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			2010 yılı Ocak ayında ilk baskısı yapılan bu şerh denemesi, gerek başlangıçta ders notları şeklinde hazırlanmış olması, gerekse bu sahadaki ilk çalışmamız olması sebebiyle, ele aldığı konuları arzu edilen çerçevede ortaya koymaktan uzak kalmıştı. Bununla birlikte, geçen yıllar içinde samimi okuyucuları tarafından ciddiyetle okunma ve okutulma bahtiyarlığına erişti.

			Bugün, 2025 yılının sonuna gelirken dördüncü baskısını hazırlamak vesilesiyle, ele alınan konulara dair daha berrak bir çerçeve sunabilmek için yalnızca metni gözden geçirmenin yeterli olmayacağı kanaati hasıl olduğundan; eseri baştan sona yeniden kaleme almam gerekti.

			Bu çalışmanın hazırlanmasında, ilk baskıdan itibaren emeğini esirgemeyen Yıldırım İlhan’a; bu yeni baskı sürecinde metni okuyup kıymetli değerlendirmeleriyle katkı sunan Selçuk Camcı ve Ömer Çetinkaya hocalarıma; ayrıca İbrahim T. ve Fatih Morca kardeşlerime ve tüm ders arkadaşlarıma gönülden teşekkürlerimi ve derin minnettarlığımı arz ederim.

		


		
			Giriş

			بِسْــــــمِ اللهِ الرَّحْمٰنِ الرَّح۪يمِ
اَلْحَمْدُ لِلهِ رَبِّ الْعَالَم۪ينَ،
وَالصَّلَاةُ وَالسَّلَامُ عَلٰى سَيِّدِنَا مُحَمَّدٍ وَعَلٰى اٰلِه۪ وَصَحْبِه۪ أَجْمَع۪ينَ

			Kur’an’ın Fatiha’da, Fatiha’nın besmelede özü itibarıyla bulunduğu keşif ehli veliler tarafından ittifakla dile getirilmiştir. (Yirmi Beşinci Söz)

			İnsanın kâinatın küçük bir modeli, yaratılış ağacının meyvesi ve bu âlemin bir çekirdeği hükmünde olduğu da farklı şekillerde ifade edilegelmiştir. (Yirmi İkinci Söz)

			İnsanın basit ve sıradan bir varlık olmadığı, âlemin çekirdeği olması cihetiyle, âlemleri kapsadığına dair Hazret-i Ali’ye atfedilen, “Sen kendini küçük bir cisim mi sanırsın? En büyük âlem sendedir.” ifadesi bu yaklaşıma temel teşkil etmektedir.

			Bu anlamda, teşriî kitap olan Kur’an’ın özü besmele ile tekvinî kitap olan kâinatın çekirdeği hükmündeki insanın mütekabiliyetinden söz etmek mümkündür.

			Kendisi bir ayet olmakla birlikte, diğer ayetlerin okunmasına vesile olan ve “Güneş gibi başkalarını gösterdiği gibi, kendini de gösteren ve başka bir güneşe ihtiyaç bırakmayan” (İşârâtü’l-İ‘câz) besmeleye benzer şekilde; insan da kâinat kitabı içinde, sahibini bilmek ve bildirmek gibi, birbirini tamamlayan iki mühim vazife ile mükelleftir.

			“Bir kitabın manası bilinmezse hiçe sukût edeceğinden” (Otuz Birinci Söz) ve bir hazine açılmazsa istifade edilemeyeceğinden, insan gibi “bir anahtar bir hazineden ziyade ehemmiyetli” olabilir. (Yirmi Dokuzuncu Söz)

			“Âlemin anahtarı insanın elindedir ve nefsine takılmıştır. Kâinat kapıları zâhiren açık görünürken, hakikaten kapalıdır. Cenâb-ı Hak, emanet cihetiyle insana ene namında öyle bir miftah vermiş ki âlemin bütün kapılarını açar ve öyle tılsımlı bir enaniyet vermiş ki Kâinatın Yaratıcısı’nın gizli hazinelerini onun ile keşfeder. Fakat ene kendisi de gayet muğlak bir muamma ve açılması müşkül bir tılsımdır. Eğer onun hakiki mahiyeti ve yaratılış sırrı bilinse, kendisi açıldığı gibi, kâinat dahi açılır.” (Otuzuncu Söz)

			Malum olduğu üzere, kapı ve anahtar eve ait olduğu gibi Fatiha ve besmele de Kur’an’ın içindedir ve insan bu kâinat kitabının ayetlerinden biri, belki de birincisidir. İnsanın bu anahtarlık ve hazinedarlık misyonunu layıkıyla yerine getirebilmesi; hazinenin sahibini tanımasına ve onun adına hareket etmesine bağlıdır.

			Ancak bu misyonu yerine getirebilmek için kendisine bahşedilen şuur ve beyan donanımıyla, kâinat kitabının satırlarında yazılı manayı okuyup, çözmesi gereken insan, sahibinden bağımsız, müstakil zannedilebilmektedir. Hâlbuki insan denilen mümkin varlık, kendi kendinin maliki değil ancak bir memluktur.

			İnsanın kendisini sahibinden bağımsız bir kelime zannetme gafletinden sıyrılarak, tekvînî ayetler içerisindeki benzersiz misyonunu yerine getirebilmesi; Kâinatın Sahibi’ne intisabını bildiren besmeleyi istimal etmesine bağlıdır.

