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1911’de Arapça ve Türkçe olarak telif edilip yayınlanan Münazarat ve bu Muhakemat kitaplarından anlaşılan, Nurculuk bir Demokrasi ve Bilim Cemiyeti idi. Fakat maalesef daha sonra, aklı ve özgürlükleri iptal eden, bilimleri düşman gören, taklidi doğuran bir tarikat haline geldi. Bu iki kitap üzere olan iki çalışmamız, inşallah bu makûs talihi tersine çevirecektir.
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Not: Bu vecizedeki kelime seçimleri ve kitabın içeriği, bunu bize böyle yorumlattı. Mariz Arapçadır, hasta Türkçedir, alil de kötürüm manasında Kürtçedir. Demek istiyor ki: Bu üç millet bu kitapla şifa bulursa bütün insanlık da şifa bulacaktır.
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Bahaeddin Sağlam:

1960’ta Siirt’in Werkanıs köyünde dünyaya geldi. İlköğrenimini köyünde bitirdikten sonra, klasik Osmanlı metoduyla üç sene medrese eğitimi görüp icazet aldı. Dört sene Arapça tedrisatla meşgul oldu. Suriye’de lise eğitimini bitirdikten sonra sekiz sene lise ve üniversite öğrencileriyle ilmî ve dinî sohbet ve muhadaralarda bulundu. 1985’ten beri yazarlık mesleği yanında, yayıncılıkla da meşguldür.

Evli ve dört çocuk babasıdır.

Yayınlanmış kitapları:

İlmî ve Edebî Yönleriyle Kur’an Kıssaları (1985), Kur’an’da Evrim (1986), Kur’an’da Kadın (1986), Ruh Kavramı (1986), Turan Dursun ve Din (1991), 19 Meselesi (1996), İbadetlerin Mana ve Hakikatleri (1996), Kur’an-ı Kerim Meâli (1992), Risale-i Nur’da Geçen Ayet, Hadis ve İbareler Meâlleri (1996), Kur’an’ın Evrenselliği ve Kur’an Sembollerinin Dili (1997), Vahiy ve Medeniyet (1999), Geçmiş ve Gelecek Arasında Tevrat (1998), Yâsin ve Kısa Sureler Tefsiri (1998), İlmi ve Edebi Açıdan İncil (2004), Sıkça Sorulan Sorular (2005), Alternatif Tefsir Çalışmaları (2006), Kadın ve Hayat Hakkında Bilmediklerimiz (2007), Peygamber Kıssaları Hakkında Bilmediklerimiz (2008), Risale-i Nur Hakkında Bilmediklerimiz (2010), Kader ve İrade (2011), Amak-ı Hayal Şerh ve İzahı (2011), Sadece İnsan (2012), Müslümanın Varlık ve Hayat Algısı (2012),  Kürtlerin Reçetesi Münazaratın Açıklaması (2013), Mehdi ve Mesih: Mahiyetleri ve Programları (2014), Marifet ve Velayet: Allah’ı Bilmek ve Allah’a Yakınlık (2014), Tevrat’ta ve Kur’an’da Nuh ve Tufan Kıssası, Gılgamış Destanı ve Açılımı, Tevrat Metinlerinin Günümüze Gelişleri (2015), Bediüzzaman Said Nursi’nin Nutuk ve Makalelerinin Şerhi (2015), Bir Müslümanın Gözüyle İncil (2019), Kur’an ve Ehl-i Kitap (Dindar Gayr-i Müslimler) (2022), İlmî ve Edebî Yazılar (2022), Şuâât-ı Marifet’in-Nebi (2022), Bir Mühendis Öğretmen ile Bilim, Varlık ve Allah’a Dair Mailler (2022), Kur’an’ın Evrenselliği ve Kur’an Sembollerinin Dili (Güncellenmiş 2. Baskı) (2023), Diriliş Haktır (2023), Risale-i Nur Üzerine Kritikler (2023), Mitoloji ve Gerçek (2023), Kur’an’ın Evrenselliği ve Kur’an Sembollerinin Dili - 2 (2023), Kur’an-ı Kerim Meali (2023), Tevrat da Mucizedir (2023), Kader ve İrade, Yasa ve Özgürlük (2023), Bediüzzaman ve Usûl’ül-İlim (Metodoloji, Ontoloji ve Epistemoloji İçin) (2023), İbadetler (Manaları, Hakikatleri, Faydaları) (2023), İnsan Nedir’in Cevabı veya Gerçek Hümanizm (2023), Varlık ve Allah (2023), Sosyo-Ontolojik Yazılar (2023), Ateist Kardeşlerim İçin (2024), Diller ve Kavramlar (2024), Mythology and Truth (2024), The Torah is Also a Miracle (2024), Some Religious Facts (2024), The Quran and the People of the Book (Religious Non-Muslims) (2024)…

Ayrıca geçen 30 yıl içinde değişik çevrelerden, 20.000’e yakın ilmî soruyu alıp ikna edici bir şekilde cevap vermiştir. Bu cevaplar, 70 konferans, 400 makale ve 9000 sayfayı aşkın kitap haline geldi.

 

 


 

 

 

İÇİNDEKİLER

 

SUNUŞ

GİRİŞ

Bu eserin mukaddimesi hükmünde olan bu kısımda Üstad Bediüzzaman, Muhakemat kitabının telif sebeplerini ve bu eserle ulaşmak istediği hedef ve gayeleri açıklar.

MUKADDİME

BİRİNCİ MAKALE

(Unsuru’l-Hakikat (Gerçek doğru bilgiyi oluşturan kural ve malzemeler: EPİSTEMOLOJİ)

On iki Mukaddime ve Sekiz Meseleden oluşan bu Makalede Üstad; usul, tefsir ve hadis gibi İslâmî ilim dallarıyla ilgili temel prensiplerden yola çıkarak, zaman içinde yanlış yorumlanan birtakım hadislerin yeniden yorumlanması yahut tahkik edilmesi gerektiğine dikkat çekmekte, İslam’ın ilim ve medeni gelişmelerle çelişmediğini, bilakis, bu yolda katkıda bulunduğunu izah etmektedir. İslamiyet’in, hakkıyla anlaşılmasını engelleyen bazı yanlış anlayışlardan arındırılarak kendi berraklığı içinde yeniden gündeme getirilmesi noktalarına vurguda bulunmaktadır.

Birinci Mukaddime

İkinci Mukaddime

Üçüncü Mukaddime

Dördüncü Mukaddime

Beşinci Mukaddime

Altıncı Mukaddime

Yedinci Mukaddime

Sekizinci Mukaddime

Dokuzuncu Mukaddime

Onuncu Mukaddime

On Birinci Mukaddime

On İkinci Mukaddime

Birinci Mesele

İkinci Mesele

Üçüncü Mesele: Kaf Dağı’dır.

Dördüncü Mesele: Sedd-i Zülkarneyn’dir.

Beşinci Mesele

Diriliş Bahsine İşaret

Altıncı Mesele

Yedinci Mesele

Sekizinci Mesele

UNSURU’L BELAGAT

İKİNCİ MAKALE

(Unsuru’l-Belâgat (Başta Kur’an olmak üzere edebi ve belagatli bir metni oluşturan kural ve metinler)

Bu Makalede, Üstad Bediüzzaman Said Nursî; kelâmın, sözün ve lisanın mana dünyasına girerek, dilin insanlar ve milletler üzerindeki etkisini ve özellikle Arap dilinin belâgat açısından genel bir değerlendirmesini yaptıktan sonra, beyan, bedi ve maani (sözü açık, süslü ve güçlü kılan bilim dalları) gibi bu dilin kullanımındaki sanat türleriyle ilgili ve daha çok dil felsefesi sayılabilecek değerlendirmelerde bulunmaktadır. Dilin bütün bu sanatsal özelliklerine özen göstermekle birlikte, manayı ikinci ve tali dereceye düşürecek biçimde bir lâfizperestliğe (söz tapıcılığa) ve kelime oyunlarına da takılmamak gerektiğine dikkat çekmektedir.

Birinci Mesele

İkinci Mesele

Üçüncü Mesele

Dördüncü Mesele

Beşinci Mesele

Altıncı Mesele

Yedinci Mesele

Sekizinci Mesele

Dokuzuncu Mesele

Onuncu Mesele

On Birinci Mesele

On İkinci Mesele

UNSURU’L-AKİDE (İnanç Malzemeleri)

ÜÇÜNCÜ MAKALE

(Unsuru’l-Akide (İnancı oluşturan delil ve izahlar)

Üstad, bu Makalede İslam’ın esası olan tevhid hakikatini (tek Allah inancını) Kelâmî (vahye dayalı) bir metotla ve öncelikle aklî delilleri ön plana çıkararak en vazıh bir şekilde ortaya koymaya çalışmıştır. Kâinatı âdeta bir kitap gibi okuyarak, Cenab-ı Hakkın varlığına ve birliğine sayısız deliller getirmektedir. Ayrıca Resulullah’ın peygamberliğini ispat eden deliller zikredilerek, ölümden sonraki dirilişin izahına giriş yapılmaktadır.

Mukaddime

(Bu Üçüncü Makalenin Takdimi)

Mukaddime

(İkinci Bir Takdim)

Birinci Maksad

(Birinci Ana Amaç: Allah’ın Varlığı ve Birliği)

Allah’ın Sonsuz Varlığı ve İnsan Özgürlüğü

İkinci Maksad

(İkinci Ana Amaç Peygamberlik Hakkındadır)

Mukaddime (Takdim)

Mukaddime

(Bu kübra önermeyi isbat edecek beş meslek gelecektir. Bunların takdimi)

Birinci Meslek

İkinci Meslek

Dinî Kıssalarda Celal Şengör’ün Bilmediği Önemli Noktalar

Üçüncü Meslek

Dördüncü Meslek

Beşinci Meslek

Üçüncü Maksad (Üçüncü Ana Konu)

Mukaddime (Takdim)

TAKRİZ

Bediüzzaman’ın kardeşi Abdülmecid’in Muhakemat eseri hakkında Arapça olarak yazdığı övgü yazısı ve şiir Türkçe tercümesi ile birlikte yer alır.

NOTLAR

İNDEKS

BİBLİYOGRAFYA

EKLER

Muhakemat Hakkında

İskelet Olarak

Beden Olarak

Ruh Olarak

Önemli Bir Strateji

Risale-i Nur’da Hakikat ve Ehl-i Hakikat Kavramı

Muhakemat İçin…

Bediüzzamanda Usul’ül-İlim

Yeni Said’in Bilimlere Bakış Açısı

İlim ve Bilgi Mertebeleri

Kürdistan Medreseleri ve Bediüzzaman

Meşhur Kürd Hoca İfadesine Düşülen Bir Not

Risale-i Nur’un Beş Temel Amacı

Varlığın Mahiyeti Nedir, Varlık Gerçek midir?

Besmelenin Tefsiri

Rahmaniyet Süreci

NEBE’ SURESİ (78. Sure)

Cehennem ve Cennet Kavramları

Kur’an’da Cennet Tarifi

Prof. Dr. Şadi Eren Hoca Efendinin Muhakemat Dersleri Kitabının Raporu

Belagat Bahsi

Üçüncü Makale: Unsurul-Akide: İnanç Bölümü

Vahdetül-Vücud Bahsi


Sunuş

Elinizdeki Muhakemat kitabı, Bediüzzaman Said Nursî’nin 1911 yılında kaleme aldığı nadide eserlerinden biridir. Eser, aslında Üstad’ın da belirttiği gibi İşaratü’l-İ’caz tefsirinin bir girişi ve mukaddimesi olarak kaleme alınmıştır. Türkçe Muhakemat veya Saykalü’l-İslâmiyet olarak yayınlanan eserin Arapçası da yine aynı yıllarda (1911-1912) Reçetetü’l-Ulema veya Reçetetü’l-Havas (Âlim ve Seçkinlerin Şifası) olarak neşredilmiştir.

Üstad, bu kitabına Reçetetü’l-Ulema (Âlimler için tıbbî reçete) adını koyarken özellikle çağdaşı bulunan âlimlerin, kitabın muhtevasını teşkil eden konuları dikkatli bir şekilde okumaları gerektiğine işaret etmiş oluyor. Kitap, o döneme kadar İslâm ulemasınca yazılan tefsir, kelam ve sair kitaplarda yer almış yanlış birtakım düşüncelere, yorum ve değerlendirmelere yol açmış olan konu ve rivayetleri ilmi metotlarla tahkik edip akıl süzgecinden geçirdikten sonra okuyucuya sunmaktadır. Aynı şekilde Batı felsefe ve kültür kaynaklarından İslâm filozoflarına intikal etmiş bulunan birtakım düşünce ve görüşleri de yine İslâm akidesinin ince ayarından geçirerek, Kitap ve Sünnet ışığında olanca berrak şekliyle evlad-ı zamanın istifadelerine arz etmektedir.

