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ÖZET


Din, insanları yönlendiren en büyük güç kaynaklarının başında gelmektedir. Müslümanlar için dinin esas kitabı olan Kur’an ve şârihi Hadisler, ‘yönlendirici kudsiyet’in ana membaıdır. Mezhepçi/âidiyetçi ve sorunlu din anlayışlarının girdabında birkaç asırdır iç savaş/çatışma, tefrika/fırkacılık, fakirlik, bilim ve teknikte gerilik, adaletsizlik ve bilgisizlik ile boğuşan Müslüman toplumlar, küreselleşen dünya gerçeğinde dinin “evrensel tanımı”na ihtiyaç duymaktadır. İhtiyaç duyulan dinde tecdîd ise dinin tarifinde bir yenilik ile başlar ve o tarif çekirdeğinden yenilenmiş bir dinî anlayış ağacı filizlenir.
Din, Din-i Kayyim, Kur’an’a göre insanın üzerine yaratıldığı ‘fıtratullah’, Hadis’e göre de ‘nasihat’tir; insanî değerlerin başı olan ‘doğruluk, dürüstlük ve samimiyet’tir. Kur’an ve Hadis’ten ilhamını alan Said Nursî’nin perspektifinden ise küreselleşen dünyada Dinin/İslâmiyetin evrensel anlamı, ‘insaniyet-i kübrâ’dır, ‘en büyük insanlık’tır. Bu geleneksel din tariflerinden farklı olarak ‘ayakları yere/insana basan din tanımı, aynı zamanda modern çağlarda ‘dinde tecdid’in de kapısını açmakta, ana retoriğini belirlemekte ve bir anlam haritası çizmektedir. İnsaniyet, insan türünün potansiyel mahiyetinin aktifleşmiş halidir. İslamiyet de en büyük insaniyet medeniyetidir.
İslamiyeti/Dini ‘insaniyet’ üzerinden tarifiyle Nursî, felsefî hümanizmin tanrı karşıtlığı hesabına yelken açtığı ‘çağın insanlık/hümanity rüzgarı’nı da arkasına alarak onu din/hakikat adına ‘değerlendirme bilinci’ mayalamakta ve İslam coğrafyasına imanlı bir ‘insanlık hareketi’nin kıvılcımını atmaktadır.
Kur’an merkezli ve sünnet daireli muhkem din anlayışı ve insanî değerleri, bilimsel verileri ve akl-ı selîmi esas alan dinî yorumlarıyla ‘İslam Rönesansı’nın bir çeşit şifresini vererek müslümanların önüne “en büyük insanlık medeniyeti” idealini koymakta ve onları o ideal ardında hamiyet-i diniyyeyle şevke/gayrete getirip ittihad-ı İslam’a ve cihanın sulh-u umumîsini te’mine sevketmektedir.
Bu orijinal perspektif, elbette ki insanlığın ortak insanî değerler etrafında buluşmasına, dünya barışına ve medeniyetler ittifakına zemin hazırlayacak bir ‘evrensel din anlayışı’nı ‘insaniyet’ kavramıyla temellendirmekte, bir ‘insanlık medeniyeti’ öngörmektedir. Dünya tarihinde insanlığın geçirdiği gelişim devirleri bakımından; vahşet ve bedevîlik, kölelik, esirlik dönemlerini müteakip şimdiki ‘ecirlik (ücretli işçilik) dönemi’nden sonra gelecek olan, her ferdin özgür, özgün ve y/etkin ‘birey’ olarak var olabileceği, istikbaldeki ‘mâlikiyet ve serbestiyet (özel mülkiyet ve özgürlük) devri’ne –ki ona kâmil insanlık devri de diyebiliriz– yakınlaştırıcı bir şuur aşılamaktadır. Nursî, Batı medeniyetine insaniyet-i suğra (küçük insanlık), İslamiyete ise insaniyet-i kübra (en büyük insanlık) diyerek, istikbaldeki o ‘en büyük insanlık devri’nin ancak İslamiyet hakikatiyle gerçekleşebileceğini ve yeryüzünde en büyük insanlık medeniyetinin kurulacağını söylemektedir.
Bu bağlamda hakiki dindarlığı da insaniyetin inkişafı, terakki ve teâlisiyle tanımlayan Nursî, dünya ve ukbâya hitap eden câmi’ ve küllî din yorumuna uygun biçimde dindar nesiller (insaniyeten kâmil bireyler) yetiştirme hedefini ise Medresetü’z-Zehra projesi ile realize etmiştir.
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Giriş
[bookmark: _Hlk77087823]
Batı’da genel bir kanı olarak Aydınlanma dönemi sonrası modernleşmeyle beraber, sosyal evrim düşüncesiyle şekillenmiş positivist felsefecilerle, dinin toplumsal statüsünün düşeceği, geleneksel toplumdaki merkezî mevkiini kaybedeceği ve büyük olasılıkla sahneyi terkedeceği varsayılıyordu. Modernleşme ile beraber dinin de sekülerleşeceği tezi ileri sürülüyordu. Ne var ki bu hâkim beklentilerin aksine din, tüm çeşitlilik ve zenginliğiyle hâlâ kitleleri arkasında sürüklemeye devam etmektedir. Modern çağlarda Bediüzzaman Said Nursî’nin de öngördüğü üzere[footnoteRef:2] dinî hayat, zamanlara, mekanlara ve mekînlere göre değişen tezahürler ile kendisini göstermektedir ve gelecek asırlarda da insanlığın ‘ihtiyacıyla paralel olarak’ varolmayı sürdürecektir. [2:  Bediüzzaman, aksine, gelecek inkılaplar içinde en yüksek ve gür sadanın özellikle İslam’ın sadası olacağını söylemiştir. Bkz. Nursî, Sünuhat, s.2050. Tebliğdeki bütün Risale-i Nur kaynakları için bkz. Bediüzzaman Said-i Nursî, Risâle-i Nur Külliyâtı (I-II), [Sözler, Mektûbât, Lem'alar, Şualar, Mesnevî-i Nuriye, Tarihçe-i Hayat v.d.], Nesil Yayınları, İstanbul, 2006.] 

Tasavvufî gelenekte “ihtiyaç olmayan şey, vâki’ olmaz” diye bir irfanî kabul vardır. Kâinat sisteminde fiilî çarklar, birleşik kaplar misüllü birbirinin boşluğunu tamamlayarak ‘fakr’ (ihtiyaç) yörüngeli dönmektedir. O bakımdan küreselleşen dünyada dinin de evrensel yorumuna (tarifine) ihtiyaç duyulmaktadır. Gelişen olaylar Müslümanları da İslam’ın doğasındaki evrensel yorumu keşfetmeye ve dünyaya neşretmeye doğru bilinçli veya bilinçsiz, isteyerek veya cebren sevketmektedir. 2021 Uluslararası Bediüzzaman Sempozyumu’nda işlenecek olan konular arasına “kürselleşen dünyada dinin anlamı” alt başlığının konulması da, böyle bir fiilî sevkin ve fikrî ihtiyacın reel neticesidir.
Modern çağlar, insanlığın varoluş krizini ve anlam sorununu daha da derinleştirmiştir. Bu derin boşluğu dinin sağladığı huzur ve sükûnet, varlığa anlam kazandıran dinî ve irfanî miras ile doldurma düşüncesi daha râyiç hale gelmiştir. Modern insanın yaşadığı anlam krizi, en içine kapanık dindar insanları bile grup perspektifinden başlarını çıkarıp dışarıya bakmaya yöneltmektedir. Dindar ve muhafazakar çevreleri veya dinden uzak kesimleri bile dinî anlayış ve yorum farklılıklarını, en azından söylem olarak, bir çatışma sebebi değil, zenginlik vesilesi görmeye zorlamaktadır. “Bu gerçeklik (ise), her şeyden önce modern insanın hayatında dinin yeri ve anlamı sorununu dert edinmeye çağırıyor.”[footnoteRef:3] [3:  Celaleddin Çelik, “Modern Dünyada Dindarlık”, Diyanet Dergi, Sayı: 265, Ocak 2013, s. 16.] 

Globalleşen dünyada müslümanlar ve belki de bütün insanlar, din’lerinin evrensel yorumuna her zamankinden daha fazla muhtaç durumdadırlar ve adım adım o istikamete doğru yol almaktadırlar. İnsanların ortak değerleri üzerinden daha paylaşımcı, katılımcı ve birlikçi bir din anlayışına doğru ilerlemektedirler. Dinlerinin kendilerine ve diğer insanlara daha makul ve mutedil gelebilmesi için, müsbet bilim ile ters düşmemesi, fundamantelizme, anarşiye ve terörizme meydan vermemesi, diğer dinlerle ilişkide/kıyasta geri kalmaması, kınanmaması, dışlanmaması, aşağılanmaması, çatışmaması ve bir arada barışık yaşayabilmes için, tabir-i diğerle büyük fotoğrafta insanlık ailesi pazılının uyumlu parçası halinde varolabilmesi için, muhtevalarındaki cihanşümul değerleri ve insanî güzellikleri önplana çıkartmaya ihtiyaç hissetmektedirler.

I. Modern Çağlar ve Din Sorunu

a. İslam Dünyasının Din Sorunu ve Sorunlarının Din İle Çözümü
[bookmark: _Hlk77102783]İlerlemenin ve dünya barışının önünde dini sorun gören düşünürlere karşın Bediüzzaman, aksine dini çözüm görmektedir, özellikle de İslam dünyasının sorunlarının ancak İslam ile çözüleceğini ileri sürmüştür.[footnoteRef:4] Dinin / Kur’an’ın kuvve-i kudsiyesi vardır[footnoteRef:5] ve özellikle Doğu toplumlarındaki sorunların çocuğunun çözümü, direkt din ile alakalıdır. "Enbiyanın ekseri şarkta ve hükemanın ağlebi garpta gelmesi kader-i ezelînin bir remzidir ki, Şarkı ayağa kaldıracak din ve kalbdir, akıl ve felsefe değil."[footnoteRef:6] demektedir.[footnoteRef:7] Dünyada başarılı olmak için âdetullah denen sebeplere riayet etmek gerektiğine dikkat çekerken, ona göre din, başarı sebeplerinin başındadır ve bu memleket insanlarının gelişim makinesinin buharı (motoru, lokomotifin hareketini sağlayan kazan dairesinin) diyanettir. Din bazı sorunları çözmekle kalmadığı gibi, her türlü ilerlemenin de dinamosudur. Asya ve Afrika tarlasının, Rumeli bostanının çiçekleri, din-i İslamiyet ziyasıyla neşv ü nema bulacaktır.[footnoteRef:8] Dolayısıyla da İslam’ı ilerlemenin ve gelişmenin önünde engel görenlerin aksine o, başarı için yetki sahiplerini sebeplere uyarak hareket etmeye çağırırken, doğu için, bu sebeplerden birisi, belki de en önemlisi olarak ‘din’i zikretmektedir. [4:  Nursî, Mesnevî-i Nuriye / Hubâb, s.1317.]  [5:  Nusî, Sünuhat - s.2046.]  [6:  Nursî, Mesnevî-i Nuriye / Hubâb, s.1317.]  [7:  Bediüzzaman’ın bu ifadesinde akıl ve felsefenin bir kenara atılması söz konusu mudur? Değildir, çünkü ona göre “Nur‑u akıl (da), kalbden gelir.” (Nursî, Sözler / Lemeât, s.980).]  [8:  Nursî, Divan-ı Harb-i Örfî, s.1930.] 

Müslüman coğrafyayı bir asır öncesinden bugünlere taşıyan ve olumlu manada gelişmesine en birinci dereceden katkı sağlayan din olduğu gibi, gelişimin önündeki en büyük engel de yine dinî anlayışlardaki bazı sorunlar olmaktadır ki, onların ferd, aile, toplum, devlet, ümmet ve hatta insaniyet planında ciddi sıkıntılar yaşamalarına yol açmaktadır. Tefrika/fırkacılık, fakirlik ve bilgisizlik sorunları[footnoteRef:9], bilim ve teknikte gerilik, adaletsizlik, ezilmişlik, dışa bağımlılık, iç savaş/çatışma, terör, marjinallik, fundamantellik, sekülerlik, hurafecilik, günahkârlık, amelsizlik, deizm ve ateizmin yaygınlaşması gibi problemlerden bir tanesi, belki de birincisi dinî anlayışlarındaki problemlerdir ki, o mezkur sorunların çıkışına bazen kaynaklık etmekte, bazen de büyük bir katkıda bulunmaktadır. [9:  Nursî, Hutbe-i Şâmiye, (Risale-i Nur Külliyatı-II), Nesil Yayınları, İstanbul, 2006, s. 1929.] 

[bookmark: _Hlk77264464]Müslümanların din kaynaklı sorunlarını çözecek ve önlerini açacak olan, dinin evrensel tanımıdır, o tanım ile insanlık ruhunun yeniden canlanmasıdır.

[bookmark: _Hlk77264497]b. Din Tariflerindeki Âidiyetçilik ve Bütünlüğün Parçalanması Sorunu
[bookmark: _Hlk77105386][bookmark: _Hlk77105523][bookmark: _Hlk77264578][bookmark: _Hlk77105994]Kur’an’ın bildirdiği üzere: İslam dini kemale ermiştir[footnoteRef:10], dinde sorun yoktur fakat dinî algılarda, anlayışlarda, anlatışlarda ve uygulamalarda öteden beri bir takım sorunlar olmuştur. Din probleminin çözümü ise en başta din tarifiyle başlayacaktır. İtikadî, fikhî, tasavvufî, ictimaî veya siyasî mezhep, meşrep, tarikat ve cemaatlerin tarif ve temsil ettikleri din yorumu, çoğu zaman kendi alt grup âidiyetleriyle sınırlı kalmakla sorunlu olmuştur. En azından dinî hakikatler, hizipler arasında dağılarak bir manada dinin bütünlüğü mezheplere bölünmüş olur ki, bir âyet-i kerime geçmiş ümmetlerin bu haline şöyle dikkat çekmiştir: [10:  Mâide suresi, 5/3.] 

[bookmark: _Hlk77106435][bookmark: _Hlk77115247][bookmark: _Hlk77115388]“Kesinlikle bu (peygamberlerin takipçilerinden oluşan) ümmetiniz bir tek ümmettir (dininiz tek bir dindir) ve Ben de sizin (bir tek) Rabbinizim: şu halde Bana karşı sorumluluğunuzu yerine getirin!” Bu (emre) karşın, onlar aralarındaki birliği darmadağın edip (hakikati/dini) parçaladılar: Artık her grup elindeki (parçayla) övünmekte!”[footnoteRef:11] Bu parçalanmışlıklarda ortak zaaf noktalarının merkezinde, din anlayışlarındaki ‘insaniyet kavramı’ eksikliği ve yetersizliği vardı. Çünkü dini parçalamak, insaniyeti parçalamanın neticesiydi, dinî ve insanî hakikatlerin de muhtelif kollarda dağınık kalmasını sonuç vermişti. İnsanı salt akla veya yalnızca kalbe, yahut duygulara ya da cinsiyete indirgeyerek, o indirgemecilikle yapılan din yorumları da din bütünlüğünü ıskaladı, bazı parçalarında ilerledi, ya ifratlara kaydı ya tefritlere düştü. Halbuki dinin evrenselliği, bütünlüğünden tezahür edebilecek bir keyfiyetti. [11:  Mü’minûn, 23/51-53.] 

İnsanı bütünlüğü ve iç âhengiyle tanıyıp tanımlayan bir küllî nazar ile ancak insana gönderilmiş din, bütünlüğü ve iç âhengiyle tanımlanabilir, anlaşılabilir. Çünkü Din, hakikat-i mutlakanın bir tecellisidir. “Hakikat-i mutlaka (ise), mukayyet enzar (sınırlı bakışlar) ile ihata edilmez. Kur'ân gibi bir nazar-ı küllî (bütüncül bakış) lâzım ki ihata etsin. Kur'ân'dan başka (o mutlak hakikate kimse tercüman olamaz), çendan (gerçi âlim, ârif ve evliyalardan bazısı) Kur'ân'dan da ders alıyorlar, fakat hakikat-i külliyenin, cüz'î zihniyle yalnız bir iki tarafını tamamen görür, onunla meşgul olur, onda hapsolur. Ya ifrat veya tefritle hakaikın muvazenesini (denge ve âhengi) ihlâl edip tenasübünü (uyumluluğu) izale eder.”[footnoteRef:12] [12:  Nursî, Sözler / 25. Söz, s.200-201.] 

Risale-i Nur’da küllî niyet[footnoteRef:13], küllî nazar[footnoteRef:14], küllî şuur[footnoteRef:15], küllî zikir[footnoteRef:16], ‘nihayetsiz tefekkür’[footnoteRef:17], küllî şükür[footnoteRef:18], küllî hamd[footnoteRef:19], küllî hakikat[footnoteRef:20], küllî saadet[footnoteRef:21], ubudiyet-i külliye[footnoteRef:22], abd-i küllî[footnoteRef:23], “cüz’îlikten çıkıp küllîliğe ulaşma[footnoteRef:24]” gibi pekçok dinî kavramı külliyeti (bütünlüğü) veya câmiiyyetiyle (kapsamlılığıyla) anlayıp anlatan Bediüzzaman’ın Kur’an’ı, insanı ve kainatı tarifleri de çok câmidir. Dolayısıyla da böyle bir câmi’ Kur’an tarifi, böyle câmi’ bir insan tarifi ve böyle câmi’ bir kainat tarifinden hareketle ortaya çıkacak olan Din tarifi ve anlayışı da o ölçüde câmi’ olacaktır. [13:  Nursî, Şuâlar / 15. Şuâ, s.1137; Nursî, Emirdağ Lâhikası 2 - Mektup No: 83, s.1858.]  [14:  Nursî, Sözler / 23. Söz, s.139. Bkz. Nursî, Mesnevî-i Nuriye / Nur'un İlk Kapısı, s.1386.]  [15:  Nursî, Şualar / 15. Şua, s. 1137.]  [16:  Nursî, Kastamonıu Lâhikası - Mektup No: 162, s.1668.]  [17:  Nursî, Sözler / 29. Söz, s.225.]  [18:  Nursî, Sözler / 24. Söz, 5. Dal, 2. Meyve, s.158; Nursî, Emirdağ Lâhikası (2) - Mektup No: 85, s.185.]  [19:  Nursî, Mektubat / 29. Mektup, s.535.]  [20:  Nursî, Şuâlar / 11. Şuâ, s.960.]  [21:  Nursî, Şuâlar / 2. Şuâ, s.853.]  [22:  Nursî, Mesnevî-i Nuriye, s.1291; Nursî, Sözler /10. Söz, s.26; Nursî, Mektubat /24. Mektup, s.490; Nursî, Şuâlar /4. Şuâ, s.876.]  [23:  Nursî, Sözler / 23. Söz, s.135; Nursî, Şuâlar / 11. Şuâ, s.960; Nursî, Mesnevî-i Nuriye / Zerre Risalesi, s.1343.]  [24:  Nursî, Sözler, s. 144-145, 225, 236; Nursî, Şuâlar, s.853, 876; / 11. Şuâ, s.960; Nursî, Mesnevî, s.1335, 1385.] 

[bookmark: _Hlk77264821]Dinî hakikatlerin bu dağınıklıktan derlenip toparlanması ve dinî konulardaki iftilafların azaltılması, önce dinin tarifinden başlar. Yapılmış olan din tarifleri içinde Kur’an’ın ve Kur’an Peygamberi’nin (s.a.v) din tarifleri esastır, bağlayıcıdır ve toparlayıcıdır. Bediüzzaman ise, Kur’an ve Sünnet’in Din tarifini, ‘çağın idrâkine söyletmiştir.’

[bookmark: _Hlk77264863]c. Dinin Evrensel Tarifine Duyulan İhtiyaç
[bookmark: _Hlk77118505][bookmark: _Hlk77118683]İslam, muhtevasıyla ve muhatabıyla evrensel bir dindir. Evrensel Din’in tarif ve yorumunun da insanlığı kuşatacak evrensellikte olmalıdır. Özellikle de, insanların daha ziyade kendi topraklarıyla sınırlı bir kültür havzasında yaşadığı, iletişim ve ulaşım imkanlarının bineklerle sağlandığı geçmiş yüzyıllardaki yerel din anlayışlarına mukabil, modern çağların küreselleşen dünyasında ed-Din’in, yani İslam’ın tarif ve yorumunun da bütün dünya müslümanlarına ve insanlarına seslenebilecek, hitap edebilecek evrensellikte olması gerekmektedir, beklenmektedir. Evet, İslam, cihanşümuldür; bütün insanlığa gönderilmiş evrensel bir dindir. Kur’an, topyekün beşeriyetin kitabıdır. Hz. Muhammed (s.a.v) âlemlere rahmet olarak gönderilmiş kainat peygamberidir. Fakat, şimdiye kadar İslam’ın, Kur’an’ın ve Hz. Peygamber’in evrenselliğini, hiçbir dinî mezhep, meşrep, cemaat, tarikat, hareket, cereyan, akım hakkıyla dünyaya yansıtamamıştır ki, hala İslam fiilen hak ettiği seviyede evrensel din haline gelememiştir.
[bookmark: _Hlk77119407]Müslümanların kâhir ekseriyetini oluşturan ehl-i sünnet ve’l-cemaatin bile din anlayışları –ki mezkur dinî grupların çoğunluğu sünnîdir-, asırdan asıra yenilenmeye ve gelişmeye ihtiyaç duymaktadır. Çünkü kainat sürekli bir değişim ve gelişim halindedir. Dinin sâbiteleri olduğu gibi, bütün asırlara, zamanlara, zeminlere, mekanlara ve mekinlere adapte olan ve nüfuz eden, yaşayan, olgunlaşan, ihtiyarlayan ve değişen bir canlı şahsiyeti daha vardır. Kainat ve hadiseler, ihtiyaç ekseninde döndüğü için, değişen asırlara, şartlara ve kültürlere göre, dinin değişmeyen hakikatlerinin etrafındaki değişken (içtihâdî) alan da değişim istemektedir. Çünkü hakikati mahfuz olmakla beraber[footnoteRef:25], kalplerdeki din ü iman da, tıpkı demirin paslandığı gibi paslanmakta[footnoteRef:26], sırttaki elbisenin eskidiği gibi eskimektedir.[footnoteRef:27] Dünya küreselleşirken, dünya-ukba dini olan İslam’ın da yeniden tanım ve yorumuna, başta müslümanlık ve sonra insanlık ihtiyaç duymaktadır. Nitekim Bediüzzaman da: “Bu zaman hem iman ve din için, hem hayat-ı içtimaî ve şeriat için, hem hukuk-u âmme ve siyaset-i İslâmiye için gayet ehemmiyetli birer müceddid ister…”[footnoteRef:28] demiştir. [25:  Hicr suresi, 15/9.]  [26:  Kuzâî, Müsnedü’ş-Şihâb, 2/198-199 (1178, 1179); Ebu Nuaym, Hilye, 8/197; Hatîb Bağdâdî, Tarihu Bağdat, 11/85 (5766).]  [27:  Hâkim, Müstedrek, 1/45 (5). Taberânî, el-Mu’cemu’l-Kebîr’den naklen, bkz. Heysemî, Mecmeu’z-Zevâid, 1/52.]  [28:  Nursî, Kastamonıu Lâhikası - Mektup No: 118, s.1641.] 


II. Dinin Öznel ve Evrensel Anlamı

a. Dinin Öznel Tanımı
İslâm bilginleri, Kur’ân-ı Kerîm ve İslâm inançlarını göz önünde bulundurarak dini tarif etmişlerdir. Örneğin Seyyid Şerîf el-Cürcânî: “Din, akıl sahiplerini peygamberin bildirdiği gerçekleri benimsemeye çağıran ilâhî bir kanundur.” diye tarif eder.[footnoteRef:29] Yaygın olan tanımı itibariyle Din: Allah tarafından peygamberler aracılığı ile insanlara ulaştırılan ilahî kanunlar manzumesidir. Dinin kurucusu Allah, muhatabı da insanlar ve cinlerdir. Dinin amacı, insanlara ve cinlere iyi ile kötüyü, doğru ile yanlışı, güzel ile çirkini bildirmek ve onları dünya ve ahiret mutluluğuna kavuşturmaktır. [29:  Seyyid Şerîf el-Cürcânî, et-Taʿrîfât, (nşr. İbrâhim el-Ebyârî), Kahire 1403, “dîn” mad. Bkz. Günay Tümer, “Din” mad., DİA (Türkiye Diyanet Vakfı İslam Ansiklopedisi), İstanbul, 1994, c. 9, s. 312-313.] 