			“بِسْــــــمِ اللهِ الرَّحْمٰنِ الرَّح۪يمِ, Fatiha’nın fihristesi ve Kur’an’ın kısa bir özeti olması yönüyle, besmele bu büyük sırrın bir ünvanı ve tercümanı olmuştur. Bu ünvanı eline alan, rahmetin tabakatında gezebilir. Ve bu tercümanı konuşturan, rahmetin sırlarını öğrenir ve rahîmiyetin nurlarını ve şefkati görür.” (On Dördüncü Lem’a)

			Bu bakımdan, Kur’an ile kâinat arasındaki bağların akıl ve kalplerde kopmasıyla ortaya çıkan arızaları nurdan ilmeklerle onarmayı hedefleyen Nur Risaleleri’nin, besmelenin tefsiriyle başlaması elbette tesadüfi değildir.

			Zira büyük Kur’an caddesini, dinin esasatını teşkil eden iman hakikatlerine bakan yönüyle ders veren Risale-i Nur Külliyatı, yalnız muhtevası itibarıyla değil, usulü itibarıyla de Kur’ani bir nitelik taşımaktadır.

			Tamamı “Sözler” ismiyle anılan Nur Külliyatı’nda, ilk sekiz sözden müteşekkil keyfiyeten mühim, kemiyeten küçük sözler, Fatiha’nın Kur’an’ı açmasına benzer şekilde Risaleler’in hemen başında, dünya misafirhanesinin kapısında bizi karşılayarak, herkesin eline okuyup anlayabileceği bir yol haritası vermektedir.

			Küçük sözler, Risale-i Nur Külliyatı’na bir kapı olurken, Birinci Söz Risalesi de bize kapıyı açan bir anahtar vazifesi görmektedir. Kur’an’ın besmelesi ile kâinatın besmelesi insan arasındaki sırlı münasebeti talim eden Birinci Söz, Risale-i Nur sarayında rahat gezebilmek adına anahtar bir role sahiptir.

			Ancak Birinci Söz anahtarını istimal edip “küçük sözler” kapısından Risale-i Nur sarayına adım atmadan evvel, bizi kapının üzerine asılmış bir uyarı levhası karşılamaktadır.

			“Ey kardeş!” ihtarıyla başlayan bu paragrafa Risale-i Nur Külliyatı’nın tedris usulüne dair birinci ders nazarıyla bakmak mümkündür.

			Usulün esasa mukaddem olması itibarıyla bu kısa ihtarnamenin Nur Külliyatı’nın girişinde yer alması dikkat çekicidir. Zira esas kıymetli olmakla beraber usul ehemmiyetlidir ve kıymetli olan esastan istifadenin yolu ehemmiyetli olan usule azami riayete bağlıdır.

			Biz de bu sebeple kitabımıza; “Bir sene bu risaleleri ve bu dersleri anlayarak ve kabul ederek okuyan bu zamanın mühim ve hakikatli bir âlimi olabilir.” (Yirmi Birinci Lem’a) müjdesi gereğince, anlamakla aklen istifade ve kabul etmekle kalben istifaze edebilmenin düsturlarının talim edildiği bu paragrafla başlamayı münasip gördük.

			Zira bu ihtarnamenin, “Nasıl okumalıyız?” sorusuna niceliği itibarıyla değil ama niteliği cihetiyle ciddi bir cevap teşkil ettiği kanaatindeyiz.

			Bir şerh denemesi olan bu çalışma, görüleceği üzere Üstadımız Haz­ret­leri’nin Sözler mecmuasında ilk söz olarak yer verdiği Birinci Söz Ri­sa­lesi’nin ayrıntılı bir okumasından müteşekkildir. Ancak hemen belirtmek isteriz ki bu çalışma, hâlen pek rahat okunabilen ve umumun istifadesine açık bulunan Birinci Söz’ün daha iyi anlaşılmasını sağlamaktan ziyade, Nurlar’ın sırlı bir anahtarı olan bu risale ile sair risalelerin kapısını bir nebze aralamayı ve Külliyata umumi bir bakış kazandırmayı hedeflemektedir.

			Bu çerçevede, Birinci Söz’ün asıl konusu olmamakla birlikte hakâik-i nuriye içinde ehemmiyet arz ettiğini düşündüğümüz bir kısım mevzulara temas edilmesini muhterem okuyucularımızın müsamahayla karşılayacağını ümit ediyoruz.

			Bu esere kaynaklık eden derslerde hazır bulunmakla fiilî dualarını esirgememiş bulunan sohbet arkadaşlarımıza teşekkür eder, hasıl olacak sevabın mahşer günündeki birlikteliğimizde bizlere fer ve kuvvet olmasını Rabb-i Rahîm’den niyaz ederim.

			Seyid Nurfethi Erkal

		


		
			BİRİNCİ BÖLÜM

			Nefse Okumak

			“Elbette bunda, içinde bir kalp taşıyan veya zihnini derleyip toplayarak can kulağıyla dinleyen kimseler için 
alacak bir ders vardır.” (Kaf, 50/37)

			“Ey kardeş! Benden birkaç nasihat istedin. Sen bir asker olduğun için askerlik temsilâtıyla, sekiz hikâyeciklerle birkaç hakikati nefsimle beraber dinle. Çünkü ben nefsimi herkesten ziyade nasihate muhtaç görüyorum. Vaktiyle sekiz ayetten istifade ettiğim ‘sekiz sözü’ biraz uzunca nefsime demiştim. Şimdi kısaca ve avam lisanıyla nefsime diyeceğim. Kim isterse beraber dinlesin.”