Kitapta işlenen konular tamamıyla ilim ve irfan sahiplerini muhatap almaktadır. İslâm akidesine saldırıda bulunanlara karşı ince, lâtif ve hikmetli bir üslup ve dil kullanılarak ikna edici cevaplar verilmektedir. Ancak kitap, yer yer İslâm kültür birikimine sahip olanları da aşan bir seviyede olup, özellikle belli konularda ihtisas sahibi olanlara hitap etmektedir, denilse yanlış olmaz sanırız. Nitekim Üstad Bediüzzaman Said Nursî de aynı noktalara işaret ederek, bu kitabın anlaşılmasının pek kolay olmadığını zikrederek, Arapça Muhakemat’ın girişinde tenbih başlığı altında şu uyarıyı yapmaktadır: “Ey Reçetetü’l-Havas (Seçkin âlimler için reçete) diye anılan bu kitabı mütalâa eden kişi! Her şeyden önce sana gereken, bu kitabı okurken acele etmemendir. Bilmediğin veya anlamadığın hususları ise bilenlere sorman gerekir.”

Kitaptan yararlanmak için dikkat edilmesi gereken hususlar:

1- Elinizdeki bu kitap Risale-i Nur Külliyatının bir parçasıdır. Her parçası diğerinin tamamlayıcısı olan bu risaleler şimdiye kadar dünyanın birçok diline çevrildi. Birçok ilmî deyim, kavram ve ıstılahları içeren Risale-i Nur’un dili, günümüz okuyucularına ağır gelmektedir. Bu sebeple kendi orijinal üslubuna müdahale demek olan sadeleştirme yerine, anlaşılması güç olan kelime, deyim, kavram ve ıstılahların anlamlarını parantez içi verme yolunu tercih etmiş bulunuyoruz. Bu şerh ve izahta metinlerin arasına onlarca izah parçaları yerleştirdiğimiz gibi; kitabın sonuna da ekler olarak altı araştırma makalesi yerleştirdik. Umarız bu tarz bir çalışma ile Risale-i Nur’un ve Bediüzzaman’ın anlaşılmasına katkıda bulunmuş oluruz.

Bir iki arkadaşım, bu kitabı da parantez içi açıklama olarak değil de Münazaratta yaptığın gibi cümleleri açsaydın, dediler. Cevaben dedim: Unsurul-Belağada vurgulandığı gibi Münazarat avama hitaptır ve üslubu soyuttur. Bu Muhakematta ise üslup yüksek üsluptur ve havassa hitap ediyor. Avam seviyesine indirildiğinde sihri bozulur. Ayrıca bugünkü dilimizde o âli (yüksek) üsluba uygun kelimeler ve kalıp cümleler bulamıyorum. Ve ayrıca Müellifin izahları anlaşılırsa, konu hakkında yeteri kadar açıklama yaptığı görülecektir. Sözü uzatmanın bir manası olmaz.

Bir Not: Üçüncü Makalede İkinci Maksadın Üçüncü Mesleği olan Peygamberler bahsi ile Dördüncü Mesleğinde olan Kur’an’ın müşkilatı bahsini, Şuaat- ı Marifet’ün-Nebi kitabından aldım. Çünkü Üstad Muhakematı 1911’de kaleme almış ve o iki konu nisbeten kapalı kalmıştır. Şuaat’ı ise 1920’de yazmıştır. Ve daha detaylı olmuş. Ayrıca ben de iki sene önce bu iki parçayı çok daha geniş bir şekilde şerh ve izah etmiştim.

2- Haşiye ile belirtilen dipnotlar kitabın metnine aittir. Bunun dışında kalan açıklamalar ve notlar ise Şerh edene aittir.

3- Eserde geçen ayet, hadis ve diğer Arapça ve Farsça ve Kürtçe ibareler tercüme edilerek kaynaklarıyla birlikte aynı sayfa altında gösterilmiştir. 

4- Kitapta (*) işareti ile gösterilen, yer, isim ve kavramlar ise kitabın sonundaki “Notlar” kısmında izah edilmiştir.

5- Bkz. rumuzuyla gösterilen hadis kaynakları, bu kitapta geçen hadis metinlerinden farklı veya yakın ifadeler taşımaktadır.

6- Kitabın sonuna kavram, kitap, şahıs ve yer isimlerini içeren karma bir indeks konulmuştur. Ayrıca yapılan çalışmada başvurulan kaynakları içeren bir de bibliyografya eklenmiştir.

Çalışmak bizden, tevfik (başarıya ulaştırma) ve yardım Allah’tandır.

Küçük Bir İlave: Aslında bu Muhakemat kitabı planlanan ilmüs-sema (Astronomi), ilmül-arz (Coğrafya) ve ilmül-beşer (Antropoloji) kitaplarının girişi olarak yazılmıştır. Bediüzzaman bu Giriş ve bu üç kitapla Kur’an’a tam bir tefsir yazma azminde idi. Fakat Birinci Dünya Savaşı koptu. O da İşaratül-İ’caz ile yetindi. Yani Muhakemat, İşaratül-İ’caz’ın ve daha sonra onun açılımı olan Risale-i Nur’un Girişidir. Herkes bilir ki: Giriş anlaşılmadan kitapların kendisi anlaşılmaz. Evet, bundan dolayıdır ki: Nur Cemaati yedi bin keşif içeren Risale-i Nur’u tam anlamıyor. Ve dolayısıyla çağımıza tam hitap edemiyor.

 

23.07.2024

Bahaeddin Sağlam


بسم الله الرحمن الريم

 

Cümle tahiyyat (bütün canlıların hayat dili ile ettiği tebrikler), ol Hâkim-i Ezel ve Hakîm-i Ezelî ve Rahman-ı Lemyezelîye (kâinatı zaman üstünden yöneten, onu ezelden planlayan ve somut rahmetiyle şenlendiren O Allah’a elyaktır ki (tam layıktır ki); bizi İslamiyet’le serfiraz (başı dik) ve şeriat-ı garra ile (parlak yasalarla) sırat-ı müstakime (dengeye ve orta yola) hidayet etmiştir: (kavuşturmuştur.)

[Burada Sırat-ı Müstakim deyimi der ki: Şeriat orta yol yani ifrat ve tefrit ortasıdır. Her çağın hukuku kendine göre bu Sırat-ı Müstakimi esas alır. Demek Şeriatı Orta Çağ hukuku diye anlayanlar yanlış yapıyor.]

Öyle bir şeriat ki; akıl ve nakil (bilim ve vahiy), dest be-dest ittifak (elele) vererek ol şeriatın hakaikinin (gerçek meselelerinin) hakkaniyetini (doğruluğunu) tasdik etmişlerdir.

Öyle hakaik ki; kökleri hakikat zemininde rüsuh (bilimsellik toprağında yerleşmişlik) ile beraber dal ve budakları kemalâtın (mükemmelliğin) göklerine yükselip, intişar edip dallanmışlardır…) öyle füruat ki (dallar ki); meyveleri saadet-i dâreyndir (iki dünyanın mutluluğudur.). Ve bizi Kur’an-ı Mu’ciz ile irşad eylemiş (Mucizeli Kur’an ile doğru yola yönlendirmiştir.).

Öyle kitab ki; kaideleri ile (kuralları ile) hilkat-ı âlemin kitabından (yaratılış kitabından) dest-i kader ve kalem-i hikmet ile (kader ve bilim ile) mektub  (yazılmış) ve cari olan (geçerli olan) kavanin-i amika-i dakika-i ilâhiyeyi (İlahi derin ve ince kanunları) izhar ettiğinden (gösterdiğinden); ahkâm-ı âdilanesiyle (adil yasalarıyla) nev-i beşerin nizam ve muvazenet ve terakkisine (insan türünün düzen, denge ve kalkınmasını)  kefil-i mutlak (tam garantilemiş) ve üstad-ı küll olmuştur (Her yönden herkese tam Hocalık yapıyor.).

Salâvat-ı bînihaye (sonsuz dualar), ol Server-i Kâinat ve Fahr-i Âleme (kâinatın efendisi ve âlemin kendisiyle övündüğü zata) hediye olsun ki; âlem, enva (türleri) ve ecnasıyla (cinsleriyle) onun risaletine (elçiliğine) şehadet ve mucizelerine delâlet ve hazine-i gaybdan (metafizik âlemden) getirdiği meta-ı âliye (çok değerli mallar olan yüce vahiylere) dellâllık ediyor (rehberlik ediyor.). Güya âleme teşrif ettiğinden her bir nev, kendi lisan-ı mahsusuyla (özel diliyle) alkışladığı gibi; Sultan-ı Ezel, zemin ve asumanın evtarını (yer ve gök tellerini) intak edip her bir tel başka lisan ile mucizatının nağamatını (nağmelerini) inşad etmekle (dillendirmekle), o sadâ-yı şirin (tatlı sada) bu kubbe-i minada (bu mavi gök kubbede) ilelebed tanin-endaz etmiştir (ebede kadar çınlamıştır.). Güya asuman (gök), kendi mirac ve melek ve kamerin (ayın) elsine-i semaviyesiyle risaletini (göksel dilleriyle peygamberliğini) tebrik ve zemin, kendi hacer (taş) ve şecer (ağaç) ve hayvanın dilleriyle mucizelerine senahan (övgüler dizen) ve cevv-i feza (atmosfer), kendi cin ve bulutların işaratıyla nübüvvetine beşaret ve sayeban (müjdeliyor ve gölgelik ediyor) ve zaman-ı mazi (geçmiş zaman), enbiya ve kütüb ve kâhinlerin rumuz ve telvihatıyla (Peygamberlerinin ve kitaplarının ve kâhinlerinin işaretleriyle) o şems-i hakikatin (o gerçeklik güneşinin) fecr-i sadıkını (aydınlık şafağını) göstererek müjdeci ve zaman-ı hâl (mevcut zaman) yani asr-ı saadet, lisan-ı hâliyle tabiat-ı Arabdaki inkılab-ı azîmin ve bedeviyet-i sırftan medeniyet-i mahzanın def’aten tevellüdünü şahid göstererek (Araplardaki o müthiş inkılabın ve saf bedevilikten saf medeniyete birden çıkışlarının dilleriyle) nübüvvetini isbat ve zaman-ı müstakbel (gelecek zamanın) kendi vukuat ve fünununun etvar-ı müdakkikanesiyle (doğurduğu yeni fenler ve yeni olayların araştırıcı tavırlarıyla) onun mevkib-i ikbalini (bize yönelen kafilesini) istikbal (karşılamak) ve lisan-ı hakîmane ile (bilimsel dil ile) irşadatına (yönlendirmelerine) teşekkür; nev-i beşer (insan türü) kendi muhakkikleriyle (araştırmacılarıyla) bahusus hatib-i beliği ki, şems (güneş) gibi kendi kendine bürhan (güçlü delil) olan Muhammed’in (a.s.m.) lisan-ı fasihanesiyle (apaçık konuşmalarıyla) haktan geldiğini ilân ve Zat-ı Zülcelal (Yüce Allah) kendi Kur’an’ının lisan-ı beliğanesiyle (belagatli diliyle) ol Nebiyy-i Ümmî’nin (O okuryazar olmayan Peygamberin) ferman-ı risaletini (elçiliğinin buyruğunu)  kıraat ediyorlar (okuyorlar ve bizzat buyruk) oluyorlar. 

Beyt: (Bir Şiir)

جُمْلَه شٖيرَانِ جِهَانْ بَسْتَۀِ اٖينْ سِلْسِلَه اَنْد

رُوبَه اَزْ حٖيلَه چِه سَانْ بِگُسَلَدْ اٖينْ سِلْسِلَه رَا 1

Bütün dünya aslanlarının bağlandığı bir zinciri 

tilki hile yapıp nasıl koparabilir ki?

