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Bir Duyarhhk Cagrisi: Risale-i Nur

Derin bir duyarsizlasma icinde yasiyoruz. Duyarsizligl yasayanlar olarak, séz konusu duyarsizligi
fark etme firsaimuzi da kaybediyoruz. Fark etmedigimizin farkinda olmayinca da, bir insan olarak
yere, gbge, agaca, giinese, topraga, suya getirecegimiz farki da kaybediyoruz. Boylece tiim bir kdinati
1skaliyoruz, biitiin renkleriyle hayati yitiriveriyoruz.

Duyarsizlik, herkese kaybettiriyor. Duyarsizlikla, kendini inanmis sayan da, inangsiz oldugunu
varsayan da kaybediyor. Inanan, duyarsizlikla, inanmanin lezzetini yakalayamiyor, imanin zevkine
eremiyor; kalbi Cennetin ve ebediyetin tadina kérlesiyor. inanmayan da, kiifiir ve dalaletin sancisin
hissedemiyor; agr1 cekmeyen kanser hastasi gibi kendini iyi hissettikce kotiilesiyor.

Inananlarin tarafinda, s6ziim ona ‘islamcilik’ olarak sivrilen tarafgirlik heyecam, bu duyarsizligin
biraktigi boslugu sahte zevklerle doldurmaya calisiyor. Miisliiman olmanin lezzetini ve inanmamnin
zevkini, kendini birilerinin yaninda ya da karsisinda gorerek telafi etme mekanizmalari {iretiyor.
Hakikati bunca tarafgirlige hapsetmisken, “karsidakilere”, “tteki”ne verecek bir seyimiz de kalmyor
haliyle.

Risale-i Nur, bu talihsiz duyarsizligin, bu derin anestezinin ortasinda hepimize keskin bir sanci
asiliyor. Risale-i Nur, bir insan teki olarak, var olusumuzdaki derin geligkileri uyandiriyor, {izerine
kiil bastigimiz temel acilarimizi tazeliyor. Her birimizi ‘dogustan Miisliiman’ kabul eden tarafgirlik
kaliplarim hi¢ ciddiye almadan, ‘elimizde hazir buldugumuz’ imammz dayanak yapmadan, sifir
noktasindan hareketle, tiim insanlari aym kumastan dokunmus bilerek konusuyor. Bizi tam da
diistiigiimiiz yerden kaldiriyor.

Risale-i Nur, kalbimizi yeniden yaziyor.

Risale-i Nur, bize fitrat temelli yaklagimlar kazandirir, her birimizi kapsayici bir sefkatle ve derin
bir anlayisla ‘fetret insam’ kabul ederek, alabildigine duru ve dogrudan mesajlar verir. Bunu
yaparken de, fitratimuiza yakinlig1 hic siiphe gotiirmeyen, sifa ve hidayet verici, “insanla ikiz kardes”
olan Kur’an’la sahih ve canli baglantilar kurar, farkina varmasak da, kalbimizi vahyin sinirsiz
manalarina dokundurur.

Risale-i Nur bizi ¢ok biiyiikk ve global sorunlara tasimaz goriiniir. Bizi kendimizle bulusturur,
kalbimizle tamstirir. Risale-i Nur, okuyucusunu nefsiyle bas basa birakir, interaktif bir i¢ muhasebeye
sevk eder, enfiisi bir aydinlanmaya davet eder. Risale-i Nur satirlarinda, usta bir psikoterapistin gipta
edecegi kadar incelikli, kivrak ve 6l¢iilii “ice bakis”lar gizlidir.

Bu ‘ige bakis’ hayata kiis, diinyaya kor olmak icin degildir. Tam aksine, hayattan ve dinamikten yana
yonelmektir. Zira Risale-i Nur’a gore, hepimiz asil kavgamizi kiiciik dairemizde, en temelde, kalbimiz



ve nefsimiz arasinda yasiyoruz. Aksine, devlet, ulus ve diinya 6lceklerine diisen heyecanli ve tantanali
giindemler enfiisi hesaplasmamizi duragan kaliplara dokiiyor; bizi siyaset sablonlarimin 6nemsiz
malzemelerine indirgiyor. Bu Onceliklere gore, et ve balik nimetini kor ve sagir sebeplere
yagmalatmamak, tabiatin ya da tesadiifiin eline birakmamak, Et-Balik Kurumu’nun kime satildigindan
daha Oncelikli ve 6nemli bir “siyasal sorun” olarak karsimiza ¢ikiyor.

Risale-i Nur, insam nefsine karsi konuslandirirken, 6zel bir okuma metodolojisi de gelistirir.
Okumak, Kur’ani manada, goriineni, yani ‘alem-i sehadet’i goriinmeyene, yani ‘alem-i gayb’a sahit
eylemektir. Risale-i Nur’da ‘mana-y1 harfi’ diye kavramlastirilan bu okuma usulii, her bir seye mana-
y1 harfi ile, yani kendisini bir kere, Yazarim bin kere gosteren bir harf olarak bakmay1 gerektirir.
Zaten “alfabeyi sokmek” demek de, harflere “takilmamak”tan gecer; harfler, iizerinde kalinasi seyler
degil, okunup arkasina gecilesi seylerdir. Harf, kendini degil baskasim anlatan bir isaret, bir ayet
olarak goriiliince ancak, gercek anlamda ‘harf’e doniisiir. Boyle olunca, okuyamn da basta kendisini
bir harf olarak gormesi, kendini 6telemesi gerekir. Okuyan, kendi yasayisim, kendi nefsini kendi
kendini gosteren bir ‘kor nokta’ olmaktan ¢ikarmali; arkasimi gosterir bir pencere, bir aydinlik ayna,
bir giizel mektup bilmeli. Bunun igindir ki, Risale-i Nur’un 6zel okuma giindemi uzaklara ve otekilere
dair degil, buraya ve beriye aittir.

Okumak ve 0Ozelde Risale okumak, insamn kendi fitrat topragim kazmasina, nefsinin kabugunu
catlatmasina vesile olmalidir. Insan, ipki Exupery’nin Kiiciik Prens’indeki ‘yildiz tiiccar1’mn yaptg
gibi, yakasina takamayacagi, boynuna dolayamayacag@ ‘uzak yildizlar’la mesgul olabilir; dilini ve
kalbini Oomiir boyu onlarla oyalayabilir; ama en fazla rafine bir figiiran olur. Oysa nefsimizi
hatirladikca, kendimizi okudukca, boynumuza dolayacak ufacik ve sicacik bir atkimiz, yakamiza
takacak kiiciik ve giizel cigceklerimiz olur.

Umulur ki, Risale-i Nur’u anlama ve anlasir kilma niyetiyle kaleme aldigimiz bu kitap, Risale’ye
gblge yapmadan, yalin bir el¢i olarak hepimizi hakikate tasir, Risale’nin fitraimuzda kesfettigi hakikat
sancisim bize hissettirir.

Risale ve Ben

Universite hocas: bilgeyi ziyarete gitmisti. Hoca alisik oldugu iizere ¢okca konusuyor, ¢okca soru
soruyordu. Bilge, tam tersine sessizce dinliyor, konusma sirasi1 kendine geldiginde suskunlugu tercih
ediyordu. Hocaya aym sessizlikte ¢ay ikram etmek icin kalkn. Caydanlig aldi. Once kendi fincamm
doldurdu. Sonra hocamn bardagim doldurmaya basladi. Bardak doldu. Bilge cayr dokmeye devam
etti. Bardak tasti. Bilge cay1 dokmeye devam etti. Hoca dayanamadi. “Yeter! Bardak doldu!”, “Sen de
bu fincan gibisin.” dedi bilge. “Buraya bos olarak gel ki, dolasin.”

Bir cocuk ucariliginda muhatap olmaliy1z hakikate, degil mi? Fincam alabildigine bos!



Okudum... Hayatimin kabugunu catlatmak icin

Bir giin bir kitap okudum ve hayatim bir kitab1 okumaya doniistii. Kirmuzi kapaklari arasindan
yiizlime vuran, oradan kalbime tasan sayfalar beni hem kendilerine cagiriyor hem de kendilerinden
uzaklagsmaya ayartan davetler sunuyordu. Sayfalar boyu uzanan satirlar arasinda, giinesler doguyor,
daglar yiikseliyor, yildizlar parildiyor, ovalar yayiliyor, kuslar ve sinekler ucusuyordu, cicekler
acihiyor ve dereler akiyordu. Nihayet bir kitap okuyor oldugum gercegi, beni ne kadar sandalyeme ve
masama bagliyorsa, o kadar yerime s1igmaz oluyor, bedenimden ve diinyamdan tasip etrafa dal budak
salan bir agac gibi gokleri, giinesleri ve kuslar1 kendime kardes buluyordum. Sandalyesine ne kadar
siki sikiya bagli bir okuyucuysam, o oranda da basim alip gitmeye hazir bir seyyah heyecam
yiikleniyordum. Sayfalara hem cok yakin, hem cok uzak durmanin sancisi, gozlerimi, hi¢ caresiz,
sayfalara kenetledi.

“Sen 0 magrur seyyahsin”

Kitap, Sozler’ine “Sen o magrur seyyahsin,” diyerek basladi ve devam etti: “Su diinya ise bir
¢oldiir.” Hemen ardindan, su sahramn Ebedi Malikinin ve Ezeli Hakiminin adiyla yoluma gitmeye
davet etti beni. “Lakin gururun yiiziinden, kendi adinla geziyorsun, kendini tek basina hadsiz diigman
ve ihtiyacat icinde perisan ediyorsun!” diye bir ses yankilandi karsimdaki satirlardan. “Ne zaman
biitiin kainatin dilenciliginden ve her hadisenin karsisinda titremekten kurtulacaksin?”

Kendime giivendigim dogruydu. Kendimi kuvvetli ve zengin sayiyor, her ihtiyacima kendi basima
erisebilir oldugumu samyordum. Aciz ve fakir olmak baskalarina daha cok yakisiyordu. Bir tamdik
ve giivenecek kendimi biliyordum, sirf kendimi gériiyordum. Zaten ikinci S6zii, bunlar1 dememe firsat
birakmadi. “Hodbin”, “hodgam”, “hodendis” kelimeleri, agir bir hiikiim gibi vuruldu boynuma. “Bir
kendini goren, bir kendini diisiinen, kendini kendinden ibaret bilen sen, goziine musibetli bir perde
takmugsin,” diye tsteledi. Sirf kendi kendime bakisim, tipki sirf kendini seyre dalan bir goziin her seyi
karanlikta birakmasi gibi, etrafimdaki her seye bir yabanci ve diisman libasi giydirmisti. Her yerde,
aciz bicareler, zorba ve miithis adamlarin ellerinden ve tahribatlarindan vaveyla ediyorlar gibi
geliyordu. Oniimde yol kesiciler, karsimda diismanlar ve bitmek bilmeyen ihtiyaclar icinde yolumdan



oluyor, sarhos olup yolcu oldugumu dahi unutmaya ¢alisiyordum.

Kitab1 okudukca, okuma bilmedigimi anladim

Garip bir sekilde, kitab1 okudukca, aslinda okuma bilmedigimi anladim. Zira kitabin sadece
kendimi gostermesi, kendimi kendimden ibaret bildigimi hatirlatmasi, beni ilkokul siralarima yeniden
gotiirdi. Okuma bilmedigim zamanlar, beyaz sayfalar iizerinde sadece kara renkli miirekkep ya da
boya lekeleri goriiyordum. O kara lekelerin benim i¢in bir ‘harf’e déniismesi, onlarin sirf kendilerini
degil, kendilerinden baskasini gosterdiklerini anlamamla basladi. Sonra harfleri birbirine vurdurmayi
ogrenmis ve boylece harflerin gésterdiklerini gérmeye baslamistim. S6zgelimi, simdi karsima “agac”
kelimesi getirildiginde, ne “a” harfini, ne “yumusak ge”yi telaffuz ediyorum; harfleri gériir gérmez,
hi¢ tizerlerinde durmadan derhal “aga¢”a athyorum. Hatta “agac” kelimesini de gormiiyor, dogrudan
hayalimdeki bir agaca tirmaniyorum.

Demek, okumak goziimiin gordiigiine razi olmamakti. Okumak, gordiiglimiin gosterdigine
bakabilmekti. Okumak, goziimiin géremedigini gorebilmekti. Oyleyse her seyden once de kendimi
baskasimn manasini gosteren bir harf diye bilmem gerekiyordu. Sunca hayatim ve bunca esya, bu
beyaz sayfa {izerindeki siyah lekelerden daha az 6nemli ve daha az anlamli olamazdi. Bunlardan
esirgemedigim bakisi, onlardan esirgemek akil kar1 degildi.

Kirmuizi kapakl1 kitabin ikinci S6z’iiniin “hodbin” kelimesi aslinda okuma bilmedigimi séyliiyordu
bana. Bunu simdi daha iyi anliyorum. Ciinkii “hodbin” olan, “hudabin” olamazdi. Yani kendini géren,
hiiday1 ve hakki géremezdi. “Kendini kendinden ibaret bildigin icin, bagka her seyi kendine kiyas
ettin” diye diisiinmeye basladim. “Boylece basta kendini ve dolayisiyla her seyi, sirf kendisini
gosteren birer anlamsiz miirekkep lekesi zannettin. Kendi mahiyetinin ‘harfiye’ oldugunu bilemedin,
baska her seyin baskasinin manasim gosteren isaretler, ayetler oldugunu géremedin. Okuma bilmeyen
birinin sayfalara bos gbzlerle bakmasi gibi, kainat kitabimn satirlarina ecnebi kaldin. Okuyamadin.”

Okudugum kitabin bana okuma bilmedigimi 6gretmesi bdylece olup bitti. Sayfalara hem cok yakin,
hem cok uzak olmanin tath geliskisine, simdi hem okuyor olmak, hem okumuyor olmadigim okumanin
celiskisi de eklenince, gozlerim beni yine yeni sayfalara gotiirdii. Satirlar disindaki seylere de bir
harf gibi bakmamm 6giitliiyordu kitap; Oyle ki sonunda kendi sayfalarim kapatsam da, hig
kapatamayacagim bir biiyiik kitabin ortasina birakiverdi beni.



Satirlar seffaflasarak aradan cekildiler

Okumay1 biraz olsun soktiikce, okuyucu kalmakla gezgin olmak arasindaki celiski, yerini tath bir
uyuma birakti. Kitabin sayfalar1 giderek arkasim gosterir oldu; satirlar seffaflasarak aradan
cekildiler. Ben okudukca ayaklarim yere degdi; g6zlerim kainat sayfalarinda gezindi. Kainat kitabr ile
tamstim. Insanlardan ayn diisiip, ayrilifa iinsiyet ettigim bir sayfada, Cam Dag1’min yiiksekce bir
tepesine ¢iktim. Kendimi biiyiik bir cam agacimn tepesinde bir menzilde buldum. Kendi kendime,
“Bak kitab-1 kainatin safha-i renginine...” diye baslayan rengarenk ve zengin bir siiri sdyledim. Sonra
gozlerimi semanin yiiziindeki y1ldizlara dikip, onlardan sirin bir hutbe dinledim:

Su zeminin yliziinii yaldizlayan, nazenin

mu’ cizati ¢iin melek seyranina

Su semanin arza bakan, Cennete dikkat eden, binler mudakkik gozleriz biz.

Derken “Hasir Bahsi” sayfalarina geldim ve kendimi bir bahar sabahi bir g6l kenarinda buldum.
Kitap ve ben, “Simdi bak Allah’in rahmet eserlerine...” diyen Kur’an ayetinin emrine uyup, arzin
sonbahardaki 6liimiiniin ardindan baharda nasil diriltildigini seyre koyulduk. G6zbebegimize diisen
her bahar suretinden, hasre ve ahiret alemine kapilar acildi.

Kitap, her defasinda gozlerimi yuvalarindan disariya cagiriyor ve “iste gel, bak!” diyordu. Her
firsatta ayaklarimi bu diinya topragindan cekip, “Gel, bir parca gezelim.” diyordu.

Bir ara “bir harf katipsiz olmaz, biliyorsun,” diye fisildad1 kulagima. Ve aklimu her yerde goriinen
1lannamelere, beyannamelere cevirdi; her mal {istiinde goriinen tugra ve sikkeleri, damgalar1 okumaya
davet etti:

“Sen anlasiliyor ki, bir parca firengl okumussun. Bu islam yazilarim hem okuyamiyorsun, hem de
bilenden sormuyorsun.”

Ardindan ay ile giines bir lambasiyla aydinlatilan ve yiizii her bahar bir nimet sofrasina cevrilip,
taamlarin en giizel cesitleri ile doldurulan diinyayl, meyveleri ve agaclariyla séylece okumaya
basladi:

“... Had ve hesaba gelmeyen su sergilerde olan misilsiz miicevherat, su sofralarda olan emsalsiz
mat’imat gosteriyorlar ki, bu yerlerin padisahinin hadsiz bir sahaveti, hesapsiz dolu hazineleri vard.
Halbuki boyle bir sahavet ve tiikkenmez hazineler, daimi ve istenilen her sey icinde bulunur bir dar-1
ziyafet ister. Hem ister ki, o ziyafetten telezziiz edenler orada devam etsinler; ta zeval ve firak ile
elem cekmesinler. Ciinkii zeval-i elem lezzet oldugu gibi, zeval-i lezzet dahi elemdir.”



Meger suretlerde kalmisim

Kitap, nihayet goziimle gordiiklerimden ve duygularimla yasadiklarimdan bahsediyordu. Fakat
simdiye kadar, “sadece gordiigiime inanirim,” deyip, gordiiklerimi gordiiklerimden ibaret bilmis,
yasadiklarimn sadece yasamakla kalmistim. Kainat ve hayat satirlarinin arkasimi gérememistim;
suretlerde kalmis ve hakikate gecememistim.

Oysa bu sergilere ve ilanlara dikkat edip okuyabilseydim, mu’cizniima bir padisahin antika
sanatlarini teskil ve teshir ettiklerini, onun kemalatim gosterdiklerini, misilsiz manevi cemalini beyan
ettiklerini, onun gizli giizelliklerinden bahsettiklerini gérecektim.

Boylece son hamleye hazirlandigimda, karsimda beni ebedi bir hayata gotiiren bir kap1 buldum:

“Gizli kusursuz kemal ise, takdir edici, istihsan edici, ‘masallah’ deyip miisahede edicilerin
baslarinda teshir ister. Mahfi, nazirsiz cemal ise, goriinmek ve gérmek ister. Yani, kendi cemalini iki
vecihle gormek biri muhtelif ayinelerde bizzat miisahede etmek, digeri miistak seyirci ve miitehayyir
istihsan edicilerin miisahedesi ile miisahede etmek ister; hem goérmek, hem goriinmek; hem daimi
miisahede, hem ebedi ishad ister. Hem o daimi cemal, miistak seyirci ve istihsan edicilerin devam-1
viicutlarim ister. Ciinkii daimi bir cemal, zail miistaka raz1 olmaz.”

-



Derin ve sancih bir celiskinin ortasina diistiim

Sonra gozlerimi kendime cevirdim. Kendimi, donmemek iizere zevale mahkiim bir seyirci yerine
koydum. Zevalin tasavvuruyla, cok begendigim giizellikten ve miikemmellikten ayr1 kalacagim
sanmam, muhabbetimi diismanliga doniistiiriiyordu; hayret ve hiirmetim tahkire meylediyordu. Ne
garip ki, su diinyada ancak bir misafir gibi kalip, cabuk gidip kaybolmaya hazirlamyordum; diinyada
tecellilerini gordiigiim o kemal ve cemalin bir 15181na, belki zayif bir gélgesine, bir anda bakip
doymadan gidiyorum.

Demek, hayatimu bu hayattan ibaret bildigimde derin ve sancili bir ¢eliskinin icine diisiiyordum.
Gordiigiim seylerin bunca miikemmel ve giizel olusy, bana, bu hayatin ve bu diinyanin bir bagka
diinyamin ve hayatin cekirdegi oldugunu hatirlatmaliydi. Bu kararsiz misafirhanenin ve bu dagdagali
hayat seferinin ardinda, biitiin miikemmellikleri ve giizellikleri ayrilik korkusu olmadan, elemsiz ve
endisesiz, doya doya seyredebilecegim bir daimi seyrangah olmaliydi.

Cok gecmeden arkadaslik ettigim kitaptan, onun satir aralarinda gezindigim kainat kitabindan da
ayni seyi duyacaktim:

“Demek, bir seyrangah-1 daimiye gidiliyor.”

Bir harfe doniisiiyorum

Boylece iki biiyiik harfi daha kalbimin dagarcigina katiim: Hayat ve kainat. Hayati ve kainati sirf
kendilerine bakan seyler diye tarif ettigim icin, kendimi bu daracik diinya hayatimn duvarlar1 icine
itmistim. Oysa harf olmalari, bir baska ifadeyle cekirdek olmalari, kendilerinden 6te bir hayata ve bir
aleme davet ediyordu kalbimi. Oylece zamamn duvarlar yikilds; gelip geciciligin pecesinden siyrilan
hayatim, kendi kabugunu catlatti. Bir an icinde, ebedi saadeti buldum. Once duygularim siki sikiya
sarmis “hodbinlik” kabugunu parcaladim, kendisini gostermeyen ve gormeyen, ama Katibini bin kere
gosteren ve goren bir harfe doniistiim. “Hudabin” oldum. Hakkin goriiciisii ve gostericisi oldum. Sonra
da, beni dort bir yandan kusatmis gelip gecici diinya topragindan siyrilip, Kemal ve Cemal Sahibi



Rabbimin misafiri oldugumu anladim. Aleme dal budak salan biitiin hasse ve latifelerimle O’nun
Esmasinin tenvir ettigi bir alemin yiiziinde boy verdim. Hayatim, ebedi saadetin nesimiyle nefeslendi.

Sayfalar boyu biraz daha ilerledikge, her seyin temeli ve asli bildigim hayatim, yavas yavas asil ve
temel olmaktan cikti. Tipki okumay1 68renirken, harflerin asil ve temel olmaktan ¢ikip, baska manalar
adina var olan isaretlere doniismesi gibi, hayatm da merkezi konumundan uzaklasti. Aslinda, bu
bakisim hayatin lehine idi. Kendisini kendinden ibaret olmadigim gormekle, bu hayat ebedi bir
hayatla ihya ediliyordu.

Cekirdek mahvolunca hayat buluyor

Sonunda, kitap, hayati bir cekirdege benzetiyordu. Cekirdek, adi iizerinde kendi adina var degildi.
Kendi varligim kendinden ibaret bilse ve keyfini bozmamak ugruna kabugunu hi¢ catlatmasaydi, onca
toprak altinda ciirtiylip kalacak ve yok olacakti. Aksine, kendi kabugunu kirip, kendisini bir agac
adina mahvetmesi, goriiniiste aleyhine, gercekte ise lehine idi. Mahvoldugu icin agac¢ olarak hayat
buluyordu.

Kitabin en basindaki “Sen o magrur seyyahsin,” sozii, yeniden yankilandi bdylece. Demek ki,
gururum sebebiyle, hayat cekirdegim etrafindaki kabuk sertlesmis ve kalinlasmisti. Agac olma
vazifesini unutan bir magrur ¢ekirdek misali, dort bir yamm saran diinya topragina razi olmus,
kendimi sadece bu hayatla yetindirip, ebedi yokluga ve karanliga atmistim.

Bu hayatin kabugunu catlatmam, asil mahiyetimin acz ve zaaftan, fakr ve ihtiyactan dokunmus
oldugumu bilmemle miimkiin oldu. Su ifadeler kendi hayatimu bir harf gibi okunur kildu:

“Nasil ki acligin dereceleri nispetinde ve ihtiyacin enval miktarinca, taamin lezzeti ve derecati ve
cesitleri anlagilir. Onun gibi, sen de nihayetsiz aczin ve fakrinla, nihayetsiz kudret ve gind-1 I1ahiyenin
derecatim fehmetmelisin.”

“Iste senin hayatimn gayeleri,” diye siirdiirdii kitap okuyusunu. Diyebilirim ki, en biiyikk dniisiimii



bu ciimleyle yasadim. Zira bu ifadeler, hayatimi, sayfalarin disindan iceriye c¢ekip, kitabin
anlamlarimn siiziildiigii ctimlelerin orta yerindeki en hayati kelimelerin yerine oturttu. Kitab1 ve kainat
kitabini okuyusum, beni de okunacak bir kitaba doniistiiriiyordu. Okuyusum aynmi zamanda kendi
hayatimi yazisim demekti. Simdi, her nefesimle, bir kalem ucu kadar uzun-ince bir yola ayak
koyuyorum, her séziimle bir nokta gibi kesin bir hiikkmiin i¢ine yerlesiyorum.

Kendimi bir buytik kitabin ortasinda buluyorum

Su an gozlerim, “Hayatin bir kelime-i mektibedir, kalem-i Kudretle yazilmis hikmetniima bir
sozdiir; goriniip ve isitilip, Esma-i Hiisna’ya delalet eder,” diyen Risale satirlarina muhlanmus,
satirlarin gosterdiklerini gormeye calisiyorum.

Yani, hala okumaya calisiyorum. Hala, Risale-i Nur’u okumaya calisiyorum, ciinkii Kur’an’in
kelamuyla birer s6ze doniisen hayati ve esyay1 gormek ve onlarin gosterdiklerini gérmek istiyorum.

Her sey bir harfe doniistiikce, 6lmiis veya yatmis mevcudat-1 dlem, onu okuyan ve okutan Kur’an’in
sedasiyla isitenlerin zihninde diriliyorlar, hiisyar oluyorlar, kiyam edip zikrediyorlar. Hem o karanlik
gokyltiziinde, birer camid atespare olan yildizlar ve yerdeki perisan mahliikat, suskunluklarim yirtiyor;
gokylizii bir agza, biitiin y1ldizlar birer hikmetniima kelimeye, birer nur-u hakikatedaya ve arz bir
kafaya, kara ve denizler birer lisana ve biitiin hayvanat ve nebatat birer kelime-i tesbihfesan stiretine
doniisiip, hakiki yiizlerini gésteriyor. Kendimi bir biiyiik kitabin ortasinda buluyorum.

Okumaktan bagka care bulamiyorum.
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Kalbimizi Yeniden Yazabilmek icin
Ben onu bir kis aksamu sohbetinin cay kokulu sicaginda tamdim. Hepsi kirmuzi kapakli kalin

kitaplar iizerinde aym isim yaziyordu: “Bediiizzaman Said Nursi.”, “Iclerinde yine bildik &giitler
vardir” diye diistinmiistiim. O siralar muhterem pederimin onca 1srarina ragmen namazda nazlaniyor,
dine ve dinl olan seylere biraz mesafeli duruyordum. Zaten, “Din Kiiltiiri” hocamizin evinde
oldugumuza gore, farkli bir sey beklemem de gerekmiyordu. Derken, kitaplardan birinin kapagim
araladi hocamuz: Sézler. Yirmi Birinci S6z’iin o inlii sorusu ilk kez carpti kulaklarima: “Namaz

iyidir. Fakat her giin her giin, beser defa kilmak coktur. Bitmediginden usang veriyor.”

Namaza dair okudugum, dinledigim onca 6giitten biri de bu sorudan sonra bashyordu. Gelen
giinlerde, bu sorudan sonra gelen cevap, her nasilsa beni namaza ikna etti. Dogrusuy, beni ikna eden
biraz da sorunun kendisiydi. Soru acikti; iirkek degildi. Soru netti; mertce sorulmustu. ilk defa, bir
‘dinmi kitap’ta dilimin altinda sakladigim kaygi acikca dillendiriliyordu. Evet, her giin beser defa
namaz kilmak zordur. Ustelik kimse itiraf etmese de namaz usang veriyor olabilir.
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Said Nursi, soruyu benim tarafima gecerek sormustu
Said Nursi, soruyu benim tarafima gecerek sormustu. Cevabi da, “Nefsimi dinledim,; isittim ki aym
sozleri soyliiyor” diyerek benim tarafimda kalarak veriyordu.
O giinden bugiine Risale okumaya calisiyor, namazimda da kaim olmaya gayret ediyorum. Ciinkii o

giin farkh biri, farkli bir yontemle konusmustu benimle. Said Nursi, “benim tarafimda” kalarak
konusmaya basladi benimle-beni karsisina alarak degil; beni anlamaya vakit ayirmadan, kendi



dogrularimi bana dikte ettirmeye kalkmadan. O giin bugiindiir, hep benim tarafimda kaldi1 Said Nursi.
Benim tarafimda kalarak, hakki tammanin sancisini benim adima yasamus biri olarak, beni hakka taraf
eyledi. Satirlar boyu, yalin bir birlikteligimiz oldu. Hi¢ ayrilmadik.

