru var eden Allah’a mahsustur. Kafir olanlar ise -putları- Rabb ile bir tutuyorlar” denilir iken hakkı gereği gerçek olduğu durum üzere bilinmesi ve yaratılmış olanlar için varlık nedeni ile değer olanın değerinde bilinmesi gerektiği anlamlı kılınır. Bu ayet Allahu Ekber ayetlerinden olup varlık olarak zatında dengi veya karşıtı, diğeri olmayan Allah’ın kendisinden başka yaratıcı olmadığı gerçeğine dikkat çekerek, yaratımda da dengi olmadığı anlamını taşır. 

	Sure genelinden bakıldığında da uluhiyet belirlenimi olup da yarattıkları üzerinde galip olduğu rabb belirlenimli gerçekleşen tanrısallar Allah’a ait gerçekleştiğinden dolayı, yaratılmış her varlık hikmet üzeri belirlenmiş bir zaman oluşu içinde ereğine yolculuk ederken, yazgı belirlenimli var olduğundan dolayı ve böylesi oluş içinde yegâne hükümranın Allah olmasından dolayı, Allah’ın Allahu Ekber olduğu görülür. Allah yaratılmışlara kıyasen Ay’dan Dünya’nın, Dünya’dan Güneş’in büyük olması gibi nicel ve izafi büyüklük sahibi değil, yanında başkası olmayan varlık genişliğinde sonsuz olan büyüklüğe haizdi. 

	Biraz önce belirttiğimiz Allahu Ekber olmaya dair belirlenimler ve daha önce belirttiğimiz sonsuzluk belirlenimlerinden dolayı da varlık olma durumu ve varoluşsal belirlenimleri sebebi ile Cenabı Allah, Allahu Ekber’di. Var olmak için olması gereken varlık, varlık âleminde gerçekleşenleri gerçekleştirmeye dair irade ve güç yetiren, yarattıkları üzerinde hak sahibi olup da tasarruf sahibi olan Allah, elbette Allahu Ekber’di.

	Kur’an’da Allahu Ekber; mutlak tenzih anlamında yarattıklarından öte duran -olan- Allah tasviri değil, yarattıkları üzerinde ve yarattıkları dolayımında bilfiil gerçekleşiyor olarak beliren tanrısallar bağıntısında mümkün tenzih tasviridir. Surede Allah, yarattıklarının nedeni olmak ile beraber yarattıkları üzerinde tam yargı ve yaratıcı fail olma özelliği göstermekteydi… ki bu anlamda Allah; İbni Sina’nın dediği gibi Vacib-el Vücud yani olması zorunlu olan ilk neden olduğu gibi, Eşarilerin de dediği gibi (yoktan var eden değildi ama) her şeye güç yetirebilen irade sahibi anlamında Kadiri Muhtar bir Allah’tı. 

	Nedenlerin nedeni olan Allah, neden bağıntılarında indirgemeci olarak nedenler zemininde nedenlere aşkınsal yaratıcı fail olarak iş görendi. Nedenlere öte anlamında aşkın değil, tözsel neden ve yaratıcı neden olarak nedenlerin nedeni olmakta nedenlere aşkınsal ve güç yetiren irade sahibi olarak amaç belirlenimli iş gören hikmet sahibiydi. Hikmet kavramı, yaratıma güç yetiren ve irade sahibi olarak amaç bağıntısında iş gören Allah’ın, Kadiri Muhtar olduğu anlamına içkin gerçekleşendi… ki bu anlamda Allahu Ekber ifadesinin anlam içeriğine de haizdi. Çünkü hikmet belirlenimli olarak iş gören Allah, yaratım nesnesinin ne olduğu, nasıl olduğu ve ne için olduğu ile ilgili neden bağıntılı gerçekleşen yaratım dolayımında, yarattığından ayrı olmadan ve aynı da olmadan, bilfiil olarak sonuç-neden bağıntısında iş görür iken Allahu Ekber olmakta var olmayı yaratıcı doğası gereği bulmuş olmaktaydı. 

	Yaratım, sudurcuların dediği gibi rastgele kendinden bir taşma değil, güç yetiriyor ve istiyor olarak kendinden yaratıyor olmakta gerçekleşmekteydi. Bu anlamda, yarattıkları için ilk neden anlamında olmazsa olmaz olan Allah, her daim kendi ile var kılıyor olmakta ilk neden olmanın sürekliliğinde yaratıma güç yetirir iken iradesine bağlı da yaratıyor olmaktaydı. Nesnel anlamda güç yetiriyor olma olanağı, öznel anlamda irade ediyor olarak gerçekleşmekteydi… ki güç yetirmek, Allah için irade ediyor olmakta gerçekleşmekteydi. Nesnellik zemininde öznellik veya öznel belirlenimler, varlık olma zemininde kendinden fazlası olarak beliren varlık olmakta metafizik varlık olmanın kaçınılmazlığını göstermekteydi.                     

	Gökler ve yer, karanlıklar ve nur, insanın topraktan yaratılıyor olması ve ölümlü (amaca/ hikmetine bağlı olarak belli bir süreye bağlı olarak var olması) olması surede ifade edilir iken varlık âleminde (gökler ve yerde) ne gerçekleşmekte ise Allah ile gerçekleşmekte olduğu surede net olarak anlatılır. Var olmak, yaratılmış olanların elinde gerçekleşmiyor iken Allah ile olanaklı olandı. Yarattıkları dolayımında Allah, yaratıcı olarak yarattıklarından fazlası olarak beliriyor iken metafizik varlık olmakta Allah’tı. Her bir tanrısal belirlenim ve yaratım belirlenimi, kendisinden fazlasını veren ve fazla verdikleri dolayımında kendinden fazlası olarak kendini de gerçekleştiren Allah’ın metafizik varlık olduğunun belirlenimiydi… ki bu metafizik oluş içinde Allah, Allahu Ekber’di. 

	Varlık olma gerçekliğinin kimin ile bulunuyor olduğu, yaratıcının mümkün tenzih içeriğinde nasıl bilmesi gerektiği ve O’na göre nasıl var olunması gerektiği sebebi ile insanı bilgilendirmeye dair nübüvvetin hak olduğu da surede ifade edilir. Nübüvvet ve insan, bilgi ve insan, haber ve insan bağıntısından bakıldığında sure, Allah ve insan merkezli olarak nelere dikkat edilmesi gerektiğinin mesajını da merkezi anlamda konu alır. 

	Nübüvvet dolayımında iman ve inkâr, hak ve batıl, süreksiz ve sürekli, yeterli ve yetersiz olma belirlenimlerinde surenin ana fikri biçimlenir. İnkârda inatta duranların hakikatten nasipsiz ve kendilerini sonuçsuz bırakan işler ile yani batıl ile meşgul oldukları ifade edilmiş olur. Hak olanın sonuç verdiği, batıl olanın ise Allah’ın hakikatten sonuçsuz bırakan olduğu ifade edilir iken bilimsel anlamda bir tahkik yöntemselliği de varoluşun gerçekleştiği de ifade edilmiş olur. Hak olandan ve hak kılınmış olandan sonuç alınabilir olduğu, ahiret ayetleri ile anlamlı kılındığı gibi batıl olanın hakikatten yana sonuçsuz ve ceza ile karşılık görmesi dolayımında anlamlı kılınır. Sırat-el müstakim denilir iken hak olandan sonuç alınabilir olduğu yöntemsel anlamda ifade edilmiş olur.    

	İnkârcıların samimi olmadıklarından dolayı, Allah’tan geleni dinleseler dahi imanın ve hakikatin kendilerine açık olmadığı da surede belirtilir. Özellikle 19. ayetten 26. ayete kadar geçen bölümden bunun net olarak anlaşılması gerekir. İnkâr ile gelene muamelede, nübüvvete dair hizmetin açık olmadığı dolayımında hakikatten yana nasipsiz oldukları ifade edilmiş olur. 19. ayette geçen: “Kur’an bana, sizi ve ulaştığı herkesi uyarmam için vahyolundu…” ifadesi ile hakikate dair bilgilenmenin evrenselliğine dikkat çekilir. Vahiy, hakikati bilmenin olanağı olarak herkese açık rahmetti. Buna rağmen, inkârda inatçılık yapılmakta ise Allah nezdinde kabul değildi.

	Hakikat, hakikate duyarlı olma samimiyeti, imanı gösterenlerin yolculuk edebileceği Allah’ın hakikatiydi ki inkâr ve samimiyetsizlik ise nasipsiz kılmaktaydı. Talep eden, talep ettiği ve bulunduğu hâl üzere muamele edilmekteydi. Her kişi bulunduğu hâl üzere muamele hak etmiş olarak muameleye tabii tutulur. 

	Varlık sadece yapısal anlamda vücud bulmakta değil, anlam belirlenimli yüklem almaya açık oluşta karşılıklı varoluşa bağlı olarak karşılıklı misilleme ve muameleye göre biçimlenmekteydi. Savunma reflekslerimiz, ilişki geliştirme biçimlerimize dikkat edildiğinde, misilleme ve muamele merkezli olarak öznel anlamda vücud bulduğumuz bir oluşa haizdik. Allah ve diğerleri dolayımında ilişkiye dair deneyimlediklerimiz ceza, misilleme ve muameleye dair hep gerçekleşmekteydi… ki bu anlamda kısas varoluşun merkezindeydi. Hemhâl olup da aynalaştıklarımızda dahi muamele merkezli ilişki geliştirmiş olmaktaydık. Bu anlamda inkâr edenlerin inkâr edildiği, sevenlerin sevildiği, Allah için olanlara Allah’ın da onlar için olduğu, Allah’ı bilmeyi talep edenleri Allah’ın da talep ettiği bir oluşa tanık olmaktaydık… ki gökler ve yerde bulunan her ne var ise böylesi adalet ilişkisinde gerçekleşmekteydi.     

	Mucize istencine karşı, doğada gerçekleşenlerin ve yaratımın mucize olduğu ifade edilir. Melek bekleyenlerin, türlerin alan aidiyetinden habersiz olduğu ayetler dolayımında anlamlı kılınır. Özellikle 38. ayette: “Yeryüzünde yürüyen hayvanlar ve gökyüzünde iki kanadıyla uçan kuşlardan ne varsa hepsi sizin gibi topluluklardır. Biz kitapta hiçbir şeyi eksik bırakmadık. Nihayet, toplanıp rablerinin huzuruna getirileceklerdir” denilirken her türün alan aidiyetinde bir ümmet olduğu belirtilir. Surenin sonuna doğru cinlerin de bir ümmet olduğu ve insan türü ile aralarında türe dair alan aidiyetine dikkat edilmesi gerektiği belirtilir. Bu anlamda surenin 128. ayetinde: “Allah, onların hepsini bir araya topladığı gün, ‘Ey cinler topluluğu! Siz insanlarla çok uğraştınız’ (der). Onların insanlar arasındaki dostları da ‘Ey rabbimiz! Biz birbirimizden yararlandık ve bize verdiğin sürenin sonuna ulaştık’ derler.” Bu ayetten türlerin alan aidiyetlerine riayet etmesi gerektiği net olarak belirtilir. 

	İstenecek veya faydaya dair bir şey talep edilmekte ise tevhid gereği Allah’tan talep etmek ve olması gerekeni türe dair aidiyet alanlarında gerçekleştirmek olması gerekendir. Hakikate dair istidat artışında sonuç alanların üstünlüğünden dolayı gerçekleşen türler arası hizmete dair yakinlik ve ilişki istisnai durum olmak ile beraber türlerin aidiyet alanlarının korunumu esastır. Buna da varlık âleminde zaten tanık olunmaktadır. 

	İnkârda duranların fevri istençlerine uygun mesajların olmaması yani herkesin üst ve evrensel gerçeğinden bahsediliyor olması, surenin anlam içeriklerindendir. Hakikat herkesin üst ve evrensel hakikati iken herkese açık mesaj vardı ama mesaja iman ve samimiyet ile duyarlı olanlara mesaj açıktı. Yolculuğun devamlılığında sürekli gelişim içinde başarı sahibi olacaklar da hak ve hakikate duyarlı olup da bilgi-değer, bilgi-ahlak, bilgi-erdem, bilgi-organize olmak, bilgi-gelecek vb. bağıntıda hareket edebilenlerdi. Hakikat herkesin hakikati olduğu içindi ki nübüvvete dair mesaj herkes içindi ama hakikate imanda ve düşüncede duyarlı olanlara hizmet öncelenir iken nübüvvet rahmet merkezli olarak surenin ana konularındandı. Vahiy bilgisi; hakikat ve hakikatin yolculukta yaşamsal olarak nasıl görünüş bulması gerektiğinin bilgisini taşımaktaydı.  

	Sure en temelde Allah’ın varlığına delil olanlar dolayımında “Allah’a hâlen iman etmeyecek misiniz?” sorusu ile okuyucuyu karşılar. Varoluşa dair yargılarda yanlış sanılarda, eş deyişle batıl zanlarda yargılarda bulunulduğu ve bu yargıların sadece yargı olarak kalmadığı, uygulandığı gerçeğini de Cenabı Allah surede açıklar. Mucize istemekten çocuklarını öldürmeye, sözde tanrılarına hayvanlar adamış olmaktan, arzularına göre yorumlamaya, nübüvvet kaynağının güvenilir olduğu bilgisine rağmen Allah’ın ayetlerini yalanlamaya kadar birçok durum, düşüncede yetersizliği ve uygulamada batıl olanı görünür kılar.

	Söz konusu iman ve inkâr ise inkârda inat edenlerin imana yanaşmaması net olarak anlamlı kılınır. Her kişi nefsi emmare sahibi iken üst ve evrensel olsa da varoluşu belirli kılacak bir ilke ile sınırlanmış olmaya tahammül etmez. Özünden kaynaklı olarak iman edenler hariç, nefsi emmaresine uyanlar için Allah’a iman, sınırlara bağlı gerçekleşen aidiyet ve sorumluluk belirleniminde özgürleştirici bir ilke olmasına rağmen kabul görmez. Sure, inkâr ehli için gösterilen delillere bağlı gerekçeler dolayımında ‘hâlen iman etmeyecek misiniz’ mesajını taşır iken iman ehli için de kötülüğe, zulme, dünya nimetlerine vb. aldanmadan, ne için olunduğunun amacından sapmadan, Hazreti Muhammed Mustafa’nın emsal kılınmış olması dolayımında, tevhid -hakikat- yolculuğuna devam etmeleri gerektiğinin mesajını taşır.

	Varlık âleminde gerçekleşenler Allah’ın ilmi ve yaratımı dolayımında gerçekleşmekte olup Allah’ı inkâr etmenin suç olduğu sureden anlaşılması gerekenlerdir. Maide suresinde, yaratan-yaratılan varlık ayrımına gidilir iken En’âm suresinde Allah’ın teo-ontolojik yani marifetullah düzeyinde ve yarattıkları dolayımında tanınmadığı konu alınır. İbrahim nebinin Allah’ı arayış sürecinde, sürekliliği ve yeterliliği olan Tanrı arayışı, betimlenmiş olarak ifade edilir. Hakikat arayışında ilke gereği düşünmenin öncelenmesi gerektiği İbrahim nebi dolayımında anlatılmış olur. Söz konusu olan bilmek ise en temelde ihtiyaç duyduğumuz, bilme nesnesi olanı varlık belirlenimlerinde bilmektir. 

	Maide suresinde, İslam toplum yapısallığının nasıl olması gerektiği, metafizik içerikte tamamlanmış olarak anlayışa sunulur iken En’âm suresinde, toplumsal ilişkilerde hakikatten taviz vermeden hakikat yolculuğunun devam ediyor olması gerektiği vurgulanır. Hakikat Allah’ın varlık hakikati olup, varoluşu elinde olmadan gerçekleşen yaratılmış her bir varlık için, varoluşunun elinde olmadan gerçekleşiyor olmasından hareket ile varoluşunun Allah’a en büyük delil olduğu surede net olarak ifade edilir. 

