
Özet
“Allah’ın Hz. Muhammed ile gönderdiği değerlerin benimsenip haya-

ta taşınmasıyla, kişi ve toplum bazında güven ve huzurun yaşandığı Resu-
lullah dönemi” olarak tanımlanan Asr-ı Saadet kavramı, özünde İslâm’ın 
dünya ve ahiret saadetini temin eden bir din olduğu vurgusuna dayanmak-
tadır. İslâm’dan önce “asr-ı cehalet” ya da “câhiliye dönemi” olarak adlandı-
rılan şirk ve zulüm dönemi Hz. Muhammed (asm)’ın İlahi değerleri hayata 
taşımasıyla tevhid ve adalet dönemine dönüşerek “asr-ı saadet” adıyla anıl-
mıştır. “Dijital çağ, bilgi çağı, global çağ” gibi isimlerle adlandırılan içinde 
yaşadığımız çağ, gerçekte günümüz insanının hayatını kolaylaştırıcı büyük 
imkanlara sahip olmasına rağmen fert, aile ve toplum hayatı bazında bü-
yük sorunları içinde barındırmaktadır. İnanç sahasında yaşanan problem-
ler, sosyal-siyasi ve ekonomik hayata ilişkin yaşanan problemler Asr-ı Saa-
det değerlerinin yeniden yaşanabilme imkanlarını gündeme getirmektedir. 
Bu noktada İslâm’ın çağımızdaki en gür sesi olan Risale-i Nur’un “küresel 
bir saadet” programı olduğu düşünülebilir. Bu çalışmada Risale-i Nur’dan 
yola çıkılarak küresel bir Asr-ı Saadet’in imkanları ortaya konulmaktadır.

Anahtar Kelimeler: Asr-ı Saadet, Cahiliye, İman, Tevhid, Sünnet, 
Ahlâk, Adalet, Şura
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Abstract
The concept of Age of Bliss, which is defined as "the period in which 

trust and peace are experienced on the basis of individuals and society, by 
adopting and carrying the values that Allah sent with His Holiness Mu-
hammad into life" is based on the emphasis that Islam is a religion that 
provides happiness in the world and the hereafter. The period of polythe-
ism and cruelty, which is called the "Age of Ignorance" or "the period of ig-
norance" to express the period before Islam, turned into a period of Tawhid 
and Justice and is called "the age of happiness" after the Prophet Muham-
mad (pbuh) brought the divine values to life. Our age, which is called with 
names such as "digital age, information age, global age", has great oppor-
tunities to facilitate the life of today's people, but also contains big prob-
lems in individual, family and social life. Problems experienced in the field 
of belief, problems related to social-political and economic life bring up the 
possibilities of re-living the values of Age of Bliss. At this point, it can be 
thought that Risale-i Nur, the loudest voice of Islam in our age, is a "global 
happiness" program. In this study, starting from the Risale-i Nur, the pos-
sibilities of a global Age of Bliss are investigated.

Keywords: Age of Bliss, Ignorance, Faith, Tawhid, Sunnah, Morality, 
Justice, Council

10 B
A

H
A

R
 / 

20
21



11B
A

H
A

R
 / 

20
21

“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. Cin ve insin en parlak saadeti ve en tatlı nime-
ti, o marifetullah içindeki muhabbetullahtır. Ve ruh-u beşer için en hâlis sürur 
ve kalb-i insan için en sâfi sevinç, o muhabbetullah içindeki lezzet-i ruhaniye-
dir.” (Said Nursi)

I. “ASR-I SAADET” KAVRAMI
Terkip olarak Kur’an’ı Kerim ve hadis-i şeriflerde açıkça yer almamak-

la birlikte, buna işaret eden bazı naslardan hareketle, daha çok Küçük Asya 
toplulukları tarafından kullanılmış olan “asr-ı saadet” kavramı; yüzyıl, dö-
nem, çağ mânâsındaki “asr” kelimesi ile huzur, mutluluk, memnuniyet anla-
mındaki “saadet” kelimesinden oluşan bir tamlama olup sözlük anlamı iti-
bariyle “huzur dönemi” anlamına gelmektedir. Terim olarak ise “Allah’ın 
Hz. Muhammed ile gönderdiği değerlerin benimsenip hayata taşınmasıy-
la, kişi ve toplum bazında güven ve huzurun yaşandığı Resulullah dönemi” 
olarak tanımlanmaktadır. Bazı araştırmacılar bu döneme Hulefâ-yı Râşidîn 
devrini de katmaktadır(1).

Terkibin ne zaman, nasıl ve kimler tarafından kavramlaştırıldığı bilin-
memekle beraber, bir hadiste yer alan “çağların en hayırlısı benim yaşadı-
ğım çağdır…”(2) ifadesinin bu terkibin kavramlaştırılmasında belirleyici rol 
oynadığı anlaşılmaktadır. Zira nübüvvet zincirinde son halkayı teşkil eden 
Hz. Muhammed (asm) enbiyanın efdali olduğuna göre onun bizzat yaşayıp 
insanları irşat ettiği devrin de en üstün ve en hayırlı dönem olduğu izahtan 
vâreste kabul edilmelidir.

İslâm’ı “saadet” kelimesiyle birlikte almaya ya da anlamaya gelince, bu-
nun esaslı bir arkaplânı olduğu muhakkaktır. Sözlükte benzer anlamlar-
la birlikte, esas olarak “mutluluk” demek olan bu kelimenin zıddı “şekâvet” 
olup bahtsızlık, huzursuzluk anlamına gelmektedir(3). Nitekim Kur’an-ı 
Kerim’de, kıyamette sonra hesaba çekilmek üzere insanlar bir araya geti-
rildiğinde kimilerinin “saîd” yani mutlu, kimlerinin “şakî” yani mutsuz ola-
cakları ifade edildikten sonra, “Mutsuz olanlara gelince, onlar cehennem-
dedirler. Onların orada şiddetli bir soluyuşları vardır. Onlar gökler ve yer 
durdukça orada ebedi kalacaklardır Ancak Rabbinin dilemesi başka. Şüp-
hesiz Rabbin istediğini yapandır. Saîd yani mutlu olanlara gelince, gökler ve 
yer durdukça onlar, içinde ebedi kalmak üzere cennettedirler. Ancak Rab-
binin dilemesi başka. Bu onlarda ardı arkası kesilmez bir lütuf olarak veril-
miştir” buyrulmaktadır(4).

İslâm’da saadet hem dünya hayatını hem de ahiret hayatını içine alan 
bir genişlikte ortaya konulmaktadır. Bu bağlamda Kur’an’da “hasene”, “fe-
lah”, “hayır”, “itminan”, “rızık” gibi kelimeler mutluluğu aynı genişlik ve 

1	 Bk. Abdülkerim Özaydın, “Asr-ı Saadet”, Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi (DİA), III, 501.
2	 Buharî, “Şehâdât”, 9.
3	 Isfehânî, el-Müfredât, “sa’d” md.
4	 Hûd 11/106-108.
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kapsamda ifade ederken; “fevz”, “necât”, “sürûr” gibi kelimeler de özellik-
le ebedî saadeti vurgulamak üzere zikredilmektedir. Mesela, çok meşhur bir 
duada müminlerin, “Rabbimiz! Bize dünyada iyilik ver, ahirette de iyilik ver 
ve bizi ateş azabından koru”(5), duasındaki “hasene” tam olarak mutluluk an-
lamına gelmemekle beraber, mutlulukla ilişkili bir kavram olarak zikrolun-
makta, müminlerin mutluluk vesilesi olan “hasene”yi yani iyiliği hem dünya 
hayatı hem de ahiret hayatı için istemelerine dikkat çekilmektedir. 

Esasında insan hem beden hem de duygulardan mürekkep bir varlık ol-
duğu için saadet ya da mutluluk diye anılan ‘keyfiyet’ insanın her iki yönüy-
le de ilgili olmak durumundadır. Bu bağlamda hem dünya ve ahiret saade-
tinden hem de özellikle ahiret saadetinden bahseden ayetlerde(6) insanın bu 
iki yönünün gözetildiği müşahede olunmaktadır. Mesela, Müminûn sure-
sinin başında, saadetle ilişkili bir kavram olarak “felah”tan söz edilirken sa-
yılan özellikler fert ya da insan topluluklarının hem bedenî ve ruhî yönüne 
hem de dünya ve ahiret hayatına yönelik “saadet” vesileleri içermektedir(7).

Gerek saadet kelimesi gerekse ilişkili diğer kelime ve kavramlar kul-
lanılarak Resulullah’ın (asm) hadislerinde de İslâm’ın bu yönüne temas 
eden çok sayıda rivayet bulunmaktadır. Mesela, bir hadiste, Resul-i Ek-
rem (asm) şöyle buyurmaktadır: “İnsanoğlunu saadete ulaştıran hususlar-
dan birisi onun Allah’ın her çeşit takdirine rıza göstermesidir. İnsanoğlu-
nu mutsuzluğa (şekâvet) sevk eden hususlardan birisi de onun ilahî takdire 
rıza göstermemesidir”(8). Başka bir hadiste de Allah Resulü (asm) şöyle bu-
yurmaktadır: “İki haslet vardır ki bunlar kimde bulunursa Allah o kişiyi 
‘şükredici’ ve ‘sabredici’ yazar; bunlar kimde bulunmazsa onları da şükredici 
ve sabredici yazmaz: Kim din hususunda kendinden üstün olana bakar da 
bu konuda ona uyarsa, dünya işlerinde de durumu kendisinden düşük ola-
na bakar ve kendisindeki ona olan üstünlük sebebiyle Allah’a hamd eder-
se, Allah o kişiyi şükredici ve sabredici yazar. Kim de din hususunda ken-
dinden aşağı olana, dünya işlerinde de durumu kendisinden yukarıda olana 
bakar da kendisinden olmayan şeylerden dolayı üzülürse Allah o kişiyi şük-
redici ve sabredici yazmaz”(9). Keza başka rivayetlerde de Resulullah (asm), 
istihare yapmayı, saliha bir eşe sahip olmayı, iyi komşu edinmeyi, kısmetine 
rıza göstermeyi, başkalarından ibret almayı, ömrünü hayırlı işlerle geçirme-
yi saadet vesilesi, bunların zıtlarını da şekâvet vesilesi olarak anmaktadır(10).

Görüldüğü gibi gerek Kur’an ayetlerinde gerekse Resulullah’ın (asm) 
hadislerinde saadet ya da saadetle ilişkili kelime ve kavramlar kullanılarak 
İslâm’ın dünya ve ahiret saadetini temin eden bir din olduğu açıkça ifade 
olunmaktadır. Dolayısıyla İslâm’ı tebliğ etmek ve onu yaşayarak ferdî, ailevî, 

5	 Bakara 2/201
6	 Bk. “Mutlulukla İlgili Ayetler”, www.kuranfihristi.net (erişim tarihi “24. 02. 2021).
7	 Bk. Mehmet Soysaldı, “Gerçek Mutluluğa Erişmenin Yolları”, web.firat.edu.tr (erişim tari-

hi 24. 02. 2021).
8	 Tirmizi, “Kader”, 15.
9	 Tirmizî, “Kıyâme”, 58.
10	 Geniş bilgi ve rivayetlerin kaynağı için bk. Adem Dölek, “Hadisler Işığında Mutluluğu 

Kazandıran Durumlardan Bazıları”, EÜSBED, 2012 (V), 1, s. 196-213.
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toplumsal hayata yansıtmakla görevli olan Peygamber’in yaşadığı dönemin 
böyle bir vasıfla anılması son derece makul görünmektedir. Şu kadar var ki 
-bu yazının konusu olmamakla beraber-, İslâm’da saadet ve mutluluk amaç 
değil, İslâm’ın yaşanmasıyla ortaya çıkan bir sonuç olduğu için ayetlerde na-
zarları sonuca çekmeye yönelik ifadelerden ziyade onun yaşanmasına yöne-
lik yaklaşımlar ağırlık teşkil etmektedir.

Diğer taraftan şuna da değinmek gerekir: Literatürde, Peygamber dö-
nemini ifade etmek üzere “Asr-ı Saadet” kavramı kadar yaygınlaşmamış 
olmakla beraber, söz konusu dönemi Kur’an bu asırda indiği için “asr-ı 
Kur’an”, Kur’an’ın bir ismi olması hasebiyle “asr-ı nûr”, yine Kur’anî maksa-
da telmihen “asr-ı hidayet” gibi isimlendirenler de bulunmaktadır. 

Son olarak burada Said Nursi’nin Asr-ı Saadet’e ilişkin birkaç açıklama-
sına da yer verelim. Nursi, Kur’an’ın mesajlarını “hakikat” kelimesiyle nite-
leyerek asr-ı saadeti “asr-ı hakikatbîn” olarak tanımlamaktadır(11). O bu su-
retle, söz konusu asırda sahabenin Hz. Muhammed’in Kur’an’la getirdiği 
ilahî hakikatleri adeta “görür gibi inanıp kabul ettiğine” dikkat çekmektedir. 
Başka bir ifadeyle Asr-ı Saadet sadece ilahî hakikatlerin geldiği ya da gön-
derildiği asır değil, bunların ashap tarafından “görüldüğü” yani azami ölçü-
de dikkate alındığı asır olarak tavsif olunmaktadır.

Said Nursi, Hz. Muhammed (asm)’ın risaletini temellendirirken de 
Asr-ı Saadet’i İslâm’ın hem inanç hem ahlâk alanında en temel prensip-
lerinden biri olan “sıdk” yani doğruluk kavramından yola çıkarak da “asr-ı 
sıdk” olarak da tasvir etmektedir(12). 

***

II. “ASR-I CEHÂLET” yahut CÂHİLİYE KAVRAMI
“Asr-ı Saadet” terkibinin zıddı “asr-ı cehâlet” veya kısaca “câhiliyye”dir. 

Sözlükte bilgisizlik anlamındaki “chl” kökünden gelen “câhil” bilgisiz de-
mek olup ism-i mensup veya mec’ûl mastar olarak “câhiliyye” de câhile ait, 
câhile mensup, câhilce mânâsındadır. Terim olarak ise câhiliye; Arap toplu-
munun İslâm’dan önceki dinî inanç, anlayış ve sosyal telakkilerini ifade et-
mektedir. Daha açık ifadeyle Asr-ı Saadet “Hz. Peygamber dönemi”, asr-ı 
cehâlet de “Arapların İslâm’dan önceki zihniyet ve yaşayışlarının câri oldu-
ğu devir” şeklinde tanımlanabilir(13).

Asr-ı cehâlet tarihsel olarak Hz. Muhammed’in ilk vahyi aldığı 610 yılı 
itibariyle ilk darbeyi yemiş ise de fiilî olarak, Kur’an’ın üçte ikisinin nâzil olup 
Medine’ye hicret sonrasında, ilahi mesajların hayatı inşa etmeye başlama-
sıyla birlikte kaybolmaya başlamış, ancak zihniyet olarak günümüze kadar 
intikal etmiştir. Bu nedenle söz konusu kavram Mekkî ayetlerde yer alma-
mış, Medine’de inzal olunan dört ayette zikrolunmuştur. Bu ayetlerin ilkin-
de, bazı münafıkların Allah hakkında yanlış kanaat içinde bulunduklarına 

11	 Said Nursi, Sözler, İstanbul 2020 (Yeni Asya Neşriyat), s. 321.
12	 Said Nursi, Sözler, s. 458.
13	 Bk. Mustafa Fayda, “Câhiliye”, DİA, VII, 17-19.
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işaret edilerek bunun “câhiliye zannı” olduğu belirtilmiş(14), ikincisinde Hz. 
Peygamber’in hanımlarına “ilk Câhiliye dönemi kadınları gibi açılıp-saçıl-
mayın” öğüdü verilerek uygunsuz kıyafet giymenin Câhiliye dönemi adeti 
olduğu ifade edilmiştir(15). Diğer bir ayette ise “hamiyyetü’l-cahiliyye” ter-
kibi kullanılarak İslâm’dan önceki dönemde müşrik Arap toplumunun zu-
lüm ve barbarlığa dayalı taassubu dile getirilmiştir(16). Son ayette de, “Onlar 
hâlâ Câhiliye döneminin hükmünü mü istiyorlar? Kesin olarak inanacak bir 
toplum için hükümranlığı Allah’tan daha güzel olan kim vardır?”(17) buyru-
larak Câhiliye dönemi idarî anlayışının haksızlık ve zulüm temelli olduğu-
na işaret edilmiştir.

