Bediizzaman Said Nursi'nin Tasavvuf Degerlendirmesi
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Bediiizzaman Said Nursi, islami calismalarin dilden felsefe ve mistisizme kadar uzanan hemen hemen tiim konularina
vakif dnde gelen ilim ehlinden biriydi.Yazilar, kaleminin derinligini ve zekasinin keskinligini ortaya koymaktadir. Kendi
zamaninin ve bugiiniin entelektlel ve manevi hayati icin ilham kaynadi teskil ettigi gorilen fikirleri onun bagimsiz bir
islam disuniri ve alimi oldugunu isbat eder. Nursi tarafindan formile edilen herhangi bir fikir, hepsi de siiphesiz onu
cok derinden etkilemis bulunan hayati, karakteri, cevresi ve ortamiyla irtibatli bir sekilde calisiimalidir. Dolayisiyla, onun
islam mistisizmine dair diistincesinin muvafik bir anlatimini sunacak herhangi bir tesebbis, ilk dnce, tarihsel eserler
Isiginda onun arka planinin bastan basa incelenmesini; ve sonra, tim yazilarinin tam bir tetkikini gerektirir.

0, Kur'an ve Sinnetten beslenen tiim tasavvuf ekollerine cok hiirmetli bir tavir takinmis olsa da, onlardan higbirini temsil
etmemektedir. Onun icin 6nemli olan, ister istemez belirli bir tasavvuf tarikine girmek degil; bundan ziyade, hakikatlere
erismektir. Bu hususu, imam Rabbani ve Miiceddid-i Elf-i Sani olarak bilinen-onun ayrica Naksibendf tarikatinin
kahramani ve glinesi diye tarif ettigi-Seyh Ahmed Sirhindi'nin (971/1563-1034/1624) en dikkate deder s6zlerinden birini
iktibas ederek temellendirmistir: “Hakaik-1 imaniyeden bir tek meselenin inkisafi ve vuzuhu, benim indimde binler ezvak
ve keramata mireccahtir.”1 Ayni zamanda, Nursi, yine Sirhindi tarafindan belirtilmis bulunan su gercegi de teslim eder:
“Hem bUtiln tarikatlarin gayesi ve neticesi, hakaik-1 imaniyenin inkisafi ve vuzuhudur.”?2

Hakikate erismek icin bir yol ariyor oldugu eski giinlerinde, teess(fle belirttigi Gzere, zor zamanlar geciriyordu. “Gafil
kafasi”na muthis darbeler inmekteydi. Bu dayaniimaz durum onu, kacinilmaz bir vakia olarak “6lim haktir” gercegini
dislinmeye sevketti. Bu psikolojik hastaligini tedavi edecek bir yol ve bir kurtarici arayisi icinde bir tereddit donemi
gecirdi. O vaziyette iken, Seyh Geylani'nin Futuhu’l-Gayb ve Seyh Sirhindi'nin Mektubat adli eserleriyle tefe’ll etti. Bu
son kitabin tefe’lilinde, Mirza Bedilizzaman’a hitab eden bir giristen sonra, imam Rabbani’nin asagida zikredecegimiz
tavsiyesini gordi (Nursi'yi hayrete sevkeden husus, biitln kitapta Bedilizzaman kelimesinin yalniz iki yerde bulunmasi
ve ikisinde de babasinin adi olarak Mirza’'nin gecmesidir): “Tevhid-i kible et. Yani birini Ustad tut, arkasindan git,
baskasiyla mesgul olma.”3 Bu irsad sayesinde, Nursi ruhunu bulundugu sasakalmis, mitehayyir durumdan kurtardi ve
bdylece, kalbi en sonunda su hak noktada huzur ve tatmin buldu: Tasavvuf tariklerinin en ytice mursidi ve tiim
ustadlarinin menba 1 Kur'an’dir. Hakiki tevhid-i kible bunda olur. Dahasi, belirttigi gibi, hepsi Kur'an'dan gelen o Sozler
veya Nurlar, yalniz akla ait ve akildan ibaret meseleler degil, ayni zamanda kalb ve ruha da hitab eden meselelerdir.
Dolayisiyla, herhangi bir dizeyde hakikati derketmek isteyenler, ilk dnce ve en basta tam bir dikkatle birlikte ihlas ve
halis bir niyetle ona muracaat etmelidirler.