	Surenin 46. ayetinde “De ki: Ne dersiniz; Allah kulaklarınızı sağır, gözlerinizi kör, kalplerinizi de mühürler ise bunları size Allah’tan başka hangi tanrı geri verebilir…” denilir. Surenin 59. ayetinde de “O’nun ilmi dışında bir yaprak dahi düşmez” denilir. Surenin 60. ayetinde de “Geceleyin sizi öldüren, gündüz de ne işlediğinizi bilen, sonra da belirlenmiş ecel tamamlansın diye sabah sizi dirilten O’dur. Sonra dönüşünüz yine O’nadır. O yaptıklarınızı size haber verecektir” denilir. Bu ayetlere dikkat edildiğinde öznel sıfatlara dair gerçekleşenler, doğada gerçekleşenler ve doğa zemininde ihtiyaç belirlenimli gerçekleşenlerin (uyku ve verili nimetler) Allah’ın yaratımına bağlı gerçekleştiği vurgulanmış olur. Yani varoluş, kimsenin elinde olmadan gerçekleşmektedir… ki insan için en büyük ayet, delil, varoluşunun elinde olmadan gerçekleşiyor olması dolayımında kendisiydi. Kendi elinde olmadan her an ölüme doğru yürüyüşü de varoluşun kendi elinde gerçekleşmediğinin kanıtıydı. 

	Uyku ve ölümün ilişkilendirilmesinden de anlaşılacağı üzere insan, varoluşunu olan biten içinde bir zerre misali yer tutar bulmaktadır. Sadece bedensel bağıntılılıktan bakıldığında duyusal algı, bellek, korteks, ön beyin lobu bağıntılarında kendi olmayı bulmaktan öteye geçiyor değildik.  

	Surede ecel yani belirli kılınmış ömür bahsi, geri dönüşün Allah’a olduğu, vaat edilen ile er ya da geç karşılaşılacağı, doğada gerçekleşenlerin kişinin elinde olmadan gerçekleştiği ve süreç varlığı olarak âlemden âleme geçişli bir varoluşunun olduğu belirtilir iken insanın, varoluşun kendi elinde olmadan gerçekleştiği net olarak vurgulanmaktaydı… ki bu anlamda insanın varoluşuna dahi yabancı ve varoluş bilgisini değerlendirmekten yana ne kadar cahil -bilgisiz- olduğu da ifade edilmiş olmaktaydı. 

	İnsana anlamaya dair basiret -görüş- verilmiş olduğu ifadesi dahi varlığın Allah ile var olduğu gerçeğinin bir belirlenimi olarak ifade edilmiş olmaktaydı. Allah’ın gözleri kavradığı ama gözlerin Allah’ı kavramadığını belirten ayet dahi duyusal yeterliliğin Allah ile gerçekleştiği gerçeğini ifade etmekteydi. Bunun ile beraber bu ayet; öz varlık olarak Allah’ı nerede aramamız gerektiği gerçeğini de işaret etmekteydi. Doğadaki belirlenimler Allah’ı işaret eden ayetler, deliller hükmündeydi. Doğada yaratıcılık dolayımında ilmi ve kudreti ile iş gören Allah, bilfiil olduğu tanrısal belirlenimlerinde tanık olunabilir olandı. Ancak öz varlık olarak O iç âlemde/ âlemlerde aranması gereken varlıktı. 

	İbrahim nebinin düşünce ufkundan bakıldığında, süreksiz olanlar dolayımında sürekli olup da Allah olma yeterliliği gösterene, yani olumsuzlaması yapılamayacak olana, ussal anlamda tanıtlama yöntemi ile olmadıkları dolayımında ulaşmak olanaklıydı. Maide suresinde Cenabı Allah, aynı olmadığı yarattıkları (İsa, Meryem vb. kişi) dolayımında kendini tanıtlar iken En’âm suresinde de doğada gerçekleşen aynı olmadığı yarattıkları (Ay, yıldız, güneş) dolayımında kendi varlığını tanıtlar. 

	Maide suresinde tevhid; Allah’ın olmadıkları dolayımında ve tanrısal belirlenimlerinde görünüş bulması belirlenimli olarak, yaratan ile yaratılmış olan varlık kategorisine indirgenmiş olmakta açımlanır. En’âm suresinde de tevhidin merkezine Allah’ın varlığını bilmek yerleşir. Varlık merkezli düşünceye bağlı olarak varlığın; yaratan ve yaratılan olmak üzere en temelde iki kategoride, asli varlık olma durumunda bulunan ve varlık olarak gerçekleşen dolayımında var olduğu vurgulanmış olur. 

	Surede tevhid; Maide suresinde olduğu gibi teo-ontolojik bir zeminden hareket ile biçimlenir iken hem dışsal belirlenimlerinde hem de içsel belirlenimlerinde Allah’ın, birbirini kapsayıcı olan katmanlı yaratım bağıntısında ayrı değil aynı da değil olmakta varlık olduğu da anlaşılması gerekendir. Yaprak dahi ilmi dahilinde düşerken, gözlere içkin olarak gözleri kavrarken Allah, katmanlı yaratım bağıntısında yarattıklarından ayrı değil aynı da değil olmakta kendi olmayı korur iken farklı başkası olmakta kendinden fazladan belirmiş olgu olarak beliren yaratılmışları var etmiş olmaktaydı.

	Sure genel anlamda; varlık merkezli düşünce oluşumunda söz konusu Allah ise teo-ontoloji düzeyinde varlığını hakkı gereği bilmek gerektiğinin anlayışı üzere biçimlenir. İnkâr edenlerin olması, gerekçeleri bizleri, bu düşünceden -gerçekten- alıkoymamalıdır. Çünkü en temelde imanın idrak biçimsel anlamda netleşmesi (İbrahim nebide olduğu gibi) veya inkârın inkârı yani inkârın olumsuzlanması, Allah varlık merkezli olarak Allah’ı hakkı gereği bilmek ile olanaklıydı… ki bu anlamda bize İbrahim nebi gibi ilke gereği düşünmek ile Allah’a yol bulmanın olanağı gösterildiği gibi nübüvvet ile gerçekleşen vahiy bilgisi ile de düşünmek ile Allah’a yol bulunacağı gösterilmektedir.

	Sure, felsefi derinliğe haiz olduğu kadar dinsel anlamda vahiy merkezli düşünmek gerektiğinin de mesajını taşır. Vahiy bilgisi ayet belirlenimli olup ayet; varlıkta ve varoluşta karşılığı olması gereken olarak talime ve tahkike açık olandır… ki bu anlamda surede; varlıkta ve varoluşta karşılığı olup da talim ve tahkiki yapılabilir olanlar dolayımında Allah’ın varlık bilgisine ulaşılabileceği, Allah merkezli olarak düşüncenin yapısal kılınmasına bağlı olarak tanrısal belirlenimlerinde Allah’ın tevhid belirlenimli olarak müşahede edilebileceği gerçeğine dikkat çekilir. Söz konusu Allah’ın hakikatine dair yargı ve insani ilişkilerde yargısal varoluş ise yargıdan yana aymazca müsrif olmamak, dikkatli olmak gerektiği de sureden anlaşılması gerekir.

	Varlıkta gerçekleşenler anlam-değer yüklemli gerçekleşir iken Allah’ın varlık dünyasının bir nesnesi olmak ile kalmayıp değer oluşunda gerçekleşmekteydi. Emek verilmiş bir dünyada, emeğe dikkat etmek gerektiği de kendilerine verilmiş nimet ve zamanı israf edenlerin sevilmediği dolayımında anlatılmış olmaktaydı. Yani Allah’ta var olmak sadece bilgi biçimsel gerçekleşmekte değil, değer biçimsel de gerçekleşir iken varlığa dair her ilişkide hakkı dışına çıkmamak gerektiği net vurgulanır. 

	151. ayetten itibaren: 

	
	1) Allah’a ortak koşmamak, 

	2) Ana babaya hizmet etmek, 

	3) Korkulan hayati gerekçelerden -fakirlikten- dolayı çocuklarını öldürmemek,

	4) Fuhşiyatın, başka bir deyişle de haddi aşmak anlamında gerçekleşen her türlü kötülüğün açığına ve gizlisine de yaklaşmamak (yapmamak değil, yaklaşmamak), 

	5) Haksız yere cana kıymamak, 

	6) Yetimin hakkını gözetmek, 

	7) Ticarete hile karıştırmamak, 

	8) İlişkilerde adaleti gözetmek, 

	9) Allah’a verilmiş sözleri tutmak, 

	10) Allah’ın hükümlerine uymak gerektiği 153. ayete kadar emir olarak verilmişti.



	Bunların dahilinde sure genelinde verilen emirler: 

	
	1) Allah’ın ayetlerini inkâr etmemek,

	2) Hak olan ilme açık olmak,

	3) Allah’ı varlık gerçekliğine bağlı olarak tevhide dair bilmek 

	4) İlkeli düşünmek ve yargılarda bulunmak, 

	5) İsraftan kaçınmak, 

	6) Arzu dahilinde fevri isteklerde bulunur iken yaşamın olağan akışı içinde hak olana dair görülmesi gerekeni görmemek, olması gerekeni yapmamak sebebi ile hakikatten uzaklaştırıcı fevri isteklerden vazgeçilmesi (ayetleri inkâr etmek, mucize istenci gibi), 

	7) Allah’ın helal -hak- kıldığını haram -yasak- kılmamak, 

	8) Allah’ı haram kıldığını helal kılmamak, 

	9) Allah’a buğz eden ve arzuları peşinde kaybolmuşlar ile beraber olmamak, 

	10) Diğerlerinin değerler alanına tecavüz etmemek, değer nesnelerine küfür etmemek, başka bir deyişle de kendine yapılmasını istemediğini diğerine yapmamak.

	11) İnkâr ve iftira düzeyinde yalana düşmemek, 

	12) Allah’ın ayetleri ve dini ile alay etmemek, 

	13) Allah ve değerleri ile alay ve dedikodu edenlerden uzak durmak, 

	14) Her türlü zorluğa ve hakirlemeye rağmen gerisingeri dönmeden hidayet yolculuğuna devam etmek vb. birçok emir de surede, anlam olarak içerildikleri ayetler dolayımında belirtilmiştir.



	Cenabı Allah En’âm suresinde, zamansal ve âlemler geçişinde yolculukta olan insana, kendisinden sonuç alabileceği dosdoğru yolu/ yolculuğu yani sırat-el müstakimi göstermiş olmaktaydı. Bilgi biçimsel gerçekleşen varoluşta değer biçimsel olarak nasıl var olunması gerektiği ifade edilmiştir. Bilgi ve değer, bilgi ve ahlak, bilgi ve erdem, bilgi ve yolculuğun nasıl olması gerektiği surenin bağlayıcı anlam temeliydi. Emirler ve yasaklar; nefsi emmarenin kötücül doğası, yaşamın zorlulukları, temel ihtiyaçların giderilme kaygısı vb. sorunlar var iken terbiyenin olduğu kadar, diğeri ile ilişkilerde aynalaşmaya uzanan yolculuk için de gerekliydi. Yasak nesneleri, yaşanabilir, öngörülebilir bir yaşamın da olanağı olarak Kur’an’da belirtilmekteydi. Geleceğin inşası, öngörülü bir geleceğin de zemini olmaktaydı. 

	Değer olarak nelerin öncelenmesi gerektiği surede belirtilir iken değerler alanının muhafaza edilmesi -korunması- gerektiği mesajı emir ve yasaklar ile belirli kılınmaktaydı… ki öncelikli değer oluşu içinde düşünmek, bilmek, gerçeğe bağlı olarak olması gerekenler, yolculuğun olmazsa olmazıydı. Hakikat, olması gerekenler dolayımında görünüşe gelecek olandı. Hak, yani gerçek olan sonuçta hakikati yani Allah’ı gösterecek olandı.  

	Yolculuğun deneyime açık olduğu seyirde, her türlü aşağılanma, zorluk ve acıya rağmen yolculuğa devam etmek gerektiği net vurgulanır. Allah’ın varlık bilgisi, yaşananların sonuçları olduğu bilgisi, Allah’a göre değer kılınmış olanlar ve emirler/ yasaklar doğrultusunda nasıl yaşanması gerektiği bilgisi, talime açık olarak Allah’ı yakin bulmuş olmanın bilgisi ile hidayet bilgisi edinmiş olanların gerisingeri dönmeyecekleri bir oluş içinde yolculuklarına kıbleyi istikamet edinmiş olarak kararlı, tutarlı ve net olarak devam etmeleri gerektiği vurgulanır.  

	Surenin, toplumsal yapı oluşu içinde gerçekleşen ilişkilere bağlı anlatısı olsa da söz konusu hakikat ise hakikatin ferdi olarak deneyimlendiği ve ferdi olarak her bir kişinin yükümlü olduğu emir ve yasaklar çerçevesinde mesul kılınmış olduğu gerçeğine dikkat çekilir. Sonuçta da her varlığın bir topluluk olması bağıntısında kendileri ile yüzleşecekleri olay akışında Allah ile yüzleşecekleri net olarak ifade edilir.

	Maide suresinde dünyada kötülüğün -zulmün- çokluğu ifade edilmekteydi. En’âm suresinde de bunun nedeninin kişilerin kendi şeytanlarına -nefsi emmareye- ve dünya için kendilerini kılmış olmalarında gerçekleştiği anlamlı kılınır. Önemli olan dünya yaşamı değil, dünya yaşamı zemininde hakikat idrakini tevhid seyrine taşıyabilmek ve âlemler kuşağı geçişlerinde Allah’ı müşahede etme olanağına yitik kalmamaktır. Vaat edilen, yaptıklarımızın sonuçları ile er ya da karşılaşacağımızdır… ki olan bitene hevalar ile dalmadan ve olan bitenin hikmetine kör olmadan, olan biten zemininde Allah’ı yaşamın kendisinde bulmak, müşahede etmek gerektiği sureden çıkarılması gereken derslerdendir. Allah merkezli -odaklı- düşünmeyi, yaşamayı bozacak, yani odağa, öncelenmesi gerekene gafil kalmaya sebep verecek şeyleri olumsuzlayarak yaşamın merkezine almamak gerektiği de sureden çıkarılması gereken derslerdendir.

	Sure, hakikatin herkesin hakikati olduğu ve nübüvvetin, evrenseli içerecek biçimde herkesi kendi özsel gerçeğine davet olduğunu içerir. Nübüvvet, hakikate memur olmanın nebilik kurumu iken Muhammed Mustafa emsalinde, herkesin evrensel gerçekliğine dair fırsat eşitliğinde daveti içerir. Bu, haber verilmeden helakin gerçekleşmediği dolayımında, adaletin gereği olarak da surede ifade edilir. 

	Nübüvvet, fırsat eşitliği bağlamında herkese açık olsa da talep edene icabet edilmesi gereğinde biçimlenendir… ki Allah’ın kendi varlık gerçeğine daveti, varlığın özsel gerçekliğine davet edilmiş olmasıydı. Bu, davet edilmiş olanın kendi varoluş gerçeğine davet edilmiş olması anlamını da taşımaktaydı. Davetine tevhid belirlenimlerinde icabet eden ise doğada, insanda, insanlık tininde ve insanlık tini belirlenimi olan insanlık tarihinde gerçekleşenleri tevhid izleğinde anlamaya -idrake- dair duyarlı olması gerekendi/ gerekmekteydi. Katmanlı yaratım bağıntısında Allah bir veçheden değil, nihayetsiz veçheden gerçekleşmeye haiz bilfiil olmakta görünüş bulur iken tevhid bilfiil görünüşe tanık olmanın ilmi olarak surede biçimlenir.