Emma ba’d: (Hamd ve salavattan sonra manasına gelen bir deyimdir.  En acil en önemli konunun geleceğini bildirmek için kullanılır, hutbelerde). Şu fakir (muhtaç), garib (görülmedik) Nursî ki, bid’atü’z-zaman (zamanın uydurması) lâkabıyla müsemma (adlanmış) olmaya lâyık iken haberi olmadan Bediüzzaman (zamanında eşi benzeri olmayan) ile meşhur olan bîçare; tedenni-i milletten (milletin gerilemesinden) ciğeri yanmış gibi feryad u figan ederek, ah! ah!.. ah!.. vâ esefâ (çok yazık) der ki: İslamiyet’in mağz (öz) ve lübbünü (çekirdeğini) terk ederek  (bırakarak) kışrına ve zâhirine vakf-ı nazar ettik (sadece dışını ve kabuğunu gördük) ve aldandık. Ve sû-i fehm (kötü anlayış) ve sû-i edeb (kötü terbiye) ile İslamiyet’in hakkını ve müstahak olduğu hürmeti ifa edemedik (saygılı davranmadık). Tâ (nihayet) o da bizden nefret ederek evham ve hayalâtın (kuruntu ve hayallerin) bulutlarıyla sarılıp tesettür eyledi (gizlendi.)

Hem de hakkı var. Zira biz İsrailiyatı (Yahudilik bilgilerini) usulüne (asıl kurallarına) ve hikâyatı (hikâyeleri) akaidine (inanç esaslarına) ve mecazatı (alegorik bilgileri) hakaikine (açık doğru bilgilerine) karıştırarak kıymetini takdir edemedik. O da ceza olarak bizi dünyada tedib için zillet ve sefalet içinde bıraktı. Bizi kurtaracak yine onun merhametidir. Öyle ise, ey ihvan-ı müslimîn: (Ey Müslüman kardeşlerim) !.. Geliniz, ona tarziye vereceğiz (onu razı etmeye çalışacağız). El birliğiyle dest-i sadakati (samimiyet elini) uzatacağız, biat edeceğiz. Onun hablü’l-metinine (sağlam ipine) sarılacağız.

Hem de bilâ-perva olarak (çekinmeden) ilân ederim: Beni geçmiş asırların efkârına (bilgi ve düşüncelerine) karşı mübarezeye (meydan okumaya) heyecan ve şecaate getiren ve yüzer senelerden beri sevkü’l-ceyş (askeri yığınak) ile kuvvet bulan hayalât ve evhamın müdafaasına (hayal ve kuruntulara karşı savunmaya) beni gayrete getiren itikadım ve yakînimdir (kesin inancımdır) ki: Hak neşv ü nema bulacaktır (gelişecektir.); eğer çendan (gerçi) toprakta gizlense... 

Ve taraftar ve mültezimleri (ona bağlı olanlar) muzaffer olacaklardır; eğer çendan (gerçi) zaman ve zeminin merhametsizliğinden az ve zayıf olsalar...

Hem de itikadımdır ki: İstikbalde hüküm sürecek (geleceği yönetecek) ve her kıtasında hâkim-i mutlak olacak (sınırsız egemenlik sağlayacak) yalnız hakikat-ı İslâmiyettir. Evet, saadet-saray-ı istikbalde taht-nişin hakaik ve maarif (geleceğin mutluluk saraylarında oturacak olan bilgiler ve eğitim) yalnız İslâmiyet olacaktır. Onu (geleceği) fethedecek yalnız odur; emareler (belirtiler) görünüyorlar... Zira mazi kıtasında (geçmiş zaman arazilerinde), vahşetâbâd (vahşetle dolu) sahralarında hayme-nişin (çadır kuran) taassub ve taklid (tutuculuk ve körü körüne uyma); veyahut cehlistan ülkesinde menzilnişin (evler kuran) müzahrefat ve istibdad  (istibdat ve baskılar gibi çürük şeyler) olanlara, şeriat-ı garra’nın galebe-i mutlak (sınırsız üstünlüğüne) ve istilâ-i tamına (bütün dünyayı kuşatmasına)  sed ve mâni (engel) olan sekiz emir (durum), üç hakikat ile zîr ü zeber (altüst olmuşlardır) ve oluyorlar. O mâniler ise; ecnebilerde (yabancılarda) taklid ve cehalet ve taassub (körü körüne uyma, cahillik ve tutuculuk) ve kıssîslerin (başpiskoposların) riyaseti (yöneticiliği). Ve bizdeki mâni (engel) ise; istibdad-ı mütenevvi (çeşit çeşit zorbalıklar) ve ahlâksızlık ve müşevveşiyet-i ahval (durumların dağınıklığı) ve ataleti intac eden (doğuran) ye’stir (ümitsizliktir) ki, şems-i İslamiyet’in (İslam güneşinin) küsufa yüz tutmasına (tutulmasına) sebep olmuşlardır.

Sekizinci ve en birinci mâni ve bela budur: Biz ile ecnebiler; bazı zevahir-i İslâmiyet (dış anlamları) ile bazı mesail-i fünun (bazı bilimsel konular) ortasında hayal-i bâtıl (!) ile tevehhüm eylediğimiz müsademet (çatışma) ve münakazattır (çelişkilerdir.) Aferin maarifin (eğitimin) himmet-i feyyazanesine (feyz verici katkısına) ve fünunun (bilimlerin) himmet-i merdanesine (mertçe katkısına) ki; meyl-i taharri-i hakikat (doğruyu arama eğilimi) ve muhabbet-i insaniyet (gerçek Hümanizm) ve meyl-i insaf olan hakaiki (gerçekleri) techiz ederek (donatarak) o mânilere gönderip zîr ü zeber (altüst) etmiş ve ediyor.

Evet, en büyük sebep ki: Bizi dünya rahatından ve ecnebileri ahiret saadetinden mahrum eden, şems-i İslâmiyeti münkesif ettiren (karartan), sû-i tefehhüm ile (yanlış anlamayla) tevehhüm-ü müsademet (çatışma kuruntusu) ve muhalefettir (farklılık sanısıdır.). Feya lil’aceb! (Acaba nasıl olur?). Köle, efendisine ve hizmetkâr, reisine ve veled, pederine nasıl düşman ve muarız olabilir? Hâlbuki İslâmiyet, fünunun seyyidi (bilimlerin efendisi) ve mürşidi ve ulûm-u hakikiyenin (gerçek bilgilerin) reis ve pederidir. Fakat vâ esefâ (çok yazık ki) bu sû-i tefehhüm ve şu tevehhüm-ü bâtıl, şimdiye kadar hükmünü icra ederek vesvesesiyle ye’si ilka edip (umutsuzluk verip) bab-ı medeniyet ve maarifi (medeniyet ve eğitim kapısını) az gelişmiş Ekrad ve emsallerine (Kürd ve benzeri milletlere) kapattırdı. Zira bazı zevahir-i diniyeyi (dinin dış meallerinin), fünunun (bilimlerin) bazı mesailine (konularına) muarız (çelişik) tahayyül ederek (sanarak) ürktüler. Ezcümle (örneğin): Küreviyet-i arz ki (yerin yuvarlaklığı), fünunun (bilimlerin) en birinci derecesi olan Coğrafyanın en birinci basamağıdır. İleride gelecek altı meseleye münafi (zıt) zannettiklerinden, bu bedihî meselede mükâbere etmekten çekinmediler: (Göz göre göre gerçeği inkâr ettiler.)

Ey benim şu kitabıma im’an-ı nazar ile nazar eden (bu kitabı derin bir bakış ile okuyan) zat, malumun olsun! Bu kitapla istediğim hizmet budur: İslamiyet’te olan tarik-i müstakimi (tam doğru olan orta yolu) göstermekle ehl-i tefrit olan a’dâ-yı dinin (ihmalkâr ve geri kalan din düşmanlarının) teşkikatını (tereddüt ve şüphelerini) red ve yüzlerine vurmakla beraber; tarik-i müstakimin öteki canibini (tarafını)ve sadık-i ahmak (ahmak dost) unvanına (ismine) lâyık olan ehl-i ifrat (dinde aşırı giden) zâhirperestlerin tevehhümlerini (yüzeysel dindarların kuruntularını) tard (kovmak) ve asılsızlığını (temelsizliğini) göstermek ve asıl rehber-i hakikat (asıl bilge) ve âlem-i İslamiyet’in ikbal ve istikbaline (İslam’ın geleceğine ve şansına) yol açan ve sırat-ı müstakimde (tam doğru orta yolda) kemal-i ümid-i zafer ile (eksiksiz bir zafer umuduyla) çalışan muhakkikîn-i İslâm ve âkıl sıddıklara (gerçek İslam araştırmacılarına ve akil dostlara) yardım etmek ve kuvvet (güç) vermektir.

Elhasıl: Maksadım; ol elmas kılınca saykal (cila) vurmaktır.

Eğer sual edersen (sorarsan): Senin bu telaşın ve ulûm-u mütearife (herkesçe bilinen bilimler) hükmüne geçen şeylere bürhan (bu kadar açık delil) getirmeye ne lüzum vardır? Zira telâhuk-u efkâr (fikirlerin birikimi) ve tecarübün (deneylerin) keşfiyatıyla (açılımlarıyla) meydan-ı bedahete (apaçıklık alanına) gelen mesaile (konulara) bürhan (kesin delil) getirmek, malumu ilâm (bilineni bildirmek) demektir?.. (Bu ise israftır.)

Cevaben derim: Maatteessüf benim ile şu zamanın kıtasında iştirak eden cümlesi (tamamı); eğer çendan (gerçi) sureten (şeklen) on üçüncü asrın (19. Asrın) evlâdıdırlar, fakat fikir ve terakki cihetiyle (düşünce ve kalkınmışlık yönüyle) kurun-u vustanın (bin sene süren orta çağların) yadigârlarıdırlar (bize bıraktığı emanetlerdir.). Güya muasırlarımız (çağdaşlarımız), üçüncü asrın nihayetinden (9. Asrın sonundan) on üçüncü asra kadar geçmiş olan asırların fihristesi veyahut enmuzeci (özeti veya numunesidirler) yahut melez bir kavimdirler (millettirler.). Hattâ bu zamanın çok bediiyatı (apaçık bilgileri), onlarca mevhumat (kuruntular) sayılır.

[Burada dört önemli nokta vardır:

1) İslamiyet’in bilimlerin efendisi olmasında şu iki yönü kastediyor olabilir. A) Bilindiği gibi bilimlerin merkezi olan Avrupa, İslam medeniyeti sonucu önce Rönesans’ı sonra aydınlanmayı yaşadı. B) Kur’an tam iki yüz yerde işi akla ve ilme havale ediyor. Haliyle bu durum ilk üç yüz yılda, başta Mutezile mezhebi olmak üzere Müslümanları bilim ehli yaptı. Müslümanlar dünyanın yuvarlaklığını bildiler, evrimi keşfettiler.

2) 13. Asır dediği Hicri tarihtir. Nitekim kendisi de ve bu kitabın yazıldığı tarih olan 1911’deki bütün okuryazarlar da bu 13. Asırda doğmuşlardır. Fakat asıl kast ettiği 20. Yüzyıl insanlarıdır. Evet, gerek 19. Asırda ve gerek 20. Asırda İslam dünyası, başta dünyanın yuvarlaklığı meselesi olmak üzere bilimlerden tamamen mahrum idi. Nitekim kenidisi bu kitapta bu konuda yüzlerce delil getirdiği halde o günün âlimlerini ikna edememiştir. Ve çok kişi tarafından tekfir edilmiştir.

3) Kendisi burada bilim-din çatışmasından yakınıyor. Ama o da 2. Mukaddimede evrimi evrensel görüp gösterdiği halde, bütün türlerin akraba olduğunu reddediyor. Ve her tür İlk Âdemi sıfırdan yaratılmıştır, diyor.

4) Evet, 115 yıl önce Müslümanlar nasıl Dünyanın Yuvarlaklığı meselesinde imtihanı veremediyse bugün de evrim meselesinde imtihanını veremiyor. İslam dinini o yüzden bütün bilimlerden koparıyorlar.]


Mukaddime

Bu kitap üç makale ile üç kitap üzerine mürettebdir (düzenlenmiştir.). Birinci Makale, Unsur-u Hakikatin (Bilgilerin sağlaması demek olan Epistemolojinin) veyahut bazı mukaddimat (basamaklar) ve mesail ile (müstakil konularla) İslamiyet’e saykal (cila) vurmanın beyanındadır. İkinci Makale, Unsur-u Belâgatı keşfeder (tam belagatli ve edebi bir yazı nasıl olur; onu açıklar). Üçüncüsü, Unsur-u Akide ile ecvibe-i Japoniye beyanındadır. (İnanç hakkında olan Japonların sorularının cevaplardır.) Kitaplar ise Kur’an’da işaret olunan ilmü’s-sema ve ilmü’l-arz ve ilmü’l-beşerî (Astronomi, Coğrafya ve Antropoloji bilimlerini) tahkik ile (araştırmakla) bir nevi (Kur’an’ı) tefsirdir.