Bu yiizden, onun mezarimi aramaya kalkmadim. Onun adina oradan buradan itibar devsirmeye
kalkmadim. Oliim yi1ldéniimlerini de hatirlama kaygim olmadi. insan olan yamm, hatal1 olan tarafim
onun dudagindan dokiilen diri kelimeler boyu hep onunla oldu. Benim icin ne ‘sark ulemas1’ unvani,
ne ‘goniillii alay kumandam’ riitbesi, ne ‘asrin miiceddidi’ davasi heyecan uyandirdi. O, benim
dimagima sozleriyle geldi, kalbime sefkatiyle dokundu. Beni her bahar Onuncu S6z’le hasre yakin
eyledi, kimi geceler Volga kenarindan yazdigi mektuplarla hiiziinlendirdi, her sabah, varligimi bize
yeniden fark ettirdigi cevsen duasimn harflerinde Esma-i Hiisna’ya yakin eyledi. Bana hi¢ uzak
olmadi, beni kapisindan ¢cevirmedi.
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Sozler Sahibi, beni yahn bir ‘cocuk’ olarak kapisina istiyor
Benim icin sade ve siyasetsiz bir adam Said Nursi. Yalin ve tekelliifsiiz, duru ve karmasasiz
sozleriyle her satirda yeniden tutar ellerimden. Bana gore o sadece ‘Sozler Sahibi’ ve kalbimi

yeniden yeniye yaziyor. Ben ‘cocuk’ oluyorum, onu dinliyorum. Her defasinda, bilmedigimi
biliyorum.

Sozler Sahibi, beni yalin bir ‘cocuk’ olarak kapisina istiyor: Cocuk olarak, yani tiim iddialarimdan
arinmus olarak, tiim birikimlerimi bir kenara birakmus bir immfi olarak. 114 duruluk ve berraklik icre
kalarak. Oyle ki, talebelik, melekler misali ve dolayisiyla cocuklar misali, “Seni tesbih ederim ki,
ben bilmem, bildigim ancak senin bana bildirdigindir” diyebilmektir. Hikmetin kapis1 ancak bu
s6zden sonra acilir.

Emirdag’daki dertli ifadesiyle, Islamiyet ve imamn erkanlarim zorlanmadan ve miiskilsiz ruhumuza
alabilmek icin zihnimizin diinyevilikle igdis olmamas1 gerekiyor. Yoksa “adeta gayr-i miislim birinin
Islamiyeti kabul etmek derecesinde zor oluyor, yabani diiser.”

Bu yabanilik diinyaya diiskiinliikten geliyor olmali. Diinyayr kalbimizin merkezine koyunca, bazen
dinimiz adina bile diinya mutlulugunu 6nceleyebiliyoruz. Elimizdeki her veriyi, zihnimizdeki her
bilgiyi oncelikle diinya refahina malzeme etmeye kalkabiliyoruz. Bu anlayis, 6ncelikle “saadet-i
diinyeviye”yi nazara alma refleksini iceriyor. Diinyevilik terbiyemiz, Kur’an’in ve Resulullah’in[asm]
bize ©ncelikle ve bizzat “saadet-i uhreviye”yi dikkate alarak verdigi mesajlar1 da derhal alisik
oldugumuz eksene dogru ceker. Az daha da ileri gidip Resulullahi[asm] bize enflasyonsuzluk ve refah
vadeden bir biiyiikk ekonomist kimligi icine oturturuz. Buradan nefsimize bir miikellefiyet ¢ikmaz.
Kendi kullugumuzu hemen aradan c¢ikariverir, unuturuz. “Benim Peygamberim, ta 1400 wil



onceden...”le baslayan ciimlelerle, kendimizce belirledigimiz Miisliiman-kafir ayirimi ekseninde,
karsimiza aldigimiz birilerine karsi kozumuz olur. Nefsimiz bir kez daha, Hiristiyan’a, Yahudi’ye,
laiklere kars1 “Miisliiman” olmanin gururuyla sarhos olur.

Risale’nin diyalektigi kalbimiz ile nefsimiz arasindadir

Oysa Said Nursi ne anlatirsa anlatsin, oncelikle, nefsin miikellefiyetini hatirlatir. Risalelerde,
‘cihad’ cephesi, diinyevi terbiyemizin bize dikte ettiginden apayr1 bir yerde acilmistir. Bu cephe,
kendi olciilerimizle tammladigimiz ‘Miisliimanlar’ ile ‘kafirler’ arasinda degil, kendimizle nefsimiz
arasindadir; kalbimizle nefsimiz arasindadir. Kendimizi bu cepheye koyduktan sonra, Risale’nin
kapilar1 aralanmaya baslar, Said Nursi konugsmaya baglar. Buna gore, mesela “iktisat”, moda
deyimiyle, az tilketmek degil, cok tikketmek de degildir. Iktisadin nicelikle ve tikketmekle dogrudan
ilgisi yoktur. Iktisad: anlatmak icin, Said Nursi bizi yasayageldigimiz ve belki de benimsedigimiz
vatandas-devlet, esya-tiiketici gibi diinyevi eksenlerden siyirip, bambagka bir eksene davet eder: Kul-
Rab ekseni. Bu eksen icinde, kimligimiz ne olursa olsun, dncelikle ve bizzat bir Rabbin terbiyesine
muhatap bir abd’iz. O Rab bizi tiirli tirlii nimetlerle terbiye etmektedir; 6yleyse, paramizla aliyor
oldugumuz bir mamul c¢iplak anlamda bir esya degil, terbiyemiz icin tasarrufumuza verilmis bir
nimettir, terbiye vesilemizdir. Verilmis bir nimete muhatap oldugumuza gore, aslinda “tiiketiyor”
degil, imtihan oluyoruz, terbiye ediliyoruz. O halde, “tiikketici” degil, terbiyeye muhatap bir “kul”uz.
Terbiyemiz de az ya da cok tikketmekle degil, nimete siikiirle karsilik verip vermemekle ilgilidir.
Yani, ekmegi Onun adina m yiyoruz, yoksa kendi adimiza mu yiyoruz? Nimet vereni hatirliyor muyuz,
hatirlamyor muyuz? Kabul; nimete siikiirle mukabele etmenin bugiinkii ekonomik diizene dogrudan bir
katkis1 olmayabilir, buradan laiklere kars1 nefsimize ¢ikaracak pay da olmayabilir. Ne gam amacimiz
nefsimize saltanatlar aramak degil, nefsimize sultan olacak hakikatler bulmakur. iste béylece gelinir
Risale’nin kapisina. Bir cocuk, bir kul olarak. Kendini kul olmamn disinda hi¢bir kurumla



tammlamayan bir insan olarak gelinir. Orada kendini sorgulanmaz Miisliiman sayarsak, nasibimize bir
sey cikmaz. Kendimizi mevcut siyasal diizlemin tammladigi c¢erceve icinde, dolayisiyla, salt
tarafgirlige ve garaza dayanan cephelesmelerin adamu olarak tamimlarsak, Risale kapisi kapalidir.
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Risale, akh basinda, kalbi yerinde her insana yoldas olmustur

Said Nursi muhatabim secerken, muhatabimn ‘insan olmak’, ‘kul olmak’ disinda hig¢bir 6zelligini
kendine referans almaz. Aslinda, Risale muhatap dahi se¢cmez denebilir. Buna gore, herkes Risale’de
dillendirilen Kur’an hakikatlerine esit uzakliktadir ya da esit yakinliktadir. Yani, nefsi olan herkes
Risale’ye muhatap olarak, kendini Kur’an okulunun kapisindan iceri sokabilir. Siyasi
tarafgirligimizin geregi, karsimiza aldigimiz, kiiciimsedigimiz, lanetledigimiz insanlarla ortak
paydamiz olan yamimiza, yani kotiiliik isteyen nefsimize hitap edilir Risale’de. O halde, mevcut
diizenin belirledigi konumlara gore, kendimize bictigimiz imtiyazlar1 bir kenara birakmak zorundayiz.
Risale, “ey Miisliiman,” diye degil, “ey nefis,” diye baslar. Risale, akl1 basinda, kalbi yerinde her
insana yoldas olur. Kainata buyur edip, esyaya baktiktan sonra, “bunda biiyiik bir is var” diyen herkes
Risale’nin tarif ettigi yola coktan diismiistiir bile. Sagc1 ya da solcu olmanin, su ya da bu partinin
mensubu olmanin, belli bir iilkenin vatandasi olmamn bu tercihe dogrudan katkis1 olmadigina gore,
sz konusu Risale oldugunda sadece cocuguz. Ve sadece kalbi olan bir cocuguz.

Ve Said Nursi bizim tarafimuzda durup, sorular soruyor. Cevaplar ariyor. Kendi nefsine
anlatamadigini baskasina anlatmuiyor. Said Nursi kendini ikna etmedigi hakikatleri dava edinmiyor.
Said Nursi satirlarda yasiyor. Ne bugiinlerde 6liim yildoniimlerini hatirliyorum, ne de mezarin
mechul bir yerlerde olmasim dert ediniyorum. Ciinkii S6zler’ce ve satirlar sayisinca diri bir nefes
olup konusuyor Said Nursi.

Ve kalbimizi yeniden yaziyor.
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Risale ve Biz

Bilge kral halkim mutlu etmek icin bir giines saati yapti. Kimsenin zamandan ve giiniin akisindan
haberdar olmadigi giinlermis. Giines saatini herkesin gorecegi bir meydana kurmus. Giines saatinin
kadram tizerindeki golgeler giiniin saatlerine gore geziyor, uzuyor ve kisaliyormus. Boylece halk
zamam Ogrenmis, giiniin saatlerini fark etmis, sabahi bekler, aksamu bilir olmus. Sevgililer ne zaman
bulusacaklarina karar vermisler, tiiccarlar aligverislerin vadesini ayarlayabilmigler. Dakik, diizenli,
giivenilir bir toplum olarak hem mutlu olmuslar hem de zengin olmuslar. Derken, her fani gibi kral da
bu diinyaya veda etmis. Kral lilkede kimseye bu giines saatinin sirrim 6gretme firsati bulamamus.
Krallarimn Oliimiine cok iizillen halki onun bilgeligini hatirlamak adina giizel bir sey yapmak
istemisler. Sonunda, giines saatinin ¢evresine altin kubbeli bir amt insa etmeye karar vermigler. Fakat
anit bittiginde giines saatinin kadranina uzanan golgeler de kaybolmus. Halk da zaman duygusunu
yeniden kaybetmis.

Golgenin varligr glinesten haber verir; dyle degil mi?

Testiyi kirmak...

Mevlana’mn Mesnevi’sinde gecen bir kiicikk oykiiciik, Risale-i Nur derslerinin 6zel durusunu
hatirlatir.

Bir ustamn biri iki gbéren sasi bir ciragr vardir. Usta, bir giin evdeki su testisini getirmek iizere
ciragl eve gonderir. Cirak birazdan doner; evde iki testi oldugunu, hangisini getirecegini bilemedigini
soyler. Ciragin sasiligim bilen usta, “Evladim,” der, “sen hangisini istersen onu getir.” Ne ki,
birazdan tekrar doénen cirak, yine hangisini getirecegine karar verememistir. Bunun {izerine, usta,
“Peki,” der, “sen onlardan birini kir, digerini getir.” Cirak birazdan eli bos déner. Gordiigi iki
testiden birini kirmistir, ama digerini bulamamustir!



Mevlana’mn bagka bir amacla anlati@ bu mesel-6ykii, bugiin “Isldamc1”, “Miisliiman kesim”,
“Muisliimanlar” vesair unvanlar altinda tinlenmis kimi insanlarin, kurumlarin ve orgiitlerin halini pek
glizel tasvir ediyor. Son birka¢ asirdir siiregelen modernlenlesme ve Kur’ani kiiltiirden kopus
cabalari, kendilerini Miisliimanlardan yana tammlamayan insanlar kadar, “Miisliimanlar”1 da etkiledi.
Koklii muhtevasindan kopup, hakli edasindan uzaklastigimiz Miisliimanlik, kimi takipcilerinin temsil
ettigi sekliyle, bir taraftarliga indirgendi, bir tiir etiketleme olarak algilamr oldu. Boylece kadim
kiiltiirlerin insam sigaya ceken, herkesi esit derecede kucaklayan Rahmet dini, Miisliimanlarla
Miisliiman olmayanlar arasinda bir savas hatti, bir mayinl alan, bir kavga silahi, bir harp ¢iglig, bir
diismanlik ve saldinn parolasi olarak takdim edilir oldu. Boylece, herkesi ve her seyi bir giines gibi
kucaklayip ihata etmesini bekledigimiz Miisliimanlik, “6teki”nin varligiyla tammlanan bir dar alan ve
“Otekinin” tehdidinden beslenen bir heyecan olarak resmedilegeldi.

Oysa Islam “bizimkiler” ve “onlar” arasinda béliisilmeyecek kadar evrensel degil midir? Islam’1
sirf “biz” digerlerine gore daha iyi Miislimamz ya da oyle goriiniiyoruz diye kendi tarafimiza
cekmemiz, kendi tasarrufumuza almamuz, aslinda Islam’in hakikatlerini teblig etmek istedigimiz
“digerleri”nin Oniine, “bizden” yana olmak gibi bir yapay engel koyuyor. Bu engel tam da
Mevlana’mn oykiisiindeki sas1 gérmeye denk geliyor. “Biz”e diisen, kendimizi Nuh’un gemisinde
gormeyecek kadar ihtiyatli olmak; “digerleri”ni tufan mahkiimu gormeyecek kadar da sefkatli
olmaktir. Giizellikten ve dogrudan yana ne varsa “biz”den yana diismek zorunda degil; cirkinlikten ve
hatadan yana ne varsa “6teki”ne bulasmak zorunda degil. Biitiin insanlarin ortak paydasi olan siyasal
iktidar tutkusu ve tarafgirlik gerilimi, yine herkesin ortaklasa paylasabilecegi dogruyu ve yanlisi,
giizelligi ve cirkinligi iyice kutuplastirip birilerine 6zgii kilmay1 getirmisti. Siyahi ve beyaz degisik
tonlarda barindiran, aym fitrat temeli {izerinde yiikselen bir gri insan tammu, yerini goriiniiste siyahin
tlimiiyle birini kusattigl, beyazin ise bastan sona digerine layik oldugu, kuzguni siyahlikta ve kar
beyazliginda iki tip insam dogurmustu. Asr-1 Saadette, Resulullah’in[asm] vaktinde Ebu Bekir[ra] ve
Ebu Cehil karsitliginda ele alindifinda bu siyah-beyaz yaklasim taraflarim kolayca buluyordu
stiphesiz. Kur’an’daki kissalarda Hz. Miisa[as] ve Firavun; Hz. Ibrahim[as] ve Nemrut miicadelesinde
de taraflar kesin cizgilerle birbirinden ayriliyordu. Ancak, bu kesin ayirimlar1 podyum ve Islamci
parti karsitligina tasimak ne kadar yerinde bir tutumdu? Podyumlarda olanlar tiimiiyle fir’avunane bir
hayat mu siiriiyorlardi, iclerinde Ibrahim’den[as] yana bir kirinti olamaz muydi? Farzimuhal, biitiin
olumsuzluklari iclerinde barindirsalar bile, bu insanlarin tek secenegi bir siyasi parti yandasligindan
mu ibaretti? Siyasi parti saflarinda olmakla Ibrahim Aleyhisselamdan, Misa Aleyhisselamdan,
Hazreti Ebu Bekir’den yana olunmus oluyor muydu? Parti saflarinda olmak nihail hakikate gotiiriiyor
muydu insam? Muhaliflerine bulasan serler, kotiiliikler, olumsuzluklar onlarin etegine hi¢c dokunmaz
mydi?

Siyasal kavgalarin giiriiltiisii icinde bu inceliklerin sorgulanmasi, en fazlasiyla “simdilik cok liiks”
uyarisina yansiyan bir duyarliligr hak ediyor gibiydi.

Iste Mevlana’mn oykiiciigii burada devreye giriyor. Kendilerini insanlara hakki teblig etmekle
vazifeli goren “Miislimanlar”’, “Islimcilar” sanki ¢iragin sas1 bakisim giyinmis gibiler. insam
nefsiyle, kalbiyle, zaaflariyla ve kabiliyetleriyle bir gérmemiz gerekirken, iki goriiyoruz. “lyiler”
simfinda siraladiklarimizin sanki hi¢ nefsi yok, “kotiiler” diye bildiklerimiz ise topyekiin iflah olmaz
bir kétiiliigiin icinde yuvarlaniyorlar. Hal bdyle olunca, siyasetin kaba ve duyarsiz tarafgirlik oklar1,
olanca hinciyla hem de herkesin ortak mal1 olan islam adina, “kars1” cephedeki insanlara saplamyor.
Bir kavgamn bir yamm tutan, bir takim sloganlari dillendiren insanlar1 Islam’in kendisiyle



ikizlestirenler, kendilerini “islamcilar”in karsisinda buluyorlar; bilmedikleri, en azindan kendilerine
yanlis bildirilen Isldm’in karsisina itiliyorlar. Sonuc: Islam’in icerdigi hakikatlere, kalplerinde ve
vicdanlarinda en az “Miisliiman kesim” kadar muhta¢ ve tesne olan insanlar, yapay bir uzakliga
itiliyor, kirihiyorlar. Ve ciragin “diger” testiyi kirdiktan sonra yasadigl aym hayal kirikligi geliyor
ardindan. Kendilerini hatadan uzak goren “beyazlar” bu tutumlariyla nefislerine islam’in terbiyesini
dokundurmadiklar1 gibi, “siyahlar”1 da islam’in sefkatli elinin oksayisindan mahrum birakiyorlar.
Crraklar ustalarina eli bos dontiyor.

Ne var ki bu sahte siyah-beyazlig1 asan bir ses, parti toplantilarindan ya da cemaat ve cemiyet
kurumlarindan degil, aksine ¢cok duru ve golgesiz bir zeminden, beyaz sayfalardan geliyor: Said
Nursi’nin Risale-i Nur Kiilliyati . Zaman zaman Risale-i Nur’u temsil eden/temsil ettigini
soyleyenlerin baskin goziiken kisisel, siyasal yaklasimlariyla golgelenir gibi olsa da, Risalelerin
konumuz acgisindan iki ayiric1 6zelligi satirlar boyu izlerini siirdiiriir.

(1) Risalelerin okur olarak muhatap aldig “Miisliiman”dan 6nce “insan”dir; insan adina muhatap
alinan da herkesle ortak paydasi olan nefsidir. Bu 6zelligi ile Risale-i Nur, muhatabini bastan
Miisliiman varsayan ve mesajlarim Miisliiman olmak gibi tammsiz ve muglak bir kontrata dayanarak
veren sair eserlerden ayrilir. Ornegin, “muhabbetullah” gibi, dindar olmak, sonra da tasavvuf ehli
olmak tiiriinden makamlarin ardina saklamlan bir dersi, Risale-i Nur’dan almanin énkosulu nefsini
seven, diinyayr seven biri olmaktir. Kendini ve diinyay1 seven herkes Risale’nin ders halkasina
katilabilir demektir bu. “Islamc1,” “Miisliiman kesim”den olmak gibi bazlar1 Risale-i Nur yok sayar,

esas kabul etmez. Herkesin ortaklasu@ yerden baslayarak verir mesajini. Insam diistiigii yerden
kaldirir.

(2) Risale-i Nur’a gore, sefahat ve diinyevilik icinde goriinen insanlarin ¢ogunlugunun (yazarin
ifadesiyle %80’inin) orada olmalarimn sebebi sefahati ve diinyeviligi istemeleri degil, saskinliklar1
ve kararsizliklaridir. Insanlarin ¢ogu hakikat ararken basina batnl gecmis caresizler konumundadir.
Oyleyse onlara diismanlik etmek degil, sefkat elini uzatmak gerekir. Said Nursi’nin kavramlariyla
konugursak, bu insanlara “siyaset topuzu”yla vurmak yerine “nur” gostermek, yollarim aydinlatmak
gerekiyor.

Risale-i Nur’un bu iki 6zelligi, okuyucusunu insani nefsi, kalbi, vicdam olan, hayra da, serre de
kabil bir temelde gormeye gotiiriir. “Miisliimanlar”dan yana olmamn sahte giiveni bu yaklasim icinde
erir ve her insan kendini seytamin ve nefsinin tuzaklar1 karsisinda, kalbinin ve vicdamn cagrilar
arasinda yalin ve ¢iplak olarak bulur. Kanaatimce, iste o zaman ¢irak, marifetin testiyi kirmakta degil,
sas1 bakisim diizeltmekte oldugunu anlar.



Hatirlamalarin En Giizeli

Alskanhiklarimiz kor bir kuyu gibi yolumuzun basim tutmus. Nereye yiiriisek kuyularimiz da pesimiz
sira geliyor. Kiigiik So6zler’deki temsili hikayecikleri ilk defa okurken, kendimi temsili hikayeciklerin
hangi yamna yerlestirecegimi kimse sdylememisti. Benim de bir bildigim vard: elbet. Oylece, Birinci
Soz’den baslayarak, “miitevazi adam”in yaninda yerini almis, “magrur adamin” da karsisina
yerlesivermistim. Sayfalar ilerledikce unvanlarim degisti de8ismesine ama yerimden tamamen
emindim. Ehl-i diinya, tabiiyyun, hodbin, tenperver, serseri, magrur gibi sifatlar benden alabildigine
uzakti. Ne var ki, bu sifatlardan uzak durmanin sarti, ehl-i iman, hudabin, vazifeperver, emin ve
miitevazi olmakti. Peki, 6yle miydim?

Onuncu So6z’tn ‘Mukaddimesi’ne gelince yerimin pek de sandigim gibi saglam olmadigin
gorecektim. Zira hikayedeki sersem adam Oncelikle ‘nefs-i emmarem’i temsil ediyordu. ‘Emin adam’
ise kalbimdi. Boylece temsili hikayeler nefsim ve kalbim kadar bana yakinlasiverdi; bu arada serseri
adamla emin adam arasindaki mesafe de kapamverdi. Bazen—belki de cogu zaman—serseri adamin,
bazen emin adamin tarafinda olabilirdim. Hem zaten Birinci S6z’iin basindaki “Bil ey nefsim!”
ifadesi kendimi serseri adamin yerine koyarak okumami ima ediyor olmaliyd.

Gercekten de, Onuncu So6z’iin basindaki diyalogda, serseri adamin yerine nefs-i emmaremi
koydugumda, diyalogun cehresi birden degisiverdi. Nazarimda, bir hayali hikaye olmaktan ¢ikt,
dogru hakikatlere doniisiiverdi. Mesela:

Nefs-i emmarem her istedigi seye elini uzatiyor. istedigi her seye elini uzatip, ya caliyor, ya
gasbediyor. Hevesine tebaiyet edip her nevi zulmii, sefahati irtikdp ediyor. Ahali de ona cok
ilismiyorlar. Kalbim ona dedi ki:

“Ne yapiyorsun? Ceza cekeceksin, beni de belaya sokacaksin. Bu mallar miri mahdir...”

Fakat nefs-i emmarem inat edip dedi:

“Yok, miri mali degil, belki vakif malidir, sahipsizdir; herkes istedigi gibi tasarruf edebilir. Bu
giizel seylerden istifadeyi men edecek hicbir sebep gérmiiyorum...”



Ikisi arasinda ciddi bir miinazara basladi. Evvela, nefs-i emmarem dedi:

“Padisah kimdir; tammam?”

Sonra, kalbim ona cevaben, Bir kdy muhtarsiz olmaz, bir igne ustasiz olmaz, sahipsiz olamaz, bir
harf katipsiz olamaz; biliyorsun...”

Nefs-i emmarem dondii dedi:

“Haydi padisah var; fakat benim ciiz’1 istifadem ona ne zarar verebilir? Hazinesinden ne noksan
eder? Hem, burada hapis mapis yoktur, ceza goriinmiiyor.”

Kalbim ona cevaben dedi:

“Yahu, su goriinen memleket bir manevra meydamdir. Hem sanayi-i garibe-i sultaniyenin
mesheridir. Hem muvakkat, temelsiz misafirhaneleridir...”

Yine o hain, sersem nefs-i emmarem temerriid edip, “Inanmam. Hi¢ miimkiin miidiir ki, bu memleket
harap edilsin, bagka bir memlekete go¢ etsin?” dedi.

Nefs-i emmareyi konusturunca ciimleler nasil da tamdik geliyor degil mi? Hayir, sayfalar arasinda
uzak bir hikayedeki sersem adam konusuyor degil, simdi ve burda biz konusuyoruz, nefs-i emmareler
konusuyor. Her giin bir yammz hikayeler icine daliyor, hikayeler yakamza yapisiyor. Biz nefs-i
emmaremizi unuttukca daldigimiz kor kuyu derinlegiyor, karariyor. Madem ki unutmaklarin en kotiisii
nefsi unutmaktir, hatirlamaklarin en giizeli de nefsi hatirlamak olsun.

Risale-i Nur en ¢ok unuttugumuzu hatirlatiyor bize.

itiraf Eden Kurtulur ve Kurtarir

En ¢ok begendiginiz ve halinden en ¢cok memnun oldugunuz insamn kim oldugu sorulsaydi, ne cevap
verirdiniz? Hadi, yorulmayin. Sizin yerinize diiriistce cevap veriyorum: “Ben” Evet, itiraf ve ilan
ediyorum: Ben beni begeniyorum. Ben benden memnunum. Kendimi nadiren -elestiriyorum,
elestirilmemi de arzulammyorum. Elimden bagka ne gelir ki? Hatalar, haksizliklar, kotiiliikler benim
disimda kalmig bir kere. Hata baskasinda, kusur karsiki adamda, kotii 6tekiler. Sanki negatif uclu bir
muknatis gibi, pozitiflerin hepsi bana kosup gelmis, yakama yapisivermis, benim tarafimda kalmis. Ne
kadar negatif varsa benden kagmuis, benden uzak kalmus, kars: kutba ge¢mis, baskalarina kalmus.

Gelin bugiin kutuplar1 degiselim: Pozitif bir bakisla bakalim kendimize ve {izerimizdeki negatifleri
gorelim. Tamam; bagkalar1 da hatalidir elbet, acik acik cinayetler islemislerdir. Baskalarinin hatasinm
bilmek ve gormek en cok malumat getirir diinyamiza. Oysa en karli okuma, kotiiliigii kendine dogru
okumadir. Hatayr kendi yammizda aradigimizda kazancimiz kuru bilgiden oteye gecer. Kendi
isledigimiz cinayetleri gormek, sahih bir istigfara ve sahici bir 1slaha gotiiriir. Kald1 ki, insan en ¢ok
kendi hatalarina aginadir. Insan en iyi kendi hatalarim gorir. Oyleyse, ‘benim hatalarim’
baskalarinkinden daha coktur ve daha aciktir, ciinkii 6yle goriiyorum.

Gerci, kimse sirf kendini hatasiz gorecek denli cesur degildir. Tek basina temizlik ve kusursuzluk



iddiasinda bulunamayiz. Bunu bal gibi biliriz. Onun i¢in de yammiza baska temizler aliriz, bagka
kusursuzlarin yaninda yer aliriz. Boylece sik bir nefis oyunuyla, kendimizi temize ¢ikarma davamiz,
ozel bir taraftarliga doniisiir, bir takim tutma saikiyle hareket eder. Bu defa, “Ben” degil, “Biz” deriz.
“Biz kusursuzuz” demek daha kolaydir, daha inceliklidir ¢iinkii. Bundan sonra, “Biz”in karsisinda yer
alan “Onlar”in ya da “Otekiler”in tiim hatalar1 bizim kusursuzlugumuz hesabina gecer, her defasinda
biz temize cikariz. Aruk, sirf “Otekiler”i referans alarak tammlanan bir taraftar topluluguna
doniismiisiizdiir. Otekileri sorgulamaktan, tel’in etmekten kendimize ceki diizen vermeye vaktimiz,
firsatimiz olmaz. Zaten buna niyetimiz bile yoktur.

Simdi niyetimizi degistirmek zamamdir iste. Bu diyarda Miisliiman olmak adina, “Islamcilik” denen
ozel bir taraftarlikla yapilan ve séylenen o kadar cok sey oldu ki, bunlarin hepsine dogru, istikametli,
insafl1 ve ihldshi demek herhalde miimkiin degildir. Oyleyse, dogru olmayan, istikametten yoksun,
insafsiz ve ihlassiz ne kadar sOylemimiz ve eylemimiz varsa bir dokelim ve muhasebesini yapalim.
Iyi olmaz mi? Boylece yeni bir baslangi¢ yapar, sahici bir temizlenme ve yenileme gerceklestiririz.