Görüldüğü gibi ayet-i kerimelerde “câhiliye” kelimesi İslâm’dan önce-
ki dönemde hakim olan anlayış, gelenek ve zihniyet anlamında kullanıl-
maktadır. Kavram, Resulullah’ın hadislerinde de aynı muhteva içinde yer 
almaktadır. Mesela bir hadiste, “Ölünün arkasından yanaklarını döverek 
ağlayan, yaka-paçasını yırtan ve câhiliye davasına çağıran bizden değildir” 
buyrulmuştur(18). Başka bir hadiste ise “Ümmetimde şu dört şey Câhiliye 
kalıntısı olup insanlar bunları kolayca terk edemeyeceklerdir: Asaleti ile 
övünme, nesepleri kötüleme, yıldızlarla yağmur isteme, bağıra çağıra ölü-
lere yas tutma”(19) buyrulmuştur. Yine bir başka hadisinde Resul-i Ekrem 
(asm), “Câhiliye davasıyla hak talebinde bulunan bir kimse bizden değil-
dir” demiş(20), başka bir rivayette de sahabeden Ebû Zerr, diğer bir sahabî ile 
tartıştığında onu annesi dolayısıyla ayıplamış, konu şikayet olarak Resul-i 
Ekrem’e (asm) intikal edince, o (asm) da “Ey Ebû Zerr! Sen gerçekten ken-
dinde Câhiliye izleri bulunan bir adamsın” diye uyarmıştır(21).

Görüldüğü gibi hadislerde de “câhiliye” Arap toplumunda İslâm’dan ön-
ceki zihniyetin adı olarak zikrolunmaktadır. Kelimenin sözlükler ile ayet ve 
hadislerdeki kullanımlarını dikkate alarak araştırmacılar “asr-ı cehâlet”in ya 
da kısaca “Câhiliye”nin “bilgisizlik çağı” anlamından çok taassup, barbar-
lık, kural tanımazlık çağı anlamına geldiğini ifade etmişlerdir. Buna göre 
“Câhiliye”nin zıddı da “ilim” olmaktan ziyade “hilim” olup bu da metanet, 
güç, olgunluk, sükunet, karakter sağlamlığı gibi anlamlara gelmektedir. Do-
layısıyla “asr-ı cehâlet” barbarlık çağı, asr-ı saadet de barbarlığın sona erdi-
ği “hakkaniyet çağı” anlamı taşımaktadır(22).

Peki, Câhiliye döneminin fikir dünyası nasıldı? Başka bir ifadeyle 
Câhiliye döneminin inanç, anlayış ve toplum düzeni nasıl bir özellik taşı-
yordu? 

14	 Âl-i İmran 3/154.
15	 Ahzâb 33/33.
16	 Feth 48/26.
17	 Mâide 5/50.
18	 Buhari, “Cenâiz”, 36.
19	 Müslim, “Cenaiz”, 29.
20	 Buharî, “Cenâiz”, 39.
21	 Buhari, “Edeb”, 44.
22	 Bk. Mustafa Fayda, “Câhiliye”, DİA, VII, 17-18.
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Bu konuda gerek kaynaklardan gerek bölgede yapılan arkeolojik kazılar-
dan gerekse Kur’an ve sünnetteki açıklamalardan hareketle zengin bir malze-
me ortaya çıkmıştır. Bu malzemeyi ilgili literatüre havale ederek bir fikir ver-
mek üzere burada önce İbn Hişam’dan bir nakle yer vermek istiyoruz.

Tarih kaynaklarında nakledildiğine göre hem Câhiliye hem İslâm dö-
nemini görmüş olan Cafer b. Ebî Talib, Habeşistan’a hicret ettiğinde, kral 
Necâşî’nin soruları üzerine kendisine şöyle cevap vermiştir: “Ey Melik! Biz 
Câhiliye anlayışına sahip bir topluluk idik. (Allah’ı kabul etmekle beraber, 
aracı olduğunu düşündüğümüz) putlara tapardık. Ölmüş hayvan eti yerdik. 
Fuhuş yapardık. Akrabalık bağlarını gözetmez, komşuluk hukukuna ria-
yet etmezdik. Güçlü ve nüfuzlu olanlarımız zayıf olanlarımızı ezerdi. Son-
ra Allah bize soyunu, doğruluğunu, güvenirliğini ve namusunu bildiğimiz 
bir peygamber gönderdi. O bizi Allah’ın birliğini tanımaya ve ona ibadet 
etmeye davet etti. Bizim ve atalarımızın ağaç ve taştan yaptığımız putla-
ra tapmaktan, böylece Allah’a şirk koşmaktan uzaklaştırdı. Bize doğru söz-
lü olmayı, emanete riayet etmeyi, akrabalık bağlarını korumayı, komşularla 
güzel geçinmeyi, kan dökmekten vazgeçmeyi emretti (öğretti). Bizi fuhuş-
tan, yalan söylemekten, yetim malı yemekten, namuslu kadınlara iftira at-
maktan men etti. Bize bir olan Allah’a ibadet etmemizi emretti. Bize namaz 
kılmayı, oruç tutmayı ve zekat vermeyi bildirdi… Biz de ona iman ettik. 
Allah’tan getirdiği şeyleri tasdik ettik. Allah’a hiçbir şekilde şirk koşmadık. 
Onun (Allah’tan aldığı vahiy çerçevesinde) haram kıldığı şeyleri haram, he-
lal kıldığı şeyleri helal bildik…”(23).

Câhiliye dönemi hakkında birinci ağızdan bilgi veren bu nakilden son-
ra, toplumun inanç alanında sergilediği manzara ile sosyal hayata ilişkin an-
layış ve uygulamalarını müstakil çalışmalara bırakarak burada genel tespit 
olmak üzere şunları işaretleyebiliriz:

a) Câhiliye dönemi insanları yüce bir Yaratıcı fikrini kabul etmekle yani 
Allah’a inanmakla birlikte, ‘esnâm’, ‘evsân’, ‘ensâb’ adını verdikleri dikili taş-
ları ve putları aracı kılıyor, Allah’ın yanında bunlara da tazim gösteriyor-
lardı(24). Nitekim şu ayette Câhiliye toplumunun şirk içinde bulunduğu ga-
yet açık olarak ifade ediliyor: “And olsun, eğer onlara “Gökleri ve yeri kim 
yarattı?” diye sorsan elbette “Allah” derler. De ki, “Peki söyleyin bakalım, 
Allah’ı bırakıp da ibadet ettikleriniz var ya, eğer onlar bana her hangi bir 
zarar dokundurmak isterse, onlar Allah’ın dokundurduğu zararı kaldırabi-
lirler mi? Yahut Allah bana bir rahmet dilerse Onun rahmetini engelleye-
bilirler mi?” De ki, “Allah bana yeter. Tevekkül edenler ancak Ona tevek-
kül ederler”(25).

b) Câhiliye dönemi insanları çoğunluğu itibariyle ahirete inanmıyor-
du. Kıyamet, öldükten sonra dirilme, hesaba çekilme, cennet ve cehennem 

23	 İbn Hişâm, es-Siretü’n-nebeviyye (nşr. U. Abdüsselam Tedmürî), Beyrut 1410/1990, I, 362.
24	 Câhiliye dönemi insanlarının ulûhiyet anlayışı için müstakil bir çalışma olarak bk. Câhiliye 

Araplarının Ulûhiyet Anlayışı (ed. M. Mahfuz Söylemez), Ankara 2015.
25	 Zümer 39/38.
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inancı çoğunluk itibariyle ya kabul edilmiyor ya da bir kısmı itibariyle belir-
siz, müphem bir karakter taşıyordu. Nitekim şu ayet Mekkeli müşriklerden 
biri üzerinden bu hususu şöyle ifade ediyor: “İnsan, bizim kendisini az bir 
sudan (meniden) yarattığımızı görmedi mi ki, kalkmış apaçık bir düşman 
kesilmiştir. Bir de kendi yaratılışını unutarak bize bir örnek getirdi. Dedi ki: 
“Çürümüşlerken kemikleri kim diriltecek?” De ki: “Onları ilk defa var eden 
diriltecektir. O her yaratılmışı hakkıyla bilendir”(26).

c) Câhiliye döneminde Araplar daha çok Allah’a yakınlaşma vesile-
si olduklarına inandıkları sanemlere tapınır, onlara secde ve dua ederler-
di. Sağlıklı olmak, çocuk sahibi olmak, işlerinde başarılı olmak gibi amaçla-
ra yönelik olarak sanemlerden medet umarlar, onların şefaatçi olacaklarını 
düşünürlerdi(27).

d) Câhiliye döneminde sosyal hayat kabile sistemine dayanıyordu. Bü-
yük kabileler ve ona bağlı küçük kabileler bulunuyordu. Kabile mensupları 
arasında tam bir dayanışma vardı. Aynı kabileye mensup olanlar muhalifle-
rine karşı birlikte karşı koyuyorlardı. Bir kimse saldırıya uğradığında kabi-
le mensuplarını yardıma çağırıyor, böylece ardı arkası kesilmeyen kabile sa-
vaşları oluyordu. Kan davaları yaygındı. Ekonomik olarak faiz ve tefecilik 
revaçta idi. Kız çocuğuna sahip olmak utanç vesilesi idi. Zaman zaman kız 
çocukları diri diri toprağa gömülüyordu. Kadına “aşağılık” bir insan mua-
melesi yapılıyordu. Mirastan pay verilmiyordu. Aile hayatı sağlam değildi. 
Bir erkek on eşe kadar kadın alabiliyordu. Nikahsız yaşama, belirli bir süre 
için nikahlanma, eşleri karşılıklı olarak değiştirme gibi farklı evlilik çeşitleri 
vardı. Hukukî hayat adalet ilkesinden uzak olup çeşitli mekanizmalar için-
de yürütülüyordu…(28).

Sonuç olarak asrı-ı cehâlet itikadî bakımdan şirk ve dalalet asrı, sosyal 
hayat bakımından zulüm ve zorbalık asrı olarak yaşanmış görünmektedir. 
Bundan dolayıdır ki Said Nursi ilk nâzil olduğu dönemde ayetlerin nasıl bir 
nura ve manevi canlılığa yol açtığını düşünmek gerektiğinden bahsederken, 
“…Kendini o asr-ı câhiliyette ve o sahra-yı bedeviyette farz et ki, her şey 
nasıl zulmet-i cehil ve gaflet altında perde-i cümud-ı tabiata sarılmış oldu-
ğu bir anda…” diyerek(29) söz konusu dönemi aynı zamanda zulmet ve gaflet 
dönemi olarak nitelemektedir. Yine Nursi, başka bir yerde de, “Asabiyet-i 
câhiliye birbirine tesanüt edip yardım eden gaflet, dalalet, riya ve zulmetten 
mürekkep bir macundur…” diyerek(30) kabile asabiyeti bağlamında bu döne-
mi gaflet, dalalet, riya ve zulmet dönemi olarak anmaktadır.

Bütün bunların yanında Câhiliye döneminde bazı olumlu alışkanlık-
lar da bulunmuş olup bunlar İslâmî dönemde korunmuştur. Söz gelimi, 

26	 Yâsin 36/77-79.
27	 Mehmet Bölükbaşı, “Câhiliye Devri Araplarında Din Anlayışı”, Nüsha, 2019; (49). s. 97-

120.
28	 Bk.Mehmet Salih Arı, “Câhiliye Toplumundan Medeni Topluma Geçiş Süreci…”, İstem, 

yıl:2, sy. 4, s. 173-188.
29	 Said Nursi, Sözler, s. 128
30	 Said Nursi, Mesnevi Nuriye (Yeni Asya Neşriyat), İstanbul 2020, s. 99-100.
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rivayetlerde yer aldığı üzere “Haya, yumuşak huyluluk, hacamât, diş temiz-
liği, koku sürmek gibi davranışlar “peygamberlerin mirası” kabul edilmiş ve 
onaylanmıştır. Keza Câhiliye döneminde sıla-i rahim, köle azadı ve tasad-
dukta bulunmak gibi amelleri işleyen Hâkim b. Hizam’a, Resulullah, “Eski-
den yaptığın hayırlarla Müslüman oldun” diyerek bunların hayırlı olduğunu 
ifade etmiş, yine meşhur bir rivayette, “Câhiliyede hayırlı olan kimselerin 
Müslüman olduktan sonra da hayırlı olacağını” ifade etmiştir(31).

***

III. CÂHİLİYEYİ ASR-I SAADET’E DÖNÜŞTÜREN 
DEĞERLER
İslâm’ın zuhuru ile birlikte, başlangıçta bu dini benimseyenlerin şah-

sında, hicret sonrası ise bu dinin boyası ile boyalanan topyekun İslâm top-
lumunda Câhiliyenin izleri birer birer silinerek şirkin yerini tevhid, zul-
mün yerini adalet, acımasızlığın yerini merhamet almış ve asr-ı cehâlet ya 
da Câhiliye “Asr-ı Saadet”e dönüşmüştür. Dinî aidiyeti ne olursa olsun bü-
tün araştırmacılar Arap yarım adasında, 23 yıllık süre zarfında (610-632) 
gerçekleşen bu değişikliğin gece ile gündüz, karanlık ile aydınlık arasındaki 
fark kadar bariz bir özellik taşıdığında ittifak etmişlerdir. Hiç şüphe yok ki 
bu değişikliğin sebebi -en kısa ifadesiyle-, İslâmî değerlerdir.

Geldiği kaynağa nispetle “ilahî değerler”, gönderilen vesileye yani 
Peygamber’e (asm) nispetle “nebevî değerler” diye anılabilecek olan bu de-
ğerler manzumesi inanç, amel ve ahlâk alanına, başka bir boyutu itibariy-
le ferd ve toplum hayatına dair getirdiği mesajlarla sadece o asrı ışıklandır-
makla kalmamış, kendisini bu değerlerle irtibatlı kılan her fert ve toplumu, 
-kuşkusuz irtibat oranıyla bağlantılı olarak- tarih boyunca aydınlatıp huzur 
ve güven iklimine ulaştırmıştır. Peki, bu değerler nelerdir diye baktığımız-
da, karşımıza, -tek kelime ile-, Kur’an ve sünnetin diriltici mesajları çık-
maktadır. Burada tefekkürümüze vesile olması açısından bu değerlere bir-
kaç madde ile şöyle ‘değebiliriz’:

a) Güven ve “itminan” veren tevhid akidesi
Hiç şüphe yok ki, İslâm’ın en temel mesajı tevhid yani Yaratıcının 

zâtında, sıfatlarında ve mabûdiyetinde bir ve tek oluşudur. Bu prensip aynı 
zamanda Onu her türlü şeriki/ortağı, benzeri, dengi olmaktan tenzih et-
meyi de zorunlu kılar. Esasında, “Biz, senden önce gönderdiğimiz bütün 
peygamberlere, ‘muhakkak ki Benden başka hiçbir ilah yoktur, öyleyse 
bana ibadet edin’ diye vahyetmişizdir”(32) ayetinde ifade edildiği üzere, tev-
hid yalnız Kur’an’ın, dolayısıyla Hz. Muhammed’in getirdiği mesaj olma-
yıp önceki bütün ilahî kitapların ve gönderilen peygamberlerin de ortak 
mesajıdır. Şu kadar var ki dünyanın birçok bölgesinde olduğu gibi Arap 

31	 Rivayetlerin kaynakları için bk. Mehmet Apaydın, “Sünnetü’l-Câhiliyye”, Din ve Hayat, 
Yaz 2018/1439, s. 136-137.

32	 Enbiya 21/25.
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yarımadasında da, o devirde tevhid prensibi bozulmuş, Kur’an, Arap müş-
riklerinin şahsında hem onları hem bütün insanları tevhide davet etmiştir. 