			Risale-i Nur’un irşad metodunda dikkat çekici noktalardan biri, oku­yucunun öncelikle kendi nefsini muhatap alması gerektiği vurgusudur. Bu yaklaşım, sadece bir metin okuma biçimi değil; aynı zamanda ma­ne­vi terbiyeye açılan bir kapı ve bir tahkik yoludur. “Usulün esasa mu­kad­dem olması” esprisine bağlı olarak, Sözler kitabının hemen girişinde bu prensibe kuvvetle vurgu yapan bir paragraf bizi karşılar.

			Bu kısa paragrafta ve devamında, “Nefsimle beraber dinle.”, “Nefsimi herkesten ziyade nasihate muhtaç görüyorum.”, “Nefsime demiştim.”, “Nefsime diyeceğim.”, “Bil ey nefsim!” şeklinde tam beş kez doğrudan nefsin muhatap alındığı görülmektedir. Delile dayalı, tefekküre yönelik, aklı ikna etmeyi hedefleyen, burhani bir metnin girişinde, akıldan önce nefsin muhatap alınması dikkat çekmektedir.

			Kardeşlik Vurgusu

			Okuma usulüne dair bu kısa ihtarın başında ikaz için kullanılan “ey” hitabının Arapçadaki karşılığına dair, İşârâtü’l-İ’câz tefsirinde şu tespitlere yer verilmektedir.

			“Kur’an-ı Kerim’de sıkça geçen يَۤا أَيُّهَا hitabı, üç yönüyle ve üç farklı edatla vurgulanmıştır:

			يَا harfi, uyarı anlamı taşır ve muhatabı ikaz etmek için kullanılır.

			أَيُّ kelimesi, bir şeyi bulmak için işaret ve ayırt etme amacıyla kullanılır. Türkçede “hangi” anlamına gelir.

			هَا harfi, gafletten uyandırmak ve dikkat çekmek için kullanılır.” (İşâ­râ­tü’l-İ’câz)

			Bu bağlamda gafletten ayıltmak için kullanılan “Ey kardeş!” hitabını hem kardeşliğe yönelik bir ihtar hem de muhataba verilen kıymeti ifade eden samimi bir iltifat olarak değerlendirmek mümkündür.

			Tarih boyunca İmam Gazzâlî, Abdülkâdir Geylânî gibi kutsi mürşitler muhataplarına genellikle “Ey oğul!” tarzında nasihat ederken; Üstat Bediüzzaman’ın talebelerine “Bil ey aziz kardeşim!”, “Aziz, sıddık kardeşim!” diye hitap etmesi dikkat çekmektedir. Üstat Bediüzzaman, “Aziz, sıddık” hitabıyla talebelerine izzetlerini ve sadakatlerini korumalarını ihtar ederken; “kardeşim” ifadesiyle de onları Kur’an’ın rahle-i tedrisinde birer ders arkadaşı konumuna yükseltmektedir.

			Üstat Bediüzzaman’ın, “Mesleğimizin esası uhuvvettir. Peder ile evlat, şeyh ile mürit arasındaki vasıta değildir. Belki hakiki kardeşlik vasıtalarıdır. Olsa olsa bir üstatlık ortaya girer.” (Yirmi Birinci Lem’a) diye özetlediği bu samimi yaklaşım sayesindedir ki nur talebelerinde “Sözleri kendi malı ve telifi gibi hissedip sahip çıkma” (Yirmi Altıncı Mektup) özelliği vücut bulabilmektedir.

			Ayrıca Üstat Hazretleri’nin “Ey mağrur nefsim!” gibi nefsini itap eden hitapları da okuyucunun, nefsini muhatap alarak, ders alabilmesi ve empati geliştirip, hayalen kendini metnin muhatabı farz etmesine yardımcı olmaktadır.

			Talep Etme ve Talebelik

			Malum olduğu üzere; “Din nasihattir…”1 ve nasihat isteyene nasihat etmek Müslümanın vazifelerinden olması cihetiyle Üstat Hazretleri, dinî bir vecibe sayılan bu talebi karşılıksız bırakmamaktadır. Kendisine nasip olan ifade nimetiyle, talebelerine nasip olan istifade nimetinin buluştuğu ortak zeminde meydana gelen Nur Külliyatı’nın tesirindeki kuvveti biraz da burada aramak gerekir.

			“Cenâb-ı Hak onlara (nur talebelerine) ders-i Kur’ani’de verdiği istifade nimetiyle Üstatlarına ihsan ettiği ifade nimetini beraber kılmış, mukarenet vermiş.” (On Yedinci Lem’a)

			“İstedin” ifadesiyle, talep etmenin gerekliliğini ve dolayısıyla talebe olma bilincini nazara veren Üstat Hazretleri, bu derslerden ancak talep nispetinde istifade edilebileceğini ihtar etmektedir. Zira talep etmeyen bir kimseye en müessir vesilenin dahi tesir etmesi mümkün değildir. “Risale-i Nur, müşterileri aramaz; müşteriler onu aramalı, yalvarmalı.” (Emirdağ Lâhikası 1) ifadesiyle de bu gerçek vurgulanmaktadır.

			“O hâlde sen nasihatin tesir edeceği ümidiyle nasihat et! Allah’a karşı haşyet duyan, düşünüp ders alır.” (A’lâ, 87/9,10) ayetlerinde beyan edildiği üzere, inanarak nasihat etmek irşat makamındakiler için mühim bir vazife olduğu kadar, ders almaya yönelik dikkatle ve edeple dinlemek de muhataplar için ciddi bir sorumluluktur.