	Sure bağlamında tevhid ehli; olan biteni, varoluşu, olmuş ve olmakta olarak süregeleni vb. anlamaya açık olarak düşünmesi gereken düşünürdür. Anlamaya açık olduğu kadar, herkesin ortak gerçeği bağıntısında herkese açık hizmet ehlidir. Kendi gerçeğine değil, gerçeğin herkesin gerçeği olduğuna uyandırması gerekendir… ki gerçekte buluşmak ile beraber yol veya din; yere veya nesnelliğe aşkınsal, Allah’ın dünyasında var olunduğunun gerçeğinde tevhid belirlenimli deneyimlenendi.                                                    

	En’âm suresi; hakikat arayışında olan kulun, Allah’ın muhabbeti ile muamele bulduğu önceliğe haizdir. Dünyada iktidar sahibi olan zalimler değil, Allah’a muhabbet ile rağbet edenler öncelenir. Allah kendisini önceleyenleri öncelemekte olduğu içindir ki nebisine, iman ile gelenleri kovmaması gerektiği ve iman edenlere sesini yetiştirebileceğini net olarak ifade eder. Surede, hakikate memur hizmet -irşat- ehlinin de irşatta yani Allah’a yetiştirmede neleri öncelemesi gerektiğine işaret edilir. 

	Hakikate, tevhide davet; hakikat herkesin hakikati olduğu için, adalet gereği sonuçlardan haberdar kılmış olmak için, yine adalet ilkesi gereği fırsat eşitliği sebebi ile hakikatten sonuç almak herkese açık olduğu için ve sonuçta habersiz -bilgisiz- olmanın gerekçelerinde bulunmamak için, evrenseldi. Hakikatten habersiz ve kişiyi ileriye taşıyacak olması gerekeni yapmanın olanağı olan bilgiden yoksun olmanın bahanelerine sığınılmasın diye nübüvvetin, adalet gereği hak kılmış olduğuna da dikkat etmek gerekirdi. Nübüvvet herkese açık olandı ama davete icabet edene veya hakikati talep edene icabet edildiği içindi ki hizmet herkese yapılası değildi. Davet herkeseydi ama hizmete dair muamele, Allah’a iman ve sevgi ile duyarlı, samimi, sevgili kişiler içindi. İnkâr edilenlere hidayetin nasip olmaması; şimdi ve burada olarak daveti yalanlamaları, imana dair samimiyet göstermemeleri ve Allah yolundan edecek gayretkeşlikte bulunmaları vb. sebeplerden dolayı idi. Kısasta misillemeye göre muameleye tabii kılınmış olmaktalardı.  

	Davete icabet etmeyen, hakikati talep etmeyen her kişi inkârda ısrar ederken inkârına gerekçeler uydurur. Bu gerekçelerden biri de 148. ayette geçen “Diyecekler ki Allah dileseydi ne biz ortak koşardık ne de atalarımız. Hiçbir şeyi de haram kılmazdık…” ilk bakışta bu ayette inkârcıların yaratımdaki hakikat bağıntısında doğru söyledikleri kanısı oluşabilir. Ancak ayette kast edilen; şimdi ve burada olmakta ve yüklem almaya, yaratıma açık olarak mümkün varlık oluşta davete açık olmak korunuyor iken Cenabı Allah, hakikatini ve olması gerekenleri yargısal içerikte ifade ediyor olduğundan, inkârcılar tarafından ifade ediliyor olanın yalan olduğu görülür. 

	Söz konusu şimdi ve burada olarak mümkün varlık oluşta yaratıma açıklık ise, davet olduğu andan itibaren “Allah benim böyle olmamı istedi” demek, davetin kendisi ile Allah’ın yalanlamış olduğu bir sanıdır. Elbette sure genelinde yaratımın her alanında Allah’ın hikmet ve tasarrufu altında olan bitenin, süregelenin gerçekleştiği vurgulanır. Ancak, Allah kendisine rahmeti farz kılmış iken rahmet öncelikli olarak davet etmiş olduklarının davete icabetini önceler. İnkâr etmek dahi diyalektik düzeyde gerçekleşiyor olarak kabul görse de inkârda inat etmek kabul edilir değildir. Davet ediliyor iken “Allah benim inkârımı istemiştir, yoksa ben böyle olmazdım” demek, davet ediliyor olduğu olayın olgusuna bağlı olarak gerçekleşen gerçekliğinden uzak, yalanda var olmaktı. Davet, söylediklerinin yalan olduğunun gerçekliğini taşımaktaydı… ki inkârları ve davete dair yalana düşmüş olmaları nedeni ile hak ettikleri hidayet değil, delalet ve sonuçta zilletti.   

	Elbette hikmet, yaratım, Allah’ın tasarrufu altında tanrısalların galip olması gerçeğinde var olmak hiçbir varlığın elinde gerçekleşmiyor olsa da hikmet hep diğeri dolayımında diyalektik oluşta açık olur iken iman ve inkâr Allah’ın hakikatinin gerçekleşmesinin diyalektik -karşıt- belirlenimleridir. Bunun için olsa gerek ki 149. ayette “De ki: kesin delil ancak Allah’ındır. Allah dileseydi elbette hepinizi doğru yola iletirdi” denilir. Bu ifade ile yaratıma dair hükmün -yargının- Allah’a ait olarak gerçekleştiği ifade edilmiş olur. Cenabı Allah, inkârdan sonra hidayet dilemiyor ise bunun hikmetini sorgulamak her düşünürün hakkıdır. Bu sorgulamada dikkat edilmesi gereken ise şimdi ve burada gerçekleştirdiğimize bağlı olarak hak edişlerimiz ne ise bize olay-ilişki örüntüsünde hak edişimize bağlı dönülüyor olunmasıdır. 

	İnkârdan sonra hak edişe dair misilleme gerçekleşir iken hidayete dair tasarruf etmek, Allah’ın güç yetirmesi ve irade etmesi dahilinde olsa da inkâr cezaya tabii kılınmış iken misilleme gerçekleşmekteydi. Yani hak edişe bağlı gerçekleşen ceza, misilleme, muamele kaçınılmaz olarak aynalaşma olanağında gerçekleşmekte olandı. Hikmet gereği diyalektik; hak olanın karşıtı dolayımında görünüş bulması, gerçekleşmesi, tesis edilmesi gerektiği vb. için gerekli kılınmış araç iken hak edişe bağlı geri dönüşler de aynalaşmaya dair gerekli kılınmıştı. Hem adaletin gerçekleştiği hem de varoluşun kendi içinde derinlik kazandığı oluş içinde her gerçekleşen, hak edişe bağlı değerlendirilmekte ve böylece olay bağıntısında kişiye veya toplumlara geri dönüşlerde bulunulmuş olmaktaydı.      

	Bir önceki ayette (148. ayette) de Allah’ın iradesinin yarattıkları dolayımında nasıl gerçekleştiğine dikkat çekilmiş olmak ile beraber inkâr ve sonucu olan azabın da Allah’tan olduğuna dikkat çekilerek insanlık uyarılır. “Onlardan öncekiler” denilirken de tarihsel anlamda süregelen bir inkârın gerçekleştiği ve sonuçta mülkün kimseye kalmadığı gerçeği ile beraber tarihten ibret almak anlamında ders çıkarmak gerektiği net olarak anlaşılması gerekir… ki bu ayet bağıntısında tarihsel deneyimlerin, geleceğe yönelik yürüyüşün nesnesi olması gerektiği de anlaşılır.

	Demek ki davet herkese açık olarak fırsat eşitliğinde sunulandı. Ancak davete icabet edip etmemeye yani hak edişe göre kişiye misilleme veya muamelede dönüldüğüne dikkat çekilir. İman edenler hizmette layık kabul gören muhataplar olur iken inkâr edenler hizmetten mahrum olarak geçici dünya hayatında, hakikat bağıntısından bakıldığında kaybolanlardı.                

	Sure; Allah’a göre nasıl düşünülmesi, değer merkezli olarak nasıl ilişkilerde bulunulması gerektiği, önceliğin Allah ve Allah’a iman edenlerin olduğu bir dünya sahibi olarak yaşanması gerektiğinin suresidir. Surede; inkâr eder isek inkârımızın inkâr edileceği bir misilleme ile karşı karşıya kalacağımızın anlamını taşıdığı gibi, iman ve talep eder isek iman ve talebimize göre muamele göreceğimiz bir oluş içinde bulunacağımıza dikkat çekilir. Biz Allah’ı önceler isek Allah’ın da bizi öncelediği bir varoluşta var olmak olanaklıydı. Dünya hayatında Allah’a iman ile Allah’ın huzuruna taşınıyor olma idrakine taşınmak var iken er ya da geç Allah’ın gerçekliğine tanık olunacak bir idrak düzeyine taşınılacağı ifade edilir. Bilmeye dair belirsizlikler ve uygulamada batıl olup da hakikatten yana sonuçsuz bırakanların karanlığından gerçeğin idrakine dair gerçekleşen aydınlanma herkes için haktı. 

	Ancak, dünya hayatında gerçeğin idrakine ermeyenler, ölüm sonrası gerçeğe tanık olduklarında artık hakikatten yana sonuç almayacakları bir oluş içinde bulunurlar. Surede bu duruma da tanık olmak ile beraber, gelecek bize olmak istemediğimiz bir oluş içinde ifade edilir iken şimdi ve burada olmanın değerini bilerek hakikate iman etmek ve uygulamada hakikate dair yaşamanın öncelenmesi gerektiğine dikkat çekilir. Yani Allah’ın huzurunda hak edişlerimiz ile beraber toplanmadan önce Allah’ın huzuruna çıkanların kurtulmuş olduğu bir varoluş tavsiye edilir. Namaz yani salat ibadeti dahi bunun için bir daha tekrar edilir… ki namaz, Allah ile Allah’ta olmanın gereği olarak huzurda bulunuyor olmanın idrakine taşıyan ibadettir. Bu bağlamda surede iman Allah’ın varlığını kabul etmeye yönelik bir ön kabul olmaktan ibaret tevhid içeriğinde idrak düzeyinde deneyimlenendir.

	En’âm suresi olmak iddiası değil de En’âm suresi olma idrakinde bulunarak “En’âm, seni sen kılan nedir?” 

	“Beni ben kılan; herkesin hakikatinin özde aynı olduğu gerçeğidir… ki bu gerçeğe göre herkese aynı mesafede el uzatırım. Böyle olsa da hakikate iman edenlerin öncelendiği değer oluşunda tutum ve davranışlarda ilişkilerde bulunurum. Her işin gerçeğinde yaratım ve hikmet belirlenimli olarak Allah vardır ki olan bitene hikmet duyarlılığında bakmak adetimdir. Böyle olsa da ilişkilerimde hak edişlere göre ya misillemede ya da muamelede bulunuyorumdur. Her ne kadar rahmet öncelikli karakterim olsa da adalet, varoluşa dair hak edişler sonucunda ilişkilerimde görünüş biçimimdir. Özümde rahmeti öncelemem, öz denetim sahibi olduğumu gösterir iken hak edişlere bağlı sonuçlardan hareket ile ilişki geliştirmem rahmet ahlakımın bir belirlenimidir. Hak edişlerin dışında gerçekleşecek ceza, misilleme ve muamele, rahmetten, öz denetimden uzak olduğuma işaret ederdi… ki rahmetini adalet üzeri gösteren Allah’ın kulu iken adalet şiarımdır.    

	Ben Allah’a adanmış bir ruhum. Salatım, Allah için kıldıklarım, hayatım ve ölümüm âlemlerin rabbi olan Allah içindir. Herkes âlemlerin rabbinin üst ve evrensel gerçek olmasına bağlı olarak öz gerçeği bağıntısında var olur. Kimisi bu gerçeğe kör kalır veya inkârında inat ederek kör kalmayı tercih eder. Kimisi de benim gibi bu gerçeğin peşine düşer de sonun da Allah için oldukları ile Allah’ı da kendi için bulur iken Allah ile var olduğunun gerçeğine uyanır.

	Ben Allah’ın gerçek olduğunun idrakinde olan iman ehliyim. Karakterim iman ve adanmışlıkta biçimlenir. Kişiliğim, hakikati, hikmeti anlama çabası içinde belirir. Nefsi emarenin inkâra meyilli fıtratı bende; düşüncede hikmet ve tevhid, duyguda muhabbetullah ve adanmışlık, ilişkilerde aidiyet ve sorumluluk, iradede ilkeli olmanın korunması vb. ile zapturapt altında terbiye edilmiştir. Her inkâr, adanmışlığımda aştığımdır. İnkâra dair ne gerçekleşir ise muhalif olmak, karakterimin bir parçası olarak gerçekleşir. Ben Allah için olup da Allah’ı kendi için bulan aşık kulum. 

	İbrahim nebi misali, tek başına bir ümmet gibi hakikat yolcusu olsam da Muhammed Mustafa misali, Allah’a talip olan kişilere hizmet ederken öğrenime ve yetişmeye, gelişime Allah ile açık, tevhid ehliyim. İlişkide kusur, hizmette güç yetiremediklerinden dolayı yetersizlik, gerçekleşen vahyin ilmi içeriğinden ve bilgiye dair deneyimlediklerimden -kendimden- şüphe yolda uğradıklarım olsa da sonunda bunları, Allah’ın talebesi olarak samimiyetim dolayısıyla, Allah’ın inayeti ile hep aşarım. Öğretir iken öğrenen, yetiştirir iken yetişen talimde mürşidim. Allah’a ve hizmetteki samimiyetimden -hakiki olmamdan- dolayıdır ki Allah nezdinde, misillemeye dair muamele değil, gerçeği ve güzelliği hak edişime dair muamele ile karşılık görürüm. İlim ocağı, hikmetle görüşün gözüyüm. 

	Allah beni, ben de Allah’ı severim. Sıddık olmaktan ileri karanlıkları aşıp nurda kabul görmüş ve nurdan yaratılan, Allah’ın kendisi ile aziz kıldığı muhabbetullah mertebenin sahibiyim. Allah’ı Allah’tan -vahiy ile- marifetullahı öğrenir, Allah’a göre yaşayan ders ehliyim. Nihayetsiz oluş içinde anlamanın, öğrenmenin, Allah için var olmanın heyecanını yitirmeden yaşayan anlam-duygu yani hâl ehliyim. Bir yönümle düşünür, bir yönüm ile teslimlerden olmuş sadık iman kişi, bir yönüm ile adanmış bir aşık, bir yönüm ile de olması gerekenlerden taviz vermeyen Allah hizmetkârıyım. 

	Değer bildiklerim ile hakkı gereği değerinde yaşar, değer bildiklerim ile anlamlı bir dünyam vardır. Sırlar ile dolu gizem sahibi, karizmatik cazibe sahibi, Allah ile asalet sahibi olan benim. Gözlerin görmediği gerçekte yaşarım.”

	En’âm suresinde; cahil (bilmez) olmak değil de bilmediğine açık olmadığından dolayı gerçeğe mahrum, gerçeğe kör, sağır olarak gerçeği kabul etmemeye dair inkârda durmak, başka bir deyişle de cehalette kalmak, cehalette kalmaya dair inat etmek, kötülüklerin -zulmün- anası olup en büyük günahtı. Cehalet kötülüktü… gerçeğe inat etmekte görülür iken bilmediğini bilmiyor olmanın anlayışsızlığında, gerçeğin bilgisine inat ediyor olmakta, belirsizlikte bulunurken olması gerekenlerin gerçekleşmesinden uzaklaştırıyor olmakta, kıblesini yitirmiş kaybolmakta gerçekleşendi. Sonuç ilminden bakıldığında, cezayı hak etmiş olarak kendine zulmetmek, kendine yazık etmek ifadeleriyle Kur’an’da geçmekteydi. Olması, gerçekleşmesi gereken anlam-değer oluşundan yoksunluk da “Ölüler” ifadesi ile cehaletin gerçekleşme biçimi olarak ifade edilmiş olmaktaydı.

