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Sunus

TELIF EDILDIGI giinden bugiine milyonlarca insanin imaninin kurtulmasina
vesile olan Risale-i Nur’dan, yine de, heniiz hakkiyla istifade edilemedigini
diistiniiyorum. Risale-i Nur’un insanin temel sorulari, insanligin tarihi, hususan
Islam tarihinin ana seyri dikkate alinarak okundugunda, belli bir cografyaya ve
dar bir zamana sigmayan bir Kur’ani tefekkiir manzumesi ve siinnet-i seniyye
izerinde temellenmis bir hayat modeli sundugu goriiliir. Onun Kur’an’in
rehberligi ve Resul-i Ekrem’in (a.s.m.) yol gostericiligi ekseninde sundugu
tefekkiir, insanin ve insanligin, hususan ehl-i imanin temel problemlerine karsi
anlamh cikis yollar 6nermektedir. Ne var ki, Risale ummanindaki incilerin
cikarilip gozler oniine serilmesi ciddi muhataplar ve derinlikli bir muhatabiyet
gerektirmektedir.

Kendimi onlardan biri olarak gérmedigim gibi, bu kitabin da bu seviyede bir
kitap oldugunu sanmiyorum. Benim misalim, olsa olsa, incileri géren, ama
cikarmaya ne kabiliyeti, ne de giicii olan bir insanin misalidir. Ve bu kitap, olsa
olsa, hakikat incisi arayicilarina, aradiklarinin adresini haber vermektedir.

Risale Okumalar dizisinin birinci kitab1 olan Kesif Yolculuklari, ciddi nazarlarin
ciddiyetle Risale’ye yonelmelerine; keza, onu zaten okuyor olanlarin daha bir
dikkatle Risale-i Nur’a bakmalarina vesile olabilirse, maksadina ulasmig
olacaktir.

Yoksa bu kitap Risale’ye hakkini veren bir calisma degildir. Dahasi, Risale-i
Nur’la su veya bu derece ilgili sair calismalarin dahi Risale-i Nur’a hakkin
layikinca verdigini soylemek de miimkiin degildir. Bu yolun sonuna ulagilmig
degil; daha heniiz basina gelinmistir. Risale-i Nur, birilerinin zannettigi gibi
‘asilma’y1 degil, ‘acilma’y1 beklemektedir.

Risale-i Nur’a kendi kabiliyeti nisbetinde muhatap olma ¢abasi tagiyan bir
insanin ‘kesif notlari’ni1 iceren bu yazilarin bir kismi Yeni Asya gazetesinde,
digerleri bazi dergilerde yayinlandi ve kitaplasma asamasinda yeniden gézden
gecirildi. Bu noktada, s6zkonusu yazilarin giin yiiziine ¢cikmasinda ‘vesilelik’
konumunda bulunan herkese; keza, bu yazilarin bir kitap suretine biiriinmesine
vesile olan Zafer Yayinlar1 mensuplarina tesekkiir ediyorum. Ayrica, on yih
askin bir siiredir kafa ve goniil mesailerini ders miizakerelerinde benimle



paylasan sevgili ders arkadaslarima da tesekkiirler ediyorum. Tesekkiir etmem
gereken daha pek cok insan oldugunu biliyor; bilvesile, bir ismi 6zellikle
zikretmek istiyorum. Sevgili enistem Ahmet Kalem, cocukluk cennetinden
kovulup genclik alemine adim attigim 15. 6miir yapraginda biriken sorulara bir
cevap anahtar olarak beni Risale-i Nur’la tanistirdi. Kendisine tesekkiirti bir
goniil borcu biliyorum. Keza, Risale-i Nur mesleginin ve bir biitiin olarak iman
dairesinin yolcularina, bilhassa ‘6nden giden atlilar’a, 6zellikle de Risale-i
Nur’un sefkat ve hikmet kahramani miiellifine tegekkiir borcumu ifade etmek
istiyorum

Son olarak, beni ¢ok sayida arayan aklin ve samimi kalbin ortasinda yaratan ve
yasatan Rabbimize karsi hadsiz hamd ve siikiir borcumu itiraf; O’nun rizasina
uygun bir hayatin nasil yasanacagini bize gosteren Resul-i Ekrem’e (a.s.m.)
binler salat ve selam ile...

METIN KARABASOGLU

Istanbul, Subat 1998



BIRINCI BOLUM
Kesif Yolculuklar:

“Arkadas!

_BEDIUZZAMAN SAID NURSI



Su miisevves eserlerim ile biiyiik bir seyin etrafini kaziyorum.

_BEDIUZZAMAN SAID NURSI



Amma bilmiyorum kegsfedebildim mi? Veyahut sonra inkisaf edecektir.

_BEDIUZZAMAN SAID NURSI



Kesfine yol acip gosteriyorum.”

_BEDIUZZAMAN SAID NURSI



_BEDIUZZAMAN SAID NURSI



Kesfedilmeyen Bir Hazine

CAGDASLARI KENDISINE ‘zamanin essizi’ anlamina gelen ‘Bediiizzaman’
lakabini takmuglardi. Yine de, onu layikinca anladiklarini sanmiyorum.

Onu memleketinde pek anlamadilar. Kabina sigmayan bu biiyiik dimag, uzunca
bir siire, ‘cocuk yasta’ icazet diizeyine ulasmanin dayanilmaz yalmzhgini gekti;
ardindan kiskanclik oklarinin hiicumuna ugradi; en sonunda, yerini yurdunu
birakip Van’a gitti ve orada Vali Tahir Pasa gibi ciddi bir muhatap bularak teskin
oldu.

Tahir Pasa, bu genci geregince anlayan birkag kisiden biriydi. Van’1, onun gibi
biri icin dar bulacak; eline resmi makamlara hitaben yazilmis bir mektup da
tutusturup Istanbul’a yollayacakti. O giiniin Istanbul’u, hilafet merkezi olarak,
Islam diinyasinin en iyi dimaglarim barindirmaktaydi.

Istanbul’a geldiginde, yas1 otuz civarindaydi, ve II. Mesrutiyet’in hemen
oncesiydi. Az zaman sonra, ‘Sarkin yal¢in kayaliklarindan kopup gelen atesin bir
zeka’ olarak tanindi, ama yine de pek anlasilamadi. Herkes, “Cdokiise dogru yol
alan Osmanli’y1 bu durumdan nasil kurtaririz?” sorusuna cevap arityordu. Onun
yaklasimi da hep bu cerceve dahilinde anlasildi. Bu cerceveyi asan, ¢cok daha
genis ufuklara yonelen bir insan oldugunu anlayanlar ¢cikmad.

Sultan Abdiilhamid de onu anlayamadi. Yazdig bir dizi yazida ‘hiirriyet’ isteyen;
imanin hiirriyeti gerektirdigini sdyleyen; istibdadin ise insaniyete ve Islamiyete
zit bir durum oldugunu vurgulayan bu acik yiirekli insanin ne demek istedigini, o
dahi Sultan dahi kestiremedi. O, padisaha hitaben yazdig bir yazida, acik
yiireklilikle “Etrafin hafiyelerin ve dalkavuklarin sardig1 miinhasif Yildiz’1 tut,
dariilfiinun yap” cagrisinda bulundu, ama Abdiilhamid bu s6zdeki samimi
cagriy1 kavrayacak durumda degildi. O yiizden, bu daveti genc Sarkl alimin
ictenligine, genis vizyonuna ve medenti cesaretine degil, aklindan zoru olusuna
yordu. Boylece, ‘Bediiizzaman,’ ‘Garibiizzaman’ oluverdi; Sarayin marifetiyle,
kendisine timarhane davetiyesi gonderildi. Timarhanedeki doktor sultan
dinlemis olsa, daha o yasta ciiriiyiip gidecekti. Allah’tan, “Bu adam deliyse,
diinyada akilli adam yoktur” dedi doktor. Bu diri akli, bu samimi yiiregi
Abdiilhamid ne yazik ki anlayamadi. Anlasa ve dinlese, belki kendisinin ve
Osmanli’nin sonu farkl olacakti.



Onu Cumbhuriyeti kuran kadro da anlayamadi. Israrli davetler sonucu 1922
Kasim’inda geldigi Ankara’da herkes Yunan ordusuna karsi kazanilan zaferin
sarhoslugu icindeydi. Ama o, Yunan ordusu yenildigi halde eski Yunan’in
fikriyatinin o zaferin sarhoslugu icindeki Ankara’da kol geziyor oldugunu
hissetti. Zeylii’z-Zeyl adli, tabiatcilig1 ve determinizmi hedef alan kiiciik eserini
bu yiizden yayinladi. Kendisinden yeni bir siyasi diizen, sosyal yapilanma ve
iktisadi hayat modeli sunmasini bekleyenler, bu eseri yazmasindaki amaci
anlayamadilar. Sonucta kendilerine de, baskalarina da yazik oldu.

Mustafa Kemal’in anladig1 da sdylenemez. Israrlar sonucu geldigi Ankara’da,
Islam adina yiiriitiilen bir savas! yoneten Meclisin ¢ogu iiyesinin namaza karsi
lakayt davrandigini1 gérmiis; Mecliste ilk is olarak, buna dair bir beyanname
okutmugtu. Mustafa Kemal’e gore, bunca miihim is arasinda bu yaptigina abesle
istigal denilirdi. Bu kanaatini hissettirmekten de ¢cekinmedi. Kargiliginda,
“Imandan sonra en yiiksek hakikat namazdir. Namaz kilmayan haindir” gibi
beklemedigi sert bir cevapla karsilasti. Yine de, bu goziinii budaktan sakinmayan
insana karsiliginda bir servete kavusacagi bir resmi gorev teklif etmekten geri
durmadi. Aldig1 cevap, manidardi. Bu mert insan birkac¢ ay sonra “Eski Said’i
Yeni Said’e gotiiriiyor” dedigi bir trenin bilmem kacginci mevkiinde Van’a gidip
Erek Daginda birkac talebeyle Kur’an derslerine baglayacak, Mustafa Kemal ise
bu tavra galiba hicbir anlam veremeyecekti.

Onu diger Cumhuriyet idarecileri de anlayamadilar. Isim kanisikligindan
ozellikle memnuniyet duyarak, kendisini Erek dagindan alip keyiflerince siirgiin
etmek igin, Seyh Said Isyanin1 bahane edindiler. Takrir-i Siikun adina devlet
terori estirilirken, onu da siirgiine gonderdiler. Zahirde Trabzon’a, gercekte bir
bilinmeze dogru yol alirken, o kendini degil, baskalarim diisiiniiyordu.
Kendilerini tasiyan okiizii bile diisiiniiyordu. Basina ne gelecegi endisesini
tasiyan diger siirgiinlerin hayretli bakislari arasinda, onlara nezaret eden
gorevlileri soyle uyardi: “Biraz durun. Okiiz efendinin ayag: kaniyor.” Oyle bir
ortamda boylesi bir davranig! Anlasilir gibi degildi.

Onu Burdur’un en iicra ve en fakir mahallesine siiriip defterini diirdiiklerini
zannedenler, tek odali bir hanede Nur’un Ilk Kapisi’m yazacagin nereden
bilsinlerdi? Bu kez, hesabini kesinkes goreceklerini umduklar bir yere, o
giinlerin kus u¢gmaz kervan gecmez dag koyii Barla’ya siirdiiler.

O, firtinali bir kis giiniinde Egirdir g6liinde jandarma egliginde yeni bir
bilinmeze dogru yol alirken; keyif icin keklik avlayan onbasiy1 uyarmakla



mesguldii: “Oglum! Yuvasinda onu bekleyenler var!”

Birileri, onu yasarken gommiis olmay1 umduklar Barla’da, ummadiklar: bir
dirilis gérmiis oldular. Egirdir golii kenarinda, daglarda, tepelerde bir bahar
mevsiminde giinler boyu Riim siiresinin 50. ayetinin tefekkiiriiyle mesgul olan
ihtiyar alim, cok gegmeden, Hasir Risalesi’ni yazdi. Oldiikten sonra dirilisi
“Madem diinya var, elbette ahiret var” diye 6zetledigi giiclii bir mantik kurgusu
icinde ispat eden bu eser, asirlardir yerinde sayan ve 6zellikle son iki asirda Bati
karsisinda 6ziir dileyici, tirkek bir atmosferi soluyan Islami tefekkiir acisindan da
bir dirilis miijdesiydi. Bu eseri ayni ¢izgide yiiriiyen; referans noktasi olarak
Kur’an’1 alan, Kur’an’in iman esaslarina delil ve sahit gosterdigi kainat1 ve
fitrati konusturan baska risaleler takip etti.

Bu esnada Harf devrimini yapanlar, onu yeniden koseye sikistirdiklarin
diisiiniiyor olmaliydilar: Artik islam harfleriyle kitap yayinlamak yasakti. Buna
karsilik, yazilan risaleler elle cogaltildi. Miithis bir sabir ve azimle teker teker
yaza yaza cogaltilan risale say, bir tespite gore, altiyliz bini buldu.

Bu kez sahsini karalama yolunu denediler. Bu da anlasilamadigimi gésteriyordu.
Zaten, “Beni begenmiyorum, beni begenenleri de begenmiyorum” diyen biriydi
0. “Mehasinin mevhubedir; seyyiatin meksubedir” diyerek, insanin iizerinde
goriinen giizelligi Allah’tan bilip yalniz kusurlarn kendine mal etmesi gerektigini,
bu diisiincenin dayandigi temelleri ortaya koyarak tekrar tekrar ders veren bir
insandi. Boyle birine, boylesi bir kampanya ne gam verirdi? O, son derece siikiin
icinde, “Eger ehl-i diinya tarafindan basima gelen su eziyet, su sikinti, su tazyik,
ayiplh ve kusurlu nefsim icin ise, helal ediyorum. Benim nefsim belki bununla
1slah-1 hal eder” diye yaziyordu. Yok eger bu karalama, terctimani oldugu imani
ve Kur’ani hakikatlardan dolayi ise, cabalar1 bosunaydi: “Zira, Kur’an
yildizlarina perde cekilmez. Goziinii kapayan, yalmz kendi gérmez; bagkasina
gece yapamaz.”

Soziin kisasi, bu cirkin kampanya, onu anlamayanlarin isiydi. Hele hele, onun
dikkati kisiye degil esere yonelten; muhataplarinin kendi fani ve kusurlu sahsini
birakip, yazdigi risalelere yonelmelerini isteyen; sahsini ziyarete gelenleri zaten
geri ceviren; onlara “Yazdigim risaleleri okumakla benimle on kere goriismiis
olmaktan daha fazla istifade edersiniz” mesajin1 génderen biri oldugu
diigiiniiliirse... Onun bu tavrindaki inceligi birileri onca yil sonra anlayacak; Prof.
Serif Mardin, Said Nursi’yi eksen alan arastirmasinda geleneksel teblig cizgisine
gore ciddi bir degisimi ifade eden ve Cumhuriyet idarecilerini aciz birakan bu



tavra 1srarla dikkat ¢ekerken, bir bagka arastirmaci onun ‘s6zlii kiiltiir’iin yerine
‘yazil kiiltiir’ii ikame eden Cumhuriyet kadrolarinin hesaplarin1 béylece bosa
cikardigini yazacakti...

Ne yazik ki, hakkinda bu kadar derin arastirmaya girisenlerin cogu da onu
anlayamadi. Onun tavrini ve tarzini satrang oyununu andirir bir hamleler ve
karsi-hamleler siireci icerisinde sunuyorlardi. Oysa onun yaklasimini belirleyen
ubudiyetti, hikmetti, ihlasti, riza-y1 ilahi idi ve samimiyetti.

Bugiin, Risale-i Nur, ondan fazla yakin yayinevi tarafindan yayinlaniyor ve her
yil baski iistiine baski yapiyor. Hemen hemen tamami Arapga ve Ingilizce’ye
cevrildigi gibi, belli bazi risaleler Almanca, Fransizca, Rusca, Japonca,
Ispanyolca, Malay dili gibi bagkaca diinya dillerine de gevrilmis bulunuyor.
Yazdiklari, Tiirkiye’de, Avrupa iilkelerinde, Orta Dogu’da, Magrib’de ve
diinyanin diger yerlerinde milyonlarca insan tarafindan okunuyor. Tiirkiye
Cumbhuriyeti icinde ve disinda akademik arastirmalarin konusu oluyor. Hakkinda
uluslararas1 sempozyumlar diizenleniyor, kitaplar yayinlaniyor. Gazete ve dergi
sayfalarinda, umulmadik isimlerin dahi onu s6zkonusu ettigi yazilar boy
gosteriyor. Ama, layikinca anlasildigini séylemek, tiim bunlara ragmen, pek
miimkiin géziikmiiyor.

O cagina teslim olan degil, cagiyla hesaplasan bir insandi. Oysa ‘cagimizin
yetistirdigi biiyiik isimler’ arasinda aniliyor.

O yazdig1 Risale-i Nur’un ‘Ne Sarkin ulimundan, ne Garbin fiinunundan’ degil;
Kur’an’in sundugu imani derslerden dogdugunu séylemisti. Oysa ‘Sarkin
yetistirdigi biiyiik bir sima’ olarak sunuluyor.

Ve onu anlamaya doniik ¢abalar, kendi anlayisini ona giydirmeye yonelik baska
kimi ¢abalarla golgeleniyor. Cogu insan, ona kendi paradigmasini yamamaya
calisiyor. Kimi Tiirkcii ya da Kiirtcii milliyetciliklerin izinde onu yorumluyor;
kimi ‘ilerleme’ ve ‘kalkinma’ ugrunda; kimi ‘milli birlik ve beraberlik’ pesinde;
kimi ‘modernlesme,’ kimi ‘Osmanlicilik’ ¢izgisinde... Tiim bu egilimler icinde
yorumlandiginda ise, o anlasilmis olmuyor; olsa olsa, yanlis anlasiliyor! Paha
bicilmez bir miicevher, demirciler carsisina diigiiriilmiis oluyor.

Hele bir de, o dikkatlerin kendisine degil Risale-i Nur’a yénelmesini 1srarla
istedigi halde, tam tersinin tercih edildigi hesaba katilirsa...



Kim Bu Said Nursi?

HAYAT HIKAYESI, Nurs’ta basladi. Bitlis’in Hizan ilcesine bagh bu koyde
dogdu. Dogum tarihinin 1873 mii, 1876 mi, 1877 mi, 1978 mi oldugu
konusunda ihtilaf bulunuyor. ilk egitimini ailesinden aldi; bugiiniin ‘milll
egitim’i gibi, insanlan tek-tip’lestiren resmi bir egitim carkina kapilmadi;
aileden aldig1 belli bir birikimi olmakla birlikte, dokuz yasinda medreseye gitti.
Her biri bagimsiz bir 6gretim kurumu hiikmiindeki medreseler arasinda, deyim
yerindeyse, mekik dokudu. Birini yetersiz buldu, bir diger medreseye gitti.
Derken, klasik medrese sistemini asan bir 6grenim hayat1 yasadi. Sonuglarin 6ne
ciktigl bir egitim ortaminda, sonuca giden usulii kavramay istiyordu.
Hocalarindan da bunu talep ediyordu. Yirmi-otuz yas arasinda ulasilan icazet
diizeyine, heniiz onii¢ yasinda iken ulasti. Yasitlarinin medrese egitimini heniiz
bitirdigi bir dobnemde, o sayili alimler arasinda anilmaya baslamisti.

I1. Mesrutiyet’in safaginda Istanbul’a geldi. Burada, ilk anda, Doguda yetismis
geng ve vasat bir alim olarak goriildiigii anlasiliyor. Fakat, farkliliginin farkina
varilmasi icin fazla bir zaman gerekmedi. Zira, o siralar ¢cok genis bir
cografyanin en iyi dimaglarin barindiran istanbul’da bulunan alimler, cok
gecmeden, ciddi bir meydan okumayla yiizyiize geldiler. Dogudan gelen, ve
kiyafeti bile geleneksel alim kiyafetine pek benzemeyen bu genc alim, kaldig:
Sekerci Hanindaki oda kapisina su levhay1 asmisti: “Burada her soruya cevap
verilir; ama asla soru sorulmaz.”

Diizenli olarak yalnizca {i¢ ay medrese egitimi alan, ama 6zellikle Van’da Vali
Tahir Pasa’nin konaginda yillar boyu yogun bir okuma faaliyetine girisen bu
geng alim, kelam, hadis, tefsir, felsefe, fikih, belagat gibi bircok alanda edindigi
birikimi, bu anlamli meydan okumayla ispatlams oldu. Ardindan, Islam
diinyasinin en koklii 6gretim kurumu olan Ezher’in o siralar Istanbul’da bulunan
rektoriiniin sordugu Avrupa ve Osmanli’nin gelecegine dair soruya verdigi
cevap, kendisine umumen ‘Bediiizzaman’ denilmesine yol acti. Ezher Seyhi ona
‘zamanin essizi’ anlamina gelen bu tinvani layik gérmiistii; ama o kendisi igin
‘garibiizzaman,’ ‘bid’atiizzaman’ gibi {invanlari tercih edecekti. Tercihi buydu;
clinkii, cagiyla ciddi bir hesaplasma i¢indeydi. Genelgecer yargilarin, zihinleri
igdis eden modern tasavvurlarin onun zihninde yeri yoktu. Kiyafetiyle, yasama
tarziyla, tefekkiiriiyle yasadigi caga meydan okuyor; mimi diismiis dedigi



‘medeniyetten istifa’sini, hi¢ de 6ziir dileyici bir tavra girmeksizin, dayandigi
temellerden emin, acik bir iislupla dile getiriyordu.

Kisa bir zaman sonra, onun ismi, o giiniin gazete sayfalarindaki bazi yazilarin
altinda da goriildii. Bu yazilarindan anlasildigi iizere, hiirriyete acik bir bicimde
taraftardi. Yikselen hiirriyet taleplerine, ne klasik ulema gibi bastaki dindar
padisaha taraftarlik ugruna kulak kapamis; ne de Ittihadgilarin bir kisminin nefis
ne isterse onu yapma anlamina gelen 6zgiirliik anlayisina razi olmustu. Hiirriyeti
istiyor; ama ‘seriat’in bir geregi olarak istiyordu. Bu noktada, “Asil mii’min
hakkiyla hiirdiir” gibi, alisilmadik denklemler kuruyordu.

Ote yanda “Besyiiz yildir uyudugunuz yeter” gibi uyaric1 cagrilarda
bulunuyordu. Herkesin Batiya karsi silah ve teknoloji yoluyla miicadeleye
sartlandig1 bir vasatta, silah ve teknolojide Batidan ileri diizeyde olunan 1500°li
yillar1 o ‘uyuma yillar1’ olarak gériiyor olmaliydi ki, begyiiz yildir uyudugunuz
yeter diye haykiriyordu. Ciinkii, bu dénem belki askeri ve cografi olarak ileri
gidilen; ama iman{ suur agisindan ciddi bir donuklasmanin; imam-1 Rabbanf,
Molla Sadra, Sah Veliyyullah Dehlevi gibi kimi simalar haric, ciddi bir
entellektiiel ¢Okiisiin yasandig yillardi. Ki bu isimler de, Osmanh disinda
yetismislerdi. Inang ve fikir diizeyinde bir suur yiikselisi ve de ciddi bir uyanis
olmadiktan sonra, Batinin silahini ve teknigini almak neyi degistirecekti? Batinin
o silahi tiretip o teknigi kullanmadaki zihniyetine maglup olunduktan sonra, o
silahtan daha alasi iiretilse bile, sonucta ayn kefeye diisiilmiis olmayacak miydi?

Bu kabil tezlerinin o giiniin hareketli ortaminda hak ettigi muhatabiyete mazhar
oldugunu séylemek pek miimkiin géziikkmiiyor. Anlasildig1 kadariyla, ne Sirat-1
Miistakim ¢evresinde toplanan 1slahat¢1 Miisliiman aydinlar, ne Beyanii’l-Hak
cevresinde toplanan daha geleneksel bir cizgideki alimler ve aydinlar arasinda
verimli bir kargilik bulabildi. Resmi kadrolar ise, s6zlerini geregince
degerlendirebilecek bir halet—i ruhiyede degillerdi. Bir ara Abdiilhamid’in
emriyle timarhaneye yollandi. Sonra, Ittihadgilarin agirhiklarim koyduklar
Otuzbir Mart sonrasi dénemde, bu olayla ilgisi oldugu zanniyla Divan-1 Harb’e
cikarildi ve idam talebiyle yargilandi. Yasadigi bu iki olay: ‘iki mekteb-i
musibet’ olarak yorumladigi; sonradan kitap halinde nesredilen muazzam bir
savunma akabinde beraat etti. Gii¢lii bir muhakemenin dokunakli bir tislupla
bulustugu bu savunmada, “Musibetlerin tenevviili, bana miisikinin nagmelerinin
tenevviiii gibi geliyor” ifadesinin de belgeledigi iizere, bir yanda kader-i ilahiye
kars1 boynu kildan ince, 6te yanda diinya ehli karsisinda dimdik ayakta bir tavir
sergileyecekti.



Beraatinin akabinde “Medeniyetten istifam sizi diisiindiirecek” diye baglayan bir
beyanla Istanbul’dan ayrldi. Bu ayrilmanin ardindan dokuz uzun yil yasadi:
Dogudaki asiretler arasinda, miinazaralarla gecen uzun siireli bir seyahat; Sam
taraflarina dogru, {inlii Emevi Camiinde yiizii agkin alimin ve onbinlerce
mii’minin dinledigi meshur hutbenin de verildigi seyahat; Beyrut {izerinden
yeniden batiya gecis ve Sultan Resad’la birlikte Balkanlara yolculuk; Bitlis, Van,
Tiflis yolculuklar; ¢ikan diinya savasinda Erzurum Bitlis-Van cephesinde
Ruslara kars1 goniillii alay kumandanligy; iki yil kadar sonra Ruslara esir
diismesi; Sibirya’da esir kampinda ve sonra oradaki Tatar ahalinin kefaletiyle
Volga kiyisindaki bir mescidde gozetim altinda yasadigi dénem; Rus devriminin
patlak verdigi hengamda esaretten kacis; muhtemelen Moskova-Varsova-Viyana-
Belgrad-Sofya giizergahin izledigi ii¢ aylik zorlu ve zorunlu bir Avrupa
seyahati; Istanbul’a gelis ve Istanbul’da o giiniin Isldm akademisi hiikkmiindeki
‘Darii’l-Hikmet’te gorevli oldugu aylar; ve sonrasinda, Islam diinyasinin ve
biitiin diinyanin yasadig1 degisim ve doniisiimiin de etkili oldugu bir i¢c muhasebe
ve doniisiim.

On yila sigan bu cok hareketli hayat, onun i¢in, bir bakima gecis dénemi
hiikmiindeydi. O giine kadar ‘Eski Said’ iken, bu her yoniiyle calkantili donemin
sonunda, ‘Yeni Said’e doniisecekti. Bu siirec icinde, Eski Said’i Yeni Said’e
hazirlayan; her birinin, onun hayatinin 6zii ve 6zeti hilkkmiindeki Risale-i Nur’a
giden yolda bir kosetasi hiitkmiinde oldugu bir dizi eser de yazmisti. Divan-1
Harb’deki savunmasi iki Mekteb-i Musibetin Sehadetnamesi yahut Divan-1
Harb-i Orff adiyla; dogudaki asiretler icinde yasadig1 miinazaralar esnasinda
sundugu cevaplar Miinazarat adiyla; Sam’da verdigi tinlii hutbe Hutbe-i Samiye
adiyla yayinlandi.

Ote yanda, Muhakemat’1 vardi ki, bu eser sonraki onyillarda daha bir acilan,
netlesen ve genisleyen cok kritik muhakemeler yiikliiydii. Bu eserin {iclii
kurgusu da baslibasina 6nemliydi: Sonraki hayatinin tamaminin, ve daha sonra
yazdig1 biitiin eserlerin iizerine bina edildigi bir ‘hamdele ve salvele’nin
akabinde, onun genel durusunu belirleyen; bu arada bir biitiin olarak islam
diisiince tarihinin Kur’ani bir acidan degerlendirme ve elestiriye tabi tutuldugu
‘mukaddime’ler geliyordu. “Birinci Makale”yi bu ‘mukaddime’ler
olusturmaktaydi. Ardindan, belagat {izerine yazilan; ve gerek Arapca’ya, gerek
belagata niifuzunun derecesini belgeleyen; bu noktada Maarri gibi dev isimlerin
yanlislarini tashih edecek kadar giiclii oldugunu gésteren “Unsuru’l-Belagat”
gelmekteydi. Ugiincii boliimii ise, imani konularin gerek ele alimis, gerek sunulug
tarzina iliskin cok 6nemli muhakemeler yiiklii “Unsuru’l-Akide” olusturuyordu.



Bu eserle bir bakima tefekkiiriiniin ana ¢izgilerini belirleyen Said Nursi’nin bir
sonraki eseri, Ruslarla yapilan savas esnasinda, kimi bahisleri sicak ¢catismalarin
icinde yazilan Isaratii’l-I’caz adli Kur’an tefsiriydi. Aslen Arapga olan bu eser,
Kur’an’1n ilk siiresiyle baslayan; Kur’an’daki siranin aynen takip edildigi klasik
tefsir formu icindeydi. Farkli ciheti, miiellifin yalniz bazi ayetleri veya ayetin
baz1 kisimlarini tefsir etmekle yetinmeyip, istisnasiz her ayeti, ciimle climle,
kelime kelime, hatta harflerine kadar tefsir edisiydi. Bu tefsir, ad1 iistiinde,
‘i’caz,” yani Kur’an’in mficize olusu {izerinde yogunlasiyordu. Kirk ayri acidan
Kur’an’in i’cazini ele alan bu tefsir, ikinci stire olan Bakara siiresinin 32.
ayetinde kaldi. Ciinkii, o esnada, emrindeki askerlerle birlikte Rus ordusunca
kusatilmis ve giinler siiren ¢atismalardan sonra esir diismiistii.

(Onun bu tefsirde kullandigi usuliin 6neminin o giiniin alimlerince, daha sonra
Cumbhuriyet doneminin resmi ulemasinca, ve halen dahi ilahiyatcilarca
kesfedilemedigi goriilmektedir. T.C. icindeki bu anlasilmaz sogukluga mukabil,
Risale-i Nur’un Arapca’ya terciimesi faaliyetinin hiz kazanmasiyla birlikte, Arap
lilkelerinde ona doniik ¢ok ciddi kesiflerin basladig1 goriiliiyor.)



Yeni Said’e Dogru

1917°DE RUSYA’NIN Sibirya’ya yakin bir kisminda gecirdigi esaret hayatindan
kacip, Ekim Devrimi hengaminda zorlu bir seyahatle Rus sinirlarini agarak
Varsova iizerinden Istanbul’a gelen Said Nursi, burada alisilmadik bir sohret
halesiyle karsilasacaktir. Daha on y1l éncesinin Istanbul’unda adindan
‘Bediiizzaman’ olarak soz ettiren bu isim, ayn1 anda hem tefsir yazip hem de Rus
isgaline kars fiilf cihada girismis olmasinin verdigi takdir duygusu ve de,
Sibirya yakinindaki serefli esaretinden biiyiik bir cesaret sergileyerek kacip
Istanbul’a gelebilmesinin verdigi hayret duygusu ile beslenen bu séhret
ortaminda, varolusunu ‘rububiyet-ubudiyet’ denklemi icerisinde anlamlandirmis
bir insan olarak yogun sorgulamalar yasayacaktir. Ozellikle “Cocuklar: bile
ihtiyarlatir” dedigi Diinya Savasi yillari, o esnada ve akabinde gordiigii
yikimlarla, onu diinyanin faniligine dair yogun bir muhasebeye sevkedecektir.
Sekiz y1l énce geride biraktig: Istanbul yoktur artik; coklar bu diyar terkedip
topragin altina girmislerdir. Topu topu ii¢ y1l 6nce biraktig1 Van’1 da bulamamus;
yaridan ¢ogu yanmis sehirde, bircok talebesi dahil olmak iizere, ahalinin cogu
oliimle tamsmistir. Bu denli yogun bir 6liim ve yikim tablosu yagsamis bir insani;
tistelik zaten hayatin1 ‘rububiyet-ubudiyet’ denklemi iizerine kurmus bir insani,
faniligi bu kadar asikar bir diinyada fani insanlardan gérdiigii alaka ve kazandigi
sOhret kandirmayacaktir. Ona gore, “Sohret ayn-1 riyadir, zehirli bir baldir.”
Insam aldatir, denklemlerini sarsar ve ancak son dakikada o kaginilmaz 6liim
gercegiyle tanmistirir. Oysa, bir biitiin olarak hayatin, 6liim gercegiyle tutarh bir
aciklamasinin yapilmasi; varolusun 6liim gercegiyle birlikte anlamlandirilmas;
ve o sekilde yasanmasi gerekmektedir.

Bu sorgulamalar, kimi Arapca, kimi Farsca, kimi Tiirkce bir dizi eserin 6nsozii
olur. Bu eserlerden anlasildigi iizere, diinyanin her yoniiyle ona giildiigii; para,
makam, san ve sohret noktasinda oniiniin acildigi boylesi bir vasatta o, diinyanin
giilimseyen bu aldatic1 yiiziiniin gerisindeki fanilik gercegini gorecektir. Sonucta
kendisini terkedecek olanlari, onlar kendisini terketmeden terkedecektir.

Kirk yaslarinda iken yasadigi bu i¢ muhasebenin getirdigi, hayatin ve insanin
anlamina dair derin sorgulama, sonraki bircok eserinde hakikatli birer hatira
olarak anlattig1 yogun bir tefekkiirle oriiliidiir.

Bu sorgulamanin bir de ‘dis’ boyutu vardir. Bu dénem, onun Osmanli’nin



cOkiislinii de artik kacinilmaz gordiigii; dahasi, “Riiyada Bir Hitabe”sinde
gosterdigi gibi, bu ¢oOkiisii nasil bir siirecin izleyecegini de 6ngordiigii bir
dénemdir.

I¢ diinyasinin ve dis diinyanin béylesine koklii bir degisim gegirdigi ortamda,
hayatini eskiden beri ‘rububiyet-ubudiyet’ denklemi iizerinde kurmus olan bir
insan, bu ana yapi sabit kalmakla birlikte, cok ciddi tadilatlara girisecektir.
Abdiilkadir-i Geylani, imam-1 Rabbani, Gazall gibi iistadlarindan hangisinin
yolunu secmesi gerektigini diisiiniirken, Imam-1 Rabbani’nin Mektubat’inda
bulunan ve manidar bir bicimde ‘Mirza Bediiizzaman’a’ hitap eden bir mektupla
karsilasacaktir. (Babasinin adi Mirza’dir). “Tevhid-i kible et; yani yalniz bir
listad sec¢” uyarisi yiiklii bu mektubun getirdigi sorgulamayla, {istadlarinin da
tistad1 olan Kur’an’da ‘tevhid-i kible’ edecek; cifte gerceklige yer tamimayan,
Kur’ani bir tefekkiir insasina girisecektir. Dolayisiyla, gercege bir vahye gerek
olmaksizin yalnizca akilla ulasilabilecegi iddiasini tasiyan her diisiince tarzini
iceren felsefeyi sert bir elestiriye tabi tutacaktir. Akil alettir, usta degil; binektir,
yol gosterici degil. Akil son sinirina dek kullanilmali; ama bu ayrimin farkinda
olarak kullanilmalidir.

Buna karsilik, Kur’an’in, sirf iddialar {izerine kurulmus delilsiz ve ispatsiz bir
imana ¢agirmadiginm da 1srarla vurgulayacaktir. Bilakis, ‘akleden kavimler’e
seslenen Kur’an, getirdigi mesaja iki onemli delil gosterir: kainat ve insan fitrati.
Bu iki alem, ‘afaki’ ve ‘enfiisi’ diye ayrima tabi tutulan iki ayn tefekkiiriin
alamidir. Kur’an, sdylediklerine kainati sahit tutmakta; keza insani 6zelliklerimizi
de sahit gbstermektedir. Bir yanda kainat bir diizen, hikmet, sanat, 6lci.. icinde;
hem de herseyin herseyle bagl oldugu egsiz bir diizen, hikmet, sanat, 6l¢ii i¢inde
var olusuyla Yaraticinin varhigina sahit olmaktadir. Ote yanda ise, insanin i¢
diinyasindaki sevgi, korku, ayrilik, kavusma, sonsuzluk arzusu, bir siginak
arayisl, dayanacagi bir merci arayisi gibi binlerce 6zellik de insani bir
Yaraticinin varligina gétiirmektedir.