			Nefsimle Beraber Dinle

			Zübeyr Ağabey, Risale-i Nur’dan istifade etme yolunun nefse hitaben okumaktan geçtiğinin üzerinde ısrarla durur. Bu yaklaşım, ilmî ve irfani eserlerden hakiki istifade adına geçerli olan umumi bir düsturdur. Malum olduğu üzere insan gözüyle bakarken, aklıyla görmektedir. Benzer şekilde işitmek, kulağa ait bir fonksiyon iken; dinlemek, nasihat almaya niyet etmiş bir kalbin saf ve şuurlu amelidir. Bu sebeple irşattan istifade kafa kulağıyla işitmekten öte, can kulağıyla dinlemeye bağlıdır.

			Bu cihetle Üstat Bediüzzaman’ın “Nefsimle beraber dinle.” ifadesini, “Nefsinle beraber dinle.” şeklinde anlamak yerinde olacaktır. “Risaletü’n-Nur, en evvel tercümanının nefsini iknaa çalışır, sonra başkalara bakar. Elbette nefs-i emmâresini tam ikna eden ve vesvesesini tamamen izale eden bir ders, gayet kuvvetli ve halistir…” (Sikke-i Tasdîk-i Gaybî) espirisi mucibince, Nur Risaleleri’nin tesirindeki sırrın, nefse hitap ederek yazılması ve okunmasında yattığı söylenebilir.

			Üstad’ın “Gazete gibi okumayınız.” tembihini de eserlerin dikkatli, derinlikli okunması gerektiği kadar; malumat edinmek maksadından bağımsız, nefsi ıslah etmeye yönelik okumak gerektiği şeklinde anlamak yerinde olacaktır. Zira Risale-i Nur’un anlamadan sırf teberrüken okunması istifadeyi kısıtladığı gibi; nefsi muhatap almadan salt akli meseleler gibi okunması da istifazeyi engellemektedir.

			“Risale-i Nur, diğer ilimler ve kitaplar gibi okunmamalı. Çünkü ondaki tahkikî iman ilimleri, başka ilimlere ve marifetlere benzemez. Akıldan başka çok insani latifelerin de gıda ve nurlarıdır.” (Sikke-i Tasdik-i Gaybî)

			İhtiyaç Hissetmek

			“Nefislerinizi temize çıkarmayın.” (Necm, 53/32) ayet-i kerimesi gereğince, bir mümin nefsini ne kadar muhtaç görüp ne kadar ızdırar içinde Rabbine yönelirse, o nispette manen sıhhat bulacağı söylenebilir. Zira fıtri ihtiyaç ve zaruret hâllerinde yapılan duaların ekseriyetle makbul olduğu malumdur. Bu anlamda, ebedî hayatı kazanma istikametinde en fıtri ihtiyaç olan iman hakikatlerini ihlasla talep etmek, nefsin temizlenmesi ve terakkisi adına sırlı bir anahtar hükmündedir. Talep etmek ise ihtiyaç hissetmeye bağlıdır.

			Risale-i Nur’un telifi hususunda, “Benim hissem; yalnız şiddet-i ihtiyacımla taleptir ve gayet aczimle yalvarmaktır. Dert benimdir, deva Kur’an’ındır.” (Yirmi Sekizinci Mektup) diyen Bediüzzaman Hazretleri, âb-ı hayat hükmündeki bu eserlerin ruhundan doğan bir ihtiyaca binaen, ani ve def’î olarak ihsan edildiğini ifade etmektedir.

			Bilimsel ve teknik gelişmelerin dahi ihtiyaç ve zaruretlerin sevkiyle vücut bulduğu hatırlanacak olursa, manevi terakki için ihtiyaç hissedip, talep etmenin bir ön şart olduğu açıktır. Buna karşılık, kendi aklını yeterli görerek nasihate, terbiyeye ve irşada ihtiyaç duymayan, iman hakikatlerine karşı müstağni ve lakayt kalan ham ruhların manen terakki etmesi ise mümkün değildir.

			Kendini yetkin gören bir nefs, arama, öğrenme ve bulma vetiresine giremeyeceğinden, ilk adımın nefsi kınamakla başladığı söylenebilir. Zira terakki zembereğini çeviren levmdir ve müterakki ruhların, saflaşmış nefislerinin deseni levm atkılarıyla dokunmuştur. Bu sırdandır ki Kur’an-ı Kerîm’de nefs-i levvâmeye yani kendini sorgulayan nefse yemin edilmiştir.

			Nefse Güvenmemek

			Nefsine her daim “herkesten ziyade müflis, muhtaç ve müteellim” (On Sekizinci Söz) nazarıyla bakan ve “Nefsini beğenen ve nefsine itimat eden bedbahttır.” (Yirmi Altıncı Mektup) diyen Üstat Bediüzzaman; “Hâlık-ı Rahîm’ime yüz binler şükrolsun ki kendimi kendime beğendirmemiş, nefsimin ayıplarını ve kusurlarını bana göstermiş ve o nefs-i emmâreyi, başkalarına beğendirmek arzusu kalmamış.” (Sikke-i Tasdik-i Gaybî) buyurarak, “nefsinde, torbasında, kusur, naks, acz, fakrdan başka bir şeyi bırakmama” (Mesnevî-i Nûriye, Onuncu Risale) esasının azim neticelerini şu şekilde özetlemektedir:

			“Nefsini ittiham eden, kusurunu görür. Kusurunu gören, itiraf eder. İtiraf eden, istiğfar eder. İstiğfar eden, istiâze eder. İstiâze eden, şeytanın şerrinden kurtulur. Kusurunu görmemek o kusurdan daha büyük bir kusurdur. Ve kusurunu itiraf etmemek, büyük bir noksanlıktır. Kusurunu görse, o kusur kusurluktan çıkar; itiraf etse, affa müstehak olur.” (On Üçüncü Lem’a)