Kur’an’ın en kısa iki suresinden bir olan ihlas suresi aynı zamanda tev-
hid suresi diye anılan bir sure olup burada tevhid en yalın haliyle şöyle ifa-
de olunmuştur: “De ki, O Allah’tır, bir tektir. O Sameddir yani her şey, her 
hususta Ona muhtaç olduğu halde, O hiçbir şeye muhtaç olmayandır. O 
doğurmamış ve doğmamıştır. Hiçbir şey Ona denk ve benzer değildir”(33). 
Kur’an, birçok ayetinde Allah’ın bir ve tek olduğunu vurgulamış, müşrikle-
rin Allah’ın yanında başka şeylere bir tür ilahlık vermelerini şiddetle red-
detmiştir. Mesela bir ayette şöyle buyrulmuştur: “De ki, ‘Göklerin ve yerin 
Rabbi kimdir?’, ‘Allah’tır’ de. De ki, ‘Onu bırakıp da kendilerine bile bir fay-
dası ve zararı olmayan dostlar mı edindiniz?’ De ki, ‘Kör ile gören bir olur 
mu? Ya da karanlıkla aydınlık bir olur mu? Yoksa Allah’a Onun yarattı-
ğı gibi yaratan ortaklar buldular da bu yaratma ile onlara göre birbirine mi 
benzedi?’ De ki, ‘Her şeyin Yaratıcısı Allah’tır. O birdir, kahhâr’dır”(34). 

Diğer taraftan Kur’an tevhidi yani vahdaniyeti, başka bir ifadeyle Onun 
“mutlakiyet”ini pek çok ayet-i kerimede işlemekte ve aklî temellendirmeler 
yaparak insanları sıkı sıkıya tevhid akidesine bağlanmaya davet etmektedir. 
Mesela, “Eğer yerde ve gökte Allah’tan başka ilahlar olsaydı, kesinlikle iki-
sinin de düzeni bozulurdu. Demek ki arşın Rabbi olan Allah (müşriklerin 
Onu nitelemesinden) münezzehtir”(35) buyrulmaktadır.

Şuna da işaret edelim ki İslâm’ın tevhid mesajı ile verdiği “Allah’ın 
‘mutlakiyet”i yani her şeyin Onun emir, irade ve hükmü altında olduğu 
gerçeği insanları putlara, sebeplere, birtakım farklı mercilere başvurmak-
tan men etmekte ve müminlere güçlü bir “güven” duygusu kazandırmakta-
dır. Vahid ve ehad yani her yerde hazır ve nazır bir Yaratıcıyı anmak da yine 
ilgili ayet-i kerimenin altını çizdiği üzere, insanın manevi aleminde tarif-
siz bir huzura ve “itminan”a yol açmaktadır. Nitekim şu kısa ayet de böyle-
si imana sahip olan kimselerin Allah’ı hatırlamalarının kalplerde “itminan” 
oluşturduğunu açıkça dile getirmektedir: “Agâh olun! Kalpler yani insan 
duyguları ancak Allah’ı zikretmekle itminana erip huzur bulur”(36).

b) Muhabbeti netice veren “marifetullah”
İslâm, en temel mesajı olan “ulûhiyet”i sadece Allah’ın “vahdaniyet”i 

olarak değil, aynı zamanda Onun sahip olduğu diğer nitelikleri ile tanıtır. 
Başka bir ifadeyle Kur’an’ın üzerinde durduğu en temel hususlardan birisi 
Allah’ı isim ve sıfatlarıyla birlikte tavsif etmektir. Mesela, Fatiha suresinin 
başında O, “Allah, rabbü’l-alemin, rahman, rahim, din günün sahibi” gibi 
isimleriyle; Hadid suresinin başlarında “evvel, âhir, zâhir, bâtın” gibi esması 
ile zikrolunur. Haşir suresinde ise şöyle buyrulur: “O kendisinden başka ilah 
olmayandır. Gaybı da görünen alemi de bilendir. Rahman’dır. Rahim’dir… 

33	 İhlas 112/1-4.
34	 Ra’d 13/16.
35	 Enbiya 21/22.
36	 Ra’d 13/28.
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Melik’tir (her şeyin sahibi), kuddüs’tür (her türlü eksiklikten münezzeh), 
selam’dır (esenliğin kaynağı), mümin’dir (güven veren), müheymin’dir (gö-
zetip koruyan), aziz’dir (güç sahibi, izzetli), cebbâr’dır (istediğini yapan, is-
tediğini yaptıran), mütekebbir’dir (eşsiz yücelik sahibi)… Hâlik’tır (yaratı-
cı), bâri’dir (yoktan var edici), musavvir’dir (şekil veren)…aziz’dir (sonsuz 
güç ve izzet sahibi), hakim’dir (her şeyi hikmetli yapan)…”(37). Örnekleri 
daha fazla çoğaltmadan ifade etmek gerekirse, Kur’an neredeyse her ayetin-
de doğrudan veya dolaylı olarak Allah’ın isim, sıfat ve fiillerine işaret ede-
rek “marifetullah” dersi vermektedir.

İslâm ulûhiyeti bu ve benzeri isim ve sıfatlarıyla tavsif ederken, aynı za-
manda bunu varlık aleminin şahitliğinde ortaya koyar. Yani Allah’ın söz 
gelimi, ilim, kudret, hikmet, rahmet gibi niteliklerinin şahidi fizikî alem-
dir. Evren yani fizikî alem tam da bizim Onu tanımamıza bakan boyutu ile 
Allah’ı tavsif etmektedir. Mesela, şu ayetler bunun bir delilini teşkil etmek-
tedir: “Allah gökleri görebileceğiniz direkleri olmaksızın yarattı. Yeryüzüne 
de sizi sarsmasın diye sabit dağlar yerleştirdi ve orada her türlü canlıyı yay-
dı. Gökten de yağmur indirip orada her türden güzel ve faydalı bitkiler bi-
tirdik. İşte Allah’ın yarattıkları! Allah’ı bırakıp da taptıklarınızın yarattığını 
bana gösterin. Hayır, zalimler açık bir sapıklık içindedirler”(38).

İslâm’ın “marifetullah” eksenli bu mesajları müminlerde -elbette kişile-
rin marifetullahtaki algı ve anlayış seviyesiyle paralel olarak- ilgi, haşyet, te-
veccüh, muhabbet gibi mukabeleleri beraberinde getirir. Bunların belki de 
en zirvesi kulda, böylesine mutlak bir “cemâl ve kemâl”e karşı nihayetsiz bir 
muhabbet duygusunun oluşmasıdır. Bu duygu mümine hayatı boyunca ta-
rifi ve tavsifi imkansız bir memnuniyet, huzur ve saadet kazandırır.

c) Sorumluluğu zirveye taşıyan ahiret inancı
İslâm’ın inanç alanında getirdiği en somut, en açık ve en vurgulu me-

sajlardan birisi ahirete imandır. Bu mesaj doğrudan ve dolaylı ifadelerle 
Kur’an’ın yüzlerce ayetinde dile getirilmektedir. Kişi bazında ölüm sonra-
sındaki berzah hayatı ile, dünya bazında kıyametin kopması ile başlayan 
ahiret yeni bir dirilişle (ba’s) insanların “toplanması” (mahşer), mizanın ku-
rulması, insanların inançlarından ve yaptıklarından hesaba çekilip durumu-
na göre ceza veya mükafat göreceği yer olan cennet ve cehenneme gönderil-
mesi gibi konuları içine alır. İslâm Kur’an ayetleri ve Resulullah’ın hadisleri 
üzerinden bu inançla, “ebedi mutluluk arayan” insan ruhuna, ölümle haya-
tın bitmeyeceğini, yeni bir hayatın olacağını, iman eden ve salih amel işle-
yenlerin ebedi saadete mazhar olacaklarını müjdeleyerek tarifsiz bir huzur, 
ümit ve saadet verir.

Kur’an-ı Kerim inanç konularını sıraladığı ayetlerde ahirete imanı vur-
gulamakla kalmaz, aynı zamanda bunun gerçekliğini dünyadaki örnek-
leri üzerinden temellendirici açıklamalar yapar. Bir misal olarak şu ayeti 

37	 Haşr 59/22-24).
38	 Lukman 31/10-11.
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zikretmekle yetinelim: “Allah’ın rahmetinin eserlerine bir bak! Yeryüzünü 
ölümünden sonra nasıl diriltiyor. Şüphe yok ki O, ölüleri de elbette dirilte-
cektir. O her şeye gücü yetendir”(39).

İnsanın öldükten sonra dirilecek ve yaptıklarından hesaba çekilecek ol-
ması muhakkak ki insanda büyük bir sorumluluk duygusu uyandırmakta-
dır. Mesela, bir ayette, “Kıyamet günü adalet terazilerini kurarız, hiç kimse-
ye haksızlık yapılmaz. (Yapılan iş) bir hardal tanesi ağırlığınca da olsa onu 
getirip ortaya koyacağız. Hesap görücü olarak biz yeteriz”(40) buyrularak iyi 
veya kötü, hayır veya şer hiçbir şeyin hesap dışı kalmayacağı ifade olun-
maktadır. Bu muhasebe sonunda müminler altlarından ırmaklar akan ebe-
di cennetlere ulaştırılacaktır.

Netice itibariyle İslâm’da ahiret inancı hem ebedi var olmak ve saadet 
içinde yaşamak isteyen insan ruhuna müjdeler vermekte hem de insanlara 
inanç ve yaşayışlarında dikkatli olmaları konusunda büyük bir sorumluluk 
duygusu yüklemektedir.

d) Diğer inanç esasları
İslâm’ın tevhid ve ahirete imandan başka diğer inanç konuları melekle-

re, kitaplara, peygamberlere, kadere inanmak şeklinde sıralanır(41). Kur’an-ı 
Kerim ve Resul-i Ekrem’in (asm) hadislerinde yer yer genel nitelikli ola-
rak, yer yer de teferruatlı denilebilecek biçimde zengin açıklamalar vardır. 

Kısa atıflarla geçmek gerekirse; 
Meleklere iman ulûhiyetin kainattaki tecellilerine müvekkel ve şahit kı-

lınan nûranî varlıkların Onu hamd ve tesbih ile anmasını akla getirir, mü-
minin –elbette yine iman seviyesine göre- yalnızlık duygusunu yok eder, 
eşya ile ünsiyet kurmasına katkı sağlar. Kitaplara iman başta Kur’an ve ön-
ceki semavî kitaplar olmak üzere Allah’ın insanlara, insanların anlayacağı 
dil ve seviyede konuşmasını ifade eder. Bu anlamda mesela Kur’an okuyan 
bir kimse Yaratıcı ile konuşuyor olmanın bahtiyarlığını hisseder. Peygam-
berlere iman Yaratıcının ana mesaj olarak indirdiği vahyin nasıl uygula-
nacağına dair rehberliği ifade eder. Mümin bu sayede vahyi hayata taşıma 
konusunda kendisine kılavuzluk yapacak bir eğitmen ile karşı karşıya kal-
manın rahatlığına erer, büyük bir memnuniyet duyar. Kadere iman, insanın, 
iradesini aşan alanlarda ilahî takdirin hükmü altına olmanın güvenini verir, 
öte yandan kul sorumluluk doğuran alanla ilgili olarak ise kendisine veri-
len cüz’î iradeyi doğru kullanma konusunda bilinç kazanır, duyarlı davran-
ma azmi içinde olur.

e) İnancın ‘gereği’ olarak ibadetler
Daha önce işaret olunduğu üzere, İslâm’ın en büyük mesajı ulûhiyete 

ilişkin mesajlardır. Çünkü gerek diğer iman esasları gerekse ibadetler esas 

39	 Rum 30/50.
40	 Enbiya 21/47.
41	 Müslim, “İman”, 1.
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itibariyle Allah’a iman temeli üzerine kurulur. Kur’an, içinde yaşadığımız 
alemde açıkça görülen sonsuz “kudret, rahmet, hikmet, kerem ve cemâl…” 
sahibi bir ulûhiyete dikkat çektikten sonra, Ona karşı “ilgi”, “yönelme”, 
“hamd”, “tesbih”, “şükür” gibi meyiller insan fıtratının bir tezahürü olarak 
devreye girer veya girmelidir. Bu yüzden tevhîdî alt yapının inşa edildiği 
sure ve ayetlerde ibadetlerden söz edilmemiş, ancak iman temeli atıldıktan 
sonra ibadetlere dair hükümler inzal edilmeye başlanmıştır. Kaldı ki bu hü-
kümlerin inzâlinde bile zaman zaman yine imanî temele işaret edilerek iba-
det vurgusu yapılmıştır. Şu örnekte olduğu gibi: “Ey insanlar! Sizi ve siz-
den öncekileri yaratan Rabbinize ibadet edin ki müttakîlerden olasınız. O 
sizin için arzı/yeri bir döşek, göğü de bina yapan, gökten su indirip onun-
la size rızık olarak çeşitli ürünler çıkarandır. Öyleyse siz de bile bile Allah’a 
ortaklar koşmayın”(42). 

İslâm’da ibadetlerin Allah’a bakan boyutu ve kula bakan boyutu olmak 
üzere iki yönü olduğu gözlenmektedir. Allah’a bakan boyutu ile O yaratı-
cıdır, sonsuz cemâl ve kemâl sahibidir, sonsuz ikram sahibidir… dolayısıyla 
ibadete ve tazime layıktır. Kula bakan boyutu ile ilgili olarak ise kulda gü-
zelliğe karşı “takdir hissi”, iyiliğe karşı “şükür duygusu” vardır. Dolayısıy-
la kul Yaratıcının sonsuz yüceliğini hamd ve sena ile yâd etmek, mazhar 
olduğu sayısız nimetlerden dolayı da Ona şükretmek zorundadır. Aslında 
İslâm’da ibadet denilince akla gelen namaz, oruç, zekat gibi ibadetlerin ar-
kasında bulunan hikmet de bundan başka bir şey değildir. Bir de bunların 
dışında, yine Onun emri ve hükmü olarak birtakım haram ve helaller var-
dır ki bunlar da Onun rahmet ve hikmeti olarak insanın beden yahut duy-
gu sağlığı açısından gerekli olan hükümlerdir. Söz gelimi, bir ayette şöyle 
buyrulur: “Sana içkiyi ve kumarı sorarlar. De ki, “Onlarda hem büyük gü-
nah hem de (bazı zahirî) yararlar vardır. Ama günahları yararlarından daha 
büyüktür(43)”.

Sonuç olarak İslâm’da ibadetler hem insan fıtratının meyli olarak Yara-
tıcıya tazim ve şükür temellidir, hem de ibadetlere -illet olmamak şartıyla- 
insanların beden ve duygu sağılığına katkı yapıcı nitelikte olup aynı zaman-
da büyük bir sevinç, huzur ve saadet vesilesidir.

f ) “Sünnet” merkezli ahlâk prensipleri
İslâm’da, varoluşsal zeminde, iman esaslarına özellikle de ulûhiyete dair 

mesajlar ferdi planda kişinin Yaratıcısına, kendisine, ailesine, diğer insanlara 
ve nihayet bütün varlıklara karşı nasıl bir anlayış ve tutum içinde olması ge-
rektiği konusunda yeterli bir aydınlatma taşımaktadır. Ancak İslâm mümi-
nin sosyal hayatta, insan-insan ilişkilerinde hakkaniyetli ve duyarlı bir hayat 
yaşayabilmesi için ahlâk alanına dair daha açık ve daha vurgulu prensipler 
vaz etmiştir. Ahlâk, etimolojisi itibariyle “hilkat”e, oradan “hâlık”a yani Ya-
ratıcıya gönderme yapan bir kelime olarak İslâm’da, müminin insanlar arası 

42	 Bakara 2/22-22.
43	 Bakara 2/219.
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ilişkilerde “Yaratıcının her bir esmasına dayanan fıtrat prensiplerini kuşan-
ması demektir. Söz gelimi, Yaratıcı “Hak” olduğu için mümin hakkaniyetli, 
“rahim” olduğu için merhametli, “gafûr” olduğu için bağışlayıcı, “kuddüs” ol-
duğu için temiz, “kerim” olduğu için cömert, “mümin” olduğu için güvenilir, 
“sâdıku’l-va’d” olduğu için verdiği söze bağlı, “vefî” olduğu için vefalı, “adil” 
olduğu için adaletli, “muîn” olduğu için yardım sever, “vedûd” olduğu için 
sevgi dolu… olmalıdır. “Ahlâk-ı ilahî” diye anılan bu özellikler bir “insan” 
olarak Hz. Muhammed (asm)’ın hayatında “sünnet” şeklinde somutlaşmış-
tır. Onun (asm) “Ben güzel ahlâkı tamamlamak için gönderildim”(44) şeklin-
deki sözü de bu anlama geliyor olmalıdır. Nitekim Kur’an’da, Hz. Muham-
med hakkında “Muhakkak ki sen büyük bir ahlâk üzeresin”(45) denilerek 
müminlerin insanlar arası ilişkilerde de sünnet merkezli yaşamalarına tem-
bihte bulunulmaktadır.