	Derler ki Antik Yunan, insanlık düşünce tarihine felsefeyi armağan etmek ile kalmamış, varoluşa dair trajediyi de hediye etmişti. Trajedi (tragedya); keçilerin türküsü, anlatısı, ağıtı anlamına gelse de ihanet, ölüm, acı, yıkım vb. ile sonuçlanan ağlatıya dair olandı. Bir anlatı veya sanatsal faaliyet olarak yaşamın, varoluşun olumsuz gerçekleşen gerçekleri ile yüzleşmeyi olanaklı kılmaktaydı. Ölümsüzler -tanrılar- anlatısı ile ölümsüzlük arayışı, trajedinin beslendiği araçlarındandı. Ölüm ve yıkıma dair ne var ise trajedinin merkezinde yer almaktaydı. İnsanın ölümlü olması da bütün kazanımlarına rağmen trajik bir son ile bitimli, fani olduğunun gerçeğini taşımaktaydı. Trajedinin merkezinde olan ölüm, ihanet, ruhsal yıkım vb. idi. Modern dünya ise trajediyi hatırladıkça, varoluşun merkezinden öteleyen, ölümsüzlük arayışını bilime yükleyerek konfor alanlarında kaybolan, şimdi ve burada anı yaşamanın tadını çıkarmak -hazcılığın- gerektiğine anlam yükleyen bir oluş içinde bulunmaktaydı. 

	Ölümden kaçış olanaklı mıydı ki trajediden yani insanın ölümsüzlükten yana yetersiz olduğu gerçeğinden kaçış olanaklı olsun. Nefsi emmarenin kötücül doğası söz konusu ise zorbalığın, ihanetin, güvensizliğin, kurnazlığın vb. olduğu bir dünya da sonuçta trajedi varoluşun bir gerçeğiydi. Ölümsüzlüğe veya tanrısallığa öykünen insanın varoluşsal sınırlarını hatırlatmaktaydı. 

	Söz konusu olan yaratılmış olmak, olanak yetersizliği, fani olmak vb. insanın varoluşsal trajedisiydi. En’âm suresinde buna dikkat çekilmiş olmaktaydı. Böyle olmak kaydı ile söz konusu İslam ise ölüm merkezli değil, yaşamın sürekliliğinden bakıyor olarak ölüme dair trajedi aşılır olmaktaydı. Söz konusu nefsi emmare ise kişi, kendine rahmeti ahlak edinmiş olarak öz denetim ile kendini terbiye ediyor olmakta, nefsi emmarenin kötücül doğasına, dolayısıyla da trajediye sebep veren kötücül yaratılışına aşkınsal olarak trajediyi aşmış olabilmekteydi… ki bu bağlamlardan bakıldığında acziyet, zorluklar, musibetler, ihanetler, ölüm vb. olup da travmaya sebep trajik olaylar bir mümin için trajedi değil, metanet sahibi olarak varlık sahnesinde görünmenin, Allah’a yolculuk etmenin araçlarıydı. Mümin; trajedi sahibi değil, Allah’a iman ve tevekkülü gereği metanet sahibi olandı.

	Trajedide, insanın olay nesnesinde takılı kalmış olarak kendine yitik kaldığı travma gerçekleşir iken metanette, olay nesnesine aşkınsal olarak ilke gereği insanın kendi olmayı ve değerleri koruyarak yaşama tutunma sürekliliği gerçekleşir. İslam’ın insana, anlamlı ve değerli yaşam için kattığı en büyük faydalardan bir tanesi de olayın zorluğu karşısında metanetini yitirmeyen insan tipidir. Metanet; soğukkanlı ve duyarsız olmaktan daha çok ağır başlı olarak olayı değerlendirmek, zorluğu göğsünde yumuşatarak olması gerekeni öncelemek, değerlerine dair taviz vermeden var olmak, ilkesel olana göre karakterini inşa etmek ve hemhâl olmaya -empatiye- açık olarak diğerini kucaklayıcı olunan sükûnet limanıydı.     

	Trajedi sadece insan olmanın, varoluşun sınırları ile tanışma değil, insan olmanın sınırlarında gerçekleşenlere bağlı olarak gerçekleşebilecek sonuçlar ile tanışmanın da olanağıydı. Böyle olsa da İslam olmak ile yaşamın sürekliliğine göre yaşarken ölümle barışık olmak veya ölümü metanet ile karşılamak kaçınılmazdı. Nefsi emmare terbiye edildiğinde ise elinden, belinden, dilinden yani ahlakından emin olunan ile emin olmakta yaşamak olanaklıydı. Ayrıca nefsi emmarenin kötücül doğasına dair gerçekleşenlere ağıt değil, hikmete bağlı okuma ile anlamaya çalışmak ve olması gerekeni gerçekleştirmek ile cevap vermek gerekmekteydi. “Zalimin önünde susan dilsiz şeytandır” hadisi şerifinde ağıt değil, olması gereken anlamlı kılınmaktaydı. 

	Demek istediğim o ki: İslam olmak söz konusu ise kati iman eden, dünyayı bir yabancı gibi değil, kitap misali ilim sahibi olarak okuyan, rahmet üzeri ahlak sahibi olan, hikmete tabi okumada bulunan, hak olana göre yaşamını olması gerekenlere göre biçimleyen için, yani En’âm suresini yaşayan için, trajedi olanaklı değildi. Elbette insanız! Sevdikleri için kaygılanmak, ihanetlere uğramak, ölümle bir değil birçok kez yüzleşmekte yani insana dair kayıplar verdiğimizde üzülmek, insani duyarlılıkta deneyimlenendi. Ancak, kaygılar olması gerekenleri yapmak ve kati iman ile aşılabilir olandı. İhanetler sınav olarak aşılması gerekenlerdi. Ölüm, dosta yolculuğun yeni bir aşamasına geçmekti. 

	Peki Kur’an perspektifinden bakıldığında trajedi nerede deneyimlenendi? Böylesi sorulduğunda En’âm suresi ve diğer surelerde, inkâr edenlerin ahirete dair deneyimleri trajedi olarak ifade edilir. En’âm suresi 27. ayette: “Nihâyet ateşin karşısında durdurulduklarında onların hâlini bir görsen! O zaman; ‘Ah ne olurdu, dünyaya bir daha geri döndürülsek de Rabbimizin ayetlerini yalanlamasak, müminlerden olsak’ diye hayıflanırlar.” 28. ayette: “Hayır! Daha önce gizlemekte oldukları şeyler apaçık önlerine çıktı. Geri gönderilseler bile, yine kendilerine yasaklanan şeylere döneceklerdir. Zira onlar yalancıdır (sözlerinde samimi -hakiki- değillerdir).” 30. ayette de: “Bir de onları Rablerinin huzurunda durduruldukları zaman bir görsen! Allah onlara ‘Nasıl, yeniden diriliş gerçek değil miymiş’ diye soracak, onlar da ‘Rabbimize yemin olsun ki evet gerçekmiş’ diyecekler, bunun üzerine Allah da ‘Öyleyse inkâr etmeniz sebebiyle tadın azabı’ buyuracak.” 

	Özellikle 27. ayet ile 28. ayete dikkat edildiğinde, dünyaya yeniden bedenlenmiş olarak gelmenin olanağına dikkat çekilmiş olur. 27. ayet ve 30. ayetten ve 93. ayette geçen ölüm eşiği deneyiminden bakıldığında, hakikat ile karşı karşıya kalındığında trajedi; geçmişe dair deneyimde, kesin doğrular olarak bildiklerinin yanlış olduğu, yalan üzerine kurulmuş bir dünyanın hakikatten sonuçsuz bırakmış olduğu, ceza ve misillemenin hak edilmiş olduğu, korkunun egemen olduğu vb. bir oluş içinde gerçekleşmekteydi. 

	Kur’an’da trajedi, kavram olarak geçmese de hakikat ve sonuçlar bağıntısında trajedi; doğru bildiklerinin yanlış olduğu bir sonuçta, yıkım olarak deneyimlenendi. Müminlerin değil, hak olanı inkâr edenlerin, rahmete dair olması gerekenlerden kaçanların, trajediyi deneyimledikleri/ deneyimleyecekleri anlamlı kılınmış olmaktaydı. Bazen en doğrusunu bildiğini zanneden sözde alimlerin, düşünce ekollerinin ve grupların da sonuçta bildiklerinin ve uygulamada gerçekleştirdiklerinin yanlış olduğunu öğrenmeleri yıkım olarak trajediydi. Bir ömür boyu ideal olarak savunduğunun, peşinde koştuğunun yanlış olduğunu bilmek, başından aşağıya ateşten bir azap olarak deneyimlenen olmaktaydı. 

	İşte, kendine zulmetmenin bir belirlenimi olarak, cehalette ısrar etmek en başta kendine kötülüktü. İlişkilerde ise rahmetten uzak her tavırda diğerine, zorbalıkta -zulümde- bulunmakta kötülük yapmak anlamında gerçekleşmekteydi. Yetersizliklerinin ve bilgisizliğinin idraki, bilmenin gerekliliğinin idraki, bilmenin başlangıcıydı. Cehaletin zulmünden kurtulmak, olanaklarının sınırlarını idrak etmiş olmak ile başlamış olmaktaydı. Trajedi ile sonuçlanacak bir varoluş talep etmekte değil isek cehaletten ve uzantısı olan hak olanı inkâr etmekten, rahmet olanı yapmamaktan hakikat bilgisi, iman ve olması gerekenler -erdemler- ile uzaklaşmak gerekirdi. İbrahim nebi ve Muhammed Mustafa emsalinde işaret edilen de cehaleti aşarak, olması gerekenlerde kararlı olmaktı.   

	İnsan yolcuydu… vahiy bilgisi dışında, kati olarak “Böyledir” demek yerine, “Böyle olabilir mi” diyerek, düşünce merkezli olarak sormalıydı, sorgulamalıydı, araştırma yapmalıydı. Sonuçta doğru olduğundan, sonuç alma olanağı ile emin olduklarından hareketle yolculuğuna devam etmeliydi. İşte En’âm suresi bu bağıntıdan bakıldığında, bilgi, inkâr, batıl belirlenimlerinde, yolculuğun sonuç aşamalarında trajediye düşmemek için, öncelikli olarak bilgi, hak, erdem belirlenimlerinde olması gerekenleri açımlar. Allah’ı inkâr etmek değil, Allah’a iman etmek, iman ve hak öncelikli olarak diğeri ile ilişki geliştirmek, yolculuğa devam etmenin olması gerekeniydi.                           

	En’âm suresinde; değerlerini hakkı gereği yaşarken, değerlerine buğz edenlerden uzak durmak gerektiği de net olarak ifade edilir. Kurucu ortak değerlerde buluşulan ve aynı değerleri talim eden talipler, yol kardeşleri, mümin dostlar aynı hakikatten sonuç almış olmanın deneyimlerini paylaşır iken yalnız olmadığının, aynı gerçeği talim ettiğinin doğrulayıcılarıdır. Maide suresinde İbrahim ve İsa, Habil nebilerin tek başına ümmet olduğuna tanıktık. 

	Habil’in, nebi olup olmadığını da ifade ettikleri ile Kur’an’da kardeşine ve kardeşi dolayımında her okuyucuya verdiği mesaj dolayımında anlamak gerekir. Kur’an’da doğrudan nebi denilmiyor olsa da nebilik vasfı olan kişiler; Lokman, Kehf suresinde geçen Allah katından ilim verilen zat ve Zülkarneyn örnek verilebilir. İbrahim, İsa ve Habil’in tek başına bir ümmet olduğu yani Allah’tan başka dayanağı olmayan olduğunu görürüz. Tek başına ümmet olmak sadece nebiler değil, nebi emsali dolayımında hizmet eden, Allah’tan başka dayanağı kalmamış her kişi için gerçekleşendir. 

	Maide suresinde Musa nebi, kardeşi (Harun) ile ümmetti. İbrahim, İsa ve Habil nebiler tek başına ümmetti. En’âm suresinde ise hakikat yolcuları olan iman edenler, yol kardeşi olan müminler ve dostlar, tek başına ümmet olmayı aşmanın, yalnız olmadığının olanağı ve dayanaklarıydı. Yol tek başına talim edilse de diğerinin hikâyesinde buluşmayı olanaklı kılandı. Nebiler ve ardılları, yol hikâyesinde buluşanların örneği olarak surede zikredilmiş olmaktaydı. Aynı yolu talim edenler olarak yola dair özgün ve benzer hikâyelerde buluşmak da vardı.

	Ayrıca sure için belirtir isek Maide suresinde herkes için hukuk temellendirilir iken En’âm suresinde de herkesin evrensel ve üst gerçeği olan Allah idrakinde, herkes için hakikat diyerek tevhid daha öncelikli olarak temellendirilmekte. Tevhid ve rahmet öncelikli bir varoluş temellendirilir iken bilgi, bilgelik ve erdemli bir yaşam, dünya yolculuğunda öncelenmesi gerekendi. Hak edişlere göre misilleme ve muameleye tabii tutulan bir varoluşta sonuçlardan bağımsız yaşanmaması gereken olarak ifade edilir. Hak edişler, olay-ilişki bağıntısında geri dönüşsel olarak hep tesis edilendir. Bilgi, bilgelik ve erdemli yaşam, bu anlamda sadece kişinin kendi için hayati değil, fıtratı gereği Allah için var iken Allah’ın kendisi üzerinden ve gerçekleştirdikleri dolayımında görünüş bulmasının da gereğidir.   

	Sure; varlıksal zeminde gerçekliğin ne/ kim olduğu, asl olan varlık nedeninin Allah olduğu ve Allah ile var olmakta iken yok değil, gerçek olarak vücud bulmuş olunduğunu konu alır. Gerçeklik idrakinden hareket ile gerçeğe ussal, talime dair deneyimsel belirlenimlerde tevhid gereği tanık olmak gerektiği mesajını taşır. Bu bağlamda da bahşedilmiş yaşamının belirli kılınmış bir sure anlamında ecel olarak sınırlı olduğunun idrakini de verir iken zamansal anlamda sınırlı gerçekleşen tanınmış olanağın ve emeğe dair gerçekleşenlerin israf edilmemesi gerektiği gerçeğinin mesajını da taşır. Allah’ın varlık âlemine verdiği emek ve insan tinde emek, anlamın değer olarak kutsiyet kazandığı yaratıcı çaba, etkinlikti… ki israf; emeğe duyarsız olmanın belirlenimi olarak, gerçekleşenin anlam ve değerine kör olmaktı. 

	İsraf dolayımında, halifetullah amacına bağlı olarak anlam ve değer varlığı olmakta yaratılmış, anlam ve değer varlığı olarak yaşayan insanın, anlam-değer yükleminde emek varlığı olduğu da düşünüldüğünde, yaratım misyonuna bağlı olarak emeğe dikkat etmesi gerektiği vurgulanır. Yani üzerinde emeği olan Allah’a duyarlı olması ve bu duyarlılık dolayımında emek varlığı olarak varoluşuna da duyarlı olması beklenir. Varlık âleminin emek içerdiği ve insanın ilişkilerde ve çabaya dair emek varlığı olduğu idraki; emek, aidiyete bağlı anlam-değer içerir iken emek sahibi ile kutsiyet bulan yani anlam-değer bulan her ne ise duyarlı olmak gerektiğinin anlamını taşımaktaydı.  Her varlık ne için olduğunun belirli kılındığı anlam-değer oluşunda emek olarak var olmaktaydı… ki üzerindeki emeğin hakkı sebebi ile emeğe bağlı anlam-değer oluşunda, kendisine emek verene dikkat etmek gerekmekteydi. Değerli olan ile değer kılınmış olan ne var ise değer oluşuna bağlı olarak dikkat edilmesi gerekendi.    

