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Bu yazinin amaci alimlerin takva hakkinda yaptigi uzun acgiklamalara deginmek degil, Risale-i Nur'daki izahlara isaret
edip “latife-i Rabbaniye”nin takvasi olarak ifade olunan “misahedullah” terkibine dikkat ¢cekmektir.

Risale-i Nur'da latife-i Rabbaniye

GIRiS

Alemde her biri kudret, rahmet ve hikmet eseri sayisiz fiilleriyle konusan Yaraticinin kendisine muhatap sectigi insana
“kelam” sifatindan gelen konusmasi olan Kur'an-1 Hakim; ana mesajlarini iman, risalet, ahiret, adalet, ibadet, itaat,
hamd, tesbih, zikir, stkdir, sabir, amel-i salih, istigfar, ihsan, ihlas gibi anahtar kelimeler ve kavramlar (izerinden
yansitiyor. Bu kavramlardan birisi de “takva”dir. Takva kelimesinin tirevleriyle birlikte Kur'an'da 285 ayette gegmesi
bunun ne kadar 6nemli oldugu gérmeye yetiyor. Nitekim Fatiha’dan sonra ilk sure olan Bakara’nin basinda, Kur'an'in
takva sahipleri (muttakiler) icin hidayet vesilesi oldugu belirtiliyor; ardindan bu kimselerin 6zellikleri; a) gayba iman
etmek, b) namazi ikamet etmek, c) kendilerine rizik olarak verilenlerden infakta bulunmak, d) Hz. Peygamber'e ve
onceki peygamberlere indirilenlere inanmak, e) ahireti kesin sekilde tasdik etmek biciminde siralaniyor. Kur'an'in diger
ayetlerinde takvanin mahiyeti, icerigi, takvayi kusanan insanlarin elde edecekleri sonuclar... hakkinda ¢ok genis
aciklamalar yapiliyor. Kur'an’in Kur'an’dan sonra en blyuk tefsiri olan hadislerde de Resul-i Ekrem (asm) takva
konusunda zengin bilgiler paylasiyor, Ummetini takvayi elde etmeye davet ediyor, tesvikte bulunuyor.

TAKVA KAVRAMI

Takva kelimesi s6zllkte “korumak, korunmak, sakinmak, kacinmak, saygi géstermek anlamlarindaki “vikaye” kokinden
geliyor. Alimler ayet ve hadislerdeki zengin kullanimi dikkate alarak kavrami genis bir yelpazede tanimliyorlar. Bunlar
arasinda en yaygin tanimlardan birisi su: “Allah’in emirlerine uyma ve yasaklarindan kacinma konusunda azami
hassasiyet gostermek”. Bu yazinin amaci alimlerin takva hakkinda yaptigi uzun agiklamalara deginmek degil, Risale-i
Nur'daki izahlara isaret edip “latife-i Rabbaniye”nin takvasi olarak ifade olunan “muisahedullah” terkibine dikkat
cekmektir.
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Kur'an-1 Hakim'in manevi tefsiri olan Risale-i Nur, Kur'an'in diger temel konulari ve kavramlari gibi “takva” ile ilgili olarak
da muhtelif yerlerde cok 6nemli aciklamalara yer vermistir. Bazi yerlerde; a) isim tasrih etmeksizin kavrami mana olarak
diger aciklamalar icinde yedirmis, b) bazen yaygin tanima isaret etmis, Nur talebelerini takvada terakki etmeleri icin
tesvikte bulunmus, c) bazen de -tecdit fonksiyonuna uygun olarak- kapsamli bir tanim ortaya koymustur. ilkinin érnegi
Besinci S6z'dur. Mellif burada Risalenin basina takva ile ilgili olarak, “Suphesiz Allah takvaya sarilanlar ve iyilik
yapanlarla beraberdir” (Nahl 16/128) ayetini almis, ardindan “Namaz kilmak ve bulylk ginahlar islememek ne derece
hakiki bir vazife-i insaniye ve ne kadar fitri, miinasip bir netice-i hilkat-1 beseriye oldugunu gérmek istersen...” diyerek iki
sayfalik bir izah yapmistir. Bu suretle muellif takvayi; a) “namaz kilmak ve blyuk gunahlari islememek” seklinde ele
almis, b) bu anlamda takvanin insanin insaniyetine ve yaratilis gayesine en uygun bir anlayis ve tutum oldugunu dile
getirmistir (Sozler, istanbul 2020, s. 22-24).