Sosyal bir varlık olarak yaratılan insan toplum hayatında İslâm’ın ahlâkî 
mesajlarını, diğer bir ifadeyle sünnet-i seniyyeyi dikkate alarak yaşadığın-
da hem kendisi, hem de kendisi gibi aynı prensiplere uyan yahut uymaya 
çalışan toplum fertleri güvenli, huzurlu, esenlikli ve saadetli bir hayat yaşa-
yacaktır.

g) Şûra, adalet ve liyakat temelli idarî düzen
İslâm tarihsel olarak belirli bir dönemde ve başlangıçta belirli bir coğ-

rafyada mesajlarını vermiş olmakla birlikte, kıyamete kadar gelecek bütün 
insanlara “ilahî rehberlik” yapan evrensel bir din olduğu için, yönetime iliş-
kin alanda muayyen bir devlet modeli ortaya koymamış, muhataplarına sa-
bit bir kalıp dayatmamıştır; aksine İslâm son derece esnek davranarak şem-
siye prensiplerin altını çizmekle iktifa etmiştir. Bu prensiplerin başlıcaları 
“şûra”, “adalet” ve “liyakat”tir, denilebilir. Buradaki şura her çeşit despotik, 
diktatöryal anlayışı reddedip toplumun “katılımı” ile gerçekleşecek “ortak 
akla” işaret etmektedir. Adalet toplumun bütün idari mekanizmalarında 
haksızlık, zulüm ve istibdadın devre dışı kalıp “hakkaniyet”in asıl olma-
sı gerektiğine vurgu yapmaktadır. “Liyakat” ise her çeşit görev ve görevlen-
dirmelerde başka kriterlerin değil “ehliyet”in esas alınması gerektiğini ifa-
de etmektedir.

Sonuç olarak İslâm; toplumların idari hayatlarında despotik yönetim 
yerine “şûra”yı, istibdad ve zulüm yerine “adalet”i, birilerinin öne çıkarılma-
sı yerine “liyakat”e dayalı evrensel prensipleri vaz etmektedir.

***

IV. CÂHİLİYE ZİHNİYETİ VE ÇAĞIMIZ
Câhiliye ya da asr-ı cehâlet tarihsel bağlamda muayyen bir zamana ve 

muayyen bir coğrafyaya yani Arap yarım adasında, İslâm öncesi döneme 
referans olmakla birlikte, zihniyet olarak söz konusu zaman ve coğrafya ile 

44	 Ahmed b. Hanbel, Müsned, II, 381.
45	 Kalem 68/4.
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sınırlı olmaksızın bütün çağ ve bölgeleri içine almaktadır. Tıpkı bunun zıd-
dı olan Asr-ı Saadet’in aynı coğrafi bölgede Hz. Peygamber (asm) döne-
mine referans olmakla birlikte, İslâmî inanç ve anlayışa bağlı olmak şar-
tıyla -derecesine göre- bütün zaman dilimlerini ve mekan kesitlerini içine 
aldığı yahut alması gerektiği gibi. Nitekim bazı müellifler İslâm güneşi-
nin ışıklarının parlak biçimde yansıdığı Hulefa-yı Râşidîn dönemini de 
Asr-ı Saadet kapsamı içinde değerlendirmiştir. Elbette buradan yola çıka-
rak “o güneş” ile kabul ve teslime dayalı münasebet içinde olan her toplu-
mun Asr-ı Saadet’in manevi huzurundan hissedar olacaklarını söylemek 
mümkündür. Esasen Kur’an-ı Kerim Peygamber’e, “Biz seni müjdeleyici ve 
uyarıcı olarak bütün insanlara (kâffeten li’n-nâs) gönderdik”(46) ifadesiyle, 
İslâm’ın evrensel bir din olup bütün zaman ve mekanları kuşatan bir karak-
tere sahip olduğunu açıkça beyan etmektedir.

İçinde yaşadığımız çağı gerek ülkemiz ve İslâm dünyası gerekse bütün 
insanlık alemi olarak düşündüğümüzde, bazı yerlerde çok kalın ve çok yo-
ğun, bazı yerlerde nispeten ince ve dar hatlar halinde “Câhiliye” zihniyeti-
nin izlerini görebiliyoruz. En belirgin vasfı itibariyle Câhiliyeyi “inanç ala-
nında dalalet ve şirk, sosyal alanda barbarlık ve zulüm içinde olmak” diye 
ifade eder; çağımızı -en basit gözlemlerimizle- bu açıdan tahlile tabi tutar-
sak nasıl bir tablo ile karşı karşıya olduğumuzu tespit etmekte zorlanma-
yız. Başka bir ifadeyle İslâm’ın itikadî bağlamda en temel mesajı olan tev-
hid ve tevhide dayalı diğer iman esasları ile; toplumsal hayat bağlamında 
en temel mesajı olan adalet ve doğruluk açısından hem İslâm ülkelerinin 
hem de bütün insanlığın durumunu düşünmeye çalıştığımızda, çağımızın 
“Câhiliye” zihniyeti ile ne kadar da yakından ilgili olduğunu kolaylıkla gö-
rebilmekteyiz. 

İslâm, bizzat Peygamber zamanında hicretten sonra hızlı bir yayılma 
sürecine girmiş, mesela, onun (asm) Veda hutbesini yüz binden fazla mü-
min dinlemiş, Hulefa-yı Râşidîn döneminde Suriye, Filisin, Irak, Mısır, 
İran ve Horasan fethedilmiş, Emeviler döneminde Maveraünnehir, Sind ve 
Endülüs İslâm topraklarına katılarak sınırlar Türkistan’dan Fransa’nın içle-
rine, Kafkaslar’dan Hindistan’a kadar genişlemiş, Abbasiler döneminde ya-
yılma devam etmiş, X. yüzyılda itibaren Türkler İslâm’ı kabul etmeye baş-
lamış, XIII. yüzyılda Endonezya adalarında İslâm kabul görmeye başlamış, 
sonuç itibariyle, Said Nursi’nin ifadesiyle İslâm coğrafî olarak “nısf-ı arz”ı 
yani yer yüzünün yarısını, nüfus olarak da “hums-ı beşer” yani insanlığın 
beşte birini teşkil etmiştir(47). Bugün İslâm İş Birliği Teşkilatına kayıtlı 57 
İslâm ülkesinden bahsedilmekte olup, kabaca bir milyar yedi yüz milyon ci-
varında Müslüman nüfustan söz edilmektedir.

Günümüz itibariye, dünyada İslâm dünyasının demografisi böyle ol-
makla birlikte diğer dinler ve inançlar ile inançsızlar bazında ise kısaca 

46	 Sebe 34/28.
47	 Said Nursi, Sözler, s. 222. İslâm yayılışıyla ilgili olarak bk. Azmi Özcan, “İslâm-Doğuşu ve 

Yayılış”, DİA, XXIII, 27-31.
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durum şudur: Dünyada en çok mensubu bulunan din Hıristiyanlık olup, 
mesela bir çalışmada, kabaca %24-31 arasında değişen bir orana sahip-
tir. İslâm %23-29 oranla ikinci İslâm olup, bundan sonra üçüncü sırada 
%12.2 ile Konfüçyanizm, dördüncü sırada %11.1 ile Hinduizm, beşinci sı-
rada %5.5 ile Budizm gelmektedir. İnançsızların oranının ise %15 dolayın-
da seyrettiği ifade olunmuştur(48). 

Burada konumuz bağlamında, İslâm dünyası için söylenebilecek olan 
şudur: İslâm dünyası, yani Müslümanların çoğunlukta bulunduğu ülkelerde 
yaşayan Müslümanlar arasında şahıs, kurum, grup, cemaat ve sivil toplum 
örgütleri bazında çok önemli ve çok olumlu tablolar bulunmakla birlik-
te, itikadî açıdan ifade edilmesi gereken en temel tespit, toplumun ağırlık-
lı olarak yüzeysel ve kültürel bir inanca sahip olduğudur. Yapılan alan araş-
tırmalarında Allah inancı, nübüvvet inancı, ahiret inancı gibi konularda çok 
büyük yüzdelikler ortaya çıkmakla beraber, bunların sathî, taklide dayalı ve 
tahkikten büyük oranda yoksun olduğu görülmektedir. Bu, Müslümanla-
rın hem amelî hayatlarındaki zayıflıkla hem sorgulandığında içinde bulun-
dukları zaafla teyit olunmaktadır. Amelî hayattan söz ediyoruz, çünkü amelî 
hayat itikadî bağlılığın bir anlamda ölçüsünü vermektedir. Mesela, günlük 
namazları kılma oranının –çok kabaca- %10-20’lerde olması itikadî alan-
daki taklid ve zafiyetin somut bir delilini göstermektedir. Sorgulamaya ge-
lince, insanlarla konuşulup iman konularını sorguladığınızda kayda değer 
çoğunluğun kendi dünyasında böyle bir sorgulamadan geçmediği müşahe-
de olunmaktadır(49).

Sosyal ve siyasi hayata gelince tablo yine iç açıcı bir mahiyet teşkil et-
memektedir. Sosyal hayat bakımından Müslümanların İslâm’ın bu alanda-
ki prensiplerine ne ölçüde bağlı oldukları soru işaretleri taşımaktadır. Söz 
gelimi ticari hayattaki gelişmeler buna örnek olarak verilebilir. Siyasi haya-
ta gelince Ortadoğu’daki İslâm ülkelerinin çoğu krallıkla idare olunmakta, 
görünürde cumhuriyet ile idare olunan İslâm ülkelerindeki uygulamaların 
da ne kadar “cumhurî” olduğu üzerinde düşünmeye değer görünmektedir.

Gayr-ı Müslim dünyaya gelince, kabaca dünya nüfusunun çeyrek dili-
mini veya üçte bire yakın bir oranını teşkil eden Hıristiyan alemi “teslis”i 
benimsediği için, Kur’an nazarında şirk içindedir. Çok küçük bir dilime sa-
hip olan Yahudilik dışındaki diğer dinler semavîlik vasfı taşımadığı yahut 
vaktiyle semavi olsa bile bu vasfını kaybetmiş olduğu için yine Kur’an naza-
rında dalalet içindedir. Kendilerini her hangi bir dine nispet etmeyen ya da 
ateist olduğunu ifade eden %15’lik kesim ise -fetret şartlarının söz konu-
su olup olmadığı hususundaki rezervle birlikte-, Kur’anî terminoloji ile ifa-
de etmek gerekirse tamamıyla inkar, küfür ve ilhad içinde görünmektedir.

48	 Krş. Günay Tümer-Abdurrahman Küçük, Dinler Tarihi, Ankara 1997, s. 505 (Kitabın so-
nunda yer alan şema), Fügen Berktay-Emin Atasoy, “Dinler Coğrafyasına Küresel Bir Ba-
kış”, s. 18-44 (www.sbe.balikesir.edu.tr adlı siteden alınmıştır; erişim tarihi 09. 03. 2021)

49	 Balkanlarda ve bazı Asya ülkelerinde kişisel olarak yaptığımız gözlem ve küçük çaplı saha 
araştırmaları bize bunu göstermiştir.
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Sosyal ve siyasi hayat açısından ise Avrupa ve Amerika ile Batı değerle-
rini tatbik eden diğer ülkeler, aynı zamanda İslâmî değerlerden olan adalet, 
hürriyet, şûra (halk hakimiyeti, demokrasi), kanun hakimiyeti, insan hakla-
rı, etik ilkelere bağlılık (ahlâk) gibi alanlarda büyük ilerlemeler kaydetmiş 
durumdadır. Nitekim, mesela 22 Haziran 1993 yılında Avrupa Birliğinin 
genişlemesi kararına bağlı olarak Kopenhag’da yapılan ve “Kopenhag Kri-
terleri” diye anılan listede, “Avrupa Birliğine girebilmek için; a) İstikrarlı ve 
kurumsallaşmış bir demokrasinin var olması, b) hukuk devleti ve hukukun 
üstünlüğünün sağlanmış olması, c) insan haklarına saygı, d) azınlıkların ko-
runması” temel şart olarak kabul edilmiştir(50).

Konuyla bağlantılı olması açısından burada çok kısa olarak iki husu-
sa daha işaret etmek istiyoruz: a) İslâmilik Endeksi çalışmaları, b) Dünya 
Mutluluk Raporları.

Amerika’da George Washington Üniversitesi’nde Scheherazade S. Reh-
man ve Hossain Askari isimli iki İran asıllı akademisyen İslâm kaynakların 
inceleyerek; a) ekonomi, b) hukuk (adalet ve yönetim), c) insan hakları ve 
siyasi haklar, d) uluslar arası ilişkiler olmak üzere dört alanda kriterler be-
lirlemiş ve bunlara “İslâmilik Endeksi” adını vermişlerdir. Bu iki akademis-
yen müslim-gayr-ı müslim 208 ülkeyi belirlenen kıstaslar açısından değer-
lendirmeye tabi tutarak ulaştıkları sonuçları neşretmişlerdir. 2015 yılından 
itibaren güncellenen bu sonuçlarda küçük değişiklikler görülmüş olmak-
la birlikte, sıralama benzer nitelikte seyretmiştir. Mesela, 153 ülkenin dahil 
edildiği 2019 yılındaki sonuçlara göre bu endekste ilk onda yer alan ülkeler 
Yeni Zelanda, İsveç, Hollanda, İzlanda, İsviçre, İrlanda, Danimarka, Kana-
da, Avustralya ve Norveç şeklinde gerçekleşmiş, ilk 45 sırada hiçbir İslâm 
ülkesi yer alamamıştır. İslâm ülkeleri açından, mesela Birleşik Arap Emir-
likleri listeye ancak 45. sıradan girmiş, Katar 48. sırada kalmış, en büyük 
Müslüman nüfusa sahip olan Endonezya 64. sırada, bayrağında kelime-i 
tevhid olan Suudi Arabistan 85. sırada yer almıştır. Söz konusu indekse 
göre yine mesela, Türkiye 95. sırada, İran 125. sırada, Mısır ise 137. sırada 
yer alabilmiştir(51).

Çalışma, bazı araştırmacılar tarafından gerek İslâmî ilkelerin belirlen-
mesinde, gerek İslâm ülkelerinin tanımlanmasında gerekse belirlenen kıs-
tasların söz konusu ülkelerde hangi ölçüde bulunduğunun tespitinde süb-
jektif olmakla itham edilmiştir. Ayrıca çalışma İslâm’ın iman temelini göz 
ardı etmek gibi kabul edilemez bir usul yanlışlığının içinde olmakla suç-
lanmıştır. Diğer taraftan bu ve benzeri çalışmaların gerçekte İslâm’ı özgün 
bağlamından kopararak küresel sistemin felsefi zeminine çekip onun ideal-
leriyle uyumlu hale getirmeyi amaçladığı dile getirilmiştir(52). 