	İlk ayetten itibaren fiziksel ve zihinsel -tinsel-, nesnel olarak doğada ve öznel olarak idrakin yokluğuna dair gerçekleşen karanlıklardan, Allah ve bilgi ile çıkılabileceği ifade edilir. Bilgi de duyu olanağını kendinden bahşeden ve yine kendisinden basiretler yani idrakler bahşeden Allah ile edinilir iken Allah ile bilmenin olanağına dikkat çekilir. İnsana basiret verildiğini söylerken, idrak gücü verildiği ifade edilmek ile beraber kıyas, değerlendirme yetisi de verilmiş olduğu ifade edilmiş olur. Çünkü basiret, değerlendirme yetisi ile gerçekleşendir. Anlam elbette görüş sahibi kılandır ama bağlam ve çıkarıma bağlı değerlendirme yetisinde görüş sahibi olunur.

	İbrahim nebi örneğinde dahi karanlıkta başlayan (Ay ve yıldızı rabbi bilme düşünce yürüyüşünde) hakikat yani Allah arayışının, doğru ilke ve iman belirleniminde aydınlığa çıkılmış olunsa dahi nicele dair duyulur dünya belirleniminde (Güneşin diğerlerinden büyük olması yargısı) Allah’ın varlığına dair yanlış yargılarda bulunulabileceği gösterir. İbrahim nebinin karanlıkta başlayan hakikat yürüyüşünde dikkat edilmesi gereken, idrak düzeyinde de bilmediğinden dolayı cehaletin karanlığından hakikate doğru yürüdüğüdür… ki İbrahim nebi anlatısı, doğa ve öznellik bağıntısında aynalaştığımız bir varoluşta bulunduğumuzu gösterir. Bunun ile de kalmaz, hakikat yolculuğunun yolcularının en temel melekesi düşüncedir… ki bu anlamda surede İbrahim nebi anlatısı ile doğru ilkelere bağlı olarak tutarlı düşünmenin, yanlış olana karşı eleştirel olmak gerektiği, ilkeye bağlı gerçekleşmede ilkenin olgusal olması sebebi ile gerçeği bilmeye kapı araladığı net olarak anlaşılır.

	İbrahim nebinin yolculuğunda gözlem ve ilkeye bağlı değerlendirmelerde bulunulduğuna dikkat edilmeli. İbrahim nebi örnek verilir iken batıl olanı eleştirdiği gibi, ilkeye bağlı fikri eleştirisini de yapma idrakinde olan bir düşünürden bahsedilmekteydi. Karanlıkta başlayan yolculuk nura uzanıyor -yükseliyor- olarak devam etmekteydi.

	İbrahim nebi anlatısında tümeller bilmenin olanağıdır. Nedenlerin nedeni olan Tanrı, Tanrı olmaya dair yeterlilik ve süreklilik ilkesinin gözetilmesi bu anlamda İbrahim nebi uzantısında görmemiz gereken ilkelerdir. Kavramsallığa -ilkeye- dair talim ve tahkike geçiş de İbrahim nebi ile yöntemsel olarak örneklenir. Hakikat tek başına yürünen deneyime dair yol olsa da hakikat bağıntısında yöntemsellik, fevri anlamda hakikate yönelik bir yolculuğun olmadığını göstermekteydi. Surede geçen İbrahim nebi anlatısı; felsefi anlamda ilkeye bağlı kavramsal düşünmenin nasıl olması gerektiği ve ilkeye bağlı talimsel -deneyimsel- tahkike dair doğrulamanın bilimsel anlamda yöntemselliği de içermiş biçimde surede konu edinilir. Gerçek, anlama haiz gerçekleşir iken dilde kavramsal olarak anlam içeriğinde karşılanabilmekteydi… ki bu anlamda İbrahim nebi; filozof gibi düşünmenin, bilim insanı gibi talim ve tahkiki öncelemenin emsali olarak sure anlatısında yer alır. 

	Hakikate, hakikatin ussal ve deneyimsel belirlenimi olan tevhide ve hikmete dair düşünüyor olmak surenin bağlayıcı konularındandı. Hikmet üzeri iş gören Allah’a tevhid ve hikmet bakışımı ile tanık olabileceğimiz surede ifade edilmiş olur. “Gözler O’nu kavramaz, O gözleri kavrar…” ayeti de Allah’ın görülmeyeceği değil, Allah ile Allah’ı idrak ediyor olarak bilebileceğimiz ve anlam belirlenimli olarak görebileceğimiz kast edilir. Surede geçen İbrahim nebi anlatısında, gözler ile nicelin duyulabilir olduğu dünyaya bakmakta ve kıyas etmekte iken Allah’ın görülmediği, ilkeye bağlı ussal bilme ve deneyime dair gözlem ile Allah’ı oldukları ve olmadıkları dolayımında tanıtlamaya dair bilinebileceği ve bilinmesine bağlı olarak da bilfiil oldukları dolayımında ilke belirlenimli olarak görülebileceği anlaşılması gerekendi. 

	Zulmetten nura ermek ile de sadece ilmi ve idrak düzeyinde aydınlanma değil, bizatihi nur olan Allah’a ermenin olanağı da ifade edilmiş olur. Kendi öz nurundan türev nurlar yaratan da Allah’tı… ki kendinde nicelliğe -çokluğa- haiz vahidiyet sahibi olan Allah ancak yaratıyor olabilme olanağına haizdi. Nura yükselen için ise Allah’a ait tanrısalların meleke olarak gerçekleşiyor olmasında düşünce, idrak, basiret, feraset vb. sahibi olmak olanaklıydı. 

	Tevhid ve hikmet bakışımı da Allah’ın anlama haiz görüşü ile görmek anlamında gerçekleşmesi gerekenlerdi. Surede, bilmenin kaynağının hem ussal hem deneyimsel hem de vahiy belirlenimli olarak Allah olduğu net olarak vurgulanmış olur. Bu durumda Allah işlerini hikmet üzeri gerçekleştirir, kötülüğe veya inkâra müsamaha göstermekte değil, ereğine bağlı iş görmekte kararlılık ve tutarlılık göstermiş olduğundan kendisinden yana şüpheye düşmemek gerekmekteydi. Rahmet ve hikmet sahibi olduğu içindi ki inkârlarından ve zulümlerinden -günahlarından- dolayı cezayı acele kılmış değildi. 

	Maide suresinde tevhid ve hukuk öncelikli iken En’âm suresinde tevhid, hak, kesin delil, hakikate davet ve rahmet öncelikli bir anlatıya tanık olunur. Rahmeti kendine farz kılmış olduğuna: 

	
	1) Var olmak bahşedilen, hak kılınmış olan rahmetti ki yaratılıyor olarak var kılınmış olmak,

	2) Doğada nimet olarak gerçekleşenler,

	3) Doğada kesin delil olarak gerçekleşenler… ki ussal olarak bilmeye açık bir varlık ortamında var olunması,

	4) Varoluş kimsenin elinde olmadan gerçekleşir iken meleke olarak bahşedilenler… ki varoluşsal olarak bilmeye açık ve yaratıma katılıyor olmaya açık bir varoluşun olması, 

	5) Nübüvvet ile hakikate ve olması gerekenlere dair mesaj verilmesi,

	6) Hakikat herkesin hakikati iken nübüvvet de herkesin hakikate davet ediliyor olması anlamında evrensel mesajı ile rahmetti, 

	7) Sonuçlardan haber verilmesi ve sonuç odaklı yaşanması gerektiğinin tavsiye ediliyor olması,

	8) İman edenlere yani sonuçta güzel ahlakları ile beraber selameti hak edenlere şefkate dair tavırları, 

	9) Emir ve yasaklar doğrultusunda hakikate göre yaşayarak kişilik, karakter gelişimi

	10) Emir ve yasaklar doğrultusunda ahiret azabından muaf tutulması,

	11) Dua kapısının açık olması ile beraber Allah ile ilişki kurabilme olanağının olması,

	12) Affetmeye dair tevbe kapsının açık olması… yeniden rahmete dair hak edişlerde bulunma olanağının açık olması,

	13) Geçmişin, tarihsel deneyimlerinin ibret ve ders almaya açık olması, 

	14) Tarihsel yürüyüşte ibret ve dersler doğrultusunda hep daha iyi olanın gerçekleşmesi talebi,

	15) Hak, iyi ve doğru olanın hep tesis edilmesi gerektiği ve tesis edilmek zorunda kalınması,

	16) İlişkilerin sürdürebilir, sürekli ve yönetilebilir olmasına bağlı olarak hep daha üst bir seviyede (aile, ümmet, devlet, vatandaş vb.) ilişkilerin gerçekleştirilmesi, ayrıca ilişkilerde edinilmiş olan anne, baba vb. karakterlerin gerçekleşmesi,

	17) Hak olan ve hak kılınmış olan ile hakikate dair sonuçlar alınıyor olunması,

	18) Hep iyiliğin önceleniyor olmasında, kötülüğe misli ile misillemede ve iyiliğe de on katı ile muamelede bulunulması… ki varlık hakkı sebebi ile her kişi kendisine yapılmış olan olumsuz her tavra birebir misilleme yapma isteğinde veya güdüsünde bulunur. İyilik yapıldığında ise her kişi karşılıklı olarak rızanın tesisi, huzurun gerçekleşmesi, karşılıklı güvenin tesisi, selamete bağlı öngörülü bakışımın olanağı, sevginin artması, ilişkilerde uyumluluğun yakalanması, ilişkilerde bütünlük, kişilikte bütünlük, kendi olmaktan yana mutmain olmak, ilişkileri sürekli-sürdürebilir-yönetilebilir kılmak vb. olmak üzere hak edişlerde rahmet belirlenimli olarak gerçekleşir. İyilik tavsiye edilir iken rahmetin ahlak edinilmesi istemektedir… ki buna bağlı olarak rahmetin tesis edilmesi,    

	19) Hakikatin sonuç almaya dair herkese açık olduğu, ilmin herkesin hakkı kılındığı, hukukun herkes için kılındığı oluşta rahmetin hep öncelenmesi,

	20) Vahiy bilgisi; herkese açık rahmetti… ve hakikatin ve olması gerekenlerin bilgisinden yana olanak verilmiş olmakta rahmet olarak gerçekleşmesi,

	21) Hakikat bağıntısında ilkesel olanın gelip geçer olmaması ve olmadığının bilgisinin verilmiş olması,

	22) Hakikat bağıntısında ilkesel olup da gelir geçer olmayanın, gelir geçer olanlara aşkınsal bilfiil herkes için herkesin varoluşuna, iyiliğine, gerçekleşmesi ve gerçekleşmesi gerektiğinin -tavsiyesi- talebi,

	23) Hep bütünlüğün korunuyor olması vb. belirlenimler dolayımında varlıkta varoluşsal anlamda rahmet öncelenmekteydi.



	Cenabı Allah, sure bağlamından bakıldığında dilediğini yapabilmekteydi ama hak, rahmet, hikmet ve adalet üzeri -dolayımında- dilediklerini gerçekleştirdiği surede vurgulanmış olmaktaydı. Rahmet; hak, adalet, hikmet, iyi, doğru, güzel kavramlarının üst kavramı olup bu kavramlar rahmet kavramının alt kavramları olarak içerik belirlenimleriydi… ki rahmet dolayımında dilediğini yapan bir Allah vardı. Surede, karanlıklar ve nur ifadede ne kadar belirgin ise karanlıklar ve nur bağıntısında gerçekleşen her ne var ise süreç belirlenimli bir yolculuğun rahmet belirlenimli gerçekleşmesinin belirlenimiydiler.              

	Gaybın anahtarlarının Allah’ta olduğu bildirilirken de gaybın bilinmeyeceği değil, Allah ile gaybın bilinebileceği, Allah ile gayba yani bizlerin idrakine karanlık durana aydınlanmış olarak tanık olunabileceği vurgulanmış olur. Basiret sahibi kılanın Allah olduğu bildirilirken de Allah’a ait tanrısallar (özellikle belirtilen basiret örneğine dair gerçekleşen idrak ve değerlendirme) ile görüş sahibi olunduğunu anlamak da zor değildi. İbrahim nebi için, göklerin ve yerin melekutun (kuvvet belirlenimlerinin) dersini görmekte olduğundan da gayba dair düşünce edinmiş olduğu anlaşılması gerekirdi… ki bunun ile beraber yıldız, ay ve güneş, gökte kuvvet belirlenimli işlevsel olanlardı ki onlar üzerinden düşünce geliştiriyor ve öğrenimde bulunuyor olmak da melekut dersi gördüğünün belirlenimiydi. Karanlıkta yolculuğa başlayan İbrahim nebi için başlangıçta Allah dahi bilinmeyen ve idrak edilmeye dair karanlık durur iken gaybi bir gerçeklikti… ki sonuçta Allah’a yönelik bilgisizliğin karanlığından Allah ile çıkıyor olması dahi gaybi olanın bilinmeyeceği değil, bilinebileceği gerçeğini göstermekteydi. 

	Sureye, ayet veya deliller belirleniminde ussal ve deneyimsel/ deneysel bakıldığında bütün varlık âleminde gerçekleşenlerin sadece nesnel değil, nedeni olan Allah tarafından gerçekleştirildiği ve bu bağlamda Kadiri Muhtar bir Allah’ın varlıksal nedeninin öznesi olduğu anlaşılması gerekendir. Bu anlamda çoklukta vahdetin nedeni, yaratıcı ve irade sahibi Allah’tı.

	Sureden anlaşılmalıdır ki gerçeklik ve belirlenimi olan âlemler, duyulur dünya ile sınırlı değildi. Üst ve evrensel bir gerçekliğin (Rabb-ül Âleminin) olduğu, melekuta bağlı belirlenmiş bir varlık alanının olduğu ve doğada gerçekleşenler dolayımında üst-evrensel gerçekliği bilmenin olanaklı olduğu, surenin ana konularından olarak anlaşılması gerekendir. Çoklukta vahdetin ana sebebi yaratıcı olan Allah’tı. Yaratmak ile kalmayıp her varlığı ereği bağıntısında ve bütün içindeki yerindeliği ve gerekliliğine göre ilmi vahdet içinde gerçekleştiren Allah’tı. Üst evrensel gerçekliğe göre bilgisi dolayımında değer oluşunda yaşamak gerektiği de tarih olgusal süregelen nübüvvet ve tarihsel deneyimler dolayımında surede anlamlı kılınır. 

	Allah tarafında belirli kılınmış olup da Allah’ın ismi anılmış olan hayvanların yenilmesi yaratımın sürekliliğinde dikkat edilmesi gerekendi. Farklı inanç veya nesnelerine küfür etmemek gerektiği misillemeye bağlı geri dönüşsel varoluşta Allah’a küfür edilmemesi için belirtilendi. Aynı değeri paylaşanlar ile beraber olmak gerektiği ve kutsiyeti olanları inkâr edenlerden, alaya alanlardan uzak durmak gerektiği de değer bildiği ile değer oluşu içinde yaratılıyor olmak sebebi ile dikkat edilmesi gerekendi. Değer edinmeye bağlı olarak Allah ile değerli kılma, Allah değerini koruma ve Allah’tan uzak kılacaklardan uzaklaşma, Allah’a buğz edenlere buğz etme, aslında ilke belirlenimli hakikate göre ilkenin değerinde nasıl yaşamamız gerektiğinin anlamını taşımaktaydı. 