ikinci sikka érnek ise Risale-i Nur miellifinin takriben 1940’larda kaleme aldigi ve basina “Bu mektup gayet
ehemmiyetlidir” notunu koydugu mektubundaki beyanlaridir. Miellif séyle diyor bu mektupta: “Bugiinlerde Kur'an-i
Hakim’in nazarinda imandan sonra en ziyade esas tutulan takva ve amel-i salih esaslarini dusindim. Takva
“menhiyattan ve glinahlardan ictinap etmek”; ve amel-i salih, “emir dairesinde hareket ve hayrat kazanmaktir”
(Kastamonu Lahikasi, istanbul 2020, s. 114, Mektup no: 97). Gériildigi gibi miellif burada da takvayi “yasaklardan ve
gunahlardan kacinmak” seklinde tanimlamis, mektubun devam eden kisimlarinda, icinde bulunulan zamanda tahribat ve
menfi cereyanlarin dehsetlendigi, buna karsi takvanin en bliyiik esas oldugunu, bdyle bir zamanda farzlari yapan ve
kebireleri yani blylk glinahlar islemeyenin kurtulacagini ifade etmistir. Ayrica takva ile salih amel arasindaki iliskiye
temas etmis, takvanin icinde ayni zamanda salih amel bulundugunu aciklamistir (A.g.e., s. 114-115).

TAKVANIN KAPSAMI

Uclinciisiine érnek ise kavramin kapsamina dair yapilan su yaklasimdir: “Vicdanin anasir-i erbaasi ve ruhun dért havassi
olan irade, zihin, his, latife-i Rabbaniye; her birinin bir gayati’l gayati var. iradenin ibadetullahtir. Zihnin marifetullahtir.
Hissin muhabbetullahtir. Latifenin misahedetullahtir. Takva denilen ibadet-i kamile dérdiinii tazammun eder.” Mellif bu
s6zU, son cimledeki “takva denilen” kaydi yerine “ibadet-i kamile” ifadesini kullanarak ilk defa -bugunkl anlami
itibariyle- “Yiksek islam Akademisi” demek olan Darii'l-hikmeti’l-islamiye’de aza oldugu 1919 veya 1920’lerde kaleme
aldigr Suaat-1 Marifetli’'n-nebi isimli eserinde séylemistir. Daha sonra kardesinin oglu Abdurrahman tarafindan “tertip
edilen” ve “Hutbe-i Samiye’nin ikinci Zeylinin ikinci Kismi” basligiyla yer alan Hakikat Cekirdekleri'ne,- miiellifin tashihi
ile eklenmistir (Suaat [Eski Said Dénemi Eserleri icinde], istanbul 2017, s. 389; Hakikat Cekirdekleri, a.g.e. icinde, s.
450). Gorlldugu tzere muellif burada takvanin kapsamini alabildigince genisletmis, onu “ibadet-i kamile” (mikemmel
ibadet) ile 6zdeslestirmistir. Vicdanin dort unsuru ve ruhun dort hassasi olarak; a) irade, b) zihin, c) his, d) latife-i
Rabbaniye'yi saymis, takvanin bunlarin her birerinin gayati’l-gayatina yani en nihai yaratilis maksadina uygun tavir
almalari oldugunu séylemistir. Bu cercevede takvanin; a) irade acisindan Allah’a ibadet, b) zihin acisindan Allah’i tanima
yani marifetullah, c) his acisindan Allah’i sevme yani muhabbetullah, d) latife-i Rabbaniye acisindan misahedullah yani
Allah’t miisahede oldugunu belirtmistir.