50	 Mesela bk “Kopenhag Kriterleri” (www.mess.org.tr sitesinden; erişim tarihi 09.3.2021); 
Dündar Çağlan, “AB/ Kopenhag Kriterleri Üzerine Bir Yaklaşım” (www.jmo.org.rt site-
sinden: erişim tarihi 09. 03. 2021).

51	 www.dogruveri.com (erişim tarihi …)
52	 Bk. Muhammed Altaytaş, “İslâmîlik İndeksi Ne Kadar İslâmî”, Yörünge, 21 Mayıs 2019 

(www.yorungedergi.com sitesinden; erişim tarihi 03. 03. 2021).



26 B
A

H
A

R
 / 

20
21

Bizim de belli oranda katıldığımız bu ve benzeri eleştirilerin haklı yön-
leri bulunmakla beraber, söz konusu çalışmaların İslâm dünyasının sosyal, 
hukuki ve siyasal yönden içinde bulunduğu açmazı göstermesi açısından 
çok önemli fikirler verdiği muhakkaktır.

Dünya Mutluluk Raporlarına gelince (World Happiness Report), Bir-
leşmiş Milletler çeşitli akademik kuruluşların desteği ile belirlenen kriter-
ler çerçevesinde 2013 yılından beri “mutluluk raporları” yayımlamaktadır. 
Rapor insanların refah seviyesi, kişi başına düşen gayr-ı safi yurt içi hasıla-
sı, sağlıklı hayat süresi, sosyal destekler, soysal özgürlükler ve yolsuzlukların 
rakamları baz alınarak yapılmaktadır. Ayrıca kişisel hürriyetler, güven orta-
mı, yüksek hayat standartları, insanların birbirine güveni, kamu kurumları-
na güven de diğer önemli kriterler arasında bulunmaktadır. En son yayım-
lanan 2020 yılı raporuna göre ilk on sıra Finlandiya, Danimarka, İsviçre, 
İzlanda, Norveç, Hollanda, İsveç, Yeni Zelanda, Avusturya ve Lüksemburg 
olarak belirlenmiştir. Rapora göre İslâm ülkelerinden Suudi Arabistan 27. 
sırada, Özbekistan 38, Bahreyn 40, Kuveyt 48, Kazakistan 50, Türkiye 93. 
sırada yer almıştır(53).

Mutluluk kavramının daha çok maddi kriterleri üzerinden yapılan bu 
çalışmalar da belirli bir fikir vermekle beraber, içinde birtakım sorunlar ta-
şıdığı da ortadadır. Her şeyden evvel mutluluk bir iç huzuru, kalbî itminan, 
geleceğinden emin olma, yitirdiklerine kavuşacağına inanma, başta vicda-
nı olmak üzere tüm duygu dünyası ile memnun ve mesrur olma keyfiyeti-
dir. Nitekim söz konusu raporlarda her yıl İskandinav ülkeleri ilk sıralar-
da yer almasına rağmen, istatistiklerde en çok intiharın gerçekleştiği ülkeler 
de bu ülkelerdir. O halde bu rapora, -belirlenen kriterlerde ifadesini buldu-
ğu üzere-, daha çok maddi düzlemde bakmak gerekmektedir. Bununla be-
raber, teslim etmek gerekir ki bu raporlar da hem İslâm dünyası hem bütün 
insanlığın bulunduğu “durum” itibariyle bize önemli bir fikir vermektedir.

***

V. “KÜRESEL SAADET PROGRAMI”  
OLARAK RİSALE-İ NUR
Daha önce işaret edildiği üzere İslâm belli bir tarihte ve belli bir coğraf-

yada zuhur etmiş olmakla birlikte, mekan olarak bütün coğrafyalara, zaman 
olarak kıyamete kadar gelecek olan bütün insanlara (hatta cinlere) hitap 
eden cihanşümûl/evrensel bir dindir. Bu bakımdan Kur’an bütün çağlara ve 
bütün topluluklara seslenmekte, mesajlarını evrensel bir nitelikte sunmak-
tadır. İslâm’ı benimseyen kişi ve toplumlar da kendi dönemlerinin bilgi, ba-
kış ve ihtiyaçlarına göre Kur’an’a (ve elbette onun fiili açıklaması olarak 
sünnete) bakarak hayatlarını tanzim etmiş ve tanzim etmeye devam etmek-
tedir. Tarihi seyir içinde telif edilmiş olan irşadî eserler, tefsir çalışmaları, 
-kısaca- gayret-i diniyeye dayanan her türlü faaliyet bu anlayış ve ihtiyacın 
sonucu olarak ortaya çıkmıştır.

53	 Bk. World Happiness Report 2020 (ed.John F. Helliwell vdğr.).
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İslâm dünyasında asırların getirdiği ciddi ihmal, noksanlık ve problem-
lerin sonucu olarak derin dinî, siyasî ve sosyal sıkıntı ve buhranların ya-
şandığı, gayr-ı Müslim dünyada da ilim ve fenden gelen inkarcı akımlar-
la kutsala ve dinî değerlere sırt çevrildiği ahir zamanda, Kur’an’ın temel 
mesajlarını (makâsıd-ı Kur’an) zamanın ruhunu okuyarak evrensel metot 
ve yaklaşımlarla sunmanın ne kadar hayatî önem taşıdığı her türlü şüphe-
den vârestedir. İşte Bediüzzaman bu gerçeklikten hareketle Risale-i Nur’u 
-manevî- bir Kur’an tefsiri olarak telif etmeye başlamış, Rabbimiz de, aye-
tinde belirttiği üzere, “Kendi yolunda cehd ü gayret içinde olanlara doğru 
yolları göstereceğini vad ettiğinden(54)” ilahî inayete mazhar olan bu Külli-
yatı evrensel bir program olarak hem müslim hem gayr-ı müslim dünyanın 
önüne koymuştur.

İsra suresindeki şu ayette, “Şüphe yok ki bu Kur’an tüm insanları doğ-
ru yola kılavuzlar, götürür. Salih amel işleyen müminleri de büyük bir ecirle 
müjdeler(55)” diye belirtildiği üzere, Kur’an bütün insanlar için hidayet kay-
nağı olduğu gibi onun ahir zamanda tefsiri olan Risale-i Nur da, -Kur’an’a 
ayinedarlığı dolayısıyla- bütün insanlar için evrensel bir kılavuz, evrensel bir 
hidayet vesilesi olarak önümüzde durmaktadır.

Yine daha önce işaret edildiği üzere İslâm, alemi ve insanı var eden Ya-
ratıcının insanlara mesajı olduğu için; özü itibariyle “iman esaslarını tasdik 
etmek” ve bunun muktezası olarak “salih amelleri” işlemek üzerine bina edi-
lir. Böyle bir inanç ve tutum içinde olmak ise kişiyi hem dünyada güvenli, 
huzurlu ve mutlu kılar hem de ebedi bir saadet ve mutluluğa ulaştırır. Za-
ten etimolojik olarak iman “güven duymak”, İslâm da “Hak’ka teslim ol-
mak” demek olup mümin, bu iman ve teslim ile esenlik, huzur ve memnuni-
yet içinde yaşayan kimse demektir. Daha açık ifadesiyle imandan söz etmek 
ve imana vurgu yapmak, bir anlamda güven ve huzurdan söz etmek, güven 
ve huzura vurgu yapmak demektir. Bediüzzaman “iman tevhidi, tevhid tes-
lim, teslim tevekkülü, tevekkül de saadet-i dareyni iktiza eder” diyerek buna 
işaret etmiştir(56). Bu bağlamda Kur’an baştan başa iman ve saadet kitabı ol-
duğu gibi sürekli “tahkiki iman” vurgusu yapan Risale-i Nur da iman ve sa-
adet kitabı olup bunun sonucu olarak da insanları güven ve huzura ulaştı-
ran bir vesile, hatta bir “küresel bir program” denilebilir.

Burada sözü daha fazla uzatmadan, İslâm’ın Câhiliyeyi Asr-ı Saadet’e 
dönüştüren değerleri bağlamında zikrettiğimiz hususları göz önünde bu-
lundurarak asrımızdaki cehalete işaret ederek Risale-i Nur’un bu konudaki 
tutum ve yaklaşımlarına değinelim:

a) Şirkin bütün çeşitleriyle reddi: Tevhid, vahdaniyet, ehadiyet
Kur’an’ın en büyük, en temel ve en esaslı mesajı tevhid olduğu ve o, tev-

hidi her sure, her ayet hatta her kelimesinde açık veya zımnî olarak ifade 

54	 Ankebut 29/69.
55	 İsra 17/9.
56	 Said Nursi, Sözler, s. 294.
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ettiği için, ona ayna olan Risale-i Nur’un da en çok dikkat çektiği, en çok 
işlediği ve en çok vurguladığı konu tevhiddir. Bu bağlamda Risale-i Nur’a 
çağdaş bir tevhid kaynağı demek asla yanlış değildir. Külliyatın hangi ese-
rine, hangi bahsine, hangi sayfasına bakılırsa bakılsın sarih veya zımnî ola-
rak tevhidin söz konusu edildiği görülür. Dolayısıyla Risale-i Nur’un tevhi-
di ele alışı başlı başına bir kitap çalışması olup burada birkaç hususa işaret 
edilmekle yetinilecektir.

aa) Tevhid telakkisi ile ilgili olarak Kur’an-ı Kerim’e bakıldığında, onun 
her varlığı ve her varlığın her özelliğini, yine her olayı ve her olayın her ay-
rıntısını (elbette irade sahiplerinin su-i iradesinin söz konusu olduğu yer-
lerde buna işaret etmekle beraber) ulûhiyetle ilişkilendirdiği görülmektedir. 
Başka bir ifadeyle Kuran’a göre kainatta büyük-küçük, az-çok, maddi-ma-
nevi her şey Allah’ın ilim, irade ve kudretiyle gerçekleşmektedir. Onun ilim, 
irade ve kudretinin haricinde gerçekleşen hiçbir şey yoktur ve olamaz. Bu 
hakikat, Onun “mutlak tevhid”ini yani birliğini ortaya koyar. Dolayısıyla 
da Allah’ın hiçbir şeyde, hiçbir zaman, hiçbir şekilde ortağı, şeriki yoktur 
ve olamaz. İşte Risale-i Nur da Kur’an’ın bu yaklaşımına tabi olarak, tevhi-
di, hücreden en büyük canlılara, atomdan en büyük gök cisimlerine kadar 
her şeyde Onun varlık ve birlik “mührünü” görmek üzerinden temellendirir. 

Risale-i Nur tevhidi ikiye ayırdıktan sonra hakiki tevhidi şöyle tanımlar: 
“Tevhid-i hakiki, her şey üstünde sikke-i kudretini ve hâtem-i rububiyeti-
ni ve nakş-ı kalemini görmekle, doğrudan doğruya her şeyden Onun nu-
runa karşı bir pencere açıp Onun birliğine ve her şey Onun dest-i kudre-
tinden çıktığına, ulûhiyetinde ve rububiyetinde hiçbir veçhile, hiçbir şeriki 
ve muîni olmadığına şuhûda yakın bir yakîn ile tadik edip iman getirmek-
tir(57)”. Başka bir yerde yine tevhidi ikiye ayırarak benzer nitelikte şu açık-
lamayı yapar: “Birisi âmiyane tevhiddir ki ‘Allah’ın şeriki yok ve bu kainat 
Onun mülküdür’ der. Bu kısım tevhid sahiplerinin fikirce gaflet ve dalale-
te düşmeleri korkusu vardır. İkincisi hakiki tevhiddir ki ‘Allah birdir, mülk 
Onundur, vücûd Onundur, her şey Onundur’ der. Lâyetzelzel bir itikada sa-
hiptirler. Bu kısım tevhid sahipleri her şeyin üstünde Cenab-ı Hakkın sik-
kesini görür ve her şeyin cephesinde bulunan mührünü, damgasını okur. 
Ve bu sayede huzurî bir tevhid melekesi mâliki olurlar ki, dalalet ve evha-
mın taarruzundan kurtulurlar(58)”. Devam eden pasajlarda örnekler verilerek 
on dört lem’a halinde ikinci kısım tevhidin bazı mertebelerini ele alıp işler.

bb) Risale-i Nur’un tevhidi “her varlıkta ilahî mührü” görme eksenli an-
layışının en kapsamlı izah ve örnekliği “Ayetü’l-kübra Risalesi”nde görü-
lür. Müellif burada insanî özelliklerle kainat üzerinden bir seyahate çıka-
rak bütün alemin “lâ ilâhe illallah” dediğini ortaya koyar. Seyahatine insanın 
ilk dikkatini çeken yer olması açısından “sema”dan başlayan müellif, daha 
sonra “cevv-i sema”, cevv-i semada bulunan bulut, rüzgar, yağmur, şimşek, 
gök gürültüsü, yer küremiz, yer kürede bulunan denizler, nehirler, dağlar, 

57	 Said Nursi, Sözler, s. 274.
58	 Said Nursi, Mesnevi Nuriye, İstanbul 2020 (Yeni Asya Neşriyat), s. 9.



29B
A

H
A

R
 / 

20
21

sahralar, bitkiler ve bitkilerden mesela ağaçlar, hayvanlar ve hayvanlardan 
mesela kuşlar üzerinden devam ederek “sorgulama” yapar. Bu sorgulamada 
söz konusu varlıkların ilim, irade, kudret… gerektiren özelliklerinin ve di-
ğer varlıklar arasındaki uyum ve ilişkilerinin kendi başına olmayacağını, et-
raftaki sebeplerden de kaynaklanamayacağını, bütün bunların ancak gaybî 
bir Yaratıcıya delalet ettiğini ifade eder, bu bağlamda yaptığı sorgulama so-
nunda her varlığın “Lâ ilâhe illallah” dediğini dile getirir(59).

cc) Risale-i Nur’da zerreden güneşlere kadar her şeyin tevhidi gösterdiği 
ve şirki bütün boyutlarıyla reddettiği konusu o kadar önemlidir ki, müellif 
Otuz İkinci Söz’de, bu defa atomlardan (zerre) başlayarak mesela kandaki 
alyuvarlar, bedendeki hücrecik, insan bedeni, insan nev’i, zemin yüzündeki 
olay ve oluşumlar, yer küremiz, güneş ve nihayet yıldızlara kadar giden var-
lıklar hakkında sorgulama yaparak, -temsilen- bunların hayali bir şirk eh-
line verdiği cevapları tasvir etmektedir. Bu sorgulamada her bir varlığın var 
oluş ve vazifelerini yerine getirmede nihayetsiz bir nizam, intizam ve hik-
met içinde hareket ettiğini, ne o şirk ehlinin, ne kendilerinin kendilerine 
“Rab” olamayacağını, kendilerini var eden ve çalıştıranın ancak bütün alemi 
yaratan olabileceğini dile getirmekte, bu suretle en küçük varlıktan en bü-
yüğüne kadar şirke hiçbir şekilde yer olmayıp her şeyi O Mutlak Kudret sa-
hibinin var ettiğini, çalıştırdığını ifade etmektedir. Sonuç olarak bütün var-
lıkların bir ayete telmihen “Sinek kanadından tut, tâ semavat kandillerine 
kadar, bir sinek kanadı kadar şerike yer yoktur ki, parmak karıştırsın” diye-
rek ilanat yaptıklarını belirtmektedir(60).