			Bu sebeple Üstat Hazretleri:

			“Madem nefsim emmâredir. Nefsini ıslah etmeyen, başkasını ıslah edemez. Öyle ise nefsimden başlarım.” (Yirmi Birinci Söz) şeklinde ders vermekte ve irşat usulünü temellendirmektedir:

			“‘Ey insan!’ dediğim vakit, nefsimi murat ediyorum.” (On Dördüncü Lem’a’nın İkinci Makamı) diyen ve “Ben başkaları için kitap yazmamışım. Kendim için yazmışım.” (Sözler, Konferans) buyuran Üstat Hazretleri; “Kendi nefsine kazandırdığı iman hakikatlerini ve nefsinde tecrübe ettiği manevi ilaçları, başka insanların da istifadelerine sunmak üzere o kapıyı açık bırakmıştır.” (On Dördüncü Şuâ)

			Kısaca ve Avam Lisanıyla

			“İnsanlara akılları nispetinde (anlayışları ölçüsünde) konuşun.”2 nebevi ikazı gereğince, halkı irşada yönelik eserlerin en belirleyici vasıflarından birisi de umumun istifadesine açık olmalarıdır. Zira; “Biz peygamberler topluluğu, daima insanların seviyelerine inmek ve onların anlayabilecekleri şekilde konuşmakla emrolunduk.”3 buyrulmuştur.

			Bu bağlamda, “kısaca ve avam lisanıyla nefsime diyeceğim” ifadesi; imani ilimlere dair hakikatlerin, herkesin anlayabileceği ve istifade edebileceği bir sadelikle sunulması gerektiğine işaret etmektedir. Bu sadece Risale-i Nur’a ait değil, irşada yönelik tüm dinî eserlerde bulunması gereken müşterek bir vasıftır. Kur’an-ı Kerim’in üslubu da bu yöntemin en parlak örneğidir.

			“İrşadın tam ve tesirli olmasının birinci şartı, cemaatin anlayışına göre olması lazımdır. Cemaat, avamdır. Avam ise hakâiki çıplak olarak göremez; ancak onlarca bilinen ve alışılmış üslup ve elbise altında görebilirler. Bunun içindir ki Kur’an-ı Kerim, yüksek hakikatleri, müteşâbihat denilen teşbihler, misaller, istiarelerle tasvir edip, halkın anlayışına yakınlaştırmıştır.” (İşârâtü’l-İ’câz)

			İstemek, Beraberlik ve Dinlemek

			Bu kısa paragrafın sonunda yer alan, “Kim isterse beraber dinlesin” ifadesiyle, Risale-i Nur’dan istifadenin üç temel esasa dayandığı tekrar vurgulanmaktadır: İstemek, beraberlik ve dinlemek.

			Beraberlik vurgusuyla, risalelerin ders ve sohbet halkalarında beraberce müzakere edilmesi gerektiğine işaret edildiği gibi (Barla Lâ­hi­ka­sı); Risale-i Nur’un şahs-ı manevisiyle dua ve hizmet vasıtasıyla irtibat nispetinde, müellif-i muhteremin himmet ve tasarruf kapılarının açık olduğu da müjdelenmektedir.

			“Siz de bu biçare kardeşinizi risalelerde görüp sohbet edebilirsiniz. Ehl-i hakikatin sohbetine zaman, mekân mâni olmaz.” (Kastamonu Lâhikası)

			“Üstadınız olan Said ise her bir risaleyi açtıkça onunla sohbet eder­si­niz.” (Barla Lâhikası)

			Sonuç olarak; bu cümleden hareketle, Risale-i Nur’dan istifade ve istifaze yollarının üç esas üzerine kurulu olduğunu söylemek mümkündür.

			İstemek – Yani samimi bir talep ve ihtiyaç hissiyle yönelmek,

			Beraberlik – Yani sohbet halkaları ve/ya Risale-i Nur metinleri üzerinden manevi beraberlik kurmak,

			Dinlemek – Yani işitmekle kalmayıp, nefsi muhatap alarak kalben dinlemek.

			Cenâb-ı Hak, samimi bir teveccühle eserlere yönelen her bir Nur talebesini, bu manevi sofradan hakiki istifadeye mazhar eylesin. Bizleri de onlardan eylesin. Âmîn.

			

			
				
					1	Müslim, İman 95. Ayrıca bk. Buhârî, İman 42; Ebû Dâvûd, Edeb 59; Tirmizî, Birr 17; Nesâî, Bey’at 31, 41

				

				
					2	Ebû Davud, Edeb, 20

				

				
					3	Zebîdî, İthaf'u Sade, 2/65

				

			

		


		
			İKİNCİ BÖLÜM

			Bir Varlık Anlayışı Olarak Hayır

			“Besmele ile başlanmayan her önemli iş, sonuçsuz kalır.”4

			“Bismillah” her hayrın başıdır. Biz dahi ona başlarız.

			“Bismillah her hayrın başıdır.” ifadesinin Risale-i Nur Külliyatı’nın girişinde yer alması dikkat çekicidir. Zira “hayır” ve “şer” anlayışlarındaki farklılık, İslam düşüncesiyle diğer varlık anlayışları arasındaki önemli farklılıklardan birisini teşkil etmektedir.

