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Öz
Musibet, her insanın günlük hayatında karşılaştığı bir olgudur. İnsanın dünya ve ahirette mutlu olabilmesi için bu sıkıcı durumla yaklaşımı ve tavrı önemlidir. Bu konu ayet ve hadislerin ışığında ele alınmıştır. Çalışmada, bazı peygamberlerin, musibetler hakkındaki değerlendirmelerine, musibetlere karşı tutumlarına dikkat çekilmiştir. Başa gelen her musibetin kötü olmadığı, dünyada kötü olarak bilinen her olayda bilmediğimiz hikmetleri görmenin yöntemleri ele alınmıştır. Bunun için öncelikle musibetlere nasıl yaklaşmamız gerektiğini iyi bilmemiz gerekmektedir. Dünya her varlıkta ve eyleme iman penceresinden bakmanın insana neler kazandırdığı maddeler halinde ele alınmıştır.
Müslümanın musibetler karşısında sabretmesi gerekir. Kimseye dayanamayacağı zorluklar verilmez. Fakat buna rağmen birçok insanın sıkıntılar karşısında sabrı tükenmekte, ümitsizliğe düşmekte, maneviyat dünyasındaki bu sıkıntılar onun ruh dünyasında, hem aile hayatında hem de iş hayatında yıkımlara yol açmaktadır. Özellikle iki seneye yakındır korona salgını nedeniyle ortaya çıkan maddi ve manevi mahrumiyetler, yalnızlık, endişe birçok insanın ruh dünyasında olumsuz etkiler oluşturmuştur. Bu çalışmada musibet, şer, sabrın yolları Risale-i Nur Külliyatı tahlil edilerek ortaya konulmaya çalışılmıştır. 	Comment by Hp: devrik cümle
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Calamities and Belief
Abstract
Trouble is a phenomenon that every person encounters in his daily life. In order for a person to be happy in this world and the next, his approach and attitude with this boring situation is important. This subject has been discussed in the light of verses and hadiths. In the study, attention was drawn to the evaluations of some prophets about calamities and their attitudes towards calamities. The methods of seeing the wisdom that we do not know in every event that is known as bad in the world, and that not every calamity is bad, are discussed. For this, first of all, we need to know how to approach calamities. What the world gains from looking at every being and action from the perspective of faith is discussed in items.
A Muslim must be patient in the face of calamities. No one is given difficulties they can't stand. However, despite this, many people lose their patience in the face of troubles, fall into despair, and these troubles in the spiritual world cause destruction in their spiritual world, both in their family life and in their business life. The material and moral deprivations, loneliness and anxiety that have emerged due to the corona epidemic, especially for the last two years, have created negative effects in the spiritual world of many people. In this study, the ways of misfortune, evil and patience were tried to be revealed by analyzing the Risale-i Nur Collection.
Keywords: Faith, calamity, epidemic, patience, peace, resignation, happiness.

GİRİŞ

İmkanlar ne kadar gelişse de her zamanın kendine göre keder, musibet ve sıkıntıları vardır. Mahrumiyetler, ruhta bir acıya sebep olmaktadır. Bilindiği üzere, musibetler ve hastalıklar hayatın gerçeklerindendir. İşte Kuran, kıyamete kadar bütün insanların fıtratını tahlil eder ve çareler sunar. Kuran-ı Kerim ve onun tefsiri Risale-i Nur Külliyatı, insan hayatının ayrılmaz bir parçası olan musibetlerin güzelliklerini hikmetlerini ve birçok hayırları beraberinde getirdiğini izah eder. 
Musibetler, hayatımızın ayrılmaz bir parçasıdır. Başa gelen bu musibetler, ne anlama geliyor, niye geliyor, Musibetlere nasıl dayanabiliriz, bize ağır gelen musibetlere karşı nasıl dayanabiliriz. Başımıza gelen bu musibetlere doğru tepki verebilirsek kazancımız büyük olacaktır. Musibetlerdeki mesajı anlayamazsak dünya ve ahiretimiz için zarar verebiliriz.
Üstad Bediüzzaman Said Nursi Hazretleri’nin en önemli çalışmaları insanın dünya ve ahiret mutluluğuna yöneliktir. O, Allah’a imanın, mutluluğu kazandırdığını, inançsızlığın ise huzursuzluğa yol açtığını geniş bir şekilde izah etmiş ve musibetle başa çıkmanın reçetelerini sunmuştur. Bediüzzaman musibetleri, menfi ibadet olarak isimlendirmiş, hastalıkların Allah’a yaklaştırdığını, bu sayede insanın geçici  dünyanın malayani işlerinden uzaklaşarak ruhunu yücelttiğini çeşitli vesilelerle  ele almıştır. Bu eserler, geleceğin musibeti olan, korona salgının hayatımıza girmesiyle artan yalnızlıklar hissine çözümler bulunmaya çalışılmıştır.	Comment by Hp: devrik
Varlığın tabiatı gereği dünyada birçok musibet her zaman olacaktır. Varlığı mümkün olan, fani, geçici, yok olmaya mahkûm olan her şeyin bu tür durumlarla karşılaşması tabidir.[endnoteRef:1] Önemli olan insanın bu durumları nasıl algıladığı ve yorumladığıdır. Çünkü insanın hayata bakış açısıyla dünyanın değeri değişecektir. Bu çalışmada musibetlerin güzelliklerini görüp huzur nasıl elde edileceği üzerinde durulacaktır. Kur’an-ı Kerim’de inananların sürekli çeşitli zorluklarla deneneceği, böylece gerçek müminlerin ortaya çıkacağı, sabredenlerin büyük mükâfatlar kazanacağı, onlara müjdeler olduğu ifade edilirken musibetle karşılaşan kişinin “inna lillahi ve inna ileyhi raciun” diyerek istircada bulunması öğütlenmiştir. [1:  İbn Miskeveyh,  Tehzîbü’l-ahlâk (nşr. İbnü’l-Hatîb), Kahire 1398, s. 179.] 

Musibetler, günlük hayatın bir parçasıdır. Allah, Kullarını musibetlerle imtihan eder. Böylece iyi olanlarla kötü olanları birbirinden ayırır. İnsanların musibet birçok şey içinde büyük hayırlar barındırmaktadır. Musibet karşısında kuldan beklenen rıza, teslimiyet ve sabırdır. Musibetler, kulluk makamlarında hızla yükselmeye vesile olur. İbadet ederek kazanılamayan büyük sevaplar kazanmaya vesile olur. Önemli olan, kendisininden daha kötü durumda olanlara bakıp haline şükredebilmek ve sabırsızlık göstermemektedir. 
 kavramsal çerçeve	Comment by Hp: 
Musibet Kavramı
Musibet kelimesi, Arapça’da “ ص و ب s-v-b” harflerinden türemekte olup “bir şeyin hedefine ulaşması” anlamına gelmektedir. İf’al vezninde isabe kelimesinden türeyen musibet kelimesi ise “insanın istemeden karşılaştığı bir hal” anlamına gelmektedir.[endnoteRef:2] Musibet kelimesi, Kur’an-ı Kerim’de 10 ayette yer almaktadır. Ayrıca 64 yerde de kötülük, ölüm, fitne, yaşlılık, azap, belâ; aşırı susuzluk, açlık ve yorgunluk ve gibi olumsuzlukların başa gelmesinin yanında rahmet, iyilik, ilâhî lutuf gibi olumlu hallerle karşılaşmayı ifade etmek üzere aynı kelimenin farklı türevleri kullanılmıştır. [endnoteRef:3] [2:  Râgıb el-İsfahânî, el-Müfredât, “ṣvb” md.; Lisânü’l-ʿArab, “ṣvb” md.]  [3:  M. F. Abdülbâkī, el-Muʿcem, “ṣvb” md.] 

Hadis-i Şeriflerde, yorgunluk, hastalık, tasa ve kederden ayağına diken batmasına kadar Müslümanın başına gelen her türlü musibetin günahlara kefâret olacağı müjde olarak verilmektedir. Bu hadislerden birisi şöyledir: 
«مَا يُصِيبُ الْمُسْلِمَ مِنْ نَصَبٍ وَلاَ وَصَبٍ وَلاَ هَمٍّ وَلاَ حَزَن وَلاَ أَذًى وَلاَ غمٍّ ، حتَّى الشَّوْكَةُ يُشَاكُها إِلاَّ كفَّر اللَّه بهَا مِنْ خطَايَاه »
“Yorgunluk, sürekli hastalık, tasa, keder, sıkıntı ve gamdan, ayağına batan dikene varıncaya kadar Müslümanın başına gelen her şeyi, Allah, onun hatalarını bağışlamaya vesile kılar.” [endnoteRef:4] [4:  Buhârî, Merḍâ, 1, 3; Müslim, Birr, 49.] 

Sabretmenin önemi konusunda şu hadis diğer bir hadisi şerif ise şöyledir: 
عَجَبًا لأمْرِ الْمُؤْمِنِ إِنَّ أمْرَهُ كُلَّهُ خَيْرٌ وَلَيْس ذَاكَ لأحَدٍ  إِلاَّ لِلْمُؤْمِنِ: إِنْ أصَابَتْهُ سَرَّاءُ شَـكَرَ فَـكَانَ خَيْرًا لَهُ وَإِنْ أصَابَتْهُ ضَرَّاءُ صَبَرَ فَـكَانَ						 خَيْرًا لَهُ
Mü’minin başka hiç kimsede bulunmayan ilginç bir hali vardır; O’nun her işi hayırdır. Eğer bir genişliğe (nimete) kavuşursa şükreder ve bu onun için bir hayır olur. Eğer bir darlığa (musibete) uğrarsa sabreder ve bu da onun için bir hayır olur.[endnoteRef:5] [5:  Müslim, Zühd, 64; Dârim”, Rikâk, 61.] 

Bediüzzaman Said Nursi, musibet kavramını değerlendirirken Hz. Peygamber’in usülüne uygun bir yol izlemiştir. Hz. Peygamber (asm), bazı kelimeleri açıklarken yeni tanımlamalar getirir. Bilinen lafızlara iman ve ahiret yönünden bakarak yeni anlamlar giydirir.  Örneğin, « لَيْسَ الشديدُ بالصُّرَعةِ إِنمَّا الشديدُ الَّذي يمْلِكُ نَفسَهُ عِنْد الْغَضَبِ » hadisinde Hz. Peygamber, “pehlivan/kahraman” kelimesini tarif ederken güreşte rakibi yenen değil, nefsine hâkim olan kişinin gerçek pehlivan olduğunu ifade eder.[endnoteRef:6] Miskin kelimesini açıklaması da buna bir örnektir.	Comment by Hp: tdk bkz. [6:  Buhârî, Edeb 102; Müslim, Birr 106-108.] 

 »  أَتَدْرُون من الْمُفْلِسُ ؟» قالُوا : الْمُفْلسُ فِينَا مَنْ لا دِرْهَمَ لَهُ وَلا مَتَاعَ . فقال : « إِنَّ الْمُفْلِسَ مِنْ أُمَّتِي مَنْ يَأْتِي يَوْمَ الْقيامةِ بِصَلاةٍ وَصِيَامٍ وزَكَاةٍ ، ويأْتِي وقَدْ شَتَمَ هذا ، وقذَف هذَا وَأَكَلَ مالَ هَذَا، وسفَكَ دَم هذَا ، وَضَرَبَ هذا ، فيُعْطَى هذَا مِنْ حسَنَاتِهِ ، وهَذا مِن حسَنَاتِهِ ، فَإِنْ فَنِيَتْ حسناته قَبْلَ أَنْ يقْضِيَ مَا عَلَيْهِ ، أُخِذَ مِنْ خَطَايَاهُمْ فَطُرحَتْ علَيْه ، ثُمَّ طُرِح في النَّارِ«
Miskin kelimesi dünyevi olarak iflas etmiş kişi anlamında bilinirken Hz. Peygamber, bu kelimeye ahirete iman yönünden değerlendirerek kelimeye yeni bir anlam yükler, miskin kişiyi, parası pulu kalmayan yerine ahirette kul hakkı borçlarından dolayı iflas eden kişi olarak tarif eder.[endnoteRef:7]  [7:  Müslim, Birr, 59. Ayrıca bk. Tirmizî, Kıyâmet 2.] 