Iste, bizim ‘pozitif’ kutba musallat olmus ‘negatiflik’lerimizin itirafi:

|
|
Siyasallasma Kaybettirir
Islam adina siyasallasma, Islam’in, cagristirdifl ‘selamet’, ‘baris’, ‘huzur’ gibi anlamlarla acik

bicimde celisiyor. Siyasallasma, herkesin hakki olan, herkesin bilerek ya da bilmeyerek giizelliklerini
paylastig1 ve benimsedigi Islam’1, kitleler goziinde keskin bir taraftarliga itmis, marjinal bir konuma



indirgemistir. Oysa kendisini “Miisliiman” kabul eden ya da “laik” diye tammlama ihtiyaci duyan
herkesin ortak paydasidir Islam. Ancak, siyasallasma, bir taraftarligy cagristrdig icin evrensel olan
Islam, birilerinin yamnda goriiliiyor. “Miisliman” olan, Islam’1 kendi yamnda hazir goriirken,
digerleri Islam’1 kendilerine yonelmis bir ok gibi goriiyorlar. Bu her iki taraf i¢in kaylp anlamina
gelir. Zira birinciler, kendilerini hazir Miisliiman zannettigi icin bir enfiisi tekamiilden yoksun kalir,
ikincilere ise tebligin yolu kapanir. Said Nursi’nin cogunlugun dine karsi degil ama din konusunda
karisik bir kafa tasidigim, tam anlamuyla sapkinlik degil ama saskinlik yasadigim saptamasi,
tarafgirligin degil, kendimizi herkesle aym yanda gorecek genis ve sahih bir hosgdrii zeminin
gerekliligini ortaya koyuyor.

V4 PANY
‘Islamcihk’ sahih degildir

“ITslamcilik”, hakikatle bagdasik bir terim degildir. Insan, ancak “Miisliiman” olur ya da olmaz;
“Islamc1” teriminin Kur’an’in, siinnetin ve kadim gelenegin icinde sahih bir karsiligi yokmr.
“Islamcilik” olsa olsa bir oryantalist yakistirmasidir ki, devletten ya da otoriteden Islam’:
benimsemesini ya da uygulatmasim talep eden kimi Miisliiman ideologlarin 6zel konumunu ifade eder.
Oysa islam, devletin ya da bir baska mikro iktidar kaynagimin ‘Miisliman’ olmasim beklemez ve
oncelemez. Miisliiman, devletten Miisliimanhik degil, hiirriyet bekler. Devlet insam Miisliiman
edemez. Devlet, insamn Misliiman da olabilmesine izin veren, teblige acik bir 6zgirlik alam
hazirlamaktan sorumludur. Bu baglamda, B. Said Nursi’nin “Isldmc1” olarak zikredilmesi yerinde
degildir. Osmanli’mn son doénemindeki tavirlarindan anlasilacagi gibi, Said Nursi, devletten
Miisliiman olmasim ve insanlar1 Miisliiman etmesini degil, insanlar1 hiir birakmasim talep etmistir.
Zira ‘kul’ olmanin ilk sart1 ‘hiir’ olmakur.
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jktidar hevesi bir zaaftir

Her cozimii devlete endeksliyoruz ve her davamuzi iktidar hevesine ayarliyoruz. Aslinda,
“siyasallasma” akimimn ve “Islamcilik” anlayisimn sonucu kazandifimiz 6zel bir aliskanliknr bu.
Yasadigimuz tecriibeler iktidar hevesinin ve hedefinin hakikatin safiyetini bozdugunu, sahih ve yalin
miimin durusunu saptirdigini ¢ok acgikca gostermistir. Zira bir iktidar1 hedeflemek, isin basinda
hakikat kaygisimn disinda bir kaygiy1 6ncelemeyi gerektirir. Bu defa aslolan hak olmaktan cikar,
iktidar olur. Hakkin hatir1 iktidar olmamn gerekleriyle cakistigi yere kadar sayilir, catistigl yerde ise
iktidarin geregi 6ncelenir. Yakin gecmiste, iki énde gelen “Islamci”mn iktidarda ya da iktidara yakin
durduklarinda yaptiklar: ve séyledikleri, iktidar hevesinin en biiyiik zaaf oldugunu gosterdi. Hak adina
konusanlarin takiyye, riya ve yalana kendilerini mecbur hissetmeleri, ‘siyaseti 6nceleme’nin tipki
seytan gibi ‘saptiric1’, ‘yoldan cikaric1’ oldugunu gosterdi. iktidara miistagni bir tavir, hakkin hatirim
onceledigi gibi, karisik ve saskin kafalarda hakkin iktidarim kolaylastiracak, bulanmamis ve
bozulmamis kalplerde gercek devleti tesis edecekti. Said Nursi’nin, rejim ve devlete olan tavr1 bu
konuda 6zel bir ‘sivil itaatsizlik’ teorisi ve pratigini ortaya ¢ikaracaktir. Burayi iyi anlarsak, ‘miisbet
hareket etme’yi rejime tam sadakat olarak yorumlamaktan da kurtuluruz samyorum.

-
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‘Ucret’ istememeliyiz
Hakki teblig etmenin ilk sarti, karsiliginda herhangi bir iicret istememektir. Risale mesleginin zekat

istememe ya da beklememe ilkesi bunun en goriiniir ucunu temsil eder. Oysa {icret istemenin, daha
gizli, fark edilmeyen bicimleri de vardir. Yukarida zikredilen siyasallasma, “Islamc1” kaygilar ve



devlet-iktidar hevesli diislinceler, yasanimizin mikro diizeylerinde siirekli bir tarafgirlik refleksi
olusturmustur. Hangi diizeyde olursa olsun, herkes hakki anlatigl birinden, karsiliginda hemen
benimsemesini, benimsemisse de hemen kendi yamnda (kendi siyasal partisinde, kendi cemaatinde,
kendi megsrebinde) olmasimi bekliyor, umuyor. Siirekli ‘yandag’ arama meyli, tebligin yalinhigim

zedeliyor, hakkin hatirim golgede birakiyor. Yasin Suresi’nde zikredilen “Sizden ticret istemeyenlere
ittiba ediniz.” sirr1 boylece ihlal ediliyor.

Bundan boyle, siyasallasmanin sivrilttigi tarafgirligi kirip, devlete ve iktidara heveslenmeden,
devletten sadece hiirriyet isteyerek ve kimseden hakki benimseme karsiliginda bizden yana olmasim
beklemeksizin yasamaliyiz.

Yoksa ne kurtuluruz ne de kurtarabiliriz.

Hatalar Bizden Yanadir

Hata, kusur, noksan, kotiiliikk ve benzeri seyleri aramaya sira geldiginde, asla uzaklara gitmemeliyiz.
Sorgulamalarimiz bu yanda, beri tarafta kalmali. Sorular1 ve suglamalar1 kendimize yoneltmeliyiz.
Nefsimizin karninda, diinyamn dalgali denizinde, zamanin zifir karanliginda caresizken, Yunus
Aleyhisselamin ardina diismekten baska caremiz yok. Bir Yunus istigfar1 ile baskalarim degil yalmz
kendimizi ‘zalimlerden olmus’ bilmeliyiz. Yusuf’un[as] cile kuyusuna insek de zindamna diissek de
“nefsim muhakkak kotiil{igii ister; Rabbim merhamet ederse baska” demekten 6tesi yok. Gececeksek
digerlerinden 6nce kendimizi musibeti hazirlayan cinayette pay sahibi gérmeliyiz. ‘Onlar’dan 6nce,
‘bizim’ tarafta cinayetin izlerini siirmeliyiz. Digerlerinin cinayetlerini kendilerine birakmali ve
kendimizi de hatal1 bilmeliyiz. Kendimizde, kendi tarafimizda diizeltilecek seyler bulmaliyiz.

Yeni baslangiclar1 ciddi sorgulamalar hazirlar. Yeni baslangiclar, yeni niyetler, taze sevkler,
musibetin ardinda sakli ‘miikafat’1 hak ettirir. Musibeti getiren ‘cinayet’i kesfedemeyen, musibetin
getirdigi ‘miikafat’s hak edemez. Kendi cinayetlerimizi gordiigiimiiz pencereden yeni bir sabahin
1s1iklarim bekleyebiliriz. Kendi pismanliklarimizin enaniyetimizin kabugunda actigi gedikten taze bir
filiz olup yeniden dogabiliriz. Yeter ki cinayetlerimizi gérelim, yeter ki pismanliklarimizi yammizdan
eksik etmeyelim. Hi¢ kimse, hi¢ kimse oniinde kiiciikk diismekten korkmadan, hicbir topluluk bir
digerine karsi kaybetme utanci yasamadan, hicbir cemaat itibarim kaybetme telasina diismeden, hicbir
fikir 6nderi de fitne kaygisimn ardina saklanmadan, bu kiyamet 6ncesi hesaplasmada yer almali.
Kural o ki, herkes kusuru kendisinde, kendi yanindakilerde, kendi tarafinda, kendi tarzinda arayacak.
Cinayetler hep beride aranacak, kusurlar burada bulunacak, hatalar bu yakada goriilecek.

Yunus Aleyhisselamin musibet karsisindaki o essiz tavri, bireysel diizeyde, cemaatler ve topluluklar



diizleminde uygulamaya konulacak. Yusuf Aleyhisselam gibi, nefsimizin mutlaka kotiil{igii istedigini
itiraf ederek, Rabbimizin rahmetiyle terbiye olunmayi hak edecegiz. Kendimizi temize cikarip
karsidakileri karalamak degildir Yunusvari durus. Nefsimizin kotiiltigiinii gérebilmektir Yusufleyin
bakis. Kendimizi karalayip, bagkalarim masum gormemiz gerek. Kendimizi temize ¢ikarma kaygisi
bizi kor ediyor. Kendi tarafimizi ezelden hakli gérme telasi bizi sagirlastiriyor. Her defasinda hakli
cikmak, ‘biz dememis miydik!” kalkanimn arkasina gecip elestiri oklarim savusturmak, bizi derin bir
anestezi gibi uyusturuyor.

Yaramiz olsun ve gocunalim ne ¢ikar. Hatalarimiz olsun ki, istigfarin tadina varalim. Bir giin geri
doniip bakinca, pisman da olabilelim mesela. ‘Bir daha asla!’ bile diyebilelim. Ge¢cmiste sasirmus da
olabilelim mesela; ki dogrulugumuz sahih olsun. Kati, kirilmaz, yikilmaz, dokunulmaz zrhlarin
icinden ¢ikalim. Insan tenimizle kalabaliklara karisalim. 1slanabilir, yaralanabilir, kanayabilir,
aciyabilir insan bedenimizle yiiriiyelim yerylizinde. Giinaha ve hataya bagisikligimz yok,
hatirlayalim; aksini de tistii kapali da olsa iddia etmeyelim. Nihayet yeryiiziine cennetten indirilmis
insanlariz ve ‘kan dokebilir’ ve ‘fesat ¢ikarabilir’ olarak buradayiz. Birakin biraz da mahgup olalim,
pisman olalim, utanalim, iiziilmiis olalim ki, sevincimiz de, hamdimiz de, siirurumuz da, hakliligimz
da sahici olsun.

Dort koseli kaliplar icinden siyrilalim, piiriizsiiz sablonlardan ¢ikalim. Yalin bir eda ile hatadar bir
adem olarak var olalim. Yiregimiz biitliin savunmalardan uzakta kalsin. Aklimiz ak ve karalar
arasinda tereddiitle bekleyedursun. Kur’an’in ‘az daha gonliinii kaptiracakti’ diye ifade ettigi;
kaliplardan uzak, yapmaciksiz Yusuf[as] tereddiidiinii biz de paylasiyor olalim. Sirca kogkiimiizden
cikalim, riizgarda savrulalim, ayagimiza diken batsin, yalin ayak kalalim, susayip a¢ da kalabilelim.
Hem sonra, itiraflarimuz da olsun, sancilarimizi acik edelim. So6ziimiizii hak ile batil arasindan
zahmetle ve gayretle cikarmis olalim. Soylediklerimizi yiiregimizde pisirmis de sdylemis olalim.
Acimn iginden gecerek konusalim, siiphelerimizi yammzdan eksik etmeden teblig edelim. Kendimizi
de onarima muhta¢ gorelim. Herkesle aym kumastan oldugumuzu bilelim. Bicimli olmak adina,
buzdan kaliplara girmeyelim. Coziilelim, eriyelim, dagilalim, topraga karisalim. Béylece, baska
dudaklara kolayca erisebiliriz belki. Bagka yiireklere hi¢ direngsiz akabiliriz belki.

Ne cikar, bizim de cinayetimiz olmus olsun. Bahcemiz de kocaman bir pigsmanlik giilii biiyiisiin. Kan
rengi olsun, dikenleri olsun. Cinayetimizi hatirlatsin. Ama mutlaka mustu kokusu versin.

Kovamizda Siit Var M1?

Hikaye bu... Nerede, nasil, kimler arasinda gecti bilinmez. Ama nerede, ne halde, kim olursak
olalim, bir cirpida icinde buluyoruz kendimizi. Bir zamanlar bir kral ciimle memleket ahalisini bir
meydanda toplar. Memlekette bebelerin icecek siit bulamadigindan bahis acan kral, care olarak



biiyiikce bir kuyu kazdirdigini belirtir ve herkesin o giiniin gecesi evinden bir kova siit alip, kimseye
goriinmeden kuyuya bosaltmasim ister. Ahali, meydanda, kralin huzurunda seslice hep bir agizdan s6z
verir. Nihayet gece iyice koyulasir, insanlar evlerinden doldurduklar1 kovalarla akin akin kuyunun
yamna varir, kovalarimt ardi ardina kuyuya boca ederler. Ve sabah erigir... Kral ve biitiin ahali
kuyunun yanina varirlar. Herkesin hayalinde agzina kadar beyaz siit dolu bir kuyu vardir. Kuyunun
kapag heyecanla kaldirihir. Fakat kuyunun agzina kadar su dolu oldugu goriiliir.

Boylece herkes tek tek kendi baslarina kalinca isledigi sucu birbirlerine ifsa etmis olur. Kuyudan
beyaz siit cikmayinca, ciimle ahalinin almnin aklig1 da bir anda yitiverir. Herkesin birbirine kars1 ilan
ettigi masumiyet bir anda ucuvermis, herkes herkesten utanir hale gelmistir. Herkesin ortak sucu ayan
olmustur artik... Zira eline kovayr alan herkes, yalmz basina kaldiginda meydanda verdigi sozii
unutup, “Eh nasilsa, onca insan kuyuya siit dokecek, benim bir kovacik suyum o kadar siit arasinda
kaynayip gider” diye diisiinmiistii. Oyle diisiindiigii icin de her biri, kendi vazifesini baskalarimn
lizerine havale etmis, ama herkes boOyle diislindiigli icin masumiyet elbiseleri iizerlerinden
ucuvermisti. ‘Herkes’in yapmasi gerektigine inanilan, ama pekala ‘herhangi biri’nin da yapabilecegi
is, ‘hic kimse’ adl1 heyulanin omuzlarinda asagiya diisiiyordu....

Bu hikayenin bizi ilgilendirmeye baslamasi, eskiden beri siiregelen bir akimla basladi:
“Miisliimancilik”. Adi biraz tuhaf kacan bu akim, aslinda “islamcilik” diye belledigimiz akimun,
bence, daha ciplak ve net ifadesinden ibarettir. “Islamcilik” ya da “Miisliimancilik” nefsi eksende
gerceklesebilecek Miisliimanlardan yana bir taraftarlik iken, miimin ve Miisliiman olmak nefsin hakka
teslimiyeti, hak ile baglanmasidir. Miimin ve Miisliiman olmak, kisiyi bir abd olarak, Rabbine nispet
eder. Miimin sozlerini, hareketlerini ve hallerini Rabbinin huzurunda olmaya gore belirler. Miiminin
karsisinda kalabaliklar, devasa diismanlar, barbarlar, laikler, laikciler, dis ve i¢ mihraklar, acayip
istihbarat teskilatlar1 olmasa da, o kendini cihatla vazifeli bilir, nefsi ve seytam diisman olarak ona
yeter. Rabbinin karsisinda yalmz ve yalin bir yolculuga devam eder. Miisliimanc1 ya da Islamci,
kendini kalabaliklara goére tarif etmek zorunda hisseder. Disarida, uzaklarda ve karanlik koselerde,
cesitli isimler altinda boy gosteren diismanlar sayesinde kendi cizgisini belirler, 6yle ki onlar var
oldugu siirece vardir, kendi varligi diismanlarimin varligina muhtactir. En biiyiikk mesguliyeti bu
diismanlarin “karsisinda” yer almaktan ibarettir. “Islamc1”, serli, namussuz ve hatta kifir diye bildigi
kisiler ‘karsisinda’ dura dura, kendi nefsini ve seytamm ‘karsisina’ almaya vakit ve firsat bulamiyor;
vakit ve firsat gelse de, boyle bir isi liizumsuzluk, pasiflik, hatta ‘diyalektigi 6ldiirmek’ olarak
gortiyor. Garip ki bu kabil ifadelerin hedefi ve mazhar1 da imali olarak Risale-i Nur ve talebeleri
oluyor. Risale-i Nur miiellifi de, simdi ve burada binlerce satir arasindan konusan bir miitefekkir
olmaktan cikip, en fazla ge¢miste yasamis, saygiyla anilmasi gereken bir ‘miicahit’ sifatim hak ediyor.

Nefsi ve seytam ile miicadelesini bir kenara itip, hatta onlar1 da yamna alarak, iman dairesindeki
vazifesini ihmal ve inkar edip, s6ziim ona hayat ve seriat dairelerindeki hizmete kosmak Nur
talelebesinin isi degil ve olmamali... Hayat ve seriat dairelerinin hizmeti, iman dairesi hizmetinin
alternatifi degil, tamamlayicis1 ve uzantusicdir. Iman dairesi hizmeti yoksa hayat ve seriat dairesi
hizmeti de yoktur. Bu ii¢ daire ya hep birlikte vardir, ya da hicbiri yoktur.

Miisliimanci ya da Isldmc1 giin ortasinda, meydanda, halkin arasinda avaz avaz ‘kuyuya siit
bosaltacagim’ ilan ediyor. Lakin nefsi ve seytam ile bas basa kaldig1 gece ortasinda, kovasina
baskalarinin siitleri adina su dolduruyor. ‘Aksamu olmayan o sabah’ geldiginde, kuyu acilacak ve
dupduru suda almmuzin karasimn yansimasim seyredecegiz gibime geliyor. Kovamiza kirmizi kaph
kapaklar arasindaki kara satirlardan bembeyaz siitler saglatmazsak sayet...



Risale ve Dil

Anlatildifina gore, Iskenderiye kiitiiphanesi yakildiginda bir kitap nasilsa yanmadan kurtulmus. Pek
onemli bir kitap degilmis. Yoksul bir adam birka¢ kurus vererek satin almus kitabi. Kitap ilging de
degilmis ama sayfalar1 arasinda cok ilgin¢ bir sey varmis. Sayfalarin arasina sikistirilmis kiiciik bir
kagitta “Bilyiilii Tas”1n sirr1 anlatiliyormus. Biiyiilii Tas kiiciik bir cakil tasiymus, ama dokundugu her
metali hemen altina cevirebiliyormus. Kagitta yazdigina goére, Biiyiilii Tas, Nil nehri kenarindaki
milyonlarca cakil tasimn altinda sakliymus ve goriintiisii siradan cakil taslarindan farkli degilmis.
Biiyiilii Tas’in tek farki sicak olmasiymig; onu eline alan diger soguk cakil taglarindan farkim hemen
anlayabilirmis. Adam bdéylece elinde avucunda olamn hepsini satip Nil’in kenarina cadir kurmus,
cakil taglarim kontrol etmeye baslamis. Cakil taglarini tekrar tekrar elemekten kurtulmak igin, soguk
buldugu cakil taslarim hemen nehre atiyormus. Giinlerce, haftalarca tek tek cakil taslarim yoklamay1
siirdiirmiis. Bu arada isinde ustalik kazanmis. Hareketleri neredeyse otomatiklesmis. Cakil tasini eline
aliyor-soguk buluyor-nehre atiyor-bir baska cakil tasini aliyor-soguk buluyor-nehre atiyor... Aylardir
sabirla ve umutla arayisim siirdiirmiis. Bir giin, 6gle sonrasinda, bir cakil tasim eline alms, simsicak
oldugunu fark etmis. Ama otomatik bir hareketle onu da nehre savurmus. Biiyiilii Tas, nehrin en derin
yerine gomiiliirken akl1 basina gelmis ama nafile...

Nicedir tam aradigimizi tam bulmugken, onu fark etmemek kadar talihsiz bir korliikk var mdir?



Kur’ani Bir Iletisim Yontemi: “Kavl-i Leyyin”

Tabiat Risalesi’nin ilk hasiyesinde, “... Risale-i Nur’un meslegi, nezihane, nazikane ve kavl-i
leyyindir.” denir.

“Kavl-i leyyin” bir Kur’an deyimidir. Taha Suresi’nde, Miisa ve Harun Aleyhimiisselam’a hitaben,
“Firavun’a gidin... Ona kavl-i leyyinle konusun,” denir. Meal ve tefsir kitaplarinda “yumusak s6z”
diye gecen bu ifade tarzimn ne oldugu, “yumusak” kelimesinin kaypakligl icinde yitip gidiyor.
Yumusak s6z, biraz da kurnazlikla mayalanan “alttan alma” demek olabilir miydi, mesela? Veyahut
adam tavlamak ugruna “kiiciiciik” yalanlar konusmak demek miydi? Taha’da kavl-i leyyinle
konusmak, “tugyan eden” birine karsi emrediliyor ve karsiliginda bu kisinin 6giit almas1 veya husu
duymas1 bekleniyor. Tugyan eden birinin 6giit almasim ya da husu duymasin istedigimizde, alttan
almak ya da kiiciiciik yalanlara fetva vermek, bu diinyevi engizisyona maruz kalms aklimizin ilk
manevralaridir.

Taha’nin sonraki ayetlerinde “kavl-i leyyin”in ne olduguna dair ipucu gelir.

Misa ve Harun Aleyhimiisselam, “Rabbimiz onun bize karsi ifrata gitmesinden yahut tugyan
etmesinden korkar1z,” demelerine cevap olarak, kavl-i leyyinin tislubu séylece agiklanir: “O’na deyin
ki: ‘Biz senin Rabbinin resulleriyiz...” Bu ifadeyi kavl-i leyyin yapan sey, anladigim kadariyla,
“Senin Rabbin” kelimesinin “Bizim Rabbimiz” kelimesine tercih edilmesidir. Boylece, Misa ve
Harun Aleyhimiisselam, hakikati muhataplarinin karsi tarafina gecmeden teblig etmis olacaklardir.
“Senin Rabbin” ifadesiyle stze girerek, siiphesiz muhataplarinin da ihtiyaci olan, dinleyip kabul
etmesi ve dost olmas1 muhtemel bir hakikati, ta bastan onun karsisina dikmeyeceklerdir. “Kavl-i
leyyinle konusun” emriyle, Resullerden, hakikati kendi sahislari adina ya da muhataplarinin ragmina
degil, ondan yana ve O’nun Rabbi adina sdylemeleri istenmektedir. Demek ki, mesele sadece ses
tonunu ya da ifadenin dozunu ayarlamak degildir. “Nezihane ve nazikane ve kavl-i leyyin”le
konusmak demek, kendi hatirimuzi, hakkin hatirimn 6niine gecirmemektir. Kaba ve kirici konusmak
ise, hakki kendi cebimize, kendi koynumuza, tekelimize alip da, muhatabimiza hakka tabi olmanin



adeta bize tabl olmaktan gectigini ima ederek, ona hakkin yolunu tikamaktir. Ciinkii, muhatabimiz
bizim sahsimiza, cemaatimize muhalif olabilir, ama hakka asik olabilir. Hakki teblig etme makaminda
isek, bize dlisen muhatabimizi kendi Rabbiyle yalmz birakmak, yani “Beni sana senin Rabbin
gonderdi.” tslubunda konugmaktir. Bu iislubun Risale’deki bir diger tarifi de, “nur gostermek”tir.
Eger hakki biliyoruz diye, hakkin yanina, kendi sahsimizi, belki kendi grubumuzun tstiinliigiinii, belki
kendi otoritemizi de bitistiriveriyorsak, en hafifiyle “Beni sana benim Rabbim gtnderdi.” tislubu
takimyoruz demektir. Bu tislubun diger adi da, “elinde topuz tutmak”tir.

Mektubat’ta, “nur gostermek” ve “topuz tutmak” ayiriminin yapildigr bahiste, “ders-i Kur’an”in,
“hicbir taraf ve hicbir kisim cekin[mesin] ve ittiham etme[sin]” diye, “biitiin siyaset cereyanlarinin ve
tarafgirliklerinin cok fevkinde ve onlarin garazkarane telakkiyatlarindan miiberra ve safi olan bir
makamda” verilmesi sodylenir. Ciinkii, “hem muvafikta, hem muhalifte o nurlarin asiklar1 olabilir.”
(On Ugiincii Mektup, “Uciincii Sualiniz”)

Is bu noktaya gelince, “kavl-i leyyin”in ucu, din adina siyaset meydamna cikan kardeslerimizin
meslegine, Risale’deki saltanat ve hilafet ayirimina, evladiyla pederane ya da kardesane muhatap
olma konusuna dokunuyor. Ama kavl-i leyyinle sdyleyememekten korkuyorum. Ama yine de acilen su
sOylenebilir -cilinkii cocuklar biiyliyor: Artik kendi sahsiyetini kazanmis evladimiza, Rabbimizin
Firavundan bile esirgemedigi kavl-i leyyinle konugmaliyiz. Yani ona kendi babalik otoritemiz adina
degil, kendi Rabbi adina tebligde bulunmali; onu kendi Rabbiyle bas basa birakmaliy1z. Evladimiz ya
da bagka herhangi bir muhatabimiz bizim sahsimiza muhalif olabilir, ama Nurlara da asik olabilir.

‘Evladiyla Kardesane Miinasebet’

Hayat, mutlak esitligi vadetmiyor. Birimiz digerimizden yasca daha biiyiik, mevkice daha yiiksek,
makamca daha buyurgan bir konumda olabiliyoruz. Ama birbirimize “hakki tavsiye etmemiz” de
emredilmistir. Bunca esitsizlik ortasinda hak nasil tavsiye edilir? Buyurganca mu? Dayatarak m?
Mecbur tutarak mu? Zorlayarak m? Risale-i Nur, esitsizligin hak lehinde kullamilmasinin en yumusak



formunu dahi reddediyor. “Miirsidane” degil “kardesane” miinasebetten s6z ediyor. Hatta otoritemizin
en tarismasiz oldugu yerde, evde, ana-baba olarak bile, “kardesane” muhatabiyeti tavsiye ediyor. Ug
evlat sahibi bir baba olarak kendimi yokladim. Evde ne kadar kardesane yasayabiliyorum?

(13

Simdi, Ihlds Risalesi’inin bilinen ifadelerini yeniden okuyalim: “... meslegimizin esas1 uhuvvettir.
Peder ile evlat, seyh ile miirit mabeynindeki vasita degildir. Belki hakiki kardeslik vasitalaridir.”

Dogrusu, Ihlds ve Uhuvvet Risalelerindeki diisturlarin, sirf “kardes” bildiklerimle olan iliskilerimi
diizenledigini, hane halki icin degil de, evin disinda gecerli oldugunu samyordum. Hammmla veya
cocugumla “kardes” degildim ne de olsa! Oysa hanimum da benden ayr1 ve bagimsiz bir insan, bir kul
olarak ve cocugum da, ‘Miisliiman’ fitrati {izerine yaratilmus bir insan olarak, Nur meslegi
cercevesinde “kardes” sifatlariyla da 6ne cikabilirlerdi. Oyleyse, onlarla da miindsebetlerimde
uhuvvet diisturlariyla hareket etmekligim s6z konusu. Mesela evladimla ‘haliliye’ meslegi icinde,
‘hillet” mesrebiyle muhatap olmam gerekiyor olabilir. Yani, Risale tabirleriyle, ona en yakin dost ve
en fedakar arkadas ve en giizel takdir edici yoldas ve en civanmert kardes olmam iktiza eder.

Yanlis anlasilmasin, [hlds Risalesi’nin bu ifadelerinde pederlik ve evlathik reddediliyor degil.
Insan olarak, bir kisinin pederi yahut evladi olmam miimkiindiir. Uhuvvet adina bu gercegi reddetmem
gerekmiyor elbet. Risale’de vurgulanan ayirim, peder ile evlat arasindaki vasita ile ilgili. Yani bir
‘kardes’imin pederi olmam, onunla aramizdaki miinasebet vasitasinin da pederane olmasim
gerektirmiyor. Peder veya evlat ya da karn1 veya koca olunsa da, aradaki vasitamin hep hakiki
kardeslik esasina dayanmasi gerekiyor.