Birinci Makale

Maksada urûc etmek (ana hedefe yükselmek) için mukaddimelerden (basamaklardan) istimdad etmek (destek almak), ehl-i tahkikin (araştırmacıların) düsturlarındandır (prensiplerindendir). Öyle ise biz de on iki basamaklı bir merdiven yapacağız.

 

Birinci Mukaddime

Takarrur etmiş usuldendir (kabul edilmiş kurallardandır ki): Akıl (bilim) ve nakil (vahiy) tearuz ettikleri (çeliştikleri) vakitte, akıl asıl itibar ve nakil tevil olunur: (Akıl esas kabul edilir; nakil ona göre yorumlanır.). Fakat o akıl, akıl olsa gerektir. (O akıl bir kişinin düşüncesi değil de insanlığın akli olan bilimsel meseleler ise.)

Hem de tahakkuk etmiş (gerçekten araştırılmış): Kur’an’ın her bir tarafında intişar eden (yayılan) makasıd-ı esasiye (ana konular) ve anasır-ı asliye (temel kısımlar) dörttür.

Onlar da: İsbatı-ı Sâni-i Vahid (Allah’ın varlığı ve birliği) ve nübüvvet (peygamberlik) ve haşr-i cismanî (bedenen dirilme) ve adalettir (hukuktur). Yani hikmet (bilim ve felsefe) tarafından kâinata irad olunan (varlığa sunulan) suallere şöyle: “Ey kâinat! Nereden ve kimin emriyle geliyorsunuz? Sultanınız kimdir? Delil (rehber) ve hatibiniz kimdir? Ne edeceksiniz? Ve nereye gideceksiniz?” Kat’î cevab verecek yalnız Kur’an’dır. Öyle ise Kur’an’da makasıddan (ana konulardan) başka olan kâinat bahsi (diğer varlıkların bahsi) istitradîdir (dolaylı bir dokunmadır.). Tâ sanatın intizamıyla Sâni-i Zülcelale istidlâl (delil getirme) yolu gösterilsin.

Evet, intizam (düzen) görünür ve kemal-i vuzuh ile (tam açık olarak) kendini gösterir. Sâni’in vücud ve kasd ve iradesine kat’iyen şehadet eden intizam-ı sanat, kâinatın her cihetinde boynunu kaldırarak her canibinden (her taraftan) lemaan eden (parlayan) hüsn-ü hilkati (güzel yaratılışı) nazar-ı hikmete (bilimsel ve felsefi bakışa kendini) gösteriyor. Güya her bir masnu (sanatlı varlık) birer lisan (dil) olup Sâni’in hikmetini tesbih ediyor (kutsuyor.). Ve her bir nev (tür) parmağını kaldırarak şehadet ve işaret ediyor. Madem maksad budur ve madem kâinatın kitabından intizama olan rumuz ve işaratını taallüm ediyoruz (öğreniyoruz). 

Ve madem netice bir çıkar; teşekkülât-ı kâinat nefsülemirde (evrenin gerçek oluşumu) nasıl olursa olsun, (ister evrimle ister direkt olsun) bize bizzat taalluk etmez (bizi ilgilendirmez.) Fakat o meclis-i âlî-i Kur’anîye (Kur’an’ın o yüce oturumuna) girmiş olan kâinatın (varlıkların) her ferdi dört vazife ile muvazzaftır (görevlidir.):

Birincisi: İntizam ve ittifak (düzen ve uyum) ile Sultan-ı Ezel’in saltanatını (egemenliğini) ilân...

İkincisi: Her biri birer fenn-i hakikinin (gerçek bir bilim dalının) mevzuu ve müntehabı (konusu ve seçilen yönü) olduklarından İslâmiyet fünun-u hakikiyenin zübdesi olduğunu izhar. (İslamiyet’in bütün gerçek bilim dallarının özeti olduğunu gösterir.)

Üçüncüsü: Her biri birer nev’in (türün) numunesi olduklarından hilkatte cari olan kavanin ve nevamis-i ilâhiyeye (yaratılışta geçerli olan İlahi yasalara) İslamiyet’i tatbik ve mutabık olduğunu ispat... tâ o nevamis-i fıtriyenin (o doğal yasaların) imdadıyla (desteğiyle), İslâmiyet neşv ü nema bulsun (gelişsin.). Evet, bu hasiyetle din-i mübin-i İslâm; sair heva ve heves içinde muallak (asılı kalan) ve mededsiz (ve doğa tarafından destek görmeyen) bazen ışık ve bazen zulmet (karanlık) veren ve çabuk tagayyüre (değişime) yüz tutan dinlerden mümtaz ve serfirazdır. (Ayrışır.)

Dördüncüsü: Her biri birer hakikatin numunesi olduklarından, efkârı (düşünceleri) hakaik cihetine (gerçekler yönüne) tevcih ve teşvik ve tenbih etmektir. Ezcümle (örneğin): Kur’an’da kasem (yemin) ile temeyyüz etmiş olan ecram-ı ulviye ve süfliyeyi (uzak ve yakın varlıklar) tefekkürden gaflet edenleri daima ikaz ederler (uyandırırlar). Evet, kasemat-ı Kur’aniye, nevm-i gaflete dalanlara kar’u’l-asâdır. (Evet, Kur’an’daki yeminler, gaflet uykusuna dalanları uyandıran birer kamçıdırlar.)

Şimdi tahakkuk etmiş şu şöyledir (Madem işin aslı budur). Öyle ise: Şek ve şüphe etmemek lâzımdır ki; mu’ciz (mucizeli) ve en yüksek derece-i belâgatta olan Kur’an-ı Mürşid, esalib-i Arab’a en muvafıkı (Arap diline en uygunu) ve tarik-i istidlâlin (delil getirme yolunun) en müstakim ve en vazıhı (en doğrusu ve en açığı) ve en kısasını ihtiyar edecektir (seçecektir.). Demek hissiyat-ı ammeyi tefhim ve irşad için, bir derece ihtiram edecektir (Demek genel anlayışa bildirmek ve onları yönlendirmek için onlara saygılı davranacaktır.) Demek delil olan intizam-ı kâinatı öyle bir vecih (yön) ile zikredecek ki; onlarca maruf (bilinen) ve akıllarına me’nus (alışık) ola... Yoksa delil, müddeadan (delil iddia olunandan) daha hafi (daha gizli) olmuş olur. Bu ise, tarik-ı irşada (doğruyu gösterme yoluna) ve meslek-i belâgata (edebiyat yöntemine) ve mezheb-i i’caza (mucizelik yoluna) muhaliftir (aykırıdır). Meselâ, eğer Kur’an dese idi: Yâ eyyühennâs (Ey insanlar!)  Fezada (uzayda) uçan meczub ve misafir ve müteharrik olan küre-i zemine (Yeryüzüne) ve cereyanıyla (akıntısıyla) beraber müstekarrında istikrar eden (yerinde sayan) şemse (güneşe) ve ecram-ı ulviyeyi (yüksek yıldızları) birbiriyle bağlayan cazibe-i umumiyeye (genel çekim gücüne) ve feza-yı gayr-i mütenahîde (sonsuz uzayda) dal ve budakları münteşir olan şecere-i hilkatten (dal ve budakları yayılan yaratılış ağacından) anasır-ı kesireden (birçok elementten) olan münasebat-ı kimyeviyeye nazar ve tedebbür ediniz (bakın ve düşünün); tâ Sâni-i âlemin azametini tasavvur edesiniz. (Ki Allah’ın büyüklüğünü anlayasınız!) Veyahut: O kadar küçüklüğüyle beraber bir âlem-i hayvanat-ı hurdebîniyeyi istiab eden (mikroskobik bir canlılar âlemini içine alan) bir katre (damla) suya, aklın hurdebîniyle (mikroskobuyla) temaşa ediniz (seyrediniz), tâ Sâni-i kâinatın (kâinatı sanatla yaratan Allah’ın) her şeye kadir (muktedir) olduğunu tasdik edesiniz.

Acaba o hâlde; delil müddeadan (delil iddia olunandan) daha hafi (daha gizli) ve daha muhtaç-ı izah (ve daha fazla izaha muhtaç) olmaz mı idi? 

Hem de onlarca (Araplarca) muzlim (karanlık) bir şeyle, hakikati tenvir etmek (gerçeği aydınlatmak) veyahut onların bedahet-i hislerine (açıkça duyguları ile bildiklerine) karşı mugalâta-i nefs (kendi kendilerini kandırmak) gibi bir emr-i gayr-i makulü (anlamsız bir durumu) teklif olmaz mı idi? Hâlbuki i’caz-ı Kur’an (Kur’an mucizeliği) pek yüksek ve pek münezzehtir ki; onun safi (duru) ve parlak damenine (eteğine), ihlâl-i ifham olan gubar (anlamayı bozan böyle bir toz) konabilsin.

Bununla beraber Kur’an-ı Mu’cizü’l-Beyan ayat-ı beyyinatın telâfifinde (açık ayetlerin katmanlarında) maksad-ı hakikiye (ana konuya) telvih (ima) ve işaret ettiği gibi, bazı zevahir-i âyatı -kinayede (deyimlerde) olduğu gibi- maksada menar (konuya ışık verici) etmiştir.

Hem de usul-u mukarrerdendir (kabul edilmiş temel kurallardandır): Sıdk ve kizb (bir sözün doğruluğu ve yanlışlığı) yahut tasdik ve tekzib (kabul veya yalanlama); kinaiyat ve emsallerinde (temsil ve deyimlerde), fenn-i beyanda “maani-i ûlâ” (ilk açık mealler) tabir olunan suret-i manaya raci (ifade biçimine yönelik) değildirler. Ancak “maani-i sanevî” (ikincil manalar) ile tabir olunan maksad ve garaza teveccüh ederler (yönelirler). Meselâ: “Filanın kılıcının bendi (ipi) uzundur” denilse; kılıcı olmazsa da fakat kameti (adamın boyu) uzun olursa, yine hüküm doğrudur, yalan değildir. Hem de nasıl kelâmda bir kelime, istiareye (alegorik ifadeye) karine-i mecazdır (ek belirtidir.). Öyle de kelime-i vahid (tek bir söz) hükmünde olan Kelâmullah’ın (Kur’an’ın) bir kısım ayetleri, sair (diğer) ihvanının (kardeşlerinin) hakikat ve cevherlerine karine ve rehnüma (doğru anlama yönlendirici ve ek belirti) ve komşularının kalplerindeki (diğer ayetlerin içindeki) sırlara delil ve tercüman oluyorlar.

Elhasıl: Bu hakikati pîş-i nazara (göz önüne) getiremeyen ve ayetleri muvazene (tam tartmayan) ve doğru muhakeme edemeyen (hüküm çıkarmayan), meşhur Bektaşî gibi ki; namazın terkinde taallül (namazı bırakmakta bahane bulma) yolunda demiş: “Kur’an diyor: لَا 2تَقْرَبُوا الصَّلٰوةَ    ilerisine de hâfiz değilim.” (Böyleler) nazar-ı hakikate (gerçek bakışa) karşı maskara (gülünç) olacaktır.

[Bu ilk Mukaddimede, beş açıklama yapılması lazımdır:

1) Yaratılış devletinin gönderdiği bilim ve felsefenin sorduğu dört soru olan: Ey insanlık nereden geliyorsunuz) Nereye gideceksiniz? Dünyada ne yapacaksınız? Başkanınız kimdir? Tasviri tam doğrudur. Çünkü kâinat, sonsuz bir yazılım ile düzenlenmiş bir ana dosyadır. Vahiyler, bu yazılımın ihtiyaçlara göre tetiklediği, Peygamberlerin bilinçdışılarının dışavurumudur. Dolayısıyla çağdaş bir vahiy olan Kur’an’ın dört ana konusu vardır. Her surede biri önde olur, diğerleri ardında takip edilir. Bütün Kur’an tarandığında bunun böyle olduğu gözlemleniyor.