Bediüzzaman Hazretleri de musibet kelimesini açıklarken bu yolu izler. Musibeti dini ve dünyevi diye ikiye ayırır. Dünyevi musibetleri, musibet olarak görmemeyi, asıl uhrevi musibetlerden korkmak gerektiğini ifade eder.
"Asıl musibet ve muzır musibet, dine gelen musibettir. Musibet-i diniyeden her vakit dergâh-ı İlâhiyeye iltica edip feryat etmek gerektir. Fakat dinî olmayan musibetler, hakikat noktasında musibet değildirler. Bir kısmı ihtar-ı Rahmânîdir. Nasıl ki çoban, gayrın tarlasına tecavüz eden koyunlarına taş atıp, onlar o taştan hissederler ki, zararlı işten kurtarmak için bir ihtardır, memnunâne dönerler. Öyle de çok zâhirî musibetler var ki, İlâhî birer ihtar, birer ikazdır. Ve bir kısmı keffâretü'z-zünubdur. Ve bir kısmı, gafleti dağıtıp, beşerî olan aczini ve zaafını bildirerek bir nevi huzur vermektir. Musibetin hastalık olan nev'i, sabıkan geçtiği gibi, o kısım, musibet değil, belki bir iltifat-ı Rabbânîdir, bir tathirdir. Rivayette vardır ki, 'Ermiş bir ağacı silkmekle nasıl meyveleri düşüyor; sıtmanın titremesinden günahlar öyle dökülüyor.'"[endnoteRef:8] [8:  Lem’alar 36.] 

Buradan da anlaşıldığına göre insanın karşılaştığı musibetlerin bir kısmı dini olur, bir kısmı ise dünyalık olur. Dünyalık musibetler mümin için bir imtihandır. Sabırla karşılanırsa büyük kazançları olur. İnsanın önemsemediği dini musibetler ise onlara büyük zararlar verir. Dünyalık musibetler, insanın ihmali, kusuru olsa da olmasa da sabrettiği taktirde büyük bir mükâfat bırakır veya hatalara kefarettir. Bazen de manevi yükselmeye vesile olur.
Bediüzzaman, insandaki şiddetli duyguların fani dünyalıklar için kullanılmasına değmediğini, bu duyguların ahirete yönelik şeyleri için kullanılması gerektiğini ifade eder.[endnoteRef:9] Öfke, üzüntü, korku, endişe, kaygı gibi duygular, nefsani rahatsızlıklardır. Manevi olan bu tür rahatsızlıklar, maddi olanlara göre insana daha çok rahatsızlık verir, ömür boyu etkisini gösterebilir.[endnoteRef:10] 934 yılında Belh’de vefat eden Ebû Zeyd el-Belhî, beden ve ruh sağlığı hakkında ilk eseri ortaya koymuştur. Bu esere o dönemde başbakan olan sayın Recep Tayyib Erdoğan takdim yazmıştır. Belhî, bu eserde insanın ruh dünyasındaki daralmalar konusunda önemli teşhislerde bulunmuştur. Bu esere göre ruh dünyasındaki sıkıntılar, bedeni hastalıklara yol açabilir. Çözümü de bu alanda telif edilmesi gereken bir esere bırakmıştır. Ruhi sıkıntılar karşısında nasıl bir yol izleneceğine dair derli toplu çözüm arayanlar için için böyle bir eserin daha faydalı olabileceğini söyler.[endnoteRef:11] Risalelerde, Belhî’nin işaret ettiği birçok manevi hastalığın tedavisi için önemli çözümler yer almaktadır. Örneğin insana verilen duyguların yanlış yolda harcanmaması gerektiği, kuvvetlilerinin uhrevi konulara, zayıf duygularını ise dünyevi konulara yönlendirmesi gerekir. Bu yolla fani, değersiz şeyler için üzüntülerin gereksiz olduğunu ortaya koyar.	Comment by Hp: konuyla ilgisiz. konunuz Nursi’nin ne dediği. hele ki rte nin takdim yazmış olması bütün bütün ilgisiz [9:  Mektubat, 712.]  [10:  Ebû Zeyd El-Belhî, Mesâlihu’l-Ebdân ve’l-Enfüs/ Beden Ve Ruh Sağlığı,  Türkiye Yazma Eserler Kurumu Başkanlığı Yayınları: 3, İstanbul 2012, 417, ]  [11:  Belhî, 424.] 

Cenâb-ı Hak havf damarını hıfz-ı hayat için vermiş, hayatı tahrip için değil. Ve hayatı ağır ve müşkül ve elîm ve azap yapmak için vermemiştir. Havf iki, üç, dört ihtimalden bir olsa, hattâ beş altı ihtimalden bir olsa, ihtiyatkârâne bir havf meşru olabilir. Fakat yirmi, otuz, kırk ihtimalden bir ihtimalle havf etmek evhamdır, hayatı azâba çevirir."[endnoteRef:12]	Comment by Hp: burda bir paragraf var ve niye zikredildiği belli değil! bağlantı cümlesi nerede? bunu niye zikrettiniz? [12:  Mektubat, 416.] 

Dini musibet ise Allah’ı inkâr, imani konularda şüpheler, yanlış inançlara saplanmak, ibadette gevşeklik, haramlarla iç içe bir hayat yaşamak gibi durumlardır. İşlenen cinayetler, zulümler, intiharlar, haramlar, isyanlar, kibir, enaniyet, gasp, yalan, iftira, gıybet, dedikodu, zekâtı terk etmek, faiz, kumar, haksız kazanç toplumsal günahlardır. Bunlar, toplumu yaratıcısından uzaklaştırdığı, belalara ve ahireti kaybetmeye yol açtığı için bir an önce çözüm bulunması gereken büyük musibetlerdir.
Risalelerde Hz. Eyyüb Peygamber ele alınarak onun hastalıklara bakışı ve tavrı tahlil edilmektedir. Hz. Eyyüb as vücudu hastalıklar içinde olduğu halde hiç şikayetçi olmuyor. Fakat hastalığı ibadete ve Allah’ı zikr etmeye mâni olunca dini bir musibet haline gelince maneviyatına zarar veren hastalıklardan kurtulmak için dua eder, duası hemen kabul edilir. Bu bölüm risalede şöyle geçer: 	Comment by Hp: aşağıda Eyyub şeklinde yazmışsınız. o doğru. tek formada yazılması gerekir
Pek çok yara bere içinde epey müddet kaldığı halde, o hastalığın azîm mükâfatını düşünerek, kemal-i sabırla tahammül edip kalmış. Sonra yaralarından tevellüd eden kurtlar kalbine ve diline iliştiği zaman, zikir ve marifet-i İlâhiyenin mahalleri olan kalp ve lisanına iliştikleri için, o vazife-i ubudiyete halel gelir düşüncesiyle, kendi istirahati için değil, belki ubudiyet-i İlâhiye için demiş: “Yâ Rab, zarar bana dokundu. Lisanen zikrime ve kalben ubudiyetime halel veriyor” diye münacat edip, Cenâb-ı Hak o halis ve safî, garazsız, lillâh için o münacatı gayet harika bir surette kabul etmiş, kemal-i afiyetini ihsan edip enva-ı merhametine mazhar eylemiş.[endnoteRef:13] [13:  Lem’alar, 18. ] 

Bediüzzaman hazretleri, bu olayı tahlil ederken dünyevi ve uhrevi musibeti kavramını kullanmıştır. İşlenen günahlar müminin akıl, kalp ve ruhunda uhrevi yaralar açmaktadır. Hz. Eyyub’un as hastalığı dünyasına zarar verirken bizim uhrevi hastalıklarımız ahiretimize, ahiret için yapacağımız hazırlıklara şevk ve gayretimizi kaçırmaktadır. İşlenen günahlar, kalpte siyah noktalar oluşturmakta ve insanı ibadetten uzaklaştırarak ebedi hayatını kaybetmeye yol açmaktadır.
 Bediüzzaman hazretleri hasta olan gençlere bu hastalığın ne büyük manevi karlar kazandırdığını söyler, iyileşmesi için dua etmesini isteyenlere hakkında şöyle der:
Ey maraza müptelâ hasta! Bu zamanda tecrübemle kanaatim gelmiştir ki, hastalık bazılara bir ihsan-ı İlâhîdir, bir hediye-i Rahmânîdir. Bu sekiz dokuz senedir, liyakatsiz olduğum halde, bazı genç zatlar hastalık münasebetiyle dua için benimle görüştüler. Dikkat ettim ki: Hangi hastalıklı genci gördüm; sair gençlere nisbeten âhiretini düşünmeye başlıyor. Gençlik sarhoşluğu yok. Gaflet içindeki hayvânî hevesattan bir derece kendini kurtarıyor. Ben de bakıyordum, onların tahammül dahilindeki hastalıklarını bir ihsan-ı İlâhî olduğunu ihtar ederdim. Derdim ki: “Kardeşim, senin bu hastalığının aleyhinde değilim. Hastalık için sana karşı bir şefkat hissedip acımıyorum ki, dua edeyim. Hastalık seni tam uyandırıncaya kadar sabra çalış. Ve hastalık vazifesini bitirdikten sonra, Hâlık-ı Rahîm inşaallah sana şifa verir.” Hem derdim: “Senin bir kısım emsalin sıhhat belâsıyla gaflete düşüp, namazı terk edip, kabri düşünmeyip, Allah’ı unutup, bir saatlik hayat-ı dünyeviyenin zâhirî keyfiyle hadsiz bir hayat-ı ebediyesini sarsar, zedeler, belki de harap eder. Sen hastalık gözüyle, herhalde gideceğin bir menzilin olan kabrini ve daha arkasında uhrevî menzilleri görürsün ve onlara göre davranıyorsun. Demek senin için hastalık bir sıhhattir; bir kısım emsalindeki sıhhat bir hastalıktır.”
Çünkü, nefsi dizginlemenin zor olduğu dönemde genç, hastalıkla aczini, Allah’a olan ihtiyacını daha iyi anlamaktadır. Hayatının en kıymetli vakitlerini sabrettiği sürece ibadete dönüştürebilme fırsatı bulmakta ve günahlara düşmekten korunmaktadır.	Comment by Hp: sonuç olarak ne dediğiniz anlaşılmadı! Musibet kavramının ikiye ayrıldığını, bazı musibetlerin insanların özellikle gençlerin hayrına olduğunu mu anlatmak istediniz? Paargrafları alt alta dizerel değilde kendi cümlelerinizle bunu anlatmanız, bağlantıları iyi kurmanız ve çok lüzumluysa doğrudan atıfla Nursi nin cümlelerini alıntılamanız gerekir.
Kötülük Kavramı
Kötülük meselesini ele alırken Said Nursi, musibet gibi görünen şeylerde nice hikmetler olduğunu söyler. Çünkü varlıkların yaratılmasında asıl amaç mükemmellik, iyilik ve güzelliktir. Kötülükler güzelliklere nispetle cüz’î olarak yaratılmıştır; az olan kötülükler, güzellikleri daha iyi görmeyi sağladığı için neticesi itibariyle iyidir. Çünkü izâfî şeyler, zıtlarıyla daha iyi anlaşılabilir. Ona göre, dünyada mutlak anlamda kötülük yoktur.[endnoteRef:14] İmam-ı Gazali de kötülüğün göreceli olduğunu ifade ederek kişiye göre değişebileceğini ifade etmektedir. Bu yönüyle Nursi, Gazali’ye benzemektedir.[endnoteRef:15]	Comment by Hp: 	Comment by Hp:  [14:  Alparslan Açıkgenç, “Said Nursi”, DİA, Ankara, 2018, IIIV, 565-572.]  [15:  Gazali, Mustasfa, 56, 57.] 

"Her şeyde, hattâ en çirkin görünen şeylerde, hakikî bir hüsün ciheti vardır. Evet kâinattaki her şey, her hâdise ya bizzât güzeldir, ona hüsn-ü bizzât denilir. Veya neticeleri cihetiyle güzeldir ki, ona hüsn-ü bilgayr denilir. Bir kısım hâdiseler var ki, zahirî çirkin, müşevveştir. Fakat o zahirî perde altında gayet parlak güzellikler ve intizamlar var..."[endnoteRef:16] [16:  Sözler, 314.] 

