Kalu belayr neden hatirlamiyoruz?

“Kalu Bela nedir?
Neden hatirlamiyoruz?”

KAl( Bela, bir Kur’an deyimidir. Insanlarin, ebediyet aleminde birer zerre halinde
yaratilarak 11ahi programa girdigi ilk zamanda gerceklesen bir olaya 151k tutar.1 S6z
konusu olay, Cenab-1 Hakk’in huzurunda insanlarin ilk duruslari, Allah’in sorgusuna
ilk muhatap oluslari, ilk imtihanlar: ve Rabb-i Rahim’e verdikleri ilk ve tek sozleri ile
ilgilidir. O giin orada ihtilaf yoktur, inkar yoktur, siphe yoktur, tereddit yoktur.
Orada eksiksiz bir teslimiyet vardir, gergek bir kullugun farkinda olus vardir, Allah’in
sozunu tasdik vardir. Soyle Ki:

Ebed tarafinda, zerreler aleminde iken Rabb-i Rahim: “Ben sizin Rabb’iniz degil
miyim?” diye sordu.

Butin ruhlar ittifakla, huzur icinde ve kesin bir tasdik ve iman ile:

“Elbette ya Rab! Sen Bizim Rabb’imizsin. Biz buna sahidiz” dediler.

Kur’an bu ahitlesmeyi haber verdikten sonra, bunun hikmetini soyle izah eder:
“Onlara boylece sahitlik ettirdik ki, kiyamet giiniinde, “Biz Rabb’imiz olan Allah’in
varlik ve birliginden ve O’nun hiikiimlerinden habersizdik” demeyin. Yahut,
“Atalarimiz bizden once Allah’a ortak kosmuslardi. Biz de onlarin arkalarindan gelen
nesilleriz. Atalarimizin batil isleri yliziinden bizi helak eder misin?” de demeyin.”2

Bu olay1 nicin hatirlamadigimiza gelince:

1-Hatirlamayisimiz, herseyden once, bizim hafiza ve hatirlama melekemizin
zayifligini gosterir. Biz nasil ge¢gmis hayatimizin ayrintisini unutabiliyor isek, nasil bir
yasindaki hastaligimizi veya annemizin sttiine siddetli ihtiya¢c duydugumuz anlari
hatirlamiyor isek, nasil anne rahminde kaldigimiz dokuz aylik siireden highir kesit
hatirlamiyor isek; zerreler aleminde yaratilisimizdan hichir sey hatirlamiyor
olusumuz da bizim hafiza ve hatirlama giicimiizliin zaafiyetindendir.

2- Rlthumuzu baslangigta bir zerre, diinyaya gelisimizde ise tomurcuk halinde bir
cicek farz ettigimizde; imanla yasadigimiz her giinde bu tomurcugun iman toprag ve
Islamiyet suyu ile acilima gectigini ve imanda ihlas ve amelde istikametle bu acilimi
surduruyor oldugunu soylemek mumkundir. Bu ac¢ilim siirmelidir. Agilimin bir
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yerinde nasil ki gicekler tekrar tohuma yoneliyorlarsa; a¢ilim kazanmis ruhun da
cekirdek halinde verdigi soz ve ahdi hatirlamasi akildan uzak degildir. Nitekim
ayetin beyanina gore, bir hakikat alemi olan ahirette bu ahdi hatirlamak mimkiin
olacaktir. Ustad Sald Nursi Hazretlerinin ifade ettigi gibi, madem ki, im&n hayata
hayat olsa, o vakit hem gegmis, hem gelecek zamanlar, imanin néiruyla 1siklanir ve
viicud bulur. Simdiki zaman gibi, ge¢gmis ve gelecek zamanlar da insanin rih ve
kalbine iman noktasinda ulvi zevkler ve yiikksek viicud nurlar kazandirir.3 Oyleyse,
imani bir acilim ve yiikselis kazandigimizda, rihumuz kendisi i¢in hedeflenen kemal
ve olgunluk seviyesine ulastiginda bu ahdi hatirlamamiz mimkin olabilir.

3- Diinya itibariyle unuttugumuz bu vaad ve ahdimizi, ahirette hatirlamamiz miimkin
ve vaki olacak; bu hatirlama “Iman ve ibadet, hayatimiza hayat olmadig1” takdirde
kendimizle ne kadar gelistigimizi apacgik ortaya koyacaktir.

4- Dinyada rthumuzun ve vicdanimizin iyilikten, hayir ve hasenattan, glzel
ahlaktan, olgunluktan hoslanmasi ve huzur bulmasi; inkardan, giinahlardan,
haramlardan, kusurlardan ve kabahatlerden ise sikilmasi ve huzursuz olmasi,
ezeldeki ‘elest’ bezmine, yani Rabb-i Rahim’e verilen bu ahde olan sadakatin
icimizdeki bir gostergesi ve sahididir. Bu ylksek olayin vicdani hatirdan uzak
tutulmamasi halidir. Ciinkd bu yuksek olay bizim 0z varligimizin ve fitratimizin
hamuru mahiyetindedir.

5- Simdilik bu hadiseyi hatirlamamak bizi sorumluluklardan uzaklastirmaz, bizi
sorumsuz kilmaz, bizi basina buyruk yapmaz. Cunku o gun teslimiyetimiz var idiyse,
simdi de irademiz var, aklimiz var, suurumuz var, vicdanimiz var, korkumuz var,
muhabbetimiz var. O zamana nisbetle ¢ok onde ve gelismis bir ruh yapisina ve
eksiksiz bir yaratilisa sahibiz. O zaman bir taslaktan ibaret idiysek, simdi bir viicuda
sahibiz.

Dipnot:
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