Said Nursi, bu noktada, 6zellikle kelamcilar yalniz akla yénelik vurgulari;
tasavvuf ehlini ise, yalmz kalbe yonelik vurgulari itibariyla elestirir. Kur’an’in
‘akleden kalb’ tanimi esliginde, ‘akil-kalb ittifaki’n1 yeniden kurmaya calisir.
Ona gore, gecmiste Imam-1 Gazall, Imam-1 Rabbani gibi bilyiik simalarin yapti
da budur. Bu biitiinliigiin yitirilmesi medrese gelenegini insanin i¢ diinyasina
yonelik derdini bir tefekkiirden mahrum kilarak soguk bir ilmilige mahkim
etmis; tasavvuf ehlinin ise kainat1 tefekkiir noktasinda ¢cogu kez ‘akil goziinii
kapamasi’na yol agmistir. Oysa, ‘akleden kalb’ biitiinliigiine ulasanlar,



‘baskalarinin akil goziinii kapadigi yerde, gozii acik bicimde seyahat etmekte’dir.
Bu gecis siirecinde yazdig1 “Katre” adli eserin 6nsodziinde, bu biitiinliigii
lizerlerine bina ettigi anahtar kavramlar verilmektedir. Bunlar, ‘mana-y1 ismi,’
‘mana-y1 harfi,” ‘ene’ gibi kavramlardir. Kur’an’dan ders alinan bu kavramsal
araclar, kelamcilarin ancak ¢cok dolambach ¢ikarimlar yoluyla Allah’in varhigini
ispat vesilesi kildiklari, tasavvuf ehlinin ise ‘marifet’e ulasmada engel gordiikleri
icin ‘vahdet-i viicud’ gibi doktrinler gelistirmeye mecbur kaldiklar: kainati,
herkesce kullanilabilir bir tefekkiir zemini haline getirmektedir.

Bu bakimdan, Yeni Said’in, ‘Bediiizzaman’ olan Eski Said’i asan bir tefekkiir
sistemi inga ettigi goriiliir. Eski Said daha ziyade cagiyla ve caginin getirdigi
meselelerle yiizlesen biri iken; Yeni Said, caglarin getirdigi meseleleri
karsilamaktadir. Bir biitiin olarak islam tarihini degerlendirmeye tabi tutmakta;
sonugcta ‘bin senedir biriken’ ve Miisliimanlarin ‘kalb-i umumi’sini yaralayan
meseleleri tespit ederek ¢coziim aramaktadir. Saadet Asri1 her noktada tevhidin
korundugu bir ideal durumu temsil ederken; 6ncelikle siyasi alanda bir asinma
yasanmis; iiciincii asirla birlikte tevhidin her yoniiyle parcalanmaya ugradig bir
seyir baglamistir. Besinci asirdan sonra bu seyrin daha bir yogunluk kazandigini
tespit ederek, “Besten simdiye kadar karanliktir” diyen Eski Said, Yeni Said
olarak bu karanlig1 asma yoniinde ¢ok ciddi bir model sunmaktadir. Bu model,
Kur’an’dan alinmistir. Kur’an’a nasil muhatap olunacaginin ve nasil ona gore
yasanacaginin talimini ise, Muhammed-i Arabi (a.s.m.) vermektedir.
Muhammed-i Arabi’ye muhatabiyetin aslin1 ve usuliinii ise, sahabiler
gostermektedir. Sahabilerin 6rnek alindig bir anlayis ve yasayis tislibunun
temsilcisi ise, tabiin basta olmak iizere, selef-i salihin’dir. Ne var ki, Emevilerin
elinde hilafetin saltanata doniismesi ile bir asinma siirecine girilmis; saltanat
siyasetinin istibdada dayali ¢izgisi bir yanda Cebriye gibi sapmalari beslerken,
ote yanda Mu’tezile gibi kargi-akimlara yol agmis; Mu’tezile’nin ‘Kur’an’in
mahliik oldugu’ gibi tezlerle temellendirmeye calistig1 akilci egilim ise, bir
yanda felsefenin islam diinyasina girisine, 6te yanda bu akilci egilime bir tepki
olarak sufi olusumlara zemin hazirlamistir. Oncelikle, iclerinde Hasan-1 Basri,
Ebu Hanife, ibrahim Nehai, Siifyan b. Uyeyne, Siifyan-1 Sevri gibi biiyiik
miictehidlerin yer aldig1 tabiin déneminde; ardindan imam Malik, imam-1 Safii,
Ahmed b. Hanbel, Imam Es’arf gibi biiyiik isimlerin bulundugu ikinci ve {igiincii
asirlarda bu egilim genel bir kabul gérememis ise de, alttan alta gelismeyi
siirdiirmiistiir. Dordiincii asir, ¢6ziilmenin basladig1 asirdir. O giine dek, tevhid
temeline dayal tek bir ‘ilim’ sézkonusu iken; artik bir ayrim yasanmaya
baglamigtir. Dini ilimler-kevni ilimler gibi riskli ayrimlar belirirken; kelam,
hadis, tefsir, fikih gibi dini ilimlerin de bir biitiiniin parcasi olduklar1 halde



ayrismaya basladiklar gozlenmistir. ‘Akleden kalb’lH parcalanmistir. Bu
parcalanma, gerek bilgi, gerek hayat, gerek tefekkiir diizeyinde kendisini olanca
berrakhigiyla géstermektedir. Gerci Imam-1 Gazali, Mevlana Celaleddin-i RGmf,
Abdiilkadir-i Geylani gibi biiyiik simalar bu parcalanmay1 asma yoniinde ciddi
gayretler sarfetmis, en azindan kendi diinyalarinda bunu agmislardir; ama genel
egilim degismemistir.

Yeni Said, giderek giiclenen ve en sonunda modern ¢agda dogrudan Kur’an’a
dahi hiicum edilmesiyle zirvesine ulagsan bu egilime meydan okuma gayreti
icindedir. Bu noktada, ‘sahabe meslegi’ olarak 6zetledigi bir ¢ikis yolu
gormekte; bin tigcyiiz yillik tefekkiir mirasim da bu cercevede bir te’life tabi
tutmaktadir. ‘Sahabe meslegi’ demek, sonraki tiim ¢abalarin hice sayilmasi
demek degildir. Bilakis, meseleyi ¢c6zmedeki basar: diizeyleri her ne olursa
olsun, bu dénemlerin Islami birikiminin bu eksende yogrulmas: demektir. Bu
meslegin icinde Gazali de vardir, Taftazani de, Cami de...

Bu meslegin icinde, eksik ve tek-yanl kalsalar dahi, fikih disiplini de vardir;
tasavvuf ve kelam disiplinleri de... Tiim bu entellektiiel, fikri, kalbi cabalarin bir
biitiin icinde 6ziimsenmesine calisilmaktadir.



Yeni Said ve Risale-i Nur

ESARET SONRASINDA yasanan sorgulama ve arayis, bu arayisin ardindan
gelen Risale-i Nur’un degisik yerlerinde anlatilir. Bir bakima Said’in kirk yillik
hayatinin ve otuz yillik 6greniminin harmanlandigi bu kisa dénem, kisaligiyla
ters orantili bicimde, ¢cok verimli olmustur. Sonraki risalelerinden birinde, bu
arayls donemini aktarirken, Said Nursi sunlarn sdyleyecektir:

“... Ne kadar diisiindiim: ‘Bunun arkasindan mi, yoksa 6tekinin mi, yoksa daha
otekinin mi arkasindan gideyim?’ Tahayyiirde kaldim. Her birinde ayr1 ayr1
cazibedar hasiyetler var. Biriyle iktifa edemiyordum. O tahayyiirde iken, Cenab-1
Hakk’1in rahmetiyle kalbime geldi ki: ‘Bu mubhtelif turuklarin basi ve bu
cedvellerin menbai ve su seyyarelerin giinesi, Kur’an-1 Hakim’dir. Hakik1
tevhid-i kible bunda olur. Oyle ise, en 414 miirsid de ve en mukaddes iistad da
odur.” Ona yapistim, nakis ve perisan istidadim elbette layikiyla o miirsid-i
hakikinin ab-1 hayat hiikmiindeki feyzini massedip alamiyor; fakat ehl-i kalb ve
sahib-i halin derecatina gore o feyzi, o ab-1 hayati yine onun feyziyle
gosterebiliriz. Demek Kur’an’dan gelen o Sozler ve o nurlar, yalniz akli mesail-i
ilmiye degil; belki kalbf, ruhi, hali mesail-i imaniyedir. Ve pek yiiksek ve
kiymetdar maarif-i ilahiyedir.”

Bu cizgide, oncelikle, ‘Risale-i Nur’un fidanhg1’ adini verdigi; sonraki bircok
risalenin adeta anahatlarin1 yazdig1 Mesnevi-i Niriye yazilacaktir. Orijinali
Arapca olan, daha sonra Tiirkce cevirisi yapilan bu eser, Eski Said’in eserlerine
gore, ciddi bir iislup degisimini yansitir. ifadeler daha derunilesmis, anlatim bir
siiriyet boyutu da kazanmis; ama bu yapilirken, fikri 6rgiiniin siliklesmesine asla
miisaade edilmemistir. Bilakis, Mesnevi-i Niriye, “Unsuru’l-Belagat”1 yazan
insanin, orada yazdig: hususlar bilfiil gosterdigi bir eser mahiyetindedir. Mesela
lafz ve mananin bir biitiinliik arzettigi goriiliir. Ayrica, Mesnevi-i Niriye,
yukarida iktibas edilen pasajda belirttigi iizere, Said Nursi’nin akli mesail-i
ilmiye boyutunda kalmayip -makil ve de ilmi bir biitiinliik icinde olmakla
birlikte- kalbe, ruha, duygulara da hitap eden bir tisluba y6nelisinin acik
orneklerini yansitir.

Yakin bir zamanda, Arapca orijinaline dayanarak poetik yonii arastirma konusu
yapilan bu eseri izleyen Siinuhat ise, ismiyle dahi, Yeni Said’in y6nelimini ele
vermektedir. Ardindan Nur’un Ilk Kapisi gelecek; bu iislup yonelimi, temsillere



dayal bir anlatima dogru gelisecektir. Bilindigi kadariyla Hasir Risalesi ile
baglayan Risale-i Nur ise, tislup ve bicim olarak, su ii¢ noktada 6zetlenebilir: (1)
Eserin fikir 6rgiisiinii daha anlasilir kilmak i¢in kullanilan temsiller, (2) belli
temel hususlarin 1srarh bir sekilde tekrari, (3) yalmz akla degil, kalb ve ruha da
hitap eden bir anlatim bigimi. Miiellifimize gore, Risale-i Nur’un iislup ve
bicimini buna gore kurmasi rastgele bir tercih degildir. Temsil ve tekrar,
Kur’an’in i’cazinin iki 6nemli yoniidiir. Yine Kur’an, yalniz akhi degil, kalb ve
ruhu da muhatap almakta; tiim insani duygulari oksamaktadir. Kur’an ayetlerinin
tefsiri mahiyetinde olan, Kur’ani bir temel iizerine insa edilen bir eserin de,
yalniz fikr1 6rgiisii itibariyla degil; tislup ve bicim olarak da Kur’an’1 rehber
edinmesi gerekir. (Bu konunun onu daha Eski Said zamaninda iken megsgul ettigi
goriiliir. Oyle ki, Muhakemat’1nin bir yerinde temsil hususunu sézkonusu ederek,
Mevlana’y1 ve Sadi-i Sirazi’yi dile getirmektedir.)

Bu iislup ve bi¢im {izerine kurulan Risale-i Nur, dil bakimindan da, Arapca,
Farsca ve Tiirkce’nin harmanlandigy; yazildigi giiniin eserlerine gore oldukga
sade, ama olabildigine zengin bir mahiyet arzeder. Her risale, istisnalar bir yana,
o risalenin iizerinde temellendigi Kur’an ayetlerinin zikredilmesiyle baslar. ilgili
metnin icinde de yer yer Arabi asillariyla ayet ve hadislere; kimi zaman Arapca,
Farsca ve hatta Kiirtce deyim ve beyitlere yer verilir. Hemen her risalenin
sonunda, Eski Said’in tefsir ettigi son ayet olan, Bakara siiresinin 32. ayetindeki
bir ifade tekrarlanir ve Resul-i Ekrem’e (a.s.m.) salat ve selam edilir.

Dil noktasindaki bu tercihin 6zel bir kasda dayali oldugu séylenebilir. Boylece,
milli-devletler caginda yalnizca bir dile hapsedilen Miisliiman fertlere, zimnen,
bir dil ticliistinii kavramanin liizumu hatirlatilmaktadir: Kur’an’in indirildigi
lisan olan ve Islam tefekkiiriiniin en seckin érneklerini barindiran Arapga, islami
edebiyatin en seckin 6rneklerinin sunuldugu Farsca, Risale-i Nur’un en 6ncelikli
muhataplarinin konustugu bir medeniyet dili olarak Tiirkce ve miiellifin ana dili
olarak Kiirtce. Eski Said’in en ziyade goniil verdigi projelerin basinda gelen
Medresetii’z-Zehra’da da bu dillere dayal bir egitimi tasarladigi dikkate alinirsa,
bu tercihin sebebi daha bir rahatlikla anlagilir. Ayrica, Arabi ve Farisi ibarelerin,
Kur’an harfleriyle verildiklerini de hatirlatmak gerekir. Burada da, Harf
Devrimini yapan kadronun Islam mirasiyla olan baglar koparma gabasina karst,
siik(inetli ama kararh bir durusu goézlemek miimkiindiir.

Uslup ve dil yoniinden kisaca bu sekilde tanitabilecegimiz Risale-i Nur’un
tefekkiiriinii geregince tanitmak ise, bu boyuttaki bir yazida pek miimkiin
gozilkmemektedir. Bunun icin en iyi tanitici eser, Risale-i Nur’un kendisidir.



Bazi risalelerin ise, Risale-i Nur’un bircok 6zelligini iizerinde tasiyan bir fihriste
hiikmiinde oldugu goriiliir. Mesela “Yirmidordiincii S6z” bdyle bir risaledir.



“Yirmidérdiincii S6z” Ornegi

BU RISALENIN, Risale-i Nur’un genel sistemini cok giizel bir bicimde yansitan
muhteva ve kurgusuna ge¢cmeden, bu tahlilde bize yardimci olacak bazi1 énemli
notlar1 kaydedelim:

(a) Isaratii’l-I’caz tefsirinde, Kur’an’in dért ana maksad iizerinde yiiriidiigiinii
soyleyen Said Nursi, Risale-i Nur’u bu dért unsur iizerine kurmus
bulunmaktadir: tevhid, niibiivvet, hasir, adalet ve ibadet. Bu siralamada bes
unsur bulundugu seklinde aceleci bir itiraz gelebilir. Burada ‘adalet ve ibadet’
tek bir kategoriyi teskil eder. Bunun Kur’ani ‘zuliim’ ve ‘adl’ kavramlarina
dayanan, ayrica Islam diigiiniirlerinin ok giiclii bir muhakemesini yansitan bir
boyutu vardir—ki, yazimizin hacmini asmakla birlikte, calisilmasi gereken bir
husustur bu.

(b) Risale-i Nur’da bu dértliiniin birbirini tazammun ettigi, birbirini gerektirdigi
hususu 1srarla vurgulanir. Bu minvalde, her bir iman esasinin digerini de
icerdigini ve gerektirdigini 6rnekleyen “Dokuzuncu Mesele”de soyle
denilmektedir:

“Iman, alti riikniinden ¢ikan dyle bir vahdani hakikattir ki, tefrik kabul etmez. Ve
oyle bir kiillidir ki, tecezzi kaldirmaz. Ve dyle bir kiilldiir ki, kabil-i inkisam
olmazlar. Ciinki, her bir riikn-ii imani, kendini ispat eden hiiccetleriyle sair
erkan-1 imaniyeyi ispat eder. Herbiri herbirisine gayet kuvvetli bir hiiccet-i azam
olur.”

(c) S6zkonusu edilen dort ana maksadin tigiiniin zaten dogrudan dogruya iman
esaslarindan iicline baktig1 goriiliir. Dordiinciisii olan ‘adalet ve ibadet’in ise, bir
bakima ‘Islamiyet’e baktig1 séylenebilir. Ki, Risale-i Nur, ‘iman’ ve ‘Islam’
arasinda bir ayrimdan ziyade bir biitiinliik oldugunu vurgular. S6zgelimi,
Kastamonu Lahikasi’nda imanin yedi hakikatindan sz edilirken, altisinin alti
iman esasi; yedincisinin ise ‘esas ubudiyet’ diye tanimlanan ‘Islamiyet’ oldugu
belirtilir. Mektubat’ta ise, ‘imansiz isldmiyet’in de, ‘Isldmiyetsiz iman’in da
kurtulus vesilesi olamayacag belirtilerek, ikisi arasindaki her tiirlii sekiiler
ayrimin gecersizligi ve tutarsizhigi anlatilir.

(d) Iman icin ise, Risale-i Nur’da, ikili bir tasnifte bulunulur: taklidi iman ve



tahkiki iman. Taklidl imanda bir iman ikrarinda bulunulmakta; ama bu imam
delillendirme gibi bir cabaya girilmemektedir. Bu tavr1 “Biitiin bunlar yaratan
Allah’tir” gibi bir genellemeyle 6zetleyen Risale-i Nur, bdylesi bir genellemenin
‘sirk’ tehlikesini bertaraf edemedigine 1srarla dikkat ceker. Sirkin bulasmadigi
sahih bir iman, her bir seyde Yaraticinin miihriinii goérebilmekle miimkiindiir. Bu
ise, ciddi ve daimi bir ‘tahkik’i gerektirir. Bu ‘tahkik’ siirecinde insan Rabbini
ona tanitan dort ‘kiilli muarrif’le tanisacaktir: Kur’an, Muhammed-i Arabi
(a.s.m.), kainat, ve de ‘fitrat-1 zisuur’ olan vicdan.

(e) ‘Iman-1 tahkiki’ calismasinda ise, ‘marifetullah,” ‘muhabbetullah’ ve ‘lezzet-i
ruhaniye’ diye siralanan bir siire¢ yasanir. Insanoglu, kullugunun geregini, ancak
marifetullah, muhabbetullah ve lezzet-i ruhaniyedeki gelisimi nisbetinde yerine
getirebilir. Rabbinin emirlerini hakkiyla yerine getirmesi, bu emirleri yerine
getirmekten lezzet almasiyla miimkiindiir. Bu emirleri lezzet alarak yerine
getirmesi ise, emri veren Rabbini sevmesiyle miimkiin olur. O’nu sevmesi ise,
ancak O’nu tammasiyla miimkiindiir. Bu bakimdan, ‘Islami’ bir hayatin ingasi
icin, daimi bir ‘imani’ talimin yasanmasi gerekmektedir. (Bu noktada,
marifetullahin Allah’in giizel isimlerini tamimada yatay ve dikey bir ilerleme
olarak ele alindigim belirtelim. “Yatay ilerleme’ derken, Allah’1 yalniz bir
ismiyle degil, tiim isimleriyle tanimay1; ‘dikey ilerleme’ derken, her bir ismin
yalniz bir noktada taninmasini degil, her diizeyde taninmasini kastediyoruz.
Sozgelimi, Allah’1 yalmz Yaratici olarak tanimakla kalmayip, Kadir, Alim,
Rahim, Hakim, Hakim, Munazzim, Musavvir, Muhy1 gibi sair isimleriyle de
tamimak birinci ilerlemenin 6rnegidir. Halik ismini 6rnek alirsak; Allah’1 yalmz
beni yaratan olarak gérmekle kalmayip, biitiin insanlar1 yaratan, biitiin canlilar1
yaratan, biitiin diinyay yaratan, biitiin kainat1 yaratan, biitiin kainati bir kez
yaratip birakmis olmayip her an yeniden yaratan olarak tamimak ise ikinci
ilerlemenin 6rnegidir.)

Bu notlardan sonra, yeniden “Yirmidordiincii S6z”e gelelim. Bu risale beg
‘dal’dan olusur ve ancak besinci dala ¢ikildiginda ‘meyve’ler devsirilir. Birinci
dalda, Kur’an’in en ziyade {izerinde durdugu, Risale-i Nur’un da en ziyade
calistigr husus s6zkonusu edilir: Esma-i Hiisna. Allah’in giizel isimlerine,
yukarida kisaca ifade etmeye calistigimiz sekilde, bir biitiin olarak ve en {ist
derecede muhatap olmanin geregi vurgulanir. Kainat icindeki her bir tiirde, hatta
insanlar arasindaki farkli mizacglarda baska bagka isimler 6ne cikar. Bununla
birlikte, herkes, onda daha baskin konumda goziiken bu isimden baslayarak,
Rabbinin biitiin isimlerine ulasmak zorundadir. Ciinkii bu isimlerin her biri
digerlerini de gerektirir. imanin tamam olmasi, Allah’1 biitiin giizel isimleriyle



tamimakla miimkiindiir. Bu gerceklesmezse, yani insan “her bir ismin cilvesinden
sair esmaya intikal etmezse zarar eder. Mesela, Kadir ve Halik isminin eserini
gorse, Alim ismini gérmezse gaflet ve tabiat dalaletine diisebilir.”

Marifetullaha dair bu birinci dalin ardindan, ikinci dal gelir. Bu dalda, insan1
hakikate ulastiran yollar, ‘ziihre,” ‘katre’ ve ‘resha’ sembolleri icinde anlatilir. Bu
yollar icinde hakikate en kisa, en genis, en umumi ve en {ist derecede ulastiran
yolun Kur’an’in glzdlgl ve Peygamberm (a.s.m.) gosterdigi yol oldugu aciklanir.
Ciinkii, Kur’an ‘Ars-1 Azamdan, Ism-i Azamdan, biitiin isimlerin mertebe-i
azamindan’ niizul etmektedir. Resul-i Ekrem de, ‘biitiin esmanin mertebe-i
azamlarinin mazhari ve biitiin enbiyanin serveri’dir.

Uciincii dalda ise, konunun, deyim yerindeyse ‘teknik’ bir alana kaydig1 gériiliir:
hadisler. Hadislerin sahihligini tartisma konusu yapanlar sézkonusu edilir ve
cevaben oniki husus siralanir. Ilk anda, bu bahis ilk iki bahisle alakasiz gibi
goriliir. Oysa, eger hadisler devreden kaldirilirsa herkes kendi aklini rehber
edinerek Kur’an’1 yorumlamaya kalkisacak; Resul-i Ekrem’in (a.s.m.) rehberligi
ve slinneti ortadan kalkacaktir. Kur’an’a nasil muhatap olunacaginin ve
hayatimizin ona gore nasil yasanacaginin fiilt 6rnegi olan Resul-i Ekrem’in
(a.s.m.) dersine muhatap olmaksizin sahih ve kamil bir imana ulasmak ise,
miimkiin degildir. Bu bakimdan, hadislerin sihhatine iliskin sézkonusu dal,
Risale-i Nur’un genelinde 1srarla vurgulanan ‘sahabe meslegi’nin yerlesmesi;
Stinnetine tabi olunarak, Resul-i Ekrem’in rehber alinmasi; o rehberin gosterdigi
sekilde Kur’ an’a muhatap olarak marifetullah ve muhabbetullaha ulasilmasi
acisindan kritik bir énem tasimaktadir.

Dordiincii dalda, Cenab-1 Hakk’in dért nevi kulu oldugu anlatilir: melekler,
cansiz varliklar ve bitkiler, hayvanlar ve insanlar. Bu dal, kainata ve icindeki her
bir seye ubudiyet suuru icinde, birer kul olarak bakmay1 dgretmektedir. Ote
yandan, cismi itibariyla cansizlari, organizma itibariyla hayvanlari, kalb ve ruh
gibi latifeler itibariyla melekleri andirdig belirtilen insanin, ‘kiigiik bir kainat’
niteligi tasidigina; her bir nev’in ibadetlerini biinyesinde barindirdigina dikkat
cekilir. Bu cercevede, her birinin her bir isi ‘ibadet’ hilkkmiinde olan sair
mahliikata kiyasla, insanin da biitiin hayatin1 ubudiyet suuruyla diizenlemesi;
biitiin 6zelliklerini birer ubudiyet vesilesi kilmasi zarureti vurgulanir.

Besinci dal, bu dort dala dayanan bir final hiitkmiindedir. “Birinci meyve”sinde
sevgi lizerinde durularak, insanin tiim kainatin sebeb-i viicudu hiikmiindeki
sevgiyi hangi adrese yoneltecegi sorgulanir: Hicbir 6zelligi kendinden olmayan



oliimlii sahsina mi, hepsi de yaratilmis ve 6liimlii olan diger varliklara mu,
kendisini ve kainati yaratan Zata mi1? Adres, ‘muhabbetullah’ olarak belirecek;
buna goétiiren yol ise, su Kur’ani fermanla ifade edilecektir: “Eger Allah’1
seviyorsaniz, Habibine tabi olunuz!”

Ikinci meyvede insana verilmis 6zellikler iizerinde durularak, ‘insaniyet’in
kemalini bulmasinin ‘insaniyet-i kiibra olan Islamiyet’le miimkiin oldugu
anlatilmaktadir. ‘Insaniyet-Islamiyet’ paralelligi, Risale-i Nur’un en énemli
vurgulan arasindadir. Bircok risalede, gercek bir Miisliiman olmanin insani
ozelliklerin kullanimina ve gelisimine baktig1; insanin insanligini
gerceklestirmesinin ise Isldmiyet ve iman dairesinde miimkiin oldugu
orneklendirilir. Insan olmak, iman etmek, Miisliiman olmak, birbirini gerektiren
konumlardir.

Uciincii meyvede ise, kelimenin tam anlamiyla insan olan, kelimenin tam
anlamiyla iman eden ve kelimenin tam anlamiyla Miisliiman olan Hz.
Muhammed’in (a.s.m.) siinneti ele alinmaktadir. Buna gore, ancak “siinnet-i
seniyyeye tatbik-i amel etmekle bu fani 6miirde, baki meyveler verecek bir
hayat-1 ebediyyeye medar olacak olan faideler elde edilir.” Zira, insan1 su kainat
icinde Kendisini taniy1p ibadet etsin diye yaratan Rabbin isimlerinin cilveleri,
‘seriat ve siinnet-i seniyyenin ahkamlari icinde’ goriinmektedir.

Dérdiincii ve besinci meyveler ise, burada 6zetlemekten aciz kaldigimiz ¢cok
anlamli ¢6ziimlemeler icerir. Dérdiincii meyve, ta birinci ve ikinci dalda
vurgulanan hususlara da atifta bulunarak ii¢ semavi dine mensup olanlarin
tahlilini yaparken, besinci dal bu risaleyi 6zetler ve sonug olarak bizi Hz.
Ibrahim’in tavriyla basbasa birakir. Musa’nin da (a.s.), Hz. isa’nin da (a.s.), Hz.
Muhammed’in de (a.s.m.) atas1 olan Ibrahim (a.s.), Kur’an’da biitiin insanliga
ders verilen bir kissa icinde vurgulanan “La uhibbul afilin/Ben kaybolup
gidenleri sevmem” soziiyle, bize verilmis 6zellikleri nasil Yaraticiy1 tanimada
kullanacagimizi géstermektedir. Kaybolup gidenleri sevmeyen insan, elbette
Sonsuz olani arayacaktir. Yeter ki insani 6zelliklerini gizleyip oértmesin ve
kullansin. (“Yirmidordiincii S6z”iin final paragrafina damgasini vuran bu
Ibrahimi soziin afaki tefekkiir ile enfiisi tefekkiirii bulusturduguna da dikkat
cekelim: bir tarafta ‘ufiile gidenler’ ve ‘ufiile gidis;’ diger tarafta ‘sevmem.’)

Bu orgii icinde gelisen “Yirmidordiincii S6z” Risale-i Nur’un temel
karakteristigini ve genel portresini en iyi 6zetleyen risalelerden biridir. Burada
adeta bir ‘aksiyon’ biciminde ele alinan hususlarin ise, bagka risalelerde izah ve



ispat edildigi goriilmektedir. Mesela, “Onuncu S6z” 6ldiikten sonra dirilisin,
“Yirmidokuzuncu S6z” melekler ve ruhun, “Yirmialtinct Mektub”un birinci
mebhasi Kur’an’in Allah kelami oldugunun, “Yirmibesinci S6z” Kur’an’in
mucizeliginin, “Ondokuzuncu S6z” Muhammed-i Arabi’nin (a.s.m.)
peygamberliginin ispatina adanmis eserlerdir. Keza “Onbirinci Lem’a” 6zelde
Peygamberin siinnetini, “Yirmiti¢lincii S6z” 6zelde insani, “Yirmiikinci S6z”
ozelde kainati calismaktadir. “Yirmidordiincii S6z”de test edilmemis bir hipotez
gibi goriinen bircok konunun, baska bircok risalede calisilip delillendirildigi
unutulmamalidir.

Alemi ve insan1 bu sekilde yorumlayan Risale-i Nur’un, hayata, tarihe ve bugiine
bakisinin da bu yorum cercevesinde gelistigi goriilecektir. O, toplumlar1 ve
devletleri degil, ‘insan’1 merkez almasiyla, biitiin insanlig1 kusatan bir
coziimleme gerceklestirmekte ve biitiin insanlig1 muhatap alan bir ¢agrida
bulunmaktadir. Biitiin insanlar ayni temel 6zelliklerle yaratildigina gore, bir
insan icin gecerli olan, tiim insanlar i¢in de gegerlidir. Yine, ‘insan’ merkez
alindigl icin, radikal bir devrimi veya siyaset—eksenli bir déniisiimii esas edinen
dayatmaci, tepeden-inmeci bir modele acikca muhalefet edilmektedir. Onun
ozellikle Miisliiman kesim tarafindan hala daha anlasilamayan siyaset
yorumunun, bu durusuyla kesin bir ilgisi vardir.

Keza, ‘tahkiki iman’ tizerindeki vurgusu, dogmatik ve taassup yiiklii bir tavri
kesinkes dislamaktadir. Yine tahkiki iman tizerindeki vurgusudur ki, afaki
tefekkiir alani olarak kainata, enfiisi tefekkiir alani olarak insanin i¢ diinyasina
uzanan yogun bir dikkati beslemektedir.

Onun ibadet ve ubudiyet iizerindeki vurgusu ise, hayatin her alanini kusatan; laik
ayrimlarin, sekiiler boliimlemelerin siginak bulamadig kiilli, biitiinciil bir hayat
vizyonu saglamaktadir. ‘Adalet ve ibadet’i bir biitiin icinde ele almasi, ‘adalet-i
mahza’ izerindeki hassasiyetini netice vermektedir. Bu hassasiyet ise, Asr-1
Saadetin ardindan gelen tiim dénemleri Hz. Ali’nin hakl ‘adalet-i mahza’
ictihadini eksen alan bir tahlile tabi tutmasin saglamaktadir. Hilafet-saltanat
ayrimini yapabilmesi; saltanat sinifina giren biitiin yonetimleri mesrulastirma
adina zoraki tevillere girismemesi, bununla ilgilidir. Ustelik, bu noktada, Ehl-i
Stinnet ile Sia arasindaki onii¢ asirlik gerilimin ilaci olacak bir tahlile ulagsmistir.
Sia’da, Ehl-i Siinnetin ‘asayise ilismeme’ adina saltanat rejimlerinin zuliimlerine
seyirci kaldig1 seklinde yaygin bir kanaat vardir. Ehl-i Siinnette ise, S1a’nin
‘adalet-i mahza’ élciisiinii yanls tatbik ederek Islam dairesinde siirekli bir
muhalefet ve i¢-catisma tirettigi seklinde bir kanaat mevcuttur. Risale-i Nur’un



ise, Ehl-i Siinnetin ‘asayise ilismeme’ tavrini Hz. Ali’nin (dolayisiyla S1a’nin)
‘adalet—i mahza’ 6lciisiiyle acikladig1 goriilmektedir.

Yine ‘adalet-i mahza’ iizerindeki bu hassasiyet, Risale-i Nur’un “Birinin
hatasiyla baskasi; ailesi, akrabasi, kdyti, milleti mes’ul olmaz” gibi, “Bir insan,
bir hatasindan dolayi, biitiin halleriyle mahk{im edilemez” gibi, “Kafirin her
sifat1 kafir olmak lazim gelmez” gibi ¢ok incelikli 6l¢iiler sunmasini saglamistir.
Onun siyaset karsisindaki tavrini belirleyen bir unsur da, bu adalet vurgusudur.

Onun Kur’an ve siinnet {izerindeki vurgusu da, benzer tazammunlar1 beraberinde
getirmektedir. Vahyin mutlak yol gostericiligi hususunda imam-1 Safil ve imam-1
Es’ari gibi selefin ¢izgisini izleyen Risale-i Nur, yasadigimiz asr1 bu cercevede
yorumlayacaktir: Akil tek basina hakikate yol bulamaz, vahyin yol
gostericiligine ihtiya¢ duyar ise, vahyin gelmedigi veya gizlendigi toplumlarin
durumu ne olacaktir? Bu noktada, su asirda yasanan cagdas tufanla hak dinin
gizlendigi toplumlar ‘ehl-i fetret’ olarak tanimlayan Risale-i Nur, onlara dair
sefkatli tahliller sunmaktadir. Yine vahye yonelik bu vurgunun paralelinde,
toptanciliktan uzak bir bicimde “Avrupa ikidir” ayrimi yapilacak; maddeci bir
hayat tarzim insanhiga zerkeden Avrupa ile ‘Isevilik din-i hakikisinden aldig1
feyz ile hayat-1 ictimaiye-i begeriyeye nafi san’atlar1 ve adalet ve hakkaniyete
hizmet eden fiinunlar takip eden’ Avrupa ayr tutulacaktir. Bu vizyon toptanci
bir Bat1 aleyhtarligin1 da 6nleyen; 6te yandan Batinin Kur’an ve siinnetin
sundugu olciilere denk diismeyen 6zelliklerinden de kesinlikle uzak duran bir
denge halini saglayici bir boyut da tasimaktadir. Risale-i Nur’un demokrasi gibi
‘Bat1 kdkenli’ olusumlara bakisi, bu eksende gelisecektir. Onun sosyal ve siyasi
diizlemdeki baska hususlara bakisi da, yine Kur’an ve siinnete yonelik
vurgusunun tazammunlarini tagimaktadir.

Bu cercevede, Risale-i Nur’un su anlamli tavrini da belirtmek gerekir. Bati
diinyast ile Islam diinyas: arasinda hep gerilimli bir miinasebet mevcut
olagelmistir. Miisliiman toplumlarda Bati1 hep Hagli imajiyla akillara
gelmektedir. Hala daha bu tavir siirmektedir. Batinin kapitalizmi, emperyalizmi
ve tiim sekiiler icraat1 da, bu imaj esliginde Hiristiyanlik hanesine yazilmaktadir.
Batida yasanan bu gelisme en basta Hiristiyanlig1 hedef aliyor oldugu halde, bu
boyledir. Oysa Risale-i Nur bu aligsilmis Hiristiyan-Miisliiman gerilimini
onemsiz kilan cok daha biiyiik ve evrensel bir olguya dikkat ceker. U¢ semavi
dini de hedef alan bir inang¢sizlik kasirgasinin varligina isaret ederek, bu semavi
dinlere mensup olanlarin birbiri ile didismesini bu ortak diigman lehine yazilmis
bir hareket olarak goriir. Buna karsi, Miisliimanlarla Hiristiyanlarin aralarindaki



ihtilafh konulari en azindan ortak diismanin hepsini hedef aldig1 boylesi bir
ortamda tartismamalarini ister. Onun Miisliiman-Hiristiyan diyalogunu 6ngoéren
bu tavri; bunu bir 6ngorii olmakla birakmayip fiiliyata gecirmesi; mesela
Vatikan’a, “Onlarin da buna ihtiyaci var” diyerek risaleleri gondermesi, tte
yandan Fener patrigini ziyaret etmesi ¢cok anlamlidir.