 Bediüzzamanı’ın kötülüğün yaratılması meselesi hakkında açıklamaları dikkate şayandır. O, şerrin yaratılmasının hayır olduğunu uzunca izah etmiştir. Gerçekte şer gibi görünen cihad, kangren olmuş kolun kesilmesi gibi durumlar şer gibi görünse de içinde birçok hayırlar yer almaktadır. Şeytanların yaratılması ve insanın cennetten dünyaya gönderilmesiyle insana yükselme ve alçalma yolları da açılmış, insanın iç dünyasındaki özellik ortaya çıkarak Hz. Ebu Bekir ve Ebu Lehebler birbirinden ayrılması sağlanmıştır. Peygamber gönderilmesi, mükellef olma gibi hususlar da bunun gibidir. 	Comment by Hp: tek formda kullanmak lazım. başta bediüzzaman said nursi denildikten sonar nursi diye kullanım en iyisi. çünkü bu bir bilimsel yazı. nur talebelerine hitap değil herkese hitap etmeniz gerekiyor.
Kötülüğün yaratılması konusu tarih boyunca üzerinde tartışılan önemli konulardan biridir. Kaderiye ve Cebriye mezhepleri Allah’ın sıfatlarına aykırı yorumlamalarda bulundukları için ehl-i sünnetin dışına çıkmışlar, Ehl-i Sünnet’in Amentüsündeki iman esaslarında “ خيره وشره من الله تعالي hayır da şer de Allah’ın yaratmasıyladır” diye ifade edilmiştir. Bu konuda birkaç mesele vardır.
İnsanların olayları iyi ve kötü olarak görmesi her zaman isabetli olmayabilir. Bazen büyük hayırlar elde etmek için az kötülüklere katlanmak gerekir. Kur’an-ı Kerim’de “كُتِبَ عَلَيْكُمُ الْقِتَالُ وَهُوَ كُرْهٌ لَكُمْۚ وَعَسٰٓى اَنْ تَكْرَهُوا شَيْـٔاً وَهُوَ خَيْرٌ لَكُمْۚ وَعَسٰٓى اَنْ تُحِبُّوا شَيْـٔاً وَهُوَ شَرٌّ لَكُمْۜ وَاللّٰهُ يَعْلَمُ وَاَنْتُمْ لَا تَعْلَمُونَ۟” buyrulmaktadır.
 كُتِبَ عَلَيْكُمُ الْقِتَالُ وَهُوَ كُرْهٌ لَكُمْۚ وَعَسٰٓى اَنْ تَكْرَهُوا شَيْـٔاً وَهُوَ خَيْرٌ لَكُمْۚ وَعَسٰٓى اَنْ تُحِبُّوا شَيْـٔاً وَهُوَ شَرٌّ لَكُمْۜ وَاللّٰهُ يَعْلَمُ وَاَنْتُمْ لَا تَعْلَمُونَ۟ ﴿٢١٦﴾	Comment by Hp: arapça ifadeleri tırnak içine alırsanız metin akışını şekil açısından bozmaz.
Size zor geldiği halde savaş üzerinize farz kılındı. Hakkınızda hayırlı olduğu halde bir şeyden hoşlanmamış olabilirsiniz. Sizin için kötü olduğu halde bir şeyden hoşlanmış da olabilirsiniz. Yalnız Allah bilir, siz bilmezsiniz.[endnoteRef:17]	Comment by Hp: hem metin hem mealin yazılmasına gerek yok, meal dipnotta olursa daha uygun olur. [17:  Bakara, 2/216.] 

Savaş gibi durumlar Müslümanların bazılarına zor gelebilir. İnsan bunun içyüzünü anlamadığı için bir musibet olarak görebilir. Fakat bağımsızlık ve hürriyet için bunun gerekli olduğu anlaşılmaktadır. Musibet olarak görülen pekçok olay da böyle değerlendirilebilir. 
Mektubat’ta hayır ve şer konusu işlenirken dünyada iyiliğin hâkim olduğu şöyle izah edilir: 
Elhasıl: Hayr-ı kesir için şerr-i kalil kabul edilir. Eğer şerr-i kalil olmamak için, hayr-ı kesiri intac eden bir şer, terk edilse, o vakit şerr-i kesir irtikâp edilmiş olur. Meselâ, cihada asker sevk etmekte, elbette bazı cüz’î ve maddî ve bedenî zarar ve şer olur. Fakat o cihadda hayr-ı kesir var ki, İslâm, küffârın istilâsından kurtulur. Eğer o şerr-i kalil için cihad terk edilse, o vakit hayr-ı kesir gittikten sonra, şerr-i kesir gelir. O ayn-ı zulümdür. Hem meselâ, kangren olmuş ve kesilmesi lâzım gelen bir parmağın kesilmesi hayırdır, iyidir. Halbuki zâhiren bir şerdir. Parmak kesilmezse el kesilir, şerr-i kesir olur. İşte, kâinattaki şerlerin, zararların, beliyyelerin ve şeytanların ve muzırların halk ve icadları şer ve çirkin değildir; çünkü çok netâic-i mühimme için halk olunmuşlardır. Meselâ, melâikelere şeytanlar musallat olmadıkları için, terakkiyatları yoktur; makamları sâbittir, tebeddül etmez. Kezâ, hayvânâtın dahi, şeytanlar musallat olmadıkları için, mertebeleri sabittir, nâkıstır. Âlem-i insaniyette ise, merâtib-i terakkiyat ve tedenniyat, nihayetsizdir; Nemrutlardan, Firavunlardan tut, tâ sıddıkîn-i evliya ve enbiyaya kadar gayet uzun bir mesafe-i terakki var. İşte, kömür gibi olan ervâh-ı sâfileyi, elmas gibi olan ervâh-ı âliyeden temyiz ve tefrik için, şeytanların hilkatiyle ve sırr-ı teklif ve ba’s-ı enbiya ile, bir meydan-ı imtihan ve tecrübe ve cihad ve müsabaka açılmış. Eğer mücahede ve müsabaka olmasaydı, maden-i insaniyetteki elmas ve kömür hükmünde olan istidatlar beraber kalacaktı. Âlâ-yı illiyyîndeki Ebu Bekr-i Sıddık’ın ruhu, esfel-i sâfilîndeki Ebu Cehil’in ruhuyla bir seviyede kalacaktı. Demek, şeyâtin ve şerlerin yaratılması, büyük ve küllî neticeye baktığı için, icadları şer değil, çirkin değil. Belki, sû-i istimâlâttan ve kesb denilen mübaşeret-i hususiyeden gelen şerler, çirkinlikler, kesb-i insana aittir; icad-ı İlâhiye ait değildir.[endnoteRef:18] [18:  Mektubat, 73.] 

Kelam İlmi’nin önemli meselelerinden olan halk-ı şer yani kötülüğün yaratılması meselesini birkaç yerde ele alır. Musibetlerin imtihan dünyası için gerekli olduğunu, bazı insanların şer diye gördüğü şeyin aslında kötü olmadığını ifade eder. Ateşe dikkat etmeyip elini yakan birisi için ateş kötü olabilir. Bu kötülük onun kabahatinden ileri gelir. Yağmurun yağması güzeldir, tembellik yapıp ürünlerini tarladan toplamadığı için ürünleri zarar gören kişi için kötü olabilir. Buradaki kötülük hakiki değil, görecelidir. 	Comment by Hp: Kim? yukarıda “alınır” dediniz. kocaman paragraftan sonar bu neyin devamı?
O, zor şartlara ve eziyetlere rağmen her şeyden dersler çıkarıp onun güzel yönlerini görmeye ve göstermeye çalışır. İnsanın başına gelen zorluklar insana büyük kazançlar sağlamaktadır. Musibetler, insanın kabiliyetlerini geliştirdiği gibi, kulluk alanında da ona büyük mertebeler kazandırmaktadır. İnsanı gurur ve kibirden kurtarır, çevresindeki insanlarla daha iyi ilişkiler kurmaya katkı sağlar. Bu husus İkinci Lem’a’da şöyle açıklanır:
Musibetlerle, hastalıklarla, âlâm ile, sair müheyyiç ve muharrik ârızalarla, o makinenin diğer çarklarını harekete getirir, tehyiç eder. Mahiyet-i insaniyede münderiç olan acz ve zaaf ve fakr madenini işlettiriyor. Bir lisanla değil, belki her bir âzânın lisanıyla bir iltica, bir istimdat vaziyetini verir."[endnoteRef:19] [19:  Lem’alar, 19.] 

Bazen insanın kendisinin yanlış değerlendirmesiyle iyi olanlar kötü gibi algılanır. Busayrî şöyle der: 
قد تنكرُ العينُ ضوء الشمسِ من رمدٍ
ويُنْكِرُ الفَمُّ طَعْمَ الماء منْ سَقَم
“Göz, bazen hastalıktan dolayı güneşin ışığını görmez
Ve ağız da hastalıktan dolayı suyun tadını anlamaz.”[endnoteRef:20] [20:  Busayrî, el-Umde fî İ’râbi’l-Bürde, Daru’l-Yemame, t.y. 103] 

MUSİBETLERE BAKIŞ AÇISI
1. Güzel Görmek
Allah, güzeldir. Ayet-i kerimede de geçtiği üzere احسن كل شيء خلقه “O (Allah) yarattığı her şeyi güzel yaptı (güzel yarattı).[endnoteRef:21] Dünyada güzellik galiptir. Hadis-i Şeriflerde Müslümana iyimser bir tutum içinde olması tavsiye edilmiştir. Çünkü, insan bazen hikmetlerini göremese de kainatta, sonsuz adalet, lutuf ve iyilik vardır. Bir hadis-i kutside şöyle buyrulur: أَنَا عِنْدَ ظَنِّ عَبْدِي بِي، ... Ben kulumun zannı üzereyim. Şayet benim hakkımda hüsn-i zan beslerse ben de ona öylece davranırım…”[endnoteRef:22] “Güzel gören güzel düşünür, güzel düşünen hayatından lezzet alır.”[endnoteRef:23] sözü bu hadisin güzel izahlarından biri sayılabilir. [21:  Secde, 32/7.]  [22:  İbn-i Hanbel, II, 391.]  [23:  Mektubât, 50.] 

"Evet, herşey ya hakîkaten güzeldir, ya bizzat güzeldir, veya neticeleri îtibariyle güzeldir. Ve bu güzellik, Rubûbiyet-i ammeye ve şümûl-ü rahmete ve tecellî-i ammeye bakar."[endnoteRef:24] Allah’tan asla kötülük gelmez. Kainatta olan her şey de güzeldir. Güzel olmayan, kullardan kaynaklanan inkâr, yanlış yollara saplanmadır.  Risalelerde bu anlamda “اَلْحَمْدُ لِلّٰهِ عَلٰى كُلِّ حَالٍ سِوَى الْكُفْرِ وَالضَّلاَلِ”; Yani "Küfür ve dalâlet dışında her türlü halimiz için Allah'a hamd olsun." denilmektedir.  [24:  Tarihçei Hayat, 184.] 


 اَلْحَمْدُ لِلّٰهِ عَلٰى كُلِّ حَالٍ سِوَى الْكُفْرِ وَالضَّلاَلِ [endnoteRef:25]  [25:  Tarihçei Hayat, 525.] 

Yani "Küfür ve dalâlet dışında her türlü halimiz için Allah'a hamd olsun." denilmektedir. 
İmam-ı Gazali, لَيْسَ فِى اْلاِمْكَانِ اَبْدَعُ مِمَّا كَانَ "Daire-i imkânda bu mükevvenattan daha bedî' daha güzel yoktur."[endnoteRef:26] sözünü söylemiştir. Çünkü ahiret hayatını kazanmak için böyle meşakkatler içinde bir imtihan dünyası gerekmektedir. Dünyaya gelirken bile insan anne karnında ne karanlıklar ve dar mekanlarda yaşamaktadır.  Kadere iman, teslimiyet kula dayanma gücü verir [26:  Sözler, 256; İmam-ı Gazali, İhyau Ulumiddin, IV, 253.] 

Olaylarla yaşanılan hayat arasında “kuvvetli münasebet-i maneviye” kurularak dersler çıkarılmış, bu sayede hem sürekli bir zikir ve tefekkür hali oluşmuş, hem de kendisi ve çevresindekileri ümitsizlikten, kötü düşüncelere saplanmaktan korunmuştur. 
Örneğin O, Birinci Dünya Savaşı’nda Almanya ile birlikte mağlup olmamamız gibi büyük bir felaketin muhasebesini yapar. Ümitsizlikleri bertaraf eder, dikkatleri güzel yönlere çeker. Bu hadisenin dünyaya dalan Müslümanları bir araya getirmeye vesile olacağını ifade eder. Ayrıca bunun sonucunda zamanın yanlış ideolojilerine  taraftar olup kimlik ve inancımızı kaybetmekten kurtulduğumuza dikkat çekerek bazı hikmetinlerini  ortaya koymuştur.[endnoteRef:27] [27:  Tarihçei Hayat, 163.] 