	Surede; Allah’ın yarattıkları dolayımında bilinebilir olduğu, Allah ile bilmenin olanaklı olduğu ve bilmeye açık varoluş içinde bulunduğunu ifade edilir. Bilmenin olanaklı olduğu bir dünyada, bilmenin olanaklı kılınmış olduğu bir varoluşta, yanlış yorumlamaya açık olsak da hak, ayet ve doğru olan ile doğada gerçekleşenleri, üst ve evrensel hakikati nasıl bilmemiz gerektiğine dikkat çekilir. Sadece bilen değil, bilginin yoruma açık değer oluşunda, yaşamımızı etkileyen gücünün de surede konu edildiğini görmekteyiz. Surede; her ne ile var isek erek ve ilişki bağıntısında bir değer oluşu içinde var olduğumuz gerçeğine de işaret edilir. Bu anlamda sure ile felsefenin süregelen kavramsal ve eleştirel gerçekleşen ussallığına tanık olmak gerektiği gibi, erek ve ilişki bağıntısında değer biçimsel varoluşta güzel ahlak -erdem- biçimsel var olmak gerektiğine de tanık olmak gerekir. 

	Bunun ile beraber surede; talime ve tahkike açık gerçeklik oluşunda, bilimsel bilmenin olanağı da gösterilmekte iken surenin bilgibilimsel anlamda ne kadar önemli olduğuna dikkat etmek gerekir. İlkeye bağlı olgusal düşünme, gözlem, tahkike bağlı olarak idrakin eşlik ettiği deneyim yani talim, tüme varımcı başlayıp sonuçta tümden gelimci olarak varlık görüşü edinme, varlık görüşünün deneyimsel karşılıklarının olması, herkese açık herkesin hakikati olması dolayımında varlıksal zeminden hareketle metafizik düşüncenin biçimleniyor olması gibi değerlendirmelerden bakıldığında sure, kavramsal içerikte ilke belirlenimli olarak felsefi olduğu kadar gözlem ve kritik belirlenimli olarak deneyimsel anlamda bilimsel özellikler göstermekteydi. 

	Surede hüccet diye belirtilenler, deneyimde karşılığı olup ussal anlamda tanıtlaması yapılabilir olanlardı. Tarihsel göndermeler, surede gerçeğe dair geçenleri doğrulamanın, ilkeye dair gerçekleşeni olgusal bulmanın metodolojisini vermekteydi. Göğe yükselir iken göğsün daralması belirtilirken dahi bilimsel kanıtlanabilecek bir bilgi verisi verilmekteydi. İbrahim örneği ile de ilke bağıntısında, gözlem ve kritik yöntemselliğinde düşünsel yürüyüşün nasıl gerçekleştiği, yöntemsel belirlenimde ifade edilmiş olmaktaydı.     

	Salt mekanik varlık oluşu değil, erek bağıntısında gerçekleşen bir dünya oluşu içinde var olduğumuz surede net anlaşılır. Nesnellik, yaratıcı öznelliğe içkin gerçekleşir iken ereksellik de mekanik değil, öznelliğe içkin organik gerçekleşmekteydi… ki organik bir dünya oluşu içinde varoluş, ayrı değil aynı da değil yaratım bağıntısında farklı başkası olmanın belirlenimlerinde fazladan belirmiş olgu olmakta, içkin ve karşılıklı var olmanın olanağında gerçekleşmekteydi… ki insan surede muhatap alınan ve karşısına muhataplar verilen bir oluş içinde duraktan durağa -göçebe misali- yolculuk etme olanağında var olmuştu. Yolculuk da aynı seviyede durmakta değil, gelişime açık olmakta devam etmekteydi. İbrahim nebinin düşünsel yolculuk anlatısı, Nebiler zikri, Muhammed Mustafa efendimiz emsalinde insanın yanlışları ile beraber tekâmüle -gelişime- açık olduğu, sureden net olarak anlaşılması gereken konulardandır.   

	Bilginin, bilmenin olanağı dahilinde surede; tanrısalların gerçekleşmesi dolayımında, teo-ontolojik zeminden hareket ile tevhid ilminin olanağı gösterilmekteydi. Yani bilmede öncelik, gerçekleştirdikleri dolayımında Allah’a aitti. Gerçeği görmekten, duymaktan yani anlayarak görüş sahibi olmaktan sorumluyduk. Allah’a ve doğada gerçekleşenlere dair hak olanı bilmek, bir müslimin en temel mesuliyetiydi, vazifesiydi. 

	Ayrıca surede ilmi anlamda; toplum olmakta gerçekleşen gelir geçer olanlar ile ilke gereği zamansız olanlar arasında eleştirel değerlendirme yapılırken de sosyolojiye dair dikkat edilmesi gerekenlere tanık olunur. Ferdi anlamda, anlam-değer öncelikli nelere göre kendiliği ne için kılınmış olmasına dikkat etmek gerektiği de psikolojik anlamda çıkarılması gereken derslerdendi. 

	En temelde felsefe, bilim, tevhid, toplum ve birey ilmi yapabilir olmanın olanakları surede görülebilirdi. Bunun ile kalmayıp, ilmi olanın, ne için olduğuna bağlı olarak ne için kılınması gerektiği bağıntısında, kişinin kendini de ne için kılıyor olduğunun ilmi verilmekteydi. İnsan varoluşunun merkezinde olan anlamdı. Hangi anlam varlığı olan insanın, hangi anlam-değer bağıntısında ne için olduğunu kılması gerektiği surede net olarak ifade edilir. Allah için olanın Allah için olması gerektiği mesajı da net olarak verilir. Bilgi ve değer, bilgi ve ahlak, bilgi ve varoluş/ yaşam, bilgi ve ne için olunduğu surenin en temel konularındandı.          

	Surede ifade edilen sonuçlar, talime açık tahkik edilebilir olduğu kadar bilimseldi. Varlık âleminin zamansal varoluş belirlenimlerde ölçülendirilmiş olarak var edilmiş olması, göğe yükselirken göğsün daralması, suyun hayati özelliği, varlık alemindeki çeşitlilik, ilahi sözün sonuç karşılıklarının olması, 93. ayette geçen ölüm eşiği deneyimi, 80. ayette geçen Allah’ın ilminin her şeyi kuşattığı yani varlık âleminin enformasyona haiz gerçekleştiği, toplumsal varoluşta anlam-değer karşıtlığına bağlı gerçekleşen diyalektiği içeren ilişkilerin sürekliliği vb. talim ve tahkike açık yönleri ile bilimsel gözlem, deneyim, ölçülendirme ve kritik yöntemi ile sureye bakıldığında, bilimsel bilmenin olanağı ifade edilmekteydi. 

	Surede, Allah’a yolculukta yolcunun başına gelecekler net olarak anlatılırken her yolcu, sureyi deneyimler iken Allah’ın sözünün doğruluğunu kanıt belirlenimli olarak talime ve tahkike açık bilimsel yöntemsellikte deneyimlemiş olur. Bu anlamda geçmişlerin deneyimleri ve Allah’a yolculuğa dair yaşananlar, hidayetin bir belirlenimi olarak deneyimlenmiş olur. Bir tevhid ehli için her türlü bilme yöntemi, ereğinde Allah olmak kaydı ile Allah’ı tanrısal belirlenimlerinde bilmenin yöntemsel nesneleriydi. 

	Özellikle surenin 125. Ayetinde “Allah kimi doğru yola iletmek isterse onun kalbini İslâm'a açar. Kimi de saptırmak isterse göğe çıkıyormuşçasına göğsünü daraltır, sıkar…” denilir iken bizlere bilimsel anlamda iman ve hidayet üzeri olup olmadığımızın test yöntemini de vermiştir. Kişi iman ve itaat ile Allah’a yönelmiş bir anlam-duygu-irade üzeri ise İslam’dır. Kişi Allah veya ayetleri konuşulurken dahi kalben daralmakta, sıkılmakta vb. ise küfür üzeridir. Sözün talim ve tahkike açık olması dahi Allah’ın varlığına kanıttır. Bu ayet; kişinin, kendi ve diğerlerini İslam olmaya dair test edebileceğinin yöntemselliğini içerir. Surede, resulün nübüvvet vazifesinde yaşadığı sıkıntı da ruhsal daralması ile ilgili gerçekleşir iken hizmette daralma, kişiye rahmet verilmiş olarak hizmette olması gerekeni öncelemesi dersi olarak verilir. İnkârdan dolayı hased veya tahammül edemeyecek kadar nefretten dolayı gerçekleşen göğüs daralması ise İslam olmaya kapalı kılınmış olduğunun anlamını, gerçeğini taşımaktaydı.   

	Sureye ve yukarıda zikri geçen ayete bakıldığında, Allah yolcusu olanın başına gelecek olaylar ve uyulması gereken kurallar açıklanır iken yöntemsel gelişen bir yolculuğa dikkat çekilir. Söz konusu bilmek ise yöntemsellik; bilginin talime ve tahkike açık olması dolayımında, herkes için bilmenin olanağı olması sebebiyle bilimsellik içerir. 125. ayetten: Kur’an’da deneyime dair gerçekleşenleri veya hakikate dair gerçek olanı anlata bilmek için verilen misallerin, gerçekte olan veya olacak olan ile anlatıldığına tanık olunur… ki bu, teşbihte dahi gerçeklik zeminin korunduğuna dikkat edilmiş olduğu gerçeğini görünür kılar.     

	Maide suresinde yoruma açık olan insanın, En'âm suresinde talim ve tahkike açık olma belirleniminde, hak -gerçek- olduğu belli olan ve kendisinde sonuç alınabilir olması ile doğru olduğu teyit edilen bilgi ve bilme yöntemselliğine, ihtiyaçlı olduğu vurgulanmıştır. İnsan anlam-değer yüklemleri almaya açık iken yoruma açık mümkün varlık olduğundan, hak ve doğru olana bağlı olarak yoruma açık olmayı korumalıydı. 

	Klasik felsefi düşüncede, nedensellik bağıntısında nedenselliğin nedeni -kaynağı- olanın aranışı ve ilke belirlenimli olarak tanıtlanması (Vacib-el Vücud gibi) surede anlaşıldığı gibi ahlak felsefesinin nedeni olarak anlam-değer bağıntısında varoluş gösterilir. Ceza, misilleme ve muameleye dair varoluş içinde ahlak biçimsel varoluşun kaçınılmazlığına da dikkat çekilmiş olunur. Bu doğrultuda herkese göre değişen bir ahlak değil, herkesin ortak varoluş gerçeğine bağlı olarak herkes için ahlak denilmekte. Herkes için hakikat ve herkes için ahlak felsefi anlamda surenin ana fikrini biçimler.   

	En’âm suresine bir daha sorar isek kendisinin ussal anlamda hikmete açık filozof, talim ve tahkike açık bilişimi önceler iken ilme açık bilim insanı olduğunu da söyleyecektir. Vahye açık bilme olanağında iman ve hakikat ehli olduğunu da ifade etmiş olacaktır. 

	İnsanın varoluşuna zemin olması için yaratılmış dünyada, insan için olanlar içinde insanın Allah için olduğu idrakinde olarak Allah için olması gerektiği anlayışı ile yaşayan olduğu görülecektir. Allah için olur iken Allah’ın da kendisi için olduğu, içkin ve karşılıklı varoluş belirlenimlerinde insan, olması gerektiği değerde artık var olabilmekteydi. İzzet, İzzet sahibi Allah ile ne için olduğunun değerini güzel ahlakta göstermekte gerçekleşendi… ki ilkesi gereği ussal anlamda Allah için olduğunun idrakinde olan iman ehlinin, eylem gereği Allah için olması gerektiği idrakinde imanını gerçekleştirmesi gerektiği sureden anlaşılmalıdır. İman idrak düzeylerinde biçimlenir iken Allah varlık ilkesi değerinde değer biçimsel var olmanın olanağı olarak surenin konusu olmaktadır. 

	Söz konusu hakikat ise Kur’an’da iman;

	
	1) İman ve idrak

	2) İmanı gaybi- imanı şuhudi ve basiret düzeyinde idrak

	3) İman-eylem ve idrak 

	4) İman-tevhid ve idrak

	5) İman-değer ve idrak

	6) İman-vicdan ve idrak 

	7) İman-hukuk ve idrak

	8) İman-ahlak ve idrak

	9) İman-yakinlik ve idrak

	10) İman-sınıflanmak ve idrak

	11) İman-karakter, içsel vücud bulmak (yaratılıyor olmak) ve idrak

	12) İman-kimlik, hak edişe bağlı onanıyor olarak vücud bulmak (yaratılıyor olmak) ve idrak 



	Surede imanın idrak düzeylerinde anlayış biçimsel gerçekleştiği net olarak anlaşılır… ki En’âm bu bağlamda gerekçelerine bağlı olarak “Hâlen iman etmeyecek misiniz” mesajı ile imanın; sadece bir ön kabul değil, anlayış biçimsel olarak, Allah’a yönelik dönüşe bağlı yolculuğun her gerçekleşme belirleniminde gerçekleştiği görülür. Ölüm sonrası Allah’ın ve vaadinin gerçek olduğu ile yüzleşmekte kati olarak zorunlu gerçekleşecek iman yani idrak düzeyi gerçekleşmeden önce insanın Allah’a iman etmesi gerektiği vurgulanır. Hakikat, hakikat olduğunun yargısı ile görünüş bulmadan önce, hakikate iman ile dönülmesi, yolculuk edilmesi gerektiği mesajı da verilmiş olur. 

	73. ayette: “O gökleri ve yeri hak ile yarattı. ‘Ol’ dediği oluverir. Onun sözü gerçektir (gerçekleşecek olandır). Sura üflendiği gün mülk O’nundur. O gizliyi ve aşikâr olanı bilen -haberdar olan- hakimdir” denilir. Gökler ve yer gerçeklikten aldıkları paye kadarı ile içerdikleri anlamın gerçekleşmesi olanağına bağlı hikmet üzeri yaratılmış olandı. Yaratımda sınırı olmayıp da her oldu kılmış olduğunu anlam içeriğine bağlı gerçek kılan ve gerçekleştiren Allah’tı… ki yaratıcı ve hikmet sahibi olduğu içindi ki yaratım belirlenimli gerçekleşen gayba ve açık olana dair gerçekleşenleri bilendi. Bu anlamda kendisine gayb denilen bir şey yoktu veya bize göre karanlık gerçekleşenler, O’na göre karanlık değildi. Sura üflendiğinde ise hükümranlığı aşikâr görülecek olandı… ki yerküredeki duyusal algı sınırı, idrak yetersizliği, varoluş nesnelerinde kalma vb. sebeplerden dolayı görülmeyen veya bizler için karanlıkta kalan, anlamın kulaktan söz ile aktarımı sonucunda anlaşıldığında, talime dair tanık olunduğunda, hükümranlığı ile müşahede edilecek olmaktaydı… ki bu anlamda surede Allah ile Allah’a tanık olmanın -bilmenin- olanağına dikkat çekilmiş olmaktaydı. 

	Sura üflenmesinden, sesin anlam yüklemli olarak yaratıma dair yıkıcı ve var edici özelliğine de dikkat çekilmiştir. Günümüzde ve gelecekte insanlığın, halifetullah olması sebebi ile ses, titreşim etkileşimini kullanarak yıkıcı ve yapıcı niteliğe haiz üreteceği teknolojilere de bu bağlamda dikkat etmek gerekir. Zikir ile çağrıda ve etkileşimde bulunmuş olarak âlemler kuşağında seyirlerin gerçekleşmesi de sesin önemine farklı bir açıdan bakmak için önemlidir. Surdan kasıt edilen ile; sesin yıkıcı ve yapıcı anlamda kullanım nesnelerinin olduğu ve oluşturulabileceğidir. İsrafil meleğinin böylesi bir melekeye, kuvvete haiz olması da bu bağlamda değerlendirmelidir. 