Nursi’'nin, iki muazzam eseri olan Soézler ve Mektubat'in her tarafina yayilmis bulundugu gérilen, mistik yola iliskin
degisik konulara dair tafsilath mizakeresinden hareketle, benim yapici-dinamik bir tasavvuf (constructive-dynamic
tasavvuf) diye adlandirdigim seyi teskil edebilen hususun isiginda, birkag 6nemli prensibi gikartabiliriz.
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ik olarak, tasavvuf, tarikat, velayet ve sufi tarikinde manevi yolculuk (seyr-i siil(ik), Nursi’ye gére, genel kabul gérmiis
nosyonlardir, ve her biri kendi icinde, sezgi ve ilhama mazhar olan ehl-i zevk ve kesf’ in eserlerinde genis bir sekilde tarif
edilen kudsf bir hakikati barindirmaktadir. Onun kendine 6zgli berrak tanimlamasiyla, tasavvuf ve tarikat-sayet daha
teknik anlamda kullanilirsa, yani, bir kurum olarak-“ulvi bir sirr-1 insani” ve bir “kemal-i beseri”dir; ve onun baslica hedefi
ve maksadi marifet'tir ve Hz. Muhammed'in miracinin gélgesinde kalb ayagiyla bir manevi yolculuk (seyr-i stl{k-u
ruhani) neticesinde imanin hakikatlerine zevki (sezgisel), half (fiil), ve bir derece suhudi olarak imanin ve Kur'an'in
hakikatlerine mazhariyettir.4 Diger bir deyisle, tasavvuf insani en sonunda Kur'an’da beyan edilen hakikatlerin
tecellisine ulastiran uzun bir manevi yolda seyahat ettirerek kemale ulastirmayi hedefler. Bu seyahat, Nursi’nin tarif
ettigi Gzere, “kainatin hadsiz hakikatinin tecellisinin cekirdegi ve merkezi” olan kalb vasitasiyla gerceklesir. Bir anlamda,
insani kainattaki herseyi icinde barindiran bir indeks” (fihriste-i camia) yapan kalbdir. “Mikrokozmos” (alem-i sagir)
kavramini cagristiran “fihriste-i camia,” tasavvuf ehli arasinda yaygin bir sekilde kullanilan ve esasen Ali ibn Ebi Talib’e
atfedilen bir kavramdir. Ve o kalbin Fatiri insanin kalbini islettirmesini ve bilkuvve tavirdan bilfiil vaziyetine ¢ikarmasini
ister. O dyle irade ettigi icin, kalbin, akil gibi, manevi seyahat esnasinda ancak Allah’t anma (zikr-i ilahf) vasitasi olarak
islettirilmesi gerekmektedir; ta ki, iman hakikatlerine tevecciih etsin.

Kalbin mistik yolda gidebilmesi icin, Nursi, Allah’i zikretmenin yanisira tefekklrii de ekler. Onun icin, bu iki unsur, manevi
(ruhant) terakkinin anahtaridirlar. Clinki onlar, ahiret icin tasidiklari sinirsiz faydalarindan baska, diinyada huzura
kavusmanin da kaynagidirlar. Dahasi, onlar toplum hayatinin dagdagasindan ve agir yiiklerinden bunalan, bu ylizden
lcra koselerde yalniz bir hayat yasamak isteyen insanlara ezeli bir teselli ve insiyet kazandirir. Sehir veya cemaat
hayati icindeki sosyal toplantilar bile sonsuza dek strecek bir tGnsiyet, dostluk ve teselli veremez, ancak ve ancak gegici
bir avunma temin edebilir. O halde der Said Nursi, bu arzu ve tercih edilmeyen sartlar dahilinde yasayan insanlar, hakiki
teselliyi, ciddi tnsiyet ve alakayi, gercek zevki Allah'i zikir ve tefekkiirde bulurlar. Béylece, yalniz olmadiklarini, Allah’in
her yerde hazir oldugunu, ve hayatin yalniz Allah’la anlamli oldugunu gercekten anlarlar.

Nibivvetle velayet arasinda asli bir bag vardir; biri digerinin miitemmimi, tamamlayicisi olarak goziikmektedir. Nursi'ye
gore, “Velayet, bir hiiccet-i risalettir; tarikat bir blrhan-i seriattir.”5 Dahasi, velayet, nibivvet tarafindan teblig olunan
sirlar yUkli iman hakikatlerini, kalbin tefekklr(i ve ruhun sezgisi vasitasiyla aynelyakin derecesinde idrak etmekle
kalmaz, hepsini tasdik de eder. Yine velayet ve tarikat, niibiivvetin ve seriatin bir delili ve hiicceti olurlarken, islam’in
kemal sirrini ve onun nurlarina ulastiran vasitalari sunarlar; ki, her ikisi, insanlik icin terakki kaynagi (maden-i terakkiyat)
ve feyz pinarinin basidirlar (medar-1 tefeyy(izat).6 Daha da 6tesi, hususan tarikat, mihim ve ulvi degerlerinden ve
maneVi sonuglarindan baska, islam alemi icerisinde uhuvvet ve kardesligin giiclendirilmesinin en etkili vasitasi olarak
hizmet gérmektedir.