2. Hayra Yormak
Olaylar, bazen herkes tarafından çok kötü görünebilir. Fakat iyi bir yorumlamayla kötü duygu ve düşüncelerin ortalıktan kaybolması sağlanabilir. Hz. Peygamber olayları hayra yorar, onlardan iyi mesajlar çıkarırdı. Olayları kötüye yorumlamayı ise hoş karşılamamıştır. Buna Hz. Peygamber’in hayatından birçok örnek bulabiliriz. O, bir defasında:	Comment by Hp: 
 “– Uğursuzluk yoktur. Ben, hayra yormayı tercih ederim.”Sahâbîler: 
– Hayra yorma (tefe’ül) nedir? dediler.
Efendimiz -sallallâhu aleyhi ve sellem-:
“– Güzel, olumlu sözdür” buyurdu.[endnoteRef:28]  [28:  Buhârî, Tıb, 19; Müslim, Selâm, 102.] 

Yine bir defasında Resûlullah -sallallahu aleyhi ve sellem-’in huzurunda uğursuzluktan söz edildi. Bunun üzerine:
“– En güzeli, hayra yormadır. Uğursuzluk, hiçbir Müslümanı teşebbüsünden vazgeçirmesin. Herhangi biriniz hoşlanmadığı bir şey gördüğü zaman:
 “Allahım! İyilikleri sadece Sen verirsin; kötülükleri yalnız Sen giderirsin. Günahtan kaçacak güç, ibâdet edecek kuvvet ancak Sen’in yardımınla kazanılabilir» diye duâ etsin” buyurdu.[endnoteRef:29] [29:  Ebû Dâvûd, Tıb, 24.] 

Peygamber Efendimiz, bir türlü tamamlanamayan Hudeybiye anlaşması esnasında müşrikleri temsil etmek için Süheyl bin Amr’ın geldiğini görünce, Süheyl isminin manasından hareketle kolaylık mânasından tefe’ül ederek, “İşiniz kolaylaştı” buyurmuştur.[endnoteRef:30] 	Comment by Hp: bunun da tek formda yazılması tercih edilir. “Hz. Peygamber (s.a.s.)” en iyisi
 [30:  Buhârî, Şurût, 15.] 

Musibet ve belalar istenmez ama başa geldiği zaman da sabredilir. Dayanabilmek için de bu olayların iyi yönlerine odaklanmak gerekir. Said Nursi Hazretleri bulunduğu zor şartlarda büyük küçük her olayı hayırla tevil etmiş, Allah’tan kendisine bir mesaj olduğunu düşünmüştür. Bu bağlamda başına gelen büyük küçük her olaydan dersler çıkarmaya çalışmıştır. Hz. Peygamber’in hayatında da bunu görüyoruz. Medine’ye hicret edince devesinin ilk çöktüğü yere mescidin inşa edilmesi, ikinci çöktüğü yerde Sevgili Peygamber’in (as) konaklaması buna güzel bir örnektir.[endnoteRef:31]	Comment by Hp:  [31:  İbn Kesir, Fetih Suresi: 25-26. Ayetler.] 

Yine Müslümanlar için büyük zorlukları içinde barındıran Hudeybiye anlaşmasının olduğu günde Hz. Peygamber’in olumlu yorumlar çıkardığını görmekteyiz. Hz. Peygamber, sav bu yolculuğa Kasva adlı devesiyle çıkmıştı. Bir geçidin sonuna geldiklerinde deve çöktü ve yerinden kalmadı. Sahabe bunu bir musibet olarak algıladı fakat Hz. Peygamber, bundan daha ileri gitmemeleri gerektiğine dair mesaj aldı. Ebrehe’nin filini engelleyen şeyin onu da engellediğini bildirdi.[endnoteRef:32] 	Comment by Hp: bu nasıl bir kullanımdır?	Comment by Hp: Şimdi şöyle bir probleminiz var. Eğer hadislerden de örnek vererek çerçeveyi genişletirseniz, o zaman ayetlerden niye örnek vermediniz diye bir soru gelir akla doğal olarak. Önce ayetler, sonar hadisler ve akabinde Nursi nin görüşleri… Bunu yapmak çok uzun olur ve sizin gayeniz bu değil. ayrıca tebliğ metinleri 10, hadi maximum 15 sayfayı geçmemeli. Dolayısıyla Nursi’nin söylediklerinden yola çıkarak, bub u noktalar şu şu ayetlerin yahut hadislerin bize risaleler yoluyla aktarımı mesabesindedir derseniz olur. Fakat konuyu önce hadislerle sonar risalelerle…peki ayetler niye yok? ayetler olsa onların tefsirlerinden de bahsetmeniz gerekir ve iş dallanıp budaklanır. Bu durum sizin yazınızda temel bir problem ve çözülmesi gerek. [32:  Martin Lings, Muhammad, His Life Based on the Earliest Sources, 248.] 

Bediüzzaman kendi dava arkadaşlarıyla birlikte musibete karşı nasıl sabredileceğini, hayatın nasıl güzel görülebileceğini ve yorumlanabileceğini yaşayarak göstermiştir. Birçok eserinde olduğu gibi Meyve Risalesi’nde musibete maruz kalmış hapis arkadaşlarına ağır şartlar altında sabır, metanet telkin etmiş, imanın verdiği kuvvetle onları mutlu edecek birçok güzellikleri görmelerini sağlamıştır.[endnoteRef:33] Hapis hayatı yaşayan arkadaşlarına Allah’ı tanımayıp da lüks bir hayat yaşayanlardan daha mutlu olabileceklerini yaşayarak göstermiştir.	Comment by Hp: 	Comment by Hp: bunu dedikten sonra alıntı metin başlıyor fakat bağlantı cümlesi yok. kastınız nedir? [33:  Bknz. Şualar, 412, 413.] 

…musibet müddetinin herbir saati, bazan bir gün ibadet; ve fâni bir saati, bâki saatler hükmüne geçebilmesi ve kalbî ve ruhî meyusiyet ve sıkıntıların kısmen zevâl bulması ve hapse sebebiyet veren hatalara kefâreten affettirmesi ve hapsin hikmeti olan terbiyeyi alması ne derece kârlı bir imtihan bir ders ve musibet arkadaşlarıyla tesellîdârâne bir hoş sohbet olduğu düşünülsün... [endnoteRef:34] Onu tanıyan ve itaat eden, zindanda dahi olsa bahtiyardır. Onu unutan, saraylarda da olsa zindandadır, bedbahttır.[endnoteRef:35] [34:  Şualar, 259.]  [35:  Asayı Musa, 26.] 

3. Olumsuzluklar Altında Boğulmamak
Bugün korona hastalığı bütün dikkatleri kendi üzerinde topladı. Sürekli bu haberleri takip eden nice ruhlarda çökmelere, bunalımlara yol açtı. Halbuki insanın sorumluğu önce kendisinden ve ailesinden başlar. Dünyayı meşgul eden bu büyük musibetler, kişiyi asıl hedefinden alıkoymaması gerekir. Dördüncü Mesele’de insanın ilk ve ana vazifesinin kalp ve mide dairesinde olduğu, uzaklardaki olaylarda yapacağı şeylerin sınırlı olduğu ifade edilir. Dünyanın gündemine oturan büyük olaylara gereğinden fazla odaklanmak kişiyi asıl vazifesinden alıkoyar, ruh dünyasına zarar verir. Haberleri takip etmek için camiyi ve cemati bile terk ettirebileceği ifade edilir. Bütün insanları kuşatan musibetleri takip ederek ümitsizliğe düşmemeyi, dünyayı saran musibetleri takip edeyim derken kalp, helal geçim, manevi hayat, aile hayatı ve mahallemizin ihmal edilmemesi gerektiğini ısrarla öğütler.[endnoteRef:36] 	Comment by Hp: “cvd-19 salgını” diye kullanmak gerekir [36:  Şualar, 269] 

Bir defasında kendisine insanların çoğunun işlediği günahlardan gelen belalardan masumlarında da etkilendiği sorulur. Bu soruya cevap verirken birkaç hususa dikkat çeker. Bazıları zulmu bizzat  işlemese de de hal ve hareketleriyle bu zulme taraftar olmaları veya zalime itaat etmeleri ve onların tarafını seçmeleriyle bu musibetten etkilendiklerini söyler.
“Deprem gibi belalar günahlara kefaret olabilir. Fakat nice günahsızlar da bu durumdan zarar görmektedir. Allah, buna niçin müsaade etmektedir?” diye sorulunca bu soruyu kadere iman çerçevesinde ele almakta, şu ayet-i kerimeyi de zikrederek kısaca açıklamaktadır: وَاتَّقُوا فِتْنَةً لاَ تُصِيبَنَّ الَّذِينَ ظَلَمُوا مِنْكُمْ خَۤاصَّةً[endnoteRef:37]    Yani, "Bir belâ, bir musibetten çekininiz ki, geldiği vakit yalnız zalimlere mahsus kalmayıp masumları da yakar." 	Comment by Hp: burada metin ortasına yerleştirmişsiniz ayeti. yukarılarda niye böyle değildi? yazdığım şey buydu. Tırnak içinde olursa daha hatasız olur ve bozulmaz. [37:  Enfal, 8/25.] 

Bu dünya imtihan yeri olduğu için bazı gerçeklerin açıkça ortaya çıkmaması gerekir. Yoksa bu tür olaylarda masumlar korunsaydı, imtihanın etkisi azalacaktı. İmtihan esnasında öğretmen soruların cevaplarını söylemiyor. Söylese bilenle bilmeyen anlaşılamayacaktır. Beş vakit namaz kılanların başına hiç bela gelmese samimi olmayan birçok kişi namaz kılardı. Bununla beraber musibete uğrayan masumların da hakları zayi edilmeyecek, ahirette verilecektir. Toplumca etkilenilen musibetlerde henüz büluğ çağına ermemiş olanlar şehit hükmündedir. İslam’dan haberi olmayan mazlum, masum, ihtiyar ve zayıflar için de bir çok müjdeler bulunduğunu ifade etmektedir.[endnoteRef:38]  [38:  Tarihçe i hayat 363.] 

Bediüzzaman çekilen sıkıntılar karşısında müslümanlar gayret ederlerse İslam alemine huzur ve hürriyet geleceğini Lemaat adlı bölümde şöyle ifade eder: 	Comment by Hp: konuyla bağlantısı nedir? 
Şu millet-i İslâmın felâket-i mazisi, getirecek de elbet İslâmın âlemine saadet ve hürriyet. Olur geçen musibet
İstikbalde telâfi. Üçü veren, üç yüzü kazandıran etmiyor elbette hiç hasâret. Halini istikbale tebdil eder zîhimmet.[endnoteRef:39] [39:  Lemaat, 241.] 

4. Musibetin Manevi Karlarını Kârlarını Düşünmek
Dünyevi musibetler, hayatın bir parçasıdır.[endnoteRef:40] Allah, kullarını bazen nimet, bazen de musibetlerle imtihan eder. Mülk Süresi’nde “Hanginizin daha iyi işler yapacağını denemek için Allah, ölümü ve hayatı yaratandır.”[endnoteRef:41] buyurulmaktadır. İnsanların musibet diye algıladıkları ölümü de nimet olarak zikredilerek ölmek ve yaşamak da dahil hayatın içindeki her şeyin insan için bir imtihan olduğu vurgulanmaktadır. Kur’an-ı Kerim’de birçok ayet insanın musibet karşısındaki tavrını tahlil eder. Zorluklarla karşılaşınca Allah’ı hatırlayıp rahata kavuşunca unutan kişiler kınanır,[endnoteRef:42] metanet gösterenler ise övülür. [40:  Bknz. Bakara süresi, 2/155.]  [41:  Mülk, 67/2.]  [42:  İsra, /67.] 