Kur’an ve Sünnet ışığında din tarifi yapan bir müfessir olarak Bediüzzaman’a göre dinin tarifi nedir? İşin doğrusu, Bediüzzaman, dini tarif etmek için eğer özel bir din tarifi yazacak olsaydı, şüphesiz ki Kur’an’ı[footnoteRef:30] ve İnsanı[footnoteRef:31] en belirgin özellikleriyle birer-ikişer sayfa tarif ettiği gibi dini de efrâdını câmi’ ve küllî bir tarifle, ve veciz bir dille kaleme alırdı. Risale-i Nur’da dinin sözlükteki kelime anlamları, epistemolojik veya teolojik yapısı ve dinler tarihi gibi konular üzerinde durmaktan daha ziyade, insanların dünya-ahiret hayatı için dinin varlığının gerekliliği, faydaları, ana işlevi, dinin korunması ve dinsizliğin şerli neticeleri, bazı dinî hakikatlere duyulan ihtiyaç gibi konulara yoğunlaşmıştır.  [30:  Nursî, Sözler / 25. Söz, s.161.]  [31:  Nursî, Şuâlar / 11. Şuâ, s.960.] 

Bediüzzaman’da din, herşey demektir, herşeyi kuşatan küllî bir din anlayışı vardır; dinin dışında kalan zerre kadar alan yoktur, çünkü dünyalıklar da dinin içindedir. Bu sebeple de, hayatını külliyyen dine hizmete vakfetmiş mütedeyyin bir allâme-i mütefekkir olmuştur. Onun bir din kaygısı vardır, bir din davası vardı. II. Meşrutiyet’in ilanı sonrası 1909’da yazdığı ve 1911’de neşrettiği ilk eseri Münazarat’ın ilk cümlesi: “Dine zarar olmasın, ne olursa olsun”dur.[footnoteRef:32]. Bütün eserleri ‘dinî eserler’di. Tamamiyle temel dinî hakikatlerin izahlarını yaptığı eserlerinde onun öncelikli vurguları bakımından iki türlü, bir öznel din tarifi, bir de evrensel din tarifi bulunduğunu söyleyebiliriz. [32:  Nursî, Münazarat, s.1939.] 


b. Bediüzzaman’ın Din Tarifi
Münazarat’taki din tarifi’nde Bediüzzaman, ‘din’ kavramını, kemal, cemal, saadet, ışık, hissiyat, ulviyet, vicdan ve selamet kelimeleri ile tanımlar: "Kemâlin cemâli dindir. Hem din, saadetin ziyasıdır, hissin ulviyetidir, vicdanın selâmetidir."[footnoteRef:33] der. Bu iki cümlenin ilki, dinin sıfatına ilişkindir. İkinci cümle ise insana olan faydaları üzerinden üç veciz tariftir. [33:  Nursî, Münazarât, s. 1941.] 


1. Din: Kemalin Cemali
Bediüzzaman’ın “Kemalin cemali dindir.”[footnoteRef:34] cümlesi, insana “neyin kemali dindir?” sorusunu sordurmaktadır. Esasen hem kainattaki, hem de insandaki kemalâtın cemali, yüzünü dine dönmüştür. İnsan ve kainat, Allah’ın cemal ve kemaline mazhar olmuşlardır.[footnoteRef:35] Bu soruya “Her türlü şeyin kemali dindir.” gibi mutlak bir cevap da verilebilir, yani insan aklının ve tecrübesinin ulaştığı hayatî kaideler içinde mükemmelliklerin ve güzelliklerin zirveleri, ana esasları itibariyle dinde (İslam’da) vardır.  [34:  Nursî, Münazarât, s. 1941.]  [35:  Nursî, Şualar / 15.Şua, s.1137.] 

“Bugün dininizi sizin için kemale erdirdim ve size olan nimetimi tamamladım; ve sizin için din olarak İslam’dan râzı oldum (Bana teslimiyeti sizin dininiz olarak belirledim).”[footnoteRef:36] âyet-i kerimesi, İslam’ın din olarak kemalin cemali olduğunu bildirmektedir. “İnsanlığın değişmez değerlerinin tümü olan İslâm son mesajla (bu âyetle) hem nitelik hem nicelik olarak kemale ulaşmıştır.”[footnoteRef:37] [36:  Mâide suresi, 5/3.]  [37:  Mustafa İslamoğlu, "Hayat Kitabı Kur'an / Gerekçeli Meal-Tefsir", Düşün Yayıncılık, İstanbul, 2008, Maide 5/3’ün izahı.] 

Evet, Bediüzzaman’ın perspektifinden“İslâmiyet ve şeriat, muhît ve mükemmeldir… (Kainattaki) nizam-ı ekmel, elbette bu (dindeki) nazm-ı ecmeli ister.”[footnoteRef:38] sözünün şerhettiği üzere “Din, (kâinattaki) kemalin cemalidir.” Diğer açıdan, din mükemmelliğin güzelliğidir, yani insanda tohumlar halinde bulunan potansiyel kemal sıfatları ancak din ile hayat bulabilir ve mükemmelen güzelleşebilir. Din ile insan ehl-i kemal olur.[footnoteRef:39] [38:  Nursî, Mektubât / 19. Mektup, s.446.]  [39:  Nursî, Muhakemat, s.2008.] 

Din, Allah’ın kemal sıfatlarının cemal burcundaki tecellisidir ki bir kısmını insanlara bir hayat kitabı kılmıştır. İslam’ın cemal ve kemali, müslümanlarda insanlık çiçeği olarak açar. İslam’ın potansiyel evrenselliği, mükemmelliğini yansıtan insanlıkla fiilen gerçekleşir. Kemal öncelikle akla, cemal ise kalbe ve hissiyâta bakar. Allah’ın kainattaki ve insandaki kemal, cemal ve ihsan tecellileri, marifetullahı ve muhabbetulallahı netice verir.

2. Din: Mutluluğun Işığı
Bediüzzaman, ikinci cümlesinde dinin insana olan üç faydası üzerinden üç kısa din tarifi yapmıştır. 1. “Din, saadetin ziyasıdır.”[footnoteRef:40] yani, insana dünyada ve âhirette mutluluk yolunu aydınlatan güneştir. Bir başka yerde “saadet-i dâreynin desâtirine bir enmuzec olan din ve şeriat ve İslâmiyet”[footnoteRef:41] tabirini kullanır, yani İslamiyet, iki cihan saadetini temin eden düsturlara bir numunedir, örnektir. “O burhan-ı hak ve sirâc-ı hakikat (s.a.v), öyle bir din ve şeriat göstermiştir ki, iki cihanın saadetini temin edecek desâtiri câmîdir.”[footnoteRef:42] [40:  Nursî, Münazarât, s. 1941.]  [41:  Nursî, Lem’alar / 29.Lem’anın Tercümesi, s.781.]  [42:  Nursî, Mektubât / 19. Mektup, s.446.] 


3. Din: Duyguların Yüceliği
“Din, hissin ulviyetidir.”[footnoteRef:43] İnsandaki letâif, hissiyât ve duygular, en güzel şekilde ancak din ile filizlenir, inkişaf eder, yükselir ve yücelir. Şöyle ki: “Hayat-ı ulviyenin enmuzeci olan İslâmiyet”[footnoteRef:44] tüm insanlığa gönderilmiştir. İnsanların ortak özelliklerinin ve güzelliklerinin en kapsamlı bütüncül adı olan ‘insaniyet’i, en güzel din-i İslamiyet geliştirir. İnsanlık tarihinde insanlığıyla en güzel insanların peygamberler, onların yetiştirdikleri talebeler, veliler ve azizler olması, bu gerçeği ispat eder. Dini kendi çıkarları veya iktidarları için suistimal eden bir kısım din adamları ve yöneticilerin varlığı, bu hakikati cerhetmez. [43:  Nursî, Münazarât, s. 1941.]  [44:  Nursî, Divan-ı Harb-i Örfî, s.1929.] 


3. Din: Vicdanın Güven(ir)liği
[bookmark: _Hlk77269924]“Din, vicdanın selametidir.”[footnoteRef:45] Vicdan bozulma riskinden din ile selamet bulur. Vicdan ile insaniyet arasında da bir ilişki vardır. Vicdanı bozulmamış insanın insaniyeti de güzel olur. İnsaniyetin güzelliği ise o kişin dininin sağlamlığındandır. Vicdanın selameti dinle olur, çünkü vicdanı aydınlatan ise dinî ilimlerdir.[footnoteRef:46] Bediüzzaman; “Nefs‑i emmarenin istibdad‑ı rezilesinden selâmetimiz, İslâmiyet’e istinat iledir.”[footnoteRef:47] der. ‘Selamet’ kelimesi, İslamiyetle aynı köktendir. Peygamber Efendimiz: “Müslüman o kimsedir ki, diğer müslümanlar (diğer insanlar[footnoteRef:48]), onun elinden ve dilinden selamettedir, güvendedirler.”[footnoteRef:49] [45:  Nursî, Münazarât, s. 1941.]  [46:  Nursî, Münazarat, s.1956.]  [47:  Nursî, Divan-ı Harb-i Örfî, s.1930.]  [48:  Ahmed b. Hanbel, el-Müsned, II, 224; Heysemî, Mecmaü’z-zevâid, III, 268.]  [49:  Buhârî, İman 3, Rikak, 26; Müslim, İman, 64-66.] 

[bookmark: _Hlk77269969]Bediüzzaman’ın yukarıdaki öznel din tarifleri, evrensel din anlayışının da çekirdeği mesabesindedir.
[bookmark: _Hlk77264959]
III. Evrensel Din Anlayışı

a. Evrensel Din Anlayışının Dört Kaynağı
Evrensel din anlayışının kaynağının da evrendeki en büyük hakikatler olması gerektir. Allah’ı tanıtan dört küllî muarrif, Allah’ın dininin de dört ana kaynağıdır: 1. Kur’an (Kitabullah) 2. Kainat (Sünnetullah), 3. Hz. Muhammed s.a.v. (Sünnet-i Rasulillah), 4. Vicdan (Vâizullah[footnoteRef:50]).[footnoteRef:51] Bu dörtlü zemin üstüne müesses din anlayışı, dört başı mamur, bütüncül, kapsamlı, evrensel bir din anlayışıdır, din yorumudur. Dinin Kur’an ve Hadis’teki tarif ve özelliklerinden hareketle Bediüzzaman, dinin tarifini özellikle insan/vicdan ve kainat üzerinden yapmıştır. [50:  Tirmizî, Emsâl 1, (2859); Ahmed b. Hanbel, 4/182, 183 (17671).]  [51:  Nursî, Mesnevî-i Nuriye – Nokta, s.1368; Nursî, Sözler / 19. Söz, s.91.] 


b. Evrensel Dinin Evrensel Tanımı
[bookmark: _Hlk77120128]İmam Zebidî’ye göre 20’nin üstünde[footnoteRef:52], Mütercim Âsım Efendi’ye göre ise 30’u aşkın anlamı[footnoteRef:53] olan Din kelimesinin İslâmî kaynaklarda geçen bu anlamlarını (Bediüzzaman’a gençliğinde talebelik yapmış olan) Prof.Dr. Günay Tümer, TDV İslam Ansiklopedisi için yazdığı makalede “Din”i 4 ana kısma ayırmıştır: 1. Ceza (karşılık), mükâfat, hüküm[footnoteRef:54], hesap. 2. Üstün gelme, hâkimiyet, zelil kılma, zorlama. 3. İtaat, teslimiyet, hizmet, ibadet. 4. Âdet, yol, kanun, şeriat, millet, mezhep.[footnoteRef:55]  Kur’ân’da 92 yerde geçen Din kelimesini[footnoteRef:56], ‘mahiyet’iyle tarif eden tek bir ayet vardır, birkaç tanesi de o tarife giden süreci açmaktadır. [52:  Bkz. Zebidî, Muhammed el-Hüseynî el-Hanefî, Tâcü’l-Arûs min cevâhiri’l-kâmûs, Dâru’l-Fikr, Beyrut, 1994. ]  [53:  Mütercim Asım Efendi, Kāmus-ı Muhît Tercümesi, Türkiye Yazma Eserler Kurumu, İstanbul, 2013, “dyn” md.]  [54:  Arapça’daki Din kelimesinin tarihî kökenlerine dair yapılan araştırmalardan birisi de, bu kelimeyi, M.Ö. 3000-1000 arasında konuşulan Akadça dilindeki “dinu” kelimesine dayandırmaktadır. Chicago University'nin hazırladığı "The Assyrian Dictionary"de Akadça "Dinu" sözcüğü, "karar, hüküm, yasa, dava" olarak tanımlamıştır. (Published by the Oriental Institute, Chicago, 2010).]  [55:  Tümer, “Din” mad., DİA, 9/312-313.]  [56:  Üç âyette de din kelimesinin değişik türevleri yer almıştır. (et-Tevbe 9/29; es-Sâffât 37/53; el-Vâkıa 56/86).] 


1. Dinin Kur’an’daki Evrensel Tanımı: İnsandaki Din-i Kayyim (Fıtratullah)
[bookmark: _Hlk77139243]فَاَقِمْ وَجْهَكَ لِلدّ۪ينِ حَن۪يفًاۜ فِطْرَتَ اللّٰهِ الَّت۪ي فَطَرَ النَّاسَ عَلَيْهَاۜ لَا تَبْد۪يلَ لِخَلْقِ اللّٰهِۜ ذٰلِكَ الدّ۪ينُ الْقَيِّمُۗ وَلٰكِنَّ اَكْثَرَ النَّاسِ لَا يَعْلَمُونَۗ
“İmdi sen, yüzünü/varlığını hanif olarak (her tür sapmadan uzaklaşarak) tümüyle doğru ve asıl dine, Allah’ın insanlığın özüne yaratılıştan nakşettiği fıtrata çevir; (O din fıtratullahtır ki Allah insanları onun üzere yaratmıştır. Ta ki) Allah’ın yarattığında (olumsuz) bir değişme olmasın. İşte, din-i kayyim (dosdoğru, değerlere dayalı gerçek Din’in amacı) budur ve fakat insanların çoğu bilmezler.”[footnoteRef:57] [57:  Rum suresi, 30/30.] 

[bookmark: _Hlk77139837]İşte bu âyet-i kerime, bütün peygamberlerin müşterek dini olan İslam’ın evrensel tarifini vermektedir: “ed-Din, insanların, üzerine yaratıldıkları fıtratullahtır.” Sözlükte fıtrat: “içinde gizleneni ortaya çıkarmak için yarıp açmak, yaratmak, meydana getirmek” anlamlarını taşıyan fatr kökünden türetilmiş bir isimdir. “Yaratılış, hilkat, tıynet, din ve millet” manalarına gelmektedir.[footnoteRef:58] Hanif din, aynı zamanda ‘esas din, asıl din’ demektir. Buna göre: “Asıl din, Allah’ın insanlığın özüne yaratılıştan nakşettiği fıtrattır.” demektir. “Fıtrat, hanif dinin esasıdır. Yani insanlığın değişmez değerlerinin kendisinden neşet ettiği saf din fıtrîdir, ontolojiktir.”[footnoteRef:59] Bediüzzaman da ‘fıtrî ubudiyet / ibadet’ diye bir tâbir kullanır.[footnoteRef:60] Doğan her çocuğun fıtrat üzere doğduğunu bildiren hadis, bu ayetteki fıtratı açıklamaktadır.[footnoteRef:61] [58:  Mevlüt Sarı, el-Mevârid, Bahar Yayınları, İstanbul, 1982, s.1167-1168.]  [59:  İslamoğlu, Hayat Kitabı Kur’an, Rum 30/30’in açıklaması.]  [60:  Nursî, Emirdağ Lâhikası (2) - Mektup No: 69, s.1842; Nursî, Sözler / 29. Söz, s.229; Nursî, Şualar / 6. Şua, s. 892.]  [61:  Buharî, Cengiz 80, 93; Müslim, Kader 22, (2658); Muvatta’, Cenaiz, 52, (1, 241).] 

Fıtratullah, insanların yaratılış prensipleridir, fabrika ayarlarıdır. Kainatın süzülmüş özü olan insanın yaratılışında kainatın yaratılış prensiplerinin de bulunduğu düşünülür. Buna göre Dinde insanın fıtratı ile kâinatın fıtratının birlikte bulunmaktadır. İslam’ın fıtrat dini olması, hem göklerin ve yerin fıtratına (yaratılışına) hem göklerin altındaki yeryüzünde insanın fıtratına uygun bir din olmasını ifade eder. Çünkü insan, kainatın özüdür. Din de insanın özüdür, özünden çıkmış hakikatler bütünüdür. Bediüzzaman’ın insanı, kâinatın üsâresi (özü), fihristesi, misal-i musağğarı ve meyvesi[footnoteRef:62] kabul etmesi ve insan-kainat özdeşliğine dayanan nazarı açısından, din, aynı zamanda kainat fıtratının da bir hülasasıdır. [62:  Nursî, Sözler / 31. Söz, s.258.] 

İndirilen Din, insandaki ve kainattaki ahsen-i takvîmin açılmış halidir, insandaki din-i kayyimi açaçak şifredir. Bediüzzaman, irşadında nettir. İnsan, Kur’an’a göre yaşarsa, kainatın güzel bir takvîmi olur.[footnoteRef:63] İnsanla alakalı yüzlerce âyeti ve bir de ‘İnsan’ suresi bulunan Kur’an’daki din tarifi, çok açık ve net biçimde görüldüğü üzere “insan” üzerindendir. İnsandaki fıtratullahın cemali (güzelliği), “insaniyet” kavramı ile ifade edilir, edilebilir. “İnsanlık” kavramının ihtiva ettiği bütün erdemler ve anlamlar ise 114 sureye dağılmış vaziyettedir. Akademik bir tespit olarak ifade edebiliriz ki: “Kur’an ve Sünnet verileriyle yapılandırılan insaniyet kavramı, İslam’ın maksat ve programıyla büyük bir benzerlik sergilediği görülmektedir.”[footnoteRef:64] [63:  Nursî, Sözler / 23. Söz, s.141.]  [64:  Abdullah Servet Yılmaz, “Kur’an ve Hadisler Işığında İnsaniyet Mefhumu”, Academic Knowledge 4 (1), Bahar, 2021, s. 53.] 

[bookmark: _Hlk77206237]Bediüzzaman, Kur’an’ın evrenselliğini ortaya koyan uzun bir tarif yapmıştır ki, bu tarifi din üzerinden okunursa, aynı zamanda Kur’an’ın tarif ettiği evrensel dinin detayları da anlaşılmış olur. Tarifinde “Kur'ân; şu âlem-i insaniyetin mürebbîsi ve insaniyet-i kübrâ olan İslâmiyetin mâ (hayat suyu) ve ziyası(dır).”[footnoteRef:65] der. Bediüzzaman’ın “insaniyet-i kübra” kavramıyla yaptığı din tarifi, Kur’an’daki din tarifi olan “insandaki fıtratullah” ile de birebir örtüşmektedir. Ona göre, İslam’ın nüfûz edici ve tesirli olması, hükümlerinin fıtrattan gelmesindendir. “Fenn-i hikmette takarrur etmiştir ki: Hiss-i dinî, bâhusus din-i hakk-ı fıtrînin sözü daha nâfiz, hükmü daha âlî, tesiri daha şedittir.” demiştir.[footnoteRef:66] “Hz. Muhammed (a.s.m)’ın getirdiği şeriatın hakaiki, fıtratın kanunlarındaki muvazeneyi muhafaza etmiştir. İçtimaiyatın rabıtalarına lâzım gelen münasebetleri ihlâl etmemiştir. Zaman uzadıkça, aralarında ittisal peyda olmuştur. Bundan anlaşılır ki, İslâmiyet, nev-i beşer için fıtrî bir dindir ve içtimaiyatı tezelzülden vikaye eden yegâne bir âmildir.’[footnoteRef:67] [65:  Nursî, Sözler / 25. Söz, s.161.]  [66:  Nursî, Münazarât, s. 1939.]  [67:  Nursî, İşârâtü'l-İ'câz - Bakara Sûresi, Âyet: 23,24, s.1227] 


2. Dinin Hadislerdeki Evrensel Tanım(lar)ı: İnsandaki Fıtrat, Nasihat, Emanet, Silm ü Selamet, Hakkaniyet, İstikamet (Vâizullah)

[bookmark: _Hlk77257718]Kur’an’da dinin evrensel tanımı “insan” üzerinden olduğu gibi, Hadislerde de yine din, insan üzerinden tarif edilmiştir. Her çocuğun el-fıtrat üzere doğması, fıtratın din anlamında olduğunu göstermektedir.
· [bookmark: _Hlk77271438]Din, dürüstlüktür: İnsandaki fıtratullah ise bütün insaniyet değerlerini içermektedir ki, Peygamber Efendimiz (s.a.v), dini, insanî değerlerin başı olan ‘doğruluk-dürüstlük’ ile eşleştirmiştir: “Şüphesiz ki Din, en-nasihattir.” buyurmuştur. “Kime karşı (nasihatli olacağız)?” diye sorulduğu zaman: “Allah’a, Kitâbına (bir rivayette Dinine), Rasulü’ne ve avamından yöneticisine bütün mü’minlere (müslümanlara).” cevabını vermiştir.[footnoteRef:68] Dini, “nasihat” kavramıyla tarif etmiştir. Nasihat ise, “doğruluk, dürüstlük, samimiyet, ihlas” anlamlarına gelir ki, bunlar insanın fıtratındaki insaniyetin en başta gelen değerleridir. Bediüzzaman’ın: “Evet, hakkı tanıyan, hakkın hatırını hiçbir hatıra feda etmez. Zira, hakkın hatırı âlidir; hiçbir hatıra fedâ edilmemek gerektir.”[footnoteRef:69] “Hakkın hatırını kırmayacağım, hakikati söyleyeceğim. Kimin hatırı kırılırsa kırılsın, yalnız hak sağ olsun.”[footnoteRef:70] sözleri, insanî bilincin mi’racı olan Allah’a karşı, Hakk’a karşı nasîhatin/dürüstlüğün bir ifadesidir, dindarlığın, dürüstlük, hakperestlik ve adaletlilik olduğunun târifesidir. [68:  Müslim, İman 95 (55); Ebu Davud, Edeb 67 (4944); Nesaî, Biat 31 (7/156); Tirmizî, Birr 17, 18 (1927-1930).]  [69:  Nursî, Münazarat, s.1940.]  [70:  Nursî, Divan-ı Harb-i Örfî, s.1926; Nursî, Hutbe-i Şâmiye, s.1977.] 

Din sözünde durmaktır, güvenilir olmaktır. Hz. Peygamber (s.a.v) bir başka hadislerinde imanı ‘emanet’ ile, dini ‘ahde vefa’ kavramı ile tarif eder ve: “Emâneti (eminliği /güvenirliliği) olmayanın îmânı yoktur. Ahdine riâyet etmeyenin (sözünde durmayanın) da dîni yoktur.”[footnoteRef:71] [71:  Ahmed b. Hanbel, III, 135, 154; Münzirî, et-Tergib ve’t Tehrib, c. 4., s. 11. ] 

· Din, kalplerin köklerindeki emanettir. Kur’an-ı Kerim’de, göklere ve yere teklif edilen, fakat insanın yüklenmeyi kabul ettiği ‘el-Emanet’[footnoteRef:72], çoğu müfessire göre Din’dir. Emanet insanların kalplerinin köklerine yerleştirilmiştir. Hadis-i şerifte de: “Emanet (önce) adamların/insanların kalplerinin köklerine indi, sonra da Kur’an indi. Ve insanlar Kur’an’dan ve Sünnet’ten birşeyler öğrendiler.”[footnoteRef:73] buyrulmuştur. İnsanlar, güvenirlik hislerini kaybettikçe, emanet de kalplerinden parça parça alınacaktır.[footnoteRef:74] Başka hadislerinde de “Bu ümmetten ilk kaldırılacak olan hasletler, hayâ ve emânettir.”[footnoteRef:75] buyrulmuştur. [72:  Ahzâb, 33/72.]  [73:  Müslim, İman 64 (143/230); Buharî, Rekâik, 6497, 7086, 7276; Tirmizi, Fiten, 2179.]  [74:  Müslim, İman 64 (143/230). "Emanet yitirildiği zaman kıyameti bekle! İşler ehil olmayanlara verilince kıyameti bekle!" Buhârî, İlim 2, Rikāk 35.]  [75:  Beyhakî, Şuab, 7/216 (4893), 215 (4892); Heysemî, Mecmeu’z-Zevâid, 7/321.] 