	Ayrıca ayetten, gelecekte sura üfleneceği ve sesin yaratıma dair olarak olumlu veya olumsuz kullanılabileceği de anlaşılandır. Seyri seferde olan salikin yani yolcunun, ilahi aşka düştüğünde Allah’a yükselmiş olarak O’nu müşahedesini olanaklı kılan seyre taşınması da bu ayetten anlaşılması gerekendir. Nura yükselen, nurların titreşimi dolayısıyla sesin yükseltici olanağında Allah’ın hükümranlığında anlam seyrine yükselmiş olur… ki Allah’ın hükümranlığında, Allah’ı müşahede etmenin idrakinde gerçekleşen seyre yükselmiştir. Cenabı Allah, yarattığı varlıklar ve âlemler üzerinde zaten hükümrandı… artık kul bunun böyle olduğunun idrakinde ve seyrindedir.          

	Surede saçmalayan müşrikler, çarpıtan inkâr ehline rağmen, bilmenin olanaklarında ve değer biçimsel yaşamanın olanaklarına dikkat çekilmekteydi. Sure genel anlamda, bilmenin olanağı ve değer biçimsel var olmanın olanağını konu almaktaydı. Anlam-değer bağıntısında insanın hakikat yolculuğuna tek başına değil, yol kardeşleri ile devam etmesi gerektiği de belirtilmekteydi. Geçmişin bilgeleri -nebileri-, Allah’ın gerçekliğini açık eden emsaller iken Allah’a yolculukta, dünden bugüne tarihsel süregelişte -yürüyüşte- yalnız değildik. Süregelen nebilerin hatırlatılışı ve önceki toplumların helaki ve bıraktıkları izler dolayımda, insanlık -insan- yolculuğun kişi ve toplumlar ile bitimli olmadığı da anlaşılmalıydı. 

	Yolculuk Allah ile var olmak ile başlayıp, cehaletin karanlığından Allah’ın nuruna varmak ile aydınlanmış olmaya doğru devam etmekteydi. Kişi, grup veya toplumlar ile sınırlanmış her yolculuk, yolculuk Allah’ta başlayıp Allah’a doğru yürüyüşte devam eder iken insanın hakikatten uzaklaştığı bir noktaydı. Hakikat kıyasınca olumlu veya olumsuz gerçekleşenler, gerçekleşen ilişkiler, diğeri dolayımında diyalektik oluşta karanlıktan nura, Allah’a yükseldiğimiz gerçeğini taşımaktaydı. İnkâr eden, samimi olmayanlara teklif açık olsa da kabul etmediklerinden dolayı hususi ilgiye layık olmadıkları işaret edilmekte iken bu, diğerine duyarsızlık değil, amaçtan uzaklaşmış olarak enerjisini tüketenler ile ilişki kurulmaması gerektiği mesajını taşımaktaydı. 

	Başka bir deyişle de amaca doğru yolculukta, enerjini tüketenlerden uzaklaşarak, amaç birliği yapılanlar ile yolculuğa devam etmek hem verimlilik hem ortak anlam-değer yükleminde ruh -kültür- havzası oluşturmak hem olanaklar dahilinde neler yapılabileceğini daha doğru analiz edebilmek hem gelecek yönetimi yapabilmek hem de amacı, en yakın olanlar ile gerçekleştirme olanağı vermekte olması vb. için önemliydi. Rahmet, yakin olanlar ile daha kolay kılınmış olmakta gerçekleşmekteydi. Az kişi veya olanak eksikliğine bakmadan yolculuğu verimli kılmak, amaçta beraberliği organize etmekte gerçekleşmekteydi. İşte sonuç alacaklar yani amaçtan yana başarı elde edecekler de onlardı… ki amaç veya erek bağıntısında amaç birliği olanlar yani organize olabilenler yolculukta başarı elde edebilecekti.  Ortak anlam-değer yüklemlerinde; fikirde, duyguda, eylemde paylaşılanlar ile birlik sağlanabilmekteydi. Tinsel anlamda organizasyon, bilimsel metodoloji ile değerlendirildiğinde, hakikate giden yolculukta başarının anahtarı verilmiş olmaktaydı.            

	Rahmeti kendine ahlak edinmiş olan Allah gibi rahmeti kendine ahlak edinmek ile kısasa dair varoluşta gelecekten -azaptan- emin olmanın kurtuluşuna ermek olanaklıydı. İlim ve rahmeti ahlak edinmek ile karanlıklardan nura yükselmek olanaklıydı.

	Tarihin uzantısında günde gerçekleşenlere dikkat ederek geleceğe doğru yürümek gerektiği sureden çıkarılması gereken derslerdendi. Tarihsel anlamda kimsenin kalıcı olmadığına tanık olmak dahi yolculuğun dünya ile sınırlı olmadığı mesajlarındandı. Kendimize göre fevri anlamda yorumladığımız tarihsel bakışım değil, ilkeye bağlı gerçekleşmede ilkeye bağlı nerede kaldığımız veya durduğumuz ve ilkeye bağlı nereye doğru gittiğimiz tarihsel anlamda dikkat edilmesi gerekendi. Sure, kendi uzantımızdan bakıyor olmamıza rağmen, tarihsel uzantıda insanın yolculuğun nereye doğru gittiğine dikkat çekiyor olması adına önemliydi.

	İnsanların hakikate dair bilgisizlikte ısrar etmelerinin en büyük sebebi; nefsi emmare, hakikate örtük kültür ve buna bağlı gerçekleşen insan ilişkileriydi. Tarihsel süregelişte, karanlıklardan nura, yerden göklere yolculukta, doğru olan yol Allah'ın yoluydu. Allah yolunda imanda ve inkarda gönüllük esastı. 162. ayette geçen Rabb-ül Âlemin ifadesi ve 164. ayette “De ki: Allah her şeyin rabbi iken ben O’ndan başka rabb mı arayacağım…” denilir iken herkes için herkesin üst ve evrensel gerçeğinin Allah olduğu vurgulanır… söz konusu hizmet olduğunda ise herkesin kendi gerçeğine, üst ve evrensel gerçek olan ile uyanmasına dair olup, karşılık beklemeden gerçekleşmesi gereken olarak herkese açık gerçekleşmesi gerekendi… ki herkese açık hizmet, herkesin hakikatine açık olmasına dair hizmetti. Dünyevi karşılık bekleyerek hakikate, herkesin özsel gerçekliğine hizmet ediyor olmaya, zeval getirmiş olmamak gerekirdi. 

	Dünyevi karşılık beklemeden talep edenlere hizmet etmek ve dünyevi karşılık beklemeden hakikati talep etmek, dinde gönüllülüğün esas olduğu gerçeğini göstermekteydi. Gönüllülüğün esas olması, karşılıklı rızaya dair katılımcılığı olanaklı kılar iken amaç olanın ilişkilerde gerçekleşmesini de olanaklı kılmaktaydı. İlişkilerde bütünlüğün korunmasına bağlı olarak beraber yolculuğa devam etmeyi de olanaklı kılmaktaydı. 

	Allah için yaratılmış iken Allah için olmakta değil isek vazgeçilmez olmadığımız, giderileceğimiz ile bize hatırlatılmaktaydı. Maide suresinde de ilke, anlam ve duygusunda içselleştirilip de Allah’a hizmet eden sadıklar olmadığımızda giderileceğimiz ve Allah’ı seven bir toplumun geleceği vurgulanmıştı. En’âm suresinde de hakikate yani Kur’an bağlamında belirtir isek Allah’a iman ile yolculuk etmez isek iman ile yolculuk edeceklerin elbet yeryüzünde olduğu/ olacağı ifade edilmiş olarak vazgeçilmez olmadığımız mesajı verilmiş olur. Bu mesajı anlamaya konu edineceğimiz birçok surede, farklı bağlamlarda ifade ediliyor olarak görebilirsiniz.

	En’âm suresi her ne kadar iman ve Allah’a hizmet bağlamında içerik kazanmış olsa da en temelde hakikate yolculuğun nasıl olması gerektiğinin suresidir. Hakikat, imana dair yolculukta açık olur iken yolculuğun diğer aşamalarına gelmeden önce, bir aşaması olan yeryüzündeki dünya yaşamında yolculuğa, Allah, insan, insan ile buluşmak, irşad ve hizmet bağıntısında adanmış olarak başlamış olmak gerektiği anlaşılmalıdır. 

	Surede geçen; tarihsel olumsuz deneyimler (helak edilen kavimler) ibret mesajıydı… hakikatten yana sonuçsuz kalmamış olanların -nebilerin, velilerin- süregelen olumlu deneyimleri de ders ve yalnız olmadığımızın ilhamına dair mesaj olarak değerlendirilmeliydi. Hakikate, hak olana dair yolculuk kişi ve toplumlar ile sınırlı olmayacak kadar Allah’tan olarak yaratım belirlenimli başlamakta, yaratım süreç belirleniminde Allah’a doğru gerçekleşmesi gerekendi. Yolculuk, kişi ve toplumlar ile sınırlanmayacak kadar, hakikate, hak olanın gerçekleşmesine yönelik yapılması gerekendi. Bir önceki surelerde; iman ve ilke gereği yaşamak öncelenmez ise giderilip de yerine başkalarının getirileceği uyarısı verilmekteydi… ki En’âm suresinde bu uyarının tarihsel karşılığı gösterilmiş olarak söze dair ifadenin olgusal bir gerçeklik taşıdığı, bilgibilimsel olarak gösterilmiş olmaktaydı. 

	Doğa zemininde ve tarihin uzantısında gerçekleşen bir yolculuktaydık… bu yolculukta; karanlıklar ve aydınlık, gökler ve yer arası, melekeler (düşünce, basiret, idrak, iman, merak vb.) belirlenimde nice âlemler, varlıklar, duraklar, mertebeler, makamlar seyrinde bulunduğumuza ya gafildik ya da uyanmış ve adanmış aşık bir kul olarak yolculuktaydık. 

	En’âm suresinin insanı; âlemler kuşağında Allah’a yolculuk yapan bir seyyah gibidir. Sure, seyyahın özüne yazılı yaşam kılavuzudur. Doğa zemininde, anlam-değer yüklemli dünya oluşunda yaşananlar da aldanmış olarak deneyimlenenler değil, ilme, rahmete dair öncelikli olarak yaşanması gerekenlerdi.

	Bilmeye açık varoluş, bilgi ve bilmek en büyük rahmetti. Allah’ı hakkı gereği bilip hakkı gereği iman ederek, diğeri ile ilişkilerde rahmet öncelikli yaşamak surede net olarak ifade edilmekteydi. İlkeye bağlı olarak değerlendirildiğinde, yolculukta olumsuz veya olumlu gerçekleşenlere/ gerçekleşeceklere dikkat çekilmiş olmaktaydı.

	Sure rahmet merkezli bir varoluşa ve olması gerekenlere dikkat çeker iken ayet (açık işaret, alâmet) veya hüccet (kesin delil) merkezli olarak da biçimlenir. Bu anlamda bilmenin olanaklı olduğu bir varoluşa dikkat çekilir iken bilme merkezli önceliklerin ne olması gerektiği net olarak ifade edilir. Ayet, hüccet anlamında hakikate dair işaretler veya bilmeye dair kesin deliller; ussal olup, varlık ve varoluş karşılığına göre talime ve tahkike açık olandı... ki bilme olanağının nesnesi olan ayet veya hüccet; bilme ilkesine bağlı konu alınır iken ilkesel belirlenimi ile nesnesi olduğu dolayımında olgusal gerçekleşendi. 

	Ayet veya hüccet; en basit anlamda olgusal olup da gerçekliği gerçekleşmesinde görülen, görülmesi gerekendi. Surede geçen ayet veya hüccet ifadelerinden surenin; ussal olduğu kadar talime dair bilmeye açık olan, olgusal gerçekleşen bir oluş içinde var olduğumuz anlaşılır. Bilgisizlikten yana karanlık duranı, bilmekten yana bulacağımız ve bu doğrultuda varoluşsal anlamda bilginin merkeziyetini koruduğu bir varoluşa dikkat çekilmekteydi. Bilginin merkezde olduğu kadar rahmetinde de merkezde olduğu, olması gerektiği varoluşa da dikkat çekilmekteydi. 

	Surede insan yolcuydu… yolculukta merkezi gerçekleşen bilgi ve rahmet merkezli varoluştu. Bu bağlamda artık olması gerekene dair surenin 104. ayeti önemliydi. “Şüphesiz size Rabbinizden gerçeği (hak olanı) gösteren deliller geldi. Artık kim gözünü açıp gerçeği görürse faydası kendisine; kim de gözünü kapatıp körlük yaparsa zararı kendisinedir. O halde de ki: “Ben sizin başınızda bir koruyucu ve bir gözetleyici değilim.” Bu ayet ile beraber, herkesin hak edişe bağlı sonuçları olan oluş içinde iradi anlamda seçimlerine dikkat etmesi gerektiği ifade edilir. Anlam ile göreceği ve yükseleceği, rahmet ile deneyime açık anlayacağı ve yükseleceği oluş içinde yolculuk Allah’ın hakikatine göre gerçekleşmesi gerekendi.      

	Allah’a yolculukta kişinin başına gelecekler, ilke bağlamında ve sonuçlar bağıntısında, olumlu ve olumsuz içerikte net olarak surede anlatılır. Bu bağlamda Allah’ın sözü senet hükmünde olup talime açık kim deneyimler ise doğrulamış olarak hidayet idrakine varmış ise artık cehalete, cehaletin zulme dair belirlenimlerine, başka bir deyişle de gerçek olandan uzak yanlış yorum ve uygulamalara gerisingeri dönmemesi gerektiğinin, kanıtlamaya dair deneyim bilgisine haizdir. Allah’a yolculukta İbrahim nebinin yöntemsel yürüyüşü ve her türlü batıla dair gerçekleşen sosyal bağlara, zorluğa, acılara, hakirlenmeye, alay edilmeye rağmen yolculuğa devam ediyor olması da bizler için emsal gösterilmekteydi. 

	Kavimciliğe bağlı gerçekleşen dünya oluşu içinde babasına dahi eleştirel olan genç bir insanın; inanmışlığı, inandığı ile duygusal bağ kurması, duyguya dair bağlı duyarlılıkta adanmışlığı ve bu bağıntıda tavır gösteriyor olması, sadece ilmi değil, değer oluşu içinde biçimlenen insan tipini görünür kılmaktaydı. Allah için olmak ile kalmayıp, kendini Allah için kılan bir insanın Allah’a olan muhabbetinde de bahsetmiş olmaktayız. Demek ki ilkeye dair biçimlenen varoluşta duygusal duyarlılık, ilmi duyarlılık kadar önemliydi. İlmi ve duygusal duyarlılık düzeyinde yolculuk, bütün zorluklara rağmen ilkenin gerçekleşiyor olmasına bağlı olarak devam etmekteydi.        

	Allah için yaratılmış olanın, Allah için olduğunun idrakinde ve Allah için olmanın eylemlerinde Allah için olması, yolculuğun sürekliliğinde beklenendi. Kişilerin kendilerini şartlandırdıklarına göre şekillendirdiği bir yol -din- değil, Allah’ın varlığına ve diyalektik oluş içinde yüklem almaya açık deneyim oluşunda, çok yönlü gerçekleşen ve Allah’a göre biçimlenen bir yol vardı. Yolda ya fevri şartlandırmalara göre batıl olan boş içerikler ile saçmaladığımız bir oluş içinde var olacaktık ya da ilkeli olmaya bağlı olarak talim ve tahkike açık bir varoluşta şüphe, inkâr, riya, üstencilik, yalan vb. belirlenimleri geride bırakmış olarak var olacaktık. 