Allah’ın eşrefi mahluk olarak yarattığı bu insana niçin dert, bela ve hastalıklar gelmektedir. Allah kullarına sonsuz merhametli olduğu halde niçin kullarını bu ağır imtihanlara sokmaktadır. Bu soruların cevabını Kur’an-ı Kerim’de ve onun tefsirlerinde aramaya çalışalım.	Comment by Hp: çalışmamışsınız?!
"Hayat musibetlerle, hastalıklarla tasaffi eder, kemal bulur, kuvvet bulur, terakki eder, netice verir, tekemmül eder, vazife-i hayatiyeyi yapar."[endnoteRef:43] "Makine-i insaniyede yüzer âlet var. Her birinin elemi ayrı, lezzeti ayrı, vazifesi ayrı, mükâfâtı ayrıdır... Musibetlerle, hastalıklarla, âlâm ile, sair müheyyiç ve muharrik ârızalarla, o makinenin diğer çarklarını harekete getirir, tehyiç eder. Mahiyet-i insaniyede münderiç olan acz ve zaaf ve fakr madenini işlettiriyor. Bir lisanla değil, belki her bir âzânın lisanıyla bir iltica, bir istimdat vaziyetini verir."[endnoteRef:44] [43:  Lem’alar, 33.]  [44:  Lem’alar, 39.] 

Burada da ifade edildiği üzere musibetler, hayatı arındırır, olgunlaştırır, kuvvetli hale getirir, insanı yüceltir, dünyevi ve uhrevi faydalar sağlar. Hayatta nimet ve iyi günler olduğu gibi acılı ve zor günler de olacaktır. Böylece insanın birçok duyguları, algıları, heyecanları aktif hale gelecektir. Kulluk, Allah’a sonsuz ihtiyacın hissedilmesi, ondan her an yardım istenmesi, bu hal üzere yaşanarak olur. Başta oruç olmak üzere açlık, yorgunluk ve hastalığın insana bu duyguları hissettirir.
Musibet, insana aczini gösterdiği gibi insanı başına gelebilecek daha büyük tehlikelerden korur, insanın benlikten, kibirden, şımarmaktan korur. Çektiği herbir musibet, hatalarına kefaret olabildiği gibi, ebedi ahiret için büyük kazançlar sağlar. Sabredildiği taktirde riyasız, samimi ibadet sevabı kazandırır. Bazı ağır hastalıkların bir saati bir gün ibadet sevabı kazandırabilir.	Comment by Hp: kaynak?
Kulu Allah’a Yaklaştıran Bir Vesile
Dünyanın fani lezzetleri ebediyet için yaratılan insanı tatmin etmez. İnsanın kalbinin saplandığı fani olan mecazi sevgililerden ayrı kalmak veya onların elden kayıp gitmesi kalpte ve ruhta derin yaralar açmaktadır. Bu acılar, şiir, divan, şarkı, türkü, hikâye, filim, dizi gibi birçok eserin temel öğesini oluşturmaktadır. Bütün insanların ortak yarası olan bu acılar, tarihte ve şimdi birçok huzursuzluklara yol açmaktadır. Bu durumun maneviyata yönelmeye, Allah’ı bulmayı sağlayabileceği ayrıntılı biçimde anlatılmıştır. “Ya Baki entel baki, hasbunallahu ve nimel vekil, hasbiyallahu” gibi zikirleri sadece lafızlarıyla tekrar etmekle kalmayıp okudukça açılan manaları tecrübeleriyle birlikte aktarmıştır.
O, aşkı, aşk-ı mecazi ve aşk-ı hakiki olarak ikiye ayırmıştır. Kalbin fani mahbublara yapışmasını aşkı mecazi olarak, kalbin Allah’ı bulmasını ise aşk-ı hakiki olarak tarif etmektedir. Aşk-ı mecazinin Allah’ı bulmak için bir basamak olduğunu, kul mahbunun faniliğini anladığında ondan vazgeçip mahbubu hakikiye ulaşabileceği üzerinde durur. Kalbin müştak olduğu mecazi mahbubların faniliğini çeşitli vesilelerle ortaya koymuş, mecazi mahbublara saplanmış ruhlar için birçok telkinde bulunmuştur. Buna bir örnek şöyledir:
Gördüm ki, ben bir yolcuyum. Uzun bir yola gidiyorum. Yani gönderiliyorum. Seyyidim olan zât, bana tahsis ettiği altmış altundan tedricen birer miktar para veriyordu. Ben de sarfedip pek eğlenceli bir hana geldim. O handa bir gece içinde on altunu kumara mumara, eğlencelere ve şöhretperestlik yoluna sarfettim. Sabahleyin elimde hiçbir para kalmadı. Bir ticaret edemedim. Gideceğim yer için bir mal alamadım. Yalnız o paradan bana kalan elemler, günahlar ve eğlencelerden gelen yaralar, bereler, kederler benim elimde kalmıştı. Birden ben o hazîn halette iken orada bir adam peyda oldu. Bana dedi: "Bütün bütün sermayeni zayi' ettin. Tokata da müstehak oldun. Gideceğin yere de müflis olarak elin boş gideceksin. Fakat aklın varsa, tövbe kapısı açıktır. Bundan sonra sana verilecek bâki kalan onbeş altundan her eline geçtikçe yarısını ihtiyaten muhafaza et. Yani gideceğin yerde sana lâzım olacak bazı şeyleri al." Baktım nefsim razı olmuyor. "Üçte birisini" dedi. Ona da nefsim itaat etmedi. Sonra dörtte birisini dedi. Baktım nefsim mübtela olduğu âdetini terkedemiyor. O adam hiddetle yüzünü çevirdi gitti. 
Birden o hal değişti. Baktım ki; ben, tünel içinde sukut eder gibi bir sür'atle giden bir şimendifer içindeyim. Telaş ettim. Fakat ne çare ki, hiçbir tarafa kaçılmaz. Garaibden olarak o şimendiferin iki tarafında pek cazibedar çiçekler, leziz meyveler görünüyordu. Ben de akılsız acemîler gibi onlara bakıp elimi uzattım. O çiçekleri koparmak, o meyveleri almak için çalıştım. Fakat o çiçekler ve meyveler, dikenli mikenli, mülâkatında elime batıyor, kanatıyor. Şimendiferin gitmesiyle müfarakatından elimi parçalıyorlar. Bana pek pahalı düşüyorlardı. Birden şimendiferdeki bir hademe dedi: "Beş kuruş ver, sana o çiçek ve meyvelerden istediğin kadar vereceğim. Beş kuruş yerine elin parçalanmasıyla yüz kuruş zarar ediyorsun. Hem de ceza var, izinsiz koparamazsın." Birden sıkıntıdan ne vakit tünel bitecek diye başımı çıkarıp ileriye baktım. Gördüm ki, tünel kapısı yerine çok delikler görünüyor. O uzun şimendiferden o deliklere adamlar atılıyorlar. Bana mukabil bir delik gördüm.[endnoteRef:45] [45:  Sözler, 436, 437.] 

İnsanın dünya hayatında sahip olduğu şeylerin elinden kayıp gitmesi, sevdiği insanlardan ayrı kalması, onları özlemesi, yakınlarının ve dostlarının vefat etmesi, gençliğinin güzelliğinin elinden gitmesi ruhunda büyük çalkantılara yol açmaktadır. Bediüzzaman hazretleri yirmi sekiz yıllık hapis ve sürgün hayatında yaşadığı tecrübelerle ve imani bir değerlendirmeyle bu yaraları tahlil etmiştir. Sabırlı olun demek yerine musibetin en ağır dönemlerinde çevresindekilerin elinden tutup maddi imkansızlıklar içinde olanlara huzurlu yaşayabilmeleri için rehberlik yapmıştır. Allah’ın sabredenlerle beraber olduğunu, musibetin neticesinde dünyalık kapıların kapandığı dönemlerde maneviyat dünyasında büyük yükselmelerin yollarını göstermiştir. Hz. Yunus (as)’ın her taraftan ümitlerin tükendiği halde Allah’a nasıl yöneldiğini anlatırken, müminin Allah’a bu şekilde muhtaç olduğunu, ona her an niyaz içinde olması gerektini ders vermiştir.[endnoteRef:46] Ruh dünyasının daraldığı zamanlarda “Hasbunallahu ve nimel vekil, Hasbiyallahu, El baki hüvel baki, La uhibbü’l-afilîn” gibi virdleri zikrederken elde ettiği tecrübeleri uzun uzun açıklamıştır.  [46:  Lem’alar, 28.] 

MUSİBETLERE KARŞI TAHAMMUL TAHAMMÜL ETME YOLLARI
Bütün varlıkların sahibi Yüce Allah’tır. O, mülkü üzerinde hikmetle tasarruf eder, imtihan için gönderdiği kullarının dünyadaki emeklerini zayi etmez. Burada zorluklara karşı gösterilen sabrın ebedi dünyada büyük mükâfatları vardır. Bazen dünyada da karşılığı verilmektedir. Kendisini Allah’ın yoluna adayan kişinin bu büyük mükâfatları düşünüp sebat etmesi gerekir. Bütün gayretiyle manevi yücelme için çalışmalıdır. O, bir musibetle karşılaşınca nasıl bir duruş sergilenmesi gerektiğini şöyle ifade eder: 
Sana bir musibet geldiği vakit, de: اِنَّا لِلّٰهِ وَاِنَّۤا اِلَيْهِ رَاجِعُونَ  [endnoteRef:47] Yani, "Ben Mâlikimin hizmetindeyim. Ey musibet! Eğer Onun izin ve rızasıyla geldinse, merhaba, safâ geldin. Çünkü, elbette bir vakit Ona döneceğiz ve Onun huzuruna gideceğiz ve Ona müştâkız. Madem herhalde bir zaman bizi hayatın tekâlifinden âzâd edecektir. Haydi, ey musibet, o terhis ve o âzâd etmek senin elinle olsun, razıyım. Eğer benim emanet muhafazasında ve vazifeperverliğimi tecrübe suretinde sana emir ve irade etmiş, fakat sana teslim olmaklığıma izin ve rızası olmazsa, benim takatim yettikçe, emin olmayana, Mâlikimin emanetini teslim etmem" der.[endnoteRef:48]  [47:  Bakara 2/156.]  [48:  Lem’alar, 210.] 

1. Musibetin Göreceli Olduğu
Hadisi şeriflerde insanın elindeki imkanların farkına varması tavsiye edilir. Bunu anlamak için bir yol da musibet konusunda kendisinden daha kötü olanlara bakmaktır. Bu konuda bir hadis-i şerif şöyledir: 
انْظُرُوا إلى منْ هَوَ أَسفَلُ منْكُمْ وَلا تَنْظُرُوا إلى مَنْ فَوقَكُم فهُوَ أَجْدرُ أَن لا تَزْدَرُوا نعمةَ اللَّه عَليْكُمْ
“İmkanları sizden daha aşağı olanlara bakınız; sizden daha iyi olanlara bakmayınız. Bu, Allah’ın üzerinizdeki nimetini hor görmemenize daha uygun bir davranıştır.”[endnoteRef:49]   [49:  Müslim, Zühd, 9] 

İnsanın ne şartlarda yaşadığından çok kendisini nasıl gördüğü önemlidir. Lüks bir hayat yaşayan nice insanlar, sahip olduğu imkanlarını beğenmeyerek kendisini kötü hissetmektedir. Nice insan da çok zor şartlarda olduğu halde şükredip kanaat ettiği için mutlu yaşadığı görülmektedir. Yukarıdaki hadisten dersler çıkaran Bediüzzaman Hazretleri, nefsine hitaben şöyle demektedir:
Sen, kendinden yukarı mertebelerdeki sıhhatli olanlara bakıp şekvâ edemezsin. Belki sen, kendinden sıhhat noktasında aşağı derecelerde bulunan biçare hastalara bakıp şükretmekle mükellefsin. Senin elin kırık ise, kesilmiş ellere bak. Bir gözün yoksa, iki gözü de olmayan âmâlara bak, Allah'a şükret. Evet, nimette kendinden yukarıya bakıp şekvâ etmeye hiç kimsenin hakkı yoktur. Ve musibette herkesin hakkı, kendinden musibet noktasında daha yukarı olanlara bakmaktır ki, şükretsin. Bu sır bazı risalelerde bir temsille izah edilmiş. İcmâli şudur ki:
Bir zat, bir biçareyi bir minarenin başına çıkarıyor. Minarenin her basamağında ayrı ayrı birer ihsan, birer hediye veriyor. Tam minarenin başında da en büyük bir hediyeyi veriyor. O mütenevvi hediyelere karşı ondan teşekkür ve minnettarlık istediği halde, o hırçın adam, bütün o basamaklarda gördüğü hediyeleri unutup veyahut hiçe sayıp, şükretmeyerek, yukarıya bakar. "Keşke bu minare daha uzun olsaydı, daha yukarıya çıksaydım! Niçin o dağ gibi veyahut öteki minare gibi çok yüksek değil?" deyip şekvâya başlarsa, ne kadar bir küfran-ı nimettir, bir haksızlıktır. Öyle de, bir insan hiçlikten vücuda gelip, taş olmayarak, ağaç olmayıp, hayvan kalmayarak, insan olup, Müslüman olarak, çok zaman sıhhat ve âfiyet görüp yüksek bir derece-i nimet kazandığı halde, bazı arızalarla, sıhhat ve âfiyet gibi bazı nimetlere lâyık olmadığı veya sû-i ihtiyarıyla veya sû-i istimaliyle elinden kaçırdığı veyahut eli yetişmediği için şekvâ etmek, sabırsızlık göstermek, "Aman, ne yaptım böyle başıma geldi?" diye rububiyet-i İlâhiyeyi tenkit etmek gibi bir hâlet, maddî hastalıktan daha musibetli, mânevî bir hastalıktır. Kırılmış elle döğüşmek gibi, şikâyetiyle hastalığını ziyadeleştirir. Âkıl odur ki, اَلَّذِينَ اِذَۤا اَصَابَتْهُمْ مُصِيبَةٌ قَالُۤوا اِنَّا لِلّٰهِ وَاِنَّۤا اِلَيْهِ رَاجِعُونَ sırrıyla teslim olup sabretsin, tâ o hastalık vazifesini bitirsin, gitsin.[endnoteRef:50] [50:  Lem’alar, 345.] 