Ne var ki, onun bu kabil tavirlarinin, kurdugu genel cerceveyle baglantisi
yeterince islenip vurgulanmamis; sonucta bu dengeli, 6l¢iilii ve tutarh tavirlar
umuma mal olmamistir. Eger bu tavirlarin her biri bir problemin temel bir
boyutunu yakaliyorsa, ki zannimizca 6yledir, iizerlerinde ¢ok yogun ve cok ciddi
caligsmalar yapilmasi gerekiyor demektir.

Gercekten Risale-i Nur gerek temel cercevesi, gerek bu cerceve icinde ele aldig:
meseleler, gerek paralel bir unsur olarak sundugu tazammunlar itibariyla,
oniimiize anlamh bir biitiin sunmaktadir. Iman iizerinde temellenen ve insan
esas alan bir yaklasimla, caga, hayata ve kainata dair anlaml ¢oziimler
onermektedir. Insana Rabbini tanitip, onu Rabbinin su diinyay1 ve insani yaratis
amacina uygun bicimde yasamaya cagirmakta; diinyay1 her bakimdan felakete
atan ve en 6nemlisi ebedi bir helakete siiriikleyen nefsaniliklerle miicadeleye
davet etmektedir.

Sozgelimi, ‘ekoloji’nin adinin bile konulmadig: bir zamanda, 1936 yilinda
yazdig bir eserde, Allah’in bir isminin Kuddiis oldugunu belirterek, ‘insanin pis
eli bulasmamak sartiyla’ biitiin kainatta goriilen temizligin ve dengenin bu ismin
delili oldugunu anlatir Said Nursi. Ve insanin da, bu ismin geregine gore
yasay1p, Kuddiis, yani mutlak anlamda temiz ve pak olan Yaraticinin bu ismine
layik bir kulluk sergilemesini ister. Baska bir eseri ise, insanlarin DDT’lerle
durmaksizin sinek 6ldiirdiigii bir dénemde, ‘sinek’lere ayrilmistir. Her bir
sinegin Allah’in bir temizlik memuru oldugunu ve Rabbini tanittigini1 vurgulayan
bu eser; sineklerin kendilerini rahatsiz etmelerinden sikayetci insanlara, tam bir
gorev askiyla hi¢c bos durmaksizin calisan sineklere bu kadar is birakmayacak bir
temizlik icinde olmalarini 6nermektedir.

Bu iki eserin de hapishanede yazilmis olmasi ise, imanin insana nasil bir acilim,
aydinlik, zenginlik ve genislik kazandirdiginin; dar ve karanlik koguslarin bile
bu aydinliga ve genislige engel olamadiginin belgesidir.

Imandan gelen bu aydinlik ve genisliktir ki, bir insanin kalbine dogan Risale-i
Nur’a tiim diinyay1 kusatan, tiim insanlara ulasan bir boyut kazandirir. Nitekim,



bu degerli eser bugiin diinyanin yalnizca bu bolgesiyle sinirli kalmaksizin,
milyonlarca insana iman regetesi sunuyor; varolusuna dair, Kur’ani bir aciklama
getiriyor.

Hayatinin son otuzbes yilini, onca ihtiyarligina ragmen akil almaz baski ve
eziyetler icinde geciren; ama boylesi bir vasatta, Rabbinin giizel isimlerine
muhatap olusun verdigi cennet-misal bir iklim sunan Risale-i Nur miiellifi,
faniligini ve ahiretin bir tarlasi olusunu 1srarla vurguladigi su diinyaya cok giizel
tohumlar ekerek goceli kirk yil oldu. Ama ardinda biraktigi, zaten yasarken dahi
sahsina degil ona dikkatleri yonelttigi Risale-i Nur, milli-devletlerin dar
sinirlarini asiyor; hangi devlete ve ulusa mensup olurlarsa olsunlar, su diinyada
bulunusunun cevabin arastiran nice insan tarafindan okunuyor.

Gerci onu fani bir diinyada kurulmus fani bir devletin ‘beka’sina deva bulmak
icin istimale yeltenenler; Tiirkiye sinirlarina mal edenler, Osmanl tarihine tevdi
edenler de mevcut. Buna ragmen, o, Avustralya’dan Kanada’ya, Malezya’dan
Fas’a uzanan bir cografyaya; kisacasi insana, dolayisiyla her bir insana hitap
eden bir istidat tasidigini belgeliyor.

Buna ragmen, onun kurdugu biitiiniin geregince calisildigimi s6ylemek miimkiin
degil. Kurdugu tefekkiiriin nerelere uzandigi, hangi meselelere karsilik geldigi,
hangi karanliklar aydinlatmaya yoneldigi tam anlamiyla kesfedilmis degil.

Altibin sayfalik Risale-i Nur’un soyledigi cok sey var. Ama, bu sdylediklerinin
kesfi icin ¢ok ciddi iki engelin asilmasi gerekiyor. Bir yanda onu iilfet
perdelerine ve hakim paradigmalar cukuruna hapseden tembelce
muhatabiyetlerin; 6te yanda, ona muhatap olmamakta 1srar gibi anlasilmaz bir
inat icinde sergilenen ilm1 enaniyetlerin agilmasi. Bu iki unsur, bu pirlantanin
layik oldugu yerde olmasim simdilik engelliyor.

Ama hergeye ragmen, o bir miicevherdir. Kapal kutular i¢inde kalmasi degerini
diistirmeyecektir. Onu layikinca degerlendirip akil ve goniil vitrinlerinin miitena
bir yerine yerlestirecek liyakatli muhataplarim bir giin elbette bulacaktir. G6ziinii
kapayan, giinesi yok etmis olmaz; giindiizii kendine gece yapar.
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IKINCI BOLUM
Yansimalar

“Risale-i Nur...
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ne sarkin malimatindan, ulimundan;
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ve ne de garbin felsefe ve fiinunundan gelmis bir mal
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ve onlardan iktibas edilmis bir nur degildir.
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Belki, semavi olan Kur’an’in
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sark ve garbin fevkindeki yiiksek mertebe-i arsisinden iktibas edilmistir.”
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Tevhid-Sirk Ikilemi
I-

HAYATIM BOYUNCA en ziyade korktugum seylerden biri, yar1 yolda kalmak
yahut yar1 yolda birakmaktir. Iman iilkesi, bir faninin tam anlamiyla kusatmasi
imkansiz bir tilkedir; zira her an, Zat-1 Hayy-1 Kayylim’un giizel isimlerinin yeni
cilveleri sergilenmektedir. Ote yandan, her bir isim birbirine bakmaktadir ve bu
birbirine bakiglarin suuruna varilmasi zaten uzun zamanlar almaktadir. Ayrica,
her bir iman hakikatinden aklin hissesi, kalbin hissesi, duygularin hissesi,
latifelerin hissesi ayri olduguna; mesela kalb hakikati teslim ettigi anda duygular
ve bilhassa nefis heniiz teslim olamamis halde bulunduguna goére, bu yoénde de
daimi bir ¢caba gerekmektedir.

Soziin kisasi, iman hig¢ bitmeyen bir yolculuktur. Ama o yolculuga heniiz
bagladigi an ‘meseleyi bitirdigi’ni sananlar vardir. Béylelerin benzini fazla
zaman gecmeden bitmekte; hayat binegi tokezlemektedir.

Ve, goren gozler, bu zamanda tokezlemelerin hi¢ de az olmadigin1 gérmektedir.
Su zaman, tokezlemenin asil, sapasaglam kalmanin ise zor ve istisna oldugu bir
zaman dilimidir.

Peki, neden tokezleme asildir da, sapasaglam kalma asil degildir? Bu,
kacinilmaz bir hal midir; yoksa, baz1 ihmal ve atlamalardan dolay1r m1 hadisatin
seyri bu sekilde gerceklesmektedir?

Kur’an’in ve onun aydinliginda Risale-i Nur’un verdigi derslere baktigimda, bu
hazin tablo, bugiiniin ‘elhamdiilillah miisliiman’ pek ¢ok insaninda, hatta
bugiiniin ehl-i dininde ¢ok manidar ihmalleri, atlamalari, kaymalar1 ve de yar1
yolda kalmalari belgelemektedir.

Bu ihmal yahut ‘atlama’larin en basinda geleni ise, insanin tercihinin iman-kiifiir
tercihine miinhasir kilinmasi; bu ilk tercihin ardindan gelmesi gereken diger
tercihlerin gérmezden gelinmesidir.

Oysa, Kur’an’dan anlasilan odur ki, bu, tercihlerin ilkidir. Hemen ardindan, iman
sikki icinde yeni bir tercih giindeme gelmektedir: Tevhid-sirk tercihi. Iman,



ancak tevhid iceriyorsa, imandir; yoksa, zihinde veya kalbde Allah’in yanisira
‘daha diisiik’ riitbeli bagkaca ilahlar da mevcutsa, bu sahih bir iman ikrar1
degildir. Kur’an, “Gokleri ve yeri yaratan Allah’tir” deyip ‘hala inkar
edenler’den s6z ediyorsa, bunun icindir. Hem, eger tevhidi bir iman s6zkonusu
degilse, varolan sirk derelerinin yolu sira, insan tekrar kiifiir-inkar-isyan-tugyan
batakliklarina dogru cekilmektedir.

Iman-kiifiir tercihinde iman; tevhid-sirk tercihinde tevhid sikki isaretlendiginde
de mesele bitmemektedir. Bu kez karsimiza cikan, ‘amiyane tevhid-hakiki
tevhid’ tercihidir. Risale-i Nur’un bircok yerinde izah edildigi iizere, dalaletin
fen ve felsefeden gelmedigi eski zamanda belki amiyane tevhid necat vesilesi
olabilmektedir; ama bu zamanda, imani siiphelere atan bunca sorulara ve kiigiik
yastan itibaren kulagimiza iiflenen kiifrani ‘hazir cevap’lara mukabil, ‘tahkiki bir
iman,’ ‘tahkiki bir tevhid’ gerekmektedir. Yok eger amiyane tevhid yeterli
gortiliirse, bu kez, Yirmiikinci S6z’iin o giizelim misalinin ortaya koydugu tizere,
‘cok hirsizlik’lar, yani sirk tehlikesi kapida beklemektedir. Sirk ise, daha kotii
batakliklara giden siirecin baslangic1 mesabesindedir.

Tahkiki iman ve tahkik sonucu ulagilmis hakiki tevhid ile de mesele
bitmemektedir. Bu kez, yakini ve hakiki bir tevhidin mertebeleri olarak
ilmelyakin, aynelyakin, hakkalyakin mertebeleri kendini gostermektedir. Ilkini
yeterli goren, ihtimal ki, yalniz akh ikna yahut nefsi ilzam eden bir imanla
yetinecektir. Bu, belki o insanin imanini gercekten siiphelerden kurtaracak; ama
duygularinin da ikna oldugu ‘aynelyakin’ bir imana gore cok cok geride
kalacaktir. Ilmelyakin bir iman, duygular da tam ikna olmadig icin, ola ki amel}
ihmallere mani olamayacaktir. Oysa, aynelyakin bir iman, ‘muhabbetullah’ ve
‘lezzet-i ruhaniye’nin de tadildigi, dolayisiyla emr-i ilahinin geregi olan salih
amellerin zoraki degil, seve seve yapildig bir iklime insan1 sevkedecektir.

Maamafih, amel-i salihe gelindiginde de is bitiyor degildir. Insan, bu noktada da
eger tahkiki ve hassasiyeti elden yitirir; mesela nefsine bir hisse verir, bir derece
kibirlenir ise, bu kez Kur’an’in ‘amellerin iptal olmasi’na isaret eden ‘habitat
a’maluhum’ sirn kapida beklemektedir. Ki hem bu duruma, hem bu durumun
ilacina, Resul-i Ekrem (a.s.m.) “Ve heleke’l-amiliine ille’l-muhlis@in” hadisiyle
dikkat cekmektedir. Bu kez karsi karsiya olunan tercih, ihlash amel ile ihlas-
oziirlii amel tercihidir. Allah ihlasi nasip ettiginde ise, imtihan gene bitmez. Zira,
insan, “Ben ihlashyim” dedigi anda ihlas kulesinden asagilara diismeye
baslamustir. Yani, hadisin ihbariyla, “Ihlash olanlar da biiyiik bir tehlike
lizeredirler.”



Velhasil, iman yolculugu hi¢ bitmeyen bir siirectir; ve her an yeni tercihler ve
tehlikeler ile karsi karsiya olunan, ama her bir tehlike asildiginda bir kat daha
mesafe alinan bu yolculukta insan tekrar tekrar denenmektedir.

Her insan, 6miir boyu, her tiirlii diisiik maddeden arinmis, saf, katisiksiz, halis
altin1 elde etmek icin asama agama gerceklestirilen kimyevi islemlere benzer bir
siireci yasar bir bakima...

Bu is boyle bilinince, Risale-i Nur gibi eserlerin kiymeti bilinmektedir.

Bu is boyle bilinmezse, Risale-i Nur gibi eserler ya ‘hikaye’ yahut ‘fazlalik’
olarak gelmektedir.



Tevhid-Sirk Ikilemi
-II-

KUR’AN-I MUBIN, “Gékleri ve yeri yaratan kimdir?” diye soruldugunda
“Allah” diyen, ama ‘hala inkar eden’ insanlardan sz eder. Yine Kur’an, ‘Allah
yalniz olarak anildiginda kalbleri sikisan’lar1 haber verir. Zat-1 Ziilcelal, yine
Kur’an’da, bu durumda olanlara hitaben s6yle buyurur: “Allah yalniz olarak
anildig1 zaman inkar edersiniz. Ve eger O’na ortak kosulursa, inanirsiniz.”

Bu ayetler, iman-kiifiir ikileminde ‘iman’1 tercih etmekle isin bitmediginin; bu
imanin ‘tevhid’ de igeriyor olmasi gerektiginin net bir ifadesidir. ‘Allah’1
ananlar’ belki kiifre kars1 imani tercih ediyor géziitkmektedir; ama gercekten
mii’min olanlar, ‘Allah’1 yalmz olarak ananlar’dir. Allah’1, pesine esler ve
ortaklar kogarak ananlar degil.

Yoksa, tiim insanlik tarihi boyunca, Allah’1 hepten inkar eden, hasa “Allah
yoktur” diyen ¢ok az insan yasamistir. Bu konuda en kotii sohret sahibi filozoflar
cizgisinde dahi, Allah’in varhgini kabul edenler, “Allah yok” diyenlerden kat kat
fazladir. Pek cok filozofu ve de felsefe cizgisini niibiivvet ¢izgisinin rakibi ve
diisman kilan, “Allah yok” demeleri degil; var olan Allah’a esler ve ortaklar
kosmalaridir. Allah’1 bir ilah olarak kabul etmekle birlikte, ya insani, ya tabiati,
ya maddeyi, ya ‘sebepler’i, ya devleti, ya belli bir sahs1 veya bunlarin tamamini
ilahlagtirmalandir. Sirkle bulagsmis bir iman gercekten iman sayilacak olsa,
diinya tizerindeki inkarcilarin sayisi, su ¢agda bile herhalde yiizde 2’yi
asmayacaktir. Ve, sirke bulasmis bir iman gercekten iman sayilacak idiyse, bir
Resul-i Ekrem’in (a.s.m.), hatta Kur’an-1 Hakim’in varlig1 da —hasa— gereksizdir.

Zira, Resul-i Ekrem’in iclerinden ¢iktig1, Kur’an’in da ilk muhatabi olan
insanlar, Allah’1 yok sayan insanlar degildir. Bilakis, aralarinda yaptiklar
sozlesmelerin ilk ciimlesi “Bismik Allahumme” yani “Allah’1m, Senin adinla”
olan insanlardir. Ama, yine onlarin ‘erbaben min diinillah’1 da vardir.
Kendilerince bir ‘uluhiyet hiyerarsisi’ kurmuslardir. Allah, el-11ah’tir, en iistiin
ilahtir; 1akin ona bagli, ondan asag1 ve onunla insan arasinda araci baskaca
ilahlar da bulunmaktadir. Ve bu sirk bulasigi inanc, insana ‘hepten inkar
etmekten iyi’ gibi goziikse bile, vakianin boyle olmadigi, Resul-i Ekrem’in en
kat1 ve en acimasiz diismanlarinin Mekke miisrikleri olmasindan anlagilmaktadir.



Sirk, ‘kiifr’e kiyasla ‘ehven-i ser’ degildir. Bilakis, imanin giizelliginin biitiin
giizelligiyle, kiifriin ve inkarin ¢irkinliginin biitiin ¢irkinligiyle goriilmesini,
dolayisiyla net tercihler yapilmasini hayat boyu engelleyen bir durumdur. Insani
ne ugan ne kosan, ne kus ne deve kilan miithis bir kaypaklik halidir. insam giiya
hem mii’min, hem miinkir kilan en miithis kisilik béliinmesi, en feci sizofreni
hitkmiindedir. Inkar ve kiifiir halini yasamak, gercekten zor, hatta imkansizdr.
Zira, insanin hadsiz arzularina karsi medet verici, hadsiz tehlike ve diismanlara
karsi ise siginak olarak bir Kadir-i Mutlak’1 aramasi, insanligin 6ziinde var olan
zaaf ve aczin bir muktezasidir. Kiifiir ve inkar, bir Kadir-i Mutlak’1 yok saydigi
icin insan1 insanligl ile celigkiye diigiiriir. Ya intihara, ya delilige, yahut sefahet
ve benzeri yollarla kasden ve bizzat ‘suur hali’nden uzaklasmaya mecbur eder.
Bu zor yola mukabil, sirk, miithis bir bukalemundur. Zora diisiildiigii zaman
“Kadir-i Mutlak olan bir Allah var” der, rahatlatir. Zora diisiilmedigi durumlarda
ise, insanin kendi nefsinin tercihleri ve tiryakilikleri dahilinde hayatinm
siirdiirmesini temin eder.

Kisacasi, caglar boyu yasanan en ciddi catisma ve kirilma noktasi, kiifiir degil,
sirktir. ‘Yalnizca Allah’a iman’a karsilik, ‘yanina birseyler ekleyerek Allah’a
iman’ durumudur. Kur’an, hikmeti iktiza ederse biitiin giinahlar affeden Allah
“sirki asla affetmez” diye ilan ediyorsa, bir sirr1 budur. Kur’an’in inkardan
ziyade sirk tizerinde duruyor olmasinin bir sirr1 da budur. Hakikat ehlinin ve de
tasavvuf ehlinin, asirlar boyu gerek nefse tabi olma sirkinden, gerek esbab ve
tabiat sirkinden, gerek devlet, toplum, amir, memur gibi baskaca unsurlar1
Rabbine ortak edinmekten korunma tizerinde 1srarla, tekrar tekrar durmasinin bir
sirr1 da budur.

Ve su zamana gelirsek, Risale-i Nur, bu 1srarin, bu tekrarin tecdidi ve tahkimi
icin vardir. Bir kez daha tekrarlarsak, imani ‘Allah’1 yalniz olarak anmak’ diye
biliyorsak, bastan sona tevhid-sirk ikilemi {izerine bina edilen Risale-i Nur’un
Kur’ani derslerine duyacagimiz ihtiyacg sedit olacaktir. Ama, “Canim hepimiz
Allah’a inaniyoruz” demek bizim icin yeterliyse; bu arada “Bizi devlet koruyor,’
“Maasimizi hiikimet veriyor,” “Yagmuru bulut yagdiriyor” ise ve ayrica “Ben
biliyor, ben yapiyor, ben ediyor”’sam, Risale-i Nur ‘fazla derine dalan’ gereksiz
bir fazlaliktir.

5

Sahsen, sirkin ¢cok uzaklarda olmadigini hissediyorum. Ve, ona en ziyade yakin
duranlar, ihtimal ki, onu kendi semtinin ¢ok uzaginda sananlardir.



Kur’an Karsisinda Unutulan

RISALE-I NUR’U t4 yiiregimizin derinliklerine yerlesir sekilde okumanin
yegane yolu, onu ‘hayatin icinde’ okumaktir. Insan, hayatinin icinde yiizyiize
geldigi sorulara, sorunlara, arayislara acik oldugu; bunlar ezbere bir-iki sézle
kapatip gecmedigi; bilakis, biitiin bu soru ve sorunlarin getirdigi ‘acinin
ortasindan gecme’yi goze aldig1 oranda Risale-i Nur kendini ona ifsa ediyor. Bu
bakimdan, her zaman ve zeminde Risale-i Nur’a hakkiyla muhatap olmanin ilk
sartinin, hastaligini, sorusunu, meselesini acikca itiraf etmek; pesisira bir cevap
arayisi ve beklentisi icinde olmak oldugunu diisiiniiyorum. insan, ancak hakikat
talep edince hakikatin talebesi olabiliyor.

Gerci, kendimi hicbir zaman Risale-i Nur talebesi olarak gormedim, géremedim.
Risale-i Nur’dan aldigim Kur’ani dersler ile almam gereken dersler arasindaki
muazzam oran farki; keza herseye ragmen aldigim dersler ile hayatima
aktardiklarim arasindaki muazzam fark, beni boyle bir ‘talebe’lik zannindan
kesinlikle alikoyuyor. Ama, en azindan talebe olmak isteyen biri oldugum
timidini tasiyor; ve gercekten talebe olmanin yolunun, iste ilk paragrafta s6ziinii
ettigim noktadan gectigini saniyorum.

Bunun yakin bir 6érnegini, iki hafta 6nce, birkac arkadasimla Mesnevi-i
Niriye’nin bir bahsini, “Onuncu Risale”nin son sayfasini okurken tecriibe ettik.
Hemen belirteyim: Onuncu Risale, benim i¢in ayr1 bir 6nem tasiyor. Zira, beni
“Kur’an Okumalari1”na yiireklendiren, iste bu risalenin giris kismi idi. Bu
risalenin ilk iki sayfasi, Miilk stiresinin bir dyetinin yalnizca bir kisminin tefsiri
hitkmiinde idi. Ister mal-miilk anlaminda, ister manevi mamelek anlaminda, ister
devlet vs. anlaminda alalim, bugiin nazarini ‘miilk’iin biiriidiigii ehl-i dine asil
‘miilk’ sirrin1 ve de Malik-i Hakikiyi ders veren tevhid incisi Miilk stiresinin bir
climlesinin tefsiri hitkmiindeki bu bahis, aylar siiren bir miizakereden sonra,
nazarimi Kur’ani ufuklara acmis oldu. Her ne ise. Aradan yillar gecip, nihayet
bu risalenin son sayfasina gelince, yine Kur’an’a dair; bizim ve su zamandaki
ehl-i dinin ¢ok kritik bir yarasini ta 6ziinden yakalayan bir noktay1 kesfetmis
olduk.

Onuncu Risale, yine Kur’an’a bakan son bahsinin sonunda, Kur’an’a
muhatabiyetin unutulan boyutuna dikkatleri ¢ekiyor. Gariptir, bu boyut, bilhassa
‘Kur’an eri’ olarak sagda-solda boy gosterenlerin, koskoca bir Islami tefekkiir



birikimini bir ¢irpida tersyiiz edip sozii “Bir Kur’an var, bir de benim sevgili
aklim; gerisi hikaye” demeye getirenlerin hastaligin1 gézler 6niine seriyor.

Onuncu Risale’nin son kismini, bdylesi 6rneklerin yiliregimizi taciz ettigi ve bu
orneklerin daha da arttiginin goriildiigii bir ortamda okuduk. Yani ‘hayatin
icinde’ okuduk; ve zahirde hi¢ de boyle bir konuya temas etmiyor géziiken
‘altinci katre’den su dersi aldik:

Bir kelama muhatap olurken, insanin dikkat etmesi gereken dért husus vardir:
miitekellim, muhatap, maksad, makam. Yani, kim konusuyor, kime konusuyor,
hangi amacla konusuyor ve ne konusuyor?

Iste, bugiin ortaya konulan séziimona ‘Kur’an arastirmalar1’nin biiyiik
cogunlugunda, yalnizca ‘makam’ kismi vardir; yani dyetlerin mevzuu, onlarin ne
soyledikleri... Oysa en basta gelen, konusanin Kim oldugudur; ama bu husus
nazarlarda hig tartilmaz bile. Ezbere sdylenen, “Allah konusuyor” sézii vardir, o
kadar. Peki, kimdir o Allah? Bunun miizakeresi, tefekkiirii, muhasebesi
sozkonusu degildir. Kur’an iizerine fikir ve de hiikiim yiiriitenlerin cogunun
eserlerine veya sozlerine bakin: Isin bu kismina dair kiigiiciik bir vurgu dahi
yoktur.

Halbuki, soziin tesiri ve kuvveti, en basta, sdéyleyenin kim olduguna bakar. Bu
bakimdan, Kur’an’a muhatap olurken g6zoniine alinacak ilk husus,
‘miitekellim’in kim oldugudur. Risale-i Nur’un degisik bahislerinde tekrar tekrar
vurgulandigi tizere, Kur’an, biitiin alemlerin Rabbi itibariyla Allah’in kelamidir.
Hem, biitiin mevcudatin ilahi tinvaniyla Allah’in fermanidir. Hem, semavat ve
arzin Haliki haysiyetiyle bir hitaptir. Hem, mutlak rububiyet cihetinde bir
konusmadir. ism-i Azamdan, Ars-1 Azam’dan, biitiin isimlerin mertebe-i
azamindan gelen bir Kelam-1 Ezelidir. S6yleyen O ise; ve O’nu bu sekilde,
gercekten alemlerin Rabbi, biitiin mevcudatin Haliki, biitiin masnuatin Sanii,
ezel ve ebed Sultani olarak taniyabilmis isek, her bir ayet bizi derin bir ihtizaza
sevkedecektir. Zira, konusan, ‘siradan biri’ degildir. Hersey Onun sanati ve eseri
olan bir Rabb-1 Ziilcelal’dir.

Oysa, nazil oldugu anlarda Resul-i Ekrem’in (a.s.m.) agirligindan adeta yere
yapisir hale geldigi Kur’an ayetleri, kulagimizdan girer, kulagimizdan cikar.
Isimize gelen yerde aklimiza bir iz birakir, ama ¢ogunlukla ne kalblerde izi kalir,
ne de ruh ve vicdanlarda. Ciinkii, Resul-i Ekrem (a.s.m.), vahyedeni, yani
‘miitekellim’in kim oldugunu hakkiyla bildigi halde, bizlerin cahili kaldig1 en



birinci konu, tam da burasidir.

Keza, Resul-i Ekrem (a.s.m.), kime konusuldugunu da ¢ok iyi bilir. Herseye
kadir olan, hicbir seye giicli yetmeyene; herseyin Rabbi olan, hicbir seye rab
olamayana; herseyin Malik-i Ziilcelal’i, kendi bedenine, hatta tek bir hiicresine
bile malik olamayana; hersey O’na muhtac olup O hicbir seye muhta¢ olmayan,
herseye muhtag olup hicbir sey kendisine muhtac¢ olmayana; herseyin Mabud-u
Hakikisi, hicbir seye kars1 mabudiyet iddiasina hakki olmayana konusmaktadir.

Iste, Resul-i Ekrem (a.s.m.), Kur’an’1, Rabbini bildigi gibi kendini de bilen biri
olarak okumaktadir. O’nun kiilli ve mutlak rububiyetine karsi kiillf bir ubudiyet
yiikiimliil{igii olan bir ‘abd-1 aciz’ olarak okumaktadir. Fakat, bugiin ortalikta boy
gosteren ‘Kur’an erleri’nin dilinde ubudiyet kelimesine pek rastlanmadig gibi,
hal ve tavirlarinda kiiciik bir haddini bilme ve tevazu manzarasi da
goriilmemektedir.

Unutulan bir bagka boyut, Kur’an’in ne maksatla konustugudur. Tenzil-i Hakim,
bastan sona, rububiyet-ubudiyet denklemi iizere yiiriimekte; insani, ubudiyetini
yalniz O’na mahsus kilarak kendisinin ve su alemin yaratilis sirrini tahakkuk
ettirmeye cagirmaktadir. Ne var ki, bugiin sergilenen Kur’ani yorumlarin
cogunda, rububiyet talimi de yoktur, ubudiyet vurgusu da.

Geriye kala kala ‘makam’a, yani ‘mevzu’ya bakan calismalar kalmaktadir. Ne
var ki, dort temel diregin {iciinden mahrum kalan bu temelsiz, dar ve s13
caligmalar olsa olsa kuru birer ‘edebiyat’tir. Zira, sahibine bile, marifet ve
ubudiyetini arttirmak bir yana, enaniyetini arttirmaktan 6te bir meziyet
kazandiramamaktadir.



Cevsen’e Nasil Muhatap Olmah?

RESUL-I EKREM’IN (a.s.m.) kiigiik torunu Hz. Hiiseyin’in (r.a.) oglu, Hz. Ali
ve Hz. Fatima’nin (r.a.) torunu olan; hayatin1 Rabbine hakkiyla kul olma esas1
lizere kurmasina mukabil iimmet tarafindan ‘es-Seccad,’ yani ¢ok secde eden
lakabiyla anilan, ‘bidlerin siisii’ Imam Zeynelabidin’in rivayetine gére,
Cevsenii’l-Kebir, Hz. Peygamber’e bir gazve esnasinda Cebrail’in getirdigi
kudst bir miinacattir. Cebrail, Peygamber’e Cevsen’i sundugunda, “Zirhi ¢ikar,
bunu al” demistir.

Rabbimizin binbir ismiyle anildig1 bu kudsi miinacat, ne yazik ki, Stinn1-Sit
cekismeleri yiiziinden neredeyse bin kiisur yil, Siinni Miisliimanlarin uzaginda
kalmis durumdadir. Asirlardir Sia’nin imanti taliminde 6nemli bir yer tutan bu
nebevi hediye, artik, Said Nursi’nin kisir bir ¢cekismeyi asan hikmetli ve engin
vizyonuyla nihayet niifuz ettigi Ehl-i Siinnet’i de kudsi manalarindan istifadeye
cagirmaktadir.

Fakat ne feci bir hal ki, asirlar boyu kacirilmis bir firsat, ucuz ve basit tavirlarla,
bir kez daha kacip gitme tehlikesiyle yiizylize durmaktadir.

Bu tehlikenin en kritik noktasini ise, sanirim, “Zirhi ¢ikar, bunu al” rivayeti
olusturmaktadir.

Bu s6zden hareketle, bir esma-i hiisna manzumesi olan Cevsen, ucuz bir sigorta
malzemesine doniistiiriilmektedir.

Cok kereler oldugu gibi, bir kez daha, kudsi bir hakikat, basit akillarin elinde
‘cok ucuza’ satilir haldedir. Heder edilmektedir.

Cevsenii’l-Kebir, bugiin, —Hafiz ve Kerim olan bir Kadir-i Mutlak’in hifz ve
himayesini unuturcasina—adeta yangin, kaza ve sair beldlarin ‘sigorta’s1 kilinir ve
sozkonusu rivayet bunun ¢ikis noktasi yapilir iken, bu rivayetin asil muradini
aciga cikaracak en basit sorular ve muhakemeler bile esirgenmektedir.

Mesela, Cevsenii’l-Kebir adli, bastan sonra binbir ismiyle Rabbimize niyaz
edilen, egsiz bir tefekkiir ve tezekkiir manzumesi olan kudsi miinacata mazhar
olduktan sonra Resul-i Ekrem (a.s.m.) ne yapmustir? En basta, Cevsen, bir kez



olsun acilip okunmasini imkansiz kilan deri veya metal mahfazalar icinde mi ona
gelmistir; yoksa kalbe ilka edilen kudsi manalar olarak mi1? Resul-i Ekrem
(a.s.m.) onu boynuna asarak mi1 yaninda tagimistir, manalarini kalb ve dimagina
yazarak mi? Hem, Resul-i Ekrem (a.s.m.) Cevsen’in Cibril (a.s.) tarafindan
kendisine sunulmasindan sonra, gazvelere cikarken artik ne zirh, ne silah
almayip “Bu Cevsen bana yeter” mi demistir?

Bu sorularin cevabinin ne oldugunu, siyer kitaplarindan kolaylikla 6greniyoruz.
Oncelikle, Cevsenii’l-Kebir, o iimmi Nebi’ye (a.s.m.) yazili veya basili bir kitap
olarak gelmemistir. Resul-i Ekrem de, bir kul olarak—iistelik, her hareketi ‘en
giizel 6rnek’ diye kaydedilip asirlar boyu izlenecek bir giizel kul olarak—zirhi
kusanma gibi, bir kulun sebepler dairesinde ifa etmesi gereken vazifeleri ihmal
etmemistir.

O halde Cebrail’in “Zirh1 ¢ikar, bunu al” séziindeki asil murad nedir?

Cevsenii’l-Kebir’i okurken, insan, bu muradin ipuglarini, idrakinin elverdigi
olciide kavramaya baslamaktadir.

Bu kudsi miinacat, her noktadaki acz ve ihtiyacimiz karsisinda, siginma ve
bagvuru adresi olarak, yalnizca Rabbii’l-alemin’i gosterir. Kendimizin yanisira
sair sebeplerin, yani tiim mahliiklarin acizlik ve zayifligim gozler 6niine sererek,
bizi, bagvurumuza cevap vermeye muktedir dogru adrese sevkeder. Herseyin
O’nun kudret, ilim ve iradesiyle oldugunu; O dilemezse, biitiin diinya lehimize
goziikse bile bunun bir ise yaramayacagim bildirir.

O kudsi miinacati okurken, hissederiz ki, biz kendiligimizden burada degiliz.
Tesadiifen de burada degiliz. Hayy-1 Kayyum, Faaliin lima yiirid, Cemil-i
Ziilcelal olan bir Zat-1 Ehad-1 Samed’in sanatiyiz. Ve O’nun izin ve kudretiyle
yaslyoruz. Bizi yasatan, yedigimiz ekmek, ictigimiz su degil. Keza, zirh
giydigimiz icin savasta 6lmekten kurtuluyor degiliz. Sebepler dairesinde dergah-
1 [1ahinin kapisini galma anlamina gelen fiili dualarda bulunuruz; ama sonucu, o
sebepler perdesinin arkasinda isgéren Miisebbibii’l-Esbab verir. Hayatimizi
devam ettiren de O’dur; midemizi doyuran da. Kalbimize iman ve ubudiyet gibi
manevi gidalar veren de O’dur; diismanlarimiz ve musibetler karsisinda bizi
koruyan da...

Kisacasi, zirh giydigimiz i¢in 6lmiiyor degiliz. Zirh1 giyerek yaptigimiz duaya
mukabil, Rabbimiz bizi muhafaza buyurdugu icin oklardan ve mizraklardan



azadeyiz.

Cebrail aleyhisselam, Resul-i Ekrem’e (a.s.m.) Cevsen’in makamini, 6nemini ve
muhtevasini belirten o sozii sdylerken, aslinda tiim immete bu mesaj1 iletmistir.
Bu s6z, Cevsen’i hakkiyla okuyun; ve, hadsiz tehlikeler, hastaliklar ve felaketler
karsisinda merciinizin yalniz ve yalmz Rabb-1 Rahim ve Kadir-i Hakim
oldugunu derkedin, demektedir. Bdylece, sebepleri merci tanimaktan; merci
bildiginiz o sebeplerin acizligi ve yetersizligi karsisinda aklen, kalben ve ruhen
kahrolmaktan kurtulun, demektedir. Thtiyaglariniza kars1 meded, diismanlarimza
kars1 dayanak noktasi olarak O size yeter; Cevsen iste bunu belletir, mesajini
vermektedir.

Yoksa, Cevsen hi¢c okunmadan, manalar hicg tefekkiir ve tezekkiir edilmeden
saklanirsa, Rabbimiz bizi gene de korur—her daim korumaktadir zaten. Her
saniye bir kanser hiicresinin var oldugu bir bedene; her dakika bir mikrobun igeri
girdigi bir viicuda sahip olan bizleri, lenfosit, eritrosit, trombosit.. gibi
miniminnacik maddeleri istihdam ederek koruyagelmis, bu yasa kadar
yasatmistir meselda. Ama bize dogru adresi gosterip sirk ve esbab ¢ukurlarindan
uzak tutan essiz bir kudsi miinacatin tanittig1 Rabb-1 Rahim’den degil, o
miinacatin kendi ‘nesne’sinden medet umuluyorsa, en basta Cevsen’in ders
verdigi en birinci hakikat ¢cignenmis olmaktadir. Baki bir hayatin 6nsozii olacak
imant bir suurun miibelligi olan o pirlanta, ii¢ giinliik diinya hayat1 icin sarfedilip
heba olunmaktadr.