2) Madem Allah her şeyi biliyor. Neden bu çağdaş bilimler Kur’an’da yer almıyor? Gibi bir soru yanlıştır. Dolayısıyla bu Mukaddimede böyle bir soruya verilen cevap da yanlış olmuştur. Çünkü vahiyler Allah’ın sonsuz bilgisine göre değil de Peygamberlerin bilinçdışılarının kapasitesine göre gelir. Bu ise 1450 yıl önce ancak bu kadar olabildi. Demek Kur’an’ı bir fenler kitabı olarak ele alanlar daima yanılacaklardır. Bununla beraber Kur’an Ontoloji konusunda öyle zirve bilgileri gösteriyor ki: Bugünün fenlerinin eli henüz oraya ulaşamamıştır. Mesela arketipler konusu.

3) Bununla beraber vahiyler kâinattaki düzenli yazılım ve Peygamberlerin bilinçdışılarının düzenli deşifresi olduğundan sonsuz tevafuklar ve harikalıklar içeriyorlar.

4) Maalesef diğer İslamcılar gibi Bediüzzaman da bu Mukaddimede İslam’ı yüceltiyor. Diğer dinleri nispeten eleştiriyor. Hâlbuki Kur’an böyle yapmıyor. Hepsini kabul ediyor. Evet, diğer dinler de zaman ve zemine göre birer mucizedirler. (Benim Tevrat ve İncil Tefsirlerime bakılabilir.)

5) Rahmetli Abdülmecid İşaratül-İ’caz tercümesinde Tevhid, Nübuvvet, Haşir ve Adalet (Hukuk) olan Kur’an’ın dört ana maksadına, İbadeti de beşinci bir maksat olarak ilave etmiştir. Fakat bu yanlış olmuş. Çünkü ibadet Allah’ın hukukudur, Kul ile Yaratanı, irade-i külliye ile irade-i cüziyeyi dengeler; insana denge verir. Kur’an’da ayrı bir maksat değildir.]

İkinci Mukaddime

Mazide nazarî (geçmişte teorik) olan bir şey, müstakbelde (gelecek zamanda) bedihî olabilir. Şöyle tahakkuk etmiştir: (kesinleşmiştir.). Âlemde meylü’l-istikmal (varlıkta mükemmelleşme eğilimi) vardır.3(Haşiye) Onun ile hilkat-ı âlem (yaratılış), kanun-u tekâmüle (evrim yasasına) tâbidir. İnsan ise; âlemin semerat (meyveleri) ve eczasından (parçalarından) olduğundan, onda dahi meylü’l-istikmalden (evrim meylinden) bir meylü’t-terakki (kalkınma eğilimi) mevcuttur. Bu meyil (eğilim) ise telâhuk-u efkârdan istimdad (fikirlerin birleşmesinden destek almak) ile neşv ü nema bulur (gelişir.). Telâhuk-u efkâr (fikirlerin birikimi) ise; tekemmül-ü mebadi ile inbisat eder (altyapının tamamlanmasıyla gelişir). Tekemmül-ü mebadi ise; fünun-u ekvanın tohumlarını sulb-ü hilkatten zamanın terbiyegerdesi bir zemine ilka ile telkih eder. (Altyapının tamamlanması ile yaratılış ağacının bilimler tohumlarını, yetiştirici zamanın rahmine atarak aşılar.)  O tohumlar ise tedricî tecrübeler (yavaş gelişen deneylerle) ile büyür ve neşv ü nema bulur (gelişir).

Buna binaendir (bundan dolayıdır) ki: Bu zamanda bedihiye (apaçık) ve ulûm-u âdiye (sıradan bilimler) sırasına girmiş pek çok mesail (konular) var; zaman-ı mazide (geçmiş zamanda) gayet nazarî ve hafi ve bürhana muhtaç (son derece gizli, teorik ve açık delile muhtaç) idiler. Zira (çünkü) görüyoruz: Şimdilik coğrafya ve kozmoğrafya (astronomi) ve kimya ve tatbikat-ı hendesiyeden (Geometri uygulamalarından) çok mesail (konular) var ki; mebadi ve vesaitin tekemmülüyle (altyapı ve araçların tamamlanmasıyla) ve telâhuk-u efkârın keşfiyatıyla (fikirlerin birikimi açılımlarıyla), bu zamanın çocuklarına dahi meçhul (bilinmez) kalmamışlardır. Belki oyuncak gibi onlar ile oynuyorlar. Hâlbuki İbn-i Sina ve emsaline (benzerlerine) nazarî ve hafi (teorik ve gizli) kalmışlardır. Hâlbuki hikmetin (felsefenin) pederi (babası) hükmünde olan İbn-i Sina, şiddet-i zekâ ve kuvvet-i fikir ve kemal-i hikmet ve vüs’at-i kariha (zihin genişliği) noktasında bu zamanın yüzlerce hükemasıyla (filozoflarıyla) muvazene olunsa (tartılsa), tereccüh edip (üstün gelip) ağır gelecektir. Noksaniyet (eksiklik) İbn-i Sina’da değil; çünkü ibn-i zamandır (zamanının çocuğudur). Onu nakıs (eksik) bırakan, zamanın noksaniyeti (eksikliği) idi. 

Acaba bedihî (apaçık) değil midir ki, Kolomb-u zîfünunun (Fenler Sahibi Colomb’un) sebeb-i iştiharı (şöhretinin sebebi) olan Yeni Dünya’nın (Amerika kıtasının) keşfi, faraza bu zamana kadar kalmış olsa idi; hiç kaptan arasında kıymeti olmayan bir kayık sahibi de Yeni Dünya’yı (Amerika Kıtasını) eski (mevcut olan) dünyaya komşu etmeye muktedir olacaktı. Evvelki keşşafın tebahhur-u fikrine (düşüncesinin zenginliğine) ve mehaliki iktihamına (ve bin bir tehlikeye katlanmasına) bedel, bir küçük sefine (gemi) ile bir pusula kifayet edecekti. Fakat bununla beraber, şimdi gelecek bir hakikati nazar-ı dikkate almak lâzımdır. Şöyle ki: Mesail (konular) iki kısımdır:

Birisinde telâhuk-u efkâr (fikirlerin birikimi) tesir eder. Belki ona mütevakkıftır (ona bağlıdır.). Nasıl ki maddiyatta büyük bir taşı kaldırmak için teavün lâzımdır. (Maddi bir taşı kaldırmak için yardımlaşmanın gerektiği gibi.) Kısm-ı diğeride esas itibariyle telâhuk ve teavün (birikim ve yardımlaşma) tesirsizdir. Bin de bir de birdir. Nasıl ki hariçte (dışarda) bir uçurum üzerinden atlamak veyahut bir dar yerden geçmekte küll ve küll-ü vahid (binler ve bir) birdir. Teavün faide (yardımlaşmak fayda) vermez.

Bu kıyasa binaen fünunun (fenlerin bir kısmı) bir kısmı, büyük taşın kaldırılması gibi teavüne muhtaçtır. Bunların ekseri (çoğu), ulûm-u maddiyedendir (somut bilimlerdendir.). Diğer bir kısmı, ikinci misale benzer. Tekemmülü (evrimi) def’î (birden) yahut def’î gibi olur. Bu ise, ağlebi (çoğunluğu) maneviyat veya ulûm-u ilâhiyedendir (soyut değerler ve Teolojik konulardır.). Lâkin (fakat) eğer çendan (gerçi) telâhuk-u efkâr (fikirlerin birikimi) bu kısm-i saninin (ikinci kısmın) mahiyetini tağyir ve tekmil ve tezyid (değiştirme, tamamlama ve artırma) edemez ise de bürhanların mesleklerine (ispat yöntemlerine) vuzuh ve zuhur (açıklık, görünürlük) ve kuvvet (güç) verir.

Hem de nazar-ı dikkate almak lâzımdır ki: Kim bir şeyde çok tevaggul etse (dalsa); galiben (çoğunlukla) başkasında gabileşmesine (ahmaklaşmasına) sebebiyet verir. Bu sırra binaendir ki (bundan dolayıdır ki): Maddiyatta tevaggul eden (somut konularda fazlaca dalan) maneviyatta gabileşir (geri zekâlı) ve sathî (yüzeysel) olur. Bu noktaya nazaran; maddiyatta mehareti (somut konularda usta) olanın maneviyatta hükmü (bilgisi ve yargısı) hüccet (delil) olmasına sebep olmadığı gibi, çok defa sözü dahi şayan-ı istima (dinlenmeye elverişli) değildir. Evet, bir hasta; tıbbı hendeseye kıyas ederek, tabibe bedel, mühendise müracaat edip gösterdiği ilâcı istimal eder ise; akrabasına taziye vermeye davet ve kendisi için kabristan-ı fenanın (yokluk mezarının) hastahanesine nakl-i mekân etmek için bir raporu istemek demektir. Kezalik (aynen böyle de) hakaik-i mahza (öz gerçekler) ve mücerredat-ı sırfeden (saf soyut şeyler) olan maneviyatta, maddiyyunun (materyalistlerin) hükümlerine (yargılarına) müracaat (başvurmak) ve fikirleriyle istişare etmek (düşüncelerine danışmak) âdeta lâtife-i rabbaniye (ilahi bir duygu) denilen kalbin sektesini (krizini) ve cevher-i nuranî (ışıksal bir öz) olan aklın sekeratını (ölümünü) ilân etmek demektir. Evet, her şeyi maddiyatta arayanların akılları gözlerindedir. Göz ise maneviyatı göremez...

[Bu İkinci Mukaddimede dikkat etmemiz gereken dört nokta var. Şöyle ki:

1) Bediüzzaman da Elmalılı gibi alimler de evrimi evrensel bir yasa olarak kabul ettikleri halde Âdem ile ilgili literatürü şahs-ı manevi ve arketip olarak yorumlayamadıkları için insan türünü evrimin dışında tutuyorlar. İnsanın evrimden payı sadece kalkınmadır, diyorlar. Bu yaklaşım ise din ile bilim meselelerini çıkmaza sokuyor. Bilim ehli dine yanaşmıyor.

2) Başta Bediüzzaman olmak üzere İslam dünyası, İbn Sina felsefesini göklere çıkartıyorlar. Aristo ve Antik Çağ Yunan felsefesini dışlıyorlar. Hâlbuki İbn Sina Aristo’ya hiçbir şey ilave etmemiştir. İleriki Mukaddimelerde ifade edildiği gibi İslam Dünyası Yunan Felsefesine sadece çıraklık etmiştir.

3) Üstad Bediüzzaman’ın bu Mukaddimede madde-mana, soyut konular ile somut meseleler hakkındaki ayrımı çok can alıcıdır. Maalesef ilim dünyasında bu ayrım atlandığı için kavramlarda ve ilmi konularda büyük bir anarşi oluyor. Sağlıklı bir Epistemoloji oluşmuyor.

 

4) Bu İkinci Mukaddimede evrensel evrime delil getirilen şiir Abdullah Cevdet’in Kahriyat isimli kitabından alınmadır. Bir Kürd ifadesi, Bediüzzaman’dan ayrıca onun Kürtlüğüne vurgu değildir. Çünkü Abdullah Cevdet imzasını daima Bir Kürd diye atıyordu. Bu noktayı bilmeyen ve Kürtlükten hazzetmeyen bazı Nurcular bu deyimi kitaptan çıkarmışlardır. Şiirin bugünkü dil ile anlamı şudur:

Her atomda evrim eğilimi apaçıktır.

Her canlı soyda gelişme feyzi filizlenmekte

Bütün evren bir evrim noktasına koşmakta

O zirve noktaya yönelmekle hayat yükselir.