Nursi, diger tarafta, sahabelerle velilerin mevkilerine iliskin sorulardan birine cevap verirken, ilk olarak sunu gosterir:
Ehl-i Slnnet ve'l-Cemaat arasinda, sahabelerin, Peygamberden sonraki tiim insanlardan Ustiin oldugu hususunda bir
icma vardir ve bunu izah sadedinde Ug¢ hikmetli aciklama sunulmaktadir. Ben yalniz birini belirtmek istiyorum. Zira bu,
konumuzla dogrudan ilgilidir. Bu hususi agiklamada, Nursi, mutasavviflarin cok derin anlamlar ytklu dilini kullanarak,
Peygambere sahabe olmayi, yani sohbet-i nebeviyeye katilmayi en basta iksire benzetir:

“Sohbet-i nebeviye Oyle bir iksirdir ki, bir dakikada ona mazhar bir zat, senelerle seyr U stliika mukabil hakikatin
envarina mazhar olur. Clinki; sohbette insibag ve in’'ikas vardir. Malumdur ki, in'ikas ve tebaiyyetle, o N{r-i A’zam-|
NubUvvetle beraber en azim bir mertebeye cikabilir. Nasil ki, bir sultanin hizmetkari ve onun tebaiyyeti ile, 6yle bir
mevkiye cikar ki, bir sah cikamaz. iste su sirdandir ki, en biiyiik veliler sahabe derecesine cikamiyorlar. Hatta Celaleddin-
i StyQtt gibi, uyanik iken, cok defa sohbet-i nebeviyeye mazhar olan veliler, Resul-i Ekrem (a.s.m.) ile yakazaten
gorisseler ve su alemde sohbetine miserref olsalar, yine sahabeye yetisemiyorlar. Clink(i; sahabelerin sohbeti,
Niblvvet-i Ahmediye (a.s.m.) ndriyle, yani Nebi olarak onunla sohbet ediyorlar. Evliyalar ise, vefat-1 Nebeviden sonra
Reslil-i Ekrem Aleyhissalatu Vesselam’i gérmeleri, velayet-i Ahmediye (a.s.m.) nlriyle sohbettir. Demek Res(l-i Ekrem
Aleyhissalatu Vesselam’in onlarin nazarlarina temessiil ve tezahlr etmesi, velayet-i Ahmediye (a.s.m.) cihetindedir;
NUbivvet itibariyla degil. Madem 6yledir; niblivvet derecesi velayet derecesinden ne kadar yliksek ise, o iki sohbet de o
derece tefavit etmek lazim gelir.”7

Bu bakimdan, Nursi’ye gbre, Peygamberin sahabelerinin tim velilere Ustlinligli hem Peygamberin essiz vazifesi, hem de



onun ulvi sahsiyeti cihetiyledir. Bu, yukarida iktibas ettigimiz metnin takip eden satirlarinda daha acik bir bicimde
vurgulanir.

Tasavvufun sebeb-i viicudunu ve dnemini bdyle beli§g ve muhkem bir sekilde ortaya koyduktan sonra, Nursi, kendini
manen tarikata karsi daima dismanlik gésteren belirli insanlarin olumsuz tavirlarina cevap vermekle yikimli gordr. Bu
kabil insanlar arasinda, bilhassa iki grubu hedef alir: Onun, tasavvufun tenvir edici nurlarina kérliklerinden dolayi sapkin
firkalar (firak-1 dalle) diye isimlendirdigi firkalari iceren ilk grup, elinden geldiginde tasavvufun red ve inkari cihetine
gitmistir. Bunu yaparken, yalniz kendilerini bu 6nemli yoldan mahrum etmekle kalmamis, baskalarinin da mahrumiyetine
sebep olmuslardir. Yine de, Nursi'nin asil alakadar oldugu ve rikkatine dokunan grup, bu grup degildir; ¢ciinki onlarin
kendi korliiklerinin bir sonucu olarak tasavvufu red ve inkarina kalkismalari bir derece anlasilabilir. Bununla birlikte, asil
elem veren, veya bizatihi onun ifade ettigi (izere, “en ziyade medar-i teessiif” olan grup, miinhasiran Ehl-i Slinnet ve'l-
Cemaate mensup belli insanlardir. Bu cemaat icerisinde Nurst iki grubu digerlerinden ayirir. Bunlardan birini yalniz lafza
veya zahire bakmakla yetinen zahiri ulema, digerini bir kism “gafil ehl-i siyaset” olusturur. Her iki grup da, tarikat
mensuplari arasinda gliya goérdukleri, dinin emirlerinin tatbiki noktasindaki suiistimalleri ve hatalari ve bazi ehl-i tarikin
Ehl-i Stinnet itikadina muvafik dismeyen gorislerini bahane ederek bu mihim ilham kaynagini ve ab-1 hayati kapatmak
ve tahrip etmek icin ellerinden geldigince calismaktadirlar. Her haliikarda, hatasiz ve kusursuz meslekler, mesrebler cok
az bulunur; dolayisiyla der Nursi, hiirmet duyulan bir mlntesibi tarafindan islenen bir kusura bakarak belli bir tarikati
yargilamak insafsizlik olacaktir. Kaldi ki, boylesi hatalar ve yanlislar ekseriya tarikatin Gstadlar veya o tarikatin adab ve
usulline tami tamina yapismis muridler tarafindan degil, gercek anlamda stilik etmemis durumdaki ehil olmayan acemi
insanlarca islenmektedir.8 O halde, yanlis bir surette tarikat nami verilmis bulunan belli gruplarin ve kesimlerin
davraniglariyla ilgili kétl ve cirkin hallerden dolayi tasavvuf tariki suclu gdsterilemez; gercekte onlar seriatin sinirlarinin
cok otesine dismektedirler. Bu bakimdan, hususi bir “tarikat”in yanlisinin diger tiim tasavvuf ekollerini kapsar sekilde
genellestirilemeyecegi, bunun acik bir yanls oldugu ortadadir.