· Din, İslam, silm ü selamettir. İslam, ‘silm’, barış dinidir.[footnoteRef:76] Müslümanlık denen din de, kişinin elinden ve dilinden, diğer müslümanların/insanların selamette (güvende) olmasıdır.[footnoteRef:77] Bediüzzaman göre: “Din, vicdanın selametidir.”[footnoteRef:78] [76:  Bakara suresi, 2/208]  [77:  Buhârî, Îman 3, 4, 5, Rikak 26; Müslim, Îman 64-65; Hadisin bazı rivayetlerinde sadece Müslümanların değil, “elinden ve dilinden bütün insanların salim kaldığı kimse” şeklinde de gelmiştir (Ahmed b. Hanbel, II, 224; Heysemî, Mecma’, III, 268).]  [78:  Nursî, Divan-ı Harb-i Örfî, s.1930.] 

· Din, sırat-ı müstakîmdir, istikamet, adl ü adalet yoludur. Allah kendisi sırat-ı müstakîm üzeredir[footnoteRef:79] ve kuluna “Emrolunduğun gibi dosdoğru ol!”[footnoteRef:80] buyurmaktadır. Rasul-i Ekrem de: "Allah'a iman ettim de, sonra da dosdoğru ol!" demiştir.[footnoteRef:81] Bediüzzaman Fatiha suresindeki sırat-ı müstakimi, yani din yolunu, insan üzerinden tefsir eder ve insanın ifrat ve tefrit duygularının ortasındaki adl ü adalet yolu, itidal ve istikamet yolu olarak anlatır.[footnoteRef:82] Nitekim bazı âyetlerde adaletle doğru yol (sırat-i müstakim) arasındaki yakın irtibata dikkat çekilmiştir: Sırat-ı müstakim üzere olan, âdil olur.[footnoteRef:83] O, “âlem-i kevnde adalet-i ezeliyenin tecellî ve timsali olan hakikat-i İslâmiyettir ki, asıl insaniyet-i kübrâ denilen şey odur.”[footnoteRef:84] tespitiyle, İslamiyet hakikatinin, İlahî adaletin tecellisi ve timsali olduğuna dikkat çeker. [79:  Hud suresi, 11/56.]  [80:  Hud suresi, 11/112.]  [81:  Müslim, İman, 62.]  [82:  Nursî, İşârâtü'l-İ'câz, s.1163.]  [83:  en-Nahl suresi, 16/76.]  [84:  Nursî, Muhakemat - s.1994-1995.] 

· Din; iman, İslam ve ihsan üçlüsünün birleşimidir. Cebrail, insanlara dinlerini öğretmek için insan kılığında Hz. Peygamber’e gelmiş ve ona “İman, İslam ve İhsan”ın olduğunu sormuş, Peygamberimiz de cevaplarını vermiştir.[footnoteRef:85] [85:  Buhârî, “Îmân”, 37.] 

· Din; kalbin fetvalarıdır, fıtratın hükümleridir, vicdanın/vâizullahın sözleridir. Kalb-i selîmin fetvalarının, insan için uyulması gereken birer dinî hüküm (gibi) olduğunu Hz. Peygamber (s.a.v): “(Hayır-iyilik veya şer-kötülük konusunda) kalbinden fetva iste! Kalbine gelen şey iyi ise kalbin sükunet bulur. Kalbinde tereddüt ve çarpma olursa o şey kötüdür, günahtır. Sana başkaları fetva verseler bile sen kalbine bak!”[footnoteRef:86] hadisleriyle emretmiştir. [86:  Ahmed bin Hanbel, 4/227; Dârimî, Büyû 2 (2536). "Sana (kalbine) şüphe veren şeyi bırak, şüphe etmediğini yap.” (Buharî, Büyû’ 3; Tirmizî, Kıyâme 60, 61; Nesâî, Eşribe: 50).] 

Yine Hz. Peygamber (s.a.v), İslam yolunda gidenleri Allah’ın iki davetçi ile sırat-ı müstakîme çağırdığını;[footnoteRef:87] bunlardan birisinin yolun başındaki “Kur’an”, diğerinin de yolun üstündeki “Rabbisinin vâizi” olduğunu söylemiştir.[footnoteRef:88] “Rabbim beni terbiye etti, terbiyemi de güzel etti.”[footnoteRef:89] hadisinin haber verdiği Rabbin vâizi, rububiyetin insandaki tecellisidir ki onu içten içe terbiye eder. Hasen isnadla gelen bir hadis-i şerifte ise “Allah bir kulun hayrını murad ederse, ona kendinden (içinden) hayrı emreden, şerden sakındıran bir vâiz kılar.” buyrulmuştur.[footnoteRef:90] Şah Veliyyulah Dihlevî’ye göre “bu vâiz, kalbin cibilliyeti ile, Kur’ân’la aydınlanmış aklından feyiz halinde inen nurun birleşmesinden neş’et eden, kalpten doğan hâtır (telkin)dir.”[footnoteRef:91] Yani vâizullah, kalp ile aklın müşterek hareketinden doğan bir hâtır, bir hatırlatıcıdır. Evet: [87:  Şu âyeti okumuştur: "Allah cennete çağırır, dilediğini doğru yola eriştirir" (Yunus, 10/25).]  [88:  Tirmizî, Emsâl 1, (2859); Ahmed b. Hanbel, 4/182, 183 (17671).]  [89:  Süyûtî, el-Câmiu’s-Sağîr, I/12. Hadisi, İbnü’s-Sem’ânî, İbn-i Mes’ud’dan Edebü’l-İmlâ’da tahriç etmiştir.]  [90:  Deylemî, el-Firdevs’ten naklen, bkz. Müttekî, Kenzü’l-Ummâl, 11/95 (30762).]  [91:  Dihlevî, Şah Veliyyullah, Huccetullahi’l-Bâliğa, Çvr. Mehmet Erdoğan, İz Yayıncılık, İstanbul, 1994.] 

· Din, fıtratullahtır, fıtrî şeriattir.
[bookmark: Fıtratın_şehadeti_sadıkadır][bookmark: Tabiat_bir_san'at-ı_İlâhiyedir]Hadislerden ve ayetlerden hareket eden Bediüzzaman da kalbin, vicdanın ve fıtratın insan daima doğruları söylediğine dikkat çeker, hatta ötesinde fıtratı, ‘fıtrî bir şeriat’ telakki eder: “(Kainatta) tabiat, iradî bir şeriattir… (İnsandaki) fıtratın şehadeti sadıkadır. Fıtratta yalan yoktur; ne dediyse doğrudur… (Her ikisi de) birer fıtrî şeriat, birer cilve-i irade, irade-i İlâhî, idare-i ekvânî(dir)… Vicdandaki tecellî aynen böyle cilvedir.”[footnoteRef:92] Hakikatler kalb ve vicdana ilham edilir.[footnoteRef:93] Cenab-ı Mütekellim, şahdamarlarından daha yakın olduğu kullarının her biri ile kalb/vicdan telefonu üzerinden hususi olarak ilham sinyalleriyle konuşur.[footnoteRef:94] “Vicdan, fıtrat-ı zîşuurdur… Fıtrat yalan söylemez.”[footnoteRef:95] “Akıl görmezse de fıtrat görüyor. Vicdan nezzardır (bakandır); kalb penceresidir.”[footnoteRef:96] Vicdanın kalp penceresinden bakarak hakikate tercüman olması ise, insaniyet fıtratının dilidir.[footnoteRef:97] Çünkü “cevher-i insaniyet, a'mâk-ı vicdanın dibinde(dir.)”[footnoteRef:98] İnsaniyet cevheri, vicdanın derinliklerinin dibindedir ve vicdan, o insaniyet cevheriyle vicdanlık görevini yapmaktadır, insana içinden doğruları söylemektedir. Vicdanda adalet hissi vardır ve hisle hükmeder.[footnoteRef:99] İnsaniyet hakikati, İlahî adalet mizanıdır ki “vicdan ve tabiatlara müessir ve nâfiz olan, (o) mizan-ı adalet-i İlâhiye”dir.[footnoteRef:100] Ne var ki vicdan tek başına insanları ahlaklı yapmaya veya tutmaya muvaffak olamaz, muhakkak hâriçten bir peygambere ve şeriata/hukaka ihtiyaç vardır.[footnoteRef:101] [92:  Nursî, Sözler / Lemeât, s.321.]  [93:  Nursî, Muhakemat, s.1989]  [94:  Nursî, Mesnevî-i Nuriye / Nokta, s.1371.]  [95:  Nursî, Mesnevî-i Nuriye / Nokta, s.1368, 1371; Nursî, Mektubât / Hakikat Çekirdekleri - s.571.]  [96:  Nursî, Muhakemat, s.2021.]  [97:  Nursî, Muhakemat, s.2020.]  [98:  Nursî, Muhakemat, s.2028.]  [99:  Heyet, Tarihçe-i Hayat, s.2160.]  [100:  Nursî, Muhakemat, s.2032.]  [101:  Nursî, Muhakemat, s.2029.] 


3. Dinin Kâinat Üzerinden Evrensel Tanımı: İlahî Nizam (Sünnetullah)
Bediüzzaman, Risale-i Nur’da üç ana kitabı okumayı salık verir: Kur’an, Kainat ve İnsan! Çünkü insanın insaniyeten ve diyaneten kemâli, bu üçünü doğru okumasıyla, anlamasıyla ve gereğince yaşamasıyla gerçekleşir. O, dini de yine bu üçlü üzerinden tarif eder.[footnoteRef:102] O’na göre; evrensel manada din, muhtevası itibariyle kainatın nizam-ı etem ve ekmelinin fihristesi / izdüşümü bir nizam-ı ahsen ve ecmeldir. Misyonu/işlevi itibariyle ise kâinatın târifesi ve beyannâmesidir ki Kur’an, kâinat âyetlerini okumaktadır. Din, kainatın yaratılış nizamnâmesine (fıtratullaha) ve ona uygun işletim sistemine (sünnetullah) uygun vaz’ edilmiş bir İlahî nizamdır, ahlâkullahtır. Bu tarifi 29. Lem’a’da şöyle izah eder:  [102:  Nursî, Şualar / 15. Şua, s. 1137.] 

“Din, âdetâ kitab-ı kâinattan süzülmüş bir fihriste(dir). Kur'ân ise bu kâinat âyâtını okumak için O’na (s.a.v) inmiş gibidir. O’nun (s.a.v) getirdiği din-i hak şu vaziyetiyle, Kâinat Nâzımı’nın nizamı olduğuna işaret eder. Çünkü şu nizam-ı etem ve ekmel olan kâinatın nâzımı kim ise, bu nizam-ı ahsen ve ecmel olan dinin nâzımı da O’dur (c.c.).”[footnoteRef:103] “İnsan-ı ekber (kainat), insan-ı asgar gibi muntazamdır.”[footnoteRef:104] [103:  Nursî, Lem’alar / 29.Lem’anın Tercümesi, s.781.]  [104:  Nursî, Mesnevî-i Nuriye / Nokta, s.1370.] 

Kainatın mahiyetine bakan, dinin mahiyetini anlar:[footnoteRef:105] “Din, bu güzel kâinatı yapan Zât’ın, o kâinatı kendiyle beraber tarif edecek bir beyannâmesidir ve bir tarifesidir… Ve o kâinatı güzelce tanzim eden kim ise, şu dini güzelce tanzim eden yine O’dur. Evet, o nizam-ı ekmel, elbette bu nazm-ı ecmeli ister.”[footnoteRef:106] “Bütün kâinatın en büyük gayesi (ise), ubudiyet‑i insaniyedir.”[footnoteRef:107] [105:  Nursî, Mektubât / 19. Mektup, s.446.]  [106:  Nursî, Mektubât / 19. Mektup, s.446.]  [107:  Nursî, Emirdağ Lâhikası (1) - Mektup No: 30, s.1700.] 

S. Nursî’ye göre Allah’ın iki çeşit dinî şeriatı vardır, birisi Kur’an’la insana gelen malum şeriat, diğeri de kainatın yaratılış ve işletim sistemi olan fıtrî şeriat. Her ikisi de birbiriyle uyumlu özde tek bir dindir.[footnoteRef:108] [108:  Nursî, Mektubât / Hakikat Çekirdekleri, s.575; Nursî, Sözler / Lemeât, s.334.] 


4. Dinin İnsan Üzerinden Evrensel Tanımı: İnsaniyet-i Kübrâ (Ahlâkullah)
Kainat, insan ve din üçlüsü birbiriyle sıkı ilişkilidir. Bazı İslam nazariyatçıları ve sufiler[footnoteRef:109] gibi Bediüzzaman’a göre de: Âlem-i ekber[footnoteRef:110] olan kâinat, insana bakan yönüyle insan-ı ekber’dir[footnoteRef:111], makro insandır. İnsan ise âlem-i sağîrdir[footnoteRef:112], âlem-i asğardır[footnoteRef:113], mikro kâinattır. Âlemde ne varsa insanda vardır. Kâinatta olgusal bir fenomen olarak din de insan mahiyetinde vardır, hatta insanın aslî bir parçasıdır, yapıtaşlarındandır ve yaratılış ayarlarında saklıdır. Kainat ve insan arasındaki ortak nokta olan din nedir? Bediüzzaman, kainata ‘insan-ı ekber’ diyerek onu insan üzerinden tarif ve tavsif ettiği gibi, kainattaki İlahî nizamın süzülmüş fihristesi dediği dini de yine insan üzerinden tarif etmiştir. Şöyle ki: [109:  Mesela İbn-i Berrecân (ö.536/1141), tıpkı İhvân-ı Safa gibi bütün varlığa kul nazarıyla bakmakta ve âlemi büyük bir insan, insanı küçük bir âlem olarak kabul etmektedir. Fakat o, filozoflardan farklı olarak bütün varlığa Allah karşısında tek bir kul oldukları düşüncesiyle yaklaşmaktadır. Ona göre nasıl ki cüz’î bir varlık olan insan kul ise aynı şekilde küllî varlık olan kâinât da Allah karşısındaki konumu itibariyle bir kuldur.” İbn Berrecân, İrşâd, I, vr. 15; İzâhü’l-Hikme, Süleymaniye Ktp., Mahmud Paşa, No:3, I, vr. 92, 114. Bkz. Mehmet Yıldız, İbn Berrecân ve Tasavvuf Anlayışı (Doktora Tezi), Ankara Üniversitesi, Temel İslam Bilimleri, Tasavvuf Bilimdalı, Ankara 2016, s. 139-140.]  [110:  Nursî, Sözler / 33. Söz, s.299; Nursî, Lem’alar / 29. Lem'a'nın Tercümesi - s.761.]  [111:  Nursî, Lem’alar / 2. Lem’a, s. 583; 29. Lem’a, s.744; Nursî, Mesnevî-i Nuriye / Nokta, s.1368; Nursî, Sözler / 24. Söz, s.148; 31. Söz, s.258; Nursî, İşârâtü'l-İ'câz, s.1177; Nursî, Şualar / 15. Şua, s.1122]  [112:  Nursî, İşârâtü'l-İ'câz, s.1241 (Bakara 2/25’in tefsiri).]  [113:  Nursî, Mektubat / 20. Mektup, s. 453; Nursî, Lem’alar / 2. Lem'a, s.583; 29. Lem'a'nın Tercümesi - s.761; Nursî, İşârâtü'l-İ'câz, s.1177; Nursî, Sözler / 33. Söz, s.299; Nursî, Lemeât, s.334; Nursî, Hakikat Çekirdekleri, s.575; Nursî, Şualar / 15. Şua, s.1122; Nursî, Barla Lâhikası - Mektup No: 147, s.1480.] 

İslam Dini, hem keyfiyet/nitelik hem de kemmiyet/nicelik bakımından insanlığın değişmez bütün değerlerinin (hakikatlerin) toplamını ihtiva eden mükemmel, câmi’, küllî ve evrensel bir İlâhî dindir. Bediüzzaman da “câmi-i ahlak-ı hasene olan hakikat-ı İslamiye”[footnoteRef:114] tabirini kullanır ki bu, “bütün güzel ahlak prensiplerini, değerlerini bünyesinde toplayan İslamiyet hakikati” anlamına gelir. İslamiyet veya Hakikat-i İslamiyet tabirini ‘insaniyetü’l-kübrâ’ (en büyük insanlık) kavramı ile eşleştirir, özdeşleştirir ve: “Hakikat-i İslamiyet, asıl insaniyetü’l-kübrâ denen şey odur.”[footnoteRef:115] Bediüzzaman’a göre dinin evrensel tanımı veya evrensele açılan tanımı budur. Çünkü: Din evrensel, fakat dinî yorumlar dönemseldir. Dönemini aşabildiği ölçüde yorumlar evrensele açılan kapılar olurlar. Bediüzzaman’ın dini, insaniyet-i kübrâ olarak tanımı, kapısı evrensele açık bir tanımdır. [114:  Nursî, Divan-ı Harb-i Örfî, s.1933.]  [115:  Nursî, Muhakemat, s.1995.] 

Beş eserinde yedi yerde farklı bağlamlarda ve lafızlarla İslamiyeti insaniyet-i kübra olarak tarif etmiştir.[footnoteRef:116] Bunlardan altısında insaniyet-i kübrâ’ya karşılık ‘İslamiyet’, birinde ‘hakikat-i İslamiyet’ tabirini kullanmıştır.[footnoteRef:117] İkisinde ise ‘insaniyet-i kübra denilen İslamiyet’[footnoteRef:118] tabiriyle, o dönemde İslamiyeti insaniyetle eşleştirerek veya sıfatlandırarak tanımlayan başka birilerinin daha çıkmış olabileceğini düşündürmektedir. [116:  Nursî, Divan-ı Harb-i Örfî, s.1926; Nursî, Muhakemat, s.1994-1995; Nursî, Mesnevî-i Nuriye – 10. Risale, s.1355; Nursî, Sözler / 24. Söz s.161; / 24. Söz s.158; Nursî, Mektubât / 22. Mektup, s.470. Ayrıca talebelerinin hazırladığı ve kendisinin de onayladığı Tarihçe-i Hayat’ının başında da “insaniyet-i kübrâ olan İslâmiyet” ibaresi geçmektedir. Heyet, Tarihçe-i Hayat, s.2121.]  [117:  Nursî, Muhakemat, s.1995.]  [118:  Nursî, Muhakemat, s.1995; Nursî, Mesnevî-i Nuriye / 10. Risale, s.1355.] 

İslamiyetin insaniyet-i kübrâ olması, doğrudan veya dolaylı pekçok manalara açıktır ve İslamiyetin evrenselliğini yansıtan zihnî, fikrî, itikadî, amelî ve inşâî kapılar açmaktadır. Açılan bu manalar, Bediüzzaman’ın küreselleşen dünyada evrensel din/İslam tanımının o zengin içeriğini ve içindeki anlam katmanlarını açığa çıkarmaktadır. İslamiyet ile insaniyet-i kübra ilişkisinden doğan ve ‘insaniyet kavramı’nın içerdiği anlam zenginliğiyle ortaya çıkan sözkonusu manaların her birinin başında önce “Neden İslamiyet en büyük insaniyettir? Çünkü…” diyerek, maddeler halinde şöyle sıralayabiliriz:
[bookmark: _Hlk77261520]1.) İslamiyet, ‘muhâtabiyeti’ açısından, kıyamete kadar gelecek bütün insanlara gönderilmiş evrensel bir dindir ve donanımıyla topyekün insanlığa[footnoteRef:119] hitap edebilen en büyük insanlık dinidir. [119:  Enbiya, 21/107.] 

2.) İslamiyet, ‘kemmiyeti’ (nicelik) bakımından dinler arasında nüfusu en çok olan en büyük insanlık dinidir. İslam, Hz. Âdem’den Hz. Muhammed’e tüm peygamberlerin Allah katından getirdiği tek din[footnoteRef:120] olması ünvanıyla, yeryüzünde beşer tarihinin gördüğü en büyük insanlık dinidir, en büyük insanlık âilesine sahiptir. [120:  Âl-i İmrân 3/19, 85; Mü’minûn, 23/51-53.] 

3.) İslamiyet, ‘veraseti’ yönünden, hem kendisinden önceki bütün semavî dinlerin ihtiva ettikleri hakikatleri tasdik edip[footnoteRef:121] onların hepsine sâdık bir mirasçı, yani insanlık tarihindeki nübüvvet şeceresinden gelen bütün vahyî birikimin vârisi[footnoteRef:122], hem de beşeriyet şeceresinden gelen aklî birikimin mirasçısı olması bakımından en büyük insanlık dinidir. [121:  Bkz. Bakara 2/41, 89, 91, 97, 101; Âl-i İmran, 3/3, 81; Nisa, 4/47; Maide 6/92; Fatır, 35/31; Ahkâf, 46/12, 30.]  [122:  Yusuf Kaplan, “Bir dünya ve insaniyet-i kübra olarak islâmiyet”, Yeni Şafak Gazetesi, 23 Haz 2013, Pazar.] 

4.) İslamiyet, ‘insaniyeti’ noktasından, diğer dinler arasında bütün insaniyet değerlerini içeren ve kafalara/kalplere insaniyet bilinci kazandıran en küllî, en büyük insaniyet dinidir; en insaniyetli, en insaniyetperver dindir; insaniyetiyle en büyük olan dindir; âdeta insaniyet kavramının dinleşmiş hâlidir. ‘En güzel insaniyet’ manasıyla İslamiyet, nicelik ve nitelik olarak olmuş-olabilecek bütün ahlak-ı hasene çeşitlerini ve mertebelerini kapsamaktadır. “Her bir dinin kendine has bir karakteri/ahlakı vardır. İslam’ın karakteri/ahlakı da hayâdır.”[footnoteRef:123] [123:  Muvatta, Hüsnü’l-Hulk, 9.] 

5.) İslamiyet, ‘merhamet’ ve ‘mürüvvet’ açısından; âlemlere rahmet[footnoteRef:124] bir Peygamber-i Raûf ve Rahîm[footnoteRef:125] (s.a.v) vâsıtasıyla; Rahman isminin arşından bütün varlığa; insanlara, cinlere, hayvanlara, bitkilere, Rahîm burcundan tüm mü’minlere rahmet, şefkat ve merhamet prensipleriyle gönderilmiş en faziletli, en mürüvvetli, en merhametli, en şefkatli hükümler içeren bir insanlık dinidir. [124:  Enbiya, 21/107.]  [125:  Tevbe, 9/129.] 

6.) İslamiyet, ‘fıtriyeti’ (hulkiyeti) açısından, nasıl ki kâniatın yaratılış nizamnamesine (göklerin ve yerin fıtratına, fıtratullaha)[footnoteRef:126] ve kâinatın işletim sistemine (sünnetullaha) uygun vaz’ edilmiş bir halkullahtır, öyle de insanın insaniyet fıtratına en uygun, en insanî, en insanca en fıtrî ‘fıtrat dini’ (din-i hanif) olmasıyla insandaki fıtratullahtır, en büyük insanlık dinidir. [126:  Bkz. Nursî, Mesnevî-i Nuriye / Nokta, s.1370; Nursî, Lem’alar / 29.Lem’anın Tercümesi, s.781; Nursî, Mektubât / 19. Mektup, s.446; Nursî, Emirdağ Lâhikası (1) - Mektup No: 30, s.1700; Nursî, Hakikat Çekirdekleri, s.575; Nursî, Lemeât, s.334.)] 