 

Üçüncü Mukaddime

İsrailiyatın bir taifesi (Yahudi bilgilerinin bir grubu) ve hikmet-i Yunaniyenin (Yunan Felsefesinin) bir kısmı, daire-i İslamiyet’e duhul etmeleriyle (İslam alanına girmesiyle), din süsüyle görünerek, efkârı ihtilâle verdiler (düşünceleri karıştırdılar.). Şöyle ki: O necib (asil) kavm-i Arab (Arap milleti), zaman-ı cahiliyette (İslam öncesinde) bir ümmet-i ümmiye idi. (Okuryazar değillerdi.) Vaktaki içlerinden hak (gerçek din) tecelli edip (yansıdı) istidad-ı hissiyatları (duyusal yetenekleri) uyandı da meydanda yol açan Din-i Mübin’i (her tarafı kuşatan İslam’ı) gördüklerinden umum rağabat ve meyilleri (bütün istek ve eğilimleri), yalnız dinin marifetine inhisar eylediler: (Sadece dine yöneldiler.). Fakat kâinata olan nazarları (bakışları) teşrihat-ı hikemîye (felsefi açıklamalar) nazarıyla değil, belki istitraden (dolaylı) yalnız istidlâl (delil getirme) için idi. Onların o hassas zevk-i tabiîlerine ilham eden, yalnız onların fıtratlarına (yaratılışlarına) münasib olan geniş ve ulvî muhitleri (çevreleri) ve safi (duru) ve müstaid (yetenekli) olan fıtrat-ı asliyeleri (asil doğalarını) talim ve terbiye eden (yetiştiren) yalnız Kur’an idi. Bundan sonra kavm-i Arab (Arap Milleti), sair akvamı bel’ettiği (diğer milletleri yuttuğu) gibi milel-i sairenin (diğer milletlerin) malumatları (bilgileri) dahi Müslüman olmaya başladığından, muharrefe (bozuk) olan İsrailiyat (Yahudi bilgileri) ise Vehb, Kâ’b gibi ulema-i ehl-i kitabın İslâmiyetlerinin cihetiyle Arapların hazain-i hayalâtına (hayal hazinelerine) bir mecra ve menfez (bir yol ve bir delik) bularak o efkâr-ı safiyeye (o duru fikirlere) karıştılar. Hem sonra da ihtiram (saygı) dahi gördüler. Zira ulema-i ehl-i kitaptan (Çünkü makbul bir kitap sahibi Yahudi ve Hristiyan âlimlerden) İslamiyet’e gelenler, İslâmiyet şerefiyle gayet celâlet ve tekemmül ettiklerinden (yücelip geliştiklerinden) malumat-ı müzahrefe-i sabıkaları (onların geçmiş kof bilgileri) makbule ve müselleme gibi oldular (kabul gördü ve teslim edildi) ve reddedilmedi.

 Çünkü İslamiyet’in usulüne müsadim (İslam dininin temel konularına çatışık) olmadığından, hikâyat (hikâyeler) gibi rivayet olunur iken (aktarılırken), ehemmiyetsizliği için tenkidsiz (eleştirilmeden) dinlenirler idi. Fakat hayfâ! (Çok yazık ki:) Sonra hak olarak kabul edildiler, çok şübeh ve şükûkata (şüphe ve tereddütlere) sebebiyet verdiler.

Hem de vaktaki şu İsrailiyat, Kitab ve Sünnet’in (Kur’an ve Hadisin) bazı îmaatlarına (ince işaretlerine) merci (başvurulacak yer) ve bazı mefahimlerine (kavramlarına) bir münasebetle mehaz (kaynak) olabilirler idi. Fakat âyat ve hadisin manaları değil. Belki faraza doğru olsalar idi, mâsadak (doğrulayıcı bir numune) ve efradından (birçok manalarından bir tek mana) olmaları mümkün olduğundan; sû-i ihtiyarlarıyla (kötü seçimleriyle) başka bir mehazı (kaynağı) bulmayan veya atf- nazar etmeyen (ilgilenmeyen) zâhirperestler (yüzeyseller), bazı âyat ve ehadisi o hikâyat-ı İsrailiyeye (bir kısım ayet ve hadisleri o Yahudi malzemesine) tatbik ederek tefsir eylediler. Hâlbuki Kur’an’ı tefsir edecek, yine Kur’an ve hadis-i sahihtir. Yoksa ahkâmı mensuh olduğu (yasaları kaldırıldığı) gibi, kısası (tarihi malzemesi) dahi muharrefe (bozulmuş) olan İncil ve Tevrat değildir. Evet, mâsadak (numune bir mana) ile (gerçek) mana ayrıdırlar. Hâlbuki mâsadak olmaya mümkün olan şey, mana yerine ikame olundu (gerçek mana yerine konuldu.). Çok da imkânat vukuata karıştırıldı (çok olabilirlikler de olmuş gibi kabul edildi.).

[Üstad Bediüzzaman, bu iki konuda yani Tevrat ve İncil yasalarının yürürlükten kaldırılmış olması ve o iki kitaptaki bilgilerin bozulmuş (muharref) bulunması iddiasında üç yönden yanlış yapıyor: 

A) Kur’an böyle demiyor. O kitapları esas alın ve onlarla amel edin, diyor. (Maide, 44-51 ve başka birçok ayette)

B) Gerek Kur’an’da ve gerek diğer dinlerde nesih yani yasalarının yürürlükten kaldırılması yoktur. Belki o dini yasalar, askıya alınır, günü gelir, yine o yasalarla amel edilir.

C) O iki kutsal kitabın kıssalarının ve içlerindeki bilgilerin çelişik ve yanlış olması onların Tarih kitabı kabul edilmesine göre geçerlidir. Hâlbuki onlar asla Tarih değiller. Bediüzzaman’ın 20. Sözde bizzat deyimiyle “Onlar evrensel ve gözle görünür (külli ve meşhut) arketipler ve yasalardır.”]

Hem de vakta (ne vakit ki) hikmet-i Yunaniyeyi (Yunan Felsefesi) Müslüman etmek için (Abbasi Halifesi) Me’mun’un asrında tercüme olundu. Fakat pek çok esatir (efsane) ve hurafatın menbaından (hurafelerin kaynağından) çıkan o hikmet (felsefe) bir derece müteaffine (kokuşmuş) olduğundan, safiye (duru) olan efkâr-ı Arabın (Arap düşüncesinin) içlerine tedahül ettiğinden (karıştığından), bir derece efkârları karıştırdığı gibi tahkikten taklide (araştırmamadan, körü körüne uymaya) bir yol açtı.

Hem de âb-ı hayat (hayat suyu) olan İslamiyet’ten kariha-i fıtriyeleriyle (doğal zihinleriyle) istinbat etmeye kabil iken (ahkâm çıkarmaya müsait iken), o hikmetin telemmüzüne tenezzül ettiler (o felsefenin öğrenciliğine alçaldılar.). Evet, nasıl ki ihtilât-ı a’cam ile (yabancı milletlerin Araplara karışmasıyla) kelâm-ı Mudarî’nin (öz fasih Arapça) melekesi fesada (bozulmaya) yüz tutmakla, muhakkikîn-i ulema (gerçek araştırmacı âlimler) o melekeyi muhafaza etmek için, ulûm-u Asabiyenin kavaidini tedvin ettiler: (Arapçanın dil (sarf-nahiv) ve belağat kurallarını kitaplaştırdılar.). Öyle de (aynen onun gibi) şu hikmet ve İsrailiyat dahi daire-i İslamiyet’e duhulleriyle (şu Yunan ve Yahudi malzemesi İslamiyet içine girmesiyle) beraber, bazı nakkad-ı muhakkikîn-i İslâm (bir kısım İslam araştırmacıları ve eleştirmenleri) temyiz ve tasfiyelerine teşebbüs ettiler (ayıklamaya ve ayırmaya giriştiler). Fakat hayfa! (Çok yazık!) Tamamıyla muvaffak olamadılar. İş bu kadar da kalmadı. 

Çünkü tefsir-i Kur’an’a sarf-ı himmet edildiği (ilgilenildiği) vakit, bazı ehl-i zâhir (bazı yüzeysel mealciler), Kur’an’ın nakliyatını (kıssalarını) bazı İsrailiyata (Yahudi malzemesine) tatbik ve bir kısım akliyatını (akılla ancak bilinecek bilgilerini) dahi hikmet-i mezbureye (o Yunan Felsefesine) tevfik ettiler (uyumlu hale getirdiler.). Çünkü gördüler ki, Kur’an makul ve menkule müştemildir (akıl ve nakli içeriyor.) Hadis de öyle... Sonra kitap ve sünnetin bazı nakliyat-ı sadıkalarıyla (gerçek doğru gelenekleriyle) ve bazı muharref İsrailiyatın (bozulmuş Yahudi malzemesinin) ortasında (arasında) bir mutabakat (uyum) ve münasebet (ilişki) istinbat ettiler (ortaya çıkardılar.).

Hem de hakiki olan akliyatlarıyla mevhum ve mümevveh (kuruntu ve kof) olan şu hikmet (felsefe) arasında bir müşabehet ve muvafakat (benzerlik ve uyum) tevehhüm eylediklerinden, şu mutabakat ve müşabeheti kitab ve sünnetin (Kur’an ve Hadisin) manalarına tefsir ve maksadlarına beyan (ana konularına açıklama) zannedip hükmeylediler (yargılarda bulundular.).

Kellâ... sümme kellâ! (Hayır... asla ve asla!) … Zira Kitab-ı Mu’cizü’l-Beyan’ın misdakı i’cazıdır. (Doğrulayıcısı onun mucizeliğidir.) Müfessiri (onun asıl tefsiri) eczasıdır (diğer parçalarıdır.). Manası içindedir. Sedefinde dürrdür (incidir.), meder (çamur) değildir. Faraza bu mutabakatı izhar etmekten maksad (amaç) o şahid-i sadıkın (o doğru delilin) tezkiyesi (ibrası) için olsa da yine abestir (anlamsızdır.). Zira Kur’an-ı Mübin, ona mekalid-i inkıyadı (boyun eğme kilitlerini) teslim eden öyle akıl ve naklin tezkiyelerinden pek yüksek ve ganidir (muhtaç değildir.). Çünkü o, onları tezkiye etmezse (ibra etmezse); şehadetleri mesmu olamaz (şahitlikleri dinlenmez.). Evet, Süreyya’yı serada (Ülker Yıldızını yerde) değil; semada (gökte) aramak gerektir. Kur’an’ın maanisini (manalarını) de esdafında (sedeflerinde) ara. Yoksa karmakarışık olan senin cebinden arama; zira bulamıyorsun. Bulsan da sikke-i belâgat (belağat mührü) olmadığından Kur’an kabul etmez.

Zira mukarrerdir (abul edilmiş bir kuraldır): Asıl mana odur ki; elfaz (sözler) onu sımahta (kulağın derinliğinde) boşalttığı gibi zihne nüfuz ederek vicdan dahi teşerrüb etmekle (o manayı içmekle), ezahir-i efkârı feyizyab eden (fikir çiçeklerini geliştiren) şeydir. Yoksa başka şeyin kesret-i tevaggulünden (fazlaca dalınmasından) senin hayaline tedahül eden (karışan) bazı ihtimalât (olabilirlikler) veyahut hikmetin ebatılından (felsefenin bozuk bilgilerinden) ve hikâyatın esatirinden (efsanevi hikâyelerden) sirkat edip (hırsızlık edip) cepte doldurarak sonra âyat ve ehadisin telâfifinde (Kur’an ve hadisin katmanlarında) gizletmek, çıkartmak, elde tutmak, çağırmak ki: “Budur mana, geliniz, alınız” dediğin vakit alacağın cevap şudur: “Yahu! İşte senin manan siliktir. Sikkesi taklittir (körü körüne kabul etmişsin), nakkad-ı hakikat (bilimsel eleştirmen onu) reddeder. Sultan-ı i’caz (mucizelik Padişahı) dahi onu darp edeni (bastıranı) tardeder (kovar.). Sen ayet ve hadisin nizamlarına (düzenlerine) taarruz ettiğinden ayet şikâyet edip hâkim-i belâgat (belağat Padişahı) senin hülyanı, senin hayalinde hapsedecektir. Ve müşteri-i hakikat dahi senin bu metaını (malını) almayacaktır. Zira diyecek: Ayetin manası dürrdür (incidir). Bu ise mederdir (çamurdur). Hadisin mefhumu (anlamı) mühec (ruhtur), bu hemecdir (haşarattır.).

Tenvir için bir darb-ı mesel: (Konuyu Aydınlatmak İçin Bir Atasözü):

Kürdlerin emsal-i edebiyesindendir (edebi atasözlerindendir): Bir adamın ismi Alo imiş. Bal hırsızlıyordu. Ona denildi; hırsızlığın tebeyyün edecektir (açığa çıkacak). O da aldatmak için bir boş petekte yabancı arıları doldurup balı başka yerden hırsızlar, küvarda (kovanda) saklıyor idi. Biri sual etse idi, derdi: “Bu, bal mühendisi olan arılarımın sanatıdır.” Sonra da arıları ile konuştuğu vakit müşterek (ortak) bir lisan ile ڤِظْڤِظْ ژِوَه هِنْگِڤٖينْ ژِمِنْ derdi. Yani: “Tanin (çınlama) sizden, bal benden...”

Ey teşehhi ve hevesle (yapmacık bir iştah ve hevesle) tevil edici efendi! Bu teşbih (benzetme) ile teselli etme. Zira bu teşbih temsildir. Senin manan bal değil, zehirdir. O elfaz arılar değil, belki kalb ve vicdana ervah-ı hakaiki vahyeden o kitab-ı kâmilin kelimatı (kalp ve vicdana gerçeklikler ruhunu atan o mükemmel Kur’an’ın kelimeleri) melaike gibidirler. Hadis (ise), maden-i hayat (hayat ocağıdır, ayıklansa içinde çok cevherler bulunur. En azından) mülhim-i hakikattir. (Gerçeği ve doğruyu ilham eder.)