Bir sonraki adimda, Nursi tasavvuf tarikinin daha deruni boyutlarini ve psikolojik mertebelerini tahlile baslar. En basta,
tasavvuf tarikindeki bir manevi seyahate girismenin ¢ok sirlar yikli ve cok kiymetli olmakla beraber cok dar ve tehlikeli
oldugunu kaydeder. Onun bu hadsiz zorluklarindan dolayi, o yolda siiltk edenler bazan bogulur, bazan zararl diser,
bazan doner baskalarini yoldan c¢ikarir. Hepsinden éte, bu yol uzun, dar ve ¢ok tehlikeler yukli bir yoldur.

Bu noktada, daha evvelki tasavvuf seyhlerinin geleneksel doktrinlerini siki sikiya takip eden Nursf, tasavvuf tarikine
intisap etmis bir mistigin psikolojik seyahatini (stllk) iki istikamet dahilinde 6zetler. Diger bir deyisle, mistik yolculuk,
Nursi'nin nazarinda, iki sekilde gerceklestirilebilir:

(i) seyr-i enflst (dikey yolculuk; “ic alemi seyr”),
(ii) seyr-i afaki (yatay yolculuk; “kainati seyr”).

ilk mesrebde, mistik yolculuk nefisten veya eneden baslar. Salik, zahiri ve harici gerceklikten géziinii ceker, miinhasiran
kalbe yonelir. Burada mistik enaniyeti deler gecer, kalbinden bir yol acar, dylece hakikati bulur. Sonra, afaki aleme
déner, o vakit afaki nurani gorlr. Seyrini tamamladiktan sonra, mistigin kendi i¢ dliinyasinda veya nefsinde gordiigu
hakikat, daha genis bir dairede diinyada da gorln(r. Bu, Nursi’nin dedigi gibi, Allah’i icten gizlice anma, yani “zikr-i hafi”
usulliin(i tatbik edenlerin yoludur. Bu usuliin en 6nemli esasi su (icli formiilde yatmaktadir: enaniyeti kirmak, diinyevi
ihtiraslari (hevayi) terketmek, ve asi nefsi (k6tiligli emreden nefsi, nefs-i emmareyi) 6ldirmek.9

ikinci yola, yani yatay yolculuga, seyr-i afakiye gelince; mistik yolculuguna harici diinyadan baslar, ve orada Allah’in
Guizel isimlerinin (Esma-i Hisna-i ilahiye) tecellilerini gordiikten sonra, kendi i¢ diinyasina, yani bu tecellilerin nurlarinin
klclk bir 6lcekte gorindiigl kalbine doner. Bu asamada, kalb “ayine-i Samed,” yani hersey O’'na mutlak anlamda
muhtac olup O hicbir seye muhtac olmayan Zat'i bildiren ve tanitan bir ayna oldugunu gorir; boylece mistik aradigi
maksada erismis olur.

Nursi'nin islam’a dair topyekiin kavrayisi icinde, tasavvuf ciincl sirayi alir. Eger siralamayi belirtmek gerekiyorsa, ilk
olarak Kur'an ve ikinci olarak Peygamberin Stnnetinden sonra gelir. Tasavvufa veya tarikata girmeden 6nce, insan
kendini ebedi saadete ulastiracak yegane yol olan iman acisindan emniyet ve muhafaza altina almalidir. Oyle ki, ona



gore, Seyh Abdulkadir-i Geylant (Gavs-1 A’zam olarak bilinir, Kadirf tarikatinin kurucusu, 470/1077-561/1166), Sah-i
Naksibend (Muhammed Bahalddin Naksibend, Naksibendi tarikatinin kurucusu, 6l. 791/1389) ve imam-1 Rabbani gibi
biyiik sufi Gistadlar eger buglin yasiyor olsaydilar, tim gayretlerini ve calismalarini iman hakikatlerinin ve islam
esaslarinin tahkim ve takviyesine sarfedeceklerdi. Clink( ebedi saadetin kaynadi ve medari onlardir. Tasavvuf tarikine
girmeksizin cennete giden sayisiz insan oldugu halde, imansiz cennete giren yoktur. Bu noktada, tasavvuf insanin o
olmadan da yasayabilecegi bir meyve hitkkmiinde oldugu halde, islam insanin onsuz asla yasayamayacadi temel bir gida
olan ekmek gibidir.10 Eskiden, bir insan kirk giinlik, hatta bazan kirk yillik bir seyr-i ruhant ile ancak iman hakikatlerine
vasll olabilirken, simdi, Nursi’ye gére, Allah’in rahmetiyle insani bu hakikatlere kirk dakikada eristiren bir yol varsa, ona
karsi lakayd kalmamak gerekmektedir.11 Kendisinin tasavvuf dersi verip vermediginin sual konusu edildigi diger bir
yerde, su mealde bir cevap vermektedir: “Zaruri ve elzem olan islam’dir; zaman tarikat zamani degil.”12 Bu baglamda,
tasavvuf dersi veriyor ve bir tarikat kuruyor olmakla itham edildiginde, daima hakikat ve imanla alakadar oldugu
cevabini vermesi de zikredilebilir.13