7.) İslamiyet, ‘medeniyet’ nokta-i nazarından, gelmiş-gelecek en büyük insanlıktır, insâniyet-i kübrâdır.[footnoteRef:127] Asr-ı saadetten başlayarak hicrî ilk beş asırda ‘mümtâz ve mazhar-ı kemâl’ olduğu gibi[footnoteRef:128]  âhirzamanda da o ‘en büyük insanlık medeniyeti’ni en güzel şekilde gerçekleştirebilecek her türlü donanıma/potansiyele sahip bir insanlık dinidir. Batı Medeniyetinin güzellikleri insaniyet-i suğrâ (küçük insanlık)dır ve gelecekteki en büyük insaniyet medeniyetinin mukaddimesidir.[footnoteRef:129] [127:  Nursî, Divan-ı Harb-i Örfî, s.1926; Nursî, Muhakemat - s.1994-1995; Nursî, Mesnevî-i Nuriye /10. Risale, s.1355; Nursî, Sözler / 24-25. Söz, s.158, 161; Nursî, Mektubât / 22. Mektup, s. 470; Heyet, Tarihçe-i Hayat – Giriş, s.2121.]  [128:  Nursî, Muhakemat - s.1994.]  [129:  Nursî, Muhakemat - s.1994-1995.] 

8.) İslamiyet, ‘selamet’ anlamıyla; insanın hem ruhuna, hem vicdanına, hem kalbine, hem aklına, hem hissiyat ve letâifine, hem de nefsine yönelik hükümleriyle insan bütünlüğüne hitap eden, insanları kendi nefislerinden selamete erdiren[footnoteRef:130] ve onları vicdan-ı selim[footnoteRef:131], kalb-i selim, akl-ı selim ve hissiyât-ı selime sahibi kılan ve başkalarını onların elinden-dilinden selamette kılan[footnoteRef:132] bir insanlık dinidir. [130:  Nursî, Divan-ı Harb-i Örfî, s.1930.]  [131:  Nursî, Münazarât, s. 1941.]  [132:  Buhârî, İman, 3, Rikak, 26; Müslim, İman, 64-66.] 

9.) İslamiyet, ‘silm ü emniyet’(müsâlemet) manasıyla, yeryüzünde dünya barışını (sulh-u umumîyi) sağlayıp en büyük insanlık âilesini oluşturabilecek en büyük insanlık dinidir. Bütün inananları huzur ve barışa, sulh u selama çağıran ayet[footnoteRef:133], bu cihanşümul mefkûreyi vermektedir. [133:  Bakara 2/208.] 

10.) İslamiyet, ‘mahiyeti’ bakımından, dört-başı mamur bir din olarak içerdiği itikadât, ibâdât, muâmelât ve ahlak prensipleriyle, diğer bütün dinlerden daha zengin, dinî, dünyevî, iktisadî, ictimâî, idarî, siyasî ve beşerî hayatın tüm birimlerine hitap eden bütüncül ve kapsamlı muhtevâsıyla en büyük insanlık dinidir.
11.) İslamiyet, ‘mazhariyeti’ açısından; zâhiriyle kâinatın hakikatlerinin bir fihristesi[footnoteRef:134] olmakla beraber, bâtınîyle insaniyet hakikatlerinin üsâresi[footnoteRef:135] olan; sîretiyle kemâlin, suretiyle cemalin zirvesi[footnoteRef:136] bulunan en büyük insanlık dinidir. [134:  Nursî, Mesnevî-i Nuriye / Nokta, s.1370]  [135:  Nursî, Divan-ı Harb-i Örfî, s.1933, 1926; Nursî, Muhakemat, s.1994-1995; Nursî, Mesnevî-i Nuriye /10. Risale, s.1355; Nursî, Mektubat /20. Mektup, s. 453; Nursî, Sözler /33. Söz, s.315; Nursî, İşârâtü'l-İ'câz, s.1177; Nursî, Lem’alar /2. Lem'a, s.583.]  [136:  Nursî, Münazarât, s. 1941.] 

12.) İslamiyet, ‘külliyeti’[footnoteRef:137] açısından; ‘halk ve icad cihetinde tecezzî kabul etmez bir küll, tedbir ve rubûbiyet cihetinde inkısâmı imkânsız bir küllî’[footnoteRef:138] olan şu kâinatın en cüz'î bir küçük cüzden, tâ en küllî bir küll-ü ekberine kadar bütün eczâsıyla şuurluca alakadarlığı ve ihtiyaçlarının intişar etmesi[footnoteRef:139] cihetiyle tek başına bir nev’ gibi olan insanın, ‘vücud, hayat, insaniyet, İslamiyet, iman, marifet ve muhabbet ihsanları’yla cüz’îlikten çıkıp aşama aşama küllîliğe yükselmesini[footnoteRef:140] ve aklen, kalben ve fikren genişlemesiyle bir nevi külliyet kazanmasını[footnoteRef:141] temin eden, kısaca; insanları cüz’îlikten çıkarıp küllîleştiren ve küllî bir küll-ü nuranî mertebesine (abd-i küllîliğe[footnoteRef:142] / ‘insan-ı küllî’liğe[footnoteRef:143]) yükselten[footnoteRef:144] bir insanlık dinidir. İnsan, insaniyet-i kübrâ olan İslâmiyetin terbiyesiyle olgunlaşıp insanlığı cihetinde, kulluğu içinde bir sultan olmaktadır.[footnoteRef:145] [137:  Külliyet kavramı için bkz. Ebu Nasr Serrâc et-Tusîc, Kitabü’l-Lüma’, nşr. A. M. T. Abdülbaki Sürûr, Bağdat, 1960, s. 448.]  [138:  Nursî, Şuâlar / 2. Şuâ, s.858.]  [139:  Nursî, Mesnevî-i Nuriye / Nur'un İlk Kapısı, 9. Ders, s.1385.]  [140:  Nursî, Mesnevî-i Nuriye /Şemme’nin 3. Parçası, 37. İ’lem, s.377, çvr.Ü. Şimşek.; Nursî, Sözler /24.Söz, 5.Dal, 2.Meyve, s.157.]  [141:  Nursî, Mesnevî / Zeylü'l-Habbe, s.1335.]  [142:  Nursî, Sözler / 24. Söz, 5. Dal, 2. Meyve, s.157-159; a.mlf., Şuâlar / 4. Şuâ, s.876; / 11. Şuâ, s.960; a.mlf., Mesnevî-i Nuriye / 10. Risale, s.1355; a.mlf., Mesnevî / Şemme’nin 3. Parçası, 37. İ’lem, s.377, çvr. Ü. Şimşek.]  [143:  İbn-i Arabî’nin el-İnsânü’l-Küllî isimli bir eseri bulunmaktadır (Mahmud Erol Kılıç, “İbnü’l-Arabî”, DİA, İstanbul, 1999, c. 20, s.  520-522). Tasavvufta abd-i küllî tabiri kullanılır. Mesela: İbn Berrecân, kâinâtı insanın büyütülmüş hali kabul edip ona el-insanü'l-küllî der. (İbn Berrecân, İrşâd, c. I, vr. 32.) Kâinâtta var olan her şeyi tıpkı bir insanın kul oluşu gibi bir kul kabul ettiği için el-abdü'l-küllî tabirini kullanır. Ona göre arştan ferşe (yere) kadar olan her şey Allah’a kuldur ve bütünüyle kâinat bir el-abdü'l-küllî’dir. Bkz. İbn Berrecân, Abdüsselam b. Abdirrahman Ebü'l-Hâkem, Şerhu Esmâillahi’l-Hüsnâ, thk. Ahmed Ferid el-Mezidi, Darü’l-Kütübi’l-İlmiyye, Beyrût 2010, c. I, 48, c. II, 366.]  [144:  Nursî, Sözler / 16. Söz, s. 72-73.]  [145:  Nursî, Sözler / 23. Söz - s.141.] 

[bookmark: _Hlk77369777]13.) İslamiyet, ‘sırriyeti’ noktasından; bedenî-ruhî bütün hücreleriyle kemâlâta fıtraten meyyâl[footnoteRef:146] ve istidatlı olan insanların muhtaç ve meraklısı oldukları hakikate ve kemalâta, sadece akıl veya yalnızca kalb ayağıyla değil, belki kalbin komutanlığında, akıl, ruh, sır, nefis gibi diğer bütün hissiyât ve letâif ordusuyla hep beraber[footnoteRef:147] insan bütünlüğü üzere sülûk-u küllî yapabilecekleri bir hakikat ve kemalat şehrâhı/caddesi olması itibariyle en büyük insanlık dinidir. [146:  Nursî, Şuâlar / 2. Şuâ, s.853.]  [147:  Nursî, Sözler / 27. Söz, s.220.] 

14.) İslamiyet, ‘kuvvet-i kudsiyet’i zâviyesinden, Kur’an’ın câzibe-i kudsiyesinin[footnoteRef:148] önderliğinde milyarlarca insanları insaniyetlerinden ateşleyip harekete geçirebilecek ve çağların hayr-ı küllîsi[footnoteRef:149] olacak ‘en büyük insanlık hareketi’ni başlatabilecek nüfuz kabiliyetine sahip bir insaniyet-i kübrâ dinidir. [148:  Nusî, Sünuhat - s.2046.]  [149:  “Çağınızdaki el-hayrı külliyen araştırın, talep edin ve kendinizi Allah’ın rahmet nefhalarına arz edin…” hadisi, her asırda o asrın hayr-ı küllîsi (en büyük hayır hareketi) olduğunu haber vermektedir. Bkz. et-Taberânî, el-Mu’cemu’l-Kebîr, 1/250 (720); İbnü Ebî Şeybe, el-Musannaf, 7/111 (34594); İbnü Abdilber, et-Temhîd, 5/339; Beyhakî, Şuabü’l-İman, 2/43 (1123).] 

15.) İslamiyet, ‘keyfiyeti’ (niteliği) noktasından, bütün esmâ ve sıfâta küllî tecelligâh olan insanın o esmâ ve sıfât halîtasıyla donatılan bedenî-ruhî vücudunun ahsen-i takvim üzere yaratıldığı ‘fıtratullah’ (yaratılış ayarlarının), yani insandaki gizli din-i kayyimin[footnoteRef:150] (iç yazılım halindeki en kıvamlı dinin) haricî âleme bir gül gibi açılmış hâli olan bir insaniyet-i kübrâdır; ahsen-i takvimin sırat-ı müstakimidir.[footnoteRef:151] [150:  Bkz. Rum, 30/30.]  [151:  Fatiha suresi, 1/6.] 

16.) İslamiyet, ‘hareketi’ yönünden, yeryüzündeki insanlık hareketleri içinde en kısa zamanda en yüksek hıza çıkmış, itikadî, idarî, siyasî, askerî, ilmî, manevî olarak kıt’alara yayılmış en büyük insanlık dinidir.
17.) İslamiyet, ‘faaliyeti’ itibariyle, Muhammedî İnsaniyetin rol-modelliğinde, tıpkı asr-ı saadette olduğu gibi, insanların mahiyet-i insaniyelerindeki bilkuvve istidat ve kabiliyet potansiyellerini bilfiile aktive ederek ortaya hakikatlı insanlar, insaniyetiyle kâmil meleğ-i insanîler çıkaran bir insaniyet-i kübra dinidir.
18.) İslamiyet, ‘hakikati’ itibariyle, topyekün insanlığın hakikat-i insaniyesinin adeta kendilerine bir din olarak yazılmış ve gönderilmiş hâli olması bakımından bir insaniyet-i kübrâ dinidir. Tasavvufî bir yaklaşımla: İslamiyet, bütün insanların ‘ortak insanlık hakikati’nin de kaynağı olan hakikat-i Muhammediye’den[footnoteRef:152] (s.a.v) doğmuş en büyük insaniyet dinidir. [152:  Kozmik varlığın oluşum ve işleyişini inip çıkan dönme dolap gibi tasarlayıp iniş ve çıkış sürecini çeşitli mertebelere ayırmış ve onlara birer fonksiyon tanıyarak küllî bir âlem/evren tasavvuru sunmuş olan İbn-i Arabî’ye göre, âlemde hakikat-i Muhammediye, hakikat-i külliyedir. Gerçek manada İnsan-ı kâmil de odur. (İbn-i Arabî, el-Fütûḥât, I/119, 3/266).] 

19.) İslamiyet, ‘şahsiyeti’ (tüzel kişiliği) bakımından, topyekün insanların ferdî insaniyetlerinin toplamından oluşan en büyük insaniyet şahs-ı manevîsidir. Bütün insanların bireyler olarak sahip oldukları ferdî insaniyetleri bir araya gelerek hep birlikte müşterek bir şahs-ı manevî oluştururlar ki, İslamiyet, işbu insaniyet-i kübranın şahsiyet-i maneviyesidir. 
20.) İslam’iyet, İslam’a nisbeti (membâı) itibariyle vahy-i İlahî, Hz. Peygamber’e (s.a.v), kıyas-ı fukahâya ve icmâ-i ümmete izafeti açısından kazandığı insanî yorumlarla (en güzel şekliyle insanca yaşanan canlı müslümanlıkla) bir insaniyet-i kübrâ dinidir.
21.) İslamiyet, ‘kıymeti’ cihetiyle, bütün peygamberlerin getirdiği en büyük hakikat olan kelime-i tevhid hakikatini[footnoteRef:153] dünya tarihince asırlardan asırlara taşıyan, gelmiş-gelecek en büyük insanlık dinidir. [153:  Tirmizî, Salât: 108; Hacc: 102; Daavâfi 59.] 

22.) İslâmiyet, ‘irşad’ları ile, “insanın biliş, oluş, kendi oluş, kendini buluş ve hakikat merdivenlerini adım adım tırmanış seyr-ü seferinin yol haritalarını sunan yegâne hayat ve hakikat kaynağı”[footnoteRef:154] olması bakımından insaniyet-i kübrâdır. [154:  Yusuf Kaplan, “Bir dünya ve insaniyet-i kübra olarak islâmiyet”, Yeni Şafak Gazetesi, 23 Haz 2013 Pazar.] 

23.) İslamiyet, ‘istinat’ları zâviyesinden; lafzıyla kelamullaha (Kur’ana), manasıyla sünnetullaha (Kâinata), muhatabıyla vâizullaha (vicdan-ı insana) ve pratiğiyle sünnet-i Rasulullah’a (sav) dayanan evrensel bir dinullahtır, en büyük insanlık dinidir.
24.) İslamiyet, ‘cem’iyeti’yle, yeryüzündeki bütün insanları, ortak insânî değerleri etrafında ve tek bir insanlık çatısı altında toplayabilecek donanımla ve o gaye ile gönderilmiş, insanlığı birleştirebilme kapasitesine sahip en büyük insanlık dinidir.
25.) İslamiyet, ‘ittihat’ hâsiyeti bakımından, bütün inananları bir vücudun birbiriyle uyumlu çalışan uzuvları gibi yekvücud olmaya çağıran, daima birlik olma şuurunu, birlikte yaşama kültürünü ve toplum/cemaat ruhunu aşılayan, birlik içinde bireyselliği (vahdet içinde ferdiyeti) ve bireysellikle beraber birliği (ferdiyetle beraber vahdeti) talimiyle kainatı modelleyip insanlardan bir insan olma bilincini mayalayan en büyük insanlık dinidir.
26.) İslamiyet, ‘şuûriyet’ (bilinçlilik-farkındalık) yönüyle; insanlara, âidiyetleri noktasında en merkezdeki bireysel benlik bilincinden başlamak üzere, genişleyen daireler halinde; âile bilinci, sıla-i rahim ve akrabalık bilinci, cemaat/topluluk bilinci, millet bilinci, devlet (vatandaşlık) bilinci, ümmet bilinci, insaniyet bilinci, ontolojik varlık bilinci –ki buraya kadarki bilinçler bilincin yatay gelişimidir, isrâ’sıdır-, ve nihayet bilincin dikey yükselişi / mi’racı olan ‘kulluk bilinci’ni kazandırarak topyekün varlığı Yaradan’dan ötürü sevme ve sayma ufkuna yükselten en büyük insaniyet dinidir.
27.) İslamiyet, ‘kemâlât’ açısından; kainatın çekirdeği olan insana kendi çekirdeği olan hakikat-i insaniyesini ve benlik sırrını keşfettiren ve o sırla kâinatın melekûtiyesini seyr ü temâşâ ettiren bir insanlık mi’racı (kendi iç dünyasının derinliklerinde bir manevî yolculuk) yaptırması ve onu insanlığıyla ‘büyük insan’ yetiştirmesi bakımından insaniyet-i kübrâ dinidir.
Sonuç olarak: İslamiyet, en geniş manasıyla hem kainat fıtratındaki ve insan fıtratındaki yaratılış/fıtrat prensiplerini (fıtratullah / halkullah), hem kainatın işletim sistemini (sünnetullah), hem de insaniyetin güzel ahlak değerlerinin hepsini ihtiva eden ortak bir üst kavram olarak “ahlakullah”tır.[footnoteRef:155] Ahlakullah, beyan olarak Kur’an’dır, insan olarak Kur’an Peygamberi’nde teşahhus etmiş Muhammedî İnsaniyet’tir. [155:  Ahlak kelimesi, hulk kökünden ‘yaratılış’ manasına da gelmesi itibariyle biz, ahlakullahı, hem güzel ahlak hem de fıtratullah (Allah’ın yaratması) manasını da dâhil düşünerek kullandık ki, insanın ve insana gönderilen dinin karakterinin, kâinatın ve arzın fıtratına uygun bir fıtratla yaratılmış olduğunu kapsamış olsun.] 


IV. İnsaniyet: İslamiyet, Tecdit, İttihat, Medeniyet ve Devr-i İnsaniyet

a. Bediüzzaman’ın İnsan ve İnsaniyet Tanımı
İnsanların din tarifleri de, kendi insanlıkları miktarınca olur, insanlık makamlarına göre olur. İslamiyetin, insaniyet-i kübra olduğu şeklindeki orijinal din tarifinin gösterdiği perspektiften bakınca: İslamiyet ve insaniyet ilişkisi çözümlenerek hakikat-i İslamiyet ile hakikat-i insaniyenin sanki tek yumurta ikizi gibi aynı hamurdan yaratılmış ve birbiriyle yüzde yüz uyumlu iki tecelligâh olduğu görülür. Çünkü insaniyet de, İslamiyet de doğrudan ‘insan’la ilgilidir. Dr. Alexis Carrel’in ifadesiyle ‘İnsan denen bu meçhul’[footnoteRef:156] varlığın doğru tanımlanmasında ‘insaniyet’ kavramı, kiliti açan anahtar işlevi görmektedir. Şu da var ki, tersinden, Bediüzzaman’ın insanı tarifi, insaniyet kavramını daha da açmaktadır. [156:  Alexis Carrel, İnsan Denen Meçhul, çvr. Ömer Durmaz, Hayat Yayınları, İstanbul, 2016.] 

Bediüzzaman’ın, İslamiyeti üzerine bina ettiği insaniyetin kendisinde saklı olduğu “insan”ı tarifi, öyle sağlam bir temel zemindir ki, onun insaniyeti ve üzerine müesses İslamiyeti ne denli kapsamlı, bütüncül, derinlikli ve engin anladığını ve anlattığını farketmeye yeterlidir diye düşünüyoruz. İnsaniyet kavramını ‘insanın tarifi’ üzerinden okuyalım. Mesela ilk cümleden başlayalım: “İnsaniyet, fiilen şu kainat ağacının en son ve en cemiyetli meyvesi olabilmektir.” gibi. İşte 11. Şua’daki 22 tarifiyle insan (ve insaniyet)…
“Gözümüzle görüyoruz ve aklımızla anlıyoruz ki; 
· İnsan, şu kâinat ağacının en son ve en cemiyetli meyvesi, 
· Ve Hakikat-ı Muhammediye[footnoteRef:157] aleyhissalâtü vesselâm cihetiyle çekirdek-i aslîsi,  [157:  Kâşânî, Abdürrezzâk, Istılahâtü’s-sûfiyye, nşr. M. Kemal İbrahim Cafer, Kahire, 1981, s. 60; Gümüşhânevî, Ahmed Ziyaeddin, Câmiu’l-usûl fî’l-evliyâi ve envâihim ve kelimâtihimi’s-sûfiyye, çvr. Rahmi Serin, Pamuk Yayınları, İstanbul, 1987, s. 81; Fâtımatü’ş-Şâziliyye el-Huseyniyye el-Yeşrutiyye, Rihletün ile’l-Hakk, ys., 1373/1953,  s. 220, 45.] 

· Ve kâinat Kur'ân'ının âyet-i kübrası, 
· Ve İsm-i Âzamı taşıyan âyetü'l-kürsîsi, 
· Ve kâinat sarayının en mükerrem misafiri, 
· Ve o saraydaki sair sekenelerde tasarrufa mezun en faal memuru, 
· Ve kâinat şehrinin zemin mahallesinin bahçesinde ve tarlasında, varidat ve sarfiyatına ve zer' ve ekilmesine nezarete memur, 
· Ve yüzer fenler ve binler san'atlarla teçhiz edilmiş en gürültülü ve mes'uliyetli nâzırı, 
· Ve kâinat ülkesinin arz memleketinde, Padişah-ı Ezel ve Ebed’in gayet dikkat altında bir müfettişi, bir nevi halife-i arzı, 
· Ve cüz'î ve küllî harekâtı kaydedilen bir mutasarrıfı, 
· Ve semâ ve arz ve cibâlin kaldırmasından çekindikleri emanet-i kübrâyı omuzuna alan, 
· Ve önüne iki acip yol açılan, bir yolda zîhayatın en bedbahtı ve diğerinde en bahtiyarı, 
· Çok geniş bir ubudiyetle mükellef bir abd-i küllî, 
· Ve Kâinat Sultanının İsm-i Âzamına mazhar ve bütün esmâsına en câmi bir aynası, ve hitabât-ı Sübhâniyesine ve konuşmalarına en anlayışlı bir muhatab-ı hassı, 
· Ve kâinatın zîhayatları içinde en ziyade ihtiyaçlısı, 
· Ve hadsiz fakrıyla ve acziyle beraber hadsiz maksatları ve arzuları ve nihayetsiz düşmanları ve onu inciten zararlı şeyleri bulunan bir biçare zîhayatı, 
· Ve istidatça en zengini, 
· Ve lezzet-i hayat cihetinde en müteellimi ve lezzetleri dehşetli elemlerle âlûde, 
· [bookmark: _GoBack]Ve bekaya en ziyade müştak ve muhtaç, ve en çok lâyık ve müstehak, ve devamı ve saadet-i ebediyeyi hadsiz dualarla isteyen ve yalvaran ve bütün dünya lezzetleri ona verilse, onun bekaya karşı arzusunu tatmin etmeyen, 
· Ve ona ihsanlar eden Zâtı perestiş derecesinde seven ve sevdiren ve sevilen çok hârika bir mu'cize-i kudret-i Samedâniye ve bir acûbe-i hilkat, 
· Ve kâinatı içine alan ve ebede gitmek için yaratıldığına bütün cihazat-ı insaniyesi şehadet eden, böyle yirmi küllî hakikatlerle Cenâb-ı Hakkın Hak ismine bağlanan, 
· Ve en küçük zîhayatın en cüz'î ihtiyacını gören ve niyazını işiten ve fiilen cevap veren Hafîz-i Zülcelâlin Hafîz ismiyle mütemadiyen amelleri kaydedilen ve kâinatı alâkadar edecek ef'âlleri o ismin kâtibîn-i kiramlarıyla yazılan ve herşeyden ziyade o ismin nazar-ı dikkatine mazhar bulunan bu insanlar, elbette ve elbette ve herhalde ve hiçbir şüphe getirmez ki, bu yirmi hakikatın hükmüyle, insanlar için bir haşir ve neşir olacak ve Hak ismiyle evvelki hizmetlerinin mükâfatını ve kusuratının mücazatını çekecek ve Hafîz ismiyle cüz'î-küllî kayd altına alınan her amelinden muhasebe ve sorguya çekilecek ve dâr-ı bekada saadet-i ebediye ziyafetgâhının ve şekavet-i daime hapishanesinin kapıları açılacak ve bu âlemde çok tâifelere kumandanlık yapan ve karışan ve bazan karıştıran bir zabit, toprağa girip her amelinden sual olunmamak ve uyandırılmamak üzere yatıp saklanmayacaktır.”[footnoteRef:158] [158:  Nursî, Şualar / 11. Şua, s.960.] 