İnsanın gönlü en güzellerini elde etmek ister, kendisini en güzel makamlarda görmek ister. İnsan aciz, Yüce Allah’a son derece muhtaç, her an ve her işinde onun yardımına ihtiyacı vardır. Onun kuvveti çaresizliğini anlaması ve Allah’a sığınmasıyla ortaya çıkar. İnsan kendi aczini bilip aza kanaat ederse Yüce Allah’tan onu daha yüksek makamlara yükseltir.[endnoteRef:51] Hadis-i Şerifte “ مَنْ تواضع لله رفعه الله ومَنْ تكبّر وضعه الله Kim tevazu gösterirse Allah onu yüceltir. Kim kibirlenirse Allah onu alçaltır.” buyurulmaktadır. [endnoteRef:52] Kendisinin en iyilerine layık olduğunu, çevresinde bulunanların kendisinden daha  değersiz olduğunu düşünmek, kişiye daha ahirete gitmeden dünyada bile büyük ıstıraplar yaşatacaktır. [51:  Sözler, 423.]  [52:  Müslim, Birr, 69.] 

Bazı şeyleri anlamak için zıtlarını görmeye ihtiyaç vardır. Açlık olmasa yemenin kıymeti bilinir. Karanlık olmasa ışık anlaşılmaz. Okyanusun derinlerindeki balıklar, susuzluğun mahrumiyetini anlamaz. Nefessiz kalmayan kişi sürekli alıp verdiği nefesin kıymetini bilmez. Orucun, hastalığın hikmetlerinden birisi de budur. Bu konuda Bediüzzaman şöyle der.
Birşey devam etse tesirini kaybeder. Hattâ ehl-i hakikat müttefikan diyorlar ki: اِنَّمَا اْلاَشْيَۤاءُ تُعْرَفُ بِاَضْدَادِهَا Yani, "Herşey zıddıyla bilinir." Meselâ, karanlık olmazsa ışık bilinmez, lezzetsiz kalır. Soğuk olmazsa hararet anlaşılmaz, zevksiz kalır. Açlık olmazsa yemek lezzet vermez. Mide harareti olmazsa, su içmesi zevk vermez. İllet olmazsa âfiyet zevksizdir. Maraz olmazsa sıhhat lezzetsizdir.[endnoteRef:53] [53:  Lem’alar, 335] 

Musibetler sayesinde insan, nimetlerin, lezzetlerin farkına varır. Sağlığın ve afiyetin kıymetini anlar. Yenen yemek, içilen su, giyilen kıyafetten alınan lezzet, buna hissedilen ihtiyacın şiddetine göre artacaktır. Önemli olan aç kalmaktan ziyade, aç olan insanların halini anlamaktır. Böylece hayatta sahip olunan değerler daha iyi anlaşılır.
Musibetin Kazancını Düşünme	Comment by Hp: Yukarıdaki 1 rakamı neydi, şimdi niye 4 oldu bu? 2 ve 3 nerede?
Ayrıca musibetin kârlarından bahsettiniz yukarıda…bu tekrar neden?
Musibetlerdeki hikmetleri düşünmek, güzellikleri görmek insana sabır gücü verir. Uzun süre musibetlerle karşı karşıya kalan bir kişi of, bıktım artık dayanamıyorum diyerek sabrını tüketebilir. Bediüzzaman Hazretlerinin bakışında yaşanan musibetler, onu ferahlatan bir hale döner. Çünkü onun dikkat çektiği üzere acının gitmesi insana bir huzur verir. Geçmişteki eğlenceli günler hatırlandıkça insanı üzer. Eğlenceyle tüketilen ömür boşa gitmiştir. Yaşanan zor günler ve üstesinden gelinen acıların sona ermesi ise insanı rahatlatır. Çünkü zorlukları bitti, sevaplarını bize bıraktı. Gelecekteki başa gelebilecek, yaşanabilecek zorlukları düşünerek nasıl dayanacağım diye düşünmek ise sadece evhamdan kaynaklanmaktadır. Henüz var olmayan bir şey için kaygı ve sıkıntı duymak da mantıklı değildir. Bu bakış açısıyla mümince musibetlere nasıl bakılması gerektiğini göstermektedir.
Zeval-i lezzet elem olduğu gibi zeval-i elem dahi lezzettir. Evet, herkes geçmiş lezzetli, safalı günlerini düşünse teessüf ve tahassür elem-i manevîsini hissedip “Eyvah!” der. Ve geçmiş musibetli, elemli günlerini tahattur etse zevalinden bir manevî lezzet hisseder ki “Elhamdülillah şükür, o bela sevabını bıraktı, gitti.” der. Ferah ile teneffüs eder. Demek bir saat muvakkat elem, zevaliyle ruhta bir manevî lezzet bırakır ve lezzetli saat, bilakis elem bırakır.	Comment by Hp: bu tür uuzn uzun paragrafları alt alta dizmek gereksiz. Siz buralarda Nursi’nin ne dediğini özetle ve kendi ifadelerinizle vereceksiniz. O zaman bu metin yarıya düşer. Tebliğ metni olarak daha uygun da olur. Şu anda metnin neredeyse yarısı doğrudan alıntı… gerek yok ki buna! Eğer bu kadar çok doğrudan alıntı olacaksa, sadece sayfa numaralarını verin herkes açsın oralardan okusun. Tebliğ de 3 sayfaya düşer.
Madem hakikat budur ve madem geçmiş musibet saatleri, elemleri ile beraber ma’dum ve yok olmuş ve gelecek bela günleri şimdi ma’dum ve yoktur ve yoktan elem yok ve ma’dumdan elem gelmez. Mesela, birkaç gün evvel aç ve susuz olmasından, bir iki gün sonra aç ve susuz olmak ihtimalinden bugün onlar niyetiyle mütemadiyen ekmek yese ve su içse ne derece divaneliktir. Aynen öyle de geçmiş ve gelecek elemli saatleri –ki hiç ve ma’dum ve yok olmuşlar– şimdi onları düşünüp sabırsızlık göstermek ve kusurlu nefsini bırakıp Allah’tan şekva etmek gibi “Oof, of!” demek divaneliktir. Eğer sağa sola yani geçmiş ve geleceğe karşı sabır kuvvetini dağıtmazsa ve hazır saate ve o güne karşı tutsa tam kâfi gelir. Sıkıntı ondan bire iner. Hattâ şekva olmasın, ben bu üçüncü Medrese-i Yusufiyede, birkaç gün zarfında, hiç ömrümde görmediğim maddî ve manevî sıkıntılı, hastalıklı musibetimde, hususan Nur’un hizmetinden mahrumiyetimden gelen meyusiyet ve kalbî ve ruhî sıkıntılar beni ezdiği sırada, inayet-i İlahiye bu mezkûr hakikati gösterdi. Ben de sıkıntılı hastalığımdan, hapsimden razı oldum. Çünkü benim gibi kabir kapısında bir bîçareye, gafletle geçebilir bir saati, on saat ibadet saatleri yapmak büyük bir kârdır diye şükreyledim.[endnoteRef:54] [54:  Asayı Musa, 22.] 

Bediüzzaman’a göre Allah, kimseye gücünün yetmediğini yüklemez. Zorluklara dayanma gücü de herkese yetecek kadar verilmiştir. Fakat insan doğru kullanmadığı takdirde sabır gücünü kaybedebilir. Sabrı doğru kullanmak için burada iki hususa dikkat çekilir. Birisi geçmişteki sıkıntıları düşününce kazançlarına odaklanıp sevinmek, şükretmek, ikincisi ise sabrını geçmiş ve gelecekteki zorluklara dağıtıp ümidini yitirmekten kaçınmak. Çünkü sabır gücü, yaşanılan ana dayanmak için verilmiştir. Ben sürekli buna nasıl dayanacağım veya şimdiye kadar zaten neler çektim, diye of demek yerine oh denmesi gerektiğini söyler.
Musibetler göreceli olduğu için kişinin bakışına göre büyür ve küçülür. Birine göre musibet olan ötekine göre nimet olabilir. Mümin nimette kendisinden aşağıda olanları düşünüp sahip olduğu iyiliklerle mutlu olabilmedir. Hastalık ve bela gibi sıkıntıların ileride acaba ne olacak diye merak etmek yerine, Allah’ın takdirine razı olmamak kişiyi rahatlatacaktır. Yoksa sürekli niye bu böyle oldu, filan niye böyle yaptı diye yakınmalar, sebepleri yaratan Allah’a imanın zayıflığından kaynaklanmaktadır.[endnoteRef:55] Korona salgını döneminde evhamlı olan birçok kişi acaba bana korona hastalığı bulaştı mı, hasta olursam ne yaparım evhamlarıyla ruhi daralmalar yaşadı. Testleri pozitif çıkanlar içinde tevekkül ve teslimi tam olanlar, daha huzurlu; merak ve endişe edenlerin daha huzursuz olduğunu hepimiz gördük. [55:  Lem’alar, 15, 16.] 