Naksibendt tarikatinin insanin doért seyi, diinyayi, ahireti (ukba), varligi (hesti) ve terk etme fiilini terketmesi (terk-i terk)
veya bunlardan vazgecmesi seklindeki bir disturunu mitalaa ederken, daha sonralari Vahdet-i Vicud ve Vahdet-i Suhud
gibi sair tasavvuf doktrinlerine karsi kendi orijinal tasavvuf doktrininin temel taslarini teskil edecek olan su dért sey
hatirina gelecektir: fakr-1 mutlak, acz-i mutlak, stkr-0 mutlak ve sevk-i mutlak.14

Nursi'ye gore, her hak er veya gec Kadir-i Mutlak olan Allah’a ulastirir; ve tim gercek ve hak yollar, Allah’a ulastirma
noktasindaki seyrinin uzunlugu veya kisaligi bir yana, niha 1 olarak Kur'an’dan gikarilmistir. Bu, bir yolun, usuliinii ve
irsadini Kur'an’dan almasi dlclisiinde hak ve kabule mazhar oldugu anlamina gelecektir. Nursi’nin kendi yolunu
ilgilendirdigi cihetten bakilirsa, bu yolun bitiin vasitalar Kur'an'a dayalidir, ve bu yol digerlerine gére nisbeten kisa ve
daha selametlidir. Onun tariki, dort terakki mertebesini ihtiva eder. Baslangi¢c noktasi olarak acz vardir. Ardindan, fakra
ve sefkate dair iki ara mertebeden gecilir. Ve son olarak, tefekkdr ile zirveye erisilir. Her bir mertebe, Nursi tarafindan,
Allah’in ayni bir isim ve sifatina, ayri bir vechine eristiren bagimsiz bir yol olarak da mitalaa edilmistir. Mesela, acz onun
herseyi kusatan muhabbetine; fakr kiillf rahmetine; sefkat Onun mutlak sefkatine; ve tefekkiir herseyi kapsayan
hikmetine eristirir. Dort asamasi, dort “hatve”si bulunan bu tarik, Nursi’nin gdsterdigi gibi, diger tasavvuf tariklerinden;
yani, mesela, on mertebesi bulunan ve Allah’ zikrin gizlice, icten ifa edilmesini 6ngoérdligu icin hafi tarikler diye
karakterize edilen tariklerden veyahut boyle yapmak yerine aciktan aciga zikri esas tutan ve bu ylzden cehri tarikler
diye bilinen, yedi mertebeyi iceren tariklerden ayrilir. Kendi tarikinin bu farkhihi§indan dolayi, Nursi onun bir tasavvuf
tarikati olmadigini, fakat esasen insanin Allah’a karsi aczini, fakrini ve kusurunu gérmesi ve géstermesini hedefleyen bir
hakikat ve seriatin bir ifade tarzi oldugunu distnur.

Nursi’'nin orijinal yolu, daha dnce belirtildigi gibi, menseini ve esasini Kur'an'dan almistir ve sebatla terakkiye vesile
olacak dort adimi atarak ilerler. Bu dort adimin her biri, kisaca su sekilde aciklanabilir:

ilk adimda, salikin “tezkiye-i nefs etmeyin,”15 yani nefislerinizi temiz cikarmaya calismayin ayetini ihlasla kendini oldugu
gibi gdérmeye, oldugundan daha yiksek gérmemeye calisarak kavramasi gerekmektedir. Clink{, Bedilizzaman’in
soyledigi gibi, insan, cibilliyeti ve fitrati itibariyla daima zatini sevmeye ve kendini medh U sena etmeye meyillidir. Belki
evvela ve bizzat, baska hicbir seyi degil, kendini sever; o kadar cok sever ki, onu adeta hata ve kusurlardan beri gérmek
ister, ve bu ylzden nefsini ona ibadet edercesine, kayitsiz-sartsiz savunur. Nitekim, Kur'an, “Gérdidn mu hevasini
kendisine ilah edineni?”16 ayetiyle bu duruma beyan etmektedir. insanin kendini béyle élciisiiz bir sekilde yiiceltmesi
ise, yalniz kendisine glivenmesine ve baska herseyi nefsine feda etmesine yol acar. Bu yiizden, salikin yapmasi gereken
ilk sey, acz ve zaafini tam anlamiyla idrake ¢alismasidir.