Ciinkii evdekilerin ‘hamm’ ve ‘ogul’ olarak kimlikleri onlarin benimle olan nispetini tarif eder.
Oysa esimin ve oglumun, ehl-i iman olarak, Rabbimle olan nispetleri de vardir. Bu nispet, benimle
olan nispetlerinden daha 6ncelikli ve ¢nemlidir. Ciinkii onlarin Rableriyle olan nispetleri benden
once vardi ve benden sonra da devam edecek. Oyleyse, esim ve oglum, ‘benim esim’ ve ‘benim
oglum’ olmaktan 6nce, ‘Abdullah’tirlar, yani Allah’in kuludurlar. Herkes gibi, onlar da Rablerine
muhatabiyette yalmz basinadirlar. [Hatirlarsak, biitiin omriimiiziin sorgulanacagr kabir aleminde
Miinker ve Nekir’ce sorulacak sorular, hep ikinci tekil sahsa yoneliktir. Mesela, ‘Rabbin kim?’ diye
sorulur; ‘Rabbiniz kim?’ diye degil.] Kardesane miinasebet, evladimiz da olsa, kisinin ubudiyetinde
tek basina oldugunu kabul etmekten gecer.

Kald1 ki ancak boylece ‘en yakinlarimizdan baslayarak’ teblig vazifesini ifa edebiliriz. Teblig
ifadesini burada kasith olarak kullamyorum. Ciinkii terbiye ile aldkali olarak isaret etmek istedigim
bir baska Risale ayiriminin bir yamm olusturuyor teblig kelimesi. [Ayirimin diger yamnda telkin
kelimesi var.] Teblig, Risale tammuyla, “akla kap1 agmak, ihtiyar1 elden almamak”tir. Demek ki,
niyetimiz hakki teblig oldugunda, 6nce muhatabimizin bizden bagimsiz bir akli ve ihtiyar1 [iradesi]
oldugunu kabul etmemiz gerekiyor. Buna gore, evladim veya esim gereginde benimkiyle ters
diisebilen bir diisiinceye sahip olabilir ve sirasinda benimkisiyle cakismayan bir tercihte bulunabilir.
[Cocugumun akl1 balig degil ve ihtiyarim tam elde etmemisse, bu defa ona teblig degil telkin etmem
gerekiyor, ama sonradan bu telkini teblige doniistirmek sartiyla.] Evladimin kendi ubudiyeti, hakki
sadece kendi akliyla -benimkiyle degil- bulmasim ve sirat-1 miistakimini sadece kendi secimiyle -
benim secimimle degil- belirlemesini gerektiriyor. Béyle birinin yasayisina, peder veya koca olarak,
en yakin dost ve en fedakar arkadas ve en giizel takdir edici yoldas ve en civanmert kardes olmaktan
ote bir miidahalede bulunamam. Bu da, hanemde hdkim bir sultan degil, hakim bir halife olmam
gerektirir. Yani evin reisi olarak, ev halkim, bana kayitsiz sartsiz tabi raiyyetim olarak degil, hiir



birer Abdullah olarak gérmem gerekiyor. [ Saltanat ve hilafet, tarihte uzun bir siire zoraki birlikte
tutulmuslarsa da, aslinda farkh tavirlari ifade ederler. Bu da ayr1 bir Risale ayirimidir. ]

Telkinsiz Tebligler, Tebligsiz Telkinler

Insan, bir baskasindan cok seyi odiin¢ alabilir, ama aklim 6diing almak istemez. Insamn kendi
akliyla, kendi iradesiyle yaptug tercihlerle, kendini ortaya koyabilir ancak. Diisiince, ancak kendi
kanatlariyla ucar, baskasinin kanatlariyla ucamaz. Gel gor ki, sirf iyi niyetten, sadece bir bagskasimn
iyiligini cok istemek yiiziinden, kendi aklimizi bir baska aklin yerine gecirmeye kalktigimiz olur.
Sevdiklerimize olan asir1 sefkat bazen onlarin yerine irade kullanmaya da zorlayabilir. Oysa insanin
hakkiyla ‘insan’ olabilmesi, sahiden ‘kul’ olabilmesi, kendi akliyla, kendi iradesiyle yaptigi
tercihlere baghdir. Yoksa iyilige zorlanan insan, hakki bagkasimn iradesiyle secen insan, ancak
‘sahte bir insan’ ve ‘naylon bir kul’ seviyesinde kalir. ‘Kul’ olmak, ‘hiir’ olmaktan gecer. Kendi
secimleriyle yasamayan birinin kullugundan s6z edilemez.

‘Kan dokiip fesat cikaracagimuzi’ bile bile biz insanlar1 yeryiiziine indiren Rabbimiz, kendi
secimlerimizde bizi serbest birakmustir. Bizim kul olmamizi irade ettigi, miimin olmamiz1 diledigi
halde, bizi ‘mecburi kul’ ya da ‘zorunlu miimin’ yapacak iradede bulunmamstir. Bizim kullugu
secmemizi, iman etmeyi akil etmemizi dilemistir.

Kudreti sonsuz olan Rabbimiz bizi kendi aklimiza ve kendi irademize birakarak terbiye ettigi halde,
biz aciz kullar terbiye icin otoriteye, zorlamaya, dayatmaya, icbara, sultaya bagvurabiliyoruz. Kendi
aklhimizi, hatta bazen kendi hevesimizi baskasina dayatabiliyoruz. Kendi secimimizi baskalari icgin
zorunlu kilabiliyoruz.

Hayir, biiyiik bir diktatérden, zalim bir kraldan s6z etmiyorum. Kendi halinde yasayan, siradan ana-
babalardan s6z ediyorum. Ben de dahil, evimizde otorite, dikta, zorlama, sulta gibi tiirlii tiirlii krallik
levazimatina miiracaat ettigimiz oluyor. Oysa ‘teblig’ vazifesi, son derece incelikli bir nezaket, son
derece ictenlikli bir sefkat gerektirir. Sefkatimizden siiphe etmiyoruz belki. Ya nezaketimiz?



Rabbimizin bizi nasil terbiye ettigine tekrar bir bakalim isterseniz.

Rabbimiz sonsuz kudretiyle bizi zorlamak yerine ‘hiir’ birakarak, bize nihayetsiz nezaketle muhatap
olmaktadir. Diger taraftan, irademizi ve aklirmz1 hayra ve giizellige yoneltmek icin sonsuz kudretiyle,
simirsiz saylda, nihayetsiz giizellikte alemler yaratarak, yiiz binlerce peygamber ve onca kitap
gondererek, bize nihayetsiz sefkat etmektedir. Rabbimiz ne sefkati adina bizi zorlamaktadir, ne de
nazik olmak adina sefkatsizlik edip bizi kendi halimize birakmaktadir.

Ana-baba olarak evladimiza karsi ‘sefkatsiz’ olmadigimiza gore, kendi hayatimizda Rabbimizden
gordiigiimiiz bu dengeli muhatabiyeti ‘nezaket’ aleyhine bozuyor olabiliriz. Evet, ‘miisfik’ olmak
adina ‘nezaketsizlikler’ yapiyoruz. Bunu kabul ederiz. Diger taraftan ‘nazik’ olmak adina ‘sefkatsiz’
oldugumuz da oluyor. Dengesizligin bu tarafi daha gizli, daha ortiiliidiir.

Bu dengeyi tutturmak icin evladimiza karsi iki roliimiiz vardir. Birincisi dogustan aldigimiz ‘peder’
roli, ikincisi ise evladimiz biiyiidiikten sonra alacagimiz ‘kardes’ rolii. Peder roliimiiz daha cok sefkat
renkli, kardes roliimiiz ise daha cok nezaket tonuna kacar. Peder miisfik, kardes naziktir.

Dilerseniz 6nce en yarali olan yammzi, yani nezaketimizi onaralim.

Evladimuz, biyolojik olarak bizim vesilemizle diinyaya gelmigse de, bize ait degildir. Bizdendir
ama bizim degildir. Akli buluga ermis, iyiyi ve kotiiyli ayirip, kendi adina kararlar verebilecek
seviyeye gelmisse, artik onun kardesiyiz. Artik, kardesdne miinasebet vakti gelmistir. O da artik, tek
basina bir kuldur ve ana-babasiyla denk bir fert olmustur. Cocukluk déneminin peder-evlat seklindeki
hiyerarsik iliskisi, yerini artik kardes-kardes ya da fert-fert seklinde esitlikci bir iligkiye terk etmeye
baslamustir. Iste bu hal, bizi sefkatli bir peder ve nazik bir kardes olarak, teblij vazifesiyle miikellef
kilar. Teblig, akla kap1 acmak, ihtiyar1 elden almamaktir. Tersinden alirsak, teblig etmek, kendi aklim
evladinin akli yerine koymamayi, kendi tercihini de evladimn tercihinin ©Oniine gecirmemeyi
gerektiriyor. Bir baska deyisle, ‘bir kardesi’ olarak, evladimiza aklim ve ihtiyarini incitmeyecek bir
hiirriyet tammaliyiz. Hem sonra, bu sefkatin de geregidir. Zira sefkat, muhataba hakki, baska bir seyin
degil sirf hakkin hatirina saydiracak bir ‘hiirriyet’ alami tamma nezaketi gerektirir. Bir defa,
evladimzin da kendine mahsus akli ve ihtiyar1 oldugunu kabul ettikten sonra, onun tizerindeki
hakimiyetimizin sinirlarim, onun aklimn kapisimn acildigl ve onun ihtiyarinin basladigl yere kadar
geri cekmemiz gerekiyor. Iste tam da burasi, pederlik sifatm birakip, kardeslik sifatim takinmamiz
gereken sinira tekabiil eder. Diger tirlii, Rabbine tipki benim gibi dogrudan ve aracisiz muhatap
olmasi gereken evladim diye bildigim bir baska insam “dinde zorlamis” olabilirim.

Diger taraftan, heniiz evladimin akl1 balig degil ve ihtiyarim tam eline almamussa, pederlik vazifem
s0z konusudur, simdi sefkat zamamdir. Ciinkii bu durumda, aklinin kapisi acildiginda kullanabilecegi
malzemeler, kendi ihtiyarim kullanmaya basladiginda elinde hazir secenekler olmasi gerekir.
Oyleyse, kendi bildigim dogrular1 ona telkin etme vaktidir. Mesela, iki bucuk yaslarindaki ogluma,
“Bize elmayr Allah gonderdi.” diyorum. “Ama biz elmayr pazardan aldik, hem onlar da bir agacin
dalindan koparmuslar, peki Allah nasil gonderiyor?” diye soramadig@ gibi, bunun cevabini almaya da
heniiz hazir degildir. Peki, boyle yapmis olmakla ona bir 6ényargi m asiliyorum? Hayir, aksine, onu
soru sormaya hazirliyor ve muhakeme etmeye davet ediyorum. Ciinkii cocuk, sebepler dairesinin
aliskanliklariyla, “Meyveyi bize agac veriyor.” diye bir telkini zaten almaktadir. Sadece bu telkini
alan ¢ocugun elinde tek bir secenek vardir ve bunu hi¢ sormadan benimseyecektir. Oysa “Meyveyi
bize Allah génderiyor,” telkini, diger telkine alternatif bir secenek sunacak ve “lyi ama, Allah nasil
gonderiyor?” gibi sorulara kapi acacaktir. Béylece, cocuk, benim izahlarim talep edecek ve tercihini



iki secenek arasindan muhakeme ederek belirlemeye alisacakur. Iste sorularin ve muhakemenin
basladig1 bu yerde ise, bana diisen, pederdne telkinlerimi, kardesdne tebliglere doniistiirmektir.

Ozetle, nezaket ve sefkat dengesi, teblig ve telkin farkim anlamaya baglidir. Sonrasinda ne zaman
ve nerede miisfik peder ya da nazik kardes olacagimiza karar vermeye sira gelir.

Bu net ayirimlar yapilmadiginda, nezaket adina sefkatsizliklere, sefkat adina nezaketsiz zorlamalara
bagvurabiliyoruz. Miisahede ettigim kadariyla, pederane miinasebet zamaninda, ¢ocuga pederane
degil, hatta kardesane bile degil, sanki onun cariyesi ya da kdlesiymisiz gibi davramyoruz. “Cocuktur
nasilsa...” hiikkmiiniin ardina siginip, ¢ocuk ne isterse itaatkar cariye ve kole tavri icinde eksiksiz
yerine getiriyoruz. Cocuk, heniiz akli ermez ve iradesizken, kendi isteklerinin ve bizim imkanlarimizin
simrhilig telkinini alamiyor. Bu da ¢cocugun kendini adeta ‘her seye kadir’ ve ‘herkese hiikmeden’
biri olarak tarif etmesine yol aciyor; bu yiizden kolay kolay ubudiyet halini benimseyemiyor.
Pederane telkin etme isini de cogu zaman, ilerde gonderilecegi Kur’an Kursu hocasina ya da Imam
Hatip Lisesi’ne ihale ediyoruz. En bastaki miisfik telkinler eksik kalinca, sonralar: sefkatsiz tebliglere
mecbur kaliyoruz. Zamaninda ihmal ettigimiz sefkatli pederlik vazifesini, is isten gecince nezaketsiz
zorlamalarla telafi etmeye kalkiyoruz. Zamaninda miisfik pederi olamadigimiz evladimzi simdi
kendimize denk gorecek kadar giivenemiyoruz. Giivenemedigimiz icin de gsefkatimiz adina
nezaketsizliklere mecbur kalan peder roliimiizii elden birakmak istemiyoruz. Ne yazik ki, nezaketsizlik
hemen ardindan sefkatsizligi de getiriyor.

‘Hayat Opiiciigii’

Said Nursi’nin doktora mektubuy, lise yillarimda bir doktor adayi olarak benim icin sembolik bir
onem arz ediyordu. Bugiinlerde, modern tibbin egitim carkindan ge¢mis bir doktor olarak okuyorum
ayni mektubu. Boyle olunca, mektup sembolik olmaktan cikip hayati bir 6nem kazaniveriyor. Zira bir
hekim olarak aligageldigim tibbin ve daha genelde bir insan olarak benimsedigim hayat tarzinin temel
kabullenmelerinin kabugunu yirtiyor tistad bu mektupta. Aslinda doktorun sahsinda her insan koklii bir



doniistimiin esigine geliyor mektubu okuyunca. Bu ac¢idan bakilinca, benim “doktora mektup”
seklindeki ifadem de yersizlesiyor; ‘doktora mektup’ herkesin mektubu oluveriyor.

Mektubun hitap ciimlesi soyle basliyor: “Merhaba ey kendi hastaligim teshis edebilen bahtiyar
doktor...” Hemen her mektubuna uzunca bir selamla baslayan tistad, bu mektupta selam ciimlesi yerine
“Merhaba”y1 tercih ediyor. Mektubun girisine kendisinin diistiigii notta belirtildigi sekliyle “Nur
Risalelerine cok miistak ve onlarin miitalaasindan intibaha diisen” biridir muhatap. “Cok miistak”
ifadesi doktorun Nurlara yakinligim ifade ettigi kadar, talebeye kiyasla biraz mesafeli diistiigiinii de
ortaya koyuyor. Kaldi ki heniiz yeni “intibaha diisen” biri olmasi, selamlasma gibi kimi adab-i
Islamiyeye yabancilig ima ediyor ki, “Esselamii aleykiim...” hitabinin doktorda yersiz bir sogukluga
yol acmas1 miimkiindir.

Tebligin sik bir 6zeti olan bir ifadede sakli nezaketi de hatirliyor insan burada: “Emr-i bi’l-maruf,
nehy-i ani’l-miinker.” Bu ciimleye gore, bir baskasindan ancak kendi “maruf’u olan bir seyi
yapmasin isteyebilir ya da bekleyebiliriz. Bir kisinin kendi vicdamnda ve kalbinde dogrulugunu
tasdik ettigi, yapilmasinin dogruluguna iz’an getirdigi hareket ya da hal o kisice “maruf” demektir.
Kisi, ancak bu tasdik ve iz’andan sonra o hareketi yapmakla miikellef sayilir. Zaten, iman dairesi
hizmetinin hayat ve seriat daireleri hizmetinden 6nce gelisinin bir sirr1 da bu olmak gerektir. Bir
hareketin ya da halin insanlara “maruf” edilmesi iman dairesi hizmetidir. Marufu emretmek ise, ancak
bu “maruf’un yerlestirilmesinden sonra ve marufa dayali olarak gelir. Zaten, ‘emr’ fiili de, ‘maruf’
diye bir nesnenin varligina baghdir. Diger tiirlii, olmayan bir marufun emri de olmaz ki... (Aym
yorumlar, ‘nehiy’ ve ‘miinker’ icin de yapilabilir.) Iste Ustad da, selamlasma siinneti ile heniiz
muarefesi olmayan bir muhatabini selam almakla miikellef kilmaktan kagimyor.

“... Kendi hastaligim teshis edebilen bahtiyar doktor...” ifadesi ise birka¢ katli bir muhakeme ile
yiiklii. Evvela, iyi bir hekim olmak, insamn kendi enfiisi alemine tanis olmasina baghdir. Zira hekimin
hastasimi anlamak i¢in basvurdugu ilk referans kendi halidir; hastasimn sikayetlerini ve duygularim
bir insan olarak kendilerininkilerle kiyaslayarak anlamlandirir. Bu agidan “kendi hastaligini teghis
edebilmek” ifadesi, “kendisinin hasta olabilirligini fark edebilmek” manasinda anlagilabilir ki,
burada doktora sik bir doktorluk tarifi sunulur. ikinci olarak, insamn en sik unuttugu sey kendi
nefsidir. Hem de nisyanin en kotiistidir nefsin unutulmasi... Hal boyle olunca, kendi nefsinin
hastaliklarim unutan insan, nefsinin hastaliklarina koér oldugu o6l¢iide, baskalarimn nefislerinin
kotiiliiklerine hassaslasiyor. Ardindan bagkalarinin nefislerinin 1slahi gibi bir cabaya girisiyor. Garip
ki bagkalarinin nefsinin 1slahi ¢abasi, giderek insanin kendi nefsine korliigiinii artiriyor; unutmamnn en
kotiisii derinlesiyor. Bu acgidan bakinca, ‘doktor’ ifadesi genis bir ac¢i kazamyor. Baskalarinin
nefislerinin 1slahina calisan herkes bir cesit doktor sayilabilir. Ancak, bu isi, kendi nefsimizin
hastaliklarim unutmak pahasina yapiyorsak bedbaht bir doktoruz demektir. Kald: ki, bu bedbahtlik
doktorluk sifatimi da iizerimizden kaldiriyor gibidir. Zira “nefsini 1slah edemeyen baskasim 1slah
edemez.” Demek, kendi nefsini 1slah etme bahtiyarligidir ki ancak, bizi bagkalarimn nefislerinin
doktoru eyleyebilir. Boylece “bahtiyar” ve “doktor”, birden bire, birbirinden ayrilmaz kelimeler
olarak karsimiza cikiveriyor. Oyle ki, insamn “Elbette ki ancak bahtiyar olan kisi doktor olabilir”
diyesi geliyor. Hem bdylece, bahtiyarlik ve doktorluk kavramlari da, yine aym ciimle icinde, adeta
bir otomatik tamm kazamyor: Kendi hastaligim teshis edebilmek. Bir bagka ifadeyle, “kendi
hastaliginm teshis edebilen” ifadesi, “bahtiyar doktor”u niteleyen bir sifat oldugu kadar, zihinlerimizi
“bahtiyar doktor” ifadesine hazirlayan bir tiir delil oluyor, “bahtiyar doktor” iddiasina burhan oluyor.
Risale-i Nur’un hemen her yerinde oldugu gibi, bu ciimle de kendi icinde birka¢ climle daha



barindiriyor; birkag dille birden konuguyor; iddia i¢inde burhan sunuyor.

Simdi Ustadin o seker tadindaki hitabim yeniden okumamn yeridir samyorum: “Merhaba ey kendi
hastaligim teshis edebilen bahtiyar doktor...” “Senin hararetli mektubunun gosterdigi intibah-1 ruhi
sayan-1 tebriktir. Biliniz ki, mevcudat icinde en kiymettar, hayattir.”

Risale-i Nur, Dilinin Altinda Neler Sakhyor?

Risale-i Nur etrafindaki calismalar1 miispet ve miistahsen gormekle birlikte, hak ettigi seviyeye
gelmesi icin epey gayrete ihtiya¢ oldugunu diisiiniiyorum. Bu kaygimin kasitla sectigim ‘Risale-i Nur
etrafinda’ ifadesinde biraz olsun 6zetlendigini sOyleyebilirim. Entelektiiel iiriin verme konusunda
Risale’nin heniiz etrafinda dolasiyoruz. Beri tarafta Risale’nin mesajlarim ubudiyet cizgisine
tasiyabilmis Nur talebelerinin aslinda nice entelektiielinkini fersah fersah asacak derinlikte ancak dile
dokiilmeyen bir kavramlar nosyonunu paylasiyor oldugunu fark etmek gerekiyor.

Biitiin mesele dilimizin altina yerlesmis olan ‘iman dili’ni kasitla ortaya dokebilmekte. Simdilik
tasnifat diizeyinde kalan ve sadece teknik diizenlemelerden ibaret gériinen ¢alismalar kitlelere ulasma
iddiamiz1 yeterince karsilayamuyor. Risale-i Nur’a erisememedeki sorun ne kitaplarin farkli farkl
boyutlarda ve isimler altinda olusu, ne de internet ortaminda Risale’nin bulunmayisidir. Sorun, biz
Risale’ye muhatap olanlarin Risale’yi takdim ve temsil sorunudur. Risale’ye erisemeyenlerin kendi
onyargilari, sartlanmalari ise ayri bir sorunlar yumagidir, ama simdilik bizim sorunumuz degildir, o
ytizden bahis haricidir.

Evet, Risale’yi takdim sorunumuz var; Kur’an tefsiri olmasi hasebiyle, ‘hem bir kitab-1 zikir, hem
bir kitab-1 fikir, hem bir kitab-1 dua...” hasiyeti tasiyan Risale-i Nur’u fiilen daha cok ‘kitab-1 zikir’
olarak takdim ettigimiz ortada. Risale okumalarimiz hamasi diiz okumalardan ibaretmis gibi
goriiniiyor. Risale’den heniiz ‘bir kitab-1 fikir’ cikarabildigimiz soylenemez. Hele de, son zamanlarda
Risale’nin sadelestirilmesi gerektigi fikrine meyletmekle, Risale’de sakli ‘kitab-1 zikir’in olsun
kiymetini bilmedigimiz anlasiliyor.



Risale’yi takdim (ama 6nce kendi nefsimize) konusundaki sorunlarimizi, simdilik {i¢ baslik altinda
topluyorum.

Risale-i Nur’un ‘Komsu’larm Ziyaret Etmeliyiz

Siiphesiz, Risale-i Nur gecmisin birikiminden bagimsiz ve kopuk bir eser degildir. Islam
diisiincesinin devamlilig1 icinde bir yeri vardir, 6teden beri gelen tartismalarin, bakislarin bulustugy,
baristg, birlestigi bir kitaptir. Risale-i Nur’un Islam diisiince tarihi icindeki yeri iyi bilinmeli. Bunun
icin, Risale’nin klasik eserlerle ve alimlerle irtibat noktalarimn, komsuluklarinin fark edilmesi ve
acilmas: gerekiyor. islam alimlerinin tartisa geldigi ve diinya diisiince tarihinde yer etmis var olus
problemlerinin hepsinin de hakli bir cikis noktasi var. Oyleyse Risale-i Nur oteden beri gelen
problemleri nasil ele aliyor, nasil bir ¢oziim oOneriyor? Ustadin isaratii’l-i’caz’da Mutezile ve
Cebriye ihtilafim Ehl-i Siinnet meslegini tarif icin kullanmasi, Sia’y1 ‘velayet’ ve ‘hilafet’e ayirarak
daha insafli ve dengeli bir yaklasim sunmasi, hem bugiine kadar gelen ¢izgi icinde bir kirilmay
isaretliyor (ki bu Risale’nin ‘tecdid’ gorevini ispatlar) hem de gecmise yonelik derli-toplu bir bakis
acis1 sunuyor (bu da Risale’nin hakkiyla okunmasi icin sair islam eserlerine bigdne kalinmamasi
gerektigini hatirlatiyor). Risale’nin hem yenilenmeyi iceren, ama hem de klasik eserlerin birikimini
goz ard1 etmeyen bu essiz durusu, bize, deyim yerindeyse, hem kanat hem de ayak verir. Bugiine kadar
gelen diisiince sorunlarina bakan derin ve rahat bir a¢1 sagladigi icin ucacak kanatlarimiz olur.
Risale’nin dilinin 1400 yillik isldm diisiincesi icindeki yerini bildigimiz icin de yere basacak
ayaklarimz olur. Bu, Risale’yi okumamiza derinlik verirken, klasik eserlere ve ulemaya
muhatabiyetimizde bize rahatlik ve derinlik kazandirir. Bu climleden, “Risale’den baska eserleri
okumamak” tabirinin de taasubl bir yorumdan azade olmasi gerekir. Eger yukaridaki meseleyi
anlarsak, “Risale okuyan biri her kitab1 okumus olur.” diyebiliriz. Ciinkii mesela Mevlana’mn
Mesnevi’sini anlamak icin, Seyh Abdiilkadir Geylani’nin ve hatta Muhyiddin Arabi’nin eserlerini
yorumlamak icin en iyi ve en uygun anahtarlar Risale’de bulunmaktadir. Bana gore, bir Risale-i Nur
talebesi Risale’ye asinalik kazandikca, diger Islam eserlerine niifuzunun artagim gorebilir. Oyleyse,



neden en iyi Mesnevi Sarihi bir Nur talebesi olmasin? Neden Muhyiddin Arabi’nin diisiincelerini
muvazenesiyle anlamak ve sunmak bir Nur talebesinin isi olmasin?

Risale-i Nur’daki Esma-i Hiisna Dersinin Farkina Varmahyz

Risale-i Nur’un satirlarinda gizli kalan ve kasitla verilen Esma-i Hiisna dersinin giincellestirilmesi
ve one cikarilmasi gerekiyor. Risale’de canli1 ve akiskan bir Esma dersi vardir. Bunu ne 6lciide fark
edebiliyoruz? Ustadin her bahiste, her ciimlede yalmz o konuya bakan Esmay: zikretmesini kendi
diistincemize ve dilimize ne kadar yerlestirdik? Ornegin, ‘Kadir-i Rahim’ ismini kullandig1 ciimlenin
ya da bahsin mutlaka kudret ve rahmetin birlikte tecelli ettigi bir yer oldugunu fark edebiliyor muyuz?
Veya ‘Cenab-1 Hakk’i zikrettigi yerde ‘ihkak-1 hak’ etrafinda bir coziimleme sunuldugunu fark
edebiliyor muyuz? Buradan yola cikarak, ayr1 ayr1 veya birlikte zikredilen her Esma bahsinde bir
kavram olarak Esma’min nasil insa edildiginin ipuglar1 bulunabilir? Yine buradan yola cikarak, bir
Esma-i Hiisna temelli bir ontoloji sistemi kurulabilecegini diisiinebiliyor musunuz? Bu konuda da,
Hasir Risalesi’nin tiimiiyle Esma’ya dayandigim kaydederken, meraklilarina iistadin Barla
Lahikasi’nda Hagir Risalesi’nin yazilisi ile ilgili mektubunun iyi bir metot verebilecegini hatirlatmak
isterim. Bu ipuclari sadece Esma ile simrli degildir; Resulullah’in[as] ve Kur’an’in bahislere gore
ayr1 unvanlarla zikrediliyor olusu da anlamlidir. Ornegin, Resulullah’tan[as] ‘Yaver-i Ekrem’ diye
bahsedildigi de olur, ‘Muhammed-i Arabi’ diye bahsedildigi de olur. Ama asla rasgele degildir bu.
Kur’an bazen ‘Kur’an-1 Hakim’ olur, bazen ‘Kur’an-1 Mu’ciziil Beyan’ olur. Niye dersiniz?



Risale-i Nur’un Dilini ‘C6zmeliyiz.’

Tiim bunlar fark ettikten sonra, kagimlmaz olarak {igiincii bir ¢calisma alam ortaya ¢ikar: Risale’nin
dili. Batida bir dilin ince ayrintilarim, niianslarim c¢alisan 6zel sozliikler vardir. ‘Thesaurus’ adi
verilen bu kitaplarda, o dile disaridan muttali olan birine, aym anlama gelen ama niians nedeniyle
birinin digerine tercih edilmesi gereken kelimeler anlam haritas: ¢izilir. Ornegin, {icii de eskimisligi
ifade ettigi halde, tamamen farkli yerlerde kullanilmasi gereken ‘eski’, ‘bayat’ ve ‘kéhne’
kelimelerini ana dili Tiirkce olmayan biri birbirinden ayiramayabilir. Thesaurus’lar bu noktada bize
yardimci olurlar; mesela ‘bayat’ kelimesinin ‘taze’nin zit anlamlis1 oldugunu belirterek, ‘k6hne’nin
icabinda ‘modern’in karsiti olarak kullamldigim gostererek, o dili sonradan 6grenen birine dilin
altinda yatan ana kiiltiir 6rgiisiine ulastiracak ipuclar1 verir. Risale-i Nur’un da tipki bir Theasarus
gibi bize Kur’ani bir dilin ipuglarim verdigini fark etmek gerekiyor. Ornegin, her Nur talebesi
‘tesadiif’ kelimesi yerine ‘tevafuk’ kelimesini kullamr. Niye? Bir depremi anarken ‘felaket’ degil de
‘musibet’ ifadesini tercih ederiz. Niye? ‘Tesadiif’ ile ‘tevafuk’ kelimesi arasinda kocaman ‘Kadere
Iman’ farki vardir da ondan. ‘Musibet’ terbiye etme iradesini ve dolayisiyla Rabb-i Rahimi
hatirlatirken, ‘felaket’ derin bir kaosu hatirlatir, bagiboslugu ima eder. (....)