Oysa o ilahi hediye, Rabbimizi binbir ismiyle taniyip yalniz ve ancak O’na
yonelerek su diinya hayatini ebedi bir cennetin giris kapisi kilmay1 bize
ogretmektedir.



Vehbilik

KENDISINI BASTAN sartlandirmamus her akil sahibi, Risale-i Nur’daki her bir
boliimiin gerek kendi icinde tutarhh oldugunu, gerek Risale-i Nur’un biitiiniiyle
bir tutarlilik arzettigini gorecektir. Risalelerin giiclii bir mantik érgiisii vardir. Bir
konuyu alir; ve bir degil, bircok delille temellendirir. Ve bu noktadaki giiciinden
dolayidir ki, akla gelebilecek olasi suallere de metin icinde yer verir ve
cevaplandirir. Sorulari 6rtbas etme, birtakim zorlamali te’villerle meseleyi
kapatma cihetine gitmez.

Yine ayni risaleler, kuru bir mantik 6rgiisii de sunmazlar. Risale-i Nur’un, akil
hissesini aldig1 gibi, kalb, ruh ve sair latifeleri de hissedar eden bir dili vardir.

Bu 6zellikleri ile de, risaleler, bir kez degil, tekrar tekrar okunur. Her okuyusta, —
eger Said Nursi’nin uyarisi dikkate alinip ‘gazete gibi’ degil, dikkat ve teennti ile
okunmussa— insani yeni bir anlama diizeyine ulastirir.

Risale-i Nur’un az sayida esere nasip olan biitiin bu y6nleri, onun ‘vehbi’ bir eser
olusuyla aciklanir. Risale-i Nur’un ‘vehbi,’ yani Allah vergisi bir eser oldugu
dogrudur; ama bu s6z, 6yle goriiniiyor ki, dogru sekilde
kullanilmayabilmektedir.

Kur’an’1n bize verdigi manidar derslerden biri, insana her ne giizellik isabet
ederse, onun Allah’tan oldugudur. insan aciz ve zayiftir; zatinda ne kudret vardir,
ne ilim, ne de irade. Mesela, hafizasinin zayiflamasina, kuvvetten diismeye,
takatsiz kalmaya mani olamamasi, biitiin bu 6zelliklerin onun zati 6zelligi
olmadigini, bilakis kendisine verilmis oldugunu gosterir. Ki, ‘vehb1’nin kelime
karsilig1 da budur. Vehbt olan, verilmis, yani hibe edilmis olandir. Allah
Vehhab’dir; yani cokca veren, durmaksizin verendir. Insanin iizerinde goriinen
her giizellik, her kemal ‘mevhube’dir. Insanin kendinde, kendi basina bunlar1 var
edecek ne bir ilim, ne bir kudret bulunmaktadir.

Nitekim Islam alimleri, Kur’an’dan aldiklar derse binaen, insana diisenin
yalmzca ‘kesb’ oldugunu belirtmislerdir. insan kendisine verilmis iradeyi
yanlista, kotiiliikte, serde kullanmadig1 veya atil da birakmadig takdirde, Allah
insam hayir ve giizellikle yiizyiize getirir. Insan ‘kesb’i ile, verilmis olan ciiz’1
iradenin verilis amacina aykir davranmadig takdirde, hakikate mazhar kilinir.



Insana diisen, bu engellemeyi yapmama ‘kesb’idir. Nasil g6z insan kasden
kapatmadigi takdirde biitiin kainat1 izn-i ilahi ile bize gosteriyorsa, akil ve kalbin
gozii kapatilmadig siirece insanin diinyasina imani giizellikler verilecektir.

Kisacasi, her insan ‘ahsen-i takvim’de yaratildig: halde, ancak serri tercih
etmeme iradesini gostererek bu ‘en giizel kivam’1 bozmayanlar hayra mazhar
olurlar. Fakat, bu hayir kendi eserleri degildir; onlar yalnizca ‘alici’dirlar. Hayri
yaratmaz; ancak edinirler. ‘Kesb’in Tiirkce’deki en uygun karsiligi da,
‘edinme’dir.

Iste Veren O, edinen insandir. Insamin edindigi hayir ve giizellik, onun kendi
mal1 veya imali degildir; Allah’indir ve Allah’tandir.

Belki bir hayli daginik bicimde ifade ettigim, esasen Risale-i Nur’un hemen her
yerinde ele alinan bu vehb-kesb dengesi anlasilmadigi icin, Islam alemi asirlar
boyu ciddi bir boliinme yasamistir. Bir yanda ‘kesb’i, dolayisiyla insani hayirda
da etken goren Mu’tezile “Kul fiilinin yaraticisidir” gibi sirk bulasig dalaletli bir
hiikme uzanirken; 6te yanda Cebriye ‘kesb’i ortadan kaldiran, hakikate ulagmay1
tabir caizse ‘torpilliler’e mahsus géren, boylece ilahi adaleti inciten bir anlayis
sergilemistir. Vehb-kesb dengesi, bu iki sapmay1 da 6nlemektedir.

Ve biitiin insanlara, bu arada kendimize bu nazarla bakmamiz gerektigi gibi,
Risale-i Nur’a da ayni nazarla yaklasmak icab etmektedir. Risale-i Nur, kula
isabet eden her giizel sey gibi, ‘mevhube’dir, ‘vehbi’dir, Allah vergisidir. Ama
ote yanda, Risale-i Nur gibi bir eserin duasini hayat1 boyunca yapan Said
Nurs1’nin ‘kesb’i vardir.

Mesela, ‘i’caz-1 Kur’an’ noktasinda benzersiz bir tefsir yazmak ona nasip
olmussa, bunun perde gerisinde, yirmi yasindan itibaren en birinci derdi su
zamanda Kur’an’a yonelik hiicumlara en ikna edici, en net ve en vurucu cevabin
nasil verilecegini sorusturan miidakkik ve hamiyetli bir dimag vardir.

O, bir arastirmacinin tespitiyle, Muhyiddin-i Arabi, Abdiilkerim Cili, Alaaddin
es-Simnani gibi biiyiik zatlarin asamadig1 ‘kainati marifetullaha ayna kilma’
problemini mana-y1 harfi-mana-y1 ismt tahliliyle asmistir. Ama, bu ugurda kirk
senelik hayatini, otuz senelik tahsilini verdigini soylemektedir.

Ayrica, Hasir Risalesi 6ncesinde, bu risalenin anahtari olan “Fenzur ila asari...”
ayetini kac giin ve kag kez tekrar edip durdugu; akil, kalb ve ruhunun bu ayetle
nasil yogruldugu hepimizin maliimudur. Ki, bu hasir bahsinin, bir de,



Muhakemat’la baslayip isaratii’l-I’caz’la gelisen, Lasiyyemalar ile yeni bir
kivam bulan ve en sonunda Onuncu S6z’e uzanan onbes yillik bir hazirlik
dénemi vardir.

Ayni sekilde, bir¢ok risale Muhakemat’ta bir climle ile baglamis, Mesnevi-i
Nuriye’de bir paragraf olmus; Risale-i Nur’da ise miistakil bir risaleye
doniismiistiir. Adeta, cekirdegin 6nce fidana, sonra meyveli bir agaca
doniismesini andiran uzun bir dua halidir bu. Biitiiniiyle Risale-i Nur, bir 6miir
boyu siiren 1srarli, ciddi, halis bir fiili dua karsiliginda Said Nurs1’ye verilmistir.

Soziin kisasi, Risale-i Nur’daki hakikatler, her insanin diinyasina gelen her bir
hakikat gibi, gokten gelmistir; ama ‘zenbille’ gelmemistir. Risale-i Nur, ihsan-1
ilahi tarafindan, bir ‘mana-yi1 harfi’ veya ‘ene’ icin otuz yilini; bir ‘daim1
yaratilig’a on kiisur yilini; bir hagir meselesine yirmi yilini vermis birine
verilmistir; baska birine degil. Risale-i Nur, ancak dyle bir eser icin ‘kesb’ edene
‘vehb’ edilmistir; layikinca kesb etmeyen bedavaci, ezberci, ciddiyetsiz ve
tembel insanlara degil!

O yiizden, boyle ciddi bir ‘kesb’ ve dua ile yazilmis ‘vehbi’ bir esere layikinca
muhatap olmak icin, onun ‘vehb1’ligini kendi tembelligimize bahane kilmak
yerine, ciddi bir ‘kesb’ duasinda bulunmamiz gerekmektedir.



Tefekkiir Yiikli Bir Sefkat Kiilliyati

KUR’AN OKUMALARI dizimizin birinci kitabin1 okuyanlar adl1 kitabimiz1 bir
sekilde okuyanlar, Yasin sliresinden diinyamiza siiziilen bir ‘tefekkiir’ dersini,
sanirim hatirlayacaklardir. Bu stirede zikredilen ‘sehrin 6te yakasindan kosup
gelen adam’ kissasi, bize sefkat ve tefekkiiriin iciceligini ders vermektedir.
Acikcasi, kissadan alinan ders ile, su husus acikca ortaya cikmaktadir: Sefkat var
ise tefekkiir vardir. Biri yok ise, digeri de giidiik kalmaktadir.

Risale-i Nur’un ‘sefkat’ tizerindeki 1srar1, bu Kur’ani dersin 1s181inda daha bir
anlam kazaniyor. Ki, bir biitiin olarak Risale-i Nur, Said Nursi adl1 bir Kur’an
talebesinin diinyasin kusatan sefkat yiiklii yogun bir tefekkiiriin meyvesi
hiikmiindedir. Bircok risale ve bircok bahis, bunun acik bir misalidir. Yalnizca
Yirmialtinc1 Lem’a’ya, Yirmidérdiincii Mektub’a, Hastalar Risalesi’ne, ‘Cocuk
Taziyendmesi’ne yahut ‘ikinci Sua’ya bakmak, bunu anlamak icin yeterlidir.

Zaten, hususan Lahika yolculuklar1 esnasinda, sik sik, ‘Risale-i Nur’daki sefkat,*
‘Risale-i Nur’un dort esasindan biri olan sefkat’ gibi ifadelere siklikla rastlanir.
Risale-i Nur’un meslegini 6zetleyen meshur ‘Hatime’ ise, bu sefkat sirrini, diger
lic esasa baglamakta ve dort temeli soyle aciklamaktadir: ‘acz, fakr, sefkat,
tefekkiir.’

Bu dortliiniin birbiriyle irtibati, yillar yili, benim icin bir muamma olarak
kalmistir. Fakat, Yasin stiresindeki kissanin verdigi dersin ilhamiyla, bu irtibati,
bir ucundan kavrar gibi oldugumu saniyorum.

Risale-i Nur’da sefkat, Cenab-1 Hakk’a vasil olmanin, O’nun rizasina erismenin
en kisa, en selametli yolu olarak tarif edilir. Ciinkii sefkat, ‘karsiliksiz sevgi’dir.
Bir ticret, bir miikafat beklemeden sevmektir. Herseyi sevebilmenin anahtaridir.
Herseyi sevmek ise, bizi herseyle; her insanla, her canliyla, her mevcutla,
kisacasi biitiin kainatla alakadar kilar. Tiim kainatla alakadarhgimiz ise, bu
sefkat sirriyla birlikte, bizi ‘acz ve fakr’ gercegiyle yiizyiize getirir. Sefkatimiz,
aczimizi ve fakrimizi 6gretir. Zira, sefkatimizle, her bir seyin ihtiyacinmi goriir, o
ihtiyacin karsilandigim da gormek ister, ama kendimiz o ihtiyaca yetisemeyiz.
Kendimizde o ihtiyac1 karsilayacak ne bir kudret, ne bir servet mevcuttur. insan
aciz ve zayifur; iktidan kisa, ihtiyan kisadir. Bu celiski ise, bizi, biitiin bu
ihtiyaclar karsilayacak Birinin arayisina gotiirecektir. Bu ise, tefekkiiriin ilk



adimidir. Sefkatin inkisafi nisbetinde, insan aczini ve fakrini daha bir derinlikle
farkedecek; kendisinin ve mahliikatin aczini ve fakrim anlamasi nisbetinde,
Kadir-i Rahim’i daha bir derinlikle taniyacaktir. Biitiin mahl{ikatin biitiin
ihtiyaclar karsilayan bir Kadir-i Rahim’i ise, insan elbette sevecek; bu dortliiniin
istimali, sonug olarak, insan icin muhabbetullah kapisini da aralayacaktir.

Kisaca bu sekilde 6zetlenebilen bu dértlii tahlil, benim diinyama anlamh
goriindii. Bu vesileyle, su soruyla da hemhal oldum: Acaba, Risale noktasinda
yeni bir ihtizaz yasayabilmek icin, 6ncelikle ‘sefkatin uyanisi’na ve bu uyanisin
beraberinde tefekkiiriin inkisafina mi ihtiyacimiz var?



Hikmet-Rahmet Dengesi

RISALE-I NUR’UN °‘ism-i Hakim ve Rahim’e mazhar olusu; yani Hakim ve
Rahim isimlerinin penceresinden esyaya ve olaylara bakiyor olusu, risalelere
mubhatap olan hi¢ kimsenin nazarindan kagmayan bir husus olsa gerektir. Bizatihi
Said Nursi’nin bu meyanda s6zleri oldugu gibi, Risale-i Nur, deyim yerindeyse
‘lisan-1 hal’ ile bunun bdyle oldugunu ifade etmektedir. Risale-i Nur, bastan
sona, herseye hikmet nazariyla bakan bir ¢ift gdziin, zahirde ¢ok olumsuz
goziiken hadiselerden bile nasil bir ibret ve ders-i hakikat bulup cikardigin
belgelemektedir. Yine Risale-i Nur, baharda ciceklenip solan bitkilerden soguk
kis aylarinda Diinya Savasinin her tiirlii cefasiyla ylizyiize gelen Rusya’daki
cocuk ve ihtiyarlara kadar, herseye merhamet nazariyla bakan bir kalbin eseridir.

Yakinlarda, hususan ‘hikmet’ ve ‘merhamet’in insanda yansidig1 yeri dikkate
alinca, bu Hakim ve Rahim cilvesinin bir meyvesi daha diinyama tasinmis oldu.
‘Hikmet,’ rahatca anlagildig iizere, aklin istikamet iizere, yani bozulmadan
kaldig1 takdirde ulastig1 bir mazhariyeti ifade ediyor. ‘Merhamet’ ve ‘sefkat’ ise,
oncelikle kalbe bakiyor.

Bu bakimdan, ‘ism-i Hakim ve Rahim’e mazhariyet’in akil-kalb ittifakina, akil
ile kalbin beraberce isleyisine baktigim goriiyoruz. Bu ise, gorebildigim
kadariyla, Islam’1n ilk asirlarindan bugiine kadar hep varolan bir kopuklugu
tamir ediyor.

Kopukluk, 6zetle su: Asr-1 Saadet istisna tutulursa, ‘hikmet’ ayagiyla yiirtiyenler
‘merhamet’i, ‘merhamet’ ayagiyla yiiriiyenler ‘hikmet’i ihmal edegelmis.
Meselq, istisnalar bir yana, kelam ehli ‘akil’ cihetiyle gider, yani ‘hikmet’e
mazhariyet pesinde olur iken; bilhassa ehl-i tasavvuf ‘merhamet’ cihetiyle
giderek, yani kalb ayagiyla siiliik ederek, ‘hikmet’i kismen geri plana atmis.

Zahirde bu iki gruptan birinde goziiken, ama akil-kalb birligini elbette
saglayanlar mevcut. Meseld imam Gazall ‘hikmet’ini ‘merhamet’le, ‘akli
melekesini ‘kalbi’ donanimlarla biitiinlestirirken; mesela Abdiilkadir-i Geylani
merhametini hikmetle mezcedip, kalbini akilla bulusturmus.

Fakat, genel egilime bakildiginda, akil cihetinde gidenlerin kalb noktasinda geri
kaldig1; kalb cihetinde gidenlerin ise akil cihetinde zayif durduklar goriiliiyor. O



ylizden, akil ciheti agir basan ulemanin hakikat sdyledigi, ama bu hakikatin
donuk, soguk ve hatta ruhsuz kaldigi icin i¢ diinyalara niifuz etmedigi
gozleniyor. Buna mukabil, mutasavviflarin, kalblerindeki inkisafi yeterli gériip
akli ikna liizumu hissetmemislerse, tabir caizse ‘ayagi yerden kesik’ veya ‘ucuk’
sozler edebildikleri; hatta, ‘hikmet’ 6l¢iilerini asan dengesizliklere ducar
olabildikleri gortiliiyor.

Bunu, Islam tarihinin, hatta Dogu ve Bat1 suretinde genel olarak insanlik
tarihinin en 6nemli kirilma noktalarindan biri olarak gérmek miimkiin oldugu
gibi, her bir cemaatin icinde, hatta her insanin kendi diinyasinda da
gorebiliyoruz. Mesela, Risale dairesinde dahi, hususan kalb ayagiyla giden ve bu
ylizden ‘denge’yi de zaman zaman Yyitiren fertler ¢ikabildigi gibi; pek cok
meseleyi derinligine ¢oziimleyen, ama kendi hayatinda bunu yasama nimetinden
bir hayli mahrum olan, hatta yer yer hakikati kendi rengine boyayan fertler de
mevcut bulunuyor.

Oysa, insan, icinde bulundugu ortamlarin, aldig1 terbiyenin ve de mizacinin
sevkiyle, belki Risale dairesine girisinin baslangicinda bu durumda olmakla
mazur goriilebilir. Lakin, madem Risale-i Nur ‘ism-i Hakim ve Rahim’e
beraberce mazhardir; ona hakkiyla talebe olmak icin, bu baslangi¢ noktasinda
kalmamak gerekiyor.

Zira, tarihten ve bugiinden sayisiz dérnegin kesin bir bicimde gosterdigi gibi,
Rahim ismine mazhar olmadan Hakim ismine mazhariyet de, Hakim isminden
sarf-1 nazar ederek Rahim ismine mazhariyet de, bizi ‘denge’ye kavusturmuyor.
Bilakis, hikmetimizi tenkid ve insan begenmezlik yiiklii dengesiz bir hikmet
degil; merhamet ve sefkat yiiklii dengeli bir hikmet kilmak, ‘ism-i Hakim ve
Rahim’e beraberce mazhar olma ¢abasini gerektiriyor. Keza, merhametimizi
safdillik ve kiifre de hosgorii yiiklii dengesiz bir merhamet degil, ilaht 6lciilerin
muhafaza olundugu hikmetli ve dengeli bir merhamet kilmak da, ‘ism-i Hakim
ve Rahim’e beraberce mazhar olma cabasini icab ettiriyor. Kaldi ki, gercekte,
mesela Hakim ismine ayine olmadan Rahim ismine hakkiyla mazhariyet de;
Rahim ismine dyine olmadan Hakim ismine hakkiyla mazhariyet de imkansiz
goziikiiyor.

Galiba, bu beraberligi becerebilsek, hem kendi i¢ diinyamiz ‘denge’ haline
kavusacak; hem Risale-i Nur’un ders verdigi Kur’ani hakikatler daha bir
berraklikla akil ve kalbimize acilacak; hem de, ‘yaklagim’ farki ve eksikligi ile
gelen bir dizi zararli cekisme ve ihtilaf son bulacak.



Mesela, ehl-i kalb ehl-i aklin; ehl-i akil ehl-i kalbin kiymetini anlayip birbirini
dengeleyecek. Dogu ile Batiya beraberce hitap edebilen bir dile ulasilacak.
Ulema ile mutasavviflar, kelam ile tasavvuf arasindaki bin yillik béliinme, bir
‘bulusma’ya dogru yonelecek.

Belki ‘hayal’ goérdiiglimii diisiinenler olabilir. Ama herhalde bu hayali gormem
gerekiyor. Zira, “gaye-i hayal olmazsa, ezhan enelere dénerler.”



Bir Yaraya Merhem Vurmak

NICE YILLARDAN beri kendime sik sik tekrarladigim bir Miinazarat paragrafi
vardir. Bu paragraf, bugiin de aynen gecerli olan “Makine-i ahval neden giizelce
islemiyor?” sorusuna, makine-i ahvalin nasil giizelce isleyeceginin izah1 sakl bir
cevap verir. Bu cevabinda, Said Nurs, ii¢ ayr1 ciimlede ii¢ manidar tesbit, teshis
ve tedaviyi dile getirmektedir:

1. “Nur-u kalb, nur-u fikri cem’edenler vezaife kifayet etmezler.”
2. “Hem bazi ehl-i hamiyette meyl-i tahrib meleke olmustur.”
3. “Demek bize bir nesl-i cedid lazimdir.”

Ik ciimle, meselenin ¢6ziilmesi, herseyin bir hal yoluna girmesi, ‘makine-i
ahval’in giizelce islemesi icin bir kaynagmanin sart oldugu hiikmiinii icerir. Bu
kaynasma, akil ile kalb arasinda olacaktir.

Bu noktadaki probleme, yillar boyu sahit olagelmisizdir. Gergekten, etrafimizda,
kalb ayagiyla giden, kalbi hasseleri alabildigine giiclii olan, sonuc itibariyla
takva ve fazilet timsali hilkmiine gecen bir¢ok insan vardir. Ama, 6nemli bir
kisminda, ‘nur-u kalb’in ‘nur-u fikir’le mezcolmadigi da goriilmektedir. Bu
kaynasma olmadigl icin de, s6ylenen hakikatli s6zler muhkem bir muhakeme ile
desteklenmemektedir. Bilakis, kalbin tatmin olmasi yeterli goriildiigiinden, fikir
orgiisi ihmale ugramaktadir.

Sonucta, ‘nur-u fikir’le mezcolmamis bu hakikatli s6zler, bilhassa ehl-i fikir
tarafindan ‘havada kalan sdzler’ olarak miitalaa edilmektedir.

Nitekim, bugiin “Arkadasimiz biraz kalbi gidiyor” gibi, “Kardesimiz ¢ok
miibarek” gibi tarifler bir eksikligi de ima ediyorsa, sebebi sanirim budur.

Ote yanda, ‘nur-u fikir’ erbabinda, ‘kalbi’ boyut ihmale ugramaktadir. Gerek
Risale-i Nur’u acik sorular sorup cevaplar bularak okuyan, gerek genel olarak
diinyada konusulan fikri konularin takipgisi olan bu kesimin bircok ferdinde ise,
ciddi bir ‘nur-u kalb’ eksikligi gériilmektedir. Bu yiizden, diisiiniilenler, dogru
olsalar bile, zaman zaman yalnizca ‘tenkid’ ve ‘ukalalik’ malzemesi olarak



kalmaktadir. Fikir nuru ‘nur-u kalb’ ile desteklenmeyince, herseyi muhakemeye
vuruyor olma hali, insan1 ¢cokbilmis tavirlara itebilmektedir.

Nitekim, nasil yalmzca kalb ayagiyla gidenler muhakemede zayif ve eksik
kaliyorlarsa, yalnizca fikir ayagiyla gidenler de takva ve fazilette geri
kalmaktadir. Oysa, Risale-i Nur miiellifi, kendi 6rneginde, akil ve kalbin nasil
kaynastiginin; boylece nasil ‘nurun ala nur’ bir halin vaki oldugunun giizel bir
ornegini sunmaktadir.

Gelelim, birinci mesele ile kesinlikle ilgili olan ikinci meseleye: “Hem bazi ehl-i
hamiyette meyl-i tahrip bir meleke olmustur.”

Kalb ayagiyla giden birini diisiiniin. Hissi ve kalbi bir {islup icinde sodyledikleri,
belki ¢cok dogru seylerdir. Ama ‘havada’ kalir; fikr1 bir temele oturmaz.
Dolayisiyla, yalmzca akil ve fikir ayagiyla gidenler, serdedilen s6ze karsi soru ve
itiraz oklan yoneltirler. Kaldi ki, itiraz cogu kez fikre de degil; fikrin sunug
tarzina, ifade ve tislubuna yonelir.

Ne var ki, gerek soyleneni muhakeme etme, gerek soru ve itiraz yoneltme, gerek
bunun makul ve fikr1 bir temelde takdimini isteme agisindan hakli olan ‘nur-u
fikir’ sahipleri, ‘nur-u kalb’den bir derece mahrum olduklar icin, bu soru,
muhakeme ve itiraz1 zaman zaman ‘su-i edeb’ bir tarzda gerceklestirirler.

Buna ragmen, sorulan soru, istenen muhakeme, yapilan itiraz ciddiye alinsa,
‘nur-u kalb’ sahibi olanlar ‘nur-u fikir’le de miiserref olacaklar.

Fakat, nefisler devreye girer; yalniz ‘nur-u fikir’de ilerlemis olan hakli soru
sahibinin ‘nur-u kalb’deki geriligi, mesela takva noktasindaki eksikleri veya
derdini ifade ederken sergiledigi baz1 ‘su-i edeb’ haller, sanki sorulan soru da
haksiz ve yersizmis gibi, aleyhine kullanilir.

Sonug, iki tarafin da zarar etmesidir. Nur-u kalb ehli, onu nur-u fikir ile mezc
edememistir. Nur-u fikir ehli de, hakli olan itirazinin ve sorusunun dogruluguna
mukabil, kendi sahsi kusurlar1 gerekce kilinarak cevapsiz birakilmasi karsisinda
kiismiis ve belki de onulmaz bir tenkid hastaligina yonelmistir.

Boylece, aslinda birbirini tamamlayan iki hakikat ehli, tam aksine birbirine rakip
olur, birbirinin kuvvetini kirar. Biri digerine takva ve fazileti, 6teki de berikine
saglam bir muhakemeyle diisiiniip konusmay1 6gretecegi yerde, ikisi de birbirini
tenkid ve ‘tenkis’e yonelir.



Neticede, ikisi de hamiyetli olan iki ayr1 mizacta insan, hamiyetini maalesef
‘tamir’de degil, ‘tahrip’te kullanmis olur. Dolayisiyla, ‘makine-i ahval’ elbette
giizelce islemez.

Bunun 1ztirab ve cezasin ise hem bizler ¢ekeriz; hem de bu yiizden iman
hakikatlerine muhatap kilinamayan binlerce insan...

O yiizden, ehl-i fikir olan hakikat yolcularindan ricam o ki, liitfen takva ve amel-
i salih cihetinde kendilerine cekidiizen versinler. Ehl-i kalb olan hakikat
yolcularindan ise ricam o ki, liitfen yoneltilen soru ve itirazlar1 daha saglam bir
muhakemeye davet olarak kabul etsinler; ve o yonde gayret sarfetsinler.

Bunu bir becerebilsek su ‘makine-i ahval’den dyle nurant iiriinler cikar ki, hayali
cihan deger.



Parca ve Butun

RISALE-I NUR’LA ilk tanismamin iizerinden, neredeyse yirmi yil gecti. Bu
siire zarfinda nice giizellige ve nice beraberlige sahit oldugum gibi, baz1 ayrilik
ve ihtilaflar da gordiim.

Ayriliklar sézkonusu oldugunda, dikkatimi hep ¢eken bir husus vardi. Taraflar
Risale’ye muhatap olmayx siirdiiriiyor, ama belli bazi konularda ‘zit’
denilebilecek tavirlar sergiliyorlardi. Mesela mevcut siyasete ne gozle bakilacagi
konusunda iki zit kutbu temsil ediyor da olsalar, kainati Allah’in varligina ve
birligine sahit olarak gérmekten vazgecmis degildiler. Risale okumaya da devam
ediyor; dahasi, ihtilafa diisiilen noktada kendi iddialarim teyid icin Risale-i
Nur’dan ‘delil’ler getiriyorlardi. Karg: taraf da kendi iddiasin: teyid igin, “Iyi
ama, surada da soyle yaziyor” diye, yine Risale’den baska bir delil sunuyordu.

Nitekim, siyasl tercih, hizmet tarzi, medeniyet, orduya bakis, nesriyat, Osmanli,
Abdiilhamid, terakki, cihad, bilim, Avrupa, i’1a-y1 kelimetullah, Eski Said-Yeni
Said, daimi yaratilis gibi pek cok tartismali konuda, bu halin cogu kez vuku
buldugunu gézlemlemek miimkiin.

Sozgelimi, bu zamanda i’1a-y1 kelimetullah’1in ‘maddeten terakki’ye bagh
oldugunu séyleyen Bedilizzaman, Onyedinci Lem’a’da ise, Miisliimanlar1
‘terakkiyat’ fikri ile zehirlemeye calisan ‘hamiyetfiiruglar’a seslenir. Otuzikinci
So6z’de ise, ehl-i dalaletin vekiline, imansiz insanin insanliktan ¢ikmasina ‘hangi
terakkiyatimiz’ mani olabilir, sorusunu yoéneltir.

Bir yerde “Madem bu diinya misafirhanedir, hakiki vatan degil, her yer birdir”
derken, baska bir serde ‘su vatan gencleri’ne konusur. Bir yerde Abdiilhamid
icin ‘sefkatli sultan’ ve ‘vell padisah’ derken, bagka bir yerde ‘istibdad’indan s6z
eder, bir diger yerde de “Otuz sene seriat istibdada miisait zanniyla dine gelen
zarar1 gordiiniiz” der. Bir yerde Osmanli’nin ‘farz-1 kifaye-i cihad’1 kag asirdir
deruhte ettigini sdylerken, bagka bir yerde “Bes yiiz senedir uyudugunuz yeter”
uyarisinda bulunur.

Ve boylesi girift konularda bir ihtilaf vuku buldugunda, herkes, kendisini hakl
cikaracak ifadeleri rahatlikla bulabilir.



Ik bakista, bu durum sevindirici gibi gériilebilir. Zira, herseye ragmen
sozkonusu kisilerin tercihlerini Risale-i Nur’a dayandirdig, yani hala daha onu
‘merci’ olarak gordiikleri sOylenebilir. Belki de, hiisniizannin kirilmamasi
acisindan, evla olan, hadiseye boyle bakmaktir.

Ama ayni tavirda, zimnen de olsa, Risale’yi kendi icinde celiskili ve tutarsiz
gorme gibi bir zaaf da mevcut olsa gerektir. Bu zaaf ise, kismen, daha ciddi ve
biiyiik bir zaaftan; Risale-i Nur’a bir biitiin olarak degil, kismen muhatap olma
zaafindan kuvvet bulmaktadir.

Oysa, Risale-i Nur’a talebe olmak, ona bir biitiin olarak muhatap olmay1
gerektirir. Mesela, “Ben Sozler’e talebe olurum, ama Lahikalar beni alakadar
etmez” gibi bir tavir, talebelik edebine yakismamaktadir. Veya ben yalniz Eski
Said devrinde yazilanlar1 yahut yalmz Lahikalar1 okurum demek de talebelige
yakismaz. Maamafih, bu durumda kismen Risale-i Nur okunmus olmaktadir.
Fakat, Risale-i Nur bir biitiinse, onun biitiiniine birden muhatap olmamiz
gerekmektedir. Her bir risaleyi, her bir mektubu ayni derecede yol gosterici
bilmek icap etmektedir.

Bu sir diinyamiza yer etmis olsa, sanirim birgok fikir ayriliginin 6nii bastan
kesilmis olacaktir. Ciink{i, bir noktada, belli bir yeri okumusuz, oradan
kendimize gore bir sonuca varmigiz diyelim. Bagka bir arkadasimiz bagka bir
bahisten hareketle aym konuda farkl bir sonuca varmis. Karsi karsiya
geldigimizde, aslinda, birbirimize, daha 6nce farkinda olmadigimiz bir bahsi
hatirlatmis olacagiz. Ve ortada bir yorum farkliligi olduguna goére, keza bir talebe
olarak iki farkh yeri telif etme durumunda bulundugumuza gore, beraberce
aradaki niians1 kesfetme duasi icinde olacagiz. Iki ayr séziin her birinin ne
zaman, ne i¢in, ne maksatla, nasil ve kime sdylendigini tespit edecegiz. Sonucta,
sanirim, eski anlayisimizi bir fikr-i sabit olarak siirdiirmekten ziyade, daha
esnek, daha tutarli bir noktaya gelecegiz. Bu durum belki kendi anlayisimizi
gozden gecirmemizi gerektirecek, ama ayn1 zamanda Risale’ye bakis acimizi da
genisletmis, ufkumuzu acmis olacaktir.

Ve ihtilaf rahmeti celbedecektir.



Risale-1 Nur’u Anlamak

YILLAR ONCE bir memleket ziyaretinde, bir Risale-i Nur sohbetine dahil
olmustum. Dahasi, sohbetin bir yerinde, benim bir bahis okumam istenmis;
mukabilinde ‘okumak’la kalmayip bir de ‘izah etmeye’ kalkismistim.

Sonradan, bu ‘izah’ cabamla, Risale’den ne anladigimdan ziyade ne
anlamadigimi, ne denli Risale cahili oldugumu sergiledigimi 6grenmis oldum.

Zira, sohbetten ayrilirken, Risale’ye olan muhabbet ve istiyakini her zaman
takdir ettigim sevgili bir insan, olabildigince nazik ve yumusak bir ifadeyle, bana
okudugum bahisteki ‘mevcudat’ ifadelerini niye ‘varhiklar’ diye acikladigimi
sordu. Cevabim, yanilmiyorsam, “Bugiinkii dilde karsilig1 o oldugu icin” idi. O
ise, ‘varlik’ kelimesi o devirde de kullanildig1 halde, Bedilizzaman’in ‘mevcudat’
kelimesinde 1srar ettigine dikkat gekti. iki kelime arasinda fark yok degildi.
Bilakis felsefe ve niibiivvet, dalalet ve hidayet kadar biiyiik bir fark vardi.
‘Mevcudat,’ viicud verilenler, viicud sahibi yapilanlar; yani var oluslar1 bir Zat-1
Vacibii’l-Viicud’a bagh olanlar gibi bir anlam yiikliiydii. ‘Varlik’ kelimesinin ise,
boyle bir derinligi yoktu. Bilakis, birseyin var olusunu kendi kendine imis gibi
gormeyi ifade ediyordu.

Bu tarihten beri, Risale-i Nur’daki kelimelere bilhassa dikkat etmeye calistim.
Nerede ne kelime kullanilmigsa, anlama ve izah cabasini da o kelimeye
dayandirma, kafamdaki kelimeleri ise Risale siizgecinden gecirme gibi bir
gayretim oldu.

Su ana dek bunu ne kadar becerebildim, bilmiyorum. Ama en azindan, Said
Nurs1’nin keyfi, dikkatsiz ve rastgele kelimeler kullanmadigini; her bir
kelimenin siyak ve sibakini, nereden gelip nereye vardigini bilerek konustugunu
ogrenmis oldum. O kadar ki, nokta ve virgiillerin kullaniminda bile bdylesi bir
hassasiyet vardi. Risale’deki bir noktay1 iptale, veya bir virgiil ilavesine bile,
Said Nursi’nin izni yoktu. “Tashih meselesi miihimdir” dedigi bir mektubunda,
bazan bir noktanin veya virgiiliin dahi manay1 bozdugunu yaziyordu.

O siralar, bir vesileyle, bunu da bilmiisahede 6grenmis oldum. Birkag arkadas
Otuzuncu S6z’lin miizakeresine niyetlenmistik, ve elimizde ayr baskilar vardi.
Bir baskida, “Tilsim-1 kdinat1 kesfeden Kur’an-1 Hakim’in miihim bir tilsimini



halleden Otuzuncu S6z” ibaresine, yalnizca bir virgiil eklenmisti: “Tilsim-1
kainat1 kegfeden, Kur’an-1 Hakim’in miihim bir tilsimini halleden Otuzuncu
S6z.”

Iki ibare arasinda, zahiren, sadece bir virgiil farki vardi. Fakat o virgiil cok sey
degistiriyordu. Birinci ve asil olan ibare, kainatin tilsitminin kesfi serefini
Kur’an’a veriyor, ilgili risalenin ise kainatin tilstmini ¢6zen Kur’an-1 Hakim’in
bir tilsimin ¢ézme cabasim ifade ediyordu. Vurgu, Kur’an-1 Hakim iizerineydi.