			Varlık Hayırdır

			Risale-i Nur’un temsilcisi olduğu Kur’ani bakış açısı itibarıyla; “Hay­r-ı mutlaktan hayır gelir, Cemil-i Mutlak’tan güzellik gelir, Hakim-i Mut­lak’tan abes bir şey gelmez.” (Onuncu Söz)

			Bu bakış açısından “Âlemin yaratılmasından asıl maksat, yalnız güzellik, hayır, hak ve kemal”dir. (Muhâkemat) “Varlık ise halis hayır ve nur”dur (Yirmi Beşinci Lem’a) ve “bütün güzellik ve kemâlâtın varlığa bakması ve bütün günahların, musibetlerin ve eksikliklerin kökeninde yokluk olması; varlığın, mutlak hayır; yokluğun mutlak şer olduğuna delil teşkil etmektedir.” (Yirmi Altıncı Söz)

			“Gelse cemalinden safa, yahut celalinden cefa… Nârın da hoş, nurun da hoş.” ifadesiyle özetleyebileceğimiz İslam varlık anlayışına göre, “Her şeyde, en çirkin görünenlerde bile gerçek bir güzellik yönü vardır. Ya bizzat ya da neticeleri itibarıyla güzeldir.” (On Sekizinci Söz)

			Varlığın gerek cemali cilveler gerek celali tecelliler itibarıyla, bizzat veya neticesi itibarıyla hayır olduğu kabul edildiğinde akla gelen soru; varlıkta var olmamaya nispetle gözetilen hayrın ne olduğudur.

			Maksat Olan Hayır, Hakk’ın Bilinmesi

			İbn Sina ve Farâbî gibi Meşşâî filozoflara göre tabiatta görülen sebepleri fiile sevk eden temel ilke, onların gaye ve maksatlarıdır. Bu gayeler özünde hayırdır ve hayra yöneliktir; çünkü mutlak hayır olan ve hayır nizamını bilen Cenâb-ı Hakk’ın mutlak kemali, aynı zamanda kâinattaki düzenin de ilkesidir. Böylece bütün hadiseler, belirli gayelere yönelmiş bir nizam içinde cereyan ederler. Dolayısıyla varlığın işleyişinde abesiyete, başıboşluğa veya tesadüfe yer kalmaz.

			Muhakkik sûfîler ise varlığın sebebini Cenâb-ı Hakk’ın bilinmek istemesinde; varoluşun nihayetindeki hayrı ise O’nun bilinmesiyle gerçekleşen marifetullahta görmüşlerdir. Bu bilinme maksadı ise kâmil manada insan ile gerçekleşmektedir.

			“Katiyen bil ki hilkatin en yüksek gayesi ve fıtratın en yüce neticesi, iman-ı billâhtır. Ve insaniyetin en âli mertebesi ve beşeriyetin en büyük makamı, iman-ı billâh içindeki marifetullahtır.” (Yirminci Mektup)

			Ancak bu gaye çapındaki hayır, varlık âleminde, neden sonra gerçekleşmiş değil; başta, ilim planında takdir edilmiştir. Bu anlamda “besmele” kelamı Cenâb-ı Hakk’ın teşrî kitabı olan Kur’an-ı Hakîm’in çekirdeği olduğu gibi; Cenâb-ı Hakk’ın hakiki anlamda bilen insan dahi yaratılış kitabı olan varlık ağacının çekirdeği, başı yani evvelidir.

			Bu hakikati ifade sadedinde hakiki insan-ı kâmil olan Allah Resûlü “Biz sondan gelen ilkleriz.” buyurmuş ve “Ben nebi iken, Âdem ruh ile ceset arasında bulunuyordu.” (Aclûnî) diyerek; “Ne Levh ne kalem ne cennet ne ateş/cehennem vardı. Ne melek ne gök ne yer ne güneş ne ay ne cin ve ne de insan yaratılmadan evvel ilk yaratılanın kendi nuru” (Aclûnî) olduğu hakikatini şerh etmişlerdir.

			Evvelde yer alan çekirdekte ağacın şekli ve teşekkülü, keyfiyet ve kemiyeti itibarıyla nasıl yazılmış ise; yaratılış amacı Cenâb-ı Hakk’ı bildirmek olan varlık ağacı da çekirdeği hükmündeki “insan-ı kâmil”de yazılıp, kodlanmıştır.

			“İnsan, yaratılışın meyvesi olduğundan anlaşılır ki insanlardan bir çekirdek var ki Cenâb-ı Hak yaratılış ağacını o çekirdekten yeşertmiştir. O çekirdek de ancak ve ancak bütün kâmillerin ve belki insanlığın yarısının ittifakıyla yaratılmışların en faziletlisi, insanlığın efendisi Hazreti Muhammed (aleyhissalâtü vesselam)’dır.” (Mesnevî-i Nuriye, Zerre)

			Dolayısıyla evvelden âhire, bâtından zâhire yaratılışın her safhasında farklı dillerle, kesintisiz bir surette açığa çıkan, nüsha-i câmia olan insanda saklı bulunan bu büyük hakikattir.

			Hz. Âdem’den (aleyhisselam) bugüne başta Allah Resûlü (aleyhissalatu vesselam) olmak üzere nebiler ve onların hakiki vârisleri olan âlimler, varlığın yaratılışındaki gaye çapındaki külli hayır olan bu bilme ve bildirme misyonunu icra etmektedirler.

			Hilafet Rütbesi, Emanet Vazifesi

			Bu anlamda Üstat Bediüzzaman’ın Birinci Söz Risalesi’nde bes­me­le-i şerifeye, Allah’ın “adıyla” değil de “adına/namına” şeklinde mana vermesi, hilafet kavramına yaklaşımda tercihini net bir şekilde ortaya koymaktadır.