Elhasıl: İfrat (aşırılık) gibi tefrit (geri kalmak) da muzırdır, belki daha ziyade. Fakat ifrat, tefrite sebeb olduğundan daha kabahatlidir. Evet, ifrat ile müsamahanın kapısı açıldı. Çürük şeyler o hakaik-i âliyeye (yüce bilgilere) karıştığından; ehl-i tefrit ile insafsız olan ehl-i tenkid (inançta geri kalıp dini eleştirenler), gayet (son derece) haksızlık olarak şu çürük şeylerin yüzer misline olan hakaik-i âliye (o çürük şeylerden yüzlerce kat daha fazla olan bu yüce bilgiler) içinde gördüklerinden ürktüler, nefret ettiler. Hâşâ. Lekedar (lekeli) ve kıymetsiz (değersiz) zannettiler. Acaba defineye hariçten girmiş bir silik para bulunsa veyahut bir bostanda başka yerden düşmüş olan çürük ve acı bir elma görünse, hak ve insaf mıdır ki; umum defineyi kalp (geçersiz para) ve umum elmaları acı zannedip vazgeçmekle lekedar (lekeli) edilsin...

Hatime: Bu mukaddimeden maksadım, efkâr-ı umumiye (kamuoyu) bir tefsir-i Kur’an istiyor. Evet, her zamanın bir hükmü var. Zaman dahi bir müfessirdir. Ahval ve vukuat ise, bir keşşaftır. Efkâr-ı âmmeye hocalık edecek yine efkâr-ı âmme-i ilmiyedir (bilim ehlinin ortak kanaatidir). Bu sırra binaen ve istinaden (dayanarak) isterim ki: Müfessir-i azîm (en büyük tefsir) olan zamanın taht-ı riyasetinde (başkanlığı altında), her biri bir fende (bilim dalında) mütehassıs (uzman) muhakkikîn-ı ulemadan müntehab (araştırmacı âlimlerden seçilmiş) bir meclis-i mebusan-ı ilmiye (bir Şura-i İlmiye) teşkili ile meşveret (istişare) ile bir tefsiri telif etmekle, sair tefasirdeki münkasım olan mehasin (diğer eski tefsirlerde bölünmüş olan güzellikleri) ve kemalâtı (olgun düşünceleri) mühezzebe ve müzehhebe (süslenmiş ve arındırılmış) olarak cem’ etmelidirler (toplamalıdırlar.). Evet, Meşrutiyettir (İdare olarak Demokrasiye geçtik. Bu kitabın yazıldığı tarih olan 1911’de Osmanlı, Meşrutiyet yani Padişahın varlığı şartıyla Meclis-i Mebusan’ın güvenoyu verdiği Hükümet tarafından yönetiliyordu.), her şeyde meşveret (şuralar) hükümfermadır (egemendirler). Efkâr-ı umumiye dahi didebandır (kamuoyu dahi gözlemcidir.). İcma-i ümmetin hücciyeti, buna hüccettir. (İslam Ümmetinin oy birliği ile kabul ettiği bilgiler geçerlidir, hükmü bunun açık ve tam delilidir.)

{Maalesef, İslam dünyasının biricik Kurtuluşu olan bu proje yüz yıldır, uygulama bekliyor. Diyanet bir iki teşebbüste bulundu ise de din ile bilimi barıştırmadığından bu konuda yine yolda kaldılar. Nur Cemaati ise bunu bilimlerle yapacağına kalkıp Siyasetten medet bekliyorlar. Bütün enerjilerini siyasette tükettiler. Arap âlemi ise Şura ve Demokrasi uygulamalarından tamamen uzaklar.

Üstad Bediüzzaman burada Tefsir için böyle bir ilmi şurayı esas alıyor. Fakat daha sonra adı geçen ilmüs-sema, ilmül-arz ve ilmül-beşer yerine Risale-i Nur Külliyatını yazınca artık tek bir zat dahi Risaleleri, Sözler ve Mektubatı esas alırsa Kur’an’a böyle bir tefsir yazabilir, diyor, Rümuzat-ı Semaniye kitabında, İşaratül-İ’caz ile ilgili bir mektupta.

Bu Üçüncü Mukaddimede geçen Kelam-ı Mudarî izahı şudur: Mudar Hz. Peygamberin 18. kuşaktan dedesidir. Kureyş’ten daha yukarı kabileleri temsil eder. Kureyş (Fihr) 11. kuşaktan dedesi oluyor. Demek diğer Irak ve Suriye Araplarının Arapçası tam fasih değildir. Yani Kur’an Hicaz lehçesi üzere inmiştir. Ve Kur’an’ı korumak için bu lehçeye yönelik Sarf ve Nahiv kitapları yazılmıştır.}

 

Dördüncü Mukaddime

Şöhret, insanın malı olmayanı da insana mal eder. Şöyle ki: Beşerin seciyelerindendir (temel karakterlerindendir), garib (görülmedik) veya kıymetdar (değerli) bir şeyi asilzade (orijinal) göstermek için, o kıymetdar şeylerin cinsiyle müştehir (meşhur) olan zata nisbet ve isnad etmektir. Yani sözleri revac bulmak veya tekzib olunmamak (yalanlanmak) veyahut başka ağraz (amaçlar) için, zalimane ve istibdadkârane, bir milletin netaic-i efkârını (bütün düşünce kazanımlarını) veya mehasin-i etvarını (iyi davranışlarını) bir şahısta görüp ondan bilirler. Hâlbuki o adamın şanındandır, o hediye-i müstebidaneyi (zorbalıkla kazanılan hediyeyi) reddede... Zira güzel bir sıfat veya ulvî (yüce) bir sanatla meşhur olan bir adam, hüsn-ü surînin maverasını (bu görüntüdeki güzelliğin arkasını) görmek şanından olan nazar-i sanatperveranesine (kaliteli bakışına) haksız olarak ona isnad olunan (ona verilen) emir (iş) arz edilip gösterilir ise; “Senin dest-i hattındır” (senin ürünündür) denilir ise; o emir (iş), sanatın tenasüp ve muvazenesinden (uyum ve dengesinden) nâşi olan (ortaya çıkan) güzelliğini ihlâl ettiği (bozduğu) için, reddedip i’raz ve teberri edecektir (yüz çevirip vazgeçecektir.) Hâşâ ve kellâ:(Asla!) diyecektir.

Bu seciyeye bina ile (bu karaktere binaen) meşhur kaideye- “Bir şey sabit olsa, levazımıyla (gerekleriyle) sabit olur.”- istinaden (kuralına dayanarak) insanlar o şahs-ı meşhurda tahayyülâtlarına (hayallerine) bir nizam (düzen) verdirmek için muztardırlar (mecburdurlar) ki; çok kuvvet ve azamet ve zekâ gibi levazım-ı harikulâdeyi (harika büyüklük ve başka gerekleri) isnad etsinler (o adama versinler), tâ o şahsın cümle mensubatına (ona verilen her şeye) merciiyeti (kaynak oluşu) mümkün olabilsin. O hâlde, o adam bir ucube olarak zihinlerinde tecessüm eder (somutlaşır). Eğer istersen hayalât-ı Acemane içinde perverde olan (İran hayalleri içinde yetişen) Rüstem-i Zâl’in timsal-i manevîsine (soyut heykeline) bak, gör. Ne ucubedir: ne acayiptir!)! Zira şecaatle müştehir (meşhur) olduğundan ve hiç İranîler (İranlılar) tazyikatından kurtulamayan istibdad sırrıyla (tarihte İranlıların asla kendisinden kurtulamadığı baskı sırrıyla) ve şöhret kuvvetiyle İranîlerin mefahirini (İran’ın bütün övünçlerini) gasb u garet ederek (yağmalayarak) büyülttü. Hayallerde büyüyüp şişti. Yalan, yalana mukaddime (basamak) olduğu için şu harikulâde şecaat, harikulâde bir ömür ve dehşetli bir kamet (boy) ve onların levazım ve tevabileri (ilave gereçleri) olan çok emirleri (işleri) toplayıp, içinde o hayal-i hâil (o korkunç hayal) nâra vurarak: (nara atarak) “Ben nev’un münhasırun fi’ş-şahs’ım” (Ben bir fertte sıkışmış bir türüm) der. Gulyabanî gibi hurafatı (masalları) arkasına takarak, dillerin destanlarında dönüyor. Emsaline (benzerlerine) dahi meydan açar.

Ey hakikati çıplak görmek isteyen zat!.. Bu mukaddimeye dikkat et; zira hurafatın kapısı bu yerden açılır. Ve bab-ı tahkik (araştırma kapısı) dahi bunun ile seddolur (kilitlenir.). Hem de: Kıssadan hisse ve meylü’t-terakkiyle (ilerleme eğilimiyle) mütekaddimînin esasları üzerine bina (eski öncülerin birikimi üzerine yeni bir şeyler yapmak) ve seleflerin mevrusatında tasarruf (ve onların mirasında değişiklik yapmak) ve ziyadeye (çoğaltmaya) cesaret bu şûristanda (bu tuzlu toprakta) mahvolur. Eğer istersen meşhur Molla Nasreddin Efendiye de: “Bu garib (görülmedik) sözler umumen (hepsi) senin midir?” Elbette sana diyecektir: “Şu sözler ciltleri dolduruyor. Epeyce ömür ister. Zira bütün sözlerim nevadirden (antika) değildir. Ben hocayım. Onların zekâtını da bana verseler razıyım ve kâfidir. Fazlasını istemem. Zira zarafetimi tabiilikten (doğallıktan) çıkarıp tasannua kalbeder (yapmacıklığa dönüştürür.)” 

Yahu, bu kökten hurafat (asılsız sözler) ve mevzuat (uydurma şeyler) biter ve tenebbüt eder (bitki gibi büyür) ve doğru şeyin kuvvetini (gücünü) bitirir (tüketir.).

Hatime: İhsan-ı ilâhîden fazla ihsan (iyilik), ihsan değildir. Bir dane-i hakikat bir harman hayalâta müreccahtır (üstündür.) İhsan-ı ilâhî ile tavsifte (tanıtımda) kanaat etmek farzdır. Cemiyete dâhil olan, cemiyetin nizamını ihlâl etmemek gerektir. Bir şeyin şerefi neslinde değildir, zatındadır. Bir şeyin aslını gösteren semeresidir (meyvesidir). Birinin malına başka mal velev kıymetli de olsa karışırsa, malını kıymetsiz ettiği gibi, haczetmesine dahi sebep olur.

Şimdi bu noktalara istinaden (dayanarak) derim ki: Tergib veya terhib (korkutmak ve teşvik) için avamperestane (halk tarzı) terviç ve teşvik (revaç vermek ve teşvik etmek) ile bazı ehadis-i mevzuayı (bir kısım uydurma hadisleri) İbn-i Abbas gibi (meşhur) zatlara isnat etmek büyük bir cehalettir. Evet, hak müstağnidir (Hakkın yalana ihtiyacı yoktur.). Hakikat ise, zengindir. Tenvir-i kulûba (kalpları aydınlatmaya) ziyaları (ışıkları) kâfidir. Müfessir-i Kur’an olan ehadis-i sahiha (Kur’an’ın asıl tefsiri olan sağlam hadisler) bize kifayet eder. Ve mantığın mizanıyla (terazisiyle) tartılmış olan tevarih-i sahihaya (doğru tarihlere) kanaat ederiz.

{İki Not: 

1- Napolyon ve Mustafa Kemal Paşaya atfedilen sözlerin ve olayların çoğu da böyle uydurmadırlar.