Ikinci ibarede ise, kdinatin tilsimim kesf ile Kur’an-1 Hakim’in miihim bir
tilsimini ¢6zmek ayri ayr ele alinmis oluyor; iki gérev de dogrudan Risale-i
Nur’a hamlediliyor; boylece Kur’an’a yonelik vurgu aradan kalkmis oluyordu.

Bu virgiil ilavesinin yol actig1 en ciddi farklilik, ‘tilsim-1 kainat’in kesfi
serefinin, Kur’an’a degil, Otuzuncu S6z’e verilmis olmasiydi. Bu ise, Risale-i
Nur’un en temel 6l¢iilerinden birini tersine ceviriyordu. Risale-i Nur, 1srarla,
Kelam-1 Ezeli’ye sirtim cevirip kendi akliyla kainati ¢6zmeye calisan felsefe
cizgisinin karsisinda duruyor; aklin yol gosterici olarak ilahi vahye olan mutlak
ihtiyacini durmaksizin vurguluyordu. Otuzuncu S6z’e dogrudan ‘kainatin
tilsimini ¢6zme’ isini vermek, Risale’nin bu noktadaki tavrinin tam tersi bir
durumu isaretliyordu. Bir virgiil ilavesi, herseyi tersine cevirmeye yetmisti iste.

Bu gibi tecriibeler, bende, Risale-i Nur’a asil haliyle muhatap olma; kendi
aklimizdaki kavramlastirmalari ona yiiklememe, bilakis onun rehberliginde
kendi kavramlarimizi sorgulama hassasiyeti uyandirmis bulunuyor.

Iman, ibadet, ihlas, kdinat, mevcudat, diinya, ahiret, iktisat, hiirriyet... Risale-i
Nur’da her ne konu calisiliyorsa, bunu Risale-i Nur miiellifinin o kavramlara
hangi anlamlar yiikledigini kavrayarak gerceklestirmek gerekiyor.

Aksi takdirde, Risale-i Nur’a, sdylemedigi seyleri soyletme; sdyledigi seyleri ise
farketmeme riskiyle ylizyiize bulunuyoruz.



Hedefi Sasirmamak

RISALE-I NUR miiellifinin, dinsizligin ve ifsadin tiim diinyay1 kusattig1 bir
cagda ehl-i dinin takinmasi gereken tavir konusundaki onerileri olabildigince
manidardir. Dinsizlik akiminin ayrim yapmaksizin biitiin semavi dinlere
saldirdigy; ve ifsad ehlinin hangi dinden olursa olsun insanlarin fitratlarim
bozarak nefislerinin kolesi yapmaya calistig1 bir vasatta ehl-i dine diisen, ihtilaf
konularini desmek degildir. Evet, arada meslek farklar1 vardir; ama bu farklarla
birlikte, hepsi de ehl-i dindir. Dogrudan dine yo6nelik bir hiicum s6zkonusu iken,
ehl-i dinin kendi arasinda boliinme ve catisma konular1 agmamasi gerekmektedir.

Bu noktada, Said Nursi, s6zii ‘Hiristiyanlarin hakiki dindar ruhantileri ile ittifak’a
kadar getirir. Zira, dinsizlik akimi, yalmzca Miisliimanlar1 degil, biitiiniiyle dini
hedef almaktadir. Bu noktada, Hiristiyanlar ile gecmiste yasananlari, mesela
Hacli Savaslarini tekrar 6ne ¢ikarmanin anlami yoktur. Hiristiyanlarin Islam’1 bir
numarali diisman olarak gérdiikleri ve biitiin mesailerini islam’1 bogmaya
harcadiklar1 devirler artik geride kalmis; Bati diinyasi, ‘Aydinlanma’ denilen
gercekte kapkara bir devre girerek dini toptan redde kalkismistir. Ozellikle ve
oncelikle icinden ciktig1 Batida hakim din olan Hiristiyanliga, ama genel olarak
vahiy ve niibiivvet hakikatina saldiran bu akim, zamanla ‘evrensel’ bir mahiyet
kazanacaktir. Batinin son asirlarda Islam diinyasina doéniik husumeti kimi ehl-i
din tarafindan ‘yeni Hach zihniyeti’ gibi goriilse de, gercek bu degildir. Bu yeni
seferde, gelenlerin elinde hac degil, fuzuli tiikketim maddeleri, gazeteler, dergiler,
kitaplar, kasetler ve elbette televizyon vardir. Bunlarin icinde de, ne ‘hag¢’a, ne de
Hiristiyan inancina dair bir vurgu goziikmez. Bilakis, Hiristiyanligin da
yasakladig1 seytani cagrilar, acik-sacik goriintiiler, kiifrani fikirler, diinyaya
tegvikler kusatmistir ortahigi.

Boyle bir vasatta, su dehsetli diinyevilik asrinda, dinsizlik ve ifsada karsi, o
imanlar1 yandiran ve insani ebedi cehennemlere atan ejderhayi birakip ayni
ejderhanin hiicumuna maruz Hiristiyanlarla ‘medar-1 niza’ konular tartismak ne
ise yarar? Dinsizlik ve ifsad ejderhasinin isini kolaylastirmaya yarar. Oysa,
dogrudan ve toptan ‘din’e saldiran bu ejderha karsisinda hakiki Hiristiyanlar ile
‘medar-1 niza meseleleri muvakkaten medar-1 niza etmeyerek ittifak etmek,’ ehl-i
Islam icin diisman sayisini ikiden bire indirme; ve o bire kars1 kendi safin
digeriyle takviye gibi cift-yonlii bir kazang¢ hiikmiindedir.



Hiristiyanlarla aramizda dahi durum bu iken, ehl-i Isldm’1n gecmisten bugiine
gelen degisik kollar1 arasinda bir ‘catisma’ya degil; ‘ihtilaf noktalarinin
varligi’m ‘muvakkaten medar-1 niza etmeme’ye duyulan ihtiya¢ son derece
asikardir. Keza, degisik milliyetlere mensup Miisliimanlarin, aralarindaki
ihtilaftan istifade eden diismanlarin ekmegine yag siiren milliyetci ayrimlar
yerine, ‘iman kardesligi’nin biitiinlestirici semsiyesi altina girmesi zarureti de
asikardir.

Asikar olan diger bir husus, su asirda artik ‘kurt gévdenin icine girdigi’dir. Ehl-i
nifak, ehl-i din arasinda ihtilaf ¢cikarmaya, birbirine diisiirmeye ¢ok arzulu
durumdadir.

Tiim bu gercekler ortada iken, ehl-i dinin herhangi bir kesimine dair
degerlendirmelerde bulunmak gerekiyorsa, asil hedefin ‘dinsizlik’ ve ‘ifsad’
oldugunu unutmadan konusmak gerekiyor. Arada elbette yaklasim farklari
vardir, hatta biri digerinin tersi olacak derecede yorum ve tavir farkliliklar dahi
mevcuttur. Fakat bu farklilik ve ihtilaf da bir rahmettir; zira biri digerini
dengelemektedir.

Ama kirilan kolun yen i¢inde kalmasi sartiyla...

Yok, o kol disar ¢ikarsa, olacak olan kirigin kaynamasi degil, kolun sakat
kalmasidir.

Bu bakimdan, ehl-i dinin, iman ve Isldm hizmetini hayat gayesi edinmemis
kisilerle konusurken, ‘kirik kollar1’ yen disina ¢ikarmayacak bir iisluba 6zellikle
dikkat etmeleri gerekmektedir. Ata et, aslana ot vermemek, imani ferasetin
gerekleri arasindadir.



Hak Etmedigimiz Bir Bedel

ISTER HOSUMUZA gitsin, ister gitmesin, bir realiteyle yiizyiizeyiz. Risale-i
Nur’un anlatamadigimiz, belki de anlayamayip yanlis anlattigimiz ‘siyaset’
oOlciisli, maalesef en basta bizim hayatimiza, keza ehl-i dinin umumuna mal
olamadi. Risale-i Nur, “Bu zamanda topuz kalbleri 1slah etmez” hitkmii
cercevesinde gelisen; ve varolan gayriimani tabloyu ‘siyaset topuzu’ yoluyla
degil, iman hakikatlarinin talimiyle, yani ‘nur géstermek’le doniistiirmeyi
ongoren bir anlayis sunuyordu. Siyasete bakisi da, bu anlayis ekseninde
belirleniyordu.

Ama bu anlayis ve bu bakis umuma mal olamadi; sonugta ‘topuz’cular galebe
caldi, ve bu minvalde ‘nur’u asil tuttugunu diisiinen ¢oklar1 bile gercekte
‘topuz’cularin safina dahil oldu.

Siyaseti dinsizlige alet etmek isteyen bir kesime karsi siyaset yoluyla mukabele
etmek isteyen ehl-i dinin belki 6ngérdiigii, belki de beklemedigi gerilimlerin
bedelini ise, nice zamandir, hepimiz 6diiyoruz. Istesek de, istemesek de, vakia
bu. ‘Miitehayyir’leri saf tutmaya iten ve 6nemli bir kismini karsi tarafin safina
iten bu gelisme, belki ‘topuz’cularin bakis acisindan bir kazang gibi goriiliiyor
olabilir. Ama, bu, bedeli ¢cok agir olan ve pek cok insana iman hakikatlarinin
ulasmasini engelleyen bir ‘kazanc’tir.

Bu, belki ‘topuz’cu olmayan ehl-i dinin dogrudan sorumlu olmadigi bir vakia.
Ne var ki, son tahlilde, ayni ‘iman kardesligi’ safindayiz; dolayisiyla, bu bedeli
beraberce 6deme durumundayiz. ‘Yiizde altmis yetmis miitedeyyin olsa’
olciislinii cigneyenlerin, {istelik bu 6l¢iiyii koyan insanin ‘siyaset’e bakisini
yarim yiizyildir yerden yere vuranlarin isi gelip dayandirdiklari nokta, iste
burasi.

Unutmayalim: Islam, daha ii¢-dért y1l 6nce kazandiklar1 Uhud savasini putlarinin
ihsam bilerek mii’minlere satasan Mekke reisi Ebu Siifyan’in, Islam
diismanhginin en azih finansorii ikrime b. Ebu Cehil’in ve Islam’a kars:
diismanlhigin ustalikh taktisyeni Siiheyl b. Amr’in da kalbindeki gerilimi kirarak
Mekke’yi fethetti ve Ebu Siifyan’a, “Kars1 cikmak anlamsiz. Kalbleri fethettiler”
dedirtti. Nitekim, bu {i¢ insan da, ya Mekke’nin fethi esnasinda veya az
sonrasinda Islam dairesine girdi ve her biri sahabi olarak vefat etti.



Ve, Resul-i Ekrem (a.s.m.), daha yedi sene 6nce ancak birkac yiiz kisi olarak ayri
ayri zamanlarda ve gizlice terke mecbur birakildiklart Mekke’yi on bine yakin
bir orduyla fethettigi giin, Mekkelilerle gecmisin hesaplasmasini yapmad.

Bilakis, Hz. Yusuf’un (a.s.), kendisini kuyuya atan kardeslerine onca musibetten
sonra mukadder olan yiizlesmeleri esnasinda soyledigi bagislayici sozleri
tekrarlad.

Bu bakimdan, siyasetci ehl-i din kardeglerimizin, kendi yaklasim ve meslek
hatalarinin sonucu olan kimi ‘bedel’leri hepimize 6detmemek icin dikkatli
olmalarini, hatta yasanan tecriibelerden hareketle mesleklerini sorgulamalarini
istirham ediyorum. Dilerim kalbleri kazanmanin belli makamlar1 kazanmaktan
cok daha 6énemli ve sonug alic1 oldugunu anlamalarinin vakti artik gelmistir.

“Topuz’cularin 6lciisiiz tavirlarn yiiziinden ‘nur’dan da uzak duran
‘miitehayyir’lere ise, sunun 1srarla séylenmesi gerektigi kanaatindeyim: Islam,
onlara ragmen gelmez; onlarin da kalbini kazanarak gelir. Zira Kelam-1
Ezeli’sinde Peygamberine ‘zorlayici’ degil ‘teblig edici’ olmasini beyan eden
alemlerin Rabbinin dinidir.



“Topuz’cular, ‘Nur’cular

SON DONEMLERDE, bir gerilim kol geziyor ortalikta. Taraflarin ilkinden uzun
uzadiya s6z etme ihtiyaci hissetmiyorum. Son yiizyilda, 6nceki asirlarin
tamaminda savaslarin aldig1 can sayisina tek bir diinya savasinda ulasan bir
medeniyetin ¢ocuklari, gene ‘silah’lh olmanin verdigi ‘kuvvet’le, mukaddeslere
ilisiyor. ‘Ornek’ aldiklar1 Batinin degerleriyle dahi gelisen, mesela hem laikligi
savunup hem de Batinin uyguladigi laikligi tatbike bir tiirlii yanasmayan ladini
kesimin iz’an, vicdan ve akil fukaraligini, vicdani ve akli bozulmamis herkesin
gorebildigini saniyorum.

Bu ziimrenin karsisinda ise, zahire bakilirsa, biitiiniiyle ehl-i fslam var. Zira,
siyaseti asil tutan kimi ehl-i din kardeglerimiz kimi meseleleri ar1 kovanina
comak sokar gibi glindeme getiriyor; haliyle, arilar kovanindan ¢ikip ignelerini
mukaddesatimiza ilistirmeye yelteniyor; bu ise biitiiniiyle ehl-i dini bir mukabele
tavrina yoneltiyor.

Burada, imanina yoénelen hiicumlarn karsilamaya ahdeden ehl-i dinin
hassasiyetini takdir ediyor; ama, aslinda bu hassasiyetin ‘kullanildigini’
diistiniiyorum.

Bana gore, aslinda ‘siyaseti dinsizlige alet etmek isteyenler’ ile, boyle bir vasatta
‘siyaset topuzu’ ile dine hizmet etmek isteyenler arasindadir kavga.

Yoksa, esasen ne ‘kiifr-i inadi’de olmayanlar bu kavganin asil tarafidir; ne de
boyle bir vasatta ‘siyaset topuzu’nun kalbleri 1slah edemeyecegini diisiinen
inananlar. Kavga, iki ‘siyasi kesim’in kavgasidir; 1akin, kavganin asil tarafi
olmayanlari1 da safina cekme gibi bir istidad tasimaktadir.

Burada bize diisen, bazi ehl-i din kardeslerimizin belki bazi siyasi miilahazalarla,
belki muvazenesiz bazi hassasiyetler ile giindeme getirdikleri, esasa da taalllik
etmeyen, bir sonucun da alinmadig tartisma konularinin izinden gitmek degildir.
Bu tartisma konular1 muvacehesinde, kendilerini ebedi cehennem ile tehdit eden
ilaht vahye karsi kinini kusmak i¢in her zaman firsat bekleyenlerin yaptigi
cirkeflikler karsisinda infiale kapilip, ‘topuz’cular safina katilmak da degildir.

Bilakis, biitiin bu yasananlar, siyasete yonelik tavri bir tiirlii anlasilamayan, hatta



bu tavr yiiziinden bir¢ok miistaid dimagin ve kalbin eserlerine yonelisinin 6ni
kesilen Said Nursi’nin ortaya koydugu topuz-nur ikilemesinin ne kadar da esash
ve isabetli oldugunu gostermektedir.

Bu toplum, birilerinin oy hesab1 ile beyan buyurduklari gibi ‘zaten temiz’ bir
toplum degildir. Ama, ‘kiifr-ii inadi’de olan bir toplum da degildir. ‘Gaflet ehli’
olan; Said Nursi’nin ‘miitehayyirler,” yani sagsakalmiglar veya aklikarisiklar
olarak tarif ettigi bir toplumdur. Bu toplumda hayatinin her anim imani bir suurla
yasayan, mesela bes vakit farz namazi olsun devamli eda eden insanlarin sayisi
yiizde otuzu ancak bulmaktadir. Ote yandan, bile bile dinsizlige taraf olanlarin
sayisi—her ne kadar elit kesimin ¢ogunlugunu olustursalar bile—ytiizde onu,
hatta belki yiizde biri bile bulmayacaktir.

Boylesi bir ‘gaflet’ toplumunda; dogruyla yalanin, gercekle batilin birbirine
karistig1, insanlarin hem imaniyla 6viindiigii, hem de imana yakismayan pek cok
hali hayatina pekala yakistirdig: bir ortamda, aslolan ‘siyaset’ yoluyla isgérmek
degildir. Siyaset topuzu, boyle bir ortamda, iktidar makamina ¢ikan ehl-i dini
kalbinin kabul etmedigi icraatlara imza atmak ve imani 6lciilerden taviz vermek
zorunda birakir. Firsat bulup gercekten ‘muktedir’ oldugunda bile, kalbleri 1slah
edemez; bilakis, kiifrii, ‘gizli kiifr’ olan ve daha biiyiik tehlikeler iceren nifaka
dondistiirtr.

Boylesi bir gaflet toplumunda, aslolan, hak ile batilin, dogru ile yalanin arasini
acmak; insanlarin kalblerine ulasmak; ve bunu yaparken, onlarin diinyalarina
ortak olmamaktir. Mesela, “Rejimin nimetlerinden biraz da biz istifade edelim”
diisiincesine kapilmamaktir.

Aksine, Bediilizzaman’in dedigi gibi, “Sizin diinyaniza karismiyorum, siz de
benim ahiretime karismayiniz” diyebilmektir. Ve, insanlara yonelik en biiyiik
hizmetin, onlarin sirk ve gaflet haliyle miistehak oldugu cehenneme dogru
yolculuklarini temiz caddelerden ve cepleri dolu bir sekilde siirdiirmelerini temin
etmek degil; kalblerin imanla nurlanmasiyla, bu yolculugun cennete dogru
yonelmesini saglamaktir.

‘Siyaset topuzu’ boyle bir toplumda bunun vesilesi degil, aksine engelidir.

Zaten, otuz yildir ’siyaset topuzu’na harcanan mesai, imanin talim ve tebligine
harcansaydi, bugiin yasananlarin hicbiri yasanmayacakti. Zira ‘karsidakiler’in
cogu, karsimizda olmayacakti.






UCUNCU BOLUM
Serzenisler, Sorular, Sorgulamalar

“Dag meyvesi, ac1 da olsa, derde devadir.”
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Paradigmalarin Golgesinde

BATI KOKENLI kelimeleri kullanmaktan, oldum olas1 korkmusumdur. Deyim
yerindeyse, bir ‘dil irk¢is1’ oldugumdan degildir bu; bilakis, Bat1 kokenli
kelimelerin genelde bir ¢okbilmislik edasiyla kullaniliyor olmasindandir.

Gelin gortin ki, bu yaziy1 Bati kdkenli bir kelime {izerine kurma durumundayim.
Zira, ‘paradigma’ kelimesinin ifade ettigi anlami kargilayacak daha acik bir
kelime bulabilmis degilim.

Belki eskilerin ‘esas-1 miisellem’ tabirine karsilik gelen ‘paradigma,’ anladigim
kadarnyla, bizlerin zihnine hakim olan, farkinda olmasak dahi diisiincemizi
sekillendiren temel fikirleri, diisiincemizin ekseni olmus temel degerleri ifade
ediyor. Ve bu yoniiyle, bana, su giinlerde “Hem pazarda cok silik s6z geziyor.
Mihenge vurmadan almayimz” uyarisini da hatirlatiyor.

Neden mi?

Mesela, hayatinda ubudiyet diye bir caba bulunmayan biri, Islam’1n ilerlemede
motor giic olabileceginden s6z etti, diyelim. Gériiniise gore, bu insan islam’a bir
kiymet biciyor—ama ‘ilerleme’ paradigmasi acisindan. Bir diger acidan
bakilirsa, ayni insan, s6z gelimi dinsizligin ilerlemede daha etkili oldugunu
gorse, onu tercih edecek. Zira, onun paradigmasi ‘ilerleme’dir; Islam’a da Islam
icin degil, ‘ilerleme’ icin deger vermektedir.

Yahut ‘devletin bekas1’ paradigmasiyla hareket eden biri, zahirde Islam’a deger
biciyor goriinse bile, bunu mesela iilke icindeki Tiirk olmayan mii’minleri ayni
cati altinda muhafaza gibi bir amacla yapacaktir. Batida iki Kur’an ayetiyle
emrolunan basortiisiine savas acmisken, doguda ucaklardan ‘kardeslik’ ayetlerini
iceren brosiirler atan kimi T.C. y6neticileri, bu vaziyetin ilging bir 6rnegidir.

Bu bakimdan, paradigmalarn gézden kacirmamak; bu arada kendi
‘paradigma’miz1 da gozden gecirmek gerekiyor.

Mii’minin paradigmasi ubudiyettir, riza-y1 ilahidir, ihlastir; bu minvaldeki biitiin
seylerdir. Imanindaki ciddiyet ve ihlasa hayatinin delil oldugu bir mii’minin eseri
olan Risale-i Nur da, hep bu paradigmalar ekseninde donmektedir. Ama, Risale-i



Nur’a dahi, onun kendi paradigmasi haricinde yaklagsmak miimkiindiir. Bu
sekilde yaklasanlar da zaten mevcuttur. S6zgelimi, uzun yillar Risale-i Nur
hareketi {izerinde ¢alisan meshur bir profesor ‘modernlesme’ paradigmasiyla;
Risale-i Nur’dan her nasilsa ‘Tiirk milliyetciligi’ iireten bir bagka profesor
‘milliyetcilik’ paradigmasiyla, keza ‘Kiirt milliyetciligi’ iretenler de
‘milliyetcilik’ paradigmasiyla ona bakmaktadir.

Tiim bunlarda, Risale-i Nur’un kendi paradigmasi asil ve merkez degildir. O,
‘modernlesme’ veya ‘milliyetcilik’ gibi paradigmalara alet ve tabi kilinmaktadir.

Ay sekilde, Bediiizzaman’in “Istikbalde en yiiksek giir sada Islam’in sadas1
olacaktir” yahut “Zalimler icin yasasin Cehennem” soziinii cok¢a tekrarlayan
birileri de, bu sézleri asli mecrasinda degil, ‘islam devrimi’ paradigmasiyla
kullanmaktadir.

Galiba, bir sekilde Risale-i Nur okuyan o kadar ¢ok cevre varken Risale-i Nur’a
ters diisen bircok tavir ve hale muhatap olunmasinin sebeplerinden biri budur.

Zira, bakis acimizi, en azindan belli durumlarda veya belli zamanlarda, gozden
gecirmeye ve tashih ya da tasfiye etmeye girismedigimiz harici paradigmalar
belirlemektedir.

Bu durumun, Risale-i Nur’a talebe ve Risale meslegine tabi olmanin 6niinde ¢ok
ciddi bir engel teskil ettigini diisiiniiyorum.

Nitekim, bugiin ‘kirmizi kitaplar okuyarak hizmet etme’ devrinden ‘calisip para
kazanmakla hizmet devri’ne gecildigini diisiinenler; ve bunu Risale-i Nur’un
iman-hayat-seriat iticlemesine dayandiranlar varsa, sebebini bu haricl
‘paradigma’larda aramak gerekmektedir.



‘Iman Hizmeti’ Devri Acaba
Kapaniyor mu?

‘KUCUK’ GIBI GORUNEN KIMI dikkatsizlikler, vahim neticeler dogurur. Bir
kibrit bir ormam yakar. Onemsemeye degmez gibi goziiken bir niians, cok ciddi
ayriliklarin besigi olur. Bag bir batman agirhig: kaldirirken, goz bir kil kadar
agirliga dayanamaz. Bir aginin merkezindeki bir milimetrelik sapma, cizgiler
uzadikca, metrelerce, hatta kilometrelerce uzakliga yol acar.

Bunca kelami ard arda niye siraladik?

Risale-i Nur siradan bir kitap degil; ve o yiizden dikkatsizligi, ezberciligi, zihin
tembelligini hi¢ kaldirmiyor. Insanin kendini ona vermedigi yerde, o da sirrim
bize vermiyor.

Sanirim bu yiizden, bizatihi Said Nursi, bircok mektupta risaleleri dikkatle,
teennti ile, izerinde dura dura okuma; gazete okur gibi okumama; {izerinde
miizakere ve miitalaada bulunma; ‘ders miizakeresinde zeki birer muhatap’ olma
uyarisinda bulunuyor.

Mesela “Yirminci Mektub” adli risalenin girisindeki bir bahse dair kiiciik bir
niiansin, Risale-i Nur’daki bahislere neden dikkatle muhatap olmamiz
gerektigini acikca gosterdigi kanaatindeyim.

Burada, Bediiizzaman, “Hilkatin en yiiksek gayesi ve fitratin en yiice neticesi
iman-1 billahtir” der. Sonra, ‘o iman-1 billah i¢indeki marifetullah’tan, sonra ‘o
marifetullah icindeki muhabbetullah’tan, en sonunda ise ‘0 muhabbetullah
icindeki lezzet-i ruhaniye’den s6z acar.

Kisacasi, ortada, dortlii bir tasnif géziikmektedir: iman-1 billah, marifetullah,
muhabbetullah, lezzet-i ruhaniye.

Peki, bu tasnif Bediiizzaman’a mu aittir? Bana gore, hayir. Boyle bir tasnif, bizim
tasnifimizdir; Risale-i Nur’un degil.

Evet, Said Nursi de bir siralama yapmistir. Ama, bu siralama icinde, bizim ilk



bakista gézden kacirdigimiz anahtar bir kelime vardur. Ilgili bahsi daha
dikkatlice okudugumuzda, bu anahtar kelime kendini kolayca ele verecektir:

“Hilkatin en yiiksek gayesi ve fitratin en yiice neticesi iman-1 billahtir. Ve
insaniyetin en ali mertebesi ve beseriyetin en biiyiik makami, iman-1 billah
icindeki marifetullahtir. Cin ve insin en parlak saadeti ve en tath ni’meti, o
marifetullah icindeki muhabbetullahtir. Ve ruh-u beser icin en halis siirur ve
kalb-i insan icin en safi seving, o muhabbetullah icindeki lezzet-i ruhaniyedir.”

Bizim kafamizdaki dortlii siralamada, 6nce iman vardir, sonra marifetullah,
sonra muhabbetullah, sonra da lezzet-i ruhaniye. Sanki biitiin bunlar ayr ayr
dairelerdir; zihnimizde 6yle yer etmislerdir. Oysa, Said Nursi, 1srarla ‘i¢indeki’
ifadesini kullanir; ‘iman-1 billah icindeki marifetullah’tan, ‘marifetullah icindeki
muhabbetullah’tan, ‘muhabbetullah igindeki lezzet-i ruhaniye’den sz eder.
Boylece su dersi verir:

Biitiin bunlar, i¢ ice dairelerdir. Asil olan ve en genis olan daire imandir;
digerleri, bu daire icindeki dairelerdir. Yani, iman asildir, esastir, temeldir;
imanla marifetullaha, imandaki marifetin inkisafi nisbetinde muhabbetullaha,
imandaki marifetle gelen muhabbetullahin inkisafi nisbetinde lezzet-i ruhaniyeye
ulasilir. Insan, Rabbini, iman etmeden taniyamaz, tanimadan sevemez; Rabbini
sevmeyen ise hicbir hal ve sartta ruhani bir lezzet alamaz. Aym sekilde, icinde
marifet ve muhabbet-i ilahlyi barindirmayan bir iman ikrari, tahkiki degil, taklidi
kalmaktadir.

Ne denli ifade edebildim bilmiyorum, ama bu niiansin ¢ok hayati olduguna
inaniyorum. Risale-i Nur mesleginin bircok 6lciisiiniin de, bdylesi niianslarda
saklandig1 kanaatini tagiyorum.

Iste, iman-hayat-seriat iiclemesinde de, boylesi bir niians bulunur.

Kastamonu Lahikasi’nda ‘lic muazzam mesele’ olarak bu ii¢ciinden s6z eden Said
Nursi, ardindan Risale-i Nur’un iman {izerindeki 1srarina dikkat ceker. Bunu,
iman1 kurtarmak hizmetinin ‘iclerinde en muazzami, en kudsi ve en biiyligii’
olusuyla izah eder.

Ote yandan, Emirdag Lahikasi’nda yer alan bir mektupta, Mehdi’nin ii¢
vazifesinden s6z edildigini goriiriiz. Manidar bir sekilde, burada da ayni siralama
izlenmekte; ve ardindan, Risale-i Nur’un ‘iman’ iizerinde temellendiginden s6z
edilmektedir.



Boylesi bahisler, bir¢ok zihinde sdyle bir ‘asamali’ izaha yol aciyor: Risale-i Nur
iman meselesini hallediyor, ardindan Islam’in hayata mal olmasi, sonra da
siyaset dairesi dahil her noktada hiikiimferma olmasi asamalar gelecek.

Yine buna paralel bir yorum da su: Once fert planinda iman, sonra i¢timaf hayat
planinda hayat, sonra siyaset dairesinde seriat.

Bu yorum tarzinin, Bediiizzaman’1n ilgili ifadelerindeki anlama muvafik
diismedigi kanaatindeyim.

Zira, bu bakis agisina gére, iman, hayat ve seriat ayr ayr dairelerdir. Imanla
baglanir, sonra hayata gecilir, sonra da seriata.

Yine ayni mantiga gore, Risale-i Nur Mehdi’nin birinci vazifesini deruhte
etmektedir; ama diger iki vazife icin, bagkalar gelecektir.

Oysa, bu li¢ daire ii¢ ayr1 daire degildir. Tek daire vardir: iman dairesi. Hayat ve
seriat, bu iman dairesinin yaninda degil, icindedir. Ancak hakkiyla iman eden,
imanini hayatinin her aninda sergileyebilir; ve ancak tahkiki imana erisen seriata
ram olur.

Nitekim, Kur’an, “Ey iman edenler, iman edin” fermaniyla bu hakikata dikkat
cekmektedir. Hz. Peygamber “Imaniniz1 yenileyin” demisse, bu surm ders vererek
demistir. Mekke’de iman vazifesi vardi; simdi sira hayata ve seriata geldi
dememistir. Uciinii ayr daireler olarak géren bir tavir sergilememistir.
Sahabilerin, Medine’de, dogrudan imani ders veren ayetleri unuttuklarina veya
ikinci plana attiklarina dair bir rivayet de yoktur.

Bu nazarla bakilirsa, Risale-i Nur’da kasdolunan, “Once iman, sonra hayat,
sonra seriat” degildir. “Imanin icinde hayat; imamn icindeki hayatin iginde
seriat”tir. Iman hizmeti bir ilk asamadan, bir ara duraktan ibaret degildir. Biitiin
zamanlarin asil hizmeti; en 6ncelikli, en hayati, en vazgecilmez vazifesidir.
Ciinki, hayatin da, seriatin da 6zii, temeli, esasi, dayanagi odur. Hayat da, seriat
da, iman ekseninde donmektedir.

Velhasil, iman hizmeti devri, Hz. Adem’den beri hic kapanmamustir; kiyamete
kadar da asla kapanmayacaktir.

Dolayisiyla, “Kirmizi kitap okuyarak hizmet devri kapand1” tiiriinden, isin ucunu
para kazanmaya, makam edinmeye ve binalar yigmaya gotiiren hiikiimler, olsa



olsa, ‘silik sozler’ hanesinde yer almaktadir.

Bilakis, Risale-i Nur’un iman1 herseyin mihverine yerlestiren o acik cizgisine
ragmen bu kabil sozler sdylenebiliyorsa, su zamanda o iman derslerini daha da
cok okumaya ihtiyac¢ var demektir.

Aksi takdirde, Hizir’1 bekleyenler Musa’siz kalabilir...



[ 2N J

Dustiince Tembelligi

ESKILERIN KULLANDIGI iki hos ifade vardir: ‘etraf-1 erbaa’ ve ‘cihat-1 sitte.’
Yani, dort taraf ve alt1 cihet... Bu ifadeler, ekseriya, bir konuyu, bir meseleyi
yarim yamalak veya yalniz bir acidan degil, biitiiniiyle kavrama cehdini ifade
eder. Nasil bir oday1 dort tarafina da bakmadan tanimlarsak tanimimiz eksik
kaliyorsa; nasil bir mekanin tam tarifi 6niinii-arkasini, sagini-solunu, asagisini-
yukarisimi gorerek miimkiin oluyorsa, bir gercegin kavranmasi da boyle kusatici
bir cehdi gerektiriyor. Cok taraflar1 ve ¢ok yonleri olan hakikati, biitiin bu
yonleriyle birden kavramak gerekiyor.

Kendi diinyamda, bunu yapamadigim noktada bir ‘diisiince tembelligi’
yasadigimi diisiiniiyorum. Diisiinmemek zaten bir kayip oldugu gibi, yalniz bir
cihetten diisiinmeyi de ¢ok ciddi bir kayip olarak gériiyorum.

Bu tembelligin en bariz, ve ubudiyetimiz acisindan en kritik gostergesi,
Rabbimizi isimleriyle tanima noktasinda goriilityor olmali. Kur’an, Rabbimizi
bize yalmzca Rab veya Halik ismiyle tanitmaz. O’nu, biitiin isimleriyle tanitir.
Resul-i Ekrem’in (a.s.m.) ne diisiindiigiini, nasil diisiindiigiinti, ne sekilde
yasadigini bize gosteren dua ve yakarislari, hususan Cevsenii’l-Kebir miinacati
da, Rabbimizi binbir ismiyle tarif ve tavsif eder. Zaten, géren gozlere, kainat
O’nu sayisiz isimleriyle tanitmakta; fitratimiz da, her bir isme ilticaya muhtac
oldugundan, bizi Rabbimizi biitiin giizel isimleriyle tanimaya sevketmektedir.

Islam alimleri arasinda, Allah 1afzimn tiim isimleri iginde barindiran bir ‘1afza-i
celal’ oldugu konusunda gortis birligi vardir. Bu bakimdan, “La ilahe illallah”1n
“O’ndan baska Rahman yoktur, O’ndan baska Rahim yoktur, O’ndan baska
Rezzak yoktur, O’ndan baska Alim yoktur, O’ndan baska Kadir yoktur...”
seklinde acilmasi; kelime-i tevhidin muhtevasinin Allah’in tiim isimlerine
yayilmasi istenmektedir. Kelime-i tevhid, bu gerceklestigi oranda, gercekten
‘kelime-i tevhid’ olmaktadir.

Fakat, su toplumda, ehl-i din arasinda bile, Risale-i Nur’un iman ve dolayisiyla
esma-i hiisna tizerindeki vurgusu fazlalik ve asirilik olarak goriiliir ve su
sOylenir: “Canim, hepimiz Allah’1 biliyoruz.”

Halbuki, cogu insan, Allah’1 yalmz Halik veya Sani ismiyle biliyordur. Yaratma



fiilini O’na verirken, o fiilin iginde gizli diger fiillerin sahipligi ise, o sebebin, bu
tabiatin eline terkedilmistir. O yiizden, Halik ismi dahi, gercek muhtevasiyla i¢
diinyalara girmemistir. Lakin, meseleye sadece bir cihetiyle bakmay yeterli
gormemiz, bizi hakikat1 her bir cihetten gortip bir biitiin olarak kavramaktan
mahrum etmektedir.

‘Diisiince tembelligi’ derken, iste bunu ifadeye calisiyorum.

Hakikati, iman hakikatlarini ¢ok genis ve ¢ok katli, her katinda pek ¢ok odalari
bulunan bir saray misali goriiyorum. Bizler ise, o sarayin daha girisindeki
bekleme salonuna adim atar atmaz “Tamam” diyoruz, “saraya girdim nasil olsa.”
Velhasil, iceri girmis olmanin rahatligi ve rehavetiyle, sarayi biitiin katlar1 ve
biitiin odalar1 ile tanimay1 birakan; ve de saray1 yalnizca gordiigii tek oda olan
bekleme salonuyla tarif etmeye kalkisan tembel ziyaretciler hitkkmiindeyiz.

Ve, hayatlarimizda inandigimiz ile uyguladigimiz arasinda bariz ugurumlar
varsa, sebebi iste bu tembelliktir.[2!