ikinci adimda, insanin aklen ve kalben Allah’in varliginin suurunda olmaya devam ederek kendinin farkinda olmayi
surdirmesi istenir. Su ayet bununla ilgilidir: “O kimseler gibi olmayin ki, Allah’i unutmuslar; Allah da onlari kendilerine
unutturmustur.”17 Diger bir ifadeyle, insanin Allah’i unutmasi, Nursi’'nin yorumladigi Gizere, insanin kendini, ve hatta bir
dereceye kadar kendi nefsini ve nefsaniligini unutmasina yol acar. Bu sekilde, ne zaman kiilfet ve zahmet gorse, mesela
6lumu gorse, Uzerine almaz, kendisi icin disinmez, baskasina verir; ve ne zaman bir zevk ve haz s6zkonusu olsa, tam
tersine Gstiine alir ve ilk 6nce kendisini distindr. insan, esasen kendi kotiliigi emreden nefsinden (nefs-i emmare) sudur
eden bdyle bir kot aliskanliktan ancak daima Allah’t hatirlayarak kurtulabilir.



Uciincii adimda, salik en milkemmel Varlik, Fatir-1 Ziilkemal karsisinda kendi kusurunu gérmeye baslar. Uzerinde
gorlnen batdn glzel nitelikleri Allah’a ve batln kusur ve noksanlari kendisine hamlederek, nefs-i emmaresinin
taleplerine tabi olmadan davranmaya calisir. Nitekim, su dyet bunu 6gretmektedir: “Sana isabet eden her ne iyilik varsa,
Allah’'tandir; sana isabet eden her ne kotllik varsa, nefsindendir...”18 Bu mertebede, salik Allah’a sirekli sikreder, ve
kendisini dvmek yerine, tam anlamiyla mitevazi bir hayat yasamaya baslar; o kadar ki, Nursi'nin acik bir sekilde ifade
ettigi gibi, “kemalini kemalsizlikte, kudretini aczde, ve ginasini fakrde”19 bulur.

Salik, Kur'an'in su meshur “Allah’in vechi haric hersey helaka gidicidir”20 ayetinde sakli bulunan hikmeti tam olarak
kavramaya baslayinca yolculugunu tamamlar. Bu cok derin anlamlar yikli dayetin tam olarak anlasiimasi, Nursi'ye gore,
insani esyanin zahirine bakip aldanmaktan kurtaracak, ve bdylece onun esyay! asil vecihleri ve hakikatlariyla gérmesi
kolaylasacaktir. Diger bir deyisle, bir sey, onun bildirdigi Gzere, iki vecheye sahiptir. Biri kendine bakan mana-yi ismi
vechesi, digeri o seyin Yaraticisina bakan vechesi olan mana-yi harfidir. ilk vechesinde, o sey fanidir, mefkuddur,
hadistir, ve madumdur. Fakat, ikinci vechesinde, Allah’in isimlerini yansitan bir ayna gibidir; ve bu anlamda, hem bir
sahid, hem de sahid olunan, yani meshuddur, ve ayni zamanda hem viicud ahibidir (mevcud), hem de viicud sahibi
oldugunun farkindadir (vacid).21 Bu mertebede bir kisi enaniyetini tamamen birakacak, ve dolayisiyla tim mevcudati
Allah’a izafe etmeye muktedir olacaktir. Ve bunun yanisira, son olarak sunu goérecektir: Viicudu Kendinden olan Zat-I
Vacib('l-Vicud'un isimlerinin tecellisine bir ayna oldugu élciide, sonsuz bir viicud kazanmaktadir.22

Ozetlemek gerekirse, bizatihi Nursi’nin cizdigi ve yiriidigi yol, yukarida kisaca anahatlariyla sunuldugu gibi, tamamen
Kur'an’a dayanir ve sair meshur tasavvuf tariklerine nisbetle daha kisa, daha genis, daha selametli ve daha evrenseldir.
Bu yol kisadir, ciinkl yalnizca dért mertebeden olusmaktadir. Daha selametlidir, ¢inki vecd halinde séylenen
muvazenesiz sdézlere (satahat) ve nefsin insani sok edici ifadelerine asla acik kapi birakmaz; ve bundan da 6tesi,
kusurunu, fakrini ve eksikliginin idrakinde olan nefis, onun icin konulmus sinirlarin 6tesine gecmeye kalkisamaz.23

Nursi'nin manevi tarikinin en carpici 6zelligi, gérdigim kadariyla, bir seyi yukarida zikredilen iki veche igerisinde bir
ayirima tabi tutmasinda yatmaktadir-bu ayrimi yaklasik olarak olgusal (phenomenal; mana-yi ismf) ve varolussal (viicudi,
existential; mana-yi harfi) sekline getirebilirim. Nursi'nin kendine 6zgl tasavvufi yolunu, Gazali’'nin genel kabul gérmus
tasavvufuna biyik dlciide yaklastiran bu ayirmdir. Bunun beraberinde, onu ibn Arabi’'nin Vahdet-i Viicud’undan
kesinkes ayri ve farkli kildigi kadar; bu ekole bir cevap hikmindeki, kendisinin en ziyade hiirmet ettigi Gstadi Ahmed
Sirhindi'nin de bir mensubu olarak bilindigi mistik diisiince ekoliinden, yani Vadet-i Suhud’dan kesinlikle ve keskin bir
sekilde onu ayri ve farkh kilan, yine bu ayinmdir.