IRADE-IBADET iLiSKiSi

Bakildiginda, bu kapsamli tarifin ilkini teskil eden “irade-ibadet” iliskisi kolayca anlasilabilir gériniyor. Zira insan
kendisine verilen “tercih 6zelligi” ile, elbette kendisini yaratani tasdik edip iman edecek ve imanin geregi olarak ibadette
bulunacaktir. iradenin temel fonksiyonu budur ya da bu olmak gerektir. Bunu yapmadidi takdirde insan ya nefsine ya da
masivaya tazimde bulunmus olacaktir. Tarifin ikinci bilesenini teskil eden “zihin-marifetullah” iliskisi de belli oranda acik
gorunayor. CUnkl insanin disiinme, anlama, sonuglar ¢ikarma yetisini ifade eden “zihin” hem fiziki alemdeki tecelliyati
okuyarak hem uluhiyete ait vahiydeki hakikatleri distnerek Allah’i tanimaya, Onu isim ve sifatlariyla bilmeye
calisacaktir, calismalidir. Aksi halde islevini yerine getirmemis olacaktir. Uclincii bilesen olan “his-muhabbetullah” iliskisi
de malum gibi gérinlyor. Zira insanin his diinyasinin daha dogrusu kalbinin merkezi “muhabbet”tir. Allah ise kainattaki
eserlerinin sahitlik ettigi Gzere “mutlak cemal”, “mutlak kemal” sahibidir. Kalp cemal ve kemali zati dolayisiyla sever. O
halde hissin en biylk islevi mutlak cemal ve kemal sahibi olan Allah’i sevmesidir. Bu kapsamli tanimda son bilesen
olarak zikrolunan “latife-i Rabbaniye-miisahedetullah” iliskisi ise (zerinde durmayi gerektiren bir mahiyet tasimaktadir.
Zira ilk bakista hem “latife-i Rabbaniye” hem de diinya satlarinda “misahedetullah” tabiri kapali gibi gdriinmektedir.



LATIFE-i RABBANIYE

insanin maddi, biyolojik ve fiziki varligi yaninda manevi, psikolojik ve rihi varhiginin bulundugu muhakkaktir. Bagka bir
ifadeyle insan beden-ruh entegrasyonuna dayali bir hayatin sahibi olup, mesela 6limle ruh bedenden ayrildiktan sonra
beden et ve kemik yiginindan ibaret kalmaktadir. Kur'an insanin manevi varligini ifade etmek Uzere ruh, kalp, fuad,
nefis, liib (elbab) gibi degisik kelimeler kullanir. islam felsefesi ve islam tasavvufunda konuyla ilgili genis izahlar ortaya
konulmus, 6zellikle tasavvuf ehli insani insan yapan 6zellikleri “letaif-i ruhaniyye” terimiyle agiklamistir. Sézliikte “ince,
hemen fark edilmeyen sey” anlamina gelen latife (cogulu letaif) “ifade edilemeyen, ibarelere aktarilmayacak kadar ince
olan mana ve hakikatler” demektir (Kasant, Istilahatii's-s(fiyye, Kahire 1992, s. 91). Ekoller arasinda birtakim farkhliklar
bulunmakla beraber genel olarak tasavvuf, insanin hakikatini olusturan cevhere “latife-i Rabbaniye” veya “ruh-1 menf(h”
(iflenen ruh) adini vermistir (Osman Tirer, “Latife”, DA, XXVII, 110). Naksibendiligin Miiceddidiye kolu ise insanda besi
“halk alemi”ne, besi “emir alemi”ne ait olmak lzere on latife (letaif-i asere) bulundugunu ifade etmistir. Buna goére hava,
su, toprak, ates ve nefis halk alemine; kalp, ruh, sir, hafa ve ahfa ise emir alemine ait latifelerdir. Diger taraftan islam
filozoflari insandaki gérme, isitme, tatma, koklama ve dokunma duyularini “havass-1 hamse” olarak zikretmis, bazilar
buna “bes zahiri duygu” demis, bazi tasniflerde ise batini hisler (havass-1 batina) kalbe bagl bes duyu biciminde
tanimlanarak “hayal, akil, hafiza, vehim ve mutasarrifa” olarak siralanmistir.

IDRAK EDILMESI EN GUC SIR

Nazarf tasavvuf acisindan ister emir aleminden gelen latifeler olarak ister havass-1 batina olarak sayilsin bes 6zellikten
birisi olan “kalp” ilk latife olup, ruh ile nefis arasinda tavassut eden bir cevher bazen de genel anlamda “latife-i
Rabbaniye” seklinde de anilmistir. Kur'an’da acikca “Allah’in emrinden oldugu” (isra 17/85) ve “ilahi bir nefha” oldugu
belirtilen “ruh” (Hicr 15/29) ise ikinci latife olup ask, cezbe, (ins ve muhabbetin merkezi olarak beyan edilmistir. Uciincii
latife olan “sir” yine tasavvufta “suurda gizli olan “mana”, dordinci latife olan “hafi/hafa” sirrin sirri, besinci latife olan
“ahfa” da gizlinin de gizlisi olup idrak edilmesi en gii¢ olan sir anlaminda kullanilmistir (isa Celik, “Tasavvuf

Terminolojisinde Letaif-i Ruhaniye”, Marife, Konya, 2009, yil: IX, sy. 2, s. 87-101).