Bir Baska Acidan Dustince
Tembelligimi

ENFUSI TEFEKKURUN zirvelerinden olan Yirmidérdiincii Mektub’unda, Said
Nursi, yillar siiren bir arayistan s6z eder. Bir baska enfiisi tefekkiir zirvesi olan
Otuzuncu S6z’e de zeyl olan “ism-i Kayyum” bahsinde tekrari bulunan bir
arayistir bu...

Mahliikatin, masnuatin yaratilisindaki gayelere dair, beseri hikmetin, yani
felsefenin gosterdigi hususlar onun nazarina ¢cok dar ve ehemmiyetsiz goriiniir.
Buna mukabil, Hakim isminin yardimiyla, daha biiyiik bir gayeyi bulur. O gaye
de bir sene kafi gelir, sonra kafi gelmemeye baglar. Yine Hakim isminin
imdadiyla, bir ileri gayeye ulasir. O da bir miiddet kafi gelir, sonra kafi
gelmemeye baglar. Mahliikati sirayla ‘kitab’ ve ‘mektub’ suretinde gordiigii bu
adimlar sonunda Said Nursi’nin geldigi nokta, Yirmidordiincii Mektub’un ana
konusu olan; ve esasen tiim Risale-i Nur’a niifuz eden ‘daimi teceddiid,” yani her
an yeniden yaratilis sirridir. En basta olup biten seyler, sonra viicud verilenler,
sonra yaratilanlar, sonra sanatla yaratilanlar olarak nazarina goriinen esya, bu son
noktada, Hayy-1 Kayyum’un her an yeniden yeniye yarattigi, hikmetle yazip
bozdugu ve yerine yenisini koydugu bir ‘tekelliim ve taharriik-ii ilahi’ye
doniisecektir. Su bize kaskati goriinen kainat, eriyip seffaf hale gelecek; su miilk
perdesinin ardinda isgéren Gaybi Zat’1 esma, sifat ve suunati ile gésterecektir.

Burada, beni her zaman sarsan ve tembellikten uyandiran bir nokta vardir.
Ulasilan hi¢bir adim, hi¢cbir basamak yanhs degildir. Said Nursi, ‘kafi
gelmemeye basladi’ demekte; fakat gerekce olarak “Yanlishgini anladim da
vazgectim” dememektedir.

Ama her bir gaye, ona ulasildiginda tefekkiir terkedilmedigi icindir ki, daha
yiiksek bir gayenin basamagi olmustur.

Risale-i Nur’un bu sekilde elli y1l adim adim, basamak basamak oriilen bir
tefekkiir merdiveninin sonucu ve semeresi oldugunu goérdiikce, Risale-i Nur
miiellifinin cehdine 1ayik bir sekilde risalelere muhatap olmayisimin utancin
duyarim. O, olabildigince saglam, olabildigince miikemmel bir bina ingasi icin
duaci olurken, ben ¢ogu kez kabul odasinda oturmakla yetinmekteyim ciinkii.



Halbuki, Risale-i Nur’un tembellige hi¢ de razi olmayan birinin diinyasina
dogdugu asikardir. Benim ve pek ¢ok insanin tek bir isme baglamakla yetinecegi
hasir hakikatini, o, Onuncu S6z’de biitiin isimlere baglayarak kopmaz bir nurani
ip sunmamis midir? Katre Risalesi kainatin elli beg ayr cihette Halik-1 Ziilcelale
sahit olusunu; Mucizat-1 Kur’aniye Risalesi Kur’an’in otuz ayri cihetten
miicizeligini gostermekte; Ayetii’l-Kiibra veya Otuzii¢iincii S6z, otuz ii¢ ayr1 ve
bir sonraki daha yiiksek tevhid mertebesine ¢ikarmakta degil midir?

Bu bakimdan, diyebiliriz ki, Said Nursi, hep talebe kalmis, hep ‘arayan’ insan
olmustur. Buldugu her hakikate siikretmis, ama hakikati onunla sinirlama veya
onunla yetinme hatasina diigmemistir.

Onun icindir ki, seksendért yasinda, cok daha geng yaslarda mecali tiikenip
kemiklesen ve donuklasan insanlara ibret olurcasina ding, uyanik ve hala
talebedir.

Yine onun i¢indir ki, eserleri her yasta, her anlayis diizeyinde insani cezbedecek
bir yogunluk tasimaktadir.

Ne var ki, bizler o eserleri layikinca okumadik. Bir manaya ulasip, manay
ondan ibaret sandik. Kiilli bir hakikat: ciiz’1 bir noktasina mihladik.

O yiizden, kimileri onu ‘ondokuzuncu asir sartlarina kapilmig, zamanini
asamamis’ diye sunuyor; Risale-i Nur’a ihtiyaci olan bircok insani daha eline
alamadan ondan kopariyor; ve bizim hatalarimiz ile tembelligimizi malzeme
ediniyor.

“Kalbsiz akil olamaz” diyen Risale-i Nur, dinli-dinsiz bir¢ok entellektiiel
mahfilde, ‘akilci* damgasiyla hor goriiliiyor bugiin. Peki, Risale-i Nur’un akl
nereye koydugunu, ‘akil-kalb ittifaki’ derken neyi nasil acikladigini ne kadar
diistindiik?

Birileri hayatin1 Kur’an’a adamis Said Nursi’nin Kur’an’in nurani eczanesinden
alinmis devalar diye tarif ettigi Risale-i Nur’un, vahye gerek kalmadan imana
ulasma metodu iirettigini sdyliiyorlar. Peki, Risale-i Nur’un vahye
muhatabiyetini ne 6l¢iide calistik?

Birileri “Milliyetciler milliyeti mabud ittihaz ediyorlar” diyen Risale-i Nur
miiellifi icin, cahillere yakisan pes bir cesaretle ‘Tiirk milliyetcisi’ oldugunu
yaziyorlar. Peki, biz Risale-i Nur’un bu ifadesini ne zaman farkedebildik?



Farketsek bile, bunu Risale’nin tamamiyla ne derece temellendirdik? Kendi
fikriyatimizi bu temelde ne derece sorgulayabildik?

Yasadigimiz diisiince tembelliginin Risale-i Nur’a verdigi zarar1 gordiikge,
kendimizi tam bir mirasyedi olarak goriiyor ve asla affedemiyorum.



Bir Durum Tesbiti

RISALE-I NUR’A muhatap olan insanlar yle olmamasim temenni etseler bile,
gormezden gelinmesi imkansiz bir vakiayla yiizyiizeyiz. A¢ik konusalim:
Bugiin, Islami kesimin ana giindemini Risale-i Nur belirlemiyor.

Ister iiziilelim, ister hayal kirici bulalim, vakia bu. Risale-i Nur, birakin Tiirkiye
adh su kiiciiciik iilkeyi, tiim diinyayi 1sitacak Kur’ani aydinliklar yiiklii oldugu
halde, ne yazik ki, su kiiciik iilkenin islam1 kesiminde dahi, kalb ve zihin
giindemini belirleyici bir rol oynamuyor.

Bunu, degisik acilardan gozlemlememiz miimkiin. En basta, bugiin kendisini
Risale-i Nur’a bagh goren bircok insan, bagkalarinca belirlenmis ‘6diing
giindemler’in izini siiriiyor. Risale-i Nur dairesinde yer alanlarin zihinleri dahi,
cogu kez, baskalar tarafindan belirleniyor. Risale-i Nur dairesi icinde dahi
durum bu iken, sair kesimler icin durumun farkl oldugunu diisiinmek, onlarin
giindemini Risale-i Nur’un imanti derslerinin belirledigini ileri siirmek ise,
elbette imkansiz goziikiiyor.

Son yillarda en azindan Islami kesimi mesgul eden konulara sdyle kusbakisi bir
goz atildiginda, bu durum acikca goriilecektir. Bugiin, on veya yirmi y1l 6nce de
vaki oldugu iizere, ehl-i dinin zihin ve goniil giindeminin ilk maddesi, ‘siyaset ve
iktidar’dir. Risale-i Nur’un ortalig sirk, ifsad ve inkarin kapladig bir vasatta
siyasetle mesgul olunmamasi tavri agikca ortada iken, ehl-i dinin biiyiik bir
kesimi, hususan belli bir partiye endekslenmis bir ‘siyaset’in ¢cekim alaninda
durmaktadir. Ne yazik ki, siyaset adli ¢cekim alani, Risale okuyan bircok insani
dahi kendine ¢cekmis bulunmaktadir.

Bu siyasi yaklasima gore daha genis ufuklu géziiken, ve son dénemde islami
kesimin giindemini olusturan ‘baris icinde birarada yasama’ veya ‘ulus-devlet
zihniyetini asma’ gibi konularda da, gerek bu konularn ilk kez giindeme getiren,
gerek bu konularda entellektiiel acidan en parlak yorumlari sunan kisilerin
Risale-i Nur dairesinde bulunmadigi da bir vakiadir.

Diger taraftan, biitiin ehl-i dini diinyevilestiren asirlik ‘kalkinma ve ilerleme’
hastaliginin karsisina, cok giiclii 6nerilerle ciktigimiz da s6ylenemez. Bilakis,
Yeni Said’in hayatini nasil yasadigi agikca ortada oldugu halde, Eski Said’in bir



sOziine sarilip para kazanmanin belirleyici oldugu bir hayati mesrulastirma
cabasinda olanlar bile bulunmaktadir.

Bunlardan 6te, Risale-i Nur’un ne iman iizerindeki israr1 hakkiyla anlagilmis; ne
de marifetullah ve muhabbetullahin kacinilmaz 6énceligi, iman-islam biitiinliigii
icinde yasamanin hayati 6énemi gibi konulardaki yol gosterici izahlar1 hakkiyla
anlatilmis durumdadir. Nitekim, ¢oklarinca, bu yéndeki cabalar, ‘kétii’ degilse de
‘fazlalik’ gibi goriilmekte; hayati bir 6nemi haiz oldugu ise ne bilinmekte, ne de
diistiniilmektedir.

Sozgelimi, her giin ayn bir konuda yazan bir kdse yazarinin bir giin de Said
Nursi’den soz etmesi veya Cezayir yahut Malezya’dan bir kisinin Risale’den
duydugu istiyaka dair mektup yazmasi, elbette sevindirici olaylardir. Ama bunu
“Aydinlar Risale’ye kosuyor” yahut “Risale-i Nur Malezya’y: fethediyor” diye
gormek Risale-i Nur dairesinde olanlara sevk degil, tembellik vermis olsa
gerektir.

Nitekim, bir aydin ‘Risale-i Nur iizerine derli toplu bir calisma gérememis
olmak’tan sikayet ederken, haksiz degildir. Boyle bir calisma, gercekten yapildi
m1? Risale-i Nur’un Islam diisiince geleneginde bir ‘inhiraf’1 degil, ama ¢izginin
miistakim bir devamini isaretleyen siyasi tavri ne derece derinlikli bir bicimde
ortaya konulabildi? Imanin ‘ilk durak’ degil, o olmazsa herseyin ¢oktiigii, her
daim iizerine durulmasi gereken bir ‘temel’ oldugu ne derece anlatilabildi?

Bu sorulara sahsen olumlu bir cevap veremiyorum.

Ama Risale-i Nur denilen su hazinede ‘asilmay1’ degil, ‘acilmay1’ bekleyen pek
cok hakikatin var oldugunu da biliyorum.

Bugiin kimi kesimlerin Risale’ye doniik soguk, kiskang, hatta hasmane tavri
bizim tembellik ve ezberciligimiz ile birlesince, ortaya Risale-i Nur’un
belirleyici roliinii kismen yitirdigi bir tablo cikti.

Acikca kabul edelim; bugiiniin tablosu bu...

Ama sunu da unutmayalim: Risale-i Nur’da, yalnmz su iilkeyi ve su zaman degil,
tiim diinyay1 ve gelecek dénemleri de aydinlatacak Kur’ani receteler bulunuyor.

Bunlarin umuma mal olmasi icin ise, hakim paradigmalarin esaretinden
kurtularak, Risale-i Nur’a hakkin vererek, ‘kendi basina bir millet’ olacak bir



himmetle donanarak calismak gerekiyor.

Risale-i Nur’un hakikatini nesretmeyi ne diinyevilerden bekleyelim, ne
siyasilerden, ne de ‘Islamci entellektiiel’lerden.

Bu is, daire icindekilere diistiyor.

Ve bu yolda, hicbiri kolay yetismeyen istidatlarin inkisafina vesile olmak, onlar1
kolayca harcamaktan ise kesinlikle sakinmak gerekiyor.



Kur’an ve Risale-i Nur

BUGUN PEK COK ehl-i dinin nazarinda, neredeyse sabitlesmis bir zan vardir:
Risale-i Nur okuyanlar, Kur’an’1 pek okumazlar, pek nazara almazlar, Risale-i
Nur’la yetinirler.

Sahsen, Kur’an’la tanismasi ancak Risale-i Nur’la gerceklesen biriyim. Risale’yi
okumaya baslamamla birlikte, Risale-i Nur’un her daim nazara verdigi Kelam-1
Ezeli’yi okuma istiyaki duydum. Nitekim Risale okumalarinin, adim adim,
diinyami Kur’an mektebine hazirladigini hissediyorum.

O yiizden, pek cok ehl-i dinin soziinii ettigimiz zanni, bana hi¢ mi hi¢ dogru
goziikmiiyor. En basta kendi sahsi tecriibbem, bana bunun béyle olmadigim
gosteriyor.

Ne var ki, ortada boyle bir zan mevcut. Ve, Risale-i Nur’un herkese ve her ehl-i
dine ulasmasini istiyorsak, ona herkesin ihtiyaci oldugunu diisiiniiyorsak, bu
zannin kirilmasi ve asilmasi gerekiyor.

Ayrica, bu zannin, Risale-i Nur’a muhatap olanlarin bazi ‘vurgu’ hatalarindan,
keza baz1 ‘vurgu’ kaymalarindan da destek ve cesaret aldig1 kanaatini tagiyorum.

Risale-i Nur icin, ‘Kur’an-1 Hakim’in su asra bakan manev1 bir tefsiri,” ‘Kur’an-1
Hakim’in eczahane-i nuraniyesinden su asrin yaralarini tedavi icin alinan
devalar’ gibi tabirler belki sik sik kullanildi. Ama, itiraf edelim, ici
doldurulmadi. Bu, bir ‘iddia’ diizeyinde birakildi; ispati yapilmadig gibi, fiili
ornekleri de gosterilmedi.

Oyle ki, coklan Risale-i Nur’un Kur’an’dan séz ederken en ziyade ‘Kur’an-1
Hakim’ demesini yadirgayip, bunu Said Nursi’nin icadi olan bir tarif zanneder ve
tenkide yonelir iken; bunun dogrudan dogruya Kur’an’in Kur’an’1 tarifi oldugu
dahi sdylenemedi. O kadar siklikla okunan egsiz Yasin stiresinin hemen ikinci
ayetinde, Kur’an’in “ve’l-Kur’ani’l-Hakim” olarak tarif ediligsine ya kendimiz
dikkat etmedik yahut, bagkalarinin dikkatini buna cekmeyi beceremedik.

Bu 6rnegin belgeledigi iizere, Risale-i Nur’un muhteva ve {islup orgiisii ile
Kur’an arasindaki kopmaz baglar, maalesef ya fark edilemedi, yahut fark



ettirilemedi.

Oysa, Risale-i Nur’un Kur’an’1 dahi Kur’an’n tarifiyle anlattig: farkedilse, onun
tefekkiiriinii, usuliinii, tislubunu ve terminolojisini tamamen Kur’an’a
dayandirdiginin anlagilmasi ve anlatilmasi cok cok kolay olurdu.

O zaman, bunca insan Risale-i Nur’a belki bu kadar biihtan etmez; etseler de, bu
biihtanlar, bu kadar insanin Risale’ye uzanmasi mukadder yoniinii baska taraflara
cevirmezdi. Ama ne yazik ki, bu kopmaz baglar dar akillarimizdan gizleniyor.

Mesela, Ayetii’]-Kiibra’ya iliskin bir dikkatsizlik, manidar bir 6rnegidir bunun.
‘Kainattan Halikini soran bir seyyahin miisahedati’ olan bu risalede, yolculugun
nereden basladig1 sorulsun bize. Sayfalar1 acilir veya hafiza arsivi taranir, cevap
verilir: “Yildizlardan.” Evet, Ayetii’]-Kiibra kdinatin Rabbimizi nasil tanittigimn
ders verir. Ama ‘seyyah’imiz, yildizlardan baslamaz yolculuga; bir Kur’an ayeti
ile baglar. Isra siiresinin, yedi kat gégiin, yerin ve icindekilerin O’nu tesbih
ettigini; O’nu tesbih etmeyen hicbir seyin olmadigini bildiren 44. ayeti ile.
Nitekim, su an elinize Sualar’1 alin, Ayetii’l-Kiibra’y1 acin; seyahatin bu Kur’an
ayetiyle basladigim goriirsiiniiz. Acikcasi, ‘kainattan Halikin1 sorma’ meslegi,
Said Nursi’nin kendi aklinca iirettigi bir yol degildir; Kur’an’in hepimize
bildirdigi bir yoldur.

Ayni sekilde, Hasir Risalesi’ndeki, “Madem diinya var, elbette ahiret var”
ifadesinde 6zetini bulan ve milyonlar cilt Islam1 eser icinde misli bulunmayan
hasir ve ahireti isbat usulii de, Said Nursi’nin kendince iirettigi bir yol degildir.

A A A .

alinmis bir ders hiikkmiindedir. Zaten, bu ayetle baslamaktadir.

Sahsen, Risale-i Nur’u okudukca, Risale-i Nur’un kalbimi ve ruhumu her daim
ona yonelttigi Kur’an’1 daha bir ciddiyetle okuma istiyakiyla doluyorum. Ve
Kur’an’1 dikkatle okudugumda, Risale-i Nur’un ders verdigi hakikatlerin,
esaslarin, usuliin, tislubun ve hatta kelimelerin Kur’an’dan alindigin1 gériiyorum.

Kur’an’a muhatap oldukca, gériiyorum ki, Risale-i Nur’un en yogun
vurgularindan biri olan fena-beka ikilemi, Kur’an’da yogun bicimde ders
veriliyor. Rahman siiresindeki essiz ve belig “Kiillii men aleyha fan. Ve yebka
vechu Rabbike...” ayetleri, bunun bir 6rnegini teskil ediyor.

Keza, Risale-i Nur’un en yogun vurgularindan bir digeri olan ihlas, Kur’an’in



pek cok siiresinde, “Muhlistine lehu’d-din” gibi ayetlerle ders veriliyor.

Fakr, iktisad, adalet, ibadet, tefekkiir, mana-y1 harfi, siinnet-i seniyye kisacasi,
Risale-i Nur’un temeli, esasi, asli olan hersey Kur’an’dan alinmis bulunuyor.

Oyle ki, Said Nursi’nin Kur’an’dan ders aldig1 yerler ¢ikarilsa eminim geride
birsey kalmayacaktir.

Hal bu iken, Risale-i Nur’un Kur’an’a ayna degil perde oldugu zanni ortada
dolasiyorsa, bu ‘perde’ligi bizde arayalim diyorum. Arayalim; ve de bu perdeleri
kaldiralim istiyorum.

Zira, Risale-i Nur’un ders verdigi kudsi Kur’an hizmeti Risale’ye ve elbette
Kur’an’a perde degil; ayna ve pencere olma vazifesi yiikliiyor bize.[4!



Sorular

YILLAR ONCE, Isaratii’l-i’caz’da farkettigim kisa bir bahis, Risale-i Nur gibi
bir saheserin neden bana, size yahut bir bagkasina degil, Said Nursi’ye nasip
oldugunun bir ipucunu bulmami sagladi.

Birkac satirlik bu bahis, benim igin, su siipheler asrinda seytanin ve ehl-i
dalaletin akla tasidig1 siipheleri izale eden Risale-i Nur gibi bir eserin hangi
tarlada, hangi bahgede filizlendiginin bir delili oldu.

Bu bahiste, Bediiizzaman, benim degil sdyleyip yazmaya, diisiinmeye dahi
cesaret edemeyecegim birsey soyler. “Tevhid ve niibiivvetin ispatlari, yalniz
delil-i nakli ile sahih degildir” der. “Ciinkii devir lazim gelir. Evet, Kur’an ve
Hadisten ibaret olan nakli delillerin sihhati, niibiivvetin sithhat ve sidkina
baghdir. Eger niibiivvet de delil-i nakli ile ispat edilirse, muhal lazim gelir.”

Anladigim kadariyla, burada, eskilerin ‘devir,” ingilizlerin ise ‘begging the
question’ dedigi bir hususa dikkat ceker Bedilizzaman. Bir derece ‘totoloji’yi de

andiran bu tavirla, isbat edilmesi gereken seyi kendi isbatinda delil olarak
kullanma gibi garip bir durum sergilenmektedir.

Bediiizzaman’1n ele aldig1 konu itibariyla, bu, sdyle bir diyalog dahilinde
gortilebilir:

—Hz. Muhammed’in peygamber oldugunu nasil anlayacagiz?
—Kaur’an dyle soyliiyor.

—Peki, Kur’an’in hak kitab oldugunu nereden biliyoruz?
—Hz. Muhammed 6yle soyliiyor.

Said Nursi, ilgili bahiste, iste bdyle bir ‘ispat’ tarzinin gercekte ‘ispat’
olmadigini, mantiken muhal oldugunu séylemektedir.

Ayni seyi, tevhid ve vahiy icin de uygulamak miimkiindyir:

—Allah’in varligini nasil idrak edebiliriz?



—Kaur’an dyle soyliiyor.
—Peki, Kur’an’in hak s6z oldugunu nereden biliyorsun?
—Ciinkii Allah kelamidir.

Isaratii’l-I’caz’daki kisa bahiste, iste bunlar gibi ‘isbat’larin gercekten ‘isbat’
olmadigy; harici bir delil gerektigi vurgulanir. Nitekim, en bagta Kur’an’in, gerek
tevhidi, gerek vahyi, gerek risaleti isbat i¢in ‘nakli’ olmayan deliller sundugu;
mesela kainat1 ve fitrati sahit tuttugu belirtilir.

Bu netlik ve acikliktir ki, Risale-i Nur gibi ‘dava’ degil, ‘dava icinde biirhan’
olan bir eseri meyve verir. Coziimsiiz totolojiler yerine delil ve ispatin izini
siirmek, iman esaslarin1 hem akla, hem kalbe, hem sair duygulara hadsiz enfiis1
ve afaki delilleriyle ispat eden bir kiilliyatin 6nsozii olur. Kur’an’a, Hz.
Peygambere ve bildirdiklerine takliden inanma yerine; Kur’an’dan ve Hz.
Peygamberden (a.s.m.) ders alinan tahkiki bir imam filizlendirir.

Buna benzer net bir tavr1 Yirmidoérdiincii Mektub’da buluruz. Bu risalenin
basindaki uzun soru, her okuyusumda beni tirkiitiir. Said Nursi, burada hi¢ de
yumusak bir dil kullamiyor degildir. O nazenin ¢iceklerin, boceklerin, sair
hayvanatin ‘g6z actirmayarak idamlari’ndan, ‘nefes aldirmayarak megakkatle
calistirllmalari’ndan ve ‘hicbirini rahatta birakmayarak musibetlerle
tagyirleri’nden, ‘hi¢cbiri memnun olmayarak firaklari’ndan s6z edip, bunda
‘hangi sefkat ve merhamet var, hangi hikmet ve maslahat bulunur, hangi liituf ve
merhamet yerlesebilir?” demektedir.

Ben bu soruyu degil sormak, okumaya dahi cesaret edemiyorum. Ozetleyerek su
satirlara dokerken dahi korkuyorum. Oysa Said Nursi diinyasina gelen o keskin
soruyu Ortmemis, susturmamis, kapatmamistir. Sorunun pesini birakmamustir.
Rabbinden cevap talep etmis ve karsiliginda “Yirmidérdiinci Mektub” gibi essiz
bir enfiisi tefekkiir meyvesi sunulmustur.

Risale-i Nur miiellifinin durumu bu ise, Risale-i Nur’a talip ve talebe olmak
isteyen bizlerin de durumu bdyle olmali diye diisiiniiyorum: sorulardan ve soru
soranlardan korkmamak.

Bilakis, sorularimiz oldugunda ve sorgulayarak muhatap olundugunda, Risale-i
Nur, i¢ diinyalarda daha bir tebariiz ve temayiiz ediyor. Takliden degil, tahkikle,
sorgulayarak okundugunda ancak, Risale-i Nur’un verdigi iman derslerinin



hakikatina variliyor.

Cevaplar, ancak sorulardan sonra geliyor. Once sorular yasaniyor.



Ezbere Konusmamak

DOGRU AMA ici doldurulmamus sézler kadar korktugum cok az sey vardr.

Bu sézler, cogu kez, cok meyvedar bir arayisin yolunu daha en basta keserler.
Soz, sdylendiginde, insana dogru ve hakikath geldigi icin, eger ‘neden’ ve ‘nasil’
sorular1 sorulamiyorsa, tahkiksiz, ezbere kabul edilen ve sdylenen bir s6z olarak
kalir. I¢ diinyalara inmez. i¢ diinyalara inmedigi icin de, bizi, giizel konusan ama
konustugunu yasamayan insanlara doniistiirtir.

Hele hele karsimizda tahkike pek alisik olmayan insanlar varsa, veya tahkik ehli
olsalar bile iilfet peyda ettikleri icin bazi sdzlere karsi tahkik tembelligine
diisiilmiisse, isimiz iki kat daha zorlasmis demektir.

Bu muglak giristen sonra, meramimi biraz daha acayim.

Kendi diinyamda yakin zaman 6nce farkettigim bir husus var: Kendi dilimde ve
muhatap oldugum bircok insanin dilinde dolasan béyle dogru ama ici
doldurulmamus sézler mevcut. igi doldurulmadigi icin hem kendi diinyamizda
layik oldugu yankiyr bulamiyor, hem muhataplarimizin diinyasina yansimiyor.
Hele hele bana, bize zaten uzaktan bakanlarin diinyasinda hepten aks-i sadasiz
kaliyor.

Sozgelimi, “Risale-i Nur, Kur’an’in bu asra bakan manev1 bir tefsiridir” diyoruz.
Bu s6z, dogru bir sézdiir. Ilk sdyleyenin diinyasina da, siyaki ve sibakiyla girmis
ve o sekilde sOylenmis olsa gerektir. Ama kendimiz icin de aynisini s6ylememiz
gercekten miimkiin miidiir?

Mesela, hi¢ sorduk mu: ‘Bu asra bakmak’tan kasit nedir? ‘Manevi’ nedir?
‘Manevi tefsir’ ne demektir? Hem, Risale-i Nur’un ‘bu asra bakan manevi bir
tefsir’ olmasimin delilleri nelerdir?

Bu sorular atlandiginda, sdylenen s6z, dogru bile olsa, ezbere kalir. Oysa, bu
sorular sorulabilse, Risale-i Nur daha miidakkik, daha dikkatli, daha tahkikci bir
nazarla okunacaktir. Bu, okuyanin Risale-i Nur’a olan ilgisini, sevgisini ve
baghligini mi kiracaktir? Bilakis, her bir bahsin Kur’an denizinden nasil siiziile
siiziile su asrin sahiline vurdugu netlikle goriilecek; onun kiymetini daha iyi



derketme imkani bulunacaktir. Risale-i Nur’un, ‘Kur’an’a hazirlik okulu’ oldugu
anlasilacaktir.

Keza, “Risale-i Nur biitiin meseleleri halletmistir” diye konusulur. Risale-i
Nur’un herseyin basi ve esasi olan ‘uliim-u imaniye’ye dair meseleleri hal
yoluna koydugu; bu noktada eski alimlerin s6zlerini tekrardan 6te, yeni bir ¢igir
actigl; iman {izerine mesaisini teksif etme tavrinin diger tiim meselelerin bu
temel {izere oturtulmasi anlamina geldigi; Risale-i Nur’un ister sahsi, ister
sosyal, ister iktisadi, ister siyasi olsun, her bir meseleye imani bir nazarla
muhatap olmanin usuliinii gésterdigi; zaten ‘imani’ olmayan ne bir konu, ne de
bir soru bulundugu anlaminda, onun ‘her meseleyi hallettigi’ dogrudur.

Risale-i Nur’un isi yarida birakmadigi; mesela bir kiilli muarrif olarak vicdanla
yetinmeyip kainati da calistig1; onunla da yetinmeyip dort kiilli muarrifi
beraberce ele alip mezcettigi dogrudur.

Risale-i Nur’un imanin bir riikniinii alip digerlerini geri birakmadigi, hepsinin
hepsiyle olan irtibatini sergileyip tamamini bir biitiin halinde sundugu da
dogrudur. Tamamini okumasa bile yalmzca Onuncu S6z’ii, yalnzca Ayetii’l-
Kiibra’yi, yalniz Otuzuncu Lem’a’y1, yalmz Yirmiikinci S6z’i okuyan dikkatli
bir nazarin bunu aciklikla gérmesi kacinilmazdir.

Ama ne var ki, “Risale-i Nur hergeyi halletmistir” ciimlesi, ancak bir sonug
climlesi olabilir. Onu veya hi¢ olmazsa bir ciiz’iinii dikkatle okuduktan sonra,
belli temellere oturtularak séylenebilir. Yoksa, “Risale-i Nur herseyi halletmistir
deyip layik oldugu dikkati ona ¢cok gormek; en azindan “Herseyi nasil
halletmistir?” sorusunu esirgemek, hicbir seyi halledememistir. Dogru bir soz,
tahkiksiz bir nazarla, Risale-i Nur’a ciddiyetle yonelmenin degil, onu el altinda
tutup vaktimizin ¢cogunu baska seylerle zayi etmenin gerekcesi de
olabilmektedir.

3

Unutmayalim: ‘Hersey’i halleden Risale-i Nur’dur; “Risale-i Nur herseyi
halletmistir” s6zii degil!



Tesbihat

RISALE MESLEGININ ana esaslarinin 6zetlendigi meshur bahiste, acz, fakr,
sefkat ve tefekkiir ile birlikte, su sartlar da siralanir: siinnete ittiba, feraizi
islemek, biiyiik giinahlar terketmek. Ardindan, ‘ve bilhassa’ vurgusuyla, su iki
esas daha zikredilir:

“Ve bilhassa namazi tadil-i erkan ile kilmak, namazin ardindaki tesbihat1
yapmaktir.”

Tiim bu esaslar 1s181nda kendi hayatima baktigimda, su halimle kendimi Nur
talebesi olarak gormenin pek de miimkiin olmadigin1 anliyorum. Zira, acz, fakr,
sefkat ve tefekkiirii, aym ‘hatime’de izah olunan ‘hatve’ler muvacehesinde
yasayabildigimi maaselef géremiyorum.

Dahasi, bu ‘kisa tarikin evradi’ olarak zikrolunan, ve ilk siray1 ‘siinnete
uyma’nin aldig1 esaslar konusunda da, kendi hayatimdan bir dizi 1akaytlik
tablosu ¢ikarmam miimkiin. Hele hele, 6nemi bilhassa vurgulanan ‘namazin
arkasindaki tesbihat’ var ki, Risale’nin bagka bazi bahislerinde de
vurgulanmasina ragmen, tesbihat konusunda ¢ok bariz ihmaller sergiledigimi
itiraf ediyorum. Mesela, namazin ardindan tesbihati yaparken uyuyakaldigim
sabahlar oluyor. Uyanik oldugum sair vakitlerde ise, tesbihat bagka sebeplerle
giime gidiyor. Ya ‘acilen bir yere ulasmam’ gerekiyor, yolda yaparim derken,
tesbihat, vitrinlerin ve sokak manzaralarinin hafizamda actig1 cukurlarda kaliyor.
Ya aklima birsey geliyor, o seyi unutmadan yapayim derken, tesbihat unutuluyor.
Yahut, sohbet daha tath geliyor; tesbihat, daha sonra yaparim diye, yapmamak
lizere erteleniyor.

Kendi namima, 6yle ya da boyle, tesbihat konusunda bariz bir dikkatsizlik, ihmal
ve tembellik {izere oldugumu; namazin sonunda bir de tesbihat bulundugunu
hatirlamamin, olsa olsa yamimda baska birileri varken gerceklestigini bir kez
daha itiraf ediyorum.

“Sizler de dylesiniz” dememeyi arzulardim. Ama istisnalar olmakla birlikte,
tesbihat konusundaki bu agik ihmalin benimle sinirh kalmadigin1 da maalesef
biliyorum.



Oysa, Kastamonu Lahikasi’nda yer alan, énemine binaen Tarihce-i Hayat’a da
dercedilen bir mektuptan, Bediiizzaman’1n tesbihatta gevseklik gosteren bir
talebesini uyardigi anlasilir. ‘Kardeslerimizden birisinin namaz tesbihatinda
tekasiil gostermesine binaen’ yazilan mektupta, ‘tesbihat’in ne kadar biiyiik bir
sir; cadde-i kiibra-y1 Ahmedi’de ne derece énemli bir esas oldugu
anlatilmaktadr.

Zaten, namazin ardindaki ‘Subhanallah,’ ‘Elhamdulillah,’ ‘Allahuekber’in de
hikmetini ders veren Dokuzuncu S6z’den; sabah ve aksam namazinda okunan
onbir kelimeli tevhid zikrinin tekrar1 aninda kalbe ilham olunan Yirminci
Mektup’tan; “Elfu elfi salatin...”lerin bir meyvesi olan Yirmisekizinci
Lem’a’daki ‘giizel’ bahisten; Onbirinci S6z’den ve Risale-i Nur’un baska bircok
bahsinden, tesbihatin ubudiyet miracina giden yolda ne kadar énemli bir anahtar
oldugu anlasilmaktadir.

Nitekim, yakinlarda bir kez daha kesfetme imkani1 buldugum, Emirdag
Lahikasi’nda yer alan bir mektupta ‘tesbihat’ dersi yiiklii bir ayetin tefsiri olan
Ayetii’]-Kiibra’nin da bir tesbihat esnasinda Said Nursi’nin diinyasina geldigini
ogrenmis bulunuyorum. Oyle ki, ‘Risale-i Nur’un ekser hakikatlarinin namaz
tesbihatinda inkisaf ettigini’ sdyliiyor Bediiizzaman.

Tesbihatin boyle bir 6nemi varsa, bizlerde arzu ettigimiz imani inkisaflarin
olamamasinin izlerini biraz da bu noktada aramak gerekmektedir. Acikcasi,
gerek sahsi hayatlarimizda, gerek hal-i alemin umumi manzarasinda manidar
inkisaflar gozlemlenemiyorsa, bunun sebepleri arasinda, kesinlikle tesbihattaki
tembellikler de yer almaktadir. Muhammed-i Arabi’nin (a.s.m.) miras biraktigi
tesbihat inkisaf getiriyorsa, onun bir siinneti ve ‘Muhammedi yol’un virdi olan
bu tesbihattaki ihmal, elbette fiitur getirecektir.

Kisacasi, tesbihat edilmeyince, fiituhat verilmiyor.



ilk Giindem: Genclik

EMIRDAG LAHIKASI’NDA, okudugum ilk andan itibaren beni sarsan
dokunakli bir ctimle vardir. “Kim olursa olsun” der Said Nursi, “biitiin genclere
karsi, kardes nazariyla bakiyorum.”

Bu ciimle, diinyama girdigi andan beri, hatirima geldiginde, bende hep sarsic1 bir
tesir uyandirir.

Ciinkii, 6nce doksanina merdiven dayamis o ‘genc’ dostu ihtiyara, sonra doniip
kendime bakarim. O seksenini gectigi halde kendisini genclere yakin bulmustur.
Ben ise, gencligini birakal birkacg yil gecmis olsa bile, genclere ulasacak bir
dilden uzaklasma tehlikesi icinde oldugumu hissediyorum.

Ve bu tablo, onun diriligini, dinamizmini, zihni ve kalb1 uyanikligin belgeler.
Ben ise, galiba yaslaniyorum.

Zira sorular ve sorunlar ¢agidir genclik. Her gencin sorulari; ve de, ruh
ikliminden akip gelen o ezeli sorulara karsi bir cevap arayis1 vardir. Iste bu
sorular ve arayislar, onu dinamik kilar. Taassuptan kurtarir. Donuklagma ve
kemiklesmeden korur.

‘Sorun’lar ile de, genclik, bize cagin tablosunu sunar. Ciinkii, arayisi icinde her
bir seyden en basta etkilenen onlardir.