Nursi’nin eksenini Kur'an'in teskil ettigi tasavvufi yolunda yolculuga baslamayi tercih eden bir kisi, Vahdet-i Vicud
okulunun aksine, kainati “La mevcude illa Hi/Ondan baska hicbir mevcud yok” diye hilkmetmeye mecbur kalacak
derecede tam bir adem olarak tahayyl etmeye mecbur kalmaz. Ayni sekilde, Vahdet-i Suhud mesleginde gidenlerin
hikmi olan “La meshude illa Hi/Ondan baska sahid olunan yoktur” demeye mecbur kalacak sekilde kainati “nisyan-i
mutlak hapsi”ne atmaya da ihtiya¢ duymaz. Her iki gorus, kainatin ona gore gercek olarak mitalaa edildigi ve hig de
muhayyel (hayali) gérilmedigi Kur'an’in 6gretisiyle ihtilafa dismektedir.24 Yahut, bunu Nursi'nin bir seyin varolussal
anlamiyla (mana-yi harfi) anlasiimasi gerektigi prensibi baglaminda ele alacak olursak, Kur'an'in gdsterdigi gercegin ta
kendisine teslim olma noktasina gelmis oluruz; yani, kainatta varolan her seyin gercekten viicudu vardir ve onlar, somut
anlamda, Allah’in Giizel isimlerinin ve Sifatlarinin tecellilerini gésteren birer ayna vazifesi gérmektedirler.

Dahasi, varligin birligi, miintesipleri tarafindan en yiiksek makam olarak dls(nllyor ise de, Nursi'ye gore, aslinda en
dlsuk mertebeyi temsil eder,25 zira bu gorus esasen mevcudati micerret hayal (mere imagination) dlizeyine indirger;
ve bunu yaparken, ayni sekilde, Allah’in sifat ve isimlerinin tim tecellilerini-Kur’'an’da ve Peygamberin (a.s.m.)
Stnnetinde ders verilen hakikate zit bicimde-gélge-misal gerceklikler diizeyine disirir. Agikgasi, Zat-1 Vacibi'l-Vicud'un
Rahman, Rezzak, Halik, vs. gibi isimlerinin timi hakikaten ve fiilen onlarin iktiza ettigi fonksiyonlara muvafik bir tecelli
ve tezahUr mecraini gerektirirler. Bu isimlerin timu vardirlar ve gercektirler. Bunun yanisira, sahabeler ve Peygamberin
ailesinden gelen Ehl-i Beyt imamlari gibi seckin alimler “Esyanin hakikati veya gercek mahiyeti sabittir (Hakaiku'l-esyai
sabitetun)” ve “Cenab-1 Hakkin bltln esmasiyla hakiki bir surette tecelliyati var”26 diye muttefikan beyan ederek bu
hakikati glclendirmis, tahkim ve takviye etmislerdir.



Bununla birlikte, Nursf insanin su hususu aklina yerlestirmesi gerektigi uyarisinda bulunur: Kainat icindeki tiim mevcutlar
gercekten var oldugu halde, onlarin viicudu, Vacibl’'l-Viicud’'un viicuduna nisbeten gayet zayif, kararsiz ve karanlik bir
go6lgedir; fakat ne hayal, ne de vehim degildir. Cenab-1 Hak, Halik ismiyle onlara viicud vermekte ve o viicudu idame
ettirmektedir.27

Bunun yanisira, mutlak bicimde ve kesinlikle beseri idrakin 6tesinde olan Cenab-1 Hakk'in, ister gozle goriilen mevcudat
olsun, ister goriilmeyen, hicbir sey ile miisabeheti, benzerligi yoktur. Mevcudatla alakasi Halikiyettir. Halik ile mahlukati
arasindaki miinasebet, islam’in ele aldi§1 kadariyla, Nursi'nin ustalikla ortaya koydugu lizere, imanin, her biri miimkin
mevcutlarin varligini gerektiren alti esasina dayanir. Bu iman esaslari hicbir sekilde hayale veya hayali varliklara
dayandirilamaz. Bu ylizden, varligin veya suhudun birligiyle garkolmus biri, yani vecd halindeki bir Vahdet-i Viicud veya
Vahdet-i Suhud ehli, bu istigrak ve sekr aleminden icinde yasadigimiz su aleme doniip sahv ve itidale kavustuklarinda,
onceki vahdet halini terk etmelidirler; aksi takdirde, hakikatin ziddina hareket etmeleri mimkindr.28