Boylece Risale-i Nur’un dilinin altinda sakl1 olanlar giin 1s5181na ¢ikarmaya baslayabiliriz.
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Risale ve Soz

Bir testi ustas1 vardi. Her giin aksama kadar parmaklar1 arasinda testi bicimlendirirdi. Koyliiler
onun elinden cikan testileri 6ve Ove bitiremezlerdi. Ustamn yaptigl testiden icilen suyun tadi bir
baska olur, ustamn testilerinde bekletilen ayran ayr1 bir lezzet kazamrdi. Gelin goriin ki, ustanin isi
basindan askindi. Onun bir dakika bile olsun dinlenip su icmeye vakti olmuyordu. Cogunlukla suyunu
alelacele yudumluyor, suyun testideki tadimn ayrimina varamiyordu. Testide bekletilen ayramn
lezzetinden habersiz yasiyordu. Ciinkii testi siparislerini yetistirmesi gerekiyordu.

Usta topragl testi yapmak icin bicimlendiriyordu; ancak susadiginda icecegi sey, testinin
duvarlarinda degil icinde sakladig boslukta sakliydi.

S6zii dudagina degdiren, manaylr dimagina indirmek niyetiyle degdirmeli.

Siir, Suur ve Nur

Kolay is degildir yasamak. Gozbebeginize diisen her 151k demetini sonsuz prizmalara vuracaksiniz.
Dudaginiza degen her nimete bir kainat dolusu selam géndereceksiniz. Yiiziiniize dokunan her hava
zerresini ruhunuzun esintisine katacaksimz. Temas ettiginiz her seyde, vardigimz her yerde,
varligimizi her dem cogaltacaksimz. Bakisimz her giin yeniden yeniye ayarlayacaksimz. Her gece
hayaliniz ugsuz bucaksiz gokleri bir cirpida gecip bitirirken, bu toprak bedenin icinde bir ayakkabi
sokiigiinden muzdarip olacaksimiz. Kalbiniz sonsuz uzaklari, sinirsiz zamanlar1 hi¢ tereddiitsiiz
kucaklarken, giiniibirlik ekmek kavgasinin en ince kaprislerine tahammiil edeceksiniz. Nice kainatlar
ruhunuza dar gelirken, en nihayet ayaginiza batan dikenle ugrasacaksiniz.

Insanin simdi bulundugu yer, kalmas: gereken yer degil. Insan kabina sigmiyor. Kabugunu zorluyor.
Kozasim terk etmeye hazirlanan kelebek misali, hem ayaklar1 yere basiyor hem ucari sevdalar
tasiyor. Insan, yeryiizii ile gokyiizii arasinda emaneten duruyor. Goklii oldugu halde, diinyamn cekim
alamndan ¢ikamamus bir uydu gibi dolanmiyor. Gece ortasinda ay gibi; “arza bagh, semaya asil1.”

O da oyle yasadi. A¢ kaldi, susuz kaldi. Oysa tiim bir varlik O’nun[as] varligi ile varliga doymustu.



Bir kuru ekmekten bile uzak kaldig oldu. Oysa zerreden kiireye her sey O’nunla[as] varliga yakinlik
kazanmisti. Taglandi, kovuldu, asagilandi. Oysa biitin zamanlar O’nunlalas] varlik sevincine
kavugsmustu. Ayag kanadi, disi kirildi. Oysa taslar da, ruhlar da O’nun[as] haberiyle ebedi sancidan
kurtulmustu. Yalmz kalds, hiiziinlendi. Oysa yalmz daglarin vahseti, uzak yildizlarin dehseti O’nun[as]
miijdesiyle yok olmus, stirura doniigsmiistti.

Bu diinyada bir beser olarak yasamanin en ince kivrimlarini, en siradan inis-cikislarim, semalari
bir ¢irpida asip ‘kab-1 kavseyn’e varan Resulullah[as] da tatti. Taglara dokunarak, atesi tamyarak,
sogugu ve sicagl tadarak, hiiznii ve kederi yasayarak gecti yeryiiziinden. Fakat yaninda kainatin her
zerresine hareket veren kullugu ile adimladi ¢6liin kumlarim. Yasamanin kendisini sonsuz 1ssizliktan
kurtaran, hayatin kendisini ihya eden imani ile bir magaramn kuytusunu bekledi.

Olas] biitiin varlig1 kollarina alarak kullugunu yasadi. En siradan seylerin bile tamkligim yanina
alarak iman etti. Varligi ve kullugu, esyayr ve imam bir arada tutmak o kadar kolay olmamali.
Mirac’a ¢ikacak denli diinyalar asmis olduktan, tiim varliktan gecmis olduktan sonra, Mirac’dan inip
diinyaya dénmek, onca inanmaza muhatap olmak, onca kendini bilmeze hakikati anlatmak kolay
tahammiil edilir bir sey olmamali.

Kolay olam bunlardan birini secip bir yanda kalmakar. Ornegin, varlii unutup kullugunuza devam
edebilirsiniz. Esyay1 yok sayip gormezden gelip imammz derinlestirebiliriniz. Ya da varliga dalip
kullugu terk edebilirsiniz. Iman etmeyi unutup, esyaya oldugu gibi inanmakla, tesini aramamakla
yetinebilirsiniz.

Iman ve hayat dyle kolay bir araya gelen seyler degiller. Hayatt miiminane yasamak da imammiza
hayatin icinden tamklar getirmek zordur. Kullugumuzu hayati terk etmeden ortaya koymak da,
hayatimizin her ayrintisina kullugumuzu tasimak da zordur.

Bu zorlar kolay etmenin kolay bir yolunu 6gretmistir bize Risale-i Nur. Imam hayatin icine
tagimugtir. iman etmeyi, “hayatin hayan” kilmisur. Yasamamin her detayinda kulluk endisesini 6n
plana getirmis, kullugu nerdeyse bir aligskanlik haline getirmistir. Kur’ani tefekkiirii, nebevi ubudiyeti
dilimizin ucuna yerlestirmistir.

Bu haliyle, Risale-i Nur avam ve havas, entelektiiel ya da iimmi, her kesimden insanin ortak dili
olabilmistir. Bu topraklarda iman eksenli ve ubudiyet kaygili 6zel bir ‘kiiltiir dili’ olusturmustur.
Mesela ben “tesadiif” yerine “tevafuk” demeyi Risale’den ve Nur talebelerinden 6grendim. Ve
biliyorum ki, ‘tesadiif’ ile ‘tevafuk’ kelimesi arasinda koskoca bir ‘iman-1 bilkader riiknii’ saklidir.
Tesadiif, sahipsizligi ve kendi basinalig1 ima ederken, tevafuk, farkinda olmasak da, bilmesek de, her
seyin bir takdire bagh oldugunu, bir kader cercevesi icinde akip gittigini haber verir. Aym sekilde,
“tabiat” degil de “kainat” dedigimde, esyamn kendi kendine olmuslugunu ima etmek yerine ‘kiin’
emrine muhatap olarak var edildigini ve ‘kiin fe yekiin’ ile halen yeniden yeniye yaratiliyor oldugunu
ifade ettigimi biliyorum. Birisi, ‘kdinat’t ‘evren’ diye sadelestirmeye kalktiginda, ‘kainat’
kelimesinin kokiindeki ‘kiin’ emriyle irtibati kaybeder, kainati ‘kiin’ emrinin alani olmaktan ¢ikarir.

Risale-i Nur, ‘nur talebeligi’ eksenli bir yasama bicimi de ortaya koyar. Hatirliyorum, ortaokul
talebesi oldugum yillarda, biri elimden tutup dershaneye gotiirdii beni, beni o yasta ciddiye alip her
soruma sabirla cevap veren bir agabeyim oldu... Onun birakug yerden okul arkadaglarim aldilar;
kalbime girip Risale talebesi olmanin sicakligim tattirdilar, dilimi ve damagim kardeslik muhabbeti
icinde Miisliimanca yasamaya 1sindirdilar. Bu arada, Yeni Liigat’in sayfalar1 arasindaki cileli
yolculugumu yavas yavas tamamladim. Yillar sonra, fark edecektim ki, Risale-i Nur beni ‘Kur’an



kelimeleri’ne asina ediyormus, dilime ‘kelimat-1 tayyibe”yi yerlestiriyormus. Oylece ‘muhabbet’in
‘sevmek’ten 6te oldugunu, ‘ittiba etme’nin ‘uymak’tan sicak ve derin oldugunu fark ettim. Esma-i
Hiisna’mn duvardan inip, sayfalardan tasip dilime, kalbime diri bir nefes gibi yakinlastigim gordiim.

Bu topraklarda ve bu topragin dertleriyle hemdert olarak yazildi ve okundu Risale-i Nur.
Kastamonu’daki tiiccarin, Istanbul’daki memurun, 1sparta’daki haciannenin diline, yiiregine hic
entelektiiellik kokusu ve korkusu olmadan yerlesti ‘Hocaefendi’nin So6zleri. Analar, jandarmadan
kacirdigi birkag Risale sayfasim okuyarak nenniledi yavrularim. Halkgiligin kiifriinden bunalmusg
koyliiniin biri sedire soyle yaslanarak, ‘yakin gozliikleri’ni indirdi de, kirmuz1 kapakli kitaplardan her
bahar taze bir heyecanla okudu Hasir Risalesi’ni. Oylece gen¢ kizlarin ve delikanlilarin kulagi, ‘bir
kOy muhtarsiz olmaz, bir igne ustasiz olmaz, dyle de’lerle yikandi durdu. Babalar ogullariyla
giiresirken, “festibhanallah™1 bildiler, “masaallah’a 1sindilar, onun kirmizi kapaklar1 her kapatisinda
‘Siibhaneke 1a ilme lena illa ma allemtena...” dersi aldilar. Nice mutasavvifin miiritlerine nice ¢ileyle
bellettigi hakikatler, tam kivaminda, sonsuz dengeli ifadelerle, sicacik dervis edasiyla, bu topragin
insamnin gizli bilgeligini besledi. “Cennet Bahcesi”’ndeki suyun akisinda meleklerin zikrini isitebildi
koyliiler. Tekir kedilerinin mirmirlarim “Ya Rahim, Ya Rahim” diye okudu kadinlar. Cam Dag1’ndan
yildizlara selam gonderildigini goérdii Barla koyliileri. Egirdir Goli’niin renk renk bahcelerinde,
yeniden dirilisin miijdesini adeta gozleriyle gordiiler.

Bu topraklarda, bu topragin diliyle, hic¢ tekelliifsiiz, hi¢ zahmetsiz dersler veriyor Risale-i Nur.
Hayati imana, imam hayata yakinlastiriyor. Kulluk kaygisini, tefekkiir sevincini, hamd siirurunu
giindelik hayatin her ayrintisinda canlandiriyor.

Stikiir ki, ogullariyla giires tutan, elinden tutup gezerken ciceklerden Hasir dersi cikaracak
heyecanlar yiiklendik artik. Dilimizin altinda bir ‘kader’ farki tasiyoruz ve ‘tesadiifen’ degil, bilerek
‘tevafuken’ diyoruz. Hi¢ ezbersiz sOyledigimiz ‘masaallah’larimuz var. Yildizlar1 seyrederken
heyecanimiz1 ‘fesiibhanallah’ diyerek yatistirabiliyoruz. “Elhamdiilillah” sonsuz serinlikte bir su gibi
dudagimiza degiyor. “Siibhanallah” derken, yeryiiziindeki biitiin kirler kalkiyor, biitiin tozlar
temizleniyor.

Kolay degildir arzlilara semavi kaygilar benimsetmek. Diinyalilar1 diinyadan 6te tasimak kolay
degildir. Giiniibirlik telaslar icinde yedi kat goklerin tefekkiirinde olmak kolay degildir. Ekmek
kavgasim sonsuz hamd pazarina doniistirmek kolay degildir. Bu topraklarda kalip inanmamn sinirsiz
boyutlarina irmanmak kolay degildir. Yasadig: topragin dilini konusup Kur’an’in dilini toplumun her
sivesine benimsetmek, {ilkenin her kiésesinde yankilandirmak kolay degildir. Risaletin diinya-ahiret
dengesini her satirda yeniden insa etmek, herkesin gogsiine simsicak uhrevi mustular yerlestirmek
kolay degildir.

Ciinkii yasamak kolay is degildir. Hele, imam yasamak hi¢ kolay degildir.

Risale-i Nur zoru kolay ediyor. Yasamayl inanmaya doniistiiriiyor. Ayagimizi yerden kesiyor.
Gortiniirden goriinmeyene ‘pencereler’ aciyor. Bizi yalinkat yasamaktan, cok boyutlu yasamaya
cagiriyor. Inanmay yasamak kadar yakin ediyor bize.

Aslinda Risale-i Nur, bashh bagina bir ‘sehl-i miimteni’ sanatidir. Zor olam kolayca soyliiyor.
Karmasik olam durulastiriyor. Anlasilmazlari sade bir dile dokiiyor.

Suuru hayata tagiyor ve hayati siire tasiriyor Risale-i Nur.



N
Peygamberler ‘Bugini’

Hazret-i Yinus[as] ve Hazret-i Eyyiip’den[as] bahseden Birinci Lem’a ve Ikinci Lem’a’da,
peygamberlere bakista bir metot verilir. Tarihi birer sahsiyet olmalar1 sebebiyle, peygamberleri de
kendi zamanlarinin sartlar1 icine yerlestirip, bugiine ve buraya getiremedigimiz ¢ok olur. Oysa
kendilerine inanmanin imamn bir sarti oldugu g6z Oniine alimirsa, peygamberler kissalarinda
imammzin hiikmettigi bugiinkii ve buradaki hayatimuza dair hisseler olmaliydi. Bu yiizden,
“Peygamberler Tarihi” adi altnda yazilan/yazilacak kitaplarin Birinci ve Ikinci Lem’dlardan
ogrenecegi cok sey var. Zaten bence bu kitaplarin “Peygamberler Tarihi” adiyla degil de,
“Peygamberler Bugiinii” esprisi altinda yazilmas1 gerekirdi. iste, Birinci ve Ikinci Lem’dlar da, birer
“Peygamberler Bugiinii” 6rnegi sunuyor bize.

Gegenlerde bir dostla birlikte yapti@imiz seri radyo programlari vesilesiyle, Hazreti Yunus
Aleyhisselamin bize hayli yakin bir yerde ve zamanda yasadigim hissettik. Ylnus Aleyhisselam,
esbabin bilkiilliye sukiit ettigi bir musibetle imtihan olunmustu. Biz de biiyiik sehir hayatinda, zaman
zaman sebeplerin bilkiilliye olmasa da, kismen sustugu sartlarda yasiyorduk nihayet. Bazen gelmesi
gereken otobiis gelmez ya da hi¢c ummadigimz bir giin sis bastirir, vapurlar calismaz. Cogu zaman, on-
on bes dakika icinde kat etmeniz gereken bir yol {izerinde, trafik kesmekesinin icinde, eliniz kolunuz
bagli, civilenip kalirsimz. Yani esbap sukut eder. Iste, bu sartlar alunda nasil tepki gostermemiz
gerektigi bizim bugiinkii ve buradaki imtihammuzdir. Yilnus Aleyhisselamn ta tarihin derin
derelerinde, tozlu kitap sayfalar1 arasinda birakirsak, korkarim ki bu imtihani kaybeder, bir ubudiyet
alanmim daha nefsimizin keyfine terk etmis oluruz.

O halde, Birinci Lem’@’nin ifadesiyle, “Y{inus Aleyhisselama iktidden, umum esbabdan yiiziimiizii
cevirip, dogrudan dogruya, Miisebbibii’l Esbap olan Rabbimize iltica etme”nin bir yolunu bulmaliy1z.

Ustelik bu yol, hicbir trafik sikisikhi@imn kapatamayacag bir yoldur. Bu yolu sisler kapatamadig
gibi, otobiis gelmese de gidilebilir.

Hazret-i Y{inus Aleyhisselamin miindcati mealen sdyle: “Senden baska ilah yoktur; seni biitiin
kusurdan ve noksanliklardan tesbih ederim; muhakkak ki ben zulmedenlerden oldum.”

Basimiza kiiciik de olsa bir aksilik geldiginde, kendi diinyamizda bu miinacatin hakikatinin tam da



tersini yasadigimiz olur. Mesela yolda mu kaldik; bu aksilige sebep olarak gordiigiimiiz her seyi
siralariz: Belediyenin ilgisizligi, karayollarinin ihmali, “elverigsiz” hava sartlari, bozuk sehirlesme
vesaire. Ancak, i¢inde bulundugumuz am, amn sartlarim sebepleri perde ederek yaratan Miisebbibiil
Esbap en son aklimiza gelir ya da hi¢ gelmez. Fakat Yinus Aleyhisselamin aklina ilk O gelir: “la
ilahe illa ente” Senden baska ilah yoktur. Ikinci basamakta, aleyhimize gériinen bu “olumsuzluklar1”
begenmemeye, cirkin gormeye alismisizdir. Cok gecmeden kendimizden bagka her seyde kusur
aramaya ¢ikariz; sonucta hava sartlari da, carpik sehirlesme, sorumsuz araba kullanan siirtictiler
agizlarimn payini alir ve kendimiz almmz ak, yiiziimiiz pak beraat ederiz. Belki bu yiizden, esbabi
asip, Miisebbibiil Esbap’1 hatirlamaktan korkariz. Ciinkii Onu dahi suclamaya hazirizdir. Halbuki
Yinus Aleyhisselam 6nce O’nu kusur ve noksanliktan tenzih eder: “siibhaneke” Son basamakta,
basimiza gelen musibeti Allah’tan bilsek ve kabul etsek de bunu hak etmedigimizden eminizdir. “Ben
ne yaptim da bunu hak ettim?” diye sormadan edemeyiz. Musibetin gelmesinde herkes sucludur,
giinahkardir; tek masum vardir o da kendimizindir. Kendi nefsimizde kusur aramak en son aklimiza
gelir, belki hi¢ gelmez. Fakat Y{nus Aleyhisselam en 6nce kendi nefsini suclar: “Inni kiintii
minezzalimin” Muhakkak ki ben zulmedenlerden oldum.

“Cehennem Nerede?” Risale-i Nur Nerede?

“Risale-i Nur’un en 6nemli 6zelligi nedir?” diye sorulacak olsa, herhalde “Sorulu kitap olmas1”
diye cevaplardim. Risale-i Nur, sorular etrafinda sekillenmis bir metin olarak, taklitten uzak,
yapmacikliktan arinmus, sahici ve canli bir miizakere kitabidir. Sorular, gerek miiellifin nefsiyle
diyalogundan, gerekse etrafindaki talebelerinin dogrudan ifade ettikleri kaygilarindan ortaya
cikmustir. Sorular, hayatin icinden ¢ikmus, celiskisi hissedilmis, o an yasanmis ve hi¢ sansiirsiiz
sorulmustur. Cevaplar ise, dnce kendi nefsini ikna etmeye calisacak denli mert, var olusunun tiim
celigkilerini gogiisleyecek denli cesur, inandig1 her seyi her an yeniden sorgulayacak denli tahkik ehli
ve sancili bir adam tarafindan verilmis ve hic¢ siiphesiz yasanmistir. Bu acidan bakildiginda, Risale-i
Nur, popiiler tabirle, 6nceden montajlanmis, rafine edilmis, kurgulanms bir ‘bant yayin’ degil, her
seyi tim ciplakhigr ile gosteren, hayata dogrudan bakan, yasamanin nabzim dogrudan aktaran bir
‘canli yayin’dir, heyecanh bir diyalog, nefes kesen bir tartismadir.

Bu kadar soru ve cevabin yasandigi Risale-i Nur’da sorularin nasil karsilandigi, hangi iislupla
cevaplandig1 da 6nemli bir calisma konusudur. Risale-i Nur miiellifinin kimi zaman iman meslegini
dogrudan ilgilendirmeyen sorulara, nadiren muhatap oldugu fikhi sorunlara yaklasimi, onun her
haliikarda iman meslegini 6nceledigini gosterir.



“Cehennem nerededir?” “Hasir meydam ne kadar genisliktedir?” gibi sorular aslinda Risale-i Nur
eksenine diisen sorular degildir. Ancak, hasir meydamnin neresi oldugu degil, hasrin nasil olacagi da
degil, bizzat hasr olmas1 ve buna akli, nefsi ve kalbi hazir etmek 6nemlidir Risale’de. Yani, Risale-i
Nur hasir meydamnin metrekaresi ya da koordinatlar1 ile degil, kalbimizde hasre dair imanin
viisatiyle, nefsimizin kalbimize gore nerede durdugu ile ilgilenir.

Hasir meydamna dair metrekare hesaplarimn bilgiye ‘bilgi icin’ bakan, bilgiyi marifetullahta
kullanma kaygis1 tasimayan ehl-i diinya icin, hatta bir kisim ehl-i din icin de ilgin¢ gelmesini gayet
normal karsilamak gerekiyor. Kur’an talebesi ile felsefe talebesinin farkimn anlatldigi On Ikinci
Soz’de, ehl-i felsefenin mevcudata mevcudat hesabina bakti1 belirtilir. Bu sersemce bakis acisimn
ehl-i din de dahil herkes tarafindan ortaklasilmasi gayet normaldir. Bu ylizden hasir meydanimn
metrekare olarak hangi rakama geldigi bazilar1 icin merak konusudur, gayet ilginctir ama bundan 6te
bir mana ve ima tasimaz.

Her kelimesinde mevcudata Allah adina bakmaya riayet eden Risale’de, hasir meydanimn kac
metrekare oldugu, cennet ve cehennemin nerede oldugu gibi merakl1 sorular birinci ve yegane kaygi
konusu olmaktan uzakur. Boylesi bilgiler Risale’de sirf meraki gidermek icin degil, olsa olsa bir
imani hakikatin anlatilmasina vesile olmasi itibariyla, tebei olarak, yani dolayisiyla anlatilir. Hasir
meydamnin alamnin hesaplanmasina zemin teskil edecek bilgilerin verildigi bahse de bu nazarla
bakmak gerekir.

Mektubat’ta, ‘Cehennem nerededir?’ sorusunun cevabina, ilmin Allah’in indinde oldugunu belirten
ayet hatirlatilarak baslaniyor. Hemencek atladigimiz bu detay, bundan sonra sdylenecek her seyin
ancak akla yakinlastirmaktan ibaret oldugunu, sadece tefsir ve tevil seviyesinde algilanmasi
gerektigini hatirlatr. Miiellif bu ince edebe riayet ederek, insan aklinin vahyin yerine
konulamayacagin, her seyi insan aklimn anlayisina hapsetmenin makul olmadigim teyit ediyor. Bu
yiizden s6z konusu bahsi her seyi akilla anlamak gibi kati bir akilciligin {iriinii olarak degerlendirenler
hata ediyorlar. Risale-i Nur’un Kur’an’a yaptig1 géndermeleri burada da gbzden kacirabiliyorlar.

“Cehennem nerededir?” sorusunun merakli bir sual oldugu ortadadir. Ustadin bu soruyu ciddiye
alip, cevap vermeye deger gordiigii de asikdrdir. Fakat bahsin tamamu okundugunda Ustadin
“Cehennem suradadir iste...” diye konuyu kapatip, soru sahibinin merakimi gidermekle yetinmemis
oldugunu goriiriiz. Aslinda Ustad bu soruya dogrudan cevap vermiyor, ancak bu sorunun arkasindaki
meraki bir imani hakikatin anlagilmasina vesile ediyor. Bir diger ifadeyle, ortada iki mesele gortiyor.
Birincisi, bu sorunun kendisi, ikincisi bu sorunun niye soruldugu. Bu soruyu sormus olan kisinin -ya
da sormasi muhtemel her kisinin- cehennemin nerede oldugu gibi basit bir merakin 6tesinde
cehennemin ve cennetin mevcidiyeti ile ilgili, hasrin ve hasir meydammn varlig ile ilgili itikadl ve
imani bir meselesi vardir.

Cehennem, cennet veya hasir meydam nerede kurulacak olursa olsun, bizim simdi ve burada
cehennem ve cenneti, dolayisiyla hasri gerektiren hakikatleri gormemiz daha 6ncelikli bir meseledir.
Iste Said Nurs? bu &ncelikli meseleyi fark etmekle birlikte, 6nce “Cehennem nerededir?” sorusunun
dogrudan cevabina giriyor. Oysa bahis bununla bitmiyor. Said Nursi, cehennemi diinyamin magma
tabakasiyla iliskilendirirken ya da hasir meydammin diinyamn y1llik yoriingesinin ¢izdigi eliptik alanla
iligkilendirirken -iistelik yine rivayetlere dayanarak- sirf gordiigiine inanan bir akli yine akli ve
gortiniir delillerle gaybi olan cennet ve cehennemin ve hasir meydammn varligimn miimkiin olduguna
hazirliyor. Ama sadece hazirliyor, kehanette bulunmuyor.



Risale-i Nur i¢in 6ncelikli olan meselenin hallini ise bahsin sonunda buluyoruz:

“Elhasil: Cennet ve Cehennem secere-i hilkatten ebed tarafina uzamp egilerek giden bir dalin iki
meyvesidir. Meyvenin yeri ise dalin miintehasidir...”

Bu noktadan sonra Said Nursi’nin cennet ve cehennemin yerini ikinci plana birakip, cennet ve
cehennem ile gordiigiimiiz kadinat arasinda, agac-dal-meyve arasindaki kadar vazgecilmez ve makul
bir gereklilik ve siireklilik oldugunu vurgulamaya gectigini goriiriiz. Nitekim sonraki ciimlelerde dal-
meyve arasindaki gereklilik ve siirekliligin, silsile ve netice arasindaki, mahsulat ve mahzen
arasindaki gereklilik ve siireklilige tasindigini goriiriiz. Gelinen son nokta ise, ‘Cehennem nerededir?’
sorusunun tek basina 6nemsiz ve anlamsiz oldugunu gayet net bicimde sdyler: “Hem [cehennem ve
cennet] liituf ve kahrin, rahmet ve azametin iki tecelligahidir. Tecelligahin yeri ise, her yerde olabilir.
Rahman-1 Ziilcemal ve Kahhar-1 Ziilcelal nerede isterse tecelligahim acar.”

Bu ifade, Ustadin cehennemin ve cennetin nerede oldugunu, hasir meydammn ne kadar genislikte ve
nerede acilacagimi degil ikinci planda, belki hi¢ dert etmedigini acikca gosteriyor. O, yine de
‘Cehennem nerededir’ gibi bir soruyu kemal-i sefkatinden ciddiye aliyor, muhatabinin bu merakim
kendisini kirmadan ve incitmeden asil meselesinin ¢6ziimiine alet ediyor.

Mesele, hasir meydamn nerede, ne zaman ve hangi genislikte kurulacagr degil, simdi ve burada
hasrin hakikatlerini meyve verecek, ebed tarafina uzamp egilerek giden yaratilis agacimin dalim
gormektir. Cennet, cehennem ve hasir meydani gaybdedir, onlara dair kehanette bulunmak miimin
olarak meselemiz degildir, ama cennet ve cehennemi tecelligah olarak sececek rahmetin ve cemalin,
kahrin ve celalin eserleri g6ziimiiz 6niindedir; buradadir ve simdi goriinmektedir; tstelik hicbir
devasa rakama sigmayacak kadar hesapsiz ve nihayetsizdir.

Risale-i Nur’un, sadece bu konuda degil, kimi fikhi sorulara ve ayrica bu tirden diger merakl
sorulara (Mesela, “Diinya Okiiz ve baligin lizerinde mi?”) yaklasimi, meraki nasil iman eksenine
tasidigim gosteren ilging ve heyecan verici bir yontem sunmaktadir. Meraklisi igin...

Tabiat Risalesi Ya da Insanin U¢ Zindam
ve sicacik bir mektup olan
bu miitevazi yapragi
yeni bastan okuyabilmek i¢in
bunca seferim
Yusuf O. Ozburun

Ufku olmayana, bin giines dogsa da, bir sabah gelmez. Ufuk, bizi kendimizden &te cagiran bir billur
penceredir. Gozlerimiz ilk kez bu pencereden kanat acip, yuvalarin terk etti de bizi bizden ayartti.
Sozler’de her seye hakiki rengini veren Sems-i Ezeli’ye tasiyan bir ufuktan haber verir bize
Bediilizzaman. Haber verdigine gore, sebepler ve sonuclar arasinda matla’lar, yani giineslerin tulu’
ettigi yerler vardir. Mesela agac ve meyve arasinda, mesela toprak ve cicek arasinda...