Iste, ‘kim olursa olsun genclere kardes olmak,” hem sorulara acik olup sorgulama
kapisin1 kapamamayi gerektirir; hem de ‘sorun’lart mahkiim etme degil, sefkat
etme gerekcesi kilmayu...

Nitekim, cogu insanin ¢oktan hatira anlatir hale geldigi elli yasinda Said Nursi’yi
Eski Said’den Yeni Said’e doniistiiren o ‘inkilab-1 azim,’ bir dizi sorunun ve
sorgulamanin sonucu degil midir? Risale-i Nur’un bircok kismi, yasca ihtiyar o
‘gen¢’ insanin diinyasina gelen sorulara aciklikla cevap aramasina karsilik olarak
gelen birer ilaht ikram degil midir? Pek cok risale de, gen¢ insanlarin sorularina
karsilik yazilmamis midir? Bircok risale, ayrica, en keskin tesirini gencler
lizerinde sergileyen hazir cagla ve hazir medeniyetle yiizlesmenin sonucu degil
midir?



Said Nursi icin durum bu iken ben heniiz otuzlu yillarimin ilk yarisinda kendimi
genclerin uzaginda hissediyorsam, bu benim icin iyi bir gidisin habercisi
degildir.

Sozkonusu ciimle, iste bu yoniiyle sarsicidir benim igin.

Bu ciimle bana dokunakl da gelmistir. Ciinkii, ‘kardes’lik, bir ilginin, bir bagin
habercisidir. Kardesiniz, anne babaniz ve de ¢ocugunuzdan sonra, en
yakininizdir. Ve daha énemlisi, anne babanizla aranizda belli bir mesafe, bir
otorite hiyerarsisi, bir alt-iist iliskisi vardir. Anneniz madem annenizdir; haksiz
da gorseniz, isyan edemezsiniz. Kendi yolunuzu segseniz bile, bunu onun
hukukunu cignemeden yaparsiniz. Evladiniza karsi ise, siz otorite konumunda
olursunuz. Ama kardeslik, ‘esit’lerin beraberligidir. Iste, seksen yasinda olan,
tistelik elli y1ldir ‘zamanin essizi’ diye anilan bir insanin biitiin gencleri kendine
kardes bilmesi, sefkat yiiklii olan, otorite ve hiikiimranlik imalar1 tasimayan bir
bagin ve ilginin isaretidir.

Bu, zor istir. Bunca yas, ilim, irfan farkina ragmen ‘kardes’ gibi sevmek, cok zor
istir. Tiim bu farklara ragmen genclerle ayni dilden ve esit seviyede konusmak,
miithis derecede miiskildir. Bu zor is, hem miithis bir tevazu ile, hem aklen ve
kalben diri kalabilmek ile miimkiindiir; ve gerceklestirilmesi bir hayli zor bir
fazilet halidir.

Seksenlik bir pir-i faninin gengler karsisindaki bu aciklig1 ve dinamizmi, iste bu
acidan bakildiginda, onun sefkatinden dolay: kimi kaliplar1 asabilme cehdini,
dolayisiyla sefkatinin enginlik ve derinlik derecesini gosterir.

O kisacik ciimleyi benim i¢in dokunakl kilan da, iste budur.

Geri doniip kendime baktigimda, acik konusayim, kendimde ayni agiklig: ve
dinamizmi bulamiyorum. Kot bir durum, benimkisi... Arayis halinde olan; bu
yilizden dogruyu kimi zaman saga sola yalpa yaparak, ¢cikmaz sokaklara saparak,
yanlislara takilarak, kisacasi deneme-yanilmalarla 6grenen genclerin zahirdeki
bu yanliglarim hiirriyet icinde bir arayisa hamledemiyorum.

Bu arayis bazan ¢ok keskin virajlara sapabiliyor. Bazan ta Nepal’e, Katmandu’ya
uzanan uzun yolculuklar; bazan da arayip bulamamanin verdigi uzun ve acil
manevi yolculuklar gerektiriyor. Dogruyu arayarak, tahkik ederek, kendi
iradesiyle secmesi icin her gence fitraten dercedilen ilk ‘isyan’ hali, maalesef,
kimi zaman mecrain1 bulamayip ya gencin kendi nefsinin, ya sair nefislerin,



cogu zaman her ikisinin miidahalesiyle, dogruya bile isyan bi¢imine
biiriinebiliyor.

Bu durumu bir ‘arayig’in ama ‘bulamama’nin terctimani olarak yorumlamadigi
anda, insan rahatlikla ucuz etiketlemelere girebiliyor.

Bu durumu bir ‘arayig’in ama ‘bulamama’nin terctimani olarak géren Said
Nurs1’ye ise, diinyanin doért bir yanindaki genclerin kendisine yakin buldugu bir
imant dil ve tislup ikram ediliyor.



Otuzbes Yas Sendromu

CAHIT SITKI, o iinlii siirinde ‘otuzbes yas’1 yolun yarisi ilan eder ama, en basta
kendi 6liimii, ‘yetmis yas’in hic¢ kimse icin garanti olmadiginin delilidir. Kimi
insan dogdugu giin 6liir, kimi Cahit Sitki gibi ellisine varmadan, kimi yiiziinii
gectikten sonra.

Lakin benim s6ziinii etmek istedigim sendromun bununla pek ilgisi yoktur.
Otuzbese bir kala sikca dilime doladigim bu sendrom, 6zellikle eli kalem tutan
insanlar ilgilendirir ve dolayisiyla benim de tedbir almami gerektirir. Zira, bu
sendroma yakasini kaptiran, daha 35’inde, ‘aktif’ émiir sliresini tamamlamis
olmaktadir.

Daha acik anlatayim: Allah’a siikiir, geng¢ yasimda, bircok kalem erbabini tanima
imkan buldum. Bizler ‘tifil’ iken, onlar ya bizim yaslarda idiler, ya da otuzbes
civarinda. Giinler gecip biz otuzbese dogru yol alirken, diiniin ‘otuzbeg’lileri
kirklara, hatta ellilere uzandilar.

Glinler boylece akip gider ve hayat irmaklarimiz Allah’in bahsettigi yeni yillara
dogru ilerlerken edindigim tecriibeler, ézellikle Islami camiada “otuzbes yas”in
ciddi bir donemecin ifadesi oldugunu ihsas ettirdi bana. Risale dairesinde olsun,
sair Islam1 cemaatler arasinda olsun, bircok kabiliyetli insamin 35’ine kadar bir
cehd sergiledigini, farkh bir bakis ve yeni bir soluk getirdigini, ama 35’inden
sonra bunu pek devam ettiremedigini gérdiim. Deyim yerindeyse, ehl-i istidad,
35’ine kadar calisip cabaliyordu. Bu cabaya karsilik, ihsan-1 11ahi tarafindan,
insanlarin dikkatini ve tevecciihiinii celbetme gibi bir acil ticret dahi geliyordu.
Ama, bunun hem bir ihsan-1 ilahi, hem de bir imtihan-1 ilahi oldugu bilinmezse,
bu tevecciih ‘s6hret’ adl zehirli bala inkilab ediyor; ‘isim yapmis’higin getirdigi
rehavet, daha yeni ufuklara dogru yiirimek yerine, mevcudun tekrarina
gotiiriiyordu.

Nitekim, tek tek isim vermek istemiyorum; ama bir ¢irpida, 35 yasindan énce
yazdiklar1 35 yasindan sonra yazdiklarindan daha yeni, daha derli-toplu, daha bir
arastirma ve tefekkiir iiriinii olan bir diizine isim sayabilirim. Keza, 35 yasindan
sonra yapip ettigi, daha 6nce soylediklerini, evirip cevirip, biraz da zamanla
gelen dili kullanma kabiliyeti ile siisleyip kopiirterek tekrar tekrar sunmak olan
bir diizine isim daha sayabilirim.



Ve burada, o isimleri, ‘tevecciih-ii nasa aldanma’ cihetiyle hatali gérdiigiim gibi,
nasi da boyle aldatic1 ve rehavet verici bicimde tevecciih gostermelerinden
dolay1 hatali buluyorum.

Genel olarak ehl-i din dahilinde bir ‘kaht-1rical’ yasandigi i¢in, birazcik sivrilen
fidanlar1 daha gelisip serpilmeden ‘agac’ yapiyor; onlarin fitri gelismelerine
engel oluyor; gosterdigimiz tevecciihle cogu zaman tefekkiirlerini degil,
enaniyetlerini besliyoruz.

Yanlis anlasilmasin: Bunun alternatifi, yapilan bir hizmeti gérmezden gelmek
degil. “Bizde adam cok” gibi ucuz sézlerle, onca senede ancak boy veren filizleri
kirmak hi¢ degil. Ama, tevecciihii de sahsa yoneltmemek. Tevecciihii ortaya
konulan esere yoneltmek; ve bu eserin ‘tablaci’sina da bir ‘kaynak’ olarak degil,
bir ‘ayna’ olarak deger vermek. Dolayisiyla, kendisini ‘kaynak’ gibi gordiigiinii
hissettigimiz anda, yalnizca bir ‘ayna’ oldugunu hatirlatmak. Ne aynay1 kirmak,
ne de aynay1 menba ve asil zannetmek!

Her haliikarda, ‘Otuzbes Yas Sendromu’nun yalanci s6hretler ve adresini
sasirmis tevecciihlerle korelttigi istidadlar gordiigiimde, sahsima yoneltilen tiim
tevecciihleri ancak ve ancak korku ve endigeyle karsiliyorum. Biliyorum ki, bu
tevecciihlere aldanip “Ne yazsam okunur” halet-i ruhiyesine kapildigim, yahut
bir calismay1 yaparken eskisi kadar titizlenmedigim giin, benim bittigim giindiir.

Iste bu olay, bilhassa 35 yas civarinda cereyan etmektedir.

O yiizden, acik sOyleyeyim, diken iistiinde duruyorum. Benim gibi, bu yas
civarinda dolasan ehl-i dinin, hususan hizmet ehlinin de diken iistiinde durmasi
gerektigini diisliniiyorum.

Zira, ‘aktif’ omrii 35. yilda tamamlayip, sonra hatira tacirligi yapma gibi bir
liikkse sahip degiliz. Bilakis, hayatimizin son anina kadar tefekkiir ve tezekkiir
gerektiren bir ubudiyet gorevi ve iman hizmeti ile miikellefiz.

Xk ok ok



DORDUNCU BOLUM
Thlas Risalesi’ne Kisa Yolculuklar

“Biitiin kuvvetinizi ihlasta ve hakda bilmelisiniz!”

_BEDIUZZAMAN SAID NURSI
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Atk Ipi: Thlas

KENDI DUNYAMDA hemen her zaman miisahede ettigim bir haldir: Kendimi
Risale-i Nur talebesi olarak gérmem kolay, ama o talebeligin sartlarini gercekten
ifaya calismam zordur. Risale-i Nur okumayi istemek kolay, Risale-i Nur’u
gercekten okumak zordur. Hele hele, okunan bir bahsi kendi diinyama tasimak;
sahsi hayatimi okunan bahis vesilesiyle diinyama tasinan hakikatler ile
yiizlestirmek ve sorgulamak, biitiin biitiin zordur.

O yiizden, nefsim Risale’yi cogu kez baskalarini muhatap alarak okumama
sebep olur. “Ey nefsim” diye baslayan onca yeri, ya “Ey Said Nursi’nin nefsi”
diye okurum, yahut miicerret bir nefse hitaben. Boylece, ilgili bahis benim
nefsimi hi¢ de rahatsiz etmez. Oysa, Risale-i Nur’a talebe olmak, ayni yeri
kendim icin, kendi nefsimi muhatap alarak okumamu gerektirir. Nadiren boyle
okumaya muvaffak oldugumda, nefsim, ipligi pazara cikmis bir sahtekarin
tehevviiriiyle, konuyu degistirmenin, meseleyi saptirmanin, kitab1 kapattirmanin
yolunu arar.

Fakat, nefsin tercihi dyle de olsa, benim icin olmasi gereken, Risale-i Nur’u
esasen kendime okumaktir. Eski Said’in Yeni Said’e déniisme hengaminda $Sah-1
Geylani’nin (k.s.) Fiitihu’l-Gayb’im kendi nefsi icin okuyup manevi bir
ameliyat yasamasi gibi, Risale-i Nur’u evvela ve bizzat kendim i¢in okumam
icap eder —ta ki, ben eski ben kalmayayim; iman hakikatleri ile kendime
cekidiizen vererek yeni bir kimlige ulagsayim.

Yoksa, Risale-i Nur bagkalari icin, baska nefisleri ilzam veya itham adina
okununca, eski ben, aradan bunca y1l gecse bile, eskisi gibi kalir. Vicdanin bu
‘yerinde sayma,’ hatta ‘gerileme’ karsi uyarilar1 basladiginda ise, nefis ve seytan,
bunun asil sebebini gizler. Bunun, Risale-i Nur’a muhatap olurken
sergiledigimiz usul yanhsligina dayandigini nazardan saklayip, ya benim adam
olmazligima dair timitsizlik asilar, yahut Risale-i Nur’un deva olamadigi
vehmini iifler.

Tam da bu noktada, ihlas Risalesi’nin hayati bir 6nem tasidigini diisiiniiyorum.

Said Nursi, sair risaleler icin diismedigi bir kaydi bu risale icin diismiistiir. “Bu
risale, laakal onbes giinde bir okunmalidir” demistir.



En azindan onbes giinde bir...
Gelin gortin ki, nefsim beni bu risalenin semtine aylar gecse de yaklastirmiyor.

Peki, neden nefis boyle davraniyor ve niye Ihlas Risalesi’nin en azindan onbes
giinde bir okunmasi gerekiyor?

Iste bu noktada, konunun bir misalle acilacagini umuyorum.

Halilarda, kilimlerde ve benzeri dokumalarda, aslinda iki ayr tabaka vardur. lki,
dokumaci olan rahmetli dedemden ‘direzi’ diye duydugum, Risale-i Nur’da ‘atki
ipi’ olarak gecen, genel kullanimda hangi kelime ile ifade edildigini ise
bilmedigim asil kisimdir. Once bu asil kisim tezgaha gerilir; sonraki tiim
ilmekler ona atilir. Tiim nakiglar bu ‘atki ipi’ izerine islenir. Ve, onu ¢ekip
alsaniz, hali zamanla dagilir gider, geriye birsey kalmaz.

Iste, fhlas Risalesi de, Risale-i Nur’un ‘direzi’si, ‘atki ipi’ hiikkmiindedir. Onu
tiim risaleler ile birlikte okumak demek, sair risaleler ile diinyamiza gelen
tefekkiiri meyveleri ve imani hakikatleri sahiplenmemek; bilakis kendimizi o
hakikatler ekseninde bir muhasebeye tabi tutmak demektir. Buna gore, mesela
Tabiat Risalesi’ni okurken aslolan, onu tabiatperest olan birilerine karsi
okumaktan ziyade ‘icteki tabiat¢i’ya karsi okumaktir. Mademki tabiata ve esbaba
tesir vermek imana ve ubudiyete zittir; bu hususta dikkatli ve ciddi olacagim
suurunu ve kararliligini tagimaktir.

Bugiin hepimizin Risale-i Nur’da sunulan Kur’ani derslerin hakikatini aklen
kabul ve tasdik ettigini; ama o dersler ile hayatlarimiz arasindaki ugurumun bizi
timitsizlige, sevksizlige, hatta bogvermislige ittigini biliyorum. En basta kendi
hayatimdan biliyorum.

Degil onbes giinde bir, onbes haftada bir okumay1 dahi ihmal ettigimiz; onun
verdigi ders ile tiim Risale-i Nur’u kendimiz i¢in okumayz ise biitiin biitiin ihmal
ettigimiz lhlas Risalesi, bu meselenin en birinci ¢éziimiinii sunmaktadir.

Atki ipini sikica gerelim ve saglam tutalim ki, nakislar dagilmasin, yerli yerinde
dursun. Ihlas ipini siki tutalim ki, 6miir tezgahimiz imani nakislar dokusun.



istemeyen Bir Arkadas

ASR-I SAADET’E y6nelik tiim zihn1 yolculuklarim, beni, modern zamanlarin
zihniyetiyle telif edilmesi imkansiz tablolarla tamgstirir. Her defasinda, o giinler
ile bugiinler arasinda, ciddi bir bakis ve davranis farki goriir insan. S6zgelimi,
modern zamanlar, ister siyasi alanda olsun, ister baskaca alanlarda, herkesin
deyim yerindeyse kendisini ‘pazarladigi’ zamanlardir. Herkes, goziine kestirdigi
makama oturmak i¢in kendisini ¢cekinmeden 6ver, o isin erbabinin kendisi
oldugunu hic utanip sikilmadan ifade eder ve hatta bu ugurda haksiz ayak
oyunlarina bile rahatlikla bulagir. En dindar siyasetci bile, dinin kibir ve
enaniyete yonelik ikazina ragmen, kendisini giizel giizel 6vmeyi bir vazife bilir.

Oysa, Resul-i Ekrem (a.s.m.) zamaninda, degil boyle bir ‘propaganda’nin alenen
yapilmasi, ‘ima’ yapilmasi bile hos karsilanmis degildir. Nitekim, bir keresinde,
bir bolgeye teblig vazifesi icin bir sahabinin génderilmesi giindeme gelmis; ve
bu vazifenin gerektirdigi sartlari haiz géziiken ii¢ sahabinin ismi iizerinde
durulmustur. Sonra, bu ii¢ isimden biri Resulullah’a (a.s.m.) gelip, kendisinin bu
is icin ‘bicilmis kaftan’ oldugunu ima edecek; ama karsilik olarak su cevap
gelecektir:

“Oraya giden, sen olmayacaksin. Ciinkii nefsini ige karistirdin.”

Kendisini lay1ik gérme, kendisini 6ne siirme, bu hadiseden de anlasildig: iizere,
nefsin oyunlariyla ilgilidir ve elbette siinnetin 6lciileri haricindedir. Zaten, ondan
tam ders alan, derslerinden bir anlik gaflet halinde ise En Biiyiik Muallim
(a.s.m.) tarafindan bu sekilde uyarilan sahabiler, Kur’an’da ‘Isar’ hasletleri ile
anilacaklardir. “Ve yu’sirline ala enfusihim” ayetinin belgeledigi iizere, onlar,
kardeslerini kendi nefislerine tercih ederler. Kendisini layik gérme, kendisini 6ne
siirme gibi bir tavra girmezler; dolayisiyla, bu ugurda herhangi bir biihtana veya
oyuna da tenezziil etmezler. Bu 6lcii, asirlarin ve hadiselerin tahribatiyla
asinmalara maruz kalan sahabe mesleginin ahir zamandaki ‘yenileyici’si olan
Risale-i Nur’da da ifadesini bulur. Hem de, ‘ihlas’in kaginilmaz bir sart1 olarak,
Ihlas Risalesi’nde...

Bedilizzaman Said Nursi, yukarida zikrettigimiz ayetin geregince amel etmeyi
‘ihlas-1 tamm’1n olmazsa olmaz sart1 olarak kaydeder. Ve, bu ayetin hiitkmii
uyarinca, “Kardeslerinizin nefislerini; nefsinize—serefte, makamda, tevecciihte,



hatta menfaat-1 maddiye gibi nefsin hosuna giden seylerde—tercih ediniz” der.
Bu ‘Isar’ ve ‘nefsini geri cekme’ 6lciisiinii o kadar inceltir ki, bir iman
hakikatinin muhtag bir mii’mine bildirilmesini bile, ‘nefsimize bir hodgamlik
gelmemesi’ icin ‘istemeyen bir arkadag’a havale eder. Zira ‘isteyen bir arkadas,’
tipk1 Asr-1 Saadet’e atfen s6zii edilen 6rnekte goriildiigii iizere, ‘kendisini layik
gorme’ ve ‘kendisini 6ne ¢ikarma gibi bir ruh hali icindedir. Bu ise ‘sirr-1 ihlas’a
yakisir bir durum degildir.

Kur’an-1 Hakim’in dersiyle Asr-1 Saadet’te yasanan, Asr-1 Saadet’ten ise
giiniimiize tasinan bu 6lcti, ‘ihlas sirri’na denk diismesinin paralelinde, bugiin
ehl-i dinin hemen her bir cemaatindeki pek cok siirtiisme, rekabet ve
dedikodunun da merhemi hiikmiindedir. Her bir vazifede ‘isteyen arkadags’lar
geri dursa, yine ehil ve layik olan ama ‘istemeyen arkadas’larin izi siiriilse,
umarim hergey daha baska bir hal alacaktir.

Hem, miicevherler pek orta yere dokiilmez; kuytu kdselerde saklanirlar.



Fena Fi’l-Thvan

ORTA YASLI insanlar hanesine dahil oldugum su yillarda daha ziyade asinasi
oldugum bir hakikat var. Kendimi ne yasl, ne de genc buldugum su yillar icinde,
yasi benden daha biiyiik olan mii’minlerden takva, daha genc olanlardan ise
tahkik dersi aliyorum. Ilk grup, diinyanin fani ve gecici yiiziinii apacik gérmiis;
dolayisiyla nazarini daha bir ciddiyetle Rabbine cevirmis olarak, bana takvanin
onemini hatirlatiyor. Geng arkadagslar ise, ‘hayatin icinden’ getirdikleri sorularla,
yas otuzlar1 buldugunda baslayan donuklasma ve kemiklesme tehlikesinin ilaci
oluyorlar.

Bu ikili istifadenin son bir érnegini, yakin bir zamanda, geng bir hakikat yolcusu
vesilesiyle gormiis oldum. Bu hakikat yolcusu, bir risalede, Risale-i Nur’un
meslegi tarif edilirken, ‘fena fi’s-seyh, fena fi’r-resul’ yerine ‘fena fi’l-ihvan’dan
soz edildigine deginerek, su anlamli ve 6gretici soruyu yoneltti bana: Neden
‘fena fi’r-risale’ degil de, ‘fena fi’l-ihvan’?

Bu taptaze sorunun, aslinda nicedir yasamakta oldugumuz bir¢ok ‘sorun’un
diiglimiinii acic1 bir mahiyet tasidigim saniyorum. Gercekten, neden Risale-i
Nur, seyhinde fani olmak yerine risalede fani olmay degil; kardegslerinde fani
olmay1 mesleginin esasi olarak getiriyor?

i1k elde diinyama gelen cevap su: Insan, kardeslerinden ayr1 bir bicimde de
‘Risale’de fani’ olabilir; ama ‘kardeglerinde fani’ olmadan ‘Risale’de fani’
olmak, onu pekala dar ve si1g birakabilir. Yani, insan, hicbir kardesinin yardimina
ihtiya¢c duymadan, kendi hanesinde pekala Risale-i Nur okuyabilir; keza, onu
mesela bir dag basinda pekala okuyup diisiinmekle ve buna gére yasamakla
giinlerini gecirebilir. Ama, her bir insanin kabiliyeti kisa, istidadi sinirli, nazari
dar, kavrayisi ve egilimleri farkh farklidir. Bir insanin Risale-i Nur’u kendi
basina okumasi ile, sair kardesleri ile beraber okumasi arasinda, yine Ihlas
Risalesi’nde vurgulanan ‘yirmi gozle gérme, on akilla diisiinme, yirmi kulakla
isitme’ kadar biiyiik bir fark vardir. Insan, yalmz basina ‘fena fi’r-risale’
oldugunda, ona yalmz kendi kabiliyeti nisbetinde muhatap olacaktir; ama ‘fena
fi’l-ihvan’ oldugunda, “sair kardeslerinin goziiyle de gorebilir, kulaklariyla da
isitebilir.” Hakikate yalniz bir cihetiyle degil, cok cihetleriyle muhatap olur. Bir
hadiseyi yalmz bir yoniiyle degil, cok yonleriyle gérme; Rabbini yalniz bir ismin
cilvesiyle degil, esma-i hiisnanin cilveleriyle tanima imkanina daha kolay erisir.



Bu bakimdan, aslinda Risale’de hakkiyla fani olmanin yolu, ‘kardeslerinde fani
olmak’tan gecmektedir.

Sahsen, bilhassa miizakereli dersler esnasinda, ‘fena fi’l-ihvan’in 6nemini
yakinen gorme imkani buluyorum. Kendi basima ¢6zemedigim bircok husus,
beraberce ‘anlama’ duasi yaptigimiz o derslerde ¢6ziilmiis; hemen her bir
arkadas, ilgili bahsi kendi basina okurken bu meseleyi hi¢ de ¢6zemedigi
itirafinda bulunmustur.

O yiizden, esyaya ve olaylara aynen bizim gibi bakmayan, farklh bir istidat
tagiyan ve farkli bakis acilarina sahip olan kardeglerin varligini bir ‘problem
unsuru’ degil, bir ‘kazanc’ olarak gérmemiz gerekiyor. Neticede hakikata talip
olduktan sonra, istidat, egilim ve bakis acilarinin farkliligim ‘fena fi’l-ihvan’in
engeli degil, varlik sebebi kilmamiz icab ediyor. Bu ‘fena fi’l-ihvan’ sirrini
layikinca 6ziimseyebilsek, farkl istidatlar ayni uhuvvet potasi icinde eritmeyi
basarabilsek, hepimizin ve herkesin hanesine o kadar hayir ve hak diisecek ki...



Farklihigi Hazmetmek

RISALE’YE HER muhatap olusumuzda, hikmetli bir bakisla yiizyiize geliriz.
Hersey ve her olay, Risale-i Nur miiellifinin g6ziinde, birer ‘kader? mektup’tur;
Rabbimizin rahmet ve hikmetinin sayisiz cilvesini okutturur. Her biri
diinyamizdan milyonlarca kat biiyiik yildizlarin uzaydaki seyeranindan bir
yapragin diisiisiine; biitiin insanlar1 kendisiyle mesgul eden diinya savaslarindan
minik bir kusun bir sabah penceremizi tiklatmasina kadar hersey ama hersey,
Bedilizzaman igin bir haberdir. Her birinin bizim i¢in tagidig1 bir ‘rahmet’ ve
‘hikmet’ mesaj1 vardir.

Boyle bir bakis acisi tasiyan bir insanin, zalimce davranabilen bazi insanlarin
eliyle timarhaneye ve hapishaneye diisiisiinii ‘tesadiif’le veya diinyevi sebeplerle
degerlendirmesi elbette beklenemez. Nitekim, o iki musibet mekani,
Bediiizzaman icin, kaderin neden buna fetva verdiginin muhasebesi ile gecer. Ve
bu muhasebe ile, her iki musibet mekani bir ‘mektep’ olur, kendisine hikmetli
mesajlar tagir.

Said Nursi’nin ‘Iki Mekteb-i Musibetin Sehadetnamesi’ de dedigi Divan-1 Harb-i
Orfi, onun agir bir imtiham ‘pekiyi’ ile gecmis bir mii’min olarak diinyamiza
tasidig1 nice giizel hakikat ile yiikliidiir. Bedilizzaman, herkesin s1zlandig bir
vasati, Rabbinin Hakim ve Rahim ismini asla unutmayan bir nazarla, bir giil
bahcesine yahut bir hakikat bostanina doniistiirmektedir.

Bir yila yakin bir siireden beri bu kii¢iik ama 6zlii risaleyi miizakereli tarzda
okurken, diinyamiza bircok 6lcii de tasinmis oldu. Bu 6l¢iilerden biri, bugiin
biitiin ehl-i imanin, hususan Nur talebelerinin yasiyor oldugu ‘tefrika’ musibetine
kars1, zanmimca ¢ok ciddi bir tedavi 6neriyor:

“Herkesin bir fikri var. Iste sulh-u umumi, afv-1 umumi ve ref’-i imtiyaz 1azim.
Ta ki, biri bir imtiyaz ile bagkasina haserat nazariyla bakmakla nifak ¢ikmasin.
Fahr olmasin!”

Bu satirlar, bize, yekdigerimiz ile muhatap olurken, en basta “Herkesin bir fikri
var” vakiasini esas almamiz gerektigini diisiindiirdii. Herkesin bir fikri var;
clinkii Allah hepimizi ayr1 ayn siiretler, bagska bagka siretler, farkh farki
kabiliyetler ile donatmis. Birimiz digerimizin aynisi degiliz. Robot ya da



papagan da degiliz. O halde, bir fikrimizin olmasi ve bu fikirlerin kisiden kisiye
farklilik arzetmesi normaldir. Vakia budur. Ustelik, bu durum —eger araya nefsin
bize kibir agilayan igvalar1 girmezse— acizligimizi hissettirdigi gibi,
kardeslerimizle mesveret edip onlarin fikrine de miiracaat etme ihtiyacimizi
diigiindiiriir. Bu bakimdan, bir arkadagimizin ayni konuya bagska bir acidan
bakiyor olmasi bizim icin bir imkan, bir kazancg ve zenginliktir.

Ne var ki, nefis devreye girince, farkl fikirde olanlara ‘sulh’ ve ‘af’ tavriyla
bakmaktan vazgeciyor; ‘imtiyaz’lar taniyoruz. S6zgelimi, bizim gibi veya bize
cok yakin diisiinen birine ayricalik tanirken, diger fikirleri ‘hagerat’ gibi gérmeye
dogru giden bir yola giriyoruz. ‘Haserat’ ise ‘zararli’dir; 6ldiiriilmesi, yok
edilmesi gerekir. Dolayisiyla, bu mantikla araya ‘nifak’ girmekte; yekdigerini
yok saymaya kadar varan tavirlar zuhur etmektedir.

Oysa Allah hepimizi ayr ayri yarattigina gore, fikir itibariyla ayrildigimiz
noktalarin bulunmasina acik olunmalidir. Bu ayrilik noktalarini bir kazang olarak
algilamali; hakta ittifak olduktan sonra ehakta ihtilaflar1 bir rahmet tecellisi
nazariyla gormeli, sulh ve af tavriyla bakilmahdir.

Biz, o dersten bu dersi aldik. Ihtimal, siz aym bahiste baskaca seyler daha
goriirsiiniiz. Ne de olsa, ‘herkesin bir fikri var.’



Var1 Yok Etmemek

RISALE-I NUR’A dikkatle muhatap oldugumuzda karsimiza ¢ikan hususlardan
biri, ‘viicudi-adem1’ ayrimidir. Bu ikileme icinde, Risale’nin tercihi de bellidir:
‘viicud.’

Bu ayrim, bazilar igin belki gereksiz bir fazlalik gibi goriinebilir. Oysa, dikkatle
ele alindiginda, Bediiizzaman’in bu ayrimla bizi ¢ok ciddi bir noktaya sevkettigi
anlasilacaktir.

Bu ayrim 6nemlidir; ¢iinkii insan, hayatinin her déneminde tercihlerle
ylizylizedir ve dogru tercihlerde bulunabilmek icin boylesi kavram ve 6lciilere
ihtiyac1 vardir. Nitekim, ‘tahkik’ hakikati bulma, hak olana ulagsma meslegi
olduguna gore, bir bakima var olam kabul edip ademi reddetmenin adidir. iman-
kiifiir, hidayet-dalalet imtihaninda tek bir dogru sik vardir ve o sikki
isaretlemenin yolu ‘viicud’u ‘adem’den, ‘var’1 ‘yok’tan ayirmaktan gecmektedir.

Sozgelimi, hasir ve ahiret var midir, yok mudur? Burada Risale-i Nur’un
sundugu cevap “Herhalde yoktur” olmadig: gibi, “Herhalde vardir” da degildir.
“Bilmem ki” hic degildir. ‘Belki,” ‘acaba,’ ‘olabilir,” ‘ihtimaldir’ de degildir.
Bediiizzaman’a gore hagsrin varlig: iki kere ikinin dort ettigi kadar net bir
hakikattir ve bu hakikatin muazzam bir delili vardir: “Madem diinya var, elbette
ahiret var.”

Keza, Tabiat Risalesi’nde tabiat, tesadiif ve esbab fikriyatinin ademi oldugunun,
hakikatsiz birer vehimden ibaret kaldiginin izah ve isbati, su ‘viicudi’ 6nermeyle
baglar: “Madem mevcudat var ve inkar edilmez. Hem her mevcut san’atli ve
hikmetli viicuda geliyor...”

Bu metod, esasen, Kur’an’in metodudur. Kur’an bize Rabbimizi ‘viicudi’ deliller
ile anlatir. Var olan her bir seyi Gaybi Olanin varligina sahit tutar. Biitiin kainati
O’nun varhigina delil olarak gosterir. Keza, hasri aklina sigistiramayan insana
karsi, 6lmiis arzin baharda dirilisini hatirlatir.

Bu sirdandir ki, imanin ash viicuddur, tahkiktir, isbattir. Kiifriin si8inag1 ademdir,
ihtimaldir ve inkardur.



Bizi iman hakikatleriyle tanigtiran bu Kur’ani metod, sadece temel imani
tercihlere miinhasir da kalmaz. Bu imanin yasanmasi, yani ‘amel’ konusunda da
ayni ‘viicudi’ tercihle yiizyiize kalinz. Mesela, Kur’an fasik biri bize bir haber
getirdiginde, ‘tahkik etmeden’ kabul etmeyi yasaklar. Ayni sekilde, bir kisi, sucu
sabit olmadan, sahidi de bulunmadan mahk{im edilemez. Keza suizan yasaktir;
mii’minlerin bundan kaginmasi bir ilaht emirdir. Zira zan ‘ademi’dir. Ortada agik
bir delilin, dolayisiyla ‘yakin’in, yani ‘kesin bilgi’nin olmadig: yerde zan vardr.
Ayrica, on cani karaya cikip ortaligi fesada verebilir ihtimaliyle, icinde bir
masum on cani bulunan bir gemi batirilmaz. Ciinkii, masumun masumlugu
viicud1 bir hakikattir. Canilerin fesat ¢cikarmasi ise bir ihtimaldir. EI’an boyle
birsey vaki olmadigina gore, ‘adem1’dir. “Mevcud maslahat, mevhum mazarrata
feda edilmez.” Keza, bosanmak, Allah’in hosnut olmadig bir helaldir; zira,
‘viicudi’ olan bir beraberlige son vermektedir.

Bu nazarla bakabilsek, karsimiza, giindelik hayatimizda yanlis siklara isaret
koyup yanlis yollar1 se¢mekten bizi kurtaracak ‘viicud’ esash bir dizi imani 6lc¢ii
cikacaktir. Nitekim, Lahika’lar, boylesi ince 6l¢iiler tasimaktadir.

Barla Lahikasi’nin 88-89. sayfalarinda, bu ‘viicudi’ bakisin ¢arpici bir 6rnegi
bulunuyor. Birtakim vehimler, ihtimaller ve sen-ben ¢ekismeleri yiiziinden
tehlikeye diisen ‘kardeslik baglari’nin korunmasina yonelik uyarilar sunan bu
manidar mektup, su harika ciimleyle sona ulasiyor:

“Yoktan var etmiyorsunuz; hakiki var’1 yok etmeyiniz.”

Ne dersiniz: Bu bahisten tam ders alip; bizi hakli, hakikath ve ‘mevcut’
beraberliklerden koparan ademi hesap, zan veya endiseleri gozden gecirmemiz
gerekmiyor mu?

Hem, ‘viicudi’ olan1 korumay1 ders veren Risale’ye daha bir ciddiyetle yonelme;
‘hakiki var’larn yok etmeyecek bir imani uyaniklikla donanma sorumlulugu
tagimiyor muyuz?



Suizan Degil, Hiisniizan

BiR ONCEKI yazida, ‘var’1 yok etmemek’ten sz agmistik. Ne denli ifade
edebildik, bilmiyorum; ama ¢abamiz viicudi olani, mevcut bulunani, yani
yaratilmis bir hali, adem1, vehmi ve indi hiikiim ve tavirlarla yok etmemenin her
mii’minin kulluk borcu oldugunu séylemekti.

Bu vesileyle, bir climlecik de olsa, ‘suizan’dan bahis vardi. Suizan yasak
kilinmisti; ¢link{i mevcut bir halin, kesin delili olmayan, bir bakima ademi bir
hiikiimle zarar gérmesine sebep oluyordu.

Ne var ki, Bedilizzaman’in ‘maddi ve manevi ictimaiyat1 zedeler’ dedigi suizan,
icimizde bir derece yer etmis bulunuyor. O kadar ki, cogu kez, sayet suizan
imkan varsa, kesinlikle hiisniizan edilmiyor.