Dostlarla Teselli Olma, Birbirine Moral Verme
Asr Süresinde belirtildiği üzere insanların içinde karlı olanlar, iman eden, salih amel işleyen ve birbirine doğruyu ve sabrı tavsiye edenler olarak sıralanmaktadır. Hayatın her döneminde salih dostlara herkesin ihtiyacı olur. İyi arkadaş, sağlam iman sahibi, dürüst yaşayan,  usanma, vazgeçme, yanlış kararlar verme durumlarında sabır tavsiye eden ve doğruyu gösteren kişidir.
İki senedir yaşanan covid 19 salgınından dolayı birçok insan yalnızlığa mahkum kaldı. Teknoloji ilerledikçe, aile fertlerinin kaynaşması ve komşularla görüşmeler azaldı, akrabalık bağları zayıfladı. İnsanların önemli bir kısmı yalnızlık girdabına düştü. Avrupa’da yalnızlık hissi geleceğin en büyük sorunu olarak görünmektedir. Bunun için birçok insan, kendisini sosyal medyanın seline bırakmaktadır. Sosyal medyada paylaşılan en güzel sahnelere sahip olamam kişinin sıkıntısını arttırmakta, katlanan sıkıntılara rağmen oyalanmak için yine bu mecradan vazgeçememektedir. 	Comment by Hp: yukarıda korona diyordunuz… tek formda kullanım gerek	Comment by Hp: kaynak?
Bedizüzzaman Hazretleri, kitap tedarik etme imkanı bile olmayan hapisteki kardeşlerine beş vakit namazları kılmayı, kazaya kalan namazlarını kaza etmeyi, bildiği süre ve duaları okumayı anlamını öğrenmeyi, birbirine öğretmeyi tavsiye etmektedir. Bugün ise istenilen bir eseri elde etmek, internet ve telefon yoluyla bile kendini geliştirme, okuma, dinleme, anlama ve anlatma gibi birçok imkanlara sahibiz. Kendi zamanında ortaya çıkan radyonun büyük oranda hayra, eğitime, insanlığa fayda verecek işlerde kullanılmasını öğütler. Bugünkü teknoloji de buna kıyas edilebilir.	Comment by Hp: kaynak?	Comment by Hp: 
Bediüzzaman hazretleri, hayatının bazı dönemlerinde yalnız başına yaşamak zorunda bırakılmış, başkalarıyla görüşmesi yasaklanmıştır. O, yalnızlığın olumsuz etkilerinden bahsedip  çözümünü de ortaya koymuştur. Kişinin en önemli ihtiyaçlarından birisinin de kendisini anlayacak, aynı gönül dünyasına sahip dostlarının olması mutlu olmaya vesile olacağını ifade eder. Hapishanede birçok imkansızlıkların olduğu, zor şartlarda onun rehberliğindeki arkadaşlarına hapishane, ibadethane, islahhane, medrese haline gelmiştir. Hatta bazıları dışarıda olmak yerine hapishanenin ağır şartlarına rağmen onun yanında olmayı tercih etmektedir. 	Comment by Hp: alttaki paragrafla bağlantı cümlesi nerede?
Aziz, sıddık kardeşlerim, Bu dünyanın hayatı pek çabuk değişmesine ve zevâline ve fenâ ve fâni, âkıbetsiz lezzetlerine ve firak ve iftirak tokatlarına karşı bir ehemmiyetli medar-ı teselli ise, samimi dostlarla görüşmektir. Evet, bazan bir tek dostunu bir iki saat görmek için, yirmi gün yol gider ve yüz lirayı sarf eder. Şimdi bu acîp, dostsuz zamanda samimî kırk elli dostunu birden bir iki ay görmek ve Allah için sohbet etmek ve hakikî bir teselli alıp vermek-elbette başımıza gelen bu meşakkatler ve zâyiat-ı mâliye, ona karşı pek ucuz düşer, ehemmiyeti kalmaz. Ben kendim, buradaki kardeşlerimden on sene firaktan sonra birtekini görmek için bu meşakkati kabul ederdim. Teşekkî, kaderi tenkit; ve teşekkür, kadere teslimdir. Sizi temin ederim ki, şimdi ecel gelse, ölsem, kemâl-i rahat-ı kalble karşılayacağım. Çünkü içinizde kuvvetli, metin, genç çok Said’ler bulunduğuna ve bu biçare, ihtiyar, hasta, zayıf Said’den çok ziyade Risale-i Nur’a sahip ve vâris ve hâmi olacaklarına kanaatim geliyor.[endnoteRef:56] [56:  Şualar, 265.] 

Onun, sıkıntılı zamanlarda kardeşler arasında ortaya çıkabilecek tatsızlıklara karşı birçok öğütleri bulunmaktadır. 
Kadere iman
İman, insana zorluklara karşı dayanabilme gücü verir. Külliyatta en fazla üzerinde durulan konulardan biri de budur. Hastalıklardan gelen acılar ve ıstıraplar iman sayesinde azalır. “Allah'ı tanıyanın dünyası nurla ve mânevî sürurla doludur; derecesine göre, iman kuvvetiyle hisseder. Bu imandan gelen mânevî sürur ve şifa ve lezzet altında, cüz'î maddî hastalıkların elemi erir, ezilir.”[endnoteRef:57] [57:  Lem’alar, 336.] 

İmanın derin meselelerinden biri olan kadere iman, İslam dünyasında akli mülahazaların çok yapıldığı bir alandır. Kelam kitaplarında kadere iman esası olarak dile getirilirken genelde konu özetlenmekle yetinilmiştir. Bediüzzaman Hazretleri, kader konusunu her insanın günlük hayatta huzura erdirecek bir mesele olarak görmektedir. Kadere iman konusu sadece ders müzakerelerinde ele alınacak bir konu değil, en dar, sıkıntılı ve stresli zamanlarda ona çare olacak bir ilaç olarak sunmuştur. Konuyu derinlemesine tahlil etmek, imana fayda sağlayacak dersler çıkarmak büyük önem taşımaktadır. Kaderin bir teselli olduğu, gururdan koruduğu Kuran-ı Kerim’de Hadid Süresinde şöyle ifade edilir: 
مَٓا اَصَابَ مِنْ مُص۪يبَةٍ فِي الْاَرْضِ وَلَا ف۪ٓي اَنْفُسِكُمْ اِلَّا ف۪ي كِتَابٍ مِنْ قَبْلِ اَنْ نَبْرَاَهَاۜ اِنَّ ذٰلِكَ عَلَى اللّٰهِ يَس۪يرٌۚ ﴿٢٢﴾	Comment by Hp: yazı fontu niye değişti ve büyüdü?
لِكَيْلَا تَأْسَوْا عَلٰى مَا فَاتَكُمْ وَلَا تَفْرَحُوا بِمَٓا اٰتٰيكُمْۜ وَاللّٰهُ لَا يُحِبُّ كُلَّ مُخْتَالٍ فَخُورٍۙ ﴿٢٣﴾
Yeryüzünde vuku bulan veya başınıza gelen hiçbir musibet yoktur ki, biz onu yaratmadan önce bir kitapta yazılı olmasın. Kuşkusuz bu Allah’a göre kolaydır. Kaybettiklerinize üzülmeyesiniz ve O’nun size verdikleriyle şımarmayasınız diye (böyle yapmıştır). Allah kendini beğenen, böbürlenen hiç kimseyi sevmez.[endnoteRef:58] [58:  Hadid: 57/22, 23.] 

Bu ayetler, başa gelen işlere kaderde tayin edildiğini, ümitsizliğe kapılmaktan veya şımarmaktan uzak durmayı sağladığını ifade etmektedir. Bu ayetlerin tefsirini yapan Seyyid Kutup, kaderde bu olayların yazılı olması kişiye, rahatlık, gelip geçici büyük hadiseler karşısında sebat etme gücü verdiğini söyler. Hayatta olan ayrılıklar, geçici olaylar karşısında duyguların istikrarlı bir şekilde devam etmesi bu imanla olabileceğini söyler.[endnoteRef:59] Bediüzzaman, başa gelen musibetler ve geçmişte kaçırdığı fırsatlardan dolayı bir ömür boyu dövünmek yerine kadere imanın bir teselli olduğunu, bunda da bir hayır vardır diyerek bir rahatlama sağladığına da dikkat çeker: [59:  Seyyid Kutub, Fî zilâli’l-Kur’ân, Dâru’ş-Şurûk 1423/2003 (32. Baskı) VI/3493.] 

 “Kader, nefsi gururdan ve cüz’-i ihtiyarî, adem-i mes’uliyetten kurtarmak içindir ki, mesail-i imaniyeye girmişler.”[endnoteRef:60] “Manen terakki etmeyen avam içinde kaderin cây-ı istimali var. Fakat o da maziyat ve mesaibdedir ki, ye’sin ve hüznün ilâcıdır. Yoksa maasi ve istikbaliyatta değildir ki, sefahete ve atalete sebeb olsun.”[endnoteRef:61]  [60:  Sözler, 623.]  [61:  Sözler, 624.] 

Kur’an-ı Kerim’de başka ayetlerde de bu konu yer almaktadır. Örneğin musibetlerin bir kitapta yazılı olduğu[endnoteRef:62], musibetlerin Allah’ın izniyle gerçekleştiği[endnoteRef:63] musibetlerin insanın kendi yaptıklarının bir sonucu olduğu ifade edilmektedir.[endnoteRef:64]  Yine Tevbe Süresi’nde “Bizim başımıza ancak Allah'ın yazdığı şeyler gelir.”[endnoteRef:65] buyrularak sebepleri yaratan Yüce Allah’ın iradesiyle gerçekleştiği vurgulanmaktadır. Risalelerde bütün olaylarda Allah’ın bizzat müdahalesi olduğu diğer sebeplerin gerçek etkisi olmadığı vurgulanır. “Esbab-ı zahiriyeyi perestiş edenleri aldatan; iki şeyin beraber gelmesi veya bulunmasıdır ki, "iktiran" tabir edilir, birbirine illet zannetmeleridir.”[endnoteRef:66] sözünde olayların sebep ve müsebbeb şeklinde yanyana dizilmesine yanılmamak gerektiği, asıl sebebin Allah olduğu belirtilir. Ona göre başa gelen iyi veya kötü olaylara görünürde sebep olan şeylere aldanmamalı, Allah’ın muradını anlamaya çalışmalıdır. “Nasıl ki çoban, gayrın tarlasına tecavüz eden koyunlarına taş atıp, onlar o taştan hissederler ki, zararlı işten kurtarmak için bir ihtardır, memnunâne dönerler.” Koyunun atılan taştan doğru mesaj aldığını, insanın da olaylardan ders alması gerektiğini ifade edilmektedir. [62:  et-Tevbe 9/50-51; el-Hadîd 57/22]  [63:  et-Tegābün 64/11]  [64:  Âl-i İmrân 3/165; en-Nisâ 4/62; el-Kasas 28/47]  [65:  Tevbe, 9/51.]  [66:  Mesnev-i Nuriye, 146.] 

İslam’da musibetlerin kader yönüne de dikkat çekilmiş, sebeplere bakarak müminlerin birbirini suçlamamaları gerektiği öğüt verilmektedir. Ali İmran Süresi’nde bir musibet karşısında mümine yakışanın suçlayıcı dil kullanmak yerine Allah’ın takdirini görebilmesi hatırlatılır.
يَٓا اَيُّهَا الَّذ۪ينَ اٰمَنُوا لَا تَكُونُوا كَالَّذ۪ينَ كَفَرُوا وَقَالُوا لِاِخْوَانِهِمْ اِذَا ضَرَبُوا فِي الْاَرْضِ اَوْ كَانُوا غُزًّى لَوْ كَانُوا عِنْدَنَا مَا مَاتُوا وَمَا قُتِلُواۚ لِيَجْعَلَ اللّٰهُ ذٰلِكَ حَسْرَةً ف۪ي قُلُوبِهِمْۜ وَاللّٰهُ يُحْـي۪ وَيُم۪يتُۜ وَاللّٰهُ بِمَا تَعْمَلُونَ بَص۪يرٌ ﴿١٥٦﴾
“Ey iman edenler! Kardeşleri sefere veya savaşa çıktığında onlar hakkında, “Onlar bizim yanımızda olsalardı, ölmezlerdi ve öldürülmezlerdi” diyen inkârcılar gibi olmayın. Allah, bunu (bu düşünceyi) onların kalplerine bir hasret (yarası) olarak koydu. Allah yaşatır ve öldürür. Allah, yaptıklarınızı görmektedir.”[endnoteRef:67] [67:  Âl-i İmrân 3/156.] 

Şu hadis-i şeriflerde Allah’ın her şeyi takdir ettiği, keşke diyerek şeytanın vesvesesine fırsat vermemek gerektiği anlaşılmaktadır:
قَالَ عُبَادَةُ بْنُ الصَّامِتِ لِابْنِهِ يَا بُنَيَّ إِنَّكَ لَنْ تَجِدَ طَعْمَ حَقِيقَةِ الْإِيمَانِ حَتَّى تَعْلَمَ أَنَّ مَا أَصَابَكَ لَمْ يَكُنْ لِيُخْطِئَكَ وَمَا أَخْطَأَكَ لَمْ يَكُنْ لِيُصِيبَكَ سَمِعْتُ رَسُولَ اللَّهِ صَلَّى اللَّهُ عَلَيْهِ وَسَلَّمَ يَقُولُ إِنَّ أَوَّلَ مَا خَلَقَ اللَّهُ الْقَلَمَ فَقَالَ لَهُ اكْتُبْ قَالَ رَبِّ وَمَاذَا أَكْتُبُ قَالَ اكْتُبْ مَقَادِيرَ كُلِّ شَيْءٍ حَتَّى تَقُومَ السَّاعَةُ يَا بُنَيَّ إِنِّي سَمِعْتُ رَسُولَ اللَّهِ صَلَّى اللَّهُ عَلَيْهِ وَسَلَّمَ يَقُولُ مَنْ مَاتَ عَلَى غَيْرِ هَذَا فَلَيْسَ مِنِّي
Ubade İbn Samit (R.a) oğluna: “Ey oğulcuğum. (Kaderinde) sana isabet eden şeyin (sana ulaşmakta) şaşmayacağını, (kaderinde) sana isabet etmeyen şeyin de sana erişemeyeceğini (iyice) bilmedikçe hakiki imanın tadını bulamazsın. (Nitekim, ben) Resulullah Sallallahu aleyhi ve sellem’i şöyle derken işittim: ” Allah’ın ilk yarattığı şey kalemdir. (Allah kalemi yaratınca) ona: Yaz! emrini verdi. (Kalem): Ey Rabbim neyi yazayım, dedi (Allah da:) Kıyamet kopuncaya kadar her şeyin kaderini yaz! buyurdu.” Ey Oğulcuğum! Ben Resulullah Sallallahu aleyhi ve sellem’i; ” Bundan başka (bir inanç) üzerinde ölen kimse benden değildir” derken işittim.”[endnoteRef:68] [68:  Tirmizi 3319.] 