			Besmele çekerek ism-i has olan “Allah” ismini her işinin başında anan insan, Cenâb-ı Hakk’ın bütün güzel isimlerine mazhariyetle, şahsı hesabına değil, Hak namına hareket ettiğini, hilafet rütbesiyle emanet vazifesine ait yüksek mevkiini bildirmektedir. Böylece belirli isimlerin görünür olduğu diğer varlıkların üzerinde bir mevkide yaratılmakla, onlar üzerinde maddi-manevi tasarruf yetkisine sahip olduğunu ve mümin-kâfir, canlı-cansız, şuurlu-şuursuz mahlukatın kendisinden selamette bulunduklarını ilan etmektedir.

			“Biz âdemoğulları taifesi ise bir emanet-i kübra rütbesi ve hilafet-i zemin vazifesiyle diğer mevcudat kardeşlerimizin içinde imtiyazlı ve memuriyet sıfatı ile bu meşher-i kâinata gönderilmişiz.” (Emirdağ Lâhikası 2)

			Tarihin başında talim-i esma vakıasıyla eşyanın vekilleri olan isimlerini bildiren ve böylelikle Hakk’ın vekili olduğunu melekûta ispat eden Âdem/İnsan, bu memuriyetini kâmil temsilcileri vasıtasıyla kıyamete dek ispat etmek durumundadır. Böyle mualla bir mevkide yaratılan insan, hilafetin hakkını yerine getirirken, besmeleyi istimal etmekle, mevhum havl ve kuvvetinden sıyrılmakta ve Cenâb-ı Hakk’a intisabının kuvveti, niyetinin ameline rüçhaniyeti nisbetinde hayra sevk edilmektedir.

			Besmele ile Kuvvetli İrtibat

			İnsanın besmele kelimesiyle nasıl benzersiz bir kuvvete bağlandığı ve vesile olduğu şu şekilde ifade edilmiştir:

			“Bismillah kudret-i ezeliyenin taalluk ve tesirini celbeder. Ve o taalluk, abdin kesbine ve işine yardım edici bir ruh gibi olur. Öyleyse hiç kimse, hiçbir işini besmelesiz bırakmasın!” (İşârâtü’l-İ’câz)

			Aynı manayı ifade sadedinde Muhyiddin İbn’ül-Arabî Hazretleri, Hak dostlarının, “kudret-i ezeliyenin taalluk ve tesirini celbetmek adına” hiçbir işlerini besmelesiz bırakmama hususunda gösterdikleri hassasiyeti şu cümlelerle ifade etmiştir.

			“Bil ki: Her şahıs için bâtınında ‘kün’ emrinden bir kuvvet mevcuttur. Yani bu kuvvet, bir şeye bir kimsenin ‘ol’ dediği zaman o şeyin derhâl oluvermesinden ibarettir. Fakat bu kuvvet şahsın zâhirinde yoktur. Şahsın zâhirinde olan şey sadece mutat olan fiilden ibarettir. Fakat cennette ehl-i cennet için zikri geçen bu kuvvet mevcuttur. Sonra bu kuvvet ricalullahtan bazı kimselere dünya hayatının zâhirinde dahi ihsan edilmiştir. Bunlardan bir kısmı bu kuvveti ahzedip onunla tasarruf ederler. Ve bunların bir kısmı da bu kuvvet kendilerine verildiği hâlde onunla tasarruf etmezler. İşte bu kısım, üdeba-yı ilahiye denilen taifedir. Sadece bunlar işlediklerini şeytanın müşareketinden kurtarmak için daima ‘bismillahirrahmânirrahîm’ ile işlerler. Ve bu kimseler Hak Teâlâ ile sebepleri, ef’âl-i ilahiyyeye müşârik tutmaktan bu suretle daima salim kalırlar. Onun için bu kimselerin besmelesiz bir işleri yoktur. Vallahu a’lem.” (İbn’ül-Arabî, Mârifet Kitabı)

			Bu anlamda insanın, “bütün esma-yı hüsnanın ifade ettiği manalarla bütün sıfât-ı kemaliyeye, bililtizam delalet eden” (Mesnevî-i Nuriye) “Allah” lafza-yı celalini her işin başında besmeleyle zikretmesi; sebeplerin tesirsizliğini bilip, her türlü şahsi havl ve kuvvet vehminden sıyrılarak tam tevhide ermesi ve Cenâb-ı Hakk’ın halifesi ünvanıyla, varlığın yaratılış gayesi ve neticesiyle tam uyumu yakalaması anlamına gelmektedir.

			Her Hayırlı İşin Başı

			Bu sebeple insanın “bismillah” kelamını her hayrın başında zikri; gayesi esma-yı ilahiyi, dolayısıyla Cenâb-ı Hakk’ı bildirmek ve tanıttırmak olan varlığın hakikatiyle buluşmak ve bütünleşmek adına bir gerekliliktir. Bu hâlin kesintisiz devamı adına da insanın her işinin başında besmele-i şerifeyi zikretmesi gerekmektedir.

			Zaten Resûl-i Ekrem (aleyhissalâtü vesselam) Efendimiz, “Besmele ile başlanmayan her mühim işin bereketsiz olacağını ve devam etmeyip güdük kalacağını”5 açıkça ifade etmiştir.

			Evet; “Hem cismani ihtiyaç gibi, manevi hâcât dahi muhteliftir. Bazısına insan her nefes muhtaç olur; cisme hava, ruha Hû gibi. Bazısına her saat, bismillah gibi ve hâkezâ...” (On Dokuzuncu Mektup)

			Bu cihetle insanın “bismillah” kelamını her meselesinde zikretmesi; varlığın yaratılış gayesi mesabesindeki emanet rütbesini bihakkın taşıdığının ve hilafet vazifesini bitamamiha eda ettiğinin ispatı olduğu gibi, Hakk’a intisabını ilan ve tecdid-i biat manasını da taşımaktadır.