dd) Allah, tevhid ile ilgili olarak Kur’an-ı Kerim’de kendisini hem 
“vâhid” hem “ehad” olarak andığı için(61) Risale-i Nur da “”vâhidiyet” ve 
“ehadiyet” kavramlarını çeşitli vesilelerle birçok yerde somut örneklerle 
açıklamaya tabi tutar. Her ikisi de Allah’ın “birliğini” ve “tekliğini” ifade et-
mekle birlikte, “vâhidiyet” Onun birliğinin kainatın genel bütünlüğü içinde 
görülmesi, “ehadiyet” ise her varlıkta müşahede edilmesi anlamına gelmek-
tedir. Külliyatta, vâhidiyet ile ilgili olarak, Allah’ın kainatı parçalara ayrıl-
maz bir bütün halinde kıldığı, bütün kainata tasarruf edemeyen bir zâtın 
hiçbir cüz’e yani hiçbir parçaya hakiki sahip olmayacağı üzerinden bir te-
mellendirme yapılmaktadır. Devam eden cümlelerde, kainatın adeta mun-
tazam bir fabrika gibi işlediği, varlıklar arasında tam bir yardımlaşma ve 
dayanışmanın bulunduğu, bunun da ancak Yaratıcının “vahdet”ine delalet 
ettiği belirtilmektedir. Diğer taraftan Onun her varlığa ayrı bir “ehadiyet” 
mührü vurduğu, mesela bütün inanların azaları ve azalarının yerleri aynı ol-
duğu halde Onun her insana ayrı bir sima vermesinin Onun “ehadiyet”ini 
gösterdiği beyan edilmektedir(62).

ee) Tevhidin zıddı olan” şirk”in günümüzde en büyük tezahürü Allah’a 
iman ettiklerini söyleyen kimselerin, bu iman ile birlikte bazı faaliyet ya da 

59	 Said Nursi, Şualar (İstanbul 2020), Yeni Asya Neşriyat), s. 96-107 vd.
60	 Said Nursi, Sözler, s. 557-564.
61	 Bk. Ankebut 29/46; İhlas 112/1.
62	 Said Nursi, Lem’alar, s. 361-362.
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olayları başka kaynaklara izafe etmeleridir. Söz gelimi, “şu iş tabiatın eseri” 
yahut “şu işi şu sebepler meydana getirdi” yahut “şu iş kendi kendine oldu” 
demek gibi. Risale-i Nur bunu “Dinsizliği işmam eden, ehl-i imanın bil-
meyerek istimal ettiği dehşetli kelimeler” olarak açıklıyor. Risale-i Nur bu 
ve benzeri yaklaşımları aklî argümanlarla tek tek tahlil ederek şirki tama-
mıyla nefyetmekte ve tevhidi ikame etmektedir. Bunlar arasında özellikle 
bazı olayları “tabiat/doğa”ya atfetme ile “sebeplere tesir verme” müminler 
arasında hayli yaygınlık kazanmış durumdadır. Bunun modern bir “şirk” ol-
duğunda şüphe yoktur. Gerek tabiatçılık gerekse “sebepçilik” tevhidin doğ-
ru anlaşılması adına Risale-i Nur’un pek çok yerinde işlendiği gibi, mese-
la münhasıran Yirmi Üçüncü Lem’a’da detaylıca ele alınmaktadır. Tabiatın 
“yapıcı” değil “yapılan” olduğu, yapılan ve yaratılan her şey çok sanatlı ve 
hikmetli olduğundan bunların aklı ve şuuru olmayan “tabiat”a isnat edil-
mesinin aklen imkansızlığı ortaya konulmakta, yine akıl ve şuurdan uzak 
olan sebeplerin de tesirlerinin ve rollerinin olamayacağı, sebeplerin sade-
ce ilahî fiil ve tasarruflarda “perde” niteliğinde olduğu açıklanmaktadır(63).

ff ) Dinî aidiyeti ve içinde doğduğu sosyal çevre ne olursa olsun bu dün-
yada yaşayan herkes için; varlığı doğru okuma, ulûhiyetin hakkını verme, 
kendisi ile Yaratıcısı ve diğer yaratılanlar arasında barış içinde ilişki geliştir-
me adına son derece merkezi bir kavram olan “tevhid” konusu ile ilgili ola-
rak Risale-i Nur’un takip ettiği metoda dair de birkaç cümle ile işarette bu-
lunmak gerekir: 

Risale-i Nur diğer iman konularında olduğu gibi tevhid konusunda da 
önce kainatı nazara alır. Başta akıl olmak üzere insan, kendisine verilen 
donanımla fizikî aleme bakmalı, gördüğü özelliklerin varlıkların kendisin-
den kaynaklanamayacağını teslim etmeli, sonra “bunun arkasında mutlaka 
gaybî bir Kudret var” demeli, sonra da “O kudretin mutlaka bana bir mesa-
jı olmalı” diyerek “vahyin” hakkaniyetine ulaşmalıdır. Ardından da vahyin, 
-günümüz itibariyle- Kur’an’ın ayetleri ışığında evrendeki gözlemlerini sür-
dürerek, bir eli -daha doğrusu- kulağı vahiyde, bir eli –daha doğrusu- gözü 
fizikî alemde olmak üzere vahyî mesajları kainatın şahitliğinde tasdik etme-
lidir. İşte son derece insanî ve evrensel olan bu metodoloji ile Risale-i Nur 
başta tevhid olmak üzere bütün iman esaslarını temellendiren bir usul ta-
kip etmektedir, denilebilir. Nitekim mesela, Lemaat’ın başında, “Tevhidin 
İki Burhan-ı Muazzamı” başlıklı pasajda tam da bu yapılmakta, Kur’an’ın 
söylediği “lâ ilâhe illallah” hakikatini, diğer büyük bir burhan olan kainatın 
söylediği kanıtlanmaktadır.

Burada ana konumuz olan “küresel saadet” kavramını da hesaba katmak 
suretiyle son olarak şunu da söyleyelim: Tevhide dayalı bir anlayış, vahdani-
yet temelli bir telakki ve en önemlisi “ehadiyet” eksenli bir inanç ve bu inan-
cın içselleştirilmesi insana “huzur-ı ilahî” fikri kazandırır. Yani bu suretle 
kişi her şeyde olduğu gibi, özellikle kendi etrafında olup biten şeyleri Rab-
bi ile irtibatlandırarak sürekli olarak kendisini Allah’ın huzurunda düşünür, 

63	 Said Nursi, Lem’alar (İstanbul 2020, Yeni Asya Neşriyat), s. 194 vd.
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tarifsiz bir manevi atmosfere girer. Bu atmosfer içinde mümin güven, huzur 
ve bir anlamda –özel- bir mutluluk duygusu içinde bulunur…

b) Muhabbeti netice veren “marifetullah”
Daha önce işaret edildiği üzere, Kur’an ulûhiyet konusu bakımından 

yalnız Allah’ın varlığını ve birliğini ortaya koymayıp aynı zamanda Onu di-
ğer birçok özelliği ile yani esma-i hüsnası ile tanıttığı için, Risale-i Nur da 
Allah’ı vücûd-ı sübhanisi ve vahdaniyetinden başka esma-i hüsnası ile ta-
nıtmakta, tam bir “marifetullah” dersi vermektedir. Bunun için vahyin ışı-
ğında, kainat kitabını nazara alarak varlıklarda gördüğümüz özelliklerin 
gerçekte Onun özelliklerinin yansıması olduğunu ifade etmektedir. 

Esasında Risale-i Nur’a göre Allah’a iman, “Ona inandım” demekten 
ibaret olmayıp “Allah’ı bilmek”le gerçekleşir. Onu bilmek ise Onun isim 
ve sıfatlarını tanımakla mümkündür. Bunun için Risale-i Nur pek çok yer-
de ısrarla ve sıklıkla konuyu ele alıp işlemektedir. Hatta müellif, bu konu-
da Risale-i Nur’un tutumunu “fazla gören” birisine verdiği cevapta şöyle de-
mektedir: “…Halbuki Allah’ı bilmek, bütün kâinatı ihata eden rubûbiyetine 
ve zerrelerden yıldızlara kadar cüz’î ve küllî her şey Onun kabza-i tasar-
rufunda ve kudret ve iradesiyle olduğuna kat’î iman etmek; ve mülkünde 
hiçbir şeriki olmadığına ve ‘Lâ ilâhe illallah’ kelime-i kudsiyesine, hakikat-
lerine iman etmek, kalben tasdik etmekle olur. Yoksa, ‘Bir Allah var’ de-
yip, bütün mülkünü esbaba ve tabiata taksim etmek ve onlara isnat etmek 
-hâşâ- hadsiz şerikleri hükmünde esbabı merci tanımak ve her şeyin yanın-
da hâzır irade ve ilmini bilmemek ve şiddetli emirlerini tanımamak ve sı-
fatlarını ve gönderdiği elçilerini, peygamberlerini bilmemek, elbette hiçbir 
cihette Allah’a iman hakikati onda yoktur(64)”.

Risale-i Nur, önce “Bize Rabbimizi tarif eden üç büyük küllî muarrif 
var” diyerek marifetullah dersi veren kaynakları zikrediyor. Bunlar, a) kai-
nat kitabı, b) kainatın kitabının tercümesi olan Kur’an-ı Hakim, c) kainat 
kitabının ayet-i kübrası olan Hz. Muhammed (asm) olup(65), başka bir yer-
de bunlara bir de “vicdan”ı ekleyerek tarif edicileri dört grup halinde sıra-
lıyor(66). Bu dörtlü argüman ağı ile Allah’ı isim, sıfat ve şuûnâtı ile tanımak 
müminlerde sarsılmaz, hakkaniyetli bir ulûhiyet anlayışı meydana getiriyor, 
Onu tanımaya bağlı bu marifet ufku da gönüllerde derecesiz ve tarifsiz bir 
haz, manevi huzur ve saadet iklimi oluşturuyor. 

Risale-i Nur’a göre, mahir bir heykeltıraşın ortaya koyduğu esere bakıl-
dığında, nasıl ki eserde görülen tasarım, sanat, süsleme, güzellik gibi özel-
likler onun tasarımcılık, bilgililik, güzelleştiricilik gibi vasıflarını yansıtıyor-
sa; alemdeki bütün icad, form/şekil, tahsin, tezyin gibi sayısız özellikler de 
Onun mûcid, musavvir, müzeyyin gibi isimlerini yani özelliklerini yansıt-
maktadır(67). Alemde gördüğümüz mesela, adeta sayısız canlının meydana 

64	 Said Nursi, Emirdağ Lahikası (İstanbul 2020, Yeni Asya Neşriyat), s. 176-177.
65	 Said Nursi, Sözler, s. 220.
66	 Said Nursî, Mesnevi Nuriye, s. 226.
67	 Bk. Said Nursi, Sözler, s. 590 vd.
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gelmesi yani “ihya” fiili onun “hay” sıfatına ve “muhyi” ismine, tüm canlıla-
rın en güzel şekilde beslenmesi Onun “rezzâk” ismine ve “terzîk” sıfatına, 
yine mesela insanların anne karnındaki oluşumundan dünyada hayatının 
her safhasına kadar ihtiyaçlarının karşılanarak merhamete mazhar kılınma-
sı Onun “rahim” ismine ve “rahmet” sıfatına delalet etmektedir. Yine mesela 
her çeşit bitki ve hayvanın ayrı bir güzelliğe nail kılınarak insanlara kendi-
ni göstermesi Onun kendisini sevdirmek istediğinin delili olmaktadır. Keza 
Allah’ın özel bir mahluku olan insanın fizikî özellikleri ve duygu dünyası da 
Onun yani insanı Yapanın özelliklerine işaret etmektedir. Söz gelimi, insa-
nın gören bir varlık olması Yaratıcının “basîr” ismine ve “basar” sıfatına, işi-
tici olması Onun “semi’” ismine ve “sem” sıfatına işaret ettiği gibi insanda-
ki merhamet, şefkat, sevgi gibi duygular da yine Onu “raûf, rahim ve vedûd” 
gibi özelliklerine işaret etmektedir…

Sonuç olarak mümin vahyin ışığında, kainatın şahitliği altında, sünne-
tin teyidi ile ve vicdanının da teslimi ile Allah’ı isim ve sıfatlarıyla tanıma-
ya çalışıp Onun sonsuz cemâl ve sonsuz kemâl sahibi olduğunu anladığın-
da -kuşkusuz hissesine göre- Ona karşı emsalsiz bir takdir (sena) hissi ile 
doluyor ve emsalsiz bir muhabbet duyuyor. Anlatmaktan ziyade yaşanarak 
anlaşılabilen bu duygu hiç şüphe yok ki insanı Allah sevgisinin yani mu-
habbetullahın sonsuz fezalarında yüzdürüyor. Said Nursi buna işaret şöy-
le işaret ediyor: “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. Cin ve insin en par-
lak saadeti ve en tatlı nimeti, o marifetullah içindeki muhabbetullahtır. Ve 
ruh-u beşer için en hâlis sürur ve kalb-i insan için en sâfi sevinç, o muhab-
betullah içindeki lezzet-i ruhaniyedir(68)”.

c) Dünyada teselli ve huzur, ahirette ebedi  
saadet vesilesi: Ahiret inancı
Ahiret inancı ve buna bağlı konular Kur’an’da, neredeyse Kur’an’ın üçte 

birlik bölümünü teşkil edecek şekilde işlendiğinden; Risale-i Nur’da da 
ölüm, kıyamet, ba’s (diriliş) haşr, cennet-cehennem gibi ahiret inancı kap-
samındaki konular doğrudan ve dolaylı bahisler olarak çok ciddi bir yekun 
teşkil edecek oranda ele alıp işlenmektedir. İnsanların Allah’ın varlığını ka-
bullerine göre daha çok zorlandıkları bir inanç esası olarak ahirete ima-
nın temellendirilmesi, Risale-i Nur’da, müellifin Barla’ya nefyedilmesinden 
sonra Haşir Risalesi adıyla ilk telif edilen eserlerinden biri olup, müellif bu-
rada, temsillerle gözümüzün önünde olup-biten küçük çaplı “dirilmeler” ve 
“haşir” örneklerinden hareketle haşrin gerçekleşeceğini aklî bakımdan son 
derece ikna edici delillerle ortaya koymaktadır. 

Daha önce de birkaç kez işaret edildiği üzere, Risale-i Nur, öteki iman 
esasları gibi ahiret inancını da varoluşsal düzlemde yani kainattan yola çı-
karak aklî ve insanî gözlem ve anlayışlar üzerinden delillendirmektedir. 

68	 Said Nursi, Mektubât, s. 217.
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Mesela, adı geçen Risale’de müellif haşrin dünyadaki benzerlerine işaret 
ederek şöyle demektedir: “…Hem bu bahar haşrine benzeyen, dünyanın 
her devrinde, her asrında, hattâ gece gündüzün tebdilinde, hattâ cevv-i ha-
vada bulutların icad ve ifnâsında haşre nümune ve misal ve emare olacak ne 
kadar nakışlar yaptığını gözünle görüyorsun. Hattâ, eğer hayalen bin sene 
evvel kendini farz etsen, sonra zamanın iki cenahı olan mazi ile müstakbe-
li birbirine karşılaştırsan; asırlar, günler adedince misal-i haşir ve kıyametin 
nümunelerini göreceksin. Sonra, bu kadar nümune ve misalleri müşahede 
ettiğin halde, haşr-i cismânîyi akıldan uzak görüp istib’âd etmekle inkâr et-
sen, ne kadar divanelik olduğunu sen de anlarsın(69)”. Başka bir yerde ise bu 
defa insan fıtratı ve duygularından hareketle ahiret inancının en uç nokta-
sı olan ebedi saadetin varlığı ya da olması gerektiğini şöyle delillendirmek-
tedir: “İnsanın fıtrat-ı zîşuuru olan vicdânı saadet-i ebediyeye bakar, göste-
rir. Evet, kim kendi uyanık vicdânını dinlerse, ‘Ebed, ebed!’ sesini işitecektir. 
Bütün kâinat o vicdâna verilse, ebede karşı olan ihtiyacının yerini doldura-
maz. Demek, o vicdan, o ebed için mahlûktur. Demek, bu vicdânî olan inci-
zab ve cezbe, bir gàye-i hakikiyenin ve bir hakikat-i câzibedârın yalnız cez-
bi ile olabilir(70)”.