Oysa, Risale-i Nur’da hiisniizan 6l¢iisiiniin yasanmis bir dizi 6rnegini gérmemiz
miimkiin bulunuyor. Ve bilhassa {i¢ ayr1 olayda onun aldig1 tavir, ‘suizan’dan
kacinmanin, insanlar1 dogru anlayip dogruya yoneltmenin ti¢ miikemmel
ornegini veriyor.

i1k 6rnek, Barla Lahikasi’ndan... Bu eserde gecen bir mektupta, Said Nursi’ye,
Erzurumlu Ibrahim Hakki’nin bir s6ziiniin hitkmii soruluyor. Séz su: “C{’ ism-i
dzamdandir.” C{i’, achk demek. Ism-i &zam da maliim; Allah’1n giizel isimlerinin
en parlak ve en biiyiik olani. Yani, Ibrahim Hakki Hazretleri, zahir anlamiyla,
“Aclik, Allah’1n en biiyiik isimlerindendir” demis oluyor.

Bediiizzaman, bu s6z karsisinda, pesin bir hiikkme varmiyor. En basta, bu s6ziin
zahir manasiyla ‘yanlis anlamaya miisait, belki de yanlis’ olduguna isaret ediyor.
Ardindan, Cenab-1 Hakk’1n en biiyiik isimlerinden birinin, tiim kainata kok
salmig bulunan ve en zahiri nazarlara dahi gériinen Rahman ismi olduguna;
Rahman ismine en parlak ayinedarligin ise aclik suretiyle gerceklestigine; yani,
ac bir insanin 6niine sunulan rizik ve nimetler ile Rahman ismini en yogun
bicimde anlayip zevkettigine dikkat cekiyor. Sonra da, su sonuca variyor: Aclik,
Rahman ismine en parlak bir medar oldugu i¢in; Ibrahim Hakki Hazretleri,
“Rahman isminin ism-i azam oldugu aclik vasitasiyla anlasilir” manasinda bu
s0zli sOylemis olsa gerektir.



Ikinci 6rnek, Mektubat’tan. Rabbimizin ‘suunat’ina parlak bir ayna olup kdinata
bir ‘tekelliimat-1 ilahi’ olarak muhatap olabilmenin egsiz bir 6rnegini sunan
Yirmidordiincii Mektub’a yazilan zeylden. Bu zeylde, Said Nursi, Siileyman
(Celebi’nin Mevlid’indeki “Habibim, sana asik olmusum” sozii icin de benzer bir
cizgi izliyor. En basta, Mevlid’i ile ehl-i iman nezdinde Resul-i Ekrem’i (a.s.m.)
hatirlama ve anma vesilesi sunan Siileyman Celebi’nin ehl-i ask oldugunu
hatirlatiyor. Dolayisiyla, bu s6z zahiren yanlis olsa, zira ‘ask’ gibi kullara
mahsus bir sifat1 Zat-1 Akdese izafe etse bile, s6ziin sahibinin mazur goriilmesi
gerektigini sdyliiyor. Ehl-i agkin s6ziinii zahir manasiyla degil, ifade etmeye
calistigl manayla ele almak gerektigini ders veriyor. Sonra da, “Yine de,
‘Habibim, senden raz1 olmusum’ daha miinasiptir” diyerek, hicbir suizana
girmeksizin, ilgili sozii tashih ediyor.

Uciincii 6rnek, Kastamonu Lahikasi’ndan... Burada da, Bediiizzaman’a
yoneltilmis bir soru var: “Muhyiddin-i Arabi ve Necmeddin-i Kiibra gibi bazi
ehl-i velayet, Hz. Musa ve Firavun’u gercek bir sahis olarak almamuslar.
Musa’dan kasit kalb, Firavun’dan kasit nefistir, demigsler. Buna ne diyecegiz?”

Said Nursi, burada da, bu yorumun sahiplerini mahkiim etmiyor. Musa ve
Firavun kissasini boyle ‘batini’ bir yorumla sinirlandirmayi elbette onaylamiyor.
Ama, ulemanin pek ¢ogunun Hz. Musa ve Firavun kissasindan kendi kalb ve
nefsimize bakan dersler de ¢cikarmamiz gerektigi cihetinden bakarak onlarin bu
yorumuna ilismedigine dikkat cekiyor. “Siz de ilismeyiniz” diyor.

Risale-i Nur’da sunulan bu ii¢ ‘hiisniizan’ 6rnegi, kendi namima, ‘suizan’larimin
sebebini ele veriyor. Risale’nin istikametli ve insafli tavrindan ne kadar
uzaklasirsak hiisniizanni o kadar birakiyor ve o derece suizanna yaklasiyoruz.
Bir bakima, suizan halimiz, Risale’nin ruh ikliminden uzakligimizi ele veriyor.



Kiyas-1 Binnefs

RISALE-I NUR’UN birkag yerinde tekrarlanan bir husustur: insam Cenab-1
Hakk’a ulastiran yollar ¢cok olmakla birlikte, Risale-i Nur’un Kur’an’dan ders
aldig1 yol daha kisa, daha genis, daha selametlidir.

‘Kur’an’dan ders aldig1’ diyoruz. Zira, bu yolun ne oldugu, hangi asamalar1
icerdigi hususundaki bir arayis, bizi ‘dort hatve’yle karsilastirir; ki, bu dért adim
da Kur’ani emirler iizerine bina edilmistir. Dogrudan dogruya Kur’an
ayetlerinden alinmigtir.

Bu yol cok kisa ve ¢ok genis olsa da, yolun bir ilk adimi var ki, sahsen daha bu
ilk adimda zorlaniyorum. Zira, ilk adimda, “Nefislerinizi tezkiye etmeyin” ilaht
emri uyarinca, nefsini temize ¢cikarmaktan vazgecmek gerekiyor.

Risale-i Nur’da, bu adimi izah sadedinde, 6ncelikle nefsin bir tahlili yapilir. Acik
sOyleyeyim, bu, kendi nefsim acisindan, hi¢ de yabancisi olmadigim bir tahlil
hiikmiindedir. Buna gore, nefis evvela ve bizzat kendini sever; yani, kendimizi
bize sevdirir. Baska herseyi kendimize feda ettirir. Kendisinde kusur gormez.
Bilakis, Mabuda layik bir sena ile 6ver. Diger bir deyisle, kendisini kusurdan,
noksandan azade goriir. Kusuru kendi iistiine almak istemez.

Bunu bir realite olarak tespit eden Bediiizzaman, bizi Cenab-1 Hakk’a ulastiracak
yolun ilk adimi olarak da, iste bu halden kurtulmay sart kosar.

Bu hususun ne denli hayati bir 6nem tasidigi ise, herhalde su Asr-1 Saadet
tablosundan anlasilir: Hz. Omer (r.a.), her zamanki diiriist ve mert tavriyla,
Resul-i Ekrem’e (a.s.m.) gelir ve ona “Seni kendim hari¢ herkesten daha ¢ok
seviyorum” der. Bu diiriist ifade karsihginda aldig1 cevap, “Ya Omer, beni
kendinden de ¢ok sevmedikge, felaha eremezsin” olur. Omer (r.a.) o dakikada
bunu sdylemez; zira, igi-dis1 bir olan, riya ona sirk kadar agir gelen bir
mii’mindir. Oylece giinler gecer. Ve bir giin, Omer (r.a.) gelir, “Ya Rasulallah!”
der, “Seni, kendim dahil herkesten daha cok seviyorum.”

Allah’1 ve Resuliinii kendimizden daha ¢ok sevmenin ilk adimi, bu 6rnekten
anlasildigi iizere, ‘evvela ve bizzat kendimizi sevmek’ten vazgecmektir. Bunun
icin ise, oncelikle, kendimizi herkesten ¢ok sevdigimizi diirtistce itiraf etmek



gerekmektedir.

Sahsen, zor da olsa, itiraf ediyorum: Nefsimi dinledigim 6l¢iide, kendimi cok
seviyorum. Kusurumu miimkiin mertebe gérmiiyor, gérsem de iistiime
almiyorum. lyi birsey olunca kendimde kabiliyet bulurken, kétii birsey olunca
harici sebepler artyorum.

Hal boyle olunca da, kendim ile baskalarim kiyaslamaya giristigim her durumda,
kendi lehime, ucurumlar kadar fark buluyorum. Kendi nefsini seven, kendisini
kusurlu gérmeyen biri olarak kaldigim; bu hal iizere iken kendimi bagkalari ile
karsilastirdigim her durumda, herkeste bir y18in hata, bir 6bek kusur gériiyorum.
Kendimde ise, asla...

Bu halin en net gostergesi ise, miisbet 6rnek olarak nefsimin aklima hep kendimi
getirmesi. Bunun dilimdeki yansimasini da, “Mesela ben...” ile baglayan
climleler olusturuyor.

Sozgelimi, bir husus tenkid ediliyor, birilerinin yanlis1 vurgulaniyor, dogrusunun
ne oldugu konusuluyor olsun. Nefsim, fildir fildir, ‘benim dogruyu ne sekilde
tatbik ettigime’ dair dérnekler ariyor. Uysa da, uymasa da, konusmanin arasina
kendime dair reklam metinleri ilistiriyorum.

Iste, kendisini begenen ve miimkiin mertebe kendisinden bagkasim begenmeyen
bir nefsin sahibi olarak, gecenlerde okudugum bir mektup sayesinde, her giin
yiizlerce kez isledigim bir hatay1 farkettim. Nefislerimizin elinde biisbiitiin
mahvolmaktan kurtulmamiza vesile olan sefkatli tabip, sdyle diyor bu
mektubunda:

“Iste kardeslerim, dikkat ediniz! Sizin nefs-i emmareniz, kiyas-1 binnefs
cihetinde, suizan noktasinda sizleri aldatmasin; Risale-i Nur terbiye etmiyor,
diye siiphelendirmesin.”

Bu bahsi gordiikten sonra, bagkalarini kendimle kiyasladigim hemen her olayin
bu ‘kiyas-1 binnefs’ sinifina girdigini goérdiim. Bu ise, o kardeslerimi nefislerinin
serrinden kurtarma noktasinda hic¢bir fayda saglamadig gibi, benim i¢in, nefsimi
daha da simartma vesilesi olmaktan baska bir ise yaramiyor.

Nefsimin bu hilesini, ge¢ de olsa farkettim. itiraf da ediyorum. Ta ki, su sirra ben
de dahil olabileyim:



“Nefsini itttham eden kusurunu goriir. Kusurunu itiraf eden istigfar eder. Istigfar
eden istiaze eder. Istiaze eden seytanin serrinden kurtulur.”>!



“En Giizel Takdir Edici Yoldas”

ALLAR’IN BIZI kendileri ile akraba yarattig1, bu yakinlifin iman dairesindeki
kardeglikle daha bir pekistigi insanlarin oturdugu bir mekandaydik. Yer sofrasina
oturmus; dogup biiyiidiiglimiiz yerlerin hatiralariyla yiiklii ‘mahalli” yemegimizi
yiyorduk. Bu nimetin ve o hatiralarin zevkini tattigimiz bir vasatta, goziim karsi
duvarda asili duran bir tabloya takildi.

Tablo, bir hat tablosuydu ve alt kisminda merhum Hamid Ayta¢’in ismi
okunuyordu. Hatta konu olan ayet ise, “Va’tesimd...” diye basliyordu. Hani,
degisik vesilelerle sik sik diinyamiza gelen, sik sik sozii edilen “Hepiniz Allah’in
ipine sarilin ve ayriliga [tefrikaya] diismeyin” mealindeki ayet idi tabloda yazili
olan. Daha alt kisimda ise, daha kiiciik harflerle, dayetin devami vardi: “...ve
Allah’1n {izerinizdeki nimetini anin.”

Bu ilahi ikazi goriince, acgikcasi sarsildim. Ciinkii, dayetin baslangicini bilmekle
beraber, o sekilde devam ettigini bilmiyordum. Dogrusu, o sekilde devam
edecegini de ummuyordum. Bu yiizden, dyetin baslangici ile devami arasindaki
‘siyak ve sibak’ meselesi, zihnimi giinlerce mesgul etti. Sonunda, daha 6nce hig
farkina varmadigim bir ‘ilgi’nin diinyama tasinmasi nasip oldu.

Ayet, sirayla, ‘Allah’1n ipine sarilmak,’ ‘tefrikaya diismemek’ ve ‘iizerimizdeki
nimet-i ilahlyi anmak’tan s6z ediyordu.

Allah’1n ipine sarilmamanin tefrikayi getirdigi zaten acikti. Clinkii, Allah’1n
ipine sarilmayinca, nefislerin ipine takilip kaliyorduk. Nefis ise, ‘daima ve bizzat
kendini sever; bagka herseyi kendine feda eder’di. Mahiyeti buydu. Oyle ki,
diinyamiza sunulan giizellikleri sahiplenme; cevremizdeki sair insanlara sunulan
giizellik, kabiliyet ve nimetleri ise gizleme ve 6rtme tavrina da giriyordu.
Oylece, kendimizi herseyi en iyi bilir, en iyi yapar halde samyor; cevremizden
diinyamiza taginacak nimetlere karsi da, kapimizi kapatmis oluyorduk.

Bu bakimdan, ‘tefrika’da bize ve muhatap oldugumuz insanlara verilenleri
‘nimet-i ilah1’ olarak bilmemenin rolii vardi. Nefislerin ‘nimetlenme’ sirrindan
gafletle, birbirine ‘tekaddiim etme,’ birbirinin 6éniine ge¢cme cabasi vardi.
Nimetin kadrini bilmeme ve takdir edememe problemi sézkonusuydu. Bu takdir
problemi, 6te yandan, muhabbetini ifade edememeyi de netice veriyordu.



Oysa, Allah’in {izerimizdeki nimetini gorebilsek, diger bir ifadeyle iizerimizde
goriineni ‘nimet-i i1ahi’ diye bilsek, buzlar ve diigiimler ¢oziilecekti.

Sen-ben rekabetinin yerini siikiir, tekdir hastaliginin yerini takdir, tefrika illetinin
yerini Allah yolunda yoldaslik alacakti. Ancak gerek kendi iizerimizde, gerek
bagkalarinin {izerinde goriinen giizel hasletlerin birer ‘ilahi nimet’ oldugunu
hatirlamamiz sayesinde, ‘kardeslerinin serefiyle sakirane iftihar’ edebilen
insanlar olurduk. Ve galiba bu yiizden, Ihlas Risalesi’nde Bediiizzaman bizi
‘hillet’in bir 6lciisii ve 1azimi olarak ‘en giizel takdir edici yoldas’liga
cagiriyordu. Ciinki takdir, ‘Allah’in izerimizdeki nimeti’ni gérebilmenin
sonucuydu. Uzerimizdeki nimet-i ilahiyi goriip takdir edebilsek, ihtimal ki,
nefislerin ‘tefrika’ kapisi1 kapanacakti. Tefrika kapis1 kapandiginda ise, nefislerin
degil, Allah’1n ipine sarilmaktan baska bir yol zaten bulamayacaktik.

Onun icin, kendi kendime s6z verdim. Gecen gecmiste kaldi; ama hi¢ olmazsa
bundan sonra, ‘en giizel’ini beceremesem bile, ‘takdir edici yoldas’ olmaya
calisacagim.



Cevap Gerektiren Bir Soru

THLAS RISALESI’NIN 6nemini, hicbir sey, miiellifinin ‘liakal onbes giinde bir
okunmas! gerektigi’ notundan daha giizel anlatamaz. ‘Thlas’in 6nemi ise, ihlas
Risaleleri’nin basinda yer alan ayet ve hadislerden ve gene ikinci ihlas risalesi
icinde yer alan ihlas-riya ikilemesinden anlagilir.

Thlasin, bu risaledeki en net ve 6z ifadesi, sudur: “iman-1 tahkikinin kuvvetiyle
ve marifet-i Sanii netice veren masnuattaki tefekkiir-ii imaniden gelen lemeat ile,
bir nevi huzur kazanip, Halik-1 Rahim’in hazir nazir oldugunu diisiiniip, O’ndan
bagkasinin tevecciihiinii aramayarak; huzurunda bagkalarina bakmak, meded
aramak o huzurun edebine muhalif oldugunu diisiinmek...”

Hemen akabinde gelen ifadelere bakilirsa, insan ancak bu sekilde ‘riyadan
kurtulur, ihlas1 kazanir.’

Riya bu zamanin en gecer akgesi oldugu, hemen herkes hemen her yerde insanin
yiiziine giiliip arkadan konustugu icin, ¢ok tehlikeli bir kelime olarak géziikmez
bize. En fazla, ‘riya’ya diisiiyormusuz; yani pek biiyiik bir diislis s6zkonusu
degil, diye diisiiniiriiz. Oysa, ilerleyen paragraflardan birinde, ‘riya’nin ne
demeye geldigi cok berrak bicimde aciga cikar: “‘sirk-i hafi’ tabir edilen
riyakarlk...”

Riyanin nasil ‘sirk-i hafi’ tabir edildigine veya ihlas-riya ikilemesinin
teferruatiyla izahina burada girme niyetinde degilim. Bu, iizerinde ¢ok daha
yogun bicimde durmam ve iyiden iyiye sindirmem gereken bir husus; bunun
farkindayim. Ama, simdilik, ‘ihlas’in énemine; ihlas1 yitirmenin ‘ihlasi
kaybetme’ gibi bir zarardan ibaret kalmayip, ‘sirk-i hafi’ tabir edilen riyakarliga
diisme tehlikesini de getirdigine dikkat cekmek istedim.

Thlasin vazgecilmez 6nemini acikca ifade eden bu bahsin hemen ardindaki
paragrafta, care olarak ‘sahsiyetini kardesler icinde fani edip, onlarin nefislerini
kendi nefsine tercih etmek’ iizerinde durulur; ve bu tavir, Risale meslegi
acisindan, su ifadelerle anlatilir:

“Eger meslegimiz seyhlik olsa idi; makam bir olurdu, veyahut mahdut makamlar
bulunurdu. O makama miiteaddit istidatlar namzet olurdu. Giptakarane bir



hodgamlik olabilirdi. Fakat meslegimiz uhuvvettir. Kardes kardese peder
olamaz, miirsid vaziyetini takinamaz. Uhuvvetteki makam genistir. Giptakarane
miizahameye medar olamaz. Olsa olsa, kardes kardese muavin ve zahir olur;
hizmetini tekmil eder.”

Bu ifadeden de, hemen ardindan gelen ‘miiteaddit istidatlarin namzet oldugu
mahdut makamlar bulunan’ mesleklerden biri olarak ehl-i tarikat arasinda vaki
olan ‘rekabet ve ihtilaflar’a dair izahtan da, su husus rahatlikla anlasiliyor:
Makam bir olursa veya belirli sayida makamlar bulunursa, degisik istidatlar, o
makama (veya makamlara) kendini layik gortip, rekabete girebiliyorlar. Bu ise,
ihtilaflara; dolayisiyla ‘bid’a riizgarlarina karsi dayanamama’ sonucuna yol
aclyor.

Bu bahis, bana gore, Risale-i Nur dairesindeki insanlari da sunu sorgulamaya
sevketmeli: Mesela hizmet adina bir miiessese kuruldu diyelim. Buna miidiirler,
sefler, béliim miidiirleri, miidiir yardimcilar1 gerekiyor. Bu, isin —daha acikcasi,
fitr1 seriatin— bir geregi. Boyle olunca da, o kurumda belli invanlar icin
‘miiteaddit istidatlarin namzet olmalari,” dolayisiyla rekabete girmeleri gibi bir
vakia her haliikarda yasaniyor.

Peki, bu mesele nasil ¢oziilecek? Risale-i Nur hizmeti icin miiesseseler
kurulamayacak mi? Yok eger kurulacaksa, bu ‘rekabet ve ihtilaf’ tehlikesi nasil
bertaraf edilecek?

Bunun, Risale-i Nur dairesindeki herkesin sormasi gereken bir soru olduguna
inaniyorum. Ve sahsen, ‘hizmet kurumu’ gibi olusumlarin, ‘ihlas’ sirrina denk
diismedigini diisiiniiyorum.



Hatem-i Tai ve Adsiz Ihtiyar

CEVREMDEKI KIMI muhtag insanlari, bilhassa maddi darlik icindeki kimi ehl-
i iman kardesleri goriince, rikkatime dokunur. Onlara yardim etmek; bu yardimi
miimkiin kilacak kazang yollar1 se¢cmek fikri aklimdan gecer. Ama her keresinde,
Risale’nin bu konudaki tavrini diisiiniir, vazgecerim.

Manidardir, Said Nursi, tipki1 Hatem-i Ta1 dykiisiindeki adsiz ihtiyar gibi, miithis
bir kanaat ve iktisat iizere yasar. ‘Nasdan istigna,’ yani ihtiyacina kargi insanlara
el acmamak, hatta ihtiyacin1 onlara hissettirmemek, mesleginin esaslarindan
biridir. Kimseden, karsiliksiz birsey almamstir. Ote yandan, ilk talebelerinin
bircogu ciftci, coban, kunduraci, marangoz; velhasil gecimi kit insanlardir.
Cogunun gecim zorlugu icinde oldugunu, ellerine ciiz’1 bir para gectigini bilir.
Ama ne kendisinin onlara maddi bir destekte bulunacak imkanlar1 vardir, ne de
Risale-i Nur’un maisetce zengin talebelerinden onlara maddeten yardim etmeleri
yoniinde bir talebi olur. O fakir Nur talebelerine 6zellikle zengin olmaya
calismalarim da soylemez. Bilakis, hep vurguladig sey, iktisat, kanaat, maiset
derdini Risale hizmetine mazeret yapmama ve nasdan istignadir. Hicbir yerde
‘hizmet icin daha ¢ok kazanmak’tan s6z ettigi vaki degildir. Ama bilhassa
lahikalar, bastan sona, zamanini Risale-i Nur’u anlama ve anlatma yolunda
sarfetmenin liizumundan séz eden bahislerle doludur.

Bu sirrin bir sirriny, yakinlarda, Iktisat Risalesi’nin “dérdiincii niikte”sini
okurken biraz anlar gibi oldugumu saniyorum.

Meshur hikayedir. Comertligiyle bilinen Hatem-i Tai, ¢6lde gezmeye ciktig1 bir
giin, bir ihtiyara rastgelir. ihtiyarin sirtinda bir yiik dikenli cali vardir. Calilar
cesedine batar, yer yer kanatir. Bu hal Hatem’in rikkatine dokunur. Ihtiyara,
“Hatem—i Tal hediyelerle beraber miihim bir ziyafet veriyor” der. “Git, beg
kurusluk cali yiikiine bedel, besyiiz kurus alirsin.” Ihtiyar “peki” demez. Aksine,
“Ben bu dikenli yiikiimii izzetimle ¢ekerim, kaldiririm. Hatem-i Tai’nin
minnetini almam” der. Onun bu tavr1 Hatem’i dylesine etkilemistir ki,
sonrasinda, ne vakit kendisine “Senden daha aziz birini gordiin mii?” diye
sorulsa, bu ihtiyar anlatir. “O muktesid ihtiyar1” der, “benden daha aziz, daha
yiiksek, daha civanmerd buldum.”

Hatem’in en miithim meziyeti comertliktir. Adsiz ihtiyarin meziyeti ise, iktisat ve



kanaat... Iste, comert Hatem muktesid ihtiyar kendinden daha aziz ve yiiksek
gordiiglinii sdylerken, esasen ikisi de giizel ve mii’minane hasletler olan
comertlik ve iktisattan hangisinin daha énemli ve 6ncelikli oldugunu
bildirmektedir. Comertlik iyidir, ama iktisat daha iyidir!

Bu hadiseyi bize bu sekilde aktardigina gére, Said Nursi’nin kanaati de bu
merkezdedir.

Ki, bu iki giizel haslet, “dordiincii niikte”nin ana konularindan olan ‘nasdan
istigna’ ilkesi acisindan tartildiginda, ‘iktisat’in ‘comert’lige neden iistiin geldigi
daha bir anlasilir. Hatem-i Tai insanlardan para istemez, o noktada miistagnidir.
Ama comertlik fiilinin kendisi, bizatihi, ikram edilecek baska insanlar gerektirir.
Baskalar1 olmadan, cémertligimizi nasil gosterebiliriz? Yani, Hatem, tam bir
‘istigna’ icinde de olamamaktadir. Oysa, muktesid ihtiyarin, iktisat ve kanaat icin
hicbir kimseye ihtiyac1 yoktur. Tam anlamiyla ‘nasdan istigna’ meslegi iizeredir.

Ne kadar ifade edebildim, bilmiyorum; ama bu mesele bana bir hayli nemli
goriiniiyor. Hele hele, bugiin hemen herkes ehl-i imandan ‘muktesid ihtiyar’
degil, ‘Hatem-i Ta1’ olmasini istiyor iken... Bir de, adi da maliim bir muktesid
ihtiyarin, Said Nursi ve ilk talebelerinin o kadar maddi mesakkat icinde mazhar
olduklar tavizsiz, minnetsiz ve muazzam fiituhat1 bildikten sonra...

Bir hasbihale var misiniz? Sunu soralim kendimize:

Mevcut halimiz, yasayisimiz ve diisiincemiz ile Hatem-i Tai’ye mi daha yakiniz,
adsiz ihtiyara ve Said Nursi’ye mi?



Unutulan Bir Vasiyet

RISALE-I NUR’U diger meslek ve mesreplerden ayiran ¢ok ciddi farklardan
biri, azimet noktasindaki israridir. Risale-i Nur, sair meslek ve mesrep
mensuplarinin ruhsat dahilinde, ser’an izin verilen alanlar icinde davranmasini
hos gérmekle birlikte kendi meslegi ve kendi talebeleri icin ‘azimet’i 6ngoriir.
Sozgelimi, zekati1 kabul etmekte ruhsat vardir. Bu, seriatin izin ve imkan verdigi
bir husustur. Ama bu zamanda zekatlar dahi tam anlamiyla Allah adina, halisen
livechillah verilmedigi icin, Risale-i Nur talebelerinden zekat dahi almamalar1
istenir. Hele hele “Hizmetimin karsiligidir” diye alinacak olsa, bir ihlas diisturu
cok acik bicimde ¢ignenmis olacaktir.

Risale-i Nur’un pek cok yerinde, 6zellikle maddi konularda, bir azimet 1srar1
goriiriiz. Mesela “Ikinci Mektup”ta da bu husus vurgulanir, iki Thlas lem’asinda
da... Barla Lahikasi’nda da bu hususa 6zellikle temas eden mektuplar vardir,
Kastamonu Lahikasi’nda da. Bilhassa Emirdag Lahikasi’nin son kisimlarinda,
yani Said Nursi’nin hayatinin son demlerinde ise, bu husus tekrar tekrar
islenmektedir.

Bu mektuplardan anladigimiza gore, Bediiizzaman, kendisine tahsis edilen ve
bugiiniin parasiyla milyarlar tutan bir arabayi, daha o giin sattirmis; parasini
posta yoluyla hediye sahiplerine geri gondertmistir. Karsiliksiz hediye
almamakta; faraza alacak olsa bu hediye ona dokunmakta, hasta etmektedir.
Gida tiirii hediyelerde, bu ¢ok bariz bicimde vuki bulmaktadir. Said Nurst,
ayrica, maddi hediyeleri nasil almiyorsa, manevi hediyeleri de almak
istemedigini; mesela ziyaretine gelmelerin de onu rahatsiz ettigini, hem manen
ucuz degil, pahal diistiigiinii soylemektedir.

Lahikalarda, Risale-i Nur’un bir esasi olan bu istigna diisturunun ve nasdan
maddi-manevi hediye ve sadaka almama esasinin Said Nursi’nin tiim hayatina
samil bir esas oldugu da vurgulanir. O kadar ki, medrese tahsili esnasinda ve de
Eski Said doneminde bile karsiliksiz hediye almadig gibi, talebelerinin
nafakasini da kendisi temin etmistir. “Meshur Tahir Pasa gibi ¢ok yardimcilar
varken, kaidesini bozmamig”tir. Ayni hal, Yeni Said dénemi icin de gecerlidir.

“... O kanaat ve istignanin bir meyvesi inayet-i I1ahiyye ile ihsan edildi ki, o
kadar mahkemeler ve yasaklar ve miisadereler ve eski hurufla izin vermemekle



beraber, kac¢ senedir dort-bes vilayet viis’atindeki manevi Medresetii’z-Zehra’nin
fedakar talebelerinin tezyinatim1 Risale-i Nur kendisi hediye etti.”

Said Nursi, insanlardan maddi-manevi hediye, bagis veya sadaka almama
diisturunu, 6nemine binaen, vasiyetnamesinde de belirtir. Vasiyetnamesine
yazdig1 zeyli, sdyle noktalar:

“...0 diisturumun muhafaza edilmesini vasiyet ediyorum.”

Baska bir vasiyetinde, bu diistur bir kez daha vurgulanir: “Kag senedir benim
yaptigim gibi, benim manevi evlatlarim, benim vereselerim aynen dyle yapmak
vasiyet ediyorum.”

Gelin gortin ki, Risale-i Nur’a varis olma ¢abasindaki bizlerin bu vasiyete ne
denli uydugumuzu sordugumda, maalesef pek de olumlu bir cevap
veremiyorum. Ne yazik ki, her birimiz, degisik gerekcelerle, az ya da cok, bu
vasiyeti ihmal ettik. Bir goniil dostunun yazdig sekilde, genel tabloyu “Yere
mendil serildi, ihlas bacadan ¢ikt1” diye 6zetlemek dahi miimkiin goziikiiyor.

Kanaat, iktisat ve insanlardan istigna diisturuna azami derecede uyulan o
giinlerde edilen hizmetin onda birine bile, milyarlarin ‘hizmet’e bagislandig: su
zamanda ulagilamiyor olmasinin bir sebebi, bu vasiyetin ihmali mi acaba?

Bu soruyu hayli zamandir soruyorum.



Buzlanma

YILLARDIR IZINI siirdiigiim bir diigiim, ii¢c giin 6nce ¢6ziildii. Hani, o bildik
diigiimlerden biri degil bu. ABD ile Ingiltere arasindaki yakinlasmanin sebebi,
Ruslarin neden Bosna’da Sirplara arka ¢iktig1, Kuzey-Giiney refah esitsizliginin
¢ozlimii gibi ‘biliyiik’ meselelere de bakmiyor. Kendi namima, Rabbimin Ezeli
Kelaminin ‘baslangi¢’ siiresi olan Fatiha’nin sonunda bildirdigi ‘ti¢ yol’a aklim
takilmisti. Said Nursi adli bir kulun, bu {i¢ yolu neden “Ene” bahsinin sonunda
zikrettigini nicedir ¢ozebilmis degildim. Ug giin énce, iste bu diigiim ¢oziilmiis
oldu.

Fatiha’nin ahirinde, ii¢ yol ve li¢ grup insan vardi: (1) sirat-1 miistakime, dogru
yola, istikamete erisme nimetiyle nimetlenenler, (2) gazaba ducar olan
magdublar, (3) dalalete diismiis sapkin grup.

Iste bu ii¢ grup insann yiiriidiigii ii¢ yol, “Ene” bahsinde, bir temsili hikaye
icinde anlatiliyor; tiglinciisii kara, ikincisi ise deniz ile sembolize ediliyordu.
Ama, vahsetli bir kara ve dehsetli, firtinali bir deniz... Birinci yol olan sirat-1
miistakimin sembolii ise, ‘manevi, semavi asansorler’ idi. Onlar1 farkeden, hig
zahmetsiz, selamete eriyordu.

Iyi de, biitiin bunlarin “Ene” bahsiyle ilgisi neydi?

Bir Mesnevi-i Nuriye miizakeresi esnasinda, bu sorum cevap buldu. Mesnevi’de
de, konu gelip ‘ene’ye dayanmisti. Ene icin, ‘haddizatinda bir hava, bir buhar
gibidir’ deniliyordu. Ama, iilfet ile “‘mayi’ bir hal aliyor; ve gaflet ve isyan ile
‘kalinlasip katilasiyor’du.

Insanin ‘en giizel kivam’da yaratildig1 halde, sonradan kendisini esfel-i safilin
derelerine atmasiyla da ilgili bir siirecti bu. Ene de, esasen, bu ‘en giizel
kivam’1n bir parcgasiydi. Esasen ne kotiiydii, ne de kotiiliik olsun diye verilmisti.
Rabbimizi tanimamiz icin bir ara¢ olarak, hava gibi latif, buhar gibi hafif bir
bicimde yaratilmisti. Ama bizler, onu 6nce siviya doniistiiriiyor; sonra, daha da
ileri gidip, bir buz parcasi haline getiriyorduk. Gozle goriilmez derecede seffaf
olan eneyi, Giinesler Giinesini gormeye engel buz parcalarina doniistiiriiyorduk.

Bu, ‘Fatiha’nin ahirindeki ii¢ yol’un hava, deniz ve kara ile sembolize



edilmesine de denk diisen bir stirecti.

Ve bu asamada, Thlas Risalesi’ndeki, “Bahtiyar odur ki, bir buz parcasi
hiikmiindeki enaniyetini...” diye siiriip giden dokunakl hasiye, daha bir derinlik
kazaniyor olmalydi.

Hayir, ene’miz bastan beri ‘bir buz parcasi’ hitkkmiinde degildi. Onu ‘buz
parcasi’na doniistiiren bizdik. Ve ihlasin yolunu bulabilmek, sirat-1 miistakimin
izini siirebilmek, o buz parcgasinin eriyip buharlasmasina, yeniden asil haline
kavusmasina bakiyordu. Bunun usulii ise, Risale-i Nur’un hemen her yerinde,
ama bilhassa ‘resha’ temsili eksenine oturan Yirmidordiincii S6z’de
anlatiliyordu.

Karh buzlu bir Aralik giiniinde, belki hakkiyla anlatamadigim, ama beni
kesinlikle heyecanlandiran bu baglantilarin farkina varmis; hem bunun sevinci,
hem de bu noktada hayatimi kusatan ‘buzlanma’larin hiiznii ile evime dogru
yliriimeye baslamistim. Karli buzlu bir yolda diismemek icin dikkatlice
yiiriirken, su ‘enaniyet asri’ndaki hayat yolumuzun da boyle her an kaymaya
miisait buzlu, tehlikeli bir yol oldugunu diisiindiim. Ve aklima, karh havalarda
siklikla duydugumuz bir trafik uyarisini, hayat yolculugumuza uyarlamak diistii:

“... Ene sahiplerinin yanlarinda Kur’an, ve de iman dersi yiiklii eserler
bulundurmasi; Isaretci aleyhissalatu vesselam’a ve isaretlerine uyulmasi; kaygan
ve buzlu zeminlerde yavas gidilmesi...”

ko ok



[1]. ‘Akleden kalb,” Kur’anti bir ifadedir. Bkz. Hacc, 22:46, “kul{ibun ya’kil{ine
biha...”



[2]. “Yirmidordiinci S6z”in ‘Birinci Dal’1mn bir de bu nazarla okunmasim
dilerim. Allah’1 tiim isimleriyle tamimak; her bir ismi yalniz kendimize bakan
cliz’1 tecellisinin otesinde, tiim tecellileriyle kiilliyen tanimak; her bir isimde
birbirine bakan pencereleri gormek.. derken, bu ‘Birinci Dal’ hem diisiince
tembelligimizin boyutlarini kavramamiza yardimci oluyor, hem de Risale-i
Nur’u yazmanin neden Said Nursi’ye nasip oldugunu anlamaya... Ve, “Mesela
Kadir ve Halik isminin eserini gorse, Alim ismini gormezse, gaflet ve tabiat
dalaletine diisebilir” uyarisina bilhassa dikkat!



[3]. Bkz. Rum Suresi 30-50.



[4]. Bu kisa yazida genel hatlariyla ifadeye calistigimiz bu kritik hususun daha
kapsamli bir tahlili icin, Tehlikeli Denemeler baslikl kitabimizda yer alan
“Kur’an’a Hazirlik Okulu: Risale-i Nur” basglikli calismamiza bakilabilir.



[5]. bkz. Bedilizzaman Said Nursi, Lem’alar, Onii¢ilincii Lem’a.
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