	Toplumun, hakikat bağıntısından kopuk ve anlam-değer yüklemlerinde değişen zamansal oluşta gelir geçer olan batıl inanış ve uygulamalarının, değişmeyen hakikati bağlamadığı ve hakikat yolcularının aşması gereken bir engel veya sınav olarak değerlendirmeleri gerektiği, surenin genelinde ve İbrahim nebi anlatısından, anlaşılması gerekenlerdendir. İlkelerin uygulamada zamansızlığı düşünüldüğünde ilkenin bilgisi ve uygulamaya dair değer oluşuna bağlı olarak güzel ahlakta gerçekleşmesinden bilgi-değer-erdem birliğinde nasıl yaşanması gerektiği surede genel anlamda ifade edilmektedir. Bilgi-değer-erdem bağıntısından bakıldığında Allah’ta ve insanlık tininde sadece salt bilmeye yönelik ussal bir varoluşun olmadığı, değer biçimsel gerçekleşen bir varoluşun öncelenmesi gerektiği net olarak anlaşılması gerekendi… ki bilginin öznelde değer biçimsel gerçekleşmesi sebebi ile öncelikli olarak nasıl bir değer oluşu içinde bulunmak gerektiği İbrahim nebi emsalinde ve toplumsal eleştiriye dair örneklerde net olarak vurgulanmış olur. 

	Erdem; hakikat ile uyumlu olup da gerçek herkesin gerçeği iken bilginin, ahlakın herkes için kılınmış olmasında, ilkeye bağlı varoluşta rahmet sahibi olabilmekte gerçekleşendi. Önemli olan nefsi emmarenin tekbenci kötücül ahlakını ve toplumun batıl içerikli gelir geçer anlam-değer dünyasını aşmanın olanağında kendi olabilmekte hakikat yolculuğuna devam etmekti.  

	Yolculuk, durakları ve deneyime açık olay-olgu-ilişki bağıntısında yolculuktu. Duraklar çoktu… dünya, hakikat ve olması gerekenler bağıntısında hakkı ile geçilmesi gereken duraklardan biri olup diğer âlem duraklarına taşınmanın bir geçidiydi. Körü körüne bağlanarak yaşanılmaması gereken bir durak olup, Allah’ı bilmenin, Allah’a düşünce, talim ve tahkik ile yürümenin, yaşamın değer oluşu içinde ilim-duygu-değer içeriğinde değer biçimsel var olmanın olanağında yolculuk devam etmeliydi. Surede yolculuk, düşünsel olduğu kadar yaşamsaldı.  

	Dünya hayatı ile sınırlı olmayan bir yolculukta olduğumuzun idraki surede verilmekteydi… ki dünya hayatının geçici ve aldanışa bağlı yaşandığı surede ifade edilmek ile beraber, dünyanın temsile dair eksiksiz bir kitap olarak gerçekleştiği de belirtilmiş olmaktaydı. Bir yaprak dahi yasaya tabii olarak Allah’ın ilminin dışında düşmekte değil, yaş ve kuruya dair yani yaşam ve ölüm belirlenimli gerçekleşen ne var ise temsil belirlenimli bir kitap oluşu içinde dünyada sergilenmiş olmaktaydı. Bu anlamda dünyanın geçici bir durak olması idraki ile ilime dair değerlendirilmesi, iman ve rahmet üzeri yaşanması gerektiği surede vurgulanır. Bu anlamda, önceliklerimizin ne olması gerektiği surede hatırlatılmaktaydı. Allah’ın talebesi -müslim- olan artık bir yolcu olarak âlemler kuşağında talim eden olduğunun idraki ile yolculuğuna Allah’ı merkeze almış olarak devam etmekteydi.

	Surede; bir mümin öncelikli olarak düşünmeliydi… bu doğrultuda neyi düşünmesi gerektiği, öncelikli olarak neyi/ kimi bilmesi gerektiği, neleri hayata geçirmesi gerektiği surede değer biçimsel varoluşa bağlı olarak öncelenir. Bildiğimizi görebilirdik. Anladığımıza ve anlamlı kıldığımıza katılabilirdik. Varoluş sadece bilgi biçimsel değil, anlam içerikli değer biçimsel de gerçekleşir iken değer ve değere bağlı önceliklere dikkat etmek gerekirdi.  

	Şairin dediği gibi “Nasıl çıkılır karanlıktan aydınlığa, sen yanmazsan, ben yanmazsam, biz yanmazsak…” 

	Nasıl çıkılır karanlıklardan aydınlığa? İman ile Allah’a tutunmuş olarak her türlü zorluk, acı ve alay edilmeye rağmen ilkesinden kopmadan Allah’a yolculuk ediyor isek karanlıklardan aydınlığa çıkarız. Önemli olan ise adanmış bir ruh olarak Allah’a hizmet eder iken her türlü karanlığı aydınlığa çevirmiş olmanın hizmetinde Allah’a yolculuk etmeye çalışanlara nur olan bir kandil olmaktır… ki sure, hidayet yolculuğunda bir kandil misali yol gösteren mürşitlerin, alimlerin de suresi olarak değerlendirilmelidir. Karanlıktan aydınlığa çıkmış olarak selamet bulmuş, yaşama güven ile anlamlı ve değerli bakabilenlerin de suresidir. Sure, bir önceki sureler gibi çok yönlü insanı betimlemekteydi. Çok gerçekli -anlamlı- ve çok yönlü ifade edilenlerden, ilke gereği bakıldığında; yolcu olan insanın, hakikat ve olması gerekenler öncelikli olarak yolculuk yapması tavsiye edilir. 

	Surede; İbrahim nebi anlatısında, hiçbir yanlış yargıda eleştirel olarak sabit kalmıyor olması ile hep bilmiyor olduğunun idraki ile gerçekliğe açık olmak gerektiği ve böylece cehaletin yenilebileceğinin mesajı verilir. Nebiler zikri ile de hakikatin tarihsel anlamda kişiler ile sınırlı olmadığı ve her türlü koşulda hizmetin sürekli olmasına bağlı olarak yolculuğun devam etmesi gerektiği mesajı verilir. Tarihsel anlamda da helak edilmiş olanlar dolayımında, hak ve hakikatin gerçekleşiyor olmasının önünde kimsenin duramayacak olduğunun mesajı net olarak verilir… ki bu bağlamda inkâr edenlere yol uğrarken, demoralize olmadan yolculuğa devam etmek gerektiği mesajı da anlaşılabilir. 

	Her yeni bilgide veya bilme durumunda, bir önceki bilme seviyesine göre yanlış veya eksik bildiğini bilen birisi için yolculukta “Oldum” yargısı gerçekleşmez. Hep yeniden nereye yolculuk ettiğinin idraki, bilmenin sınırsızlığa haiz akışta gerçekleşiyor olmasının deneyimi ve Allah ile bilmenin tanrısal bir belirlenim olarak gerçekleştiğinin idraki, kişiye bilmediğinin idraki ile hep yeni bir oluşa açık olması gerektiğinin dersini verir. Hazreti Resul’ü Ekrem’den rivayet edilen “Her gün kırk makam geçerdim. Her makamdan sonra küfrüme tanık olurdum” hadisi şerif de En’âm suresinde işaret edilen yolculuğu bu anlamda değerlendirmenin bir olanağıdır. 

	Bilmemek bilmenin fırsatı olmamakta iken bilmemekte sınırlanmış olmak en büyük günahlardandı. Bilmeye açık eleştirel olmakta da yolculuk hep yeniden düşünsel bir oluş içinde varlığa, varoluşa katılıyor olarak gerçekleşmekteydi… ki yolculuk bilmeye ve olması gerekenlere açık olarak hep katılma olanağında devam etmekteydi, etmesi gerekendi. Kendini “Sadece ben biliyorum ve olması gereken benim, olması gereken benim yaşam biçimim” diyerek sınırlayanlar ise sonuçta, bilmiyor olduklarının gerçeği ile karşılaştıklarında, bir ömrün trajedisi ile sonuçlanan yıkımı deneyimlemek zorunda kalır. 

	Sure, hakikat yolculuğunun nasıl olması gerektiği ve nasıl katılımcı olarak berekete nail gerçekleşmesi gerektiğinin mesajını taşır… ki hakikat; kişi, gruplar ve zanlar -batıl olanlar- ile sınırlandırılmayacak ve tüketilemeyecek kadar nihayeti gelmeyen oluş içinde talime açık bulunacak olandı. İbrahim nebinin hem kendine eleştirel yaklaşımı hem de baba figürüne rağmen topluma yönelik getirdiği eleştirel yürüme biçimi; katıldıkça, ilke ereğinde yürüdükçe bize açılan bir hakikatin olduğunu göstermekteydi. Sonuçta, ilmi anlamda varlığa dair teorisi olan (felsefi) ve uygulamada gözleme, talime dair karşılığı olan (bilimsel) bir oluş içinde batıl olanı eleştirel olması, bilginin sadece bilmeye yönelik değil, varoluş biçimsel yaratılıyor olmaya dair etkisini, sonucunu görünür kılmaktaydı. 

	Varoluş yolculuğa haiz gerçekleşmekteydi. Yolculuk her şeye rağmen devam etmekteydi. Bildim, buldum gibi ifadeler ile bir belirleniminde veya yanlış yargılarda sınırlanmamalıydı. Güneşin tepede olması Allah olduğunun anlamını taşımıyor iken her yanlışı, ilkesel olmaya bağlı eleştiriyor olarak aşmak olanaklıydı. Bir belirlenim ile sınırlı olan bakışımları da çok yönlü bakışım ile eleştirel olarak aşmak olanaklıydı. 

	En’âm suresi; dünyada bir çekirdek -nüve- misali özünde olanı açması gereken insanın yolculuğuna dair gerçekleşenleri anlatmaktaydı. Fatiha’dan itibaren, Bakara, Al’i İmran, Nisa, Maide sureleri ile aktarılan bilginin yapısal olarak içselleştirilmiş olmasına bağlı olarak düşünsel anlamda genel bir varlık bakışımı ve yaşamsal anlamda genel bir duruş edinen insan, bilginin kabı misali olmak ile beraber artık özsel olanı açık etmesi gereken bir çekirdektir. Bu, özselliğe haiz çekirdeğin artık açılması, kendi kabuğunu kırarak kendi olmanın yolculuğuna başlamış olması gerekir ki işte En’âm suresi insana dair yolculuğun bilgi-değer bağıntısında nasıl olması gerektiği ve yolculukta başına gelebilecek muhtemel olayları anlatmaktadır.   

	İnsan bir çekirdek misali, yolculuğunda açılması gereken talim belirlenimli bir yolcuydu. Sure, yolculuğun nasıl gerçekleşmesi gerektiğinin idrakini vermekteydi. Hak kılınmış olup da bahşedilmiş olan varoluşta, varoluşu hak etmemiz gereken bir yolculuktaydık. Yolculuk da hak edişlere göre misilleme veya muameleye dair karşılaşacağımız aynalaşılan bir oluş içinde gerçekleşmekteydi. Öyle ise yolculukta en çok dikkat edilmesi gereken hak edişlere dikkat etmek gerektiğiydi. Başka bir deyişle, yaşananların sonuçları bağıntısında Allah’a göre yaşamak gerektiğidir. 

	Kur’an Allah’ı da anlatan bir kitap iken Allah’ın biyografisi gibi de değerlendirilebilir. Varlığının ne olduğuna dair tanımlama ve ne olmadığına dair tanıtlamalarda bulunur iken Cenabı Allah, varlık âlemi ile insanlık âlemi yolculuğu dolayımında, kendisini de tanıtmış olmaktaydı. Kur’an Allah’ın biyografisi gibi değerlendirildiğinde, O’nun sadece bir yaratıcı değil, insan için rol model olduğu da görülür. Hikâyesi, varlık âlemi ve insanlık âlemini de kendisine katıyor olduğu genişlikte bir yolculuğun hikâyesiydi. Kendisi ile beraber yolculuk etmek isteyenlere, refik olmaya dair teklifte bulunmaktaydı.             

	Not: Meal çalışmalarında görülen, kıyamet veya yoktan var etmek diye yapılan tercümeler surede de görülmekte. Surede kıyamet diye çevrilen, ayette “Saat” ifadesi ile belirtilmekte. Yoktan yaratmak diye çevrilen, fatır kavramı ile belirtilmekte. Kur’an çevrilerinde, süregelen bir yanlışımız var ki o da gerçekleşeni veya gerçekleşecek olanı, gerçek anlamından öte değerlendirmemizdir.

	1. ayetten başlayarak bazı ayetlerde kullanılan nur kavramı da aydınlık, ışık vb. içeriklerde çevrilmekte… ki bu yanlış bir çeviridir. Işık ve aydınlık, nurun fonksiyonel belirlenimlerinden olup nurun niteliksel varlık durumunu karşılamaz. Elbette ilmi aydınlanmak da nurlanmak anlamını içerir ama anlam nur ile halk edilir iken anlamaya bağlı oluş içinde fiziksel anlamda da nurlanma durumu gerçekleşir. “Nuru yaratan…” ifadesinde de nura dair oluş için türev nurların yaratılmış olduğu anlaşılmak ile beraber nur ile gerçekleşen anlam yüklemli görüşler de nurlanmak anlamında tinsel aydınlanmanın olanaklı kılınmış olması da anlaşılmalıdır. 

	31. ayette geçen kıyamet çevrisi, belirli kılınmış olup da gerçekleşmesi gerçek olan saat veya vakittir... ki kişinin kendi gerçeği, yaptıklarının sonuçları ile karşılaşmasının gerçeği, âlemin gerçeği, Allah ın gerçeği, görünen varlık âleminde siliniyor (yok veya helak oluyor) olmanın gerçeği ayrıca ölüm ve sonrasında gerçekleşeceklerinin gerçeği ile karşı karşıya kalmış olacağımız an veya vakit anlamında saat ile surede/ surelerde ifade edilmiş olmaktaydı… ki bu anlam, surenin ifade merkezinde yer alan hak kavramını da karşılayan olması ile anlaşılması gerekendi. 

	Bazı meallerde 14. ayette yoktan var etmek diye ifade edilen ise fatır kavramı ile ilgiliydi… ki fatır; yoktan yaratım değil, ayrıştırmak, açmak ile sonuçta isteneni ortaya çıkarma veya ereğinde isteneni açık etme anlamında yaratımın bir belirlenimi olarak tanımlanması gerekendi. Bedi kavramını da yoktan yaratmak anlamında çevirenler olmakta. 101. ayette geçen “bedi” kavramı da önceden örneği, varlığı olmayıp da örneksiz ve özgün yaratan anlamında anlaşılması gerekendi. El Bedi ismi şerifi de bu bağıntıda anlaşılması gereken anlama haizdi. Yoktan var etmek değil, varoluş Allah ile Allah’ın yaratımında gerçekleşir iken yoktan olmayacak kadar varlık zemininde gerçekleşmekteydi. Geçmişin kelama dair yanlış yaklaşımları, bugün gerçeği görmemize bizi kör kılmamalıdır. 

	Çevirilerde bazen dilde kavram arayışı yerine ana metinde kullanılan kavramı olduğu dile geçirmek hem dil zenginliği adına hem de dilde anlam kayması yaşanmaması adına önemlidir. En basit örnek ile: “Sırat-el müstakim” kavramını doğru yol, hidayet ermek veya özgürleştiren yol vb. anlamında çevirir iken doğru ve hidayete dair olanın sonuç belirlenimli olarak sonuç alınabilir olan olduğunun idrakinde olarak çevirmek doğru olur… ki bu anlamda sırat-el müstakim kavramını değiştirmeden, olduğu gibi metin çevirilerinde kullanmak daha doğru olur. 

	Surelerde geçen ayet tekrarları da sure anlam bağıntısında yer edindiği üzere anlamlıydı. Aynı ve farklı malzemeler ile farklı içerikte karakteristik biçimlenen varoluşa benzer misali, ayet tekrarları surelerde yer almış olmaktaydı.    
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