Bu sebepten dolayi, Nurst Vahdet-i Vicud ehlinin “Heme Ost” (Hersey O’dur) ifadesini, dikkatli ve itinali bir bigimde
kendi orijinal “Heme Ezost” (Hersey O’ndandir) kalibina sokarak déndsturir.29

Nursi'nin Vahdet-i Vicud hakkindaki degerlendirmesi, varligin birliginde garkolmus sufilerin gorislerine dair
yorumlarinda daha latif ve incelikli bir hal alir. Vahdet-i Viicud, Nursi'ye goére, hic sliphesiz cok dnemli bir mistik yol ve de
haldir. Ama yine de eksiktir ve hatta kimi zaman hatarli ve tehlikelidir. Buna ragmen, bu hale erisen insanlarin pek ¢ogu,
cezbe ve ezvakindan dolayi onu birakmak istemez; aksine, onun en yiksek mertebe oldugunu ileri sirerek, kendini
orada kalmakta hakli gériir. Bu insanlar, sair sufiler ve veliler gibi, hak ve hakikat ehlidir; ve 6zellikle istigrak ve sekr
halinde ince sirlara, latif hakikatlere sahit olurlar. Bununla birlikte, Nursi'nin ileri siirdiigu Uzere, bu hal icinde kaldiklari
muddetce, kesfiyatlarinda gérdikleri seyi yorumlayamazlar. Oysa istigrak ve sekr gerektirmeyen daha yiiksek bir
mertebede bulunan asfiya, kendilerini tam anlamiyla kontrol etmekte; neyi nerede ne anlamda kullanmasi gerektigini
cok iyi bilmektedir.30

Bundan da 6te, Nurst, biri uykuya dalan, digeri uyanik iki coban érnegiyle, yukarida belirtilen iki durum arasindaki farki
iyice aciklar. Uyanik olan, digerinin rlyasini hakikate tami tamina mutabik bir sekilde yorumlar; ¢iinkd, uykuya dalanin
aksine, fiziki dlinya (alem-i maddi) ile imajlar diinyasinin (alem-i misal) arasini ayirmaya muktedirdir.31 Benzer sekilde,
Vahdet-i Viicud ehli istigrak halinde iken maddi alemi andiran alem-i misalde o kadar ¢ok latif misale sahit olur ki, sekr
ve istigrak halinden cikip ayildiginda ve uyandiginda, bu miisahedelerini tamamen eski istigrak halinde miisahede ettigi
sekilde anlatabilir, hatta bu sekilde yazabilir. Bununla birlikte, bu iki alem arasindaki dengeyi tutturma noktasindaki
eksikliklerinden dolayi, bunlar manevi alemin misallerini maddi alemin mevcutlariyla suursuz bicimde birbirine
karistirirlar. Bu sebeptendir ki, suhud mertebeleri, Nursi’nin acikladigi Gizere, gayba iman mertebesine nisbetle cok
asagida kalir. Acik konusmak gerekirse, ehl-i suhudun tim sezgileri, kesfiyati, miisahedeleri ve zevkleri, veraset-i
nublvvet ehli olan, Kur'an’a ve vahye dayanan asfiya (sekr haline dismeden hakikata muhatap olan veliler) ve
muhakkikinin (tahkik ehli olan gercek alimler) iman hakikatlerine dair hiikkimlerine ¢ok uzaktir; onlara yetisemez.
Kisacasl, butiin mistik haller, kesifler, zevkler ve misahedeler Kur'an ve Siinnet mizaniyla tartiimaldir.32

Sonug olarak, Nursi’nin genelde kendi tasavvuf anlayisinin ve 6zelde Vahdet-i Viicud hakkindaki degerlendirmesinin bir
hayli yeni oldugu, Kur'an'in 6ziinden ve ruhundan ilham aldigi ve onun Ahmed Sirhindi gibi 6ncl ve mijdecilerinin ele
aldigi baglam icerisinde kavramlastirildigi hikmiini serdedebiliriz. Bununla birlikte, onun asil hedefi, dncekilerin yaptig
gibi, kendine 6zgl bir tasavvuf teorisi kurmak degildir. Bu ylizden de, fikirleri diger sufi yazarlarda gérmeye alisik
oldugumuz tiirden, belli bir eserde konuyu belli bir yerden alip inceden inceye isleyerek belli bir yere gétirme tarzinda
degildir; bilakis bu fikirler, tim eserlerinin degisik yerlerine serpistirilmis vaziyettedir. Bdyle kiliguk bir kusuru olmakla
birlikte, onun orijinalligi, bilhassa sufi tariklerin gercek yerini Kur'an ve Siinneti mihenk tutarak belirleme noktasindaki ve
bir de masivaya, yani Allah’tan gayri tiim mevcutlara varolus hususunda hayali ve vehmi degil, gercek bir mevki
vermesindeki orijinalligi kesinlikle takdir edilmesi ve kiymeti bilinmesi gereken bir tutum olarak karsimizda durmaktadir.
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