»المُؤمِن الْقَوِيُّ خيرٌ وَأَحبُّ إِلى اللَّهِ مِنَ المُؤْمِنِ الضَّعِيفِ وفي كُلٍّ خيْرٌ. احْرِصْ عَلَى مَا ينْفَعُكَ، واسْتَعِنْ بِاللَّهِ وَلاَ تَعْجَزْ. وإنْ أصابَك شيءٌ فلاَ تقلْ: لَوْ أَنِّي فَعلْتُ كانَ كَذَا وَكذَا، وَلَكِنْ قُلْ: قدَّرَ اللَّهُ، ومَا شَاءَ فَعَلَ، فَإِنَّ لَوْ تَفْتَحُ عَمَلَ الشَّيْطَان«
“Kuvvetli mü’min, (Allah katında) zayıf mü’minden daha hayırlı ve daha sevimlidir. (Bununla beraber) her ikisinde de hayır vardır. Sen, sana yararlı olan şeyi elde etmeye çalış. Allah’dan yardım dile ve asla acz gösterme. Başına bir şey gelirse, “şöyle yapsaydım, böyle olurdu” diye hayıflanıp durma. “Allah’ın takdiri bu, O, ne dilerse yapar” de. Zira “eğer şöyle yapsaydım” sözü şeytanı memnun edecek işlerin kapısını açar.”[endnoteRef:69] [69:  Müslim, Kader 34.] 

Bediüzzaman hazretleri, çekilen sıkıntılara ve din uğrunda fedakarlık yapanların uğradıkları zararlara karşı imandan kaynaklanan bir sabır ve teselli ortaya koymaktadır. Özellikle kadere imanın insana zorluklar karşısında dayanma gücü kazandıracağını gerek beraberindekilerle gerekse uzaktaki öğrencileriyle uygulamış ve eserlerinde açıklamıştır.
Kardeşlerim, gerçi yeriniz çok dardır; fakat kalbinizin gençliği o sıkıntıya aldırmaz. Hem yerlerimize nisbeten daha serbesttir. Biliniz, en esaslı kuvvetimiz ve nokta-i istinadımız tesanüddür. Sakın, sakın bu musibetlerin verdiği asabîlik cihetiyle birbirinizin kusuruna bakmayınız. Kısmet ve kadere itiraz hükmünde olan şekvâlar ve "Böyle olmasaydı şöyle olmazdı" diye birbirinizden gücenmeyiniz. Ben anladım ki, bunların hücumundan kurtulmak çaremiz yoktu. Ne yapsaydık onlar hücumu yapacaktılar. Biz sabır ve şükür ve kazâya rıza ve kadere teslimle mukabele ederek tâ inayet-i İlâhiye imdadımıza gelinceye kadar, az zamanda ve az amelde pekçok sevap ve hayrat kazanmaya çalışmalıyız. Oradaki kardeşlerimizin selâmetlerine dualar ediyoruz.[endnoteRef:70] [70:  Şualar, 275.] 

O, kapalı bir ortamda sürekli kalmak zorunda kalan, daralan kardeşlerine en büyük güç olarak dayanışmayı tavsiye etmektedir. Ortaya çıkan musibetlere sebep olanları suçlamamayı, Allah’ın çeşitli sebeplerden dolayı imtihan ettiğinin farkında olunması ve bu olaylardan dersler çıkarılması gerektiğini söylemektedir. İnsanın başına gelen musibetlerde kaderin de hissesi olduğu, niye bu böyle oldu diye hayıflanmak yerine bu olaylardan ders olmak ve keşke şöyle olsaydı gibi söz ve düşüncelerden uzak durmak gerektiği belirtilmektedir.
Korona salgını döneminde buna benzer bir imtihan da hastalığa yakalanan kişinin bu hastalık acaba bana kimden bulaştı. Kim hasta olduğu halde dikkat etmedi de kalabalığa çıktı diye düşünmek, birileri hakkında suizan beslemek İslam’a yakışmayan bir yaklaşımdır. Kardeşliğe de zarar verir.
 Muhasebe
İnsanın yaşadığı her olaydan dersler çıkarmalı, başına gelen hadiselerde nefsini muhasebe edebilmelidir. Ayet-i kerimelerde bu konu birçok defa ele alınmaktadır. İnsanın kendisini sürekli kusurlu görmesi, nimetlerin Allah’tan geldiğini düşünmesi gerekir. Bir ayette şöyle buyrulur:
مَٓا اَصَابَكَ مِنْ حَسَنَةٍ فَمِنَ اللّٰهِۘ وَمَٓا اَصَابَكَ مِنْ سَيِّئَةٍ فَمِنْ نَفْسِكَۜ
Sana gelen iyilik Allah’tandır. Başına gelen kötülük ise nefsindendir.[endnoteRef:71]  [71:  Nisa, 4/79.] 

İnsan, başarılarından gururlanmalı, başarıyı kendisine bahşeden Allah’ı unutmamalıdır. Çünkü bütün mülkün sahibi Allah’tır. Kul, kusurların kendisinden olduğunu bilir. Böylece başarılarının Allah’ın yardımıyla olduğunu, kusurlarının kendisinden olduğunu düşünerek nefsini muhasebe eder. İnsanın hesabını ahirete bırakmayıp dünyadayken kendisini muhasebe etmesi gerekir. Bediüzzaman’ın nefisle olan bir muhasebesi şöyledir:  
Bu sıkıntılı zamanda nefsim sabırsızlıkla beni tâciz ederken, bu fıkra onu tam susturdu, şükrettirdi. Size de fâidesi olur diye leffen takdim edilen bu fıkra, başımın yanında asılı duruyor. Ey nefsim! Yetmiş üç sene, yüzde doksan adamdan ziyade zevklerden hisseni almışsın. Daha hakkın kalmadı.  Sen, âni ve fâni zevklerin bekasını arıyorsun. Onun için, onun zevaliyle ağlamaya başlıyorsun. Kör hissiyatınla bu yanlışının tam tokadını yersin. Bir dakika gülmeye bedel on saat ağlıyorsun. Senin başına gelen zulümler ve musibetlerin altında kaderin adaleti var. İnsanlar, senin yapmadığın bir işle sana zulmediyorlar. Fakat kader, senin gizli hatâlarına binaen, o musibet eliyle seni hem terbiye, hem hatâna kefaret ediyor. Hem yüzer tecrübenle, ey sabırsız nefsim, kat'î kanaatin gelmiş ki, zahirî musibetler altında ve neticesinde inayet-i İlâhiyenin çok tatlı neticeleri var.  
عَسٰى اَنْ تَكْرَهُوا شَيْئًا وَهُوَ خَيْرٌ لَكُمْ   çok kat'î bir hakikatı ders veriyor. O dersi daima hatıra getir. Hem, feleğin çarkını çeviren kanun-u İlâhî, senin hatırın için o pek geniş kanun-u kaderî değiştirilmez.
مَنْ اٰمَنَ بِالْقَدَرِ اَمِنَ مِنَ الْكَدَرِ    kudsî düsturunu kendine rehber et. Hevesli akılsız çocuklar gibi, muvakkat, ehemmiyetsiz lezzetlerin peşinde koşma. Düşün ki, fâni zevkler, sana mânevî elemler, teessüfler bırakıyor. Sıkıntılar, elemler ise, bilâkis, mânevî lezzetler ve uhrevî sevaplar veriyor. Sen divane olmazsan, muvakkat lezzeti yalnız şükür için arayabilirsin. Zaten lezzetler şükür için verilmiş.[endnoteRef:72]  [72:  Emirdağ Lahikası -I, 257.] 

Bediüzzaman hazretleri, sıkıntılı durumlardaki şikayeti şükre çeviren, manevi çalkantıları dizginleyen bu yazıyı başucunda asılı tutmaktadır. Nefse hitaben yazılan bu yazı, geçmişte yaşanan güzelliklere kanaat etmek gerektiğini, sürekli zevk peşinde koşmamak gerektiğini söyler. Kısa süreli ve geçici zevkler insana gerçek mutluluk vermez. Bazen haksız yere eziyetlerle karşılaşmak, insana çok ağır gelir. İnsanı görmediği bir gerçeği şöyle ifade eder. Başına gelen olaylara kader olarak bakarak rahatlamak yöntemini göstermektedir. Çünkü insanlar zulmetse de kader adalet eder. İnsan hem terbiye ediliyor, hem de onun gizli hatalarına kefaret yerine geçmektedir. Musibetler aynı zamanda insana birçok inayetler bulunmaktadır. Bunu bir ayet ve hadisi de şahit getirerek nefsi ikna edici bir üslupla dile getirmektedir. 
Risalelerde musibetli zamanlarda kişinin kendisini muhasebe etmesi gerektiğini, hata ve günahlarından tevbe etmek gerektiğini belirterek için yapılabilecek bazı şeyleri şöyle sıralamıştır: 
"Yağmursuzluk bir musibettir ve ceza-yı amel bir azaptır. Buna karşı, ağlamakla ve hüzün ve kederle, niyaz ve hazinâne yalvarmakla ve pek ciddî nedamet ve tevbe ve istiğfar ile karşılamak ve sünnet-i seniye dairesinde, bid’alar karışmadan, şeriatin tayin ettiği tarzda dergâh-ı İlâhiyeye iltica etmek ve dua ve o hale mahsus ubudiyetle mukabele etmektir." 
1) Ağlamakla ve hüzün ve kederle,
2) Niyaz ve hazinâne yalvarmakla
3) Pek ciddî nedamet ve tövbe ve istiğfar ile
4) Sünnet-i seniyye dairesinde,
5) Bid’alar karışmadan,
6) Şeriatin tayin ettiği tarzda dergâh-ı İlâhiyeye iltica etmek ve dua ve o hale mahsus ubudiyetle mukabele etmektir.
7) Hem böyle umumî musibetler, ekser nâsın hatâsından geldiği cihetle, o insanların ekseri (kısm-ı âzamı) tevbe ve nedamet ve istiğfar etmekle def olur.[endnoteRef:73] [73:  Emirdağ Lahikası-I, 58.] 

SONUÇ
Allah’ın çokça ikram ve nimetleriyle kainatı doldurmuştur. Onun ihsanları sürekli devam etmektedir. kainatı kaplayan bunca güzelliklerin yanında kötü zannedilen sıkıntı, musibet ve hastalıklar da vardır. Bütün bu olumsuzluklar içinde büyük hayırlar ve iyilikler yer almaktadır. Mutlu olabilmek ve cenneti kazanabilmek için musibetleri de doğru anlamlandırmak gerekmektedir.
Musibetler her insanın her gün karşılaştığı istenmeyen olaylardır. Bu musibetler, bazen insanın kusuruyla bazen de elinde olmayan sebeplerle başına gelebilir. Başta Peygamberlerin ve herkesin karşı karşıya kaldığı musibetlere imani bir açıdan bakılırsa rahmete, huzura, sevaba ve teslimiyete dönüşebilir. Dünyalık musibetler, insana büyük sevaplar kazandıran, kulu Allah’a yaklaştıran imtihan vesileleridir.	Comment by Hp: niye her gün karşılaşılsın?
Musibetler, sabredilirse riyasız bir ibadete dönüşür, bazen de ibadetle kazanılamayacak manevi mertebeleri insana kazandırır. Aynı zamanda kula aczı, fakrini gösterir, muhasebe yapmasını sağlar. İnsandaki birçok manevi duyguları açığa çıkarır ve geliştirir. Musibetle karşılaşınca daha kötü durumda olanlara bakmalı, ne büyük karlar elde ettiğini düşünmelidir. Musibetin ağır geldiği durumlarda kişiye metaneti telkin edebilen samimi dostlarla bir arada bulunmalıdır. Başa gelen olaylarda Allah’ın takdiri olduğunu düşünüp, geçmişteki üzüntülerle hayıflamamalıdır. Sıkıntılı durumlar, nefis muhasebesi yaparak yanlışları düzeltmeye, Allah’a yaklaşmaya vesile olabilir.
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