			“Bismillahirrahmanirrahim cümlesi, arşı ferşe bağlayan ve kâinatı ışıklandıran ve her dakika herkes ona muhtaç olan öyle bir hakikattir ki milyonlar defa tekrar edilse yine ihtiyaç vardır. Değil yalnız ekmek gibi her gün, belki hava ve ziya gibi her dakika ona ihtiyaç ve iştiyak vardır.” (Yirmi Beşinci Söz)

			Bu surette besmeleyi devamlı bir surette istimal eden insan, yeryüzünde semadan kopuk bir arzlı olmaktan çıkıp, semanın hilafet payesiyle serfiraz aziz bir yaver-i kerim seviyesine yükselmektedir.

			“Bismillahirrahmanirrahim yukarıdan nüzul ile semere-i kâinat ve âlemin nüsha-yı musağğarası olan insana ucu dayanıyor. Ferşi arşa bağlar. İnsani arşa çıkmaya bir yol olur.” (On Dördüncü Lem’a)

			Bu Kelam Güneş Gibidir

			Risale-i Nur’da Kur’ani varlık anlayışını işaretleyen bu ilk cümleyi takip eden ikinci cümlede “Biz dahi onunla başlarız.” yerine “Ona başlarız.” denmesi de dikkat çekicidir.

			“Bu kelam, güneş gibidir. Yani güneş başkalarını gösterdiği gibi, kendini de gösterir; başka bir güneşe ihtiyaç bırakmaz. ‘Bismillah’ başkalarına yaptığı vazifeyi, kendisine de yapıyor, ikinci bir ‘bismillah’ daha lazım değildir.” (İşârâtü’l-İ’câz) ifadesinden de anlaşılacağı üzere besmelenin diğer ayetlerin okunmasına vesile olmasından önce, evvelen ve bizzat kendisinin bir ayet olması söz konusudur.

			Evet, “Bismillah öyle müstakil bir nurdur ki bu nur, hiçbir şeye bağlı değildir.” (İşârâtü’l-İ’caz)

			Sonuç olarak; varlık özü itibarıyla hayırdır ve bu hayırdan maksat Cenâb-ı Hakk’ın bilinmesidir. Bu hakikat en kâmil biçimde Hz. Muhammed’de (aleyhissalâtü vesselam) tecelli etmiş; insan ise hilafet ve emanet vazifesiyle bu ilahi gayeye hizmet etmekle mükellef kılınmıştır. Arş ile yeryüzünü bağlayan evrensel bir hakikat olan besmele, mümin için sebeplerin üstünde doğrudan Allah’a intisap etmekle, sınırsız bir kuvvet ve bereket kapısını açmaktadır. Bu sırrı ifade eden Birinci Söz Risalesi de her işe besmele ile başlamanın ehemmiyetinden öte; bir ayet olarak besmelenin ve kâinatın besmelesi mesabesindeki insanın tefsirini konu almaktadır.

			Cenâb-ı Hak bizleri, Resûlü’ne (aleyhissalâtü vesselam) uymakla, bu intisap sırrına mazhar olan kulları cümlesine ilhak eylesin. Âmîn.

			

			
				
					4	İbn Mâce, Nikâh 19

				

				
					5	İbn Mâce, Nikâh 19

				

			

		


		
			ÜÇÜNCÜ BÖLÜM

			Nefsen Bilmek

			“Nefsini bilen Rabbini bilir.” (Sehl İbni Abdullah)

			Bil ey nefsim,

			Kur’an-ı Hakim’in ilk emri, “Oku!” olduğu gibi onun nurani tefsiri olan Sözler’deki ilk emrin de “Bil ey nefsim!” olması dikkat çekicidir. Zaten okumak, bilmeye yönelik bir faaliyetin adıdır. Bu anlamda Risale-i Nur’un ilk emrinin Kur’an’ın ilk emriyle irtibatlı olduğu söylenebilir.

			Oku Emrinden Murat

			İlahi emirleri en iyi anlayan ve en mükemmel şekilde uygulayan Al­lah Resûlü (aleyhüsselatu vesselam) olduğu gibi; ilk ilahi emir olan “oku” emrini en kâmil manada anlayıp, yerine getiren de yine o Zat (aley­hüs­se­latu vesselem) olmuştur. Ancak bu ayetin ilk muhatabı olan Al­lah Resûlü’nün yirmi üç senelik nübüvvet hayatında ümmiyetini gidermeye yönelik kitabi bir okuma faaliyetine giriştiğini göstermek müm­kün değildir. Hatta Hudeybiye anlaşması sırasında “Resûlullah” ifa­de­sinin silinmesi talebi karşısında Hz. Ali’ye “Göster ben sileyim.” demesi gibi vakalar, ümmiliğini hayatı boyunca iradi olarak muhafaza ettiğini göstermektedir.

			“Ben okuma bilmem” diyen Allah Resûlü’ne, “Yaratan Rabbinin adıyla oku!” (Alak, 96/1) denilmek suretiyle, yalnızca Kur’an’ı okuyup insanları uyarması değil; aynı zamanda yaratılışı da okuması talim edilmiştir. Rab ismiyle hitap edilmesi, gerek yaratılışın gerekse de yaratılışı okuma faaliyetinin, tekâmüle yönelik şefkatli bir terbiye s
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