Kainatin ve Kalbimizin Sahibi, Sevgili’miz, bize perdeler ardindan muhabbet génderiyor. Topragin
eliyle cicekler gonderiyor bize. Bizse O’nun muhabbetine kor olup, topragin elini dpiiyoruz. Boylece,
tenimizden goziimiize, ta kalbimize kadar uzanan bir iltifatin iizerine toprak saciyor, En Sevgili’den
gonderilen litfu yerlere caliyoruz. Sevgili’den haber verecek yildizlara gebe ufkumuzu daraltiyor,
kapatiyoruz. Oylece aydinlik giinesler bize gorinmeden gecip gidiyor, karanhiga diisiiyoruz. Yani,
kendi zindamm kendi elleriyle 6riiyor insan.

Determinizm, ya da diger ifadesiyle nedenselcilik, her seyi sebeplerden sanma aliskanligidir. Bir
felsefi problem olmaktan o6te, dilimize, elimize, gbziimiize bulasmus bir hastaliktir. Determinizm

derdimizdir. Elimizdeki bir cicegi nasil tarif ettigimizle, nasil tuttudumuzla ve nasil gordiigiimiizle
alakalidir.

Bu cicek bize bir Sevgili’nin iltifati m, yoksa duygularimiza sagir ve kor olan kuvvetlerin “dogal”
uzantis1 mi? Cicegi hediye olarak mu aldik, yoksa koparip hirsizladik mi? Cicek bize hitaben yazilan
bir mektup mu, yoksa yolda rastgele elimize gecmis bir pacavra mu? Bu sorulara verecegimiz
cevaplar, determinist olup olmadigimiz kadar, kendimizi kainat i¢cinde nasil gérdiigiimiizii de belirler.
O halde, biz kimiz? Kainat icinde agirlanan aziz bir misafir mi, yoksa bir siginti mi? Kapidan buyur
edilmis bir davetli miyiz, yoksa bacadan girmis hirsiz mu? Bir misafirhanede mi agirlamyoruz, kendi
zindaninda idamim bekleyen bir mahkiim muyuz?

“Ug zindan” deyimini Bediiizzaman’in Tabiat Risalesi’nde saydigi ‘ii¢ yol’a karsilik olarak teklif
ediyorum: Sebepler, tesadiif ve tabiat. Miiellife gore, dordiincii yol olan Vahdaniyet yolununun
acilmasi, bu ii¢ “muhal, battal, miimteni” yol kapanmasiyla ancak miimkiindiir. O halde, her birinden
bizi aydinliktan yoksun birakan bir zindan olarak da bahsetmekte de bir beis olmamali. Determinizme
karsilik geldigini diistindiigiim, ‘sebepler yolu’ ise bunlarin siraca ilki. Tabiat Risalesi’nin ilerleyen
sayfalarinda, Bediiizzaman iste bu ii¢ zindammzin kapilar1 zorluyor. Ve dylece, her sayfada bizi bir
aydinlik sabaha cagiriyor. O halde, her sayfada bir sabaha girmeli; her sabah bir sayfa agcmal.



Kalem ve Matbaa Meseli

Bir metin diisiiniin ki, okudukca canlamyor, ayaga kalkiyor, nefes aliyor, konusuyor. Sayfalar
lizerindeki sessiz harfler dudaga degdikce, yeniden diriliyor, kipir kipir oluyor, yeni anlam elbiseleri
giyiyor. Kitap, bir ¢ekirdek gibi kati ve soguk kabugunu her okuyusta ayr1 yerlerinden catlatiyor, renk
renk meyvelere duruyor, yeni filizler veriyor.

Yaz tipki kan gibi, ama tiip icindeki soguk kan gibi degil, damarda akan kan gibi; canli, hareketli,
sicak, akiskan, tepki veren bir hayat suyu oluveriyor. Dokundugu yeri ihya ediyor, sizip stiziildiigii
yere diriligler tasiyor.

Evet, Risale-i Niir’dan s6z ediyorum. Insam yaziya katan ve katistiran, yaziyr insamn kalbine taze
bir kan gibi tasiyan okuma eylemi, en ¢ok da Risale-i Nur’da karsiligim buluyor. Mevlana’mn
benzetmesiyle, ‘burusuk bir kumas’ gibidir kimi metinler. Dokunmadan baktigimzda, belli bir desen
gortirsiiniiz kumas tizerinde. Fakat yaklasip dokunursaniz, burusuklar acilir, kivrimlardan ve birbiri
lizerine diiriilii katlardan yeni yeni desenler ortaya cikar. Sonsuzcasina burusturulmus bir kumas
diistiniin, 6yle ki her defasinda bir kivrimu agarsimz, ama actigimz kivrimda da daha ince burusuklar
vardir, sonra onlar1 acarsimz. Her dokunusunuzda yeni bir desenle tamsirsiniz.

Risale-i Nur metni de, 6zel bir okuma gerektirecek katmanlar iceriyor. Bazen kelimeler arasindaki
uyumda, bazen bahislerin siralamsinda gizlenmis cok sayida ukdeler vardir Risalelerde. icinde cenin
tasiyan bir yumurta gibi kiiciik bir kipirtiyn bekler. Agaca gebe bir tohum gibi mevsimini bekler,
yagmurunu gozler, 15181m arar.

Bunca iddia elbet bir érnek ister. Iste Tubiat Risalesi’nin o bildik kelimeleri arasinda kisa bir
seyahat yapalim ve burusuklugu biraz olsun acalim. ilgili bahis boyunca siirekli ‘kalem’ misali
verilmesi dikkat cekicidir... “Eger senin viicudun, Vahid-i Ehad olan Kadir-i Ezeli’nin kalemiyle
mektup olmazsa ve tabiata, esbaba mensup matbii ise ...” ifadesiyle de ‘kalem’ ve ‘mektup’ gibi



kelimelerin karsisina ‘matbu’, ‘matbaa’ ‘tabiat’ dizisinden kelimeler yerlesir. Daha sonra, ‘kitap’,
‘katip’, ‘defter’, ‘yazmak’ gibi kelimelere dayali temsillerle anlatilan tevhid, ‘kalem-i kader’ ve
‘kalem-i kudret’ gibi tabirlerle detaylandirilir. “Veyahut bir katip, miirekkep, kalem ve kagidi getirdi.
Onunla kendi bizzat o kitab1 yazsa, daha mu kolaydir? Yoksa o kagit, miirekkep, kalem iginde o
kitaptan daha sanatli, daha zahmetli yalmz o tek kitaba mahsus olarak bir yazi makinesi [matbaa] icat
etsin, sonra o suursuz makineye ‘Haydi sen yaz!” desin de karismasin daha mu kolaydir? Acaba yiiz
defa yazidan daha miiskiil degil midir?”

‘Kalem’, ‘yazmak’, ‘mektup’, ‘kitap’ kelimeleri, Halik’in dogrudan dogruya kainatla miinasebetine
isaret ettigi kadar, ‘matbaa’ ‘tab’ ‘makine’ gibi kelimeler, ‘tabiat’ fikrinin Yaratici icin 6ngordiigi
dolayli iligkiyi hatta iligkisizligi ima eder. Zaten ‘tabiat’ ve ‘matbaa’ kelimeleri de ‘tab etmek,
basmak’ anlamina gelen aym kokten gelir. ‘Matbaa’ kelimesi, yazma eylemini bir makineye havale
edip, bir kenara cekilmeyi ifade ettigi gibi, ‘tabiat’ kelimesi de Yaratici’ya isini sebeplere, kendi
kendilige, kurulu diizenege havale eder bir pozisyon sunar. ‘Tabiat’ tarafli bir kelimedir bu yiizden.
Risale-i Nur’da ehl-i imamn da bilmeyerek kullandigi ‘tabiat’ kelimesi yerine, 1srarla ‘kainat’,
‘kitap’ ve ‘kdinat kitab1’ tabirlerinin kullamlmas: da bu yiizdendir. Iste, ‘tabiat’ ve ‘kdinat kitab1’
arasindaki ideolojik farklilik ve yonelis, Tabiat Risalesi’nde ‘matbaa’ ve ‘kalem’ kelimeleri
arasindaki gerilimle anlatilmistir. Belki ilk okuyusta gbze carpmayan bu anlatim, ancak 6zel bir
okumayla kendini acgiga veriyor. Hem, ilgili bahis icinde kullamlan esma ve sifatlar1 anlamak icin
kritik bir anahtar rolii oynuyor bu iki kelimenin farklilig.

Dilerseniz, cok detaya girmeden ‘kalem’ ve ‘matbaa’ ekseninde 6zel bir anlatim tablosu
olusturalim. Dileyen bu tabloyu kilavuz yaparak, Tabiat Risalesi’nin katmanlarini aralayabilir.

Isini matbaaya havale eden yazar dolayll yollardan yazar, aracili yazar. Kalemle yazan ise
dogrudan, aracisiz yazar; bizzat yazar. (O halde ‘Yazan’ yani ‘Kainat Kitabi’mn Katibi Vahid’dir.
Her seyi o yazdig gibi, her bir seyi de, araya birini koymadan, tek tek ve bizzat o yazmaktadir.
Yani,‘Zat-1 Ehad ve Samed’dir.)

Matbaada her harf dogrudan dogruya yazarin elinden ¢ikmaz. Kalemle yazan her harfi 6zel olarak,
ayrica yazar. (Yani, ‘Ehad’dir. Tek bir seye gosterdigi 6zen, ilgi, ihtimam, ustalik, baska her seye
gosterdigi kadardir.)

Matbaada yazarin bir sonraki yazdiklarim daha onceki yazdiklari belirler; iradesi simrli kalir.
Kalemle yazanin iradesi her harfte vardir. Bir énce yazdigi harf, bir sonra hangi harfi yazacagim
belirlemez; her harfi yalmz onun iradesi belirler (Yani, bizzat o takdir eder, onun takdiriyle olur. Her
bir zerre Onun ‘kader kalemi’nin ucundadir. Yaratisinda [yazisinda] tekrarlama ve kopyalama olmaz.
Her an ‘yeni bir yaratis {izeredir.”)

Matbaaya yazdiran yazar bir dénem yazar, daha sonra durur, makineler yazmaya baglar; yazarin
tasarrufu yazimn her noktasinda ve her aninda yoktur. Kalemle yazan yazimn her yerinde ve her
anmnda kendi kaleminin ucunu isletir. (Yazisina ara vermez, yazi sirf yazdig1 icin vardir, yazi sirf o
ara vermeden yazdi@l icin siireklidir. Yani, kainat kitabimn Katibi ezelidir; bir 6nceki andan bir
sonraki ana yalmiz onun kalemiyle tagimir yazi. ‘An’lar birbirine ekleyen Onun yazisidir, yazilar
siirekli, kopmasiz ve siirekli kilan O’dur. O Katib-i Ezelidir, Kayyumdur.)

Kalemle yazan tek bir harfi yazamiyorsa, mektubun hepsini yazamaz. (O halde, tek bir zerreyi

yazamayan, biitiin Kainati da yazamaz. Bir zerreyi yazan da, biitiin Kainati, biitiin zamanlarda yazan da
Bir’dir, yani O Vahid’dir.)



Kalemle biitiin mektubu yazmak bir harfi yazmak gibi kolaydir. (Onun yazisinda [yaratisinda]
derecelenme yoktur, bir harfi yazdig1 gibi biitiin harfleri de yazabilir. Kudreti mutlakdir, yani O
Kadir-i Mutlakutir.)

|
© :___C_'/; O

i

Tereccuh Bila Miisebbib Muhaldir

Risale-i Nur’un ‘demir leblebi’ gibi duran bahislerinden biri de Kader Risalesi’dir. Her defasinda
ilk defa okuyormus heyecam ve acemiligiyle miitalaa ettigimiz Kader Risalesi bastan sona bir denge
ve Uslup saheseridir. Zor olam kolayca anlatmamin, miigkiil olam mesel diliyle ¢6zmenin ¢ok latif
ornekleri vardir Kader Risalesi’nde. Esasen ‘demir leblebi’ diyebilecegimiz kader kavramu, bu
bahisde epey yumusatilmis ve kolayca hazmedilir hale gelmistir.

Kaderin bastan belli olusu ve insan iradesinin serbestligi arasindaki celiski sonunda gelir “tercih
etme”nin tabiatina dayamr. Bu ylizden insan iradesinin iki esit secenek arasinda tercih
yapamayacagini anlatan bir siiphe dile getirilir bu bahiste: “Tercih bila miireccih muhaldir.” Yani, iki
esit secenek arasinda birini digerinden tistiin yapan bir 6zellik yoksa birinin digerine tercih edilmesi
miimkiin degildir. Kader Risalesi’nin ¢6ziimlemelerinin 6ziinii olusturan bu siipheyi Said Nursi tashih
eder: “Tereccuh (tercih degil!) bila miireccih muhaldir.” der. Yani, iki sey arasinda birini digerine
tstiin kilan bir 6zellik yoksa birinin digerine {istiin olmas1 miimkiin degildir. Pek tabii, hayli ince bir
niians olan “tercih” ve “tereccuh” arasindaki niians1 hemen kavramak miimkiin degildir. Ancak su
kadarim sOyleyerek bu niiansi biraz daha anlasilir kilabiliriz: “Tereccuh” iki sey arasindaki tistiinligii
ifade eder; yani o seylerin kendi 6zellikleriyle ilgilidir. “Tercih” ise iki sey arasinda yapilan secimi
ifade eder; yani o seylerin 6zelliklerine bakilmaksizin birinin digerine iistiin tutulmasiyla ilgilidir.
“Tercih etme”, “tereccuh etme”nin tersine bir 6zne ister. Bu 0zne de insandir; insamn iradesidir.
“Tercih bila miireccih caizdir” der Said Nursi. Yani, iki sey arasinda birini digerine tstiin bir 6zellik
olmasa bile birinin digerine tercih edilmesi miimkiindiir. Zaten insan iradesinin 6zelligi de bunu
gerektirir. Tercihimiz bir seyi digerinden istiin kilan bir 6zellige bagh olarak bicimlenseydi, bu



tercihin 6zgiir bir irade oldugu sdylenemezdi. Bu durumda, insan iradesi, esyanin 6zelliklerine bagh
kalarak mecburi bir tercih yapms olurdu!

Bu zor konunun temelinde atesle imtihammn sirri vardir. Iblis’in Hz. Adem’e secde etmeme
gerekcesini hatirlayalim: “Adem topraktan, ben ise atestenim.” Adem’in topraktan olusu onun kendi
ozelligidir; Iblis’in de atesten olusu onun kendi 6zelligidir. Burada Iblis’e gore, iki kisi arasinda bir
miireccih, yani birini digerine tistiin kilan bir sebep stz konusudur: Ates topraktan iistiindiir! Oyleyse,
sozim ona topragin atese degil, atesin topraga iistiin tutulmasi lazimdi. Iblis’in yutkunup da
soyleyemedigi buydu! Topraktan olan atesten olana secde etmeli! Bu da olmazsa, atesten olamn
topraktan olana secde etmesi beklenemezdi!

Burada, iblis’in kendi tabiati olan ateste, Adem’in[as] tabiati olan topraga kiyasla tistiinliikk goriip,
Irade-i 11ahiyyenin ates lehine tercihte bulunmasini beklemesi, tercihi miireccihe (esyamn 6zelligine)
baglama sapmasidir. Mu’tezile’nin esyadaki hiisiin ve kubhu (giizelligi ve cirkinligi), nehy-i ilahi ve
emr-i Ilahiden, yani Allah’in onlar1 yasaklamasi ya da emretmesinden bagimsiz olarak, esyamn
tabiatina havale etmesi de tercihi miireccihe baglamak anlamina gelir. Bu iki yaklasimin da temelinde
iradeyi hiikiimsiiz birakmak vardir. Iblis’in beklentisi ve Ehl-i itizal’in yaklagimi, esyamn tabiatim
esas aliyor ve takdir-i ilahinin esyaya gére belirlenmesini éngoriiyor. Oysa ‘kader’ ile aym kokii
paylasan ‘takdir’, esyamn tabiatinca belirleniyor degil; esyanin tabiatini belirler.

Esyanin tabiatim sabite bilip, takdirin esyamn tabiatina gore yapildigim varsaymanin Risale-i
Nur’daki karsihigy ise “tabiatperestlik”tir. Birinci Soz’de dsd-y1 Misa[as] ve aza-y1 Ibrahim[as]
mucizeleri ile desifre edilen ve onarilan sapma iste tam budur. Birinci S6z’deki tabiiyyuna hitaben
soylettirilen “En giivendigin salabet ve hararet dahi emir tahtinda hareket ediyorlar ki...” climlesi,
tabiatperestlerin, yer yer bizim de hissen paylasigimiz, esyanin kendi tabiatini temel sayma, irade ve
emr-i Ilahiden koparma aliskanhigim haber verir. Kaulik ve yakicilik, buna gore, tabiatcilarin en
giivendigi, yani irade-i ilahiyi en kolay mahkiim ettikleri iki 6zelliktir. Gercekten de, katuligin ve
yakicihigin bir sabite olmadigim, emre gore belirlendigini, takdirin sonucu oldugunu diisiiniirken
zorlamriz. S6ziim ona, kudret ve kader-i 11ahi, tas1 kan olarak, atesi de yakic1 olarak hazir bulmustur
da, ondan sonra islemeye baslamuslar gibidir. Acikca, bu sekilde desifre edilebilecek bu yaklagim,
bir bakima Kader Risalesi’nin deyimleriyle “tercihi miireccihe” mahkiim etmektedir.

Oysa Birinci Séz’iin siirlestirerek terimlestirdigi 4sa-y1 Miisa[as] ve 4za-y1 Ibrahim[as] mucizeleri,
esyanin tabiatini sabite olmaktan cikarip, emr-i [1ahf ve takdir-i Rabbaninin asil oldugunu ve tabiatin
degisebilir oldugunu ispatlar. Asd-y1 Misa, tasin kattligimn kendinden olmadifini, her zamankinin
aksine, taslar1 yumusatip goz(e)lerinden yaslar akitarak gosterir. Diger deyisle, tas, bir 6zel emir
karsisinda yumusayabildigine gore, diger zamanlarda “sert ve kati ol!” emri altinda oldugu icin sert
ve katidir. Dolayisiyla, tasi kati yapma tercihi, miireccihsiz, yani tasta var olan bir katilik 6zelligi
olmaksizin takdir edilmistir. Aza-y1 Ibrahim[as] karsisinda, her zamankinin aksine “serin ve selametli
ol!” emrini dinleyen ates, bu haliyle yaktigi zamanlarda da “yak!” emrine tabi oldugunu
gostermektedir. Dolayisiyla, atesin yakiciligr tercih edilirken, bir miireccihten, yani atesin 6teden beri
var olan yakic1 tabiatindan hareket edilmis degildir. Tercih bila miireccih yapilmstir.

Birinci S6z’iin s6z konusu iki anahtar mucizeyi, sirasiyla, nazik ve latif koklerin sert tas ve topragi
delip gecmesi, yesil yapraklarin siddetli hararete karsi aylarca yas kalmasi gozlemleriyle
giincellestirmesi, aslinda, Iblis’in tercihi esyamn tabiatina yiiklemesini ciiriitmekte, Ehl-i Itizalin
giizellik ve cirkinligi esyanin 6zelliklerine atfetme yaklasimmm iptal etmektedir. Yumusak ve nazik



koklerin kat1 ve sert tas karsisinda maglubiyeti, nazik ve nazenin yapraklarin siddetli sicak karsisinda
kurumalari, kainatta olaylarin esyadaki miireccihlere, yani {istiin 6zelliklere gore aktigim gosteriyor
olacakti! Oysa takdir-i flahi, topraktan olan Adem’i[as] ve atesten olan Iblis’e karsi, hic sebepsiz
tercih ediyorsa, gerektiginde kati tabiath bir tag1 yumusak tabiatli kdklere karsi, yakici tabiath ategi
nazenin tabiath yapraklara karsi maglup edebilir, secde ettirebilir. Buradaki tercih, esyanin
tereccuhuna, yani kendi 6zelliklerinin iistiinliigiine degil, irade-i ilahinin tercihine bakar. Aym irade,
tag ve kokler, ates ve yapraklar arasindaki tercihini diledigi zaman, diledigi yone cevirebilir.

Bu cikarimi, sebep ile sonu¢ arasina tasirsak, sebeplerin 6zelliklerinin sonucu belirlemedigi,
sebebi sonucun basina tayin eden Miisebbib’lill Esbabin sonucu belirledigi seklinde okuyabiliriz.
Sebebin, sebebi goriindiigii sonug iizerinde kendi 6zellikleri itibariyla hicbir etkisi ve katkis1 yoktur.
Sebebin 6zellikleri sonuctan tamamen ayr1 ve sonu¢ lizerinde hiikiimsiizdiir. Sonuca giden yoluy,
sebebin miireccih 6zellikleri degil, Miisebbib’in tercihi belirler. Kudret ve kader, sebeplerden
sonuca bir katkida bulunmasim bekliyor degildir. Sonug, dogrudan dogruya kudret eseridir ve
sebepten bagimsiz olarak takdir edilir. Sonucun bir sebepten viicuda gelmesi yoniindeki tercih,
sebebin stiinliigiine gore degil, Miisebbib’in iradesine gore belirlenir. Buna goére, “tercih bila
miireccih caizdir” kurali, sebep-sonu¢ arasinda “tercih bila esbap caizdir” seklinde okunabilir. Sonug
olarak, “tereccuh [belli bir sebebin bir sonucun elde edilmesinde diger sebeplerden iistiin 6zellikli
goriinmesi] bila Miisebbib muhaldir” de denebilir.

Bir Nefy ve ispat Dersi

Yirminci Mektup’un ikinci Makam, “LA ilahe illallah” kelimesinin acilimuyla baslar. Tevhid
hakikatinin belig bir ilam olan bu ifade gramer yapisiyla tevhide sahadet etmenin usuliinii de verir.
“La ilahe illallah”in birinci kismm “La ilahe” bir nefyi, yani inkar eylemini, ikinci kismm “illallah” ise
bir ispat ya da tasdik eylemini ifade eder. Kelime-i tevhid’in nefy kismu gozle yapilan bir sahadete
dayanir: Goziimiizle gordiigiimiiz su alemde bir “ilah” ya da “mabud” olmaya layik bir kimse ya da
seyyoktur: La ilahe. Ispat ya da tasdiki ifade eden ikinci kisim ise gdziimiizle yaptgimiz
miisahedenin ve buna dayanarak verdigimiz “1a ilahe” hiikmiiniin sonucudur: “illallah”

Bu aciklamayr yapmamin sebebi Yirminci Mektup’un Ikinci Makam’imn Birinci Kelimesinde
ylizyillardir s6ylenegelen bu hakikatlerin kelimelerin icine nasil hi¢ fark ettirmeden yedirildigini
gostermektir. Aslinda bdylece Risale’nin sadece bize dogrudan hitap eden acik ifadeleri icinde kadim
kiiltiiriin ana hatlarinin gizli oldugunu, bu kiiltiiriin kelimelerini ve ifadelerini bize malumat veren bir
tarzda degil de, suurumuzun altinda yankilanmasini ve dilimize vird olmasim saglayacak bicimde



telkin yoluyla verdigini bir nebze olsun ortaya ¢ikarmak niyetindeyim.
Ifadeleri takip edelim:

“Su kainat yiiziinde, hususan zeminin sayfasinda, gayet muntazam bir faaliyet goriiniiyor. Ve gayet
hikmetli bir hallakiyet miisahede ediyoruz. Ve gayet intizamh bir fettahiyet, yani her seye layik bir
sekil agmak ve suret vermek, ayne’l yakin goriiyoruz. Hem gayet sefkatli, keremli, rahmetli bir
vehhabiyet ve ihsanat goriiyoruz.”

Buraya kadar kelime-i tevhidin gehadet kismu olan birinci kismumn tslubuyla gidiliyor. Her
climlenin sonu “gérmek”, “miisahede etmek” gibi fiillerle baglandig gibi, en basta ‘kainat yiizii’,
‘zemin sayfas1’ gibi g6z oniinde olan yerlere davet var.

“Oyleyse, bizzarure, su hal ve su keyfiyet, Fa’al, Hallak, Fettah, Vehhab bir Zat-1 Ziilcelalin viicub-
u viicudunu ve vahdetini ispat eder, belki ihsas eder.”

Ispat ve ihsasla biten bu ciimle, kdinat yiiziinde ve zemin sayfasinda miisahede ettigimiz hal ve
keyfiyetten gaybi olan Esma’ya zaruri bir gecis yapiliyor. Kelime-i tevhid’in ispat kismina geciliyor:
“illa Fa’al, illa Hallak, illa Fettah, illa Vehhab.”

Fakat bu Esma’ya gecmeden 6nce, bu Esma’ya isaret eden faaliyet, hallakiyet, fettahiyet ve
vehhabiyet zemin sayfasinda hal ve keyfiyet olarak miisahede edilmis, goriilmiis oluyor. Kelime-i
tevhidin nefy béliimiinden ispat boliimiine gecerken okuyucu su sdyle bir miisahedeye cagriliyor:

“Evet, mevcudatin miitemadiyen zevalleri, tazelenmeleri gosteriyor ki, o mevcudat, bir Sani-i
Kadirin Kudsi Esmasi’nin cilveleri ve envar-1 esmaiyesinin golgeleri ve ef’alinin eserleri ve kalem-i
kader ve kudretin nakislar1 ve sayfalar1 ve cemal-i kemalinin aynalaridir.”

Bu defa, dogrudan miisahedemizin bir {ist basamagina geciliyor, miisahede ettiklerimizin ishad
ettikleri, gordiklerimizin gosterdikleri anlatiliyor. Bir diger ifadeyle gordiigiimiiz her seyin
kendisinden bagkasim gosterir oldugu ihsas ediliyor. ‘Cilveler, golgeler, eserler, nakislar, sayfalar ve
aynalar’, sadece goriinmekle kalmayip, ayni zamanda gosteren birer isarettir, atlama taglaridir.

Daha sonraki ifadelerde bu tevhid hakikatine ii¢ sahit gosterilir:

1. Su kainatin Sahibi,

biitiin gonderdigi mukaddes kitaplar ve suhuflariyla o tevhidi gosterir.

2. Biitiin ehl-i hakikat ve kamilin-i nev-i beger,

tahkikatlariyla ve kesfiyatlariyla aym mertebe-i tevhidi gosteriyorlar.

3. Ve kainat,

acz ve fakriyla beraber, mazhar oldugu daimi mucizat-1 san’atin ve havarik-1 iktidar, hazain-i
servetin sahadetiyle, aym mertebe-i tevhide isaret eder.

Takip eden ifadelerde ise her sahit sahadetiyle miinasip bir unvanla zikredilir:

Demek, Sahid-i Ezeli [su kadinatin Sahibi] biitiin kiitiip ve suhufuyla; ve ehl-i suhud [biitiin ehl-i
hakikat ve kamilin-i nev-i beser] biitiin tahkikat ve kiistifuyla; ve alem-i sehadet [kainat], biitiin
muntazam ahval ve hakimane suinatiyla o mertebe-i tevhidde bil’icma ittifak ediyorlar.

Demek, kelime-i tevhidden 6nce zikrettigimiz “eshedii” ifadesi, aslinda kelime-i tevhidin ¢niinde
degil tam icinde gizlidir. Bu sehadet Oylesine aciktir ki, “o Vahid-i Ehadi kabul etmeyen, ya
nihayetsiz ilahlar1 kabul edecek,” yani sahit oldugu her seye ilah diyecek, yani kelime-i tevhid’in ilk
nefyini yapamadig1 icin sayisiz ilahin ispatina mecbur kalacak, “veyahut ahmak Sofestai gibi, hem
kendini, hem kainatin viicudunu inkar edecek,” yani “illallah” ispatim inkar etmesi icin kendi



varlifimi ve her seyin varligim nefy etmek zorunda kalacak. Oyleyse kelime-i tevhid en agik nefyi ve
en kolay ispat1 ifade ettigi icin de beligdir.
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“Kab-1 Kavseyn”

Mirag, mesafelerin en uzagim icinde sakliyor. Mesafelerden 6te bir tammlama gerektiriyor
yolculugun seyri. Insam kabindan ve kalibindan cikariyor. Insan fitranmn en biiyilk potansiyeli
gerceklesiyor, en genis kapsamu aciliyor. Cekirdek kiriliyor. insan, beseriyet kabugunu yirtiyor, arza
doniik yiiziinli semaya ceviriyor. “Gece yiirliyiisii”, insani arzdan uzaklastirip, semaya yakin eylerken,
15181n ve renklerin aldatmacasindan ve karmasasindan uzakta, yalin ve yalmz bir derinlesmeye
cagiriyor. Gecenin izin verdigi o6lciide, diinyamn Obiir yiiziine yonelik, semavi ve deruni bir
yakinlasma yolculugudur “gece yiirtiytisii”.