[bookmark: _Hlk77116543]Bediüzzaman’ın dinî perspektiften insanı böyle câmi’ tarifi aynı zamanda insaniyeti tarifidir. En büyük insaniyet İslamiyet olduğu cihetle, İslamiyeti tarifidir. Şüphesiz ki din tariflerinde, kişisel insanlık ölçüsü vardır. Dinî anlayışları, kişinin kendi dindarlığı kadar insanlığı da belirlemektedir, etkilemektedir. Bediüzzaman’ın dinî anlayışı ve din tarifi de, yüksek diyanet ve insaniyetiyle paralel bir üst seviyededir ki onun hem dindarlığına hem de insanlığına şâhit olan bütün ‘şâhidleri’ tarafından şâyân-ı takdirdir.
İnsanı hem dikey derinliği hem de yatay enginliğiyle kuşatan mezkur tarifinden yansıyan insaniyet, ona göre, özelliklerini, faziletlerini, istidat ve kabiliyetlerini, hususiyet ve mazhariyetlerini bir manifesto gibi sıraladığı insan nev’inin potansiyel mahiyetinin aktifleşmiş halidir, gelişmiş ve olgunlaşmış şeklidir, dinî ölçülerde medenî insan profilidir. O medeniyeti istemeyi, insaniyeti istemekle eş tutar. O sebeple medeniyetin güzelliklerine, insaniyet der.[footnoteRef:159] [159:  Nursî, Divan-ı Harb-i Örfî, s.1928.] 

Bediüzzaman’a göre insaniyet mahiyeti, çok ehemmiyetli, yüksek ve hayattardır.[footnoteRef:160] İnsaniyetin en yüksek mertebesi marifetullahtır.[footnoteRef:161] İnsaniyetin en büyük gayesi ise, tahalluktur; Allah ahlakıyla ahlaklanmaktır. Tanrı’ya benzemek (teşebbüh) değildir.[footnoteRef:162], Peygamberliğin şahsî hayattaki prensiplerinden birisi: (تَخَلَّقُوا بِأَخْلَاقِ اللّٰهِ) “Allah ahlakıyla ahlaklanın!”[footnoteRef:163] düsturudur. [160:  Nursî, Şualar / 9. Şua, s. 945.]  [161:  Nursî, Mektubat / 20. Mektup - s.448.]  [162:  Nursî, Sözler / 30. Söz, s.243-244.]  [163:  Bkz.: Kelâbâzî, et-Taarruf, 1/5; Gazâlî, el-Maksadü’l-esnâ s.150; Gazâlî, İhyâ’ 4/306; Cürcânî, et-Ta’rifât 1/564.] 

[bookmark: _Hlk77292121]Hakikat-i insaniye, câmi’ bir mikyas, küçük bir haritacık, doğru bir nümunecik, hassas bir mizancık ve enaniyet hassasiyetidir.[footnoteRef:164] İnsanın insaniyeti, insanlık cevherine dayanır. Bediüzzaman’a göre: İnsaniyetin cevheri ise, vicdanın derinliklerinin dibinde gizlidir.[footnoteRef:165] Din ve dinî ilimler, insan vicdanın ışıklandırır[footnoteRef:166], içerdeki o insaniyet çekirdeğini filizlendirir. Ahsen-i takvîm üzere yaratılan insanoğlunun bütün esmâ ve sıfâtın cilvelerini câmi’ mahiyetindeki fıtratullah denen din-i kayyim potansiyelini en kıvamlı ortaya çıkarabilecek olan, İslamiyetin sırat-ı müstakîmidir ki insanı insaniyetiyle kâmil yaparak kâinatın merkezine yerleştirir ve onda kainâtı ayakta tutan Kayyûmiyet hakikatini vâhidiyet ve cemal noktasında tezahür ettirir.[footnoteRef:167] İnsanlar sûreten ve mahiyeten bilkuvve insan doğarlar, sîreten ve fiilen insan olabilmek ise İslamiyetle mümkündür. “İnsaniyete lâyık bir suret-i taayyüşe meyl-i fıtrîsi” bulunan insan, “şeref-i insaniyete münasip bir kemalle yaşama”k için, insaniyeten bir peygamberin irşadlarına gereksinim duyar.[footnoteRef:168] İnsan, İslamiyetin terbiyesiyle tekemmül ederse, insaniyeti cihetinden ‘kulluğu içinde bir sultan’ olur, kainatın da güzel bir takvîmi olur.[footnoteRef:169] [164:  Nursî, Emirdağ Lâhikası (1) - Mektup No: 91, s.1738.]  [165:  Nursî, Muhakemat, s.2028.]  [166:  Nursî, Münazarat, s.1956.]  [167:  Nursî, Lem’alar / 30. Lem'a, s.825-826.]  [168:  Nursî, Muhakemat, s.2028.]  [169:  Nursî, Sözler / 23. Söz, s.141.] 

 Bediüzzaman, İslamiyet ile insaniyeti özdeş görür. İslamiyet aleyhine olan, İslamiyet aleyhinedir.[footnoteRef:170] Tersinden, İslamiyet lehinde olan, insaniyet lehindedir ve insaniyet lehinde olan, İslamiyet lehindedir. Onun İslam anlayışı, insaniyetli İslamiyet anlayışıdır, çünkü müslümanların öncelikle insaniyete ihtiyaçları vardır. Muhammedî insaniyeti model alarak kendi insaniyetlerini keşfetmeye muhtaçtırlar. Muhammedî insaniyet, İslamiyetin evrensel insanlık yönünün canlı halidir. Hz. Peygamber’in (s.a.v) mucizeleri içinde onun ilk mucizesi, mu’cize-misal realitesi, onun mükemmel insaniyetidir. İnsan-ı ekmel oluşu, onu Muhammedü’l-Emin kılmıştır. O insaniyet ve emniyet üzerine Risalet tevdi edilmiştir, Vahiy emanet edilmiştir. [170:  Nursî, Emirdağ Lâhikası (1) - Mektup No: 63 - s.1721; Nursî, Nur Çeşmesi, s.2325.] 


[bookmark: _Hlk77289910]b. İnsaniyet Kavramının Doğuşu ve Anlam Haritası
Sözlük’te İnsaniyet (ﺍﻧﺴﺎﻧﻴّﺖ) isim (Arapça insān’dan yapma mastar eki -iyyet ile insāniyyet): ‘insanlık’ demektir. İnsana yakışan, söz, fiil ve davranışların bütününe verilen bir isimdir. Râgıb el-İsfahânî (d.343/954-ö.?), insana has erdemlere ‘insaniyet’ dendiğini, kişinin ‘insaniyet’inin bu erdemlerdeki üstünlüğü oranında olduğunu ifade ettikten sonra ‘insaniyet’le ‘mürüvvet’in birbirine yakın anlamlar taşıdığını belirtmektedir.[footnoteRef:171]”[footnoteRef:172] Ebû Mansûr es-Se’âlibî’nin (öl.429), ismini vermediği birine nispet ettiği, “Mürüvvet bütün erdemleri kuşatan bir isimdir… Mürüvvet güzel ahlaklı olmak ve çirkinliklerden uzak durmaktır.”[footnoteRef:173] şeklindeki tanımı[footnoteRef:174], cinsiyete dayalı ‘adamlık’la ifade edilmekten salt insane dayalı ‘insaniyet’ kavramıyla birebir örtüşmektedir. 1800’lü yıllarda İslam dünyasına Batı’dan Hümanizm dalgasının ulaşmasıyla, ‘insaniyet’ kelimesi/kavramı daha bir önem/değer kazanmaya ve humanity’nin Türkçesi olarak kullanılmaya başlar. Türkçemiz’de “insaniyetli adam”, “insaniyetsiz herif” gibi tabirler, “insaniyet namına” veya “insanlık öldü mü?”, “insanlık daha ölmedi”, ‘İnsaniyet akçeyle satın alınmaz.’[footnoteRef:175] gibi terkipler ve deyimler vardır.  [171:  Râgıb el-İsfahânî, eẕ-Ẕerîʿa ilâ mekârimi’ş-şerîʿa, (nşr. Ebü’l-Yezîd el-Acemî), Kahire 1405/1985, s. 143.]  [172:  Râgıb el-İsfahânî, eẕ-Ẕerîʿa ilâ mekârimi’ş-şerîʿa, s. 144; İbn Hibbân, Muḥâḍarâtü’l-üdebâʾ, (Menşûrâtü Mektebeti’l-hayât), Beyrut, ts., I, 301; Mustafa Çağrıcı, “Mürüvvet” md., DİA, İstanbul, 2006, c. 32, s. 61-63.]  [173:  Se’âlibî, Ebu Mansur Muh., et-Temsîl ve’l-Muhâdara, thk. A. Muh. el-Hulvî, Dâru’l-Arabiyye li’l-Küttâb, Tunus, 1981, s. 422.]  [174:  Mustafa Çağrıcı, Kur’ân’ın Geliş Ortamında Ahlâk ve İnsan İlişkileri, Kuramer Yayınları, İstanbul, 2017, s. 81–82.]  [175:  Ebûzziyâ Mehmed Tevfik (1849-1913), Lügat-ı Ebuzziya, Matbaa-i Ebûzziyâ, İstanbul, 1306-1308/1891, s. 182.] 

İnsaniyet kavramı, içerik, anlam ve eylem olarak İslamiyet’e ait bir kavramdır ve İslamiyet’in maksatlarını kendisinde toplamaktadır.[footnoteRef:176] Kelime olarak Arapça lügat ve kamuslarda bulunsa da kavram olarak eski Osmanlıca lügatlerde pek rastlanmayan ‘insaniyet’ kavramı, Fransız İhtilâli’nin (1789-1799) etkisiyle Osmanlı’da ilan edilen Tanzimat Fermanı (1839) sonrası yazılan lügatlere girmeye başlamıştır. Osmanlı’nın son asrı ve Cumhuriyetin ilk çeyreğinde yazılmış meşhur Osmanlıca-Türkçe Lügatlar’dan ilk 11 tanesinde[footnoteRef:177] yaptığımız taramada, “insaniyet-i kübrâ” kelimesine rastlamadık, ‘insaniyet’e “İslamiyet” manası verildiğine de şahit olmadık.  [176:  Yılmaz, “Kur’an ve Hadisler Işığında İnsaniyet Mefhumu”, s. 53.]  [177:  Taradığımız lügatler: Müntahabât-ı Lugât-i Osmâniyye (1852), Lehce-i Osmanî (1876) -ki insaniyet kelimesi alınmamış-, Lügat-i Remzî (1888), Lügat-ı Ebuzziya (1891), Lügat-ı Nâcî (1894), Kâmûs-ı Osmânî’de (1895), Kâmus-ı Türkî (1899), Mükemmel Osmanlı Lügatı (1902), Resimli Kâmûs-ı Osmanî (1911), Lügat-ı Cûdî (1913), Yeni Türkçe Lügat (1927). ] 

İlk olarak Bediüzzaman (1878-1960), 1909’da ve 1911’de telif ettiği Divan-ı Harb-i Örfi’de ve Muhakemat’ta İslamiyetin insaniyet-i kübrâ olduğunu söylemiştir. Ondan 12-13 sene sonra, Yaşar Şâdi Efendi (1888-1923), 1920-23 yılları arasında kültür, sanat, edebiyat, musıkî ve ricâl-i devletten ulaşabildiği geniş bir kesimden zevata, Hutût-i Meşâhir defterine birer hatıra yazdırmıştır. Bediüzzaman’ın[footnoteRef:178] da 7 Nisan 1920’de hatıra yazdığı bu defterde, onu müteakip aynı gün hatıra yazısı yazan zat, tıpkı Bediüzaman gibi Dâru’l-Hikmeti’l-İslâmiyye azasından ve yine onun gibi yeni ilm-i kelâm âlimi İzmirli İsmâil Hakkı Efendi (1869-1946)’dir ki, o da İslamiyeti tıpkı Bediüzzaman gibi tarif etmiş ve deftere şu hatıra cümleleri yazmıştır: "İslâmiyet, insâniyet-i kübrâdır; bir dîn-i saâdet, bir dîn-i fazîlettir. Âlem-i İslâm'da meşhûd olan fenâlıklar ancak Müslümanların sû-i isti'mâllerinden neş'et etmiştir. Müslümanların şu hâl-i perîşânîsine nazar ile İslâmiyet'in rûhuna nufûz edilmez."[footnoteRef:179] İzmirli İsmail Hakkı Efendi’nin İslamiyeti insaniyet-i kübra olarak tanımlaması, kendi iktirahatıyla mı yoksa bir başkasından veya Bediüzzaman’ın on sene önce neşrettiği Münazarât veya Muhakemât’tan alarak mı yazdığını bilemiyoruz. [178:  Yaşar Şâdi Efendi, Hutût-i Meşâhir (Orijinal nüsha), s. 102; Bkz. Yaşar Şâdi Efendi, Hutût-i Meşâhir: 1920-1923, haz.: Süleyman Berk, Ketebe Yayınları, 2021, s. 214-215; s.103.]  [179:  Yaşar Şâdi Efendi, Hutût-i Meşâhir: 1920-1923, s. 214-215; s.104.] 

İslamiyeti insaniyet-i kübra şeklinde tarifiyle Bediüzzaman, lügat ve literatür olarak –bizce zihinlerde- insaniyet kavramına İslamiyet boyutu getirmiş, İslamiyet kavramında da insaniyet boyutunun altını kalınca çizmiştir; İslam düşüncesinde bu iki kavram arası çok önemli, gerekli ve değerli kapılar açmıştır. Esasen bu büyük bir yeniliktir ve 1909’da 32 yaşındaki ‘Said-i Kürdî’ için, sözkonusu din tarifi, genel manada din anlayışında yenilenmeye başlamanın ateşleyicisi bir tarif olmuştur. İnsaniyet kavramını, salt cismaniyeti ve dünyevîliği aşan bir uhrevîliğe taşımıştır. Son dönem bazı Osmanlıca lügatlarda insaniyet-i kübra (اِنْسَانِيَتِ كُبْرَا) kelimesine: “Büyük ve en makbul olan insânlık, yâni, İslâmiyet. En büyük insanlık.” manası verilmeye başlanmıştır.[footnoteRef:180] Ne var ki TDV İslam Ansiklopedisi’nde “İnsaniyet/İnsanlık” kavramının bir madde olarak yazılmamış olması, bizce çok büyük bir eksikliktir. [180:  Bkz. https://www.luggat.com/%C4%B0nsaniyet-i%20k%C3%BCbra/1/1 (02.07.2021).] 


[bookmark: _Hlk77301205]c. Hümanist Akımlar ve İnsaniyetli İslamiyet
Hümanizm Osmanlı’nın son döneminde İstanbul’da birçok hareketi tetiklemişti. Bunlardan birisi de “Sosyal İnsanlık” hareketiydi ki, "Milletim Nev’i Beşerdir. Vatanım Ru-yi Zemin” ("Milletim bütün insanlıktır. Vatanım yeryüzüdür.") söylemi ile İştirak Gazetesini, sonra devamı olan “İnsaniyet” gazetesi çıkarmışlardı.[footnoteRef:181] Yine Abdülhak Şinasi Hisar’ın (1887-1963) babası Mahmud Celâleddin Bey, ilk Osmanlı kadın dergilerinden biri olan İnsâniyet’i (1883) ve Mürüvvet Gazetesini çıkarmıştı.[footnoteRef:182] [181:  Haydar Temür, Kendi Yayınları (İştirâk, İnsaniyet, Ssoyalist ve Medeniyet) Çerçevesinde Osmanlı Sosyalist Fırkası”, (Mastır Tezi), Hacettepe Üni. Atatürk İlkeleri ve İnkılap Tarihi Enstitüsü, Ankara, 2010, s.50-51.
Bkz. Yaşar Şâdi Efendi, Hutût-i Meşâhir: 1920-1923, haz.: Süleyman Berk, Ketebe Yayınları, 2021, s. 214-215; s.103.]  [182:  Abdullah Uçman, “Abdülhak Şinasi Hisar” md., DİA, c. 18, s. 129; Ömer Faruk Akün, “Hazine-i Evrak” md., DİA, İstanbul, 1998, c. 17, s. 135.] 

Bediüzzaman’ın “Bâtıl mezheplerde (bile) birer dane-i hakikat mevcut, münderiçtir; mahsus mahalli vardır. Bâtıl olan, tâmimdir.”[footnoteRef:183] düşüncesi doğrultusunda, Hümanizm’de de ‘insanlık’ noktasında bir hakikat danesi bulunmaktaydı. Nitekim Hümanizmin İstanbul’daki bazı olumlu etkileri karşısında o, “Nev-i beşer, hususan medeniyet fenlerinin ikazatıyla uyanmış, intibaha gelmiş, insaniyetin mahiyetini anlamış. Elbette ve elbette dinsiz, başıboş yaşamazlar…”[footnoteRef:184] demişti. Dediği gibi, “Din adamlarının yerini bilim adamları, askerlerin yerini sanayiciler, Tanrı’nın yerini insanlık alacak.’’ diyerek positivist hümanizmi (doğa bilimlerini bilginin tek gerçek kaynağı olarak gören olgucu insancıllık akımını) ‘seküler bir din’ olarak tasarlayan Aguste Comte (1798-1857), Fransa ve Brezilya’da ‘insanlık mabedleri’ (Chapels of Humanity) açmıştı. Tanrı-merkezcilik yerine insan-merkezci bir anlayışı yaymaya başlamıştı. [183:  Nursî, Mektubat / Lemeât, s.325.]  [184:  Nursî, Hutbe-i Şâmiye, s.1962.] 

Ne var ki bu tanrısız “İnsanlık Dini” (Religion of Humanity) teklifi, diğer bir ifadeyle, ‘peygamberi’ Aguste Comte olan bu insan tanrılı ‘İnsanlık Dini’ akımı, Osmanlı coğrafyasına ulaştığında, bazı ilmî mahfillerde ve kimi münevverler arasında olumlu karşılandı, hatta rağbet gördü, fakat bazılarında da “İnsanlık dini, İslamiyettir.” inancıyla bir karşı duruşu tetikledi. Neticede humanity’e mukabil olarak kullanılan ‘insaniyet’ kelimesi, nisbeten yaygın bir ıstılah/terim haline geldi ve İslam dünyasında farklı bir ‘İnsancıllık düşüncesi’ damarı doğmuş oldu. Şu da var ki, yapılan karşılaştırmalı analizler sonucunda; İnsaniyet kavramının anlam zenginliğini Hümanizm veya Hümanity’nin karşılayamadığı görülmüştür.[footnoteRef:185] [185:  Yılmaz, “Kur’an ve Hadisler Işığında İnsaniyet Mefhumu”, s. 53.] 

Positivist, materialist, sekülerist humanism, bilim, sanat ve edebiyat üzerinden yayılırken, arkadaki büyük tehlikeyi gören bazı şuurlu İslam bilginleri ve aydınları gibi Bediüzzaman da şerri hayra yormayı tercih etti. “Heyet-i içtimaiyede, umumî cereyana muhalefet etmemek lâzımdır. Muhalefet edildiği takdirde, dolabın üstünden düşer (düşülür), altında kalı(nı)r.”[footnoteRef:186] düşüncesindeydi. Batı’dan dünyaya yayılan Hümanizm/Hümanity cereyanını görmezden gelmedi, onu bir vesile bilerek, İslamiyet’teki insaniyeti yeniden ve daha derinlemesine keşfetmeye yöneldi, ve genel rüzgarı, iman lehine çevirmeye, en azından olumsuz etkilerini azaltmaya çalıştı. En son geldiği noktada: “Hakikat-i İslamiyet, insaniyet-i kübrâdır.” dedi. En büyük insanlığın, İslamiyetin ta kendisi olduğu inancını bir fikir haline getirdi ve işlemeye başladı. [186:  Nursî, İşârâtü'l-İ'câz - Bakara Sûresi, Âyet: 23,24 - s.1227] 

Nursî’ye göre: İnsanların, insaniyetin mahiyetini anladığı bir asırda Müslümanlar, İslam ahlakının güzelliğini fiilleriyle izhar edebilirlerse, toplumların din ihtiyaçlarını karşılamada İslamiyet en birinci seçenek olacaktı. Bundan dolayı: “Eğer biz (Müslümanlar) ahlâk-ı İslâmiyenin ve hakaik-i imaniyenin kemâlâtını ef'âlimizle izhar etsek, sair dinlerin tâbileri, elbette cemaatlerle İslâmiyete girecekler; belki küre-i arzın bazı kıt'aları ve devletleri de İslâmiyete dehâlet edecekler… (Çünkü) İslâmiyetin hakaiki hem mânen, hem maddeten terakki etmeye kâbil ve mükemmel bir istidadı var.”[footnoteRef:187] diyordu. Müslümanlar, İslamiyet hakikatine göre hareket ettikleri derecede medenileşmiş ve terakki etmişlerdi. Saadet asrı[footnoteRef:188] başta olmak üzere tarih buna şahitti. [187:  Nursî, Hutbe-i Şâmiye, s.1962.]  [188:  Nursî, İşârâtü'l-İ'câz - Bakara Sûresi, Âyet: 23,24, s.1227.] 

İslamiyeti, insaniyet-i kübrâ olarak tanımlamak suretiyle Bediüzzaman, Batı’da birkaç asırlık hümanity (insaniyet) rüzgârını dinsizlik hesabına arkasına alarak dünyaya ‘insancıllık üzerinden dinsizlik’ yayan felsefî, pozitivist ve sekülerist hümanizm akımlarına/akınlarına karşı İslam topraklarında inşa edilebilecek bir ‘düşünsel set’in temeline ilk taşları çok erken dönemde koymuştu (1909). Muhammedî insaniyeti (imanî hakikatlerle yoğrulmuş insanî faziletleri, ahlakî değerleri ve güzellikleri) de bir model olarak müslümanların önüne dikmişti. Şeytanın sağdan yaklaşması gibi insanlık damarıyla yaklaşan potizivist/sekülerist hümanizmin insanları dinlerinden-imanlarından uzaklaştırması tehlikesine karşı, insaniyetli İslamiyet anlayışıyla önden fikrî tedbir almaya çalışmıştı.
Bu cümleden olarak Bediüzzaman’ın ideoloğu olduğu İttihad-ı Muhammedî Hareketi’nin sözcüsü konumunda 1908-1909 yıllarında çıkarılan, Bediüzzaman’ın da onlarca makalesinin yayınlandığı Volkan Gazetesi’nin başlığı üstünde: “İnsaniyete hâdim dinî siyasî yevmî gazetedir” ibaresi yazılı idi.[footnoteRef:189] Tabir-i diğerle, İttihad-ı Muhammedî Hareketi, tüzüğünde de Bediüzzaman’ın kalemiyle yazıldığı üzere; mesleği, ahlak-ı Ahmediye ile tahallûk ve sünnet-i Peygamberîyi ihyâ olan[footnoteRef:190] bir “İnsaniyet Hareketi’ydi. Ne var ki Bediüzzaman, kavramsal manada bir ‘hümanist’ değildi, hatta bir İslam hümanisti de değildi, fakat hem şahsî söz, fiil ve davranışlarında, hem de dinî söylem ve eylemlerinde, insanlık değerlerine âzâmî ölçüde riayet eden bir ‘kemalin cemali’ydi. Şahsındaki bu insanî kemalâta paralel olarak, düşünsel anlamda ise o, insaniyetli İslamiyet anlayışının -yeni keşfetmeye başladığımız bir- ideoloğuydu. İman kalesinin doğrudan yitirilme tehlikesi karşısında o bütün himmetini ‘imanın müdafaası’na hasretmişti. [189:  M. Ertuğrul Düzdağ, “Volkan” md., DİA, İstanbul, 2013, c.43, s. 123-124.]  [190:  Nursî, Divan-ı Harb-i Örfî, s.1930.] 


d. İnsaniyetiyle Kamil Dindar Nesiller Yetiştirme Projesi: Medresetü’z-Zehra
Bediüzzaman, bütüne (külliyete) talip bir idealist, o bütüne giden yola ve sebeplerine tevessülde de olabildiğine realist idi. Tasavvufta en yüksek makamdaki kul, abd-i küllî idi. İslamiyet ve insaniyet kanatlarıyla insanın hakiki ve ulvî külliyete pervaz edeceğini söylüyordu. İslamiyeti, insaniyetin ta kendisi sayıyordu ve nefislere şöyle sesleniyordu:
“Ey nefis, hayr-ı mahz olan vücudu sana giydiren Hâlık-ı Zülcelâl, insaniyet-i kübrâ olan İslâmiyeti ve imanı sana verdiğinden, daire-i mümkinat ile beraber Esmâ-i Hüsnâ ve sıfât-ı mukaddesenin dairesine şamil bir sofra-i nimet ve saadet ve lezzet sana fethetmiştir… Cismâniyetin itibarıyla küçük, zayıf, âciz, zelil, mukayyet, mahdut bir cüzsün. Onun ihsanıyla, cüz'î bir cüzden, küllî bir küll-ü nuranî hükmüne geçtin. Zira, hayatı sana vermekte, cüz'iyetten bir nevi külliyete; ve insaniyeti vermekle hakikî külliyete; ve İslâmiyeti vermekle ulvî ve nuranî bir külliyete; ve marifet ve muhabbeti vermekle muhit bir nura seni çıkarmış.”[footnoteRef:191] [191:  Nursî, Sözler / 24. Söz, s.158] 

İslamiyet ile insaniyeti, bir noktada özdeşleştirmiş ve İslamiyet, insaniyet-i kübradır demişti. Bu tanımını salt söylem halinde bırakmamış, onu ‘insanlığıyla kâmil insanlar (dindar nesiller) yetiştirme projesine dönüştürmüştü ki adı: Medresetü’z-Zehra idi. Çünkü, dinin kainata bakan gâyesi, insaniyeten kâmil insanlar yetiştirmekti. Bediüzzaman, Din anlayışında kitabullah (Kur’an), sünnetullah (Kainat), sünnet-i rasûlillah (Hadis) ve fıtratullah/vâizullah (vicdan) dörtlüsünün rehberliğini esas almıştır. Külliyetli din tarifine ve anlayışına uygun olarak dinî/kalbî ilimler (medrese), fennî/aklî bilimler (mektep) ve vicdânî irfanın (tekye[footnoteRef:192]) eğitim-öğretiminin verileceği ve insaniyeten kâmil insanlar yetiştireceğini öngördüğü bir Medresetü’z-Zehrâ Projesi de geliştirmiştir. [192:  Tekye, sonunda ubudiyetiyle ve insaniyetiyle insan-ı kâmil olunan ‘insaniyet eğitimi’ni temsil eder. Sadece tarikatler değil, İslam dairesi içerisindeki bütün manevî eğitim yollarını ve tabii ki Risale-i Nur Mesleğini ve dairesini de ihtiva eder.] 