Sözü uzatmamak için hakkaniyet içinde şunu söylemek gerekir ki, 
Risale-i Nur ahirete iman konusunu evrensel biçimde, aklî argümanlarla, 
hiçbir şüpheye imkan vermeyecek şekilde ortaya koymaktadır. İnsan saadeti 
açısından bu inancın ne kadar önemli olduğu meydandadır. Zira ölümle her 
şeyin biteceğini düşünmek insan ruhunu büyük acı ve ıstıraplar içinde bıra-
kır. Günlük koşuşturmalar içinde yahut yaşının gençliği dolayısıyla bu ıstı-
rapları derinden hissetmese bile zaman zaman sevdiği insanları, söz gelimi 
yakınlarını kaybetmek ve onunla hiçbir zaman bir daha görüşemeyeceğini 
düşünmek insanoğlunu gerçekten derinden üzer, üzmektedir. İşte Risale-i 
Nur vahyin rehberliğinde ahirete imanın hak olduğunu, ölümle hayatın bit-
mediğini, insanların yeniden dirilip haşrolacağını, iman ehlinin ebedi saa-
det yurdu olan cennete gideceğini “gözle görür gibi” aklî burhanlarla orta-
ya koymak suretiyle bütün insanlara ebedi mutluluk reçetesi sunmaktadır. 

Risale-i Nur tam da konumuz bağlamında ahirete imanın dünya ha-
yatında bile nasıl faydalar sağladığını çeşitli toplum kesimleri üzerinden 
örneklendirerek özgün bir açıklama yapmaktadır. Mesela narin bir kalbe 
sahip olan çocuklar sevdikleri bir kişinin ölümüne ancak onların yoklu-
ğa gitmeyip cennete gittiklerini düşündükleri zaman dayanabilirler. Ha-
yatın ağır yükleri altına yorulmuş, günlük işlerini görmekte zorlanan ih-
tiyarlar ebedi bir gençlik verileceği müjdesiyle rahatlar ve sıkıntılara karşı 
tahammül edebilirler. Gençleri taşkınlıklardan ancak ahretteki hesap ve 
azap korkusu durdurabilir. Aile hayatı yine ahirete imanla güzelleşir, eşler 

69	 Haşr…
70	 Said Nursi, Sözler, s. 494.
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birbirlerine ebedi “arkadaş” olarak bakıp birbirlerine karşılıklı muhabbet ve 
hürmetle mukabele edebilirler…(71).

Son olarak şunu da söyleyelim ki bugün İslâm dünyasının ahirete iman 
konusunda “tahkik”e, gayr-ı Müslim dünyanın tasdik ve teslime ihtiya-
cı vardır. Risale-i Nur bu noktada tam da tahkike ve tasdike zihinleri ve 
kalpleri hazırlayan bir kaynak olarak tüm insanlığın önünde müstesna bir 
“program” olarak durmaktadır.

d) Saadete bakan boyutlarıyla diğer iman esasları
İslâm’da iman esasları tevhid ve ahiret inancından sonra, meleklere, ki-

taplara, peygamberlere ve kadere iman diye sıralandığı için Risale-i Nur 
bunların her birini hem müstakil başlıklar halinde hem de başka konula-
rı işlerken dolaylı olarak gündeme getirmiş ve var oluşsal düzlemden hare-
ket ederek çağın insanının anlayışına sunmuştur. Aynı zamanda bunları be-
nimsemenin uhrevi sonuçları yanında, dünya hayatına bakan meyvelerine 
de işaret etmiştir. 

Pozitivizmin pençesinde kıvranan ve her şeyi maddede arayan çağımız 
insanı için Risale-i Nur “Beka-i ruh ve melâike ve haşir”(72) adlı Risalede 
“meleklerin varlığını” birçok delille temellendirdikten sonra, başka bir yer-
de, meleklere imanın dünyevi saadete medar olan boyutlarına işaret etmek-
tedir. Mesela ölüm meleği olan Azrail’e iman herkesin üzerine titrediği en 
önemli varlığı olan ruhunu emin bir ele teslim edeceğini hatıra getirerek 
insanda büyük bir rahatlık hissi uyandırmaktadır. Aynı şekilde “kiramen 
kâtibin” meleklerini düşünmek, hayatındaki her güzel hatıra ve sahnenin 
muhafaza edilmesini isteyen insan için tam da bu görevle görevli varlıkları 
akla getirerek memnuniyete vesilesi olmaktadır. Yine mesela kabirde insan-
ları sorguya çekecek olan “münker-nekir” adlı meleklere iman, insanda hem 
sorumluluk duygusu uyandırmakta, hem kendini berzah şartlarına hazırla-
masına teşvikte bulunmakta hem de hayatını bu hakikatlerle geçiren insan-
lara ayrı bir sürur kaynağı olmaktadır(73).

İradesi söz konusu olmaksızın kendisi bu dünyada bulan ve belli yaş 
ve olgunluğa erişince kendisini ve varlıkları sorgulayan, sonunda da mut-
laka bir Var Edici olmalı ve Onun mutlaka bana bir mesajı bulunmalı” so-
nucuna ulaşan bir kimse için, “vahye iman”, diğer bir ifadeyle ilahî kitapla-
ra, günümüz itibariyle Kur’an’a iman, adeta çölde su arayan bir kimse için 
suya ulaşma mesabesinde bir değer taşımaktadır. Zira vahiy yani Kur’an in-
sana hem Yaratıcının özelliklerini öğretmekte hem de Onun insanları ni-
çin yarattığı, insanlardan istediğinin ne olduğu ve insanların nereye git-
tiği gibi sorularının cevaplarını vermektedir. Bu yönüyle Kur’an’ı bulmak, 
Hakkı bulmanın, dev soruların cevaplarını öğrenmenin adı olmaktadır. 
Kur’an okumak da Hak ile konuşmak, bir anlamada Onunla sohbet etmek 

71	 A.g.e., 90 vd.
72	 Bk. Said Nursi, Sözler, s. 477 vd.
73	 Said Nursi, Şualar (İstanbul 2020, Yeni Asya Neşriyat), s. 226 vd.
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anlamına gelmektedir. Bunun insan ruhu için ne kadar saadete vesile olucu 
boyut taşıdığı tasvir olunabilir mi? Risale-i Nur Kur’an’ın kainat kitabının 
bir tercümesi olduğunu söyleyerek Onun kainatta kudretiyle konuşması-
na mukabil Kur’an’da insan diliyle konuşması (tenezzülât-ı ilahî) olduğunu 
birçok hüccetle delillendirip ispat etmektedir.

Peygamberlere iman, -günümüz itibariyle- diğer peygamberlerle birlik-
te Hz. Muhammed (asm)’ın nübüvvetini tasdik etmek ise vahye ve Kur’an’a 
imanın bütün güzelliklerinin bir kademe daha ileri gitmesi anlamına gel-
mektedir. Zira Kur’an’ın, Yaratıcı tarafından eğitilmiş -yani melek olmayıp 
bizim gibi- bir insan üzerinden hayata intikal etmesi, bizim için büyük bir 
kolaylık ve rahatlık vesilesi olmaktadır. Nasıl ki aktif öğrenmede kitaptaki 
bilgiler ne kadar kıymetli olursa olsun “öğretmen”in ayrı bir yeri varsa, Hz. 
Muhammed (asm) da Kur’an’ın anlaşılması, yaşanması ve hayata yansıtıl-
ması için -rahmet vesilesi olan- bir öğretmen, bir eğitmendir. Bu eğitmen, 
Yaratıcının gözetiminde ve yönlendirmesinde olduğu için ona uymak yani 
onun sünnetlerine tabi olmak bizi hem dünya hayatımızda mesrur ve bah-
tiyar kılmakta hem de ebedi saadete ulaştırmaktadır.

İmanın altıncı rüknü olan kadere iman konusu da -klasik literatürde 
zor anlaşılan bir konu olmasına rağmen- Risale-i Nur’da hem ilahî ilim 
ve kudretin kuşatıcılığı hem kulun kendi fiillerinden sorumluluğu açısın-
dan makul, anlaşılabilir biçimde temellendirilmiş(74) hem de kadere imanın 
dünya hayatı açısından da saadete vesile olduğu ifade olunmuştur. Müellif 
bu konuda şöyle diyor: “İman-ı bi’l-kader rüknünün kıymettar meyveleri 
bu dünyada bulunduğuna bir delil, umum lisanında “men âmene bi’l-kader 
emine mine’l-keder” darb-ı mesel olmuştur. Yani, “Kadere iman eden gam-
lardan kurtulur.” Risale-i Kaderin âhirinde güzel bir temsil ile, iki adamın 
şâhâne bir sarayın bahçesine girmesiyle, bir küllî meyvesi beyan edilmiş. 
Hattâ ben kendi hayatımda binler tecrübelerimle gördüm ve bildim ki, ka-
dere iman olmazsa hayat-ı dünyeviye saadeti mahvolur. Elîm musibetlerde, 
ne vakit kadere iman cihetine bakardım, musibet gayet hafifleşiyor görüyor-
dum. Ve ‘Kadere iman etmeyen nasıl yaşayabilir?’ diye hayret ederdim”(75).

e) İmanın muktezası olarak “amel” ya da ibadetler
Risale-i Nur, ibadeti “Allah’ın emirlerini yapmak ve nehiylerinden sa-

kınmak” olarak tanımladıktan sonra, ibadetin “Akaidî ve imanî hükümleri 
kavi ve sabit kılmakla meleke haline getirdiğini” ifade eder; ardından imanî 
hükümlerin ibadetle takviye ve terbiye edilmemesi halinde eserlerinin ve 
tesirlerinin zayıf kalacağını belirtir. Bu çerçevede hem ibadetin özünü teş-
kil eden dua, şükür, ham, tesbih, tekbir gibi kavramları işleyen Risale-i Nur 
hem de namaz, oruç, zekat gibi bünyelerinde bu özleri taşıyan temel iba-
detleri çeşitli yönleriyle ele alıp, yine evrensel bir nitelikte izaha tabi tutar. 
Ulûhiyetin yani Mabud’un ibadete layık olduğunu vurgulayan Risale-i Nur 

74	 Bk. Said Nursi, Sözler, s. 440 vd. 
75	 Said Nursi, Şualar, s. 229.
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insanın acz, zaaf ve fakrına mukabil nihayetsiz bir ihtiyaç içinde bulundu-
ğuna işaret ederek insan ruhunun Mabud’a itaate bulunarak, Ona dua ede-
rek, Ondan talepte bulunarak büyük bir huzur ve saadete ulaşacağına dik-
kat çeker.

Bu bağlamda mesela namazı kulun Rabbine karşı, Onun alemde gör-
düğü cemâl, celâl ve kemâline karşı hamdi yani şükrü, tesbihi, tekbiri diye 
açıklayan Risale-i Nur, başka bir yerde de bedenin yemeye, içmeye, oksijene 
ihtiyacı olduğu gibi namazın da gerçekte “kalp için gıda, ruh için âb-ı hayat 
ve latife-i Rabbaniye için hava-yı nesimi” hükmünde olduğunu söyler(76).

Risale-i Nur, yine mesela orucu başta Allah’ın nimetlerine karşı şükür 
olmak üzere birçok boyutu itibariyle ele alırken aynı zamanda bunun kulun 
beden sağlığına ve toplum hayatına bakan yönlerine dikkat çeker. Zira oruç 
sayesinde mümin aç kalarak, toplumda temel ihtiyaçlarını karşılamada zor-
luk çeken insanları hatırlar ve onlara karşı şefkat ve yardımseverlik ile mu-
kabele etmeye iştiyak duyar, ayrıca yılda en az bir ay belli bir saat aç kalarak 
perhiz yapar, bedenini dinlendirir ve sağlığını muhafaza eder(77). 

İşaratü’l-i’câz’da müstakil bir başlık açılarak “İbadetin dünya saadetine 
vesile olduğu” beş madde halinde dile getirilir. Mesela, ibadetle sosyal ha-
yatta adaletin tesis edilmesi, “kulun intizam altına girmesi”, toplumda baş-
ka insanların hukukuna saygı duyulması, uhuvvet ve muhabbet gibi ferdi 
ve toplumu huzura sevk eden anlayışların hakim olması sağlanır; bu suretle 
ibadet uhrevi neticelerinden başka dünya hayatı açısından da insanlara hu-
zur ve saadet kapısı aralar(78).

f ) “Doğruluk” ve “muhabbet” temelli ahlâk
Risale- Nur, iman esasları ve bazı ibadet konuları gibi müstakil başlıklar 

halinde ahlâk ya da ahlâk konularını -bu isim altında- ele almamakla birlik-
te, sosyal hayattaki huzur ve saadetin dinamosu niteliğinde olan ahlâka ve 
ahlâkî prensiplere çarpıcı değinmelerde bulunmaktadır. Bir rivayetten ha-
reketle ahlâkı, nübüvvetin şahsî hayattaki düstûrî neticelerinden biri olarak 
görerek, “Ahlâk-i ilahî ile muttasıf olma” temeline oturtur. O halde ahlâk, 
Rabbin Kur’anda kendisini zikrettiği, ayrıca kainattaki tasarruflarına yan-
sıyan adalet, rahmet, hükmet, temizlik, güzellik, cömertlik... gibi sıfatlarını 
kuşanmak anlamına geliyor. 

Risale-i Nur, literatürdeki ahlâk-edeb arasındaki ilişkiyi hesaba kata-
rak, yukarıda işaret edildiği anlamda, ahlâkın tam da zirvesinde Hz. Mu-
hammed (asm)’ın olduğunu ifade eder. Zira Resul-i Ekrem (asm) baştan 
başa “edep” timsalidir; zira o, “Rabbim bana edebi güzel bir surette ihsan et-
miş, edeplendirmiş” rivayetinde ifadesini bulduğu üzere, Allah’ın edebi bü-
tün çeşitleriyle Habib’inde cem ettiği bir şahsiyettir(79). Başka bir yerde de 

76	 Said Nursi, Sözler, s. 252-253.
77	 Said Nursi, Mektubât, s. 396, 400.
78	 Geniş açıklama için bk. Said Nursi, İşârâtü’ l-i’câz (İstanbul 2020, Yeni Asya Neşriyat), s. 

135-136.
79	 Said Nursi, Lem’alar, s. 65.
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Risale-i Nur müellif, “Resul-i Ekrem (asm)’ın Kur’ân’dan sonra en büyük 
mucizesi kendi zâtıdır. Yani, onda içtima etmiş ahlâk-ı âliyedir ki, herbir 
haslette en yüksek tabakada olduğuna, dost ve düşman ittifak ediyorlar(80)” 
diyerek onun somut bir ahlâk abidesi olduğunu paylaşır.

Risale-i Nur insan-insan ilişkileri bağlamında yani müminlerin hem 
aynı inancı paylaşan müminlerle hem İslâm dairesi dışında bulunan gayr-ı 
Müslimlerle ilişkiler bağlamında çok önemli ahlâkî prensiplere işaret et-
mektedir. İlk hususla ilgili olarak müminler arasında kin, düşmanlık ve ay-
rılığa yol açan tarafgirlik, haset ve inadın hem İslâmiyet hem şahsî hayat 
hem sosyal hayat hem manevi hayat… açısından çirkin ve zararlı olduğu-
nu dile getirip ayrı ayrı yan başlıklar halinde bunları tahlil ederek deyim ye-
rindeyse- tam bir ahlâk ve “kardeşlik” dersi verir(81). Gayr-ı müslim dünya 
ile ilgili olarak da “-çok geniş bir perspektif çizerek, “Husumet ve adavetin 
vakti bitti. İki harb-i umumi adavetin ne kadar fena ve tahrip edici ve deh-
şetli zulüm olduğunu gösterdi; içinde hiçbir fayda olmadığı tezahür etti. 
Öyle ise düşmanlarımızın seyyiatı tecavüzat olmamak şartıyla adavetinizi 
celbetmesin…(82)” der.