Mirac’1 “gece yiiriiylisii” diye aninca, elbette aklimuiza bir “gece yiiriiyiisciisii” gelmeli. Kendimizi
bildik bileli gordiigiimiiz bir gece yiiriiyiisciisii vardir aslinda. Giindiizleri gozden kaybolup, geceleri
nice yildizlar arasindan basini uzatip, diinyanin ‘6biir yiizii’nden haber veren kandilimiz ay, sessiz
sedasiz bir gece yiiriyiisciisiidiir. Icimize cekildigimiz, der{inumuza yanastigimz gecelerimizde,
diinyay1 ardina alip semaya nazar eden goniillerimizin ‘yoldasi’dir ay. Tipki insan gibi, her gece
halden hale yuvarlanir, degisir, doniisiir, biiylir, kiictiliir. Tipki insan gibi, ‘arza bagl bir semali’dir
ay. Semalar1 dolamr, ama diinyanin ¢ekim alamina baglidir. Gece yiiriiyiisti, ay’1n bu iki kanadim
anlatir aslinda; arza bagli olmakla birlikte semalara layik oldugunu ilan eder her goriildiigiinde.

Mirag da, tipki ay gibi, arzli birinin semavi yolculugudur. Cismen diinya topragim yurt edinmis ama
ruhen, aklen, hayalen semalar1 agan bir insanin yolculugudur. Diinyada ama diinyadan olmayan birinin
kendi simrsizligim ilan edisidir mirag. Tipki topraga gomiilmiis bir tohumun topragin icinde kalmaya
degil, toprag1 asmaya ayarli olmasi gibi, ademoglu adina bir patlayistir, bir simrsizlik ilamdir, bir
kiill1 filizlenmedir. Ay nasil gece ehline 6telerdeki giinesten haber veriyorsa, Resul-ii Ekrem[as] da,
bizden biri olarak, katran baglamus, gaflet bulutlariyla kararmus diinyeviligimizin gecesine ttelerden
vahiy nuru yansitir, bizi bizden 6telere cagirir.

Demek ki, gecemizi aydinlatan ay da, nefsimize aydinlik ayetler tasiyan Resul-ii Ekrem de[as] aym
‘gece yiiriiylisi’nii adimhiyorlar. Oyleyse, Mira¢ Mucizesi ile Sakk-1 Kamer Mucizesi’nin ayna
ikizleri olusuna sasmamali. Hatta iki mucizede, yiiz yiize bakan ayineler gibi, birinin digerinin
anlamim sonsuzcasina derinlestirdigini gorebilmeliyiz. Mira¢ Risalesi olan Otuz Birinci S6z’iin
hemen ardina ‘Sakk-1 Kamer’in zeyl olarak eklenmesi bu ikizlige bakiyor olmalidir. Ki, Sakk-1
Kamer’in hemen son paragrafinda, ‘mira¢’ ve ‘ay yarilmasi’ yeniden harmanlamrken, ikisi birbiri
icine dogru acilir, birine digerinden bakilir, her iki mucizenin anlami derin sembolik ¢agrisimlarla




cogalir.

Mirag ile gece yolculugu yapan insan, burada “sema-y1 Risaletin kamer-i miiniri’ diye zikredilir.
Yani, mira¢ yolcusuna, diger gece yiiriiyiisciisii ay’1in konumu itibariyla unvan verilir: ‘risalet gégiiniin
parlak ay1’. Aym sekilde, Mirac’in kendisi de “bir cism-i arzi semavatta gezdirmek” olarak
tanimlanir. Zaten ay da, “arza bagli, semavata asili”dir. Mirag¢ yolcusu, bir ‘cism-i arz’ olarak,
kuldur, beserdir ve bu makamda “Muhammed-i Arabi”[as] unvamyla zikredilir. Fakat O[as]
mahbubiyet derecesine cikan ubudiyeti ile “semaya asili”dir, yiizii semaya doniiktiir ve bu makamda
“sema-y1 risaletin kamer-i miiniri olan Hatem-i Divan-1 Niibiivvet” unvamyla zikredilir. Yerde,
arzda, arza bagl oldugu halde, ubudiyeti ile yerin ¢ekim alanindan kurtulmus, arza baghhigim kirms
ve mahbubiyet makamuyla, semavatin teveccithiine yanasmus, ‘semavata asili’vermistir. Iste,
Muhammed-i Arabi’nin[as] miraci, ay’in arza bagl olarak gége dogru olan, yani asagidan yukariya
dogru yolculuguna benzer. O’nun[as] ubudiyeti ile niibiivvet makamina, kullugu ile mahbubiyet
makamina dogru yiikselisine karsilik gelir. Yani, O[as] miraciyla, bir arzli olarak, “semavatin
sekenesine ve alem-i ulvi ehline riichaniyeti[ni] ve mahbubiyeti[ni] goster[di] ve velayetini (yani
ubudiyetinin O’nu[as] arzli olmaktan 6te tasimasim) ispat et[ti].”

Sakk-1 Kamer mucizesi ise, Zat-1 Ahmediye’nin[as] yolculugunun semadan arza yonelisine denk
gelir, niibiivvet makamindan ubudiyet makamina dogru uzanan kanadim temsil eder. Bir “arzli”
olarak, elinin isaretiyle, “arza bagli, semaya asil1” olan Kameri iki parca ettiginde, bu defa, arzin
sekenesine ‘semaehli’ oldugunu, ‘vahiy elcisi’ oldugunu, yani Hak’tan halka dogru geldigini
gostermistir. Yani, ay’1 iki parca ettigi anda, Zat-1 Ahmediye’nin[as], Hak’tan halka, halktan Halka
olan iki tiirlii elciligi bir noktada bulusmus, ubudiyet ve niibiivvet kanatlar1 birlesmis, yukaridan
asagilya ve asagidan yukariya dogru yolculugu kesismistir. Diger deyisle, “Kamer’in acilmis iki
nurani kanadi gibi, risalet ve velayet gibi iki nurani kanadiyla,” Zat-1 Ahmediye’nin[as] manevi
fotografi ortaya cikmustir.

Garip ki, ay iki kanada bdéliiniince, risaletin iki kanadi bulusmus ve birlesmis oluyor. “Risalet
gogiiniin nurlu ay’1, mirag ile semavata ¢ikinca da, kamerin acilmis iki nurani kanadi gibi, risalet ve
velayet gibi iki nurani kanadiyla, iki ziyadar cenah ile evc-i kemalata uc[uyor].” Yani, boliinme
(sakk) birlesmeyi ve bulusmay temsil ederken, yiikselis (mirac) boéliinmeyi ve agilmay temsil ediyor.
Ay yarildiginda, risalet ve velayet kanatlar1 birlesiyor. Ama sira miraca, yani “kemalat”’a, yani
biitiinliige, boliinmemislige ucmaya geldiginde, kanatlar ayriliyor, velayet ve risalet kanatlar1 ayri ayri
aciliyor, birbirlerine bir yaklasip bir uzaklasiyorlar. Velayet ve risalet boylece ne bir oluyorlar ne
ayri kaliyorlar mirag sirasinda. Zira velayet risaletten ayri1 kalsaydi, miraca ¢ikis olamazdi, elgilik
sadece halktan Hakk’a dogru tek yonde kalirdi. Velayet de tiimiiyle risalete yapisip kalsaydi,
miracdan inis olmazdi, Hak’tan hakka dogru el¢ilik gerceklesmezdi.

Iste, velayet ve niibiivvet taraflar1 arasindaki gidis gelisi, arz ve sema arasindaki yonlenisi, bir
tarafta Mira¢ diger tarafta sakk-1 kamer temsil ederken, Mirac’in nihayetini isaretleyen ‘kab-1
kavseyn’ tabiri de yeni bir anlama ve anlamaya aday olur. “Kab-1 kavseyn” Resul-ii Ekrem’in[as]
mahbubiyet derecesine varan ubudiyeti sayesinde, birbirine hem degen hem degmeyen, ne bir olan ne
de ayr kalan iki kanadim, ubudiyet ve niibiivvet kanadini temsil eder.

Hasili, risalet semasinin kamer-i miiniri, ‘ay boliinmesi’ ile semaya asil1 kalmus, ‘yiikselis’ ile ikiye
boliinmiistiir. Simdi O[as] ayrik kanatlar {izerinde, nefsimizin gecesinde goklii yiiriiylisiine devam
etmektedir.



Risale ve Ayet
Ogrenciler hararetle tartisiyorlardi. “Bilen susar; konusan bilmez.” demisti bilge. Hoca igeri girdi.
“Ne demek istediniz?” diye sordular. Hoca cevap vermek yerine sordu: “Icinizde giiliin nasil
koktugunu bilen var m?” Hepsi de bildiklerini sdyledi. “Oyleyse anlatn!” dedi hoca. Hepsi birden
sustu.

Bilgisizlikten alinan cesaret ne kadar da korkulasidir!
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Risale’de Ayet Meali Nasil Verilir?

Ik genclik yillarinda tamdigim Risale-i Nur’larin sair dini kitaplardan ayrilan bir yam da ayet
numarast ve meali vermemesiydi. Bu farkin ortadan kaldirilmaya tesebbiis edildigi birkac¢ yil
oncesine kadar kasitla takdir edildigini diisiinmemis olmaliyim. Aym farklilik, simdilerde terciimesini
ve yeniden diizenlenmis modern halini okudugumuz Gazali, Rabbani, Seyh Geylani, Ibni Arabi,
Mevlana gibi miielliflerin eserlerinin aslinda kendini belli etmektedir. Ayet meali ve numarasi
vermek, simdiki zamanin yayincilarina ve yazarlarina mahsus bir sey...

Oyleyse, bir agidan, soz konusu miielliflerin ayet ya da hadis meallerini vermeyisini kendi
zamanlarimn ©zelliklerine atfedebiliriz. O zamanlarda okuyucularin c¢ogunlugu zaten Kur’an
kelimeleri ile yogrulmus bir dili konusuyordu; herkes Kur’an ve hadisle hemhal idi. Ayetin kendisinin
zikredilmesi zihinleri asil referansa kolaylikla tasiyabiliyordu. Mana nispeten daha dolaysiz olarak



fehmediliyor; insanlar gecesini giindiiziinii ayet ve hadislerin kapisinda gecirdigi icin ayrica adres ve
numara sormaya mahal kalmiyordu. Zihinlerin ve kalplerin arzi énceliklerin ardina diistiigii, dillerin
semavi kelamlarin ¢ok uzaklarinda dolastigi modern zamanlarda, bir ayetten ya da hadisten séz
acildiginda, sirf pratik kaygilarla “meraklisi i¢in” adres, numara ve meal veriliyor. Belki bilmeden
yerlestirdigimiz bu gelenegin sonradan ve arizi olarak ortaya ciktigim bilmemiz gerekiyor. Asil
mesele Kur’an kiiltiiriinden uzak yasamamimizdir; bunun ¢6ziimii Kur’an diline ve tefekkiiriine zemir
olabilecek bir yasayis ve diistinlis usuliinii yeniden ingsa etmektir. Meal ve adres vermek, meselenin
¢cOziimii degil, pansumamdir; ¢oziimsiizliigiin belirtisidir; en iyi ihtimalle pragmatik ¢coziimiidiir.

Risale-i Nur’un tecdid vazifesi de iste tam burada giin yiiziine ¢ikar. Risale’de meal ve numara
verilmeyerek, caresizlik belirtisi olabilecek bir careye basvurulmamstir. Ama care de sunulmustur;
hem de cok tatli ve kolay bir tedris usulilyle sunulmustur. Risale-i Nur, hi¢ fark ettirmeden ve
zorlamadan, konusma dilimizi degistirir; agzimzi kelimat-1 miibarekeye yanastirir; kalbimizi ve
zihnimizi Kur’ani bir zikre ve tefekkiire alistirir, 1sindirir. Bu gercegi, sadece bir Nur talebesinin
konusmasini, bir de sair ehl-i dinden birinin konusmasim dinleyerek ¢ok rahatlikla anlayabilirsiniz.
Mesela, yeni tamdigim birinin Risale okuyup okumadigim dilinin altindan c¢ikardigim cok olmustur;
Risale talebesinin sectigi kelimelerde, kurdugu ciimlelerde, kendisi fark etsin-fark etmesin, ayr1 bir
koku ve tat vardir. Kur’an’in “Arapca” oldugu kadar “Rabce” olan zikrinin ve tefekkiiriiniin
teressuhatindan kaynaklamr bu.

Mesela, en azindan Kiigtik Sozler’ i okuyan biri “nefis ve malim Cenab-1 Hakka satmak ve O’na
abd olmak ve asker olmak” tabirini diline coktan yerlesmistir. Altinci S6z’lin basinda zikredilen
Tevbe Suresi’nin 111. ayetinin numarasim bilmese de, mealinin “Allah miiminlerin canlarim ve
mallarim, karsiliginda Cenneti onlara vermek iizere satin almistir” diye verildigini bilmese de, ayette
ilan edilen ‘ticaret-i azime’ dersini manen aldigl gibi, lafzen de almus, dilinin zikri eylemis olur.
Ayette “enfiisehiim” diye gecen Kur’an kelimesini, bircok mealde cevrildigi sekliyle “canlar1” gibi
kuru ve koksiiz bir kelime olarak degil de, asil lafziyla, “nefis” diye diline yerlestirir ve kalbinin
Kur’an’la nispeti kesilmez. Diger taraftan, climlenin kurulusuna dikkat ederek, “O’na abd olma”min ,
“nefsini O’na satma”ya, “O’na asker olma”mn “malini O’na satma”ya karsilik geldigini goriir; ayetin
simrsiz manasim acgabilecek iki referans daha yakalamus olur. Nefislerini Cenab-1 Hakkin emrine
vermeyip, O’na abd olamayanlar, sonucta kendi tasarruflar1 alindaki mallarim -kendilerinden sudur
eden giizel isleri, nefislerinin mazhar oldugu hasenati- O’nun emrettigi yere veremezler, O’nun
emrettigi gibi kullanmazlar, O’na teslim etmezler; “O’na asker” olamazlar.

Keza, Birinci S6z’ii okuyan Nur talebesi, “fekul nadrib bi-asake’lhacer” ve “ya narii kiini berden ve
selama” ayetlerinin mealini ve adresini bilmese de, “salabet ve hararet”in dahi emir tahtinda hareket
ediyor” oldugunu bilir. “ “Vur asam tasa’ buyurduk” diye meali verilen birinci ayetin (Bakara 60)
adresini ve mealini gosteren kelimeler metnin icinde adeta kipir kipir hareket ediyordur: “asa-yi
Musa[as]”, “taslar”, “salabet”, “sakk/etmek”. “Ey ates serin ve selametli ol” diye meallendirilen
ikinci ayetinin (Enbiya 69) sinirsiz manasinin agilimlar1 olabilecek kelimeler metnin icinde de
simsicak ve dipdiri yasiyorlar: “aza-y1 Ibrahim[as]”, “ates sacan hararet”, “yas kalmak”. Iki Kur’an
kissasinin mihverini olusturan bu ayetler, kissamn hissesini sadece gecmiste kalmus bir ibret tablosu
olarak anlasilmasinin éniinii alacak bicimde zikredilmislerdir. Ipek gibi yumusak damarlar Asi-y1
Miisa’ya[as], sigara kdgid1 gibi ince ndzenin yapraklar, aza-y1 Ibrahim’e[as] tesbih edilerek, iki
mucizenin burada ve simdi cereyan eden binler canli emsalleri verilir. Buna gore, “o ipek gibi
yumusak damarlar, birer asa-y1 Miisa[as] gibi, ‘fekul nadrib bi-asake’lhacer’ emrine imtisal ederek



taslar1 sak eder. Ve o sigara kagidi gibi ince, nizenin yapraklar, birer 4za-y1 ibrahim[as] gibi, ates
sacan hararete kars1 ‘ya narii kiini berden ve selama’ ayetini okuyorlar.” Yani, taslar da, yapraklar
da, cemaati Tirk, Cerkes, Farisi de olsa hutbesini Arapca okuyan bir hatip gibi, bulunduklar:
minberde evamir-i Ilahiyeyi aleme ilan ediyorlar. Biri yumusacik kok ve damarlarin dokunusuyla,
parcalanarak emr-i Ilahiye imtisal ediyor, digeri aylarca yas kalarak bir baskasina emr-i Ilahiyi
okuyor.

Kisaca Risale, Kur’an’a talebe olmanin en emin, en kisa ve seffaf yoludur.
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Meal Ayet Midir?

Biz karada yasayanlar inci ve mercam vitrinde goriiriiz. Baliklar1 da ya akvaryumda ya da bir
balik¢i tablasinda tamriz. Deniz dibinde yasiyor olsaydik inci ve mercam, baliklar1 ve deniz
yosunlarini bagka tiirlii tamirdik. Onlar asil yerlerinde seyreder; onlarla kendi yuvalarinda tanisirdik.
Diri, taze ve kipir kipir bir hayatin ortasinda tebessiim ederlerdi bize. Oltaya dizilmis, aga takilmus,
dondurulmus, hafif soluklasms baliklar, orada, hayatin kaynadig1 yerde kim bilir ne sicak pariltilarla
dokunurdu tenimize. Inciler baska tiirlii parlard: sedefinin icinde, mercanlar koyu mavi derinliklerde
bagka tiirkiiler soylerdi.

Inci ve mercamn tazeligine erismenin, balik ve yosunun pak dokunuslarim hissetmenin bir bedeli
var: Gavvas olmak. Yani, islanmak. Yani, ayaklarimiz1 sahilden biraz ileri gotiiriip suya daldirmak.
Yani biraz daha ilerleyip biitiin bedenimizle denize dalmak gerekiyor. Dalgi¢ olan, islanmay1 goze
alan, denizde yitmeye razi olan vitrinlerdeki, kasalardaki, olta ve aglardaki donuk ve soluk hayatlarin
aslina inebilir.

Mevlana, Fihi Ma Fih’inde bir denizin kenarinda durup inci bulmak i¢in denizin suyunu bir tasla
aktaran birinden s6z eder. Bu bedbaht, faraza denizin biitiin suyunu tastan gecirse de, tasimn dibine
hicbir zaman inci ya da mercan gelmeyecektir. Inci ve mercan, denizdedir, deniz dibindedir. Hem
deniz de sudan ibaret degildir. Suyu bosaltmakla denizi elde edemezsin. Inci ve mercana miisteri
olana, dalmak ve 1slanmak gerektir.

Oteden beri, Kur’an meallerine ihtiyatla bakmay1 yegliyorum. Kimilerinin Kur’an’a ‘dogrudan’ ve
‘aracisiz’ muhatap olmanin yolu olarak gordiikleri, one siirdiikleri, tavsiye ettikleri mealler, ihtiyat
elden giderse, Kur’an’a muhatap olmamn ‘en dolayli’, ‘en engelli’ yolu olabilir... Bir defa, meal
‘dogrudan’ degildir; cilinkii Ezeli Kelamin karsilig1 olarak bir beserin kelimeleri ara yere girmistir.
Ikincisi, meal, ‘aracisiz’ da degildir; ciinkii meal vasitasiyla dogrudan vahye muhatap oldugumuzu
farz etsek de, araya kendi anlayisimuzi, kendi kavramlarimizi koymadan edemeyiz; aklimizi da
devreye sokmadan muhakeme edemeyiz.



Diger taraftan Kur’an mealine basvurmadan da edemiyoruz. Kur’an okurken, meale bakinca pekala
istifade edebiliyoruz. Mealle olmuyor, ama mealsiz de olmuyor. Oyleyse, mesele ne? Meseleyi,
Mevlana’mn meseli ¢6ziiyor gibi. Kelam-1 Ezeli deniz gibidir; mana denizinin i¢ine niifuz etmenin bir
yolunu bulursamz, i¢inde nice mana incileri ve mercanlar1 saklidir. Meal okumak da, bu yollardan
biri olabilir; ama en fazla yol olabilir. Fakat birisi meali ayetin yerine ikame etmeye kalkarsa, bu yol
kapanir; meal bu defa gecit degil, cit olur; pencere degil, perde olur. Meal en fazla tasin icindeki
deniz suyudur; denizdendir; ama denizin kendisi degildir. Icinde inci aranmaz; bulunmaz. Meal
vasitasiyla Kur’an’a dogrudan muhatap olma iddiasimn arkasinda, bilerek veya bilmeyerek, meali
ayetin yerine ikame etme niyeti sakli olduguna kamyim. Bu niyetle tas icindeki suyu, deniz sanma
vehametine diisebiliriz; incilerden de, mercanlardan da oluruz. Kazara tasimiza inci mercan gelse de,
onlar1 soluk ve donuk haliyle tammuis oluruz.

Oyleyse, mesele mealin kendisinde degil; kendimizdedir; yani meali nasil kullandigimzdadir.
Meali bir yumurtamin kabuguna benzetiyorum. Yumurtamn icindekine erismek icin kabuga
dokunmadan edemezsiniz. Ama yumurtaylr kabugundan ibaret bilmek de yanlis olur; insam yumurtamn
icinden eder. Kabugun icinde sakladig sey, kabuktan baska bir varliktir; kabuktan 6te bir seydir.

Bu vesileyle, Risale-i Nur’da kasten ayet meali verilmedigini diisiiniiyorum. Risale-i Nur’un bizi
ayetin manasina nasil gotiirdiigiinii inceledigimizde, gerek ayet numarasi verilmeyisinin gerekse meal
verilmeyisinin Ustadin zaman bulamayisindan degil, aksine bize ¢ok zaman vermek isteyisinden
kaynaklandigin anlayabiliriz.

Meal ayet degildir; en iyi ihtimalle, ayettendir.

Dilimizi Ayete Asina Etmenin Yolu

Isaratii’l I’caz’in ayetlerin aralarindaki kopmaz orgiiyii anlangim fark eden biri, bir ayetin
manasimn Kur’an’in biitiiniiyle ilgili oldugunu ve o ayetin adresinin Kur’an’in icinde bir yer degil,
Kur’an’in hepsi oldugunu anlamis olmalidir. Isaratii’l I’caz’da her ayetin manasi bir énceki ve bir
sonraki ayetle irtibatina gore anlasilmaya calisilir. Buna gore, bir ayet zahirde basladigl yerden degil,
Kur’an’in ta basindan baslar; zahiren bittigi yerde degil, ancak Kur’an’in sonunda biter. Mesela,
Bakara’nin 32. ayeti, 31. ayetin bittigi yerde basliyor degildir; 33. ayetin basladig1 yerde bitiyor
degildir. Ayet numarasi ve meali vermek teknik bir zaruret olsa da, manen bu sirr1 ihlal eder. Bir
ayetin manasini bilmek icin onun Kur’an’dan oldugunu bilmek; adresini bilmek icin de Kur’an’da
oldugunu bilmek yeter. Risale’de bu sirra binaen, kasten ve bilerek ayet adresi ve meali
verilmedigini diisiiniiyorum.



Bir bagka husus ise, Risale’de kelimat-1 tayyibenin muhafaza edilmesi ve yasatilmasi ile ilgilidir.
Bu acidan, Risale metni Kur’ani kelimelerle bizi siirekli irtibat halinde tutar. Ayet meali vermek
yerine, metnin i¢inde ayetin aslim olusturan kelimeler ctimle icinde kullanilir; ilgili Esma-i Hiisna
canh olarak dillendirilir, adeta telkin yoluyla talim edilir. Cogu zaman, biz fark etmeden, dimagimz
ve damagimiz ayetin manasina ve lafzina isindirilir; ayetle asinalik peyda ederiz. Ancak, bu
hazirliktan sonra, 6zel merakimiz varsa, adresini bulup ayetin yiiziine dogrudan bakmaya baslariz.
Oysa mealde bu yoktur; ayetin yasmagim hoyratca acariz; onun yiiziine namahrem bir nazarla bakariz.

Bu acidan degerlendirildiginde, Risale-i Nur bize Kur’an’a muhatabiyet dersi telkin eder; Kelam-1
Ezeli’ye yakin olma adabi talim eder. Halen bircok entelektiielin sorunu olan, Islami diisiiniis
anahtarlarimn bu adap ve muhatabiyet icinde insa edilebilecegi kanaatindeyim. Bu konuda, bize diisen
Risale-i Nur’un hakkim vermek; okumalarimizin hem miktarim hem boyutunu artirmaktir. Bir bahsi
okurken, orada nasil bir usul verildigini sorusturacak kadar uyamk okumak gerekiyor. Belki, béylece
baskalarimin Risale-i Nur’un hakkini yemesini de 6nlemis oluruz. Biz, Risale’ye muhatap olanlar
cogu zaman Risale’nin Kur’ani baglantilarini ihmal ediyor; vahyin sinirsiz manalarindan haber veren
imalarim fark etmiyoruz. Metnin derinligine inemiyor ve bdylece Kur’anil diisiinmenin anahtari
olabilecek diri bir zikir ve fikir dilinden mahrum kaliyoruz.

Bu kanaatimi de, maalesef Risale adina yapilan Kur’an mealinden ve Risalelere eklenen ayet ve
hadis meallerinden edindigimi soylemeliyim. Risale’ye meal eklemek ya da Risale adina meal
hazirlamakla ilgili elestirilerimi sakli tutarak, illa meal vereceksek nasil meal verece@imizi bir
diisiinmek gerekiyor. Mesela, ‘Kul in kiintiim tuhibbtinallahe fettebitini yuhbib kiimullah” diye okunan
Al-i Imran Suresi 31. ayetin Risale’ye eklenen mealine bakalim: “De ki, eger Allah’1 seviyorsamz
bana uyun ki, Allah da sizi sevsin.” (On Sekizinci Séz Ugiincii Nokta). Burada, ayetin mihverini
olusturan ve her Risale talebesinin zaten asina oldugu kelimat-1 tayyibe anlasilmaz bigimde goz ardi
edilmistir. {114 meal verilecekse, séyle verilemez miydi: “De ki, eger Allah’a muhabbet ediyorsaniz,
bana ittiba edin ki, Allah da size muhabbet etsin.” Ciinkii ‘sevmek’, ‘muhabbet’ kelimesi kadar
Kur’an’a agina etmez kalbimizi. ‘Uymak’ ise her zaman ‘ittiba’ kelimesinin sicakligini ve derinligini
tasimaz. Oysa ‘muhabbet’ ve ‘ittiba’ kelimeleri Kur’anidir, boylece Kur’ani tefekkiiriin eksenini
yakalamamizi saglar; ayrica aklimzi ‘hub’ ve ‘ittiba’ kelimesiyle oriilen biitiin ayetlerin ve biitiin
tabirlerin yoriingesine yerlestirir.

Risalelere eklenen meallerin bu acidan Risale’nin ana metnindeki tabirlerden ayr1 oldugu igin,
okumanin akisinda zihni bir inhirafa yol actigim sdylemek isterim. Bu mahzur g6z 6niine alindiginda,
eger umuma Risale okunuyorsa, dipnottaki ayet meallerinin okunmamasi gerektigi kanaatindeyim.
Ancak, sahsi okumalarda bir referans olarak basvurulabilir ya da umuma okuyan kisi, meali kendi
yorumlar1 icinde eritebilir. Ders sirasinda dogrudan meal okumamn faydasi olmadigindan eminim,
zarar ihtimalinden ise endise ediyorum.

Son bir hususu da, akademik zaruretlerle bir metin icinde ayet meali vermek zorunda olan
kardegslerimin istisaresine arz ediyorum. Bir metin icinde dogrudan ayet mealini vermek gerekiyorsa,
meali verdikten sonra sure ve ayet ismini dogrudan vermek yerine, mealin ayet yerine ikame
edilemeyecegini ima eden bir takdim usulii izlemek gerekir. Mealin ayetin yerine ge¢cmedigini, ancak
ayetten bir anlayis oldugunu ifade etmek icin, ‘bakiniz’ ya da ‘-den’ gibi bir takdim yapilmahidir.

Mesela;
De ki, eger Allah’a muhabbet ediyorsamz, bana ittiba edin ki, Allah da size muhabbet etsin (Al-i



Imran: 31°den)
ya da

De ki, eger Allah’a muhabbet ediyorsamz, bana ittiba edin ki, Allah da size muhabbet etsin (Bakimz
Al-i Imrdn: 31)

C>O *—/ >

Risale ve Esma
Bagdat sokaklarinda bir satici olanca sesiyle bagiriyordu: “Sermayesi erimekte olan bu zavalliya
yardim edin!” Ogle vaktiydi. Yaz mevsimiydi. Tas1 toprag yakip kavuran sicak yiizinden adamn
alnindan boncuk boncuk ter bosaliyordu. Bir elinde bu mevsimin en gézde mali oldugu halde,
bagirmaya devam ediyordu: “Sermayesi erimekte olan adama yardim edin!” Adam buz satiyordu.

Sermayemizin erimesinden daha aci olani, eridiginin farkinda olmayisimiz degil midir?