Vicdanın ziyası dinî ilimler ve aklın nuru pozitif bilimlerin birleşmesiyle hakikatin tecelli edeceği öğretimin ve o hakikat mesleği üzere öğrencilere manevî eğitimin verileceği işbu Medresetü’z-zehrâ Projesi ile akıl-kalp-vicdan bakımından insan bütünlüğünü esas alarak, insan bütünlüğüne hitap eden dini kendi bütünlüğü içinde anlamak ve yaşamak suretiyle ‘dini bütün’ insanlar yetiştirmeyi hedeflemiştir. “Eğer (insanî bütün) cihazatını insaniyet-i kübrâ denilen İslâmiyet hesabına sarf edersen, bir "küllî" ve bir "küll" olursun.” demiştir.[footnoteRef:193] Medresetü’z-zehra projesi ile ‘insaniyet-i kübrâ mefkuresi’ne fikren ve fiilen zemin hazırlamıştır. Çünkü o, Medresetü’z-Zehra ile, İslamiyeti bütünüyle temsil edebilecek bir külliye kurmayı arzu etmiştir.[footnoteRef:194] Mâbedsiz medrese olmayacağından, onu ayrıca zikretmemiş olmalıdır. [193:  Nursî, Mesnevî-i Nuriye - Onuncu Risale, s.1355.]  [194:  Nursî, Münazarat, s.1956, 1957] 

Eski Said’in 1913’te Sultan Reşad’ın onayıyla Van’da temellerini attığı Medresetü’z-Zehra projesini, Yeni Said, Risale-i Nur Dairesi içerisinde manevî medresetüz’z-zehra’lar[footnoteRef:195] suretinde çekirdeğiyle hayata taşımaya muvaffak olmuştur. Hayattayken, Sahabe Mesleğinin bir cilvesi dediği Nur Mesleği ile yüzlerce ehl-i ilim ve hâl, ehl-i fazilet ve kemâl zatların yetişmesine muallimlik, mürebbîlik ve mürşitlik etmiştir. Bediüzzaman’ın Eski Said, Yeni Said ve Üçüncü Said dönemlerindeki hemen bütün talebelerinin, çevrelerinde kemalât ve faziletleriyle temayüz etmiş olmaları, yalnızca kaderin bir cilvesi değildir; iyi insanların bir araya getirilmesi şeklinde ‘sadece’ cebr-i lutfî bir tevafukla da izah edilemez. Gözünü kırpmadan insan öldürebilen katillerin, tahtakurularını bile öldüremez derecede insaniyetli hâle gelmelerini sağlayan o manevî ‘talebelik nisbeti’nin, şüphesiz ki bu büyük değişim-dönüşümde büyük bir payı, belki de ‘kelebek etkisi’ vardır, mayalayıcı bir rolü bulunmaktadır. [195:  Heyet, Tarihçe-i Hayat - Isparta Hayatı - s.2229; Nursî, Kastamonu Lâhikası - Mektup No: 162, 146, 128, s.1669, 1659, 1648.] 

Dinî ilimler (medrese-kalb), fennî bilimler (mektep-akıl) ve manevî irfanın (tekke-vicdan) nasıl te’lif ve mezc edilebileceğinin nümunelerini ve nüvelerini içermekte olan Kur’an tefsiri Risale-i Nur, İslamiyeti bütünüyle temsil için planladığı Medresetü’z-Zehrâ’nın programıdır.[footnoteRef:196] Tekke kısmını da genel olarak bütün tasavvufî meşreplerle beraber özellikle ve öncelikle Nur Mesleği oluşturacaktır. Dini şümûlüyle yansıtmayı hedefleyen bir ümmet ve insaniyet projesi olarak Medresetü’z-Zehra bir tecdit ekolüdür, okuludur ve ilkokuldan başlar. [196:  Nursî, Emirdağ Lâhikası (2) - Mektup No: 118, s.1891.] 


e. Asrın Hayr-ı Küllîsi: Tecdit Hareketi (İnsaniyetli İslamiyet)
“Modern dünyanın meydan okumalarına karşı, geleneksel dinî kalıp ve formlarda cevap vermenin güçlüğü ortadadır. Esasen modern hayatın şartları, inancını samimi bir şekilde yaşamak isteyen dindar insanı yeni çözümler ve yorumlar arayışına zorluyor. Bu durum kaynaklarına bağlı bir şekilde dinini yaşamak ve gelecek kuşaklara aktarmak isteyen dindarın yenilenme (teceddüd) enerjisini ve sorumlu olma bilincini de canlı tutuyor.”[footnoteRef:197] Bu bağlamda: “İslam’ın ve özelde Hz. Peygamber’in (s.a.v.) mesajının anlaşılmasında ‘insaniyet’in, kilit rolde bir kavram olduğu görülmektedir. Bu minvaldeki araştırmaların hem Hz. Peygamber’in (s.a.v.) anlaşılmasına, hem Kur’an-ı Kerim’in beyanlarının öneminin fark edilmesine hem de İslamiyet’in ne kadar insanî bir program olduğunun görülmesine büyük katkı sağlayacağı öngörülmektedir.”[footnoteRef:198] [197:  Celaleddin Çelik, “Modern Dünyada Dindarlık”, s. 15.]  [198:  Yılmaz, “Kur’an ve Hadisler Işığında İnsaniyet Mefhumu”, s.111.] 

Bediüzzaman’ın 1909’da İslamiyeti ‘insaniyet-i kübra’ olarak tanımlayarak başlattığı hareket, Muhammedî insaniyetin rol-modelliğinde zamanla dinde tecdit hareketine dönüşmüştür. Bir İslam mürşidi olarak, i’lâ-yı kelimetullahta insanî değerleri önceleyen tebliğ/irşad metodunu bir retorik olarak belirlemenin ötesinde, bizzat insaniyetli müslümanlığıyla örnek olmuştur. Böylece talebelerini ve sesinin-sözünün ulaştığı bütün müslümanları, fikren ve fiilen, İslamiyeti insaniyet boyutuyla yaşamaya inandırarak yönlendirmiş, mübelliğlere de dünyaya İslamiyeti en güzel insaniyet üzerinden temsille yayabilecekleri dersini vermiştir.
Risale-i Nur, ‘insaniyet-i kübra olan İslamiyet’e bir çağrıdır. Tarihçe-i Hayat’taki şu cümleler bu çağrının sesidir, soluğudur: “Risale-i Nur bir alemdir, ünvandır. Bu zamanda zuhur eden Kur'ânî hakikatler manzumesidir. Necip milletimizin, insaniyet-i kübrâ olan İslâmiyete sarılması, yepyeni bir ruh ve taze bir iman aşkı ve heyecanı içinde uyanmasının ifadesidir. İçinde bulunduğumuz asrın değiştirdiği hayat şartları ve yeni bir dünya nizamı ve görüşü karşısında imanın tahkim ve takviyesiyle feveran eden hamiyet-i İslâmiyenin mânâsıdır. Mütenebbih kalbleri iman ve muhabbet-i Nebevî ile coşkun ve cihan-değer şeref-i intisabıyla serefraz fedakârların yetişmesi ve bu milletin mazisine mütenasip kahramanlığı, yüksek iman ve ahlâkı izhar etmesi işaretidir.”[footnoteRef:199] [199:  Heyet, Tarihçe-i Hayat – Giriş, s.2121.] 

Peygamber Efendimiz’in (s.a.v) her asırda dini yenileyecek bir müceddid geleceğine dair ihbârı[footnoteRef:200] doğrultusunda geçmiş asırların tecdit hareketlerinin seyri nokta-i nazarından diyebiliriz ki; Bediüzzaman’ın İslamiyeti, insaniyet-ı kübrâ olarak yeniden tarifiyle ve iman/insan merkezli yeni dinî anlayış ve yorumlarıyla açtığı din yolu, hem işin kitabını hem de insanını yazdığı için, kendisinden sonra büyük bir çınar misali dal dal kollara ayrılarak hayatın hemen bütün birimlerine ve dünya ülkelerine yayıldı ve yüzlerce, binlerce akademisyenin ittifakıyla, bir nevi icmasıyla büyük bir ‘tecdit hareketi’ne dönüştü.[footnoteRef:201] Risale-i Nur’daki Kur’an hakikatlerinin kudsiyetinin manevî elektrik gibi nüfuzuyla gönülden gönüle yayılırken, hadisten çıkan tabirle, ‘asrının hayr-ı küllîsi’ hâline geldi. [200:  Ebu Davud, Melahim, 1.]  [201:  Bkz. Risale-i Nur ve Tecdid Ulusal Sempozyumu Tebliğler Kitabı (Urfa, 2013), Harran Ünv. - İlahiyat Fak. Yay., Urfa, 2014.] 

« اُطْلبُوُا (اِلْتَمِسُوا) الْخَيْرَ دَهْرَكُمْ كُلَّهُ، (اِفْعَلُوا الْخَيْرَ دَهْرَكُمْ) وَتَعَرَّضُوا لِنَفَحَاتِ رَحْمَةِ اللهِ (لِنَفَحَاتِ رَبِّكُمْ)،».
“Kendi asrınızın/devrinizin hayırlarını (‘araştırınız’[footnoteRef:202]), (‘bütün hepsini’) yapmaya tâlip olunuz (‘yaşadığınız müddetçe o hayrı külliyyen yapmaya bakın!’[footnoteRef:203]) ve Allah’ın rahmet nefhalarının (‘Rabbinizin nefhalarının’[footnoteRef:204]) yoluna çıkın, onlara karşı durun ve kendinizi onlara maruz bırakın.”[footnoteRef:205] [202:  Ebu’d-Derdâ’dan mevkuf olarak gelen hadis-i şerif bu lafızladır. Bkz. İbnü Ebî Şeybe, el-Musannaf, 7/111 (34594); Ebu Nuaym, el-Hılyetü’l-Evliyâ, 1/221 (35); es-Suyûtî, ed-Dürrü’l-Mensûr, 4/395 (Yunus 108-109’un Tefsiri).]  [203:  Enes’den rivayetle: et-Taberânî, el-Mu’cemu’l-Kebîr, 1/250 (720); et-Taberânî, ed-Duâ, s.29 (26); Abdülğaniy el-Makdisî, Nihâyetü’l-Murâd min Kelâmi Hayri’l-Ibâd, s. 16 (Hadis No: 17). Sıhhat derecesi: el-Münâvî demiştir ki: “Hadisin isnadı ve ricâli sahihtir.” (Münâvî, es-Sikât, 7/234; Heysemî, Mecmeu’z-Zevâid, 10/231 (17714). Elbânî ise, Taberânî hadisi için “Hadis, benim nazarımda hasendir.”  demiştir. Bkz. Elbânî, es-Silsiletü’s-Sahîha, 4/389, 511 (1890).]  [204:  İbnü Abdilber, et-Temhîd, 5/339; a.mlf., el-İstizkâr, 7/498; İbn-i Asâkir’den naklen bkz. İbn-i Kesîr, Tefsîru’l-Kur’âni’l-Azîm, 2/435 (Yunus, 107’nin Tefsiri).]  [205:  Ebu Hureyre’den: Beyhakî, Şuabü’l-İman, 2/43 (1123); et-Taberânî, ed-Duâ’, 1/30; İbnü Ebi’d-Dünyâ, el-Ferec ba’de’ş-Şiddet, s.28 (27); İbn-i Asâkir, Târîhu Medîneti Dımeşk, 24/123 (2885), 25/5. Enes b. Mâlik’ten: Ebu Nuaym, Hilyetü’l-Evliyâ, 3/162; el-Kuzâî, Müsnedü’ş-Şihâb, 1/407; Hakîm-i Tirmizî, Nevâdirü’l-Usûl, 2/293 (184).] 

Peygamber Efendimiz’in (s.a.v) bu bir yönüyle ihbârî müjdesi, diğer yönüyle inşâî vazife vermesi göstermektedir ki: Her asırda bir küllî hayır vardır. Her asrın tecdîd hareketi, o asrın hayr-ı küllîsidir. Geçen asrın küllî hayrı, iman hareketiydi. İman hareketinin ikinci merhalesi ise İslamî hayat dönemidir[footnoteRef:206] ki, İslamiyet, insaniyet-ı kübra olduğu için, bu asrın hayr-ı küllîsi, İnsaniyetli İslamiyet hareketidir ve olma yolunda ilerlemektedir. Dinin evrensel tarifiyle Muhammedî insaniyetin ‘üsve-i hasene’liğinde başlayan bu çekirdek insaniyetli İslamiyet hareketi, ‘iman dönemi’ni takip eden ‘hayat dönemi’nin[footnoteRef:207] de ana retoriği olmaktadır. ‘Hayat dönemi’nde İslamiyet hayata hayat olurken, bunu küresel insaniyet rüzgarlarına yelkenlerini açarak gerçekleştirmektedir. [206:  Nursî, Emirdağ Lâhikası (1) - Mektup No: 206, s.1793-1794.]  [207:  Nursî, Kastamonıu Lâhikası - Mektup No: 118, s.1641.] 

Şu da var ki: Küreselleşen dünyada din’in insaniyet-i kübra şeklindeki evrensel tarifi, ‘dinde tecdid’in kapısını aralamakta, belki de açmakta ve dinin yeniden fıkhedilmesinde küllî bir tecdidin startını vermektedir. Tecdit, çağın gerisinde kalmamak için, İslam’ı asrın idrakine söyletmektir. Müslümanların bu duruma düşmesine sebep olan ana faktörlerden birisi de çağı okuyamamaları ve çağa uygun bir din anlayışı geliştirememeleridir. İslam’ı geçmiş asırların tarifleriyle alan ve vaktin ihtiyaçlarına göre dinde (dinî anlayışta – fıkhu’d-dinde) tecdîd yapamayan müslümanların ‘çağın gerisinde kalmış sınırlı veya sorunlu din anlayışları’dır. Her asırdaki tecdit hareketi, o asrın müslümanlarının en büyük ihtiyaç duydukları sahada gerçekleşmiştir. Son bir-iki asırda dünyaya yayılan humanism/humanity ve feminism gibi insan odaklı dalgalar, müslüman coğrafyada da büyük bir ihtiyaca/boşluğa tekabül ediyordu.
Kur’an’ın ‘insanlardaki fıtratullah’ şeklinde yaptığı din tarifini Bediüzzaman, çağını okuyan ve çağları aşan bir din tarifi diyebileceğimiz şekilde ‘insaniyet-i kübra’ olarak tefsir etmiş ve dinin insanî yönleriyle yorumlanması bakımından ‘dinde fıkıh’ bağlamında tecdîd sayılabilecek fikrî bir yol açmıştır. Onun bu, asrı doğru okuyan din anlayışı, hakikat-i İslamiyeti ‘en büyük insaniyet’ (insaniyet-i kübrâ) olarak tarif etmesiyle sınırlı değildir. Bugünden geriye doğru dönüp baktığımız zaman, genel kriterler mihenginde diyebiliriz ki: İnsaniyetli İslamiyet yorumuyla Bediüzzaman, dinde fakihtir ve dinde fakih (fıkıh sahibi bir âlim) olduğuna hususiyle bu din tarifine tamamen uygun olarak kaleme almış olduğu Risale-i Nur Külliyatını ve yakın halkasında yetiştirdiği Nur Talebelerini gösterebiliriz. Risale-i Nur, baştan sona insaniyet derinlikli bir Kur’an tefsiridir, üzerinde doktora yapılası bir ‘dinî-insanî değerler hazinesi’dir.
18., 19. ve 20. asırlarda Batı’nın doğuyu veya sair dünya kıt’alarını etkisi altına aldığı konu sadece bilim-teknik değildir, ‘hümanist akımlar’dır. Çünkü Batı, Rönesansı bilim ile hümanizmi birleştirerek gerçekleştirmiştir. İslam’ın rönesansı da, insaniyetiyle bilimin birleşmesinden doğacaktır. Bediüzzaman’ın dinî ilimler ile fennî bilimleri birleştiren eğitim düşüncesinin yanısıra gönül insanı yetiştiren irfan geleneğinin de dahil olduğu medresetü’z-zehra projesi, eğer orijinaliyle eğitim kurumları halinde hayata geçirilebilirse, İslam rönesansını gerçekleştirecek ‘aydın nesiller’ yetiştirebileceği yönüne hâkim bir kanaat vardır. 

f. İnsaniyet Hareketi: İttihad-ı Muhammedî ve İttihad-ı İslam
İslâm öğretisinde bütün insanlar başlangıcı itibariyle aynı anne ve babadan meydana gelmiş kardeşler olmalarından dolayı büyük bir ailenin fertleri (Allah’ın âilesi)[footnoteRef:208] gibi, müminler de kendi aralarında bu ailenin vücud olmuş bir ferdi[footnoteRef:209] gibi değerlendirilir. Bu iki hadiste, bütün inananları bir vücud ve tüm insanları bir âile olarak tasvir edilmesi, insaniyet bilincinin kemal noktasını işaret etmektedir. Hz. Peygamber’in (s.a.v), mü’minleri, birbirini sevmede, şefkatte ve acımada bir vücudun azaları gibi birbiriyle kaynaşmış, bütünleşmiş, birlik olmuş; birbirinin acılarını hisseden uzuvlar/bireyler ve bireylerden teşekkül eden bir beden olarak tasvir etmesi, zamanda inşâî bir hedef göstermedir ki son iki asırda bu hedefin adı: İttihad-ı İslam olmuştur. [208:  İbnü Ebiddünyâ, Kazâü’l-Havâic, s.35 (24); el-Kuzâî, Müsnedü’ş-Şihâb, 2/255 (1306); Taberânî, Mekârimü’l-Ahlâk, s.249 (209); Beyhakî, Şuabü’l-İman, 6/43 (7446, 7447); İbnü Asâkir, Târîhu Medineti Dımeşk, 33/278 (3611).]  [209:  Buhârî, Edeb, 27.] 

Bediüzzaman, 1909’da meşayıh ve ulemadan bir grup arkadaşıyla İstanbul’da “İttihad-ı İslâm hakikatinde olan İttihad-ı Muhammedî” Cemiyetini[footnoteRef:210]  İslam Birliğine vesile olacağı / hizmet edeceği inancıyla açmışlardır. Cemiyetin başkanı Hz. Muhammed’dir (s.a.v) ve üyeleri bütün mü’minlerdir. Nihaî hedef ise topyekün ‘insaniyete hâdim’ olmaktır. Bu sloganla yayınladıkları Volkan Gazetesi’nde kurucu beyni olduğu İttihad-i Muhammedî’nin tüzüğünü yazmış, onu bir cemiyet olmaktan öte, bütün ümmet-i Muhammed’i kuşatan bir ümmet hareketi olarak tanımlamış[footnoteRef:211], Ayasofya camiinde açılış ve tanıtım konuşmasını da yine kendisi yapmıştır (3 Nisan 1909).[footnoteRef:212] [210:  Nursî, Divan-ı Harb-i Örfî, s.1931 (‘Sadâ-yı Hakikat’, 27 Mart 1909).]  [211:  Nursî, Divan-ı Harb-i Örfî, s.1922.]  [212:  Nursî, “Sadâ-yı Hakikat” makalesi, Volkan Gazetesi, 27 Mart 1909; Nursî, Divan-ı Harb-i Örfî, s.1931.] 

Bediüzzaman’ın İttihad-ı İslam ideali, Avrupa’ya, ABD’ye veya bir başka kıt’aya düşmanlık üzerine konuşlanmamıştır, bunu açıkça ilan eder, gayr-i Müslimlerin bundan korkmamaları gerektiğini söyler: “Bu ittihadın meşrebi muhabbettir. Husumeti ise, cehalet ve zaruret ve nifakadır. Gayr-ı müslimler emin olsunlar ki, bu ittihadımız, bu üç sıfata hücumdur. Gayr-ı müslime karşı hareketimiz iknâdır. Zira onları medenî biliriz. Ve İslâmiyeti mahbup ve ulvî göstermektir. Zira onları munsif zannediyoruz.”[footnoteRef:213] [213:  Nursî, Divan-ı Harb-i Örfî, s.1931 (‘Sadâ-yı Hakikat’, 27 Mart 1909).] 

1911’de verdiği Hutbe-i Şâmiye’de, hem bütün dinî cemaatleri ve cemiyetleri maksatta ittihad etmeye[footnoteRef:214], hem de bütün müslüman milletleri yarım asır içinde Cemahir-i Müttefika-i Amerika (ABD) gibi bir birliğe geçmeye çağırır ve der ki: “Ben kusurlu fehmimle şu zamanda, heyet-i içtimaiye-i İslâmiyeyi, çok çark ve dolapları bulunan bir fabrika suretinde tasavvur ediyorum. O fabrikanın bir çarkı geri kalsa, yahut bir arkadaşı olan başka bir çarka tecavüz etse, makinenin mihanikiyeti bozulur. Onun için, ittihad-ı İslâmın tam zamanı gelmeye başlıyor. Birbirinizin şahsî kusurlarına bakmamak gerektir.”[footnoteRef:215] [214:  Nursî, Hutbe-i Şâmiye, s.1977.]  [215:  Nursî, Hutbe-i Şâmiye, s.1970.] 

İslam Birliğini tesis için, sevmenin-sevilmenin sebeplerinin başında gelen iman başta, İslamiyet ve insaniyet gibi nuranî, kuvvetli zincirlerin müslümanlar arasında tam tesis edilmiş olması lazımdır. İslamiyet ile insaniyetin birlikteliğiyle ancak İslam Birliği gerçekleşebilecektir.[footnoteRef:216] [216:  Nursî, Hutbe-i Şâmiye, s.1969.] 

Yine 1911’de yazdığı Münazarat’ta S. Nursî, müslümanların birlik olmaları gerektiğini vurgularken, en sonunda dinin tarifini de yapar ki, böyle ‘mükemmelliğin güzelliği’, ‘mutluluğun ışığı’, ‘duyguların yüceliği’ ve ‘vicdanın selameti’ olan bir dinin müntesiplerinin birlik olmaları gerektiğini söyler.[footnoteRef:217] İslam Birliği’ne giden yolda, ehl-i dalaletin, ehl-i sünnet ve’l-cemaatle bütünleşmesi aşamasında, insaniyet kavramının temel taşlarından birisi olan ‘insaf hissi’nin de büyük bir yardımı olacağını ifade eder.[footnoteRef:218] [217:  Nursî, Münazarât, s. 1941.]  [218:  Said Nursî, Münazarat (Eski Said Dönemi Eserleri), Yeni Asya Neşriyatı, İstanbul, 2017, s. 216.] 