Risale-i Nur ahlâk alanında öteki prensiplerle birlikte merkeze sıdk ve 
muhabbeti yani doğruluk ve sevgiyi koymaktadır, denilebilir. Mesela, “mu-
habbete en layık olan şeyin muhabbet; husumete en layık olan şeyin husu-
met olduğunu” belirten müellif, “hayat-ı içtimai-yi beşeriyeyi temin eden ve 
saadete sevk eden şeyin muhabbet ve sevmek” olduğunu dile getirir(83). Aynı 
yerde sıdk yani doğruluğun “İslâmiyetin üssü’l-esası” olduğunu, dolaysısıy-
la sosyal hayatın temelinin sıdk olması gerektiğini, bu hasletin canlanması 
ve canlı kalmasıyla manevi hastalıkların tedavi edilebileceğine dikkat çeker. 
Münazarat isimli eserinde Doğuda aşiret ileri gelenleri ile yaptığı konuş-
malarda onların “Her şeyden evvel bize lazım olan nedir” sorusuna “doğru-
luk” der, “daha” diye sorulması üzerine “yalan söylememek” der, yine “son-
ra” denilmesi üzerine de “sıdk, ihlas, sadakat, sebat, tesanüt” şeklinde cevap 
verir(84).

Sonuç olarak birtakım çalışmalara da konu olmuş Risale-i Nur’da ahlâka 
ilişkin bahislerde(85) Kur’an ve sünnet ışığında fert ve toplumda huzur ve sa-
adeti temin eden evrensel ahlâk prensiplerine dikkat çekilmektedir.

g) Şûra, adalet, liyakat temelli toplumsal-siyasal mesajlar
Dünya hayatında fert ve toplumların huzur ve saadet yahut huzursuzluk 

ve mutsuzluk içinde olmalarını sağlayan faktörlerden birisi siyasi-idari me-
kanizmalarının, diğer bir ifadeyle devlet otoritelerinin tutum ve uygulama-
larıdır. İlgili başlıkta temas edildiği üzere İslâm bu konuda toplumun huzur 

80	 Said Nursi, Mektubât, s. 176.
81	 Said Nursi, Mektubât, 255 vd. 
82	 Said Nursi, “Hutbe-i Şamiye” (Eski Said Dönemi Eserleri, İstanbul 2017, Yeni Asya neşri-

yat), s. 252.
83	 Ag.e., s.252-253.
84	 Said Nursi, “Münazarat” (Eski Said Dönemi Eserleri içinde), s. 201.
85	 Bk. Bu çalışmalar için Köprü Dergisinin 95. sayısına (Yaz 2006) bakılabilir.
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ve güvenini temine yönelik olarak şura, adalet, liyakat gibi temel prensipler 
koymuş, Risale-i Nur da bu prensipleri ortaya çıkan siyasi gelişmeler üze-
rinden yorumlayarak ahir zaman insanına daha somut tablolar sunmuştur, 
sunmaktadır.

Birçok müstakil inceleme ve araştırmaya konu olan Risale-i Nur’un bu 
alandaki görüş ve yaklaşımlarını özetlemek bu çalışmanın kapsamı dışın-
dadır(86). Ancak küçük değinmeler halinde birkaç hususa şöyle işarette bu-
lunulabilir:

Osmanlı ve cumhuriyet dönemini yaşayan Risale-i Nur müellifi, is-
tibdad ve baskının daima karşısında olmuş, 1908 yılında meşrutiyet ilan 
edildiğinde bunu bütün gücüyle savunmuş, meşrutiyetin “hakiki adalet ve 
meşveret-i şer’iyeden ibaret olduğunu”, dolayısıyla İslâm’a uygun olduğunu 
söylemiştir. Saltanatın bütünüyle kaldırıldığı cumhuriyet döneminde, ken-
disinin dindar bir cumhuriyetçi olduğunu ifade etmiş; cumhuriyeti “adalet, 
meşveret ve kuvvetin kanunda olması” şeklinde açıklamış, çok partili ha-
yata geçilince de “ahrar” terimiyle sürekli olarak “demokratlığa” vurgu yap-
mıştır. Bu bağlamda, bir Lahikasında “dört parti” üzerinden zihniyet analizi 
yaparak ideolojik ve etnik anlayışa dayalı partileri elemiş, din adına orta-
ya çıkacak bir partinin desteklenmesini toplum çoğunluğunun hakiki din-
dar olması şartına bağlamış, çözüm olarak Demokrat Partiyi desteklemek 
gerektiğini açıkça ortaya koymuştur. Sonuç olarak Risale-i Nur toplumla-
rın dünya saadeti, diğer bir ifadeyle sosyal refah ve kalkınması için anayasal 
parlamenter rejimi şart olarak görmüştür. Bazı çalışmalarda bu, “hürriyetçi 
demokrasi” terimiyle de ifade olunmuştur. 

Risale-i Nur’un İslâmî prensipler dahilinde idarî anlayışa yönelik na-
zariyatında önemli kavramlardan birisi “adalet”tir. Adaleti teolojik anlam-
da “Allah’ın her şeyi düzen, ölçü ve denge içinde yaratması” olarak anan 
ve kainat üzerinden temellendiren Risale-i Nur, idari alanda bunun devlet 
otoritesinin hukukta “müsavat” yani eşitliği gözetmesi ve gerçekleştirme-
si bağlamında ele almaktadır. Başka bir ifadeyle adalet, toplumda yaşayan-
ların kamu idaresi tarafından eşit muamele görmesi, adil yargılanma, biri-
sinin hatasından dolayı başkalarını suçlu görmemek gibi boyutlarıyla ifade 
olunmuştur(87).

Kamu yönetiminde çok önemli bir kavram olan “liyakat”a gelince, 
Risale-i Nur burada da liyakat anlamında “maharet” kelimesini kullana-
rak, en çok karıştırılan “salahat-maharet” yahut “hamiyet-maharet” tartış-
ması üzerinden, dünyevi işlerde salahatin değil “maharet”in önemli oldu-
ğunu belirtmektedir. “Hamiyet ayrı, iş ayrıdır” dedikten sonra, “Fakat iş ve 
sanat başka olduğu için fasık bir adam güzel çobanlık edebilir, Ayyaş bir 

86	 Mesela Risale-i Nur’da “adalet ve liyakat” için Köprü Dergisinin 146. sayısına (Bahar 2019) 
bakılabilir.

87	 Bk. Refik Korkusuz, “Risale-i Nur’da Adalet ve Uluslar Arsı Hukukla Mukayesesi”, 
e-Şarkiyat İlmi Araştırmalar Dergisi, sy: III Nisan 2010, s. 45-53.
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adam ayyaş olmadığı vakitte iyi saat yapabilir… Öyleyse ya maharettir veya 
salahattir. Sanatta maharet ise müreccahtır” demektedir(88).

Sonuç olarak Risale-i Nur içtimai ve siyasi hayata dair bu ve benzeri tes-
pit ve yaklaşımları ile başta ülkemiz ve İslâm dünyası olmak üzere bütün 
insanlığı zulüm, baskı ve istibdadın tasallutundan kurtarıcı adil, hürriyet-
çi ve katılımcı demokrasinin huzur, güven ve mutluluk iklimine davet et-
mektedir.

***

SONUÇ YERİNE
Zaman ister çizgisel, ister döngüsel olarak aksın, gerçekte insan artıla-

rıyla-eksileriyle, faziletleriyle-zaaflarıyla her yerde ve her zaman insandır. 
Dinler tarihi araştırmacılarının işaret ettiği üzere, tarihin her döneminde 
ve yer küremizin her bölgesinde “din” ya da “inanç” en büyük sosyal va-
kıa olarak kendini göstermiştir. İnsanlık tarihi ile “yaşdaş” olan vahiy in-
sanlığın kainatın işaret ettiği ilahî gerçeklikten yani tevhidden uzaklaştı-
ğı her zaman diliminde yeni elçiler ile “tashihat” yapmış ve insanları daima 
“doğru”ya kılavuzlamıştır. 

Arap yarım adası tevhidden uzaklaşıp şirk karanlığına, adaleti bırakıp 
zulüm gayyalarına yuvarlandığında, VII. yüzyılda Yaratıcı, gönderdiği yeni 
vahiy ve görevlendirdiği Resul ile onları ve elbette onların şahsında bütün 
insanları yeniden Hakka davet etmiştir. İslâm adıyla anılan bu davetten ön-
ceki şirk ve zulüm dönemi “asr-ı cehalet” ya da “câhiliye”, vahyin ışığı ve Hz. 
Muhammed (asm)’ın vahyi hayata taşıyarak tevhid ve adaleti ikame ettiği 
ilk asır da “Asr-ı Saadet” adıyla anılmıştır. Câhiliye, zihniyet olarak şirk ve 
zulmün çeşitli versiyonlarıyla asırlar boyu devam edip günümüze kadar gel-
diği gibi Asr-ı Saadet de tevhid ve adalet çizgisinde “ilahî değerler” bakı-
mından asırlar boyu var olup günümüze kadar gelmiştir. 

İçinde yaşadığımız çağ, çeşitli özellikleri göz önünde bulundurularak 
“dijital çağ, bilgi çağı, global çağ” gibi hangi isimlerle anılırsa alsın, gerçek-
te günümüz insanının hayatı kolaylaştırıcı büyük imkanlara sahip olmasına 
rağmen fert, aile ve toplum hayatı bazında büyük sorunlar içinde bulundu-
ğu muhakkaktır. Söz gelimi, insanların bireysel düzlemde “insaniyetleriyle 
örtüşen” iç huzuruna ermekte güçlükler yaşadığı, aile bazında, mesela bo-
şanma oranlarının çok yüksek olduğu ve giderek arttığı, toplumsal düzeyde 
dünyanın birçok bölgesinde yoksulluk, sefalet, haksızlık, iç ya da dış karga-
şaların olanca hızıyla devam ettiği, medya haberlerinde bile açıkça görül-
mektedir.

Son ilahî din olarak insanlara hem dünya saadeti hem ahiret saadeti ka-
zandırmak üzere gönderilmiş olan İslâm, insana, gerek kendi gerçekliği ve 
evrenin anlamıyla uyumlu tevhid ve diğer akidevî esaslar, gerek insanın iç 
dünyasındaki dinginliği sağlayıcı dua ve ibadetler gerekse de sosyal ve siyasi 

88	 Said Nursi, Münazarat, s. 177.
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hayata ilişkin adalet, doğruluk, şûra gibi prensiplerle güven, esenlik, huzur 
ve toplumsal barışı temin edici bir karaktere sahiptir. Nitekim İslâm’ın Hz. 
Muhammed’in şahsında “dorukta” yaşandığı dönemde, o dönemi “saadet” 
iklimine çevirmesi de bunu göstermektedir. Evrensel bir din olarak İslâm 
sadece o asrı değil, her asrı kucaklayan, her asra mesajını veren bir dindir. 
Zira bu dinin kaynağı olan Kur’an elimizde, Hz. Muhammed de “uygula-
ma örnekleriyle” (sünnet) yanımızdadır. Bütün mesele Kur’an ve sünnetin 
bu evrensel değerleriyle doğru ve sağlıklı şekilde buluşabilmektir.

İşte Risale-i Nur, Bediuzzaman’ın şahsında çağımız insanını İslâm’la 
buluşturan bir kaynaktır. Zira Bediuzzaman insan olarak çağın yaşadığı her 
türlü sıkıntıyı yaşamış, dertlenmiş, ardından da Kur’an’a müracaat ettiğinde 
bütün dert ve sıkıntılarına derman olacak ilaçların bulunduğunu görmüş, 
bunları kullanmış ve her türlü derdine deva bulmuştur. Sonra da -kendi 
ifadesiyle- kapıyı açık bırakarak- isteyen herkesi bu Kur’an ilaçlarını kul-
lanmaya davet etmiştir. Başka bir açıdan ise Risale-i Nur, her asra Kur’anî 
mesajlar üzerinden ders veren “Sahib-i Kur’an”ın, Bediuzzaman’ın özel li-
yakati ve çabasına bağlı olarak hususi inayeti ile destekleyerek telifini sağla-
dığı “Kur’an’ın ahir zaman tefisiri”dir.

Aslında biri diğeri ile çelişmeyen bu bakış açılarından hangisi ile bakı-
lırsa bakılsın Risale-i Nur, Kur’an’ın çağımız insanına mesajı olup her bah-
sinde Kur’an’ı göstermekte, onun ilahî ışıklarını/nurlarını yansıtmaktadır. 
Bu bağlamda konumuzla ilgili olarak sonuç yerine şu birkaç tespite yer ver-
mekle yetinebiliriz:

1. Câhiliyenin en bariz vasfı olan dalalet ve şirk günümüzde değişik isim 
ve versiyonlarıyla devam etmektedir. İslâm’ın bu konuda ortaya koyduğu 
tevhid ve diğer iman esasları İslâm dünyasında “taklit ve kültürel” nitelikte, 
gayr-ı Müslim dünyada ise ya tamamıyla meçhul ya da çok bulanık biçim-
de olup Risale-i Nur bütün iman esaslarını “tahkik”e dayalı olarak ve evren-
sel nitelikte işlemek suretiyle çağdaş dünyayı kelimenin tam anlamıyla ten-
vir etmekte yani aydınlatmaktadır. 

2. Câhiliyenin başka bir özelliği olan “asabiye, barbarlık, zulüm” gibi sos-
yal hayatla alakalı anlayışları günümüzde yine değişik ve versiyonlarıyla de-
vam etmektedir. Kur’an ve sünnetin bu alanda ortaya koyduğu sıdk, ada-
let, hürriyet, merhamet, muhabbet, meşveret gibi prensipler, Risale-i Nur’da 
yine evrensel düzeyde işlenmek suretiyle insanlık alemi “tenvir” olunmak-
tadır.

3. Risale-i Nur İslâm’ın itikadî esaslarını “nazari” olarak ortaya koyan bir 
kaynak değil, bunları yaşanan hayatla birebir örtüştüren, evvela müellifin 
hayatında bizzat tecrübe edilen, sonra da ona muhatap olanlarca deneyim-
lenen “pratik” bir kaynaktır. Buna göre iman ve İslâm bizatihi bu dünyada 
da yaşayanlara güven vermekte ve onları iç alemleri bakımından “huzur” ve 
“mutluluk”a ulaştırmaktadır. Başka bir ifadeyle tahkiki imana dayalı bir ha-
yat, mümini, -yaşadığı hayat şartları ve zorlukları ne olursa olsun-, kalbî ve 
ruhî bakımdan emin kılmakta, saadet ve esenliğe kavuşturmaktadır.
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4. Risale-i Nur’un, İslâm’ın içtimai-siyasi hayata dair prensiplerini yo-
rumladığı çerçeve yani doğruluk-adalet-hürriyet-demokrasi gibi kavramla-
rın sıhhati ve toplumları, en azından sosyal anlamda- rahatlığa ve huzura 
ulaştırdığı hakikati bu prensiplerin hayata geçirildiği ülkeler olarak Avrupa 
ülkelerindeki uygulamaların sonuçları ile doğrulanmaktadır.

5. Risale-i Nur İslâm öncesi Ceziretü’l-Arab’ta yaşanan Câhiliyeyi saa-
det asrına dönüştüren Kur’an’ın asrımızdaki vurgulu sesi, onun müellifi de 
Asr-ı Saadetin mimarı Hz. Muhammed (asm)’ın –deyim yerindeyse- gü-
nümüzdeki iz düşümüdür. O halde İslâm, tarihüstü ve bütün tarihleri içine 
alan bir “saadet vesilesi” olduğuna göre, onun çağımızda yankılanan en gür 
sesi olan Risale-i Nur da “küresel bir saadet” programıdır, denilebilir.

Sonuç olarak çağımızda Asr-ı Saadet mümkün, hatta vakidir, kişi ba-
zında hakiki imanı elde eden her mümin bunun şahididir; toplum bazın-
da ise bu, Kur’an ve sünnetin “içtimai-siyasi” prensiplerinin Risale-i Nur’da 
yorumlanan haliyle hayata geçmesine bağlıdır. Hem kişi hem toplum teme-
linde, İslâm’ın bu dünyada da va’d ettiği saadete ulaşmanın yolu ise, somut 
olarak Risale-i Nur’un Kur’an ve sünnetten iktibas ettiği iman hakikatleri-
ni “tahkiki” nitelikte kuşanmaktan ve siyasi-içtimai tahlillerine samimi ola-
rak tabi olmaktan geçiyor.