Esma-i Hiisna En Cok Nerelerde Gortilir?

Tip fakiiltesinde hasta ziyareti yaptigimiz sirada, bir arkadasimuiz hocamiza, eski hekimlerin tarif
ettigi, ismi ilgin¢ oldugu icin akilda kalan, ama ¢ok nadir goriilen ve simdi pek de ise yaramayan bir
belirtinin en ¢ok kimlerde goriildiigiinii sordu. Hoca bir an diisliniip, arkadasimiz siizdii ve tek
ctimleyle cevap verdi: “En cok kitaplarda goriiliir.”

Hafizamin bir kenarina ¢entik agmis bu espriyi bugiinlerde tersinden yasiyorum. Bir¢cogumuz, nadir
bulunmak bir yana, bollugundan gecilmeyen, ise yaramamak soyle dursun, su ve hava gibi ihtiyacimz
olan bir(cok) seyi en ¢ok kitaplarda goriiyoruz: Esma-i Hiisna. Gercekten ehl-i dinden kime Allah’in
Giizel Isimlerini sorsamz, ekseriya eski baskili bir kitaptan bahis acilacak ya da bir duvarda asili
liste salik verilecektir. “Esma-i Hiisna en ¢ok kitaplarda goriiliir (!)”

Kendi fitranmizin vadilerinde ve kainat sayfalarinda bulunmaz-goériilmez bir sey midir Esma-i
Hiisna? Hirsizliktan, kazadan, depremden korunmak icin ezberleyip de dilimize yapistirmakla
kalacagimiz kuru bir etiket midir Hafiz? Bir ¢inarin gélgesi altina girmek gibi kavrulmus ruhumuzun
serinligi olarak yasanamaz mu Rahim? Duvardaki camekanin arkasindan inip, bir cakil tas1 gibi



avucumuzu oksayip, yagmur damlasi gibi yanagimiz 1slatan bir yasayis olamaz m Rezzak ve Kerim?
Kristal seffafligindaki suyun arkasindan su markasi kadar olsun goziimiize ilismez mi Rahman?
Tenimize acik bir yaramn sizis1 kadar da olsun dokunmaz mu Kahhar-1 Ziilcelal? Biilbiil sesi, giil
kokusu kadar olsun cennet tadi eristirmez mi kalbimize Vedid? Bir aspirin kadar da olsun
somutlagsmaz m Safi-i Kerim?

Risale-i Nur’un dilinin sirf telif edildigi zamamn zaruretiyle belirlendigini diisiinenler, Risale
sayfalarinda yasanan canli Esma dersini fark edememis olmalilar. Onlara kalsaydi, “Kadir-i Rahim”,
“Hakim-i Ezeli”, “Malik-i Ebedi” gibi ne kadar “agdali” kelime varsa, yerlerine “Allahii Teala”,
“Cenab-1 Hak”, “Allah [c.c.]” gibi “acik” ve “net” kelimeler koyarlardi. Boylece, acik, net ve canli
bir Esma dersine kapilarimi kapatirlard.

Risaleler de nihayet bir kitap. Risale’de de ¢ok esma zikrediliyor, ama liste halinde sunulmuyor.
Tipki Ogrencilere yeni bir kelime belletilirken yapildigi gibi, Esma-i Hiisna “ciimle icinde”
kullaniliyor. Esma hayatin icinden devsiriliyor; insamn duygular1 {izerine insa ediliyor; kainat
sergilerinde temasa ediliyor. Dilimize yerlesmis “Allah [c.c.]”, “Allahii Teala”, “Cenab-1 Hak” gibi
unvanlar ezbere ve takliden degil yerinde kullaniliyor. Boylece biz farkina varmadan dilimize bir
Esma yerlesmis oluyor.

Ik misalimizi Birinci S6z’den verelim:

“Iste ey magrur nefsim, sen o seyyahsin. Su diinya ise bir ¢éldiir. Aczin fakrin hadsizdir. Diismann,
hacatin nihayetsizdir. Madem 6yledir, su sahramn Malik-i Ebedisinin ve Hakim-i Ezelisinin ismini al.
Ta biitiin kainatin dilenciliginden ve her hadisatin karsisinda titremeden kurtulasin.”

Bu metinde iki Esma zikredildi: Malik-i Ebedi ve Hakim-i Ezeli. Her insan kendi nefsinde bir
malikiyet/sahiplenme duygusu yasar. Cok seye sahip olmak ister, her sey elinin altinda olsun ister.
Oysa nefes ve su gibi en basit gordiigii ihtiyaclarina bile kendi eliyle erisemiyor. O halde, insan malik
olmak istediklerinin sonsuzlugu kadar bir Malik’e muhtactir. Sonra elinin altindakilerin hi¢bir zaman
yitmemesini ister, ebediyen kendinde kalmasim arzular. Buna gore aradigi Malik’in Ebedi de olmasi
gerekir. Oyleyse her insan, ihtiyac duydugu seylerin sayisinca fakr icinde, sonsuzca yasamak istedigi
olciide nihayetsiz ihtiyac1 vardir. Hadsiz fakrim, nihayetsiz hacatim hisseden her insan, Malik-i
Ebediye nefsinden bir pencere acgar. Fitratinda, fakr ve ihtiyac yarasinin derinligince bir gedik agilir,
Malik-i Ebedi ismi kitaptan cikar, tenine dokunur, ruhunu doyurur; “her hadisatin karsisinda
titremeden” kurtulur.

Hakim-i Ezeli ismi de, yine insamn nefsinden ve duygularindan baslayarak insa edilir metin icinde:
“Aczin hadsizdir. Diismanin nihayetsizdir. Madem oyledir, su sahranin Hakim-i Ezelisinin ismini al.
Ta biitiin kainatin dilenciliginden kurtulasin.” En siradan arzusunun oniindeki en kiiciik engeli bile
kendi kudretiyle kaldiramayacak her insan, aczinin hadsizligini hisseder ve yasar. Bir “Hakim” arar.
Sonra kendini bugiinden yarina, hatta bir andan bir sonraki ana tasimaya muktedir olamayan insan,
biitiin giizel zamanlar1 hi¢ daralmadan solumak icin illa da “Ezeli” bir Hakim arar. Piiriizsiiz nefesler
sayisinca, ebedi yasamak istiyakinin derinligince bir gedik acilir nefsinde. Hakim-i Ezeli olmadan
yasayamaz, derin acz yarasi her zaman, her seye hiikmii gecen Birinin Hakim-i Ezeli ismiyle sifa
bulur. Nefsinde Esmalar goriir ve yasar.

Tek bir paragraflik bir Risale metninde iki Esma 6gretilir ama ezberlememiz istenmez bizden. Ama
nedense, “bunu anladim artik” desek de, tekrar tekrar Risale okumamz istenir.

En cok fitranmizin vadilerinde ve kainat sayfalarinda goriiliir Allah’in Giizel Isimleri. Ha, bir de



sadelestirilmemis Risale-i Nur kitaplarinda...

Dua Dili, Esma Derinligi

Diz kirip el acip isteklerimizi siraladigimz ©6zel eylemimiz olan dua, aslinda tiim bir hayat
gortisiimiiziin kristallestigi andir. Dua edip etmemek, duaya istekli olmak ya da olmamak, duadan
timitlenmek ya da timitlenmemek gibi ayrintilar, dua ekseninde bir diinya gortisiinii ortaya koyar. Dua
aliskanligimiz kendi varligimiza ve kainatin varli@ina nasil baktigimizla yakindan iliskilidir.
Sebeplerin sonuclara yettigini sanan bir determinist isek, dua bize fazla gelir, liizumsuz durur, teknik
bir kurnazlikla isteklerimizi elde edecegimizi diisiiniiriiz. Determinizmi acikca benimsemesek de,
esbabperestlik gizli bir aliskanligimiz haline gelmisse dua vaktini ancak sebeplerin yetmedigi 6zel
durumlara, caresiz hissettigimiz sartlarla simrli tutariz. Ancak, Risale-i Nur’un bildigimiz sozel
duamn yam sira, bir sonucu elde etmeye yonelik her tiirlii fiilimizi de bir tiir dua olarak tammlamasi,
“part-time” bir duaci olmamn yetmedigini gdsterir. Insani iktidarimizin ve irademizin sembolii olan
ellerimizi acarak yaptigimiz dua, yine ellerimizle yaptigimiz her seyi, elimizden gelen her isi de
kapsiyor. Yani, ne yaparsak yapalim, dua ediyoruz. Bir seyi istemeye yOnelik her eylemimiz, ister
dilimizle istemek, ister elimizle islemek, dua sayiliyor Risale-i Nur terminolojisinde.

Zaten elimizle yapageldigimiz islerin de, “fiili dua” ismi altinda dua sayilmasi, bilmeyenler icin
garip gelebilir. Ancak biraz dikkatle bakilirsa, bunun tam da Kur’an’1n kainattan bahsedis iislubunun
yansimasl oldugu goriilecektir. Kur’an’da o6zellikle sebep-sonuc cizgisi hatirlatilarak anlatilan
olaylarin anlatildig1 ayetlerin sonu Esma ile baglamr. S6z gelimi, yagmurlarin gokten indirilmesi,
bunun da ardindan yerden bitkilerin bitirilmesi ve insan ve hayvanlara buradan rizk ¢ikarilmasinin
anlatiliyorsa, bu isleri yapanin Kadir ve Rahim oldugu da hatirlatilir. Yani, hi¢ elimizin yetismedigi
yerlerden yagmurun bize rizk vesilesi olarak indirilmesi, nihayetsiz kudret ve rahmet gerektirir ki, bu
rizki bizim elimize veren ancak Kadir ve Rahim unvanlar1 olan Biri olabilir -hatta ne sadece Kadir
olmasi, ne sadece Rahim olmas1 yetmez, hem Kadir hem de Rahim olmalidir. Burada lehimize gelisen
bir olayin esyamn Ozellikleri sayesinde degil de, Yaraticitmn Kadir ve Rahim gibi bizim
ihtiyaclarimiza dogru odaklanan unvanlar1 sayesinde gerceklestigini anlamaya basliyoruz. Buna gére
yagmur konusunda bir duada, bir istekte bulunacaksak, Yaratici’ya buradaki gibi Kadir ve Rahim
unvanlariyla muhatap olmaliy1z. Mesela Gaftir ya da Kahhar unvanlar1 buradaki istegimize dogrudan
ve hemen hitap etmeyebilir. Yagmuru yine Kahhar ve Gafr gibi sayisiz isim ve unvanlar1 olan aym
Yaratici’dan ama bu defa O’na Kadir ve Rahim isimleriyle muhatap olarak isteyecegiz.

Kur’an’in biitiiniinde anlatilan her olayin ardinda ilgili Esmamn zikriyle siiregelen bu kilavuz tislup
Risale-i Nur’da da yansimasim bulur. Burada, Yirmi Besinci Soz’den verilen Orneklerle de
izleyebilecegimiz bu tiislubu, Kur’an okumalarimiz sirasinda da fark edebiliriz. Mesela Yusuf
Suresi’nde, Yusuf’a[as] seckin kilinacag, riiya tabirinin 6gretilecegi, atalar1 Ibrahim ve Ishak iizerine
oldugu gibi, kendisi ve Yakup ogullarimin iizerine peygamberlik nimetinin tamamlanacagi



hatirlatildiktan sonra, “Muhakkak ki Rabbin AlTm ve Hakimdir” hiikmii de hatirlatilir. Burada Yusuf
Aleyhisselam’a vadedilen ve miijdelenen her sey, bu hiikkimde gecen iic esmamn tecelli alam
icindedir. Basina gelenlerle terbiye edilerek [Rabbin] “seckin kilinacak” olan Yusuf Aleyhisselama
Alim ve Hakim olan Rabbi riiya tabirine kadar varan ilim ve hikmetler 6gretecek, bdylece iizerindeki
peygamberlik nimeti tamamlanacaktir. Rabbi Alim ve Hakim oldugu i¢in Yusuf Aleyhisselamin
basina gelen olumsuz seylerin de abes, anlamsiz, rastgele ve basibos olmadig gercegi de bu hiikiim
icinde sakhidir. Bir de Yasin Suresi’nden ¢rnek verelim: “Giines de ... kendisine tayin edilmis bir
yere dogru akip gider. Bu Aziz ve Alim’in takdiridir.” Giines gibi azametli bir kiireyi de 6lciileri ve
hitkmii altinda tutan her kimse, mutlaka biiyiik bir izzet sahibi [Aziz] ve giinesi ve giinese bagh her
seyi nereye dogru gotiirdiigiinii biliyor [Alim] olmalidir. Giinesin yoriingesindeki hareketleri, ancak
Aziz ve Alim olan Birinin takdiriyle olabilir -hatta ne sadece Aziz olmasi, ne de sadece Alim olmasi
yetmez; hem Aziz hem Alim olmalidir.

Glinesin her sabah dogusunu garanti bildigimiz icin gece yarilar1 Aziz ve Alim olan Yaratici’ya,
pratikte bu konuda bir istekte bulunmuyoruz. Giinesin dogusu icin dua ediyor olsaydik, onu her sabah
Aziz ve Alim unvanlarina hitap ederek isteyecektik. Stikiir ki, giinese olan ihtiyacimiz o kadar acik ki,
biz daha agzimizi agmadan duamizi Rabbimiz sonsuz izzeti ve ilmiyle kabul ediveriyor. Peki ya,
Yusuf Aleyhisselam gibi, goriiniirde aleyhimize gelisen olaylar arasinda, bir giin sonrasim
bilemedigimiz zamanlar icinde yasiyorken, Rabbimize hangi unvanlarla muhatap oluyoruz? istegimize
gore, duamizin yoniine gére muhatap olacagimiz Esmay: biliyor muyuz?

Giindelik hayatta da, birinden istekte bulunurken, her defasinda aym kisi de olsa, ona istegimize
gore degisik unvanlarla muhatap oldugumuzun farkinda degil miyiz? Mesela, bor¢ para bulmamiz
gerekiyorsa “zengin ve de comert” unvanli birini arariz -sadece zengin olmasi ya da sadece comert
olmasi isimizi gormez; ille de “zengin ve comert” olmalidir... S6z gelimi, aym kisiye cetrefilli bir
soruyu c¢Oziimlemesi igin bagvurdugumuzda unvam “ilim ve hikmet sahibi” olarak degisir. Aym
kisiden “ilim ve hikmet sahibi” olarak para istemez ve “zengin ve comert” unvanlariyla da ince
sirlar siial etmeyiz. Istegimize gére muhatap oldugumuz unvan degisir. Aynen dyle de, Rabbimize
ettigimiz duaya gore Esma degisiyor olmalidir. Kusurlarimizi 6rtmesini ve bagislamisimi Settar ve
Gaflir isminden, rizkimiza bereket vermesini Rezzak, Kerim, Muhsin isimlerinden istemeliyiz. Yoksa
ciddi bir muhatabiyet hatasina diistiigiimiiz gibi, ihtiyaclarimza karsilik Rabbimizi degisik isimlerle
tamma firsatini da kagirmis oluruz.

Bu konuda da siiphesiz Risale-i Nur’un tislubu icinde gizli Esma dersini inceden inceye desifre
etmemiz gerekiyor. Risale-i Nur’un Esmay: yerli yerinde kullanan anlatmimn yam sira ¢ogunlukla
bahislerin sonuna sakli ve ne yazik ki ¢cogunlukla “ila ahir” havalesiyle atladigimiz 6zel dualarim
incelememiz gerekiyor. Bu dualarda, dogrudan ihtiyacimiza cevap veren unvanlarla ve ilgili bahiste
aldigimiz hakikatleri istegimize gerekce gostererek Rabbimize muhatap olmanin sik yolu gosteriliyor.
Bu konuda kendimize aliskanliklar edindirmek icin Risale-i Nur dilini ve 6zelde Risale-i Nur’daki
dua dilini ¢6zmemiz gerekiyor.



Hiisiin, Ask ve Esma

Insan sevmeye gorsiin, sevdigini yiiceltmek icin elinden, dilinden, gonliinden geleni ardina
birakmuyor. Sevgili illa da “en giizel” olacak, rakipsiz, emsalsiz, benzersiz olacak, hatta “tek giizel”
olacak. Bilinsin ya da bilinsin, bu miibalagadan maksat, s6z konusu sevgilinin kalbin muhabbetine
layik olduguna, ugrunda bir hayati feda etmeye degdigine hem kendini hem baskasim ikna etmektir.
Asik bunun icin sik sik hiisn-ii ta’lile bagvurur. Yani asik sevgilinin her halini bir “giizel sebep”e
yorar. Boylece sevgili muhatap oldugu halleri hem kendine giizel gelecek bir tevile konu etmis olur,
hem de askimin olaganiistii gerekcelere dayandigim anlatmis olur.

Divan Edebiyatimn zarif iistadi iskender Pala, ‘san’at hiisn-ii ta’lilden ibarettir’ baslig altinda
gelistirdigi tahlilinde, Batil1 ve Dogulu bakisinin 6nemli bir farkliligina dikkat ceker: “Bati, mihvere
akli yerlestirdigi ve gonle fazla iltifat etmedigi icin akli ilimlerde fevkalade terakki kaydetmistir.
Ciinkii onun bakis acisinda ruh ve goniil endisesi yoktur. O, vakiayr yalmzca illiyet (nedensellik)
acisindan inceler ve degerlendirir. Halbuki sark, aym vakiamin arkasinda bir hiisn-ii ta’lil ‘(giizel
sebebe baglama), yani bir ruh arar. Ay tutulmasi, batil1 icin karanlikta gecen bir siireden ibarettir.
Ancak dogulu bununla sevgilinin yiiziiniin goriinmez oldugu sonucunu cikarmaya hazirdir. Yani
birincisi vakiamn bilimsel yoniiyle alakalidir (akil); ancak digeri onu génliiyle okumaktadir.”

Aslinda, bu ayirim, Dogu’da nebevi eksende gelisen “gayb-asina” nazarin ve Bati’da akilcilik
odakl1 beliren “fenomenolojik” (goriingiisel) bakisin ayirimina denk gelir.

Gayb-asina nazar, gordiigiine raz1 degildir, goriinenden goriinmeyene dair ipuclar: ¢ikarir; ona gore,
her seyin otesi, sonrasi, arkasi, verasi vardir; esya goriindiigii gibi degildir, gayb1 bir mukabili ve
manasl1 vardir. Gortingiisel bakis ise, goriinende kalir, goziiyle muhakeme eder, “akli goziine indirir”,
onun icin Otesi, sonrasi, arkasi, verasi yoktur, esya nasil goriiniiyorsa dyledir, her sey burada olup
bitmektedir.

Simdi bu iki bakis agisiyla bir sevgiliye muhatap olmamn akibetini diisiiniin. Batili, son derece
“nesnel” goriir sevdigini; sevgili ne diyorsa onu kastediyordur; sevgilinin tevriyesi, cilvesi, kinayesi,
sitemi yoktur. Batili asik, sevdigini olagan gerekcelerle sever. Dogulu asik, Divan Edebiyati’nin
zengin ve duyarh cagrisimlarinin sahitliginde agikca goriilecegi gibi, sevgilinin goriiniir hallerine ve
tavirlarina takilmaz; ona gore, sevgili sevgiliden o6te biridir, siirekli tevriyeler, kinayeler,
gondermeler icindedir. Oldugu gibi degildir, oldugundan 6tedir, goriindiigiinden Otesine isaret eder.
Aslinda Dogulu asik, kalbin ebedi arayislar icinde, goriiniirde muhatap oldugu fani giizellerden 6teye



sicramak yapmak ister. Asil Sevgili’ye ayrilan kalbinin kipirdamslarim mecazi sevgili iizerinden
cogaltmaya calisir, muhabbetini goriinende durdurmaz, sevgisini buldugunda durultmaz. Sevgili’ye
dair tim gondermeleri, sevgiliyi memnun etmek icin degil, kendi kalbini mutmain etmek icindir.
Yoksa nasil Leyla’dan Mevla’ya yol acilir, Yusuf nasil Ziilleyha’dan otelere gecer, Ferhat Sirin
ugruna benlik dagim nasil delebilirdi?

Ihtimal ki, varli1 algilamaya dair esbabperestlik, tabiatperestlik gibi 6zel yaklasimlar ve bakislar
da, nesnel ve boyutsuz bir batili perestisinin tiriiniidiir. Sonuclar1 sebeplerin yapiyor olduguna
hikkmetmek, her tiirlii yaratilisin tabiatin isleyisi icinde Oylesine olusuverdigini cikarsamak,
gordiigiiyle hitkmeden, her seyi goriindiigii gibi goren kuru bir agik bakisimn sonucu olabilir. Boylece,
determinizm, pozitifizm gibi ideolojileri bir ask (ve dolayisiyla bir kalp) meselesine doniistiirebiliriz.
Buna gore, determinizm, pozitifizm, tabiatcilik ciimle sapmalar, Sark Edebiyatimn en ince
kipirtilarina besiklik eden “hiisn-ii ta’lil” gibi sanatlardan yoksunluk demek olabilir. Batiliya gore,
sevgili nasil goriindiigiinden ibaret, boyutsuz ve kiit biriyse, kaniat da goriindiigiinden ibaret, boyutsuz
ve kati bir varliktir. Meyveyi agactan goren determinist, daha 6tesini diisiinmez; dyle gordiigiine gore,
gercek de oyledir. Oysa Kur’ani bakisa, yani “gayb-asina” nazara gore, aga¢ bahanedir, meyveyi
veren “bir bagskasidir.” Hem zaten, agacin, meyvede odaklanmus olana iltifat, ihsan, 6zen, kerem, liituf
gibi sayisiz sifatlarin ve atiflarin, agac kaynakli olamayacag aciktir, asikardir, barizdir. Meyvenin
dal uclarinda belirivermesi, agacin ya da ilgili sebeplerin siradan, olagan, rutin, kasitsiz ve
yonelimsiz “mekanizmas1” sayesinde degil, dilimizin damagimizin her tiirlii lezzetini bilen,
goziimiiziin ve gonliimiiziin her tiirlii zevkine nazara alan bir Sevgili’nin sira disi, olaganiistii, 6zel,
kasitli ve dogrudan bizi hitap eden bir fiilidir. Burada meyvenin elimize gecisi, bir giizel illetlere
baglamr, yani abartisiz bir “hiisn-ii ta’lil” gerceklesir. Bu bakis farki, aslinda ask farkidir.

Edebiyatta, sevgiliyi giizelleme adina yer yer gercekiistii ve abartil1 bir niyetle yapilan bu sanatin
kainatta hic¢ gercekiistiine kagmadan ve abartiya gerek kalmadan zaten gerceklestigini goriiriiz. Ciinkii
kainatta gbzlemledigimiz her sonu¢ icin goriiniir her sebep gercek sebep degildir. “Miisebbibii’l
Esbab” [Sebeplerin Yaratam] sebepleri sonuclar1 vermek icin bir bahane eylemektedir o kadar.
Dogrusu, her sonuc bize kendini tamtmak ve sevdirmek isteyen Sevgili’nin [“Mahbub-u Ezeli”nin]
giizel isimlerinden ya da miikemmel sifatlarindan biri(leri)ni gérmek icindir. Sirf géziimiizle dyle
goriiyoruz diye arinin bal yapim icin sebep gosterilmesiyle is bitmez. Balin “zehirli bir bocek” olan
“arimn eliyle” ciceklerden toplanmasi, damagimizin en ince zevklerini, bedenimizin en temel
ihtiyaclarim dikkate alacak denli Rezzak, Rahim, Kerim, Kadir olan Mahbub-u Ezeli’nin bir
iltifatidir, bir ihsamdir. Ki bu iltifat baldan daha tatlidir; bu ihsana muhatab olmamn hazz1 balin
lezzetini kat kat asar. Yunus’un “Ballar balim buldum/Kovanim yagma olsun” diye ifadelendirdigi
cok boyutlu, ¢ok katmanli, ¢cok derin asgk halidir bu. Yani, kovam bulan ve tadan miimin, baldan &te
gecer, balda goriiniir olan iltifattan ve ihsandan 6te gecer, Ezeli Sevgili’nin iltifattimn, ihsanimn,
kereminin tadina, yani “ballar bali”m tadar. Bundan bdyle, kovana her bakis bir hiisn-ii ta’lili
gerceklestirir.

Risale-i Nur’da, “hiisn-ii ta’lil” sanatimn, mana-y1 harfi bakisi kilavuzlugunda, marifetullaha yol
eylenmesinin sik ve ilging bir érnegi olarak, Yirminci Séz’iin Birinci Makami’mn Ugiincii Niiktesi’ne
dikkat ¢ekmek istiyorum. Bakara Suresi’nin taglarin sertligini kalplerin sertligine kiyaslayan 74.
ayetinin 1s181nda, incecik ve yumusacik koklerin taslar1 parcalamasimn yorumlandigr su ctimleleri
yeniden okuyalim. “Bakiniz; en sert ve hissiz o koca taslar, nasil balmumu gibi evamir-i tekviniyeye
kars1 yumusaklik gosteriyorlar. Ve memur-u i1ahi olan o 1atif sulara, o nazik koklere, o ipek gibi



damarlara o derece mukavemetsiz ve kasavetsizdir. Giiya bir asik gibi, o latif ve giizellerin temasiyla
kalbini parcaliyor, yollarinda toprak oluyor.” Burada son ciimleye daha bir dikkat cekmek gerekiyor.
Ciumledeki ‘latif’ ve ‘giizeller’ ile dogrudan sular ve kokler kastedilirken, onlarin dokunmasiyla
taglarin ‘kalb’ini parcalamasi ve ‘yollarinda toprak’ olmasiyla, hem ilgili ayetteki ‘tas’ ve ‘kalb’
benzetmesine telmihte bulunulur hem de taglarin kok ve sularin temasiyla ufalanarak topraga
dontismesi bir hiisn-ii ta’lile konu edilir. Aslinda bu haliyle, ciimlenin hepsi bir hiisn-ii ta’lildir; ¢linkii
gozlimiiz 6niinde siradan ve olagan olarak cereyan ede gelen olaylar, giizel bir sebebe, yani Esma-i
Hiisna’mn tecellisine baglamr, boylece giizel goriilmiis ve giizel diistiniilmiis olur.

Bu bakisa gore, tiim bir kainat uygulamali bir hiisn-ii ta’lil sanatindan ibarettir. Var olus, ‘Giizel
Isimler’in giizel tecellilerine mekan olmak iizere siirmektedir. Keza, Birinci Séz’de, taslarda goriilen
sertligin ve ateste gorillen yakiciligin bile, Miisa Aleyhisselam’in 4sd mu’cizesinin ve Ibrahim
Aleyhisselamin ates mucizesinin yorumlar1 ekseninde ‘Giizel Isimler’in tecellilerine birer bahane
olduklarim goriiriiz. Yumusak kok ve damarlarin sert olan tag ve toprag1 delip gecmesi ve nazik ve
yesil yapraklarin siddetli sicakliga kars1 aylarca yas kalmasi, sertlik ve yakicilik gibi tabiatcilarca
“en giivenilir” temel sabitelerin de “Allah’in isim(ler)i”ne gére doniistiigiinii gdsterir. Iste tam burada
hemen her seyi hiisn-ii ta’lile konu eyleyen, derin bir 4si1k bakisina tagiyan hareket gerceklesir. Ustelik
esyayl gordiigiinden ibaret bilen boyutsuz ve mat bakisin en giivendigi yerde gerceklesir bu. Bundan
sonrasi asik kalbinin devinimlerine, sonsuz kipirdamslarina nihayetsiz bir alan acar.

Kisaca, Esma-i Hiisna dersi, kalbimizi goriinen sevdalara tutulma katiligindan kurtaran, fani
sevgilerin ateslerine kars1 bagisiklayan bir 4sd-y1 Misa[as] ve aza-y1 Ibrahim’dir[as]. Diger tiirlii
bakildiginda kalbimize dar ve yakici gelecek nice “giizel yiizler”i acan, sevimlilestiren, giizellestiren
bir hiisn-ii ta’lil bakisiyla askimizi kurtarmis oluruz. Alisageldigimiz “olagan” olgularin, Kadir ve
Rahim olan Bir’inin kudret ve rahmetinin “olaganiisti” tecellilerine (tipki bu bakis acisimn
olusumuna mihenk olan “4sa-y1 Miisa[as] ve 4za-y1 Ibrahim[as] mucizelerinde oldugu gibi) baglar;
boylece giizelligi gormenin yolu agilir.

Ozetle, Risale-i Nur’un Esma dersi 1s18inda, kdinat bastan sona reel bir hiisn-ii ta’lil sanatina
doniisiir. Oyleyse, “giizel[ce] goren, giizel [isimleri] diisiiniir, giizel [isimleri] diisiinen, hayatindan
[Bir Sevgili’ye muhatap olma] lezzet[i] alir.

Goriinen o ki hiisiin, ask ve iman kalbimizin aym kefesinde... Baskalarina baskalar1 kaliyor...

Kalbimizi Yeniden Yazmak
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