1913’te Van’da temelini attığı Medresetü’z-Zehra Üniversitesi ile gerçekleştirmek istediği maksatlardan ilk beş taneden birincisi: İttihad-ı İslam istikametinde ümmet içindeki “ehl-i medrese, ehl-i mektep, ehl-i tekke’nin musâlâhaları (barışmaları)dır; tâ, temâyül ve tebâdül-ü efkâriyle lâakal maksatta ittihad eylesinler.” demiştir.[footnoteRef:219] [219:  Nursî, Münazarat, s.1956.] 

1928-29’da yazdığı Uhuvvet (Kardeşlik) Risalesi’nde, mü’minlerin iman kardeşliğini sosyal hayatta tesis için Uhuvvet Risalesi’ni yazmıştır ve orda kardeşliği bozan nifak, şikak, kin ve düşmanlıklara yol açan tarafgirlik, inat ve hasedin, altı açıdan çirkinliğini ortaya koyarken, bu açılardan bir tanesi sadedinde; Mü’minlerin biribirine olan düşmanlık ve kinin “insaniyet-i kübra olan İslamiyetçe” ne kadar kötü olduğunu ‘adalet-i mahza’ya ters düşmesi üzerinden izah etmiştir.[footnoteRef:220] [220:  Nursî, Mektubât / 22. Mektup, s.470.] 

[bookmark: _Hlk77395886]1950’lere gelindiğinde ise “Resul-i Ekrem aleyhissalâtü vesselâm Efendimiz’in nuranî meşrebini ve Sahabe-i Kirâmın âlî seciyesini beyan eden” Kur’an tefsiri Risale-i Nur’un, ehl-i mekteple ehl-i medreseyi ve ehl-i tekkeyi tevhid ve te’lif ettiği gibi, İttihad-ı İslâmı meydana getirmek için çalışan ehl-i İslâm’ın da yegâne çaresi olduğu, Nur Talebeleri tarafından vurgulanmıştır.[footnoteRef:221] [221:  Heyet, Tarihçe-i Hayat / Isparta Hayatı, s.2229.] 

Son olarak: Modernizasyon ve küreselleşmenin, geleneksel toplumların din üzerinden sağladıkları sembolik bütünlüğü için tehlikeli olduğu ileri sürülen görüşlerden birisidir[footnoteRef:222] ki, bu bağlamda muhtemel İslam Birliği için de tehdit olduğu öngörülebilir. [222:  Peter L. Berger, Modernleşme ve Bilinç, Çev. Cevdet Cerid, 2. baskı, Pınar Yay., 2000, ss. 175-177.] 


g. İnsaniyet-i Kübrâ ve Dünya Barışı
Bütün semâvî dinler –ki aslında hepsi tek bir ed-Din’dir ve nezd-i ilahîdeki adı İslam’dır- ve İslam’ın, silm kökünden manası itibariyle de gönderiliş gayesi savaş değil, barıştır, insanlık barışını temin etmektir. Dünya barışı için ise insan sevgisinin kalplerde yer etmiş olması işin başıdır. Bediüzzaman’a göre sevginin sebeplerinden birisi din ise, diğeri ‘insaniyet’tir ve insaniyet, insanlar arasında nuranî ve kuvvetli bir zincirdir.[footnoteRef:223] İnsan sevgisi, dünya barışının ve birlikte yaşama kültürünün de esasıdır. İnsaniyet, yekdiğerini düşünmeyi gerektirir. Sırf kendi nefsini düşünmek bencilliktir ve insanlıkla bağdaşmaz. Bediüzzaman, çok net bir dille: “Kimin himmeti yalnız nefsi ise, o insan değil. Çünkü insanın fıtratı medenîdir. Ebnâ-yı cinsini (diğer insanları düşünmeye) mülâhazaya mecburdur… Menfaat-i şahsiyesine hasr-ı nazar eden, insanlıktan çıkar, mâsum olmayan câni bir hayvan olur.” der.[footnoteRef:224] [223:  Nursî, Hutbe-i Şâmiye, s.1969.]  [224:  Nursî, Hutbe-i Şâmiye, s.1970.] 

İslam, geniş anlamda “teslimiyet, kurtuluş” gibi mânaları yanında müsâleme (karşılıklı güven ve barış) anlamını da ihtiva eder. Din, insanlar arasında ihtilâf ve çekişmeleri önleyerek müsâlemeyi temin eden bir kanunlar mecmuasıdır. Dinde yalnız insanlar arasında değil, insanlarla Allah arasında da bir ahid ve barışıklık (selem) vardır. Bu sayede Hâlık’ın iradesiyle mahlûkun iradesi arasında uygunluk sağlanmış olur.[footnoteRef:225] [225:  Elmalılı M. Hamdi Yazır, Hak Dini Kur’an Dili, Eser Neşriyat, İstanbul, Tsz., II, 61-64.] 

İslamiyetin ve dolayısıyla insaniyetin başı, selamettir, emniyettir, yani başkalarının selamette olmasıdır, kişinin elinden veya dilinden gelebilecek olan zararlardan.[footnoteRef:226] Çünkü herşeyden önce “def-i mefâsid, celb-i menâfi’den evlâdır.” İnsanlık, zarar vermemekle başlar, yarar vermekle kemale erer. İman, kendi için istediği güzel şeyi, diğer insan kardeşleri için de istemektir[footnoteRef:227] ki bu aynı zamanda insaniyetin ta kendisidir. İman, insaniyetle bilinir. Dünya barışını sağlayacak olan da bu insaniyetli inanç ve güzel ahlaktır. Eğer bir inanç, bir din, insanın insanlığını güzelleştiriyorsa, o insanda işe yarıyor demektir. Din, bir insanın gayr-i insanîliklerinin kamuflesi, mazereti ve hatta gerekçesi oluyorsa, o kişide din, kötülüğün/şeytanın emrindedir. [226:  Ahmed b. Hanbel, II, 224; Heysemî, Mecmaü’z-zevâid, III, 268; Buhârî, Îman 3, 4, 5, Rikak 26; Müslim, Îman 64-65.]  [227:  Buhârî, İman, 7; Müslim, İman, 71-72.] 

İnsaniyet kavramının temel taşı olan ‘şefkat’ ile cihazlanmış şehamet-i imaniye ve izzet-i İslâmiye’yi mesned yaparak Bediüzzaman, “İnşaallah, istikbaldeki İslâmiyetin kuvvetiyle medeniyetin mehasini galebe edecek, zemin yüzünü pisliklerden temizleyecek, sulh-u umumîyi de temin edecek… Hakikat-i İslâmiyenin güneşiyle, sulh-u umumî dairesinde hakikî medeniyeti görmeyi rahmet-i İlâhiyeden bekleyebilirsiniz.” demektedir.[footnoteRef:228] [228:  Nursî, Hutbe-i Şâmiye, s.1965.] 

Demek ki istikbalin en büyük insanlık medeniyeti, dünya barışı sağlandıktan sonra inşa edilebilecek veya inşa edilmiş olacak. Risale-i Nur’da dünya barışını ‘sulh-u umumî’ tabiriyle karşılayan Bediüzzaman, yeryüzünde sulh ve selameti İslamiyetin sağlayacağını düşünmektedir. “Her halde çabuk başında bir kıyamet kopmazsa”, İslâmî hakikatlerin, beşeri esfel-i sâfilîn derekesine düşmekten kurtarmaya, yeryüzünü temizlemeye ve umumî sulhu temin etmeye vesile olacağını söylemektedir, şartlı bir intizarını dile getirmektedir.[footnoteRef:229] [229:  Nursî, Hutbe-i Şâmiye, s.1966.] 

Kendisi de hayatı boyunca, İslamiyet ve insaniyet şuuruyla, küresel dünya barışına önce Osmanlı, sonra Türkiye ölçeğinde çok ciddi katkılar sunmuştur. İnsaniyet ve İslamiyetle yoğurduğu Risale-i Nur’la, her biri insanlığıyla göz dolduran birer meleğ-i insanî gibi yetiştirdiği Nur Talebeleriyle, ülkede sulh, salah ve emniyetin tesisine yardımcı olmuştur, hiçbir kriminal vak’aya sebep olmamıştır. O, toplumdaki siyasal veya sosyal anarşînin kalkması için beş esası zarurî görür ki bunların üçü ‘insaniyet’ kavramınının içerdiği temel erdemlerdendir: “Hürmet, merhamet, emniyet, haramdan çekinmek ve serseriliği bırakıp itaat etmektir.” Risale-i Nur, ictimaî hayata bakan yönüyle, bu beş esası kuvvetli ve kudsî bir surette tesbit ve tahkim etmiştir, âsâyişin temel taşını muhafaza ettiğine delil ise, yirmi sene zarfında, yüz bin adamı vatan ve millete zararsız birer uzv-u nâfi (faydalı uzuv) haline getirmesidir.[footnoteRef:230] [230:  Nursî, Şualar / 14. Şua - s.1023-1024] 

Toplumun din ve siyaset üzerinden kutuplaştırılmasına ve ötekileştirilmesine karşın o, kendisine 35 sene sürgün, tecrid ve hapis hayatını reva gören birincil sorumlu şahıs’lara da kişisel hakkını helal etmek[footnoteRef:231] suretiyle kendisinden sonra alıncak bir intikam bırakmamış ve toplumsal huzurun muhafazayı tercih etmiştir. İslamiyet en büyük insaniyet olduğu için, siyaset hesabına insanları tehlikeye atmak, insaniyetle de İslamiyetle de bağdaşmayacağı için, siyasete girmemiştir ve: "Risale-i Nur'daki şefkat, hakikat, hak (ve vicdan[footnoteRef:232]), bizi siyasetten (ve idareye ilişmekten[footnoteRef:233]) men etmiş. Çünkü mâsumlar belâya düşerler; onlara zulmetmiş oluruz."[footnoteRef:234] demiştir. [231:  Nursî, Emirdağ Lâhikası (2) - Mektup No: 141, 69, 79, 149, 150, 1907, 1841-1843, 1854, 1911; Nursî, Şuâlar, s. 1034, 1044, 1058; Nursî, Mektubat, s.376; Nursî, Emirdağ Lâhikası (1) - Mektup No: 13, s.1687; Heyet, Tarihçe-i Hayat, s.2185.]  [232:  Bediüzzaman, aynı cümleyi ilk kurduğu yerde ‘vicdan’ı da zikretmiştir. Bkz. Nursî, Şualar / 14. Şua - s.1023.]  [233:  Nursî, Şualar / 14. Şua - s.1023]  [234:  Nursî, Şualar / 12. Şua - s.997.] 

Bediüzzaman’a ve Nur Talebelerine göre, Risale-i Nur, insanları diyanet ve insaniyet bağlarıyla birbirlerine birleştirme (tevhid) projesinin rehber kitabıdır. Doğu-Batı sentezini düşündürür şekilde, Tarihçe-i Hayat’ında şöyle denilmiştir: “Risale-i Nur, (zihnî planda) muaraza halinde olan şarkla garbı barıştırıyor… Hem, bugünkü dünyadaki ihtilâfları halledecek olan, aklen, fikren terakki etmiş yirminci asır insanlarına hak ve hakikati anlatabilecek yepyeni bir ilmî keşfiyatı ve bir teceddüdü Amerika'da, Avrupa'da, hususan Almanya'da taharrî eden cereyanlar meydana gelmiş; eğer idrak edebilirler ve görebilirlerse, işte Risale-i Nur Külliyatı...”[footnoteRef:235] Risale-i Nur’un, temsil ettiği nuranî meşrep ve âlî seciye itibariyle, dünyaya taptaze, nuranî bir hayat ve yepyeni bir veçhe verebilecek donanımı hâiz olduğu belirtilmiştir.[footnoteRef:236] [235:  Heyet, Tarihçe-i Hayat / Isparta Hayatı, s.2229.]  [236:  Nursî, Emirdağ Lâhikası (1) - Mektup No: 37, s.1704.] 

Bediüzzaman, Kur’an hakikatlerinin ve nâşirlerinin, insaniyetin sosyal hayatının, özellikle de İslamiyet milletinin üssü’l-esası olduğunu ve akrabalar içinde samimâne muhabbet, kabile ve taifeler içinde alâkadarâne irtibat, İslâmiyet milliyetiyle mü'min kardeşlerine karşı mânevî muavenetkârâne (yardımlaşan) bir uhuvvet ve kendi cinsi ve milletine karşı fedakârâne bir alâka tesis ettiğini söylemiştir.[footnoteRef:237] [237:  Nursî, Şualar / 14. Şua, s.1099.] 

Yine ehl-i kitabın kelime-i tevhid üzerinde ittifak etmeleri için Kur’an’ın yaptığı çağrı[footnoteRef:238] doğrultusunda Bediüzzaman, dünyayı kasıp kavuran kızıl tehlikeye[footnoteRef:239], dinsiz komünizm kasırgasına ve küfür cereyanlarına karşı semavî din mensuplarının ittifak etmeleri gerektiğini ısrarla savunmuş[footnoteRef:240] ve 1953’te İstanbul Fener Rum Patriği Athenogoros ile görüşmüştür.[footnoteRef:241] Hristiyanlar ile Müslümanların birlikteliği ve barışı istikametinde çok basiretli bir adım atmıştır. [238:  Âl-i İmrân, 3/64; Mumtehine, 60/8.]  [239:  Nursî, Şualar / 14. Şua, s.1099.]  [240:  Nursî, Emirdağ Lâhikası (1) - Mektup No: 151, s.1766.]  [241:  Abdülkadir Badıllı, Mufassal Tarihçe-i Hayat (3 cilt), Timaş Yayınları, İst., 1990, c.3, s.1479; Necmettin Şahiner, Son Şahitler, Yeni Asya Neşriyat, İstanbul, 1988, c. 4, s. 312, 344. ] 

Bediüzzaman’ın dini, insaniyet üzerinden tarif etmesi gibi, genel manada Din(ler), insan ve insanî değerler üzerinden tarif edilirse veya insaniyet yönleri ön plana çıkarılırsa, yeryüzünde bütün insanların birlikte yaşama kültürünü ‘inandırarak benimseten’ bir altyapı vazifesi görecektir. Sıcak savaşların olmadığı bir dünya barışının (sulh-u umumî’nin) ötesinde topyekün insanlık olarak beraber insanca yaşamayı başarabilecektir. Müslümanlar açısından: Dini insanca yaşamak, İslamca yaşamaktır. İslam, insanca yaşamayı öğretmek için gelmiştir.

ğ. İnsaniyet-i Kübrâ: Mülkiyet, Serbestiyet ve İnsaniyet Devri
Yeryüzünde insanlık tarihi farklı açılardan değişik dönemlere ayrılmıştır. Örneğin: Yeryüzünde insanlığın yaşam devirleri, August Comte’e göre; Teolojik Dönem, Metafizik Dönem ve Olgusal (Pozitif) Dönem olarak üçe ayrılır. İnsanlığın sınıf çatışmalarıyla ilerlediğini ileri süren Karlk Marx’a göre;[footnoteRef:242] İlkel komünal toplum, Köleci toplum, Feodal toplum, Kapitalizm ve Komünizm’dir. Beşerî yaşam devirleri ise: 1. Kölelik öncesi dönem (ilkel komünal toplum). 2. Kölelik ve Sömürü Dönemi (İptidâî Kölelik Devri, Esirlik Devri, Ücretlilik Devri.). 3. Kölelik Sonrası Dönem (Mâlikiyet ve Serbestiyet Devri).[footnoteRef:243]  [242:  Ayferi Göze, Siyasal Düşünceler ve Yönetimler, İstanbul, Beta Basım Yayım, 1986, s. 262.]  [243:  Vehbi Kara, Bediüzzaman Said Nursi’ye Göre Beşeri Yaşam Devirleri ve Malikiyet ve Serbestiyet Devri, Katre Dergisi (İktisat Sayısı), Sayı:3, İstanbul, Yıl:2017, s. 46.] 

[bookmark: _Hlk77470451]Bediüzzaman da üç risalesinde insanlığın yeryüzünde geçirdiği devirlere değinir: Sünûhat, Lemeât ve Altıncı Risale’de. Krolonojik olarak paylaşacak olursak:
I. Dünya Savaşı’nı kaybetmiş olmanın verdiği ümitsizlikle şiddetli muzdarip olarak yoğun karanlıklar içinde bir ışık ararken, R.1335/1919 Eylül ayında bir Cuma gecesi[footnoteRef:244], 41 yaşında gördüğü bir rüya-yı sadıka, "mukadderât-ı İslâm için teşekkül eden bir meclis-i muhteşem”de kendisine yöneltilen: “Bu mağlûbiyetin neticesi ne olacak; galibiyette ne olurdu?” sorusuna verdiği cevapta, ilk defa insanlık devirlerinden söz açarOsmanlı Devleti’nin bu felaketini, İslam âleminin istikbalde yaşayacağı saadetin telafi edeceğini, çünkü bu musibetin, İslam kardeşliğini inkişaf ettirip hızlandırdığını söyler: "Devletler, milletler muharebesi, tabakat-ı beşer muharebesine terk-i mevki ediyor. Zira beşer esir olmak istemediği gibi, ecîr olmak da istemez…"[footnoteRef:245] diye izahlarının sonunda o selef-i salihîn ve müceddidler meclisi, "Ümitvar olunuz. Şu istikbal inkılâbı içinde, en yüksek gür sada İslâmın sadası olacaktır!" diyerek onu tasdik ve istihsan eder.[footnoteRef:246] [244:  Nursî, Mektubat / 22. Mektup - s.475; Nursî, Sünuhat - s.2048-2052; Nursî, Sözler / Lemeât, s.326; Heyet, Tarihçe-i Hayat - İlk Hayatı, s.2136.]  [245:  Nursî, Sünuhat, s.2048-2049.]  [246:  Heyet, Tarihçe-i Hayat - İlk Hayatı, s.2136; Nursî, Sözler / Lemeât, s.326-328.] 

Bediüzzaman, bu rüyayı 1920’de neşrettiği Sünûhat Risalesi’nde[footnoteRef:247] kaydediyor. Sonra ‘esirlik ve ecirlik devri’ kısmını beş devir halinde 1921’de te’lif ettiği Lemeat Risalesinde şiirimsi bir dille yeniden yazıyor. Yıllar sonra da 29. Mektup’un 6. Risalesi’de, hiç ‘rüya’ demeksizin, sözkonusu beş insanlık devrini daha geniş olarak izah ediyor.[footnoteRef:248] [247:  Nursî, Sünuhat, s.2048-2049.]  [248:  Nursî, Mektubat / 29. Mektup / Altıncı Risâle, s.2313.] 

1921’de kaleme aldığı Lemeat’ta şöyle geçer: “Bir rüyada demiştim: “Devletler, milletlerin hafif muharebesi, tabakat-ı beşerin şedid olan harbine terk-i mevki ediyor.” Zira beşer, edvârda esirlik (kölelik, ücretsiz mahkum işçilik) istemedi, kanıyla parçaladı. Şimdi ecîr (ücretli özgür işçi) olmuştur; onun yükünü çeker, onu da parçalıyor. Beşerin başı ihtiyar; edvâr-ı hamsesi var. Vahşet ve bedeviyet, memlûkiyet, esaret, şimdi dahi ecîrdir, başlamıştır, geçiyor. Beşer esirliği parçaladığı gibi ecirliği de parçalayacaktır.”[footnoteRef:249] [249:  Nursî, Sözler / Lemeât, s.325.] 

[bookmark: _Hlk77470989]Bediüzzaman 29. Mektub’un Altıncı Risales’de ise, sözkonusu tasnifi, maddî tarih yazarlarına izafe eder ve kendisi izahını yapar:
“Ehl-i dünyanın ve maddî tarihin nazarıyla, nev-i beşerin hayat-ı içtimâiyesi noktasında bakılsa, görülüyor ki hayat-ı içtimâiye-i siyâsiye itibariyle beşer birkaç devri geçirmiş. 
Birinci devri; vahşet ve bedevîlik devri, 
ikinci devri; memlûkiyet devri, 
üçüncü devri; esir devri, 
dördüncüsü; ecir devri, 
beşincisi; mâlikiyet ve serbestiyet devridir.”[footnoteRef:250] [250:  Bediüzzaman, bu beş devri özetle anlatmıştır. Bkz. Nursî, Mektubat, 29. Mektup / Altıncı Risâle, s.2313] 

Bu beşli devrin, konumuzla özlü ilişkisi şudur:
İsminden de anlaşılacağı üzere, istikbaldeki mâlikiyet ve serbestiyet (özel mülkiyet ve hürriyet) devri, insanların insaniyetinin en mükemmel seviyede, genişlikte, derinlikte ve enginlikte inkişaf edeceği bir ‘insanlık devri’ demektir. İnsanların yaşamak için bir patronun ‘özgür ama mecbur işçisi’ (ücretli yarı kölesi) bile olmadıkları, herkesin mesleğini/işini kendince yapabildiği, kimseye bağlı/bağımlı kalmadığı, bireyselliğin ve özgünlüğün en kâmil manada yaşanacağı, özgürlüklerin bütün alanlarda sonuna kadar kullanılacağı, tek kelimeyle tam bir ‘insaniyet çağları’, belki de küresel anlamda ‘insanlığın altın devri’ olacaktır. Bu sebeple, Bediüzzaman’ın İslamiyeti, insaniyet-i kübrâ olarak tarif etmesi, bütün insanî faziletleri ve değerleri, hakâık-i İslamiye addetmesi ve istikbalde insanlık değerleri üzerine ‘en büyük insanlık medeniyeti’ inşa etmeyi müslümanların önüne hedef olarak koyması, içinde bulunduğumuz ‘ecirlik (yarı kölelik) devri’nden, bir sonraki ‘mâlikiyet ve serbestiyet devri’ne geçişin önünü müslümanlar eliyle biraz daha açacak ve süreci hızlandıracak bir din anlayışıdır. İnsanlık tarihinde gelmiş-gelecek ‘en büyük insanlık medeniyeti’ de, istikbaldeki dünya barışının sağlandığı ‘insanlık çağı’nda insaniyetiyle kâmil nesillerden oluşan ehl-i İslam’ın eliyle kurulacaktır.


h. En Büyük İnsanlık Medeniyeti: İslâmiyet
Bediüzzaman’a göre medeniyet açısından, İslamiyet, (insanlık tarihindeki) en büyük medeniyettir, ‘insaniyet-i kübrâ’dır.[footnoteRef:251] O, muasır Batı medeniyetinin güzelliklerini ‘insaniyet-i suğrâ’ (en küçük insanlık) olarak, İslâmiyeti ise insaniyet-i kübrâ (en büyük insanlık) olarak tavsif eder. İnsaniyet-i suğra olan Batı medeniyetinin güzelliklerinin, istikbalde gerçekleşecek olan İslamiyetin en büyük insaniyet medeniyetinin bir mukaddimesi, bir öncülü ve zemin hazırlayıcısı olduğunu söyler.[footnoteRef:252] [251:  Nursî, Divan-ı Harb-i Örfî, s.1926; Nursî, Muhakemat - s.1994-1995; Nursî, Mesnevî-i Nuriye /10. Risale, s.1355; Nursî, Sözler / 24-25. Söz, s.158, 161; Nursî, Mektubât / 22. Mektup, s. 470; Heyet, Tarihçe-i Hayat – Giriş, s.2121.]  [252:  Nursî, Muhakemat, s.1994-1995.] 