Bu aciklamalar cercevesinde metne donlllrse, Said Nursi'nin ilk bakista “latife-i Rabbaniye"yi kalp anlaminda kullandigi
disinulebilir; ancak onun namazdan bahsederken nefsine sdyledigi “hane-i cismimde senin arkadaslarin olan kalbimin
gidasi, ruhumun ab-1 hayati ve latife-i Rabbaniye’'min hava-yi nesimi...” ifadesine bakildiginda (S6zler, s. 252-253) bu
terimi kalpten ayri olarak zikrettigi anlasilir. O halde burada bu latifeden maksat ya tasavvufta iclinci latife olarak
sayilan “sir"dir; zira sir tasavvufta “kalbe konulmus, miisahedenin mahalli olan latife” diye tanimlanmistir (isa Celik,
a.g.mk., s. 97), yahut da insandaki en ince latife olarak ifade olunan “ahfa”dir. Zira ahfanin zikrinin kisiyi imanda hakka'l-
yakin makaminin hakikatine erdirecegi belirtilmistir (a.g. mk., s. 102). Diger taraftan bazi yorumlarda s6z( edilen
latifelerin ayni latifenin mertebelere gore degisen isimleri oldugu, bazi mertebelerde ona kalp, beseri kayitlardan azade
oldugunda ruh, safligi artinca sir, daha da kemale erince hafi/hafa dendigi, hatta cogunlugun géristniin de bu oldugu
kaydedilmistir (Osman Tiirer, “Letaif-i Hamse”, DIA, XXVII, s. 143).

Sonug olarak bitin bunlar dikkate alindiginda Risale-i Nur'da “latife-i Rabbaniye” nin “kalbin en ince duygusu” olarak
anlasilabilecegini sdylemek mimk{ndar.

MUSAHEDETULLAH

S6zlik anlami bakimindan misahede “gérmek, sahit olmak” demek olup miisahedetullah “Allah’t gérmek ve Allah’a
sahitlik etmek” anlamina gelmektedir. Ancak tasavvufi bir terim olan misahedetullah “Allah’in (zatini degil) zuhur ve
tecellilerini gérmek” manasindadir. Zira Allah maddi bir varlik olmadigi, sinirlari bulunmadigi icin zati bakimindan
dinyada g6z ile gérmeye konu olamaz (ahirette miuminlerin rlyet-i ilahiyeye mazhariyeti ayri bir husustur). Tasavvuf
ehline gére “miisahede” Allah’i beden g6z ile degil kalp gozi ile gérmektir. Nitekim Resul-i Ekrem’in (asm) “ihsan”|
tanimlarken “ihsan, Allah’i gériiyor gibi ibadet etmendir, son Onu gérmiiyorsan da O seni gériyor” (Mislim, iman, 1)
buyurmasi buna isarettir. Miisahede imanda “yakin” mertebesine ulasmanin bir sonucu olup cesitli mertebeleri vardir.
En Ust mertebesi kalbin butin varliklarda Allah’t misahede etmesi, battn varliklar da Onunla misahede etmesidir.
Misahede “kalp” ile ilgili, mikasefe “sir” ile ilgili, “muayene” goz ile ilgili 1stilahlardir (Abdilmin'im el-Hifni, el-



Mevs(atl’'s-s(fiyye, Kahire 2003, s. 956).