İlk defa Eski Said döneminde 1909’da idamla yargılandığı Divan-i Harbi Örfî’de İslam’ın -bizce- evrensel tanımını yapmıştır: “İslamiyet en büyük insaniyet, İslam şeriati de en faziletli medeniyet olduğundan, İslam âlemi, (gelecekte) Eflatun’un ‘Faziletli Medine’si (Ülkesi)[footnoteRef:253] olmaya layıktır.”[footnoteRef:254] İnsan, fıtraten medenîdir.[footnoteRef:255] “Hakikî medeniyet, nev-i insanın terakki ve tekemmülüne ve mahiyet-i nev'iyesinin kuvveden fiile çıkmasına hizmet ettiğinden, bu nokta-i nazardan medeniyeti istemek, insaniyeti istemektir.”[footnoteRef:256]  [253:  Bu ifadeyle Eflatun’un Devlet ve Kanunlar’da tasvir ettiği ‘en faziletli ülke’ ütopyasına –ki ondan ilham alan Fârâbî (ö. 339/950) de el-Medînetü’l-Fâdıla’sını yazmıştır- telmihte bulunanan Bediüzzman’la aynı dönemde yaşayan ve medeniyetin gelişim seyrinde dinin olmazsa olmaz gerekliliğine inanması bakımından aynı fikri paylaşan Halim Sabit Şibay (1883-1946) da şöyle demektedir: “Evet, ilerde bir gün gelecek ki işte şimdi bizim derece-i kusvâsına vâsıl oldu zannettiğimiz medeniyet, adeta vahşet olup kalacaktır. Ahlâf (gelecek kuşaklar) bize de vahşi nazarıyla bakacaktır.” Bkz. Halim Sabit, “İnsaniyet, Fikr-i Dinî, Medeniyet”, Sırat-ı Müstakîm, c. 1, Aded: 2, 1324, s. 27-30. Yayına haz. Dr. Adem Efe, SDÜ İlahiyat Fakültesi. Bkz. Marife Dergisi, yıl. 7, sayı. 1, bahar 2007, s. 293-299.]  [254:  Nursî, Divan-ı Harb-i Örfî, s.1926.]  [255:  Nursî, Hutbe-i Şâmiye, s.1970.]  [256:  Nursî, Divan-ı Harb-i Örfî, s.1928.] 

1911’de yazdığı Muhakemât’ın Sekizinci Mukaddeme’sinde ise; İslam milletinin Hicrî ilk üç asra kadar mümtaz ve serfiraz, beşyüz seneye kadar ise genel manada kemale mazhar olduklarını söyler. Bu tarihten Hicrî 1300’lere (1882’lere) kadar gayr-i müslimlerin hâkim olduklarını, fakat 1300 (1882) ve sonrasında ise ehl-i İslam’ın hâkim olacağını söyler. Sebebi de, geçmişte insanları yönlendiren unsunların, İslamiyet hakikatleri lehine yer değiştirmiş olmasıdır. Geçmişte (Hicrî 14. asır öncesinde) daha ziyade kuvvet, hükumet, basar (göz), hissiyat, tabiat, safsata, taassub, garaz, kalbî ve nefsanî meyiller ve hevâ insanlara hâkimdi. Fakat gelinen nokta göstermektedir ki: İstikbalde akıl, bürhan, fikir, hak, hakikat, adalet, hikmet, metanet, hamiyet, aklî temayüller ve hüdâ hakim olacaktır ki bunlar, İslamiyetin hakikatleridir. Ve şimdinin sahrasından geleceğin dağlarına yağmur veren hikmet ve hakikatin buhar madeni, akıl, fikir, hak ve hikmettir. Yine artık insanlarda hakikati araştırma isteği, hak aşkı, umumun menfaatlerini şahsî menfaatlere tercih etme ve insaniyetkârlık meyli doğmaya başlamıştır. Ayrıca insaniyet bir derece tecellî etmiştir ki, bu durum, asıl ‘en büyük insaniyet’ olan İslamiyetin gelecekte güneş gibi doğacağını müjde vermektedir. Sade bir dille şöyle demektedir:
“Ey Müslüman kardeşler! Hal (şimdiki zaman), lisan-ı hâlle bize müjde veriyor ki: [footnoteRef:257] وَقُلْ جَٓاءَ الْحَقُّ وَزَهَقَ الْبَاطِلُۜ sırrı, başını kaldırmış, elle istikbale işaret edip, yüksek sesle ilân ediyor ki: Zamana ve beşer tabiatına kıyametin eteğine kadar hâkim olacak, yalnız, âlem-i kevnde (kâinatta) ezelî adaletin tecellî ve timsali olan hakikat-i İslâmiyettir ki, asıl insaniyet-i kübrâ denilen şey odur. İnsaniyet-i suğrâ denilen mehâsin-i medeniyet, onun mukaddemesidir.”[footnoteRef:258] [257:  "De ki: Hak geldi, bâtıl yok oldu." İsrâ Sûresi, 17:81.]  [258:  Nursî, Muhakemat, s.1994-1995.] 

Bediüzzaman, insanın nefsânî ve kötü taraflarını sembolize eden ‘beşeriyet’in değil, manevî ve iyi taraflarının ünvanı olan ‘insaniyet’in inkişaf etmiş olmasını, insanın en güzel yönü olan ‘insanî değerler’in revaç bulması olarak görmektedir. İslamiyet, bütün insanî değerlerin hepsini hem nicelik hem de nitelik olarak içerdiği için, onun dilinde, ‘en büyük insaniyet’ olmaktadır. Bu ise, aynı zamanda onun evrensel -veya evrensele açık- din tanımıdır diyebiliriz. İşte bu tanım, müstakbel medeniyet ümrânının üzerine bina edileceği din anlayışının temeli mesabesindedir.
Müslümanlara düşen, sözkonusu insaniyet değerlerini, İslamiyet hakikatleri olarak benimseyip insanlıklarıyla arz-ı dîdâr etmeleridir. Çünkü İslamiyet hakikatine göre hareket ettikleri derecede ehl-i İslam’ın medenileşerek terakki etmiş olduğunu tarih göstermektedir. İslamiyet hakikatinden zaafiyetleri derecesinde vahşîleştiklerini, aşağılara düştüklerini, karışıklıklar içinde belalara, yenilgilere maruz kaldıklarını da yine tarih göstermektedir. Diğer dinlerin durumu ise, bunun tam tersidir.[footnoteRef:259] Yani onların dinleri hak olmayıp bâtıl olduğundan, onlar dinlerinden uzaklaştıkları ölçüde medenîleşip yükselmişlerdir. Bir görüşe göre: Din ile medine, medenî, medeniyet ve temeddün (şehirleşme, medenîleşme) kelimeleri aynı kökten türemiştir.[footnoteRef:260] Bu ise medeniyetlerin dinsiz olamayacağı, en mükemmel medeniyetin ise ancak en hakikatli dinin katkılarıyla kemale erişebileceği fikrini beslemektedir. [259:  Nursî, Hutbe-i Şâmiye, s.1962.]  [260:  İlhan Kutluer, “Medeniyet” md., DİA, Ankara, 2003, c. 28, s. 296-297.] 

Din ‘en büyük insanlık’ olunca, dindarlık da ‘insanlığı büyük olmak’ anlamına gelecektir. Bediüzzaman’a göre gerçek medeniyet, insan türünün yükselmesi ve gelişimi ve türün mahiyetindeki potansiyel kabiliyetlerin aktive edilip eyleme/aksiyona geçmesine hizmet ettiği için, medeniyeti istemek, insaniyeti istemektir.[footnoteRef:261] İnsaniyeti istemek, hakikat-i İslamiyeti istemektir. [261:  Nursî, Divan-ı Harb-i Örfî, s.1928.] 

[bookmark: _Hlk77555788]Batı’nın 19., 20. ve 21. yüzyıldaki ulaştığı medeniyet karşısında, çoğunluğu üçüncü dünya ülkeleri olan İslam âleminde yaşanmakta olan kültürel anlamdaki mefkûre krizine, Bediüzzaman’ın İslamiyete mebnî bu ‘en büyük insaniyet medeniyeti söylemi’, hem aklen realist bir çözüm önerisi, hem de kalben heyecanlandıran bir cihan idealidir. Batı medeniyeti karşısında çoğunluk ezik müslümanların ufkunu açacak niteliği haizdir ki, önlerine istikbal yamaçlarında inançla, ilimle ve insanlıklarıyla ulaşabilecekleri âlem-şümul büyük bir mefkûre koymakta ve onları bireysel ve topluca yüce bir dava ile mayalamakta; bilinçaltına çaldığı bu maya ile akıllara, kalplere ve iradelere inşâî bir anlam ve misyon/görev yüklemiş olmaktadır. Madem ki, Batı medeniyetinin güzellikleri, aslında İslamiyetin hakikatleridir, müstakbel İslam medeniyetinin önsözüdür. O halde ehl-i İslam, o hakikatlerin İslamiyetteki ana kaynaklarına dalarak ve o büyük hazineyi çok daha iyi değerlendirmek suretiyle bu işin kitabını yazmalıdır, lafla değil, fiilen tamamlamalıdırlar. Küresel kültürün korkulan yönlerinden olan ‘medeniyetlerin zenginliklerini homojenleştirip bayağı hale getirmesi’[footnoteRef:262] tehlikesine karşı da, Muhammedî İnsaniyeti ve Medine Medeniyeti’ni prototip almalıdırlar. [262:  Peter L. Berger, “Küresel Kültürün Dört Yüzü”, Laik Ama Kutsal, Haz.: Ali Köse, Etkileşim Yay., İstanbul, 2006, ss. 72-73.] 

[bookmark: _Hlk77519011]


Sonuç

Bediüzzaman Said Nursî, sünnetullahın kainat hadiselerindeki sosyal gelişmelerle ifadesini bulan diline dikkat kesilerek çağını doğru okumayı bilmiş bir ibnü’l-vakt İslam mütefekkiridir. Hicrî 13. asrın sonunda gelmiş, mazi kıtalarında insanlığın ve özellikle İslam âleminin geçirdiği dinî ve ictimaî dalgalanmaları gözden geçirmiş, 14. asrın minaresinin başında durmuş, cihan tarihindeki en büyük savaş sayılan I. Dünya Savaşınının içinden geçmiş, Mutlakiyet, Meşrutiyet ve Cumhuriyet devirlerinin en sancılı süreçlerini âlem-i İslamiyet ve insaniyetin sorunlarıyla beraber iliklerine kadar yaşamış, dünyaya somut çözüm önerilerinde bulunmuş ve gözlerini, o büyük değişim-dönüşümlerle beşeriyetin evrildiği geleceğin dünyasına dikmiştir. 
Yakın çağdan başlayarak modern çağlarda küreselleşen hümanizm (insaniyet) rüzgarları ile inkişaf etmekte olan potansiyeliyle insanı ve insanî değerleri, Kur’an gözlüğüyle okurken; insanın, kainatın bir takvîmi, insanî değerlerin de İslamiyetin evrensel hakikatleri olduğunu farketmiş ve birbirinin farklı yazılımlarından ibaret olan Kâinat, Kur’an ve İnsan üçlüsünden hareketle, İslâmiyet’in, insaniyet-i kübrâ (en büyük insaniyet) olduğunu tespit ve beyan etmiştir. Ulaşım, iletişim ve teknolojik araçlarla küreselleştikçe bir avucun içine sığacak kadar küçülen dünyada, dinin evrensel anlamı veya evrensele açılan ana kapısı, kainatın kalbi olan insanın fıtratullahındaki ‘insaniyet’idir ve bu tanım, kelebek etkisi meydana getirmeye istidatlı bir çekirdek cevherdir.
Said Nursî’yi hakikatte Bediüzzaman yapan, salt ilmî ehliyeti değil, 83 yıllık hayatıyla ortaya koyduğu mükemmel insaniyetidir ki, bütün resmî ve ictimaî kurumlarıyla dinin vicdanlara kapatıldığı bir zorlu dönemde 35 yıllık sürgün hayatında tek başına, resmî ideolojinin tahakkümü, tarassutu, takipleri ve tecridlerine rağmen, o ‘insaniyetli İslamiyet’ anlayışıyla sergilediği bilgili, bilinçli ve insaniyetli dindarlık, en câhil halk tabakasından başlayarak toplumun bütün kesimlerinden insanları insaniyetlerinden çarpmış, kalplerinden etkilemiş ve bu, evrenselliğe açık din anlayışı, çeyrek asırda ‘insanlığın imanını kurtarma davası’na dönüşmüştür.
İslam âleminin sorunlarının, İslam’dan uzaklaşmaktan kaynaklandığını gördüğü için, müslümanları yeniden dine inanmaya ve güvenmeye çağırırken, elindeki en ikna edici argüman, -o her ne kadar böyle bir ifade kullanmasa da- bizatihî kendi insaniyetindeki mükemmellik ve güzellikti. Her insan, her canlı, her eşya, İlahî bir tecelliydi ve değerliydi. Müslümanların din sorununun çözümü, -tasavvufî geleneğin de sembol söylemi olduğu üzere- mahiyetinde bütün âlemleri taşıyan insan’daydı, insanlığı keşfetmedeydi. Risale-i Nur, Kur’an’ın kainatı ve insanı okumalarıydı, Kur’anî ve insanî hakikatler mecmuasıydı. Kainat, Kur’an ve İnsan, hem birer hazineydi, hem de birbirinin hazinelerini açan anahtar kavramlardı.
Bediüzzaman’da kainat, insaniyet ve İslamiyet, Hak isminden yaratılmış tek yumurta üçüzleridir. İhtilaf ve tefrikalarla parçalanmış İslam dünyasını ittifak ettirecek olan, iman kardeşliğiyle beraber insan kardeşliğinin şuuruna erişilmesidir. Kainatı, insanın büyütülmüş hali olarak tasvir, salt bir edebî tasvir değil, kainatın ve insanın fıtratlarının özdeşliğine dayanan bir büyük hakikattir. İnsanın insanî bilincini, ontolojik varlık bilincine yükseltir ve böylece insan, bütün âlemi içselleştirir, herşeyi kendinden bir parça hisseder. Din, kainattaki fıtratullahın ve insandaki izdüşümü olan fıtrat-ı câmiasındaki tekvînî yazılımdır, din-i kayyimdir; ahsen-i takvimin açılımı bir fıtrat dinidir.
Bediüzzaman’ın evrensel din anlayışının dört ana kaynağı vardır: Kur’an’da kelamullah, kâinatta nizâmullah/sünnetulallah, sünnet-i Rasulillah ve insanda fıtratullah/vâizullah’tır. 1. Kainattaki vaz’î/kevnî din olan İlâhî nizamın ve işletim sisteminin insandaki karşılığı, onun tekvînî din-i kayyimi olan fıtratullahtır. 2. Kelamullahın insandaki izdüşümü, ondaki hakka çağıran vâizullahtır. Yani, kainattaki tenzîlî dinin kitabı olan kelamullahın ve sözcüsü olan nebiyyullahın insandaki karşılığı ise onun vicdanı ve vicdanındaki ‘rabbisinin vâizi’dir. 3. Dinin hadislerdeki evrensel tanımları; ‘nasihat, emanet, hakkaniyet, silm ü selamet, istikamet gibi insandaki fıtrat ve insaniyetin temel dinamikleridir. 4. Dinin evrensel anlamı, bu dördünü bünyesinde toplayan, hem yaratma hem de ahlakı kapsayan bir kavram olarak insandaki ahlâkullah, yani ‘insaniyet-i kübrâ’ kavramıdır.
Kur’an ve Hadis’te din, insan merkezli tarif edilmektedir. Kur’an ve Hadisten ilhamını alan Bediüzzaman’in din anlayışı da insan ve insaniyet üzerinendir. Din evrensel, fakat dinî yorumlar dönemseldir. Dönemini aşabildiği ölçüde yorumlar evrensele açılan kapılar olurlar. Bediüzzaman’ın dini, insaniyet-i kübrâ olarak tanımı, kapısı evrensele açık bir tanımdır. Devrinin İslam ulemasının din tariflerinden çok farklı, -belki fâik ve câmi’- bir din tarifi yapmıştır.
Bediüzzaman, sadece bir din tarifi yapmakla kalmayıp, müslümanların din anlayışını insaniyet temeli üzerine oturtmaya, insaniyet temeli üzerine de medeniyet çatısı kurmaya ve bunun fikrî yolunu açmaya çalışmıştır. Batı medeniyetinin güzellikleri insaniyet-i suğradır, ‘küçük insanlık’tır ve İslamiyet denen insaniyet-i kübra medeniyetinin mukaddimesidir. Medeniyeti istemek, insaniyeti istemektir. İnsaniyeti istemek, hakikat-i İslamiyeti istemektir. Batı medeniyetinin güzellikleri, İslam’ın istikbaldeki o ‘en büyük medeniyeti’nin bir öncülü ve zemin hazırlayıcısıdır.
İslamiyetin ‘insaniyet-i kübrâ’ (en büyük insanlık) olarak işbu tanımı; hem iç savaşa varan mezhepçi bölünmüşlük halindeki müslüman coğrafyaların insan merkezli din tarifiyle bir üst anlayışta buluşmalarına, hem bütün ümmeti bir vücud gibi olmaya götürecek olan ictimaî İslam birliğinin ve onun da sonrasında dünya barışının tesisine kadar, büyük katkılar sağlayacak mahiyette ve işlevselliktedir.
İndiği derinliklerde çağını içeriden, tam düşünsel felsefesinden anlamış ve dini çağları aşkın manasıyla fıkhetmiş/farketmiş, ikisini birden birbiriyle harmanlayıp yoğurmak ve yorumlamak suretiyle ortaya hem ilmî-fikrî planda bir külliyat, hem de fiilî ve ictimaî planda bir sosyal hareket koymuştur. İnsaniyetli İslamiyet anlayışı, âhirzamanın modern çağlarındaki ‘iman dönemi’nde olduğu gibi, İslam’ın topyekün hayata ‘hayat olma devresi’nde de asrın hayr-ı küllîsi (en büyük hayır hareketi) olma vasfını muhafaza etmektedir.
Bediüzzaman’ın İslamiyet tarifinde, “Büyük insan kimdir?” sorusunun da cevabı vardır. İnsaniyeti kübra/büyük olan, büyük insandır. İkisini birleştirirsek: Büyük insan, insanlığıyla ve müslümanlığıyla büyük olandır. Din en büyük insanlık olunca, dindarlık da önce ‘insanlığıyla büyük olmak’tır. İnsanlığı büyük olmak ilk ölçü sayılırsa, dünyanın bütün insanları bu ‘büyük insan’ tarifinde buluşabilirler ve ‘dindarlık’ da, her dinin kendi dairesi içinde birinci kriter olarak kalır. Böylece her ikisi de birinci olmuş olurlar. Dünyanın dinler üzerinden kasılmaya değil, rahatlamaya; kutuplaşmaya değil, kucaklaşmaya ihtiyacı var. Bu insanlık-dindarlık ölçüsü, böyle bir buluşmaya ev sahipliği yapabilecek hüviyettedir.
[bookmark: _Hlk77558431]Bediüzzaman, dini, insaniyet üzerinden tarif ederken, dindarlığı da insaniyetin inkişafı, terakki ve teâlisiyle tanımlamış olmaktadır. İnsaniyetin inkişaf ve terakkisi ise, İslamiyetin hakikatleri olan; dinî ilimler, pozitif fennî bilimler ve vicdanî/irfanî bilgilerin birleşmesiyle gerçekleşecektir. Dinin anlamını açmakla aynı zamanda ‘dindar insan’ tanımını da yenilemektedir. Dindarlığı tekkenin bol ibadetine veya medresenin dinî ilimlerine hasretmeyip bu ikisiyle beraber, işin içine ayrıca fennî bilimleri de katarak topluca câmi ve küllî bir insan-ı kâmil (insanlığıyla dindar nesiller) yetiştirme idealini Medresetü’z-Zehra Projesi üzerinden realize etmiştir.
Din bütün insanlara gönderilmiştir, insan bütünlüğüne hitap eder. Dinin de kendi içinde bir bütünlüğü vardır. Dinin itikâdâtı öncelikle insanın kalbine, ibadâtı bedenine, muâmelâtı fiillerine dönük emir ve nehiylerdir. Bazı parçaları insan aklına, bazısı vicdanına, bazısı hissiyatına ve bazı da nefsine öncelikli olarak bakar. Dinin ferde, aileye, topluma, devlete, milletlere ve insanlığa vaadettiği güzellikleri sağlayabilmesi, dinin, âidiyetçi nazarla sınırlanmamış ve sığlaşmamış nazarlar üzerinden mümkün olabilir. İnsan uzuvlara parçalandığı için, uzvî din algılarıyla yitirilmiş olan dindeki bütünlüğü yeniden sağlamanın ve bozulmuş olan bütün içi âhenk ve değerler hiyerarşisini yeniden düzenlemenin şifresi, insaniyet-i kübrâ kavramıdır. İnsanı salt akla veya kalbe indirgemek, onu parçalamaktır. Parçalanmış insandan, bütüncül bir din yorumu çıkmayacaktır. ‘Dini bütün insan‘ yetiştirebilmek için dini kendi içindeki bütünlüğüyle külliyen anlamak gerektir, bunun için de dini, insan bütünlüğü üzerinden yorumlamaya ihtiyaç vardır. Medresetü’z-zehra Üniversitesi, mabed, mekteb, medrese ve tekke’nin birleşik eğitim-öğretim projesidir. Mabed ruhu, mektep aklı, medrese kalbi ve tekke vicdanı sembolize eder ve bu dört unsur ise, insan bütünlüğünü temsil eder. İnsan bütünlüğü ve din bütünlüğü birleşince, dini bütünlük, abd-i küllîlik ve insan-ı kâmillik (küllî bir küll-ü nurânî) ortaya çıkar.
Beri taraftan Din, hayatın bütününü kuşatır; insanların görüşlerini belirleyen ve işlerini yönlendiren bir manevî nüfuza ve derunî bir etkiye sahiptir. Bediüzzaman, dinin bu yönlendirici nüfuzunu, hak, hakikat, adalet, saadet, ittihat, emniyet, müsâlemet, sulh-u umumî, insaniyet ve medeniyet hesabına kullanmıştır. En geniş dairede ise, Dini, insanlık tarihinin beş ana devresinden, içinde bulunduğumuz ‘ücretli işçilik devri’nin bitirilerek ‘mâlikiyet-serbestiyet devri’ne geçilmesi ve en büyük insanlık medeniyeti’nin inşa edilmesine en birinci, en etkili güç kaynağı olarak değerlendirmiştir. Çünkü Müslümanlar, İslamiyet/insaniyet hakikatleriyle o ‘en büyük insanlık medeniyeti’ni ancak istikbalin ‘evrensel insanlık devri’nde inşa edebileceklerdir.
[bookmark: _Hlk77556947][bookmark: _Hlk77557008]Sonuç olarak, dinin, kâinatın çekirdeği olan insaniyet hakikatine ve fıtratına dayanan özü, onun evrenselliğe açılan iç kapısıdır; insanî değerler ve insaniyet (ahlakullah) üzere yorumu da dinin evrenselliğe açılan dış kapısıdır. Müslümanların üç asırdır üstesinden gelemedikleri en büyük sorunlarının çözümü din ile olacağı gibi, dinden kaynaklanan sorunları ve bizatihî din sorunu da, gene dinin evrensel yorumuyla, insaniyetli İslamiyet ile çözüme kavuşacaktır. Kur’an merkezli ve sünnet daireli muhkem din anlayışı, bilimsel verileri, akl-ı selîmi ve insanî değerleri esas alan bütüncül din yorumuyla hem dinde büyük bir tecdit gerçekleşirken ve yenilenen müslümanları çağdaşlarının en önüne geçirirken, hem de ‘İslam Rönesansı’ güneşin doğması gibi gâyet doğal bir şekilde kendini gerçekleştirmiş olacaktır.
Ve son olarak: Bediüzzaman’ın manevî ve fikrî hayatında ulaştığı tevhid (birlik) makamından insanlığa teklif ettiği Medresetü’z-Zehrâ, İttihad-ı İslam, sulh-u umumî ve ‘en büyük insanlık medeniyeti’ gibi tevhid (birlik) projeleri, merkez kavram olarak, insanların ortak değerleri (insaniyet-i kübrâ) üzerine dayanmaktadır. Pekçok projesi ve düşüncesi üzerine yüzlerce-binlerce makaleler, kitaplar yazılmıştır, konferanslar, seminerler, paneller, sempozyumlar düzenlenmiştir. Sadedinde bulunduğumuz, Bediüzzaman’a Göre Küreselleşen Dünyada Dinin Evrensel Anlamı mevzuu da tek başına bir sempozyum konusu olacak keyfiyettedir, kıymettedir ve ehemmiyettedir.
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