RISALE-i NUR'UN OZGUNLUGU

nou

Her ne kadar burada giindeme getirilen “latife”, “latife-i Rabbaniye”, “misahede” gibi terimler nazari tasavvufun
istilahlari ise de bunlarin ifade ettigi hakikatlerin Kur'ani temelleri oldugu muhakkaktir. Mesela latife Kur'an’da yer alan
ve insanin manevi yonlerine isaret eden kavramlarla ilgili oldugu gibi “mlsahede” hadiste zikrolunan “ihsan” kavramiyla
dogrudan baglantilidir. Risale-i Nur Kur’ani temelleri oldugu icin tasavvufa ait kavramlara yer vermekle beraber, bunlari
Risale-i Nur'un kendi anlam ve us(l btlinligu iginde ele almakta, muhatabi bu kavramlar lizerinden tasavvufun kendine
has mecrasina sokmamaktadir. Mesela tasavvuf yukarida bahsi gecen kalp, ruh, sir, hafa ve ahfa icin bedende yer
belirlemis, bu latifelerin fonksiyonunu icra edebilmesi icin kisinin “seyr-i siiluk” adi verilen 6zel bir siirece girmesini sart
kosmusken Risale-i Nur béyle bir usdl énermemistir. Dolayisiyla Risale-i Nur ne tasavvuf kaynagdi ne islam felsefesine ait
kaynak olmayip 6zgln, kendine has, Kur'ani us(li takip eden (¢lnki Kur'an tasavvufta oldugu (izere seyr-i siiluka davet
etmez) manevi bir Kur'an tefsiridir. Miellifin bizzat ifade ettigi Gzere Risale-i Nur ne kelam ve felsefi eserler gibi sadece
aklin ayagdi ile ne de tasavvufi eserler gibi kalp ve kesfin ayadiyla hareket etmiyor. “Belki aklin ve kalbin imtizaciyla ruh
ve sair letaifin teaviini ayagiyla hareket ederek evc-i alaya ucar...” (Kastamonu Lahikasi, 4. Mektup, s. 15).

KUDRET, iLiM, RAHMETi HIKMET

Risale-i Nur'un kendi us(li icinde kalbin yahut kalbin en ince duygusunun misahedullahi gerceklestirmesine gelince, -
bu, ayr bir yazinin konusu olmakla beraber, uzaktan isaret etmek gerekirse- kiiciiglinden biiyigiine, zerrelerden
gezegenlere kadar bltiin varliga “mana-yi harfiyle” yani Yapicisi adina bakma, her bir seyde goriinen 6zelliklerin Allah’in
isimlerinin tecellisini oldugunu aklen derk etme, duygular bakimindan hissetme, bu suretle imanda bir cesit “suhtda”
ulasma seklinde olur. Nitekim bdyle bir egitimi miellifin kendi tecriibesinden yansitan Ayeti’l-kiibra’daki, “iste su
yolcumuz bu dért hakikati miisahede etmekle, vahdaniyet-i ilahiyeyi “suh(id” derecesinde bildi, imani parladi” (Sualar,
istanbul 2020, s. 136) ifadesi buna delalet etmektedir. Biraz daha somutlastirarak ifade etmek gerekirse, nasil ki giinesin
yansimalarini géren bir kimse bu yansimalarin gokteki glinese delalet ettigini anlar yahut glinesin sualarindan aklen ve
hissen glinese intikal ederse, Risale-i Nur mahlukatta gérulen kudret, ilim, rahmeti hikmet... gibi 6zelliklerin Zat-|
Akdes'in kudretini, ilmini, rahmetini, hikmetini gésterdigini anlar, hissiyati ile bunun yasar, bir bakima Onu gériyormus
gibi bir iman seviyesine ulasir (6rnek olarak bk. Sézler, On Dérdiincl S6z, s. 157-157).

Sonug olarak Risale-i Nur Kur'an'in temel kavramlarindan olan “takva”yi hem yaygin anlayisa gore tanimlamis hem onun
kapsamini insanin irade, zihin, his ve latife-yi Rabbaniye gibi bitin varligini icine alacak sekilde genisleterek sunmustur.
Bu sunumda iradenin takvasinin ibadet, zihnin takvasinin marifetullah, hissin takvasinin muhabbetullah, latife-i
Rabbaniye’nin takvasinin misahedetullah oldugunu dile getirmistir. Ote yandan bunu dillendirirken tasavvufun da
kullandigi 1stilahlara yer verdigi halde muhataplari tasavvuf berzahina girmeye mecbur birakmamis, vahyin isiginda akli
ve kalbi tatmin edecek Kur'ani bir usdl takip etmistir.