2- Hadislerin gerçek tefsir olduğu meselesi çok tartışmalıdır. Çünkü Hadisçilik başlı başlına yalan üreten bir akım ve bir mezhep olmuştu.}

 

Beşinci Mukaddime

Mecaz (alegorik ifadeler), ilmin elinden cehlin eline düşse hakikate inkılab eder (gerçek sanılır.), hurafata (asılsızlığa) kapı açar. Şöyle ki: Mecazat ve teşbihat (mecaz ve benzetmeler), ne vakit cehlin yesar-ı muzlimanesi (bilgisizliğin karanlık sol eli), ilmin yemin-i nuranîsinden (ilmin aydınlık sağ elinden) kaçırıp gasbetse veyahut mecaz ile teşbih bir uzun ömür sürseler, hakikate inkılab ederek (gerçek manaya dönüşerek) taravet ve zülâlinden (tazelik ve canlılığından) boş olup, şarab iken serab ve nazenin ve hasna (güzel) iken acuze-i şemtâ ve kocakarı olur. Evet, mecaz şeffafiyetiyle şule-i hakikat ondan telemmu eder (parlar). Fakat hakikate inkılabıyla kesif olup, hakikat-ı asliyeyi münkesif eder (karartır.). Lâkin bu tahavvül (dönüşüm) bir kanun-u fıtrîdir (doğal bir kanundur.)

Buna şahid istersen, lügatın (sözlüklerin) teceddüd ve tagayyüratının (yenilenme ve değişimine) ve iştirak ve teradüfün (bir kelimenin birkaç manaya veya birkaç kelimenin tek bir manaya gelmesi) sırlarına (esprilerine) müracaat et. İyi kulak versen işiteceksin ki: Selefin (eski nesillerin) zevklerine giden çok kelimat (sözcükler) veya hikâyat (masallar) veya hayalât (romanlar) veya maani (veciz deyimler), ihtiyar (yaşlanıp) ve ziynetsiz (süssüz)) olduklarından halefin (yeni nesillerin) heves-i şebabanelerine (genç arzularına) tevafuk etmediklerinden (uymadığından) meyl-i teceddüde ve fikr-i icada (yenilenme eğilimine ve icat düşüncesine) ve cüret-i tağyire (değiştirme cesaretine) sebep olmuşlardır. Bu kaide (kural) lügatte (sözlüklerde) olduğu gibi, hayalât ve maani ve hikâyatta (masallar, romanlar ve vecizelerde) dahi cereyan eder (geçerlidir.). Öyle ise her şeye zâhire göre hükmetmemek gerektir: (Her şeyi dış anlama göre yargılamamak gerektir.) Muhakkikîn şe’ni (araştırmacıların özelliği); gavvas (dalgıç gibi) olmak, zamanın tesiratından tecerrüd etmek (zamanın etkilerinden sıyrılarak), mazinin a’makına (geçmiş zamanın derinliklerine) girmek, mantığın terazisiyle tartmak, her şeyin membaını (ilk kaynağını) bulmaktır. Bu hakikate beni muttali eden (farkına vardıran), bir vakit sabavetimde (çocukluğumda) ay tutuldu. Validemden sual ettim. Dedi ki: “Yılan Ay’ı yutmuş.” Dedim: “Neden daha görünüyor?” Dedi ki: “Asumanın yılanı (göğün yılanı) nim-şeffaftır (yarı şeffaftır.).”

İşte bak: Nasıl teşbih hakikat (benzetme gerçek mana) olup hayluletiyle (ayın araya girmesiyle) hakikat- hâli münhasif etmiştir (gerçek mana kararmıştır.). Zira mail-i kamer, mintakatü’l-büruc ile (Ayın eğik yörüngesi burçlar bölgesine girip) re’s ve zenebde tekatu’ ettiklerinden (yörüngenin başında ve kuyruğunda kesiştiklerinden) o iki daire-i mevhumeden (o iki sanal çemberden) iki kavis (yayı), yılanın müradifi (eş manalısı) olan tinnîn ile ehl-i heyet (Astronomlar) bir teşbihe binaen (bu benzetmeye dayanarak) tesmiye eylediler (isimlendirdiler.). Zaten ay, re’s veya zenebe (baş veya kuyruğa) ve güneş dahi ötekisine gelirse; arzın hayluletiyle (yer kürenin araya girmesiyle) inhisaf (Ay Tutulması) vuku bulur... 

Ey benim şu müşevveş sözlerimden usanmayan zat! Bu mukaddimeye dahi dikkat et. Bir hurdebîn (mikroskop) ile bak. Zira bu asıl üzerine pek çok hurafat ve hilâfat tevellüd ederler (çok asılsız sözler ve çelişkiler doğarlar.) Mantığı ve belagati (mantık ve edebiyat bilimlerini) rehber etmek gerektir.

Hatime: Mana-yı hakikinin bir sikkesi (değer mührü) olmak gerektir. O sikkeyi teşhis eden, makasıd-i şeriatın (dinin ana maksatlarının) muvazenesinden (dengesinden) hâsıl olan hüsn-ü mücerrettir (saf güzelliktir.). Mecazın cevazı (sözün yorum istediğinin caiz olması) ise, belagatin şeraiti (şartları) tahtında olmak gerektir. Yoksa mecazı hakikat ve hakikati mecaz suretiyle görmek, göstermek; cehlin (cehalet padişahının) istibdadına (baskısına) kuvvet vermektir. Evet, her şeyi zâhire hamlettire ettire (dış anlam olarak ele almak) nihayet Zâhiriyyun meslek-i müteassifesini tevlid etmek ( zorba ve sapık yolunu doğurmak) şanında olan meylü’t-tefrit (dinde geri kalmak) ne derecede muzır (zararlı) ise; öyle de her şeye mecaz nazarıyla baktıra baktıra nihayette (en sonunda) Bâtıniyyunun mezheb-i bâtılasini (bozuk yol ve yöntemini) intac etmek şe’ninde olan (doğurmak özelliği olan) hubb-u ifrat (yorumda aşırı gitmek) dahi çok derece daha muzırdır (zararlıdır).

Hadd-i evsatı (orta sınırı) gösterecek, ifrat ve tefriti (aşırılık ve geri duruşu) kıracak yalnız felsefe-i şeriatla (dinin kendine has mantığı) belâgat ve mantık ile hikmettir (fen bilimleridir.). Evet, hikmet (bilimler) derim, çünkü hayr-ı kesirdir (faydaları daha çoktur.). Şer vardır; fakat cüz’îdir (küçüktür.). 

Usûl-i müsellemedendir ki (kabul edilmiş kurallardan biri de): Şerr-i cüz’î (küçük kötülük) için hayr-ı kesiri (büyük yararı) tazammun eden emri (işi) terk etmek, şerr-i kesiri (büyük kötülüğü) işlemek demektir. Ehvenü’ş-şerri (daha az zararlıyı) ihtiyar (seçmek) elzemdir (çok lazımdır.). 

Evet, eski hikmetin (Antik felsefe ve bilimin) hayrı az, hurafatı (temelsiz bilgileri) çok, ezhan (zihinler) istidadsız (hazırlıksız), efkâr taklid ile mukayyed (düşünceler körü körüne uymakla kilitli), cehl avamda hükümferma (cehalet halkta egemen) olduklarından, selef (Öncü Alimler) bir derece hikmetten nehyettiler (felsefeyi yasakladılar.). 

Fakat şimdiki hikmet (fen bilimleri), ona nispeten maddî cihetinde hayrı çok, yalanı az; efkâr dahi hür (özgür), marifet (eğitim) hükümfermadır. Zaten her zamanın bir hükmü (yargısı) olmak gerektir.

[İşte Bediüzzaman’ın asıl Epistemolojisi ve bilgi felsefesi budur. Kendisi ancak 1920’lere kadar bilimleri takip ettiğinden ve ondan sonra başta Astro-fizik, DNA ve Yazılım olmak üzere yüzlerce bilimsel gelişme olduğundan onun kitaplarını bu terazi ile tartmak lazımdır. Ehl-i ilmi özellikle tabipleri, Risalelerinden ve İslam’ın temel konularından soğutmamak gerekir. Yoksa o da Risaleleri de zaman nehri içinde kaybolup gideceklerdir.

Bir Not: Hikmet Osmanlıcada dört manaya geliyor. 1) Allah’ın hikmet sıfatı yani her şeyi bilimlere uygun ve yararlarla donanmış olarak yaratması. 2) Felsefe. 3)Fen bilimleri. 4) ve Yarar. Felsefe ve bilimler, varlıkların yararlarını ve bilimsel yönlerini araştırdığı için o ismi almışlardır. Felsefe kelimesi Yunanca olup, hikmet sevgisi demektir.]

 

Altıncı Mukaddime

Meselâ: Tefsirde mezkûr olan (geçen) her bir emir (konu), tefsirden olmak lâzım gelmez. İlim ilme kuvvet verir. Tahakküm etmemek (zorbalık etmemek) şarttır. Şöyle ki: müsellemattandır (kabul edilmiştir) ki: Hendese (mühendislik) gibi bir sanatta mahir olan zat, tip gibi başka sanatta âmi (avam) ve tufeylî ve dâhil (asalak) olabilir. Ve kavaid-i usûliyedendir ki: (Metodolojinin kurallarındandır ki): Fakîh (İslami yasaları bilen biri) olmayan, velev ki (her ne kadar) Usûlü’l-Fıkıhta (Fıkıh Metodolojisinde) müçtehid olsa (buluş sahibi de olsa), icma-ı fukahada muteber değildir (İslam hukukunu bilenlerin oy birliğinde sözü geçerli değildir.). Zira o, onlara nispeten âmidir (avamdır.).

Hem de hakaik-i tarihiyedendir (Tarihi gerçeklerdendir) ki: Bir şahıs çok fenlerde meleke sahibi (usta) ve mütehassıs (uzman) olamaz. Ancak ferid (çok müstesna) bir adam, dört veya beş fende mütehassıs olabilir. Umuma el atmak, umumu terk etmek demektir. Bir fende meleke (ustalık), o fennin suret-i hakikiyesidir (gerçek fotoğrafını çekebilmektir.). Onunla temessül etmek (görünmek) gerektir. Zira bir fende mütehassıs ve malumat-ı sairesini mütemmime (diğer bilgilerini tamamlayıcı) ve meded (destek) verici etmez ise malumat-ı perişanından (dağınık bilgilerinden) bir suret-i acibe temessül edecektir (acayip bir fotoğraf yansıyacaktır.).

Tenvir için bir lâtife-i faraziyedir (Konuyu aydınlatmak için farazi bir incelik):

Nasıl ki başka âlemden bu küreye gelen tasvirci  (fotografçı) bir nakkaş farz olunsa; hâlbuki ne insanı ve ne insanın gayrısı (başkasını) tam suretini görmemiş belki her birisinden bazı azasını (organlarını) görmekle insanın tasviri (insanın fotoğrafını) veyahut gördüğü eşyanın umumundan bir sureti tasvir etmek (bir fotoğraf çekmek) istese; meselâ: İnsandan gördüğü bir el, bir ayak, bir göz, bir kulak, yarı yüz ve burun ve amame (sarık) gibi şeylerin terkibiyle bir insanın timsali yahut nazarına tesadüf eden atın kuyruğu, devenin boynunu; insanın yüzünü, aslanın başı bir hayvanın sureti yapsa; nasıl ki imtizaçsızlıkla kabil-i hayat (canlılığa elverişli) olmadığı için şerait-i hayat (hayat şartları) böyle ucubelere müsait değildir diyecekler ve nakkaşı müttehem edecekler (itham edecekler.). Şimdi bu kaide, fenlerde aynen cereyan eder (geçerlidir.). Çaresi odur ki: Bir fenni esas tutup sair malumatını avzen ve zenav (havuz veya kanal) gibi yapmaktır. Hem de âdât-ı müstemirredendir (sürekli yaptığımız işlerdendir) ki; kitab-ı vahidde ulûm-u kesire tezahüm eder (Bir tek kitapta binlerce bilgi sıkışır.). Zira ulûm (farklı bilimler) birbirini intaç (doğurmakla) ve birbirinin elini tutmakla teanuk ve tecavüb ettiklerinden (kucaklama yaptıklarından ve birbirine cevap verdiklerinden) o derecede iştibak (içiçelik) hâsıl olur ki; bir fende (bilim dalında) telif olunan (yazılan) bir kitapta o fennin mesaili (konuları) o kitabın muhteviyatına (içindekilerine) nispeti (oranı) ancak zekâtı (onda bir) çıkabilir. Bu sırdan gaflet iledir ki; bir şeriat veya bir tefsir kitabında istitraden derc olunmuş (dolaylı olarak konulmuş) bir meseleyi gören bir zâhirperest (yüzeysel) veya mugalâtacı (yanıltıcı) bir adam der ki: “Şeriat ve tefsir böyle der.” Eğer dost olsa diyecek: “Bunu kabul etmeyen Müslüman değildir.” Şayet düşman olsa, o bahane ile der: “Şeriat veya tefsir (hâşâ) yanlış.”

Ey ifrat ve tefrit (aşırılık ve gerilik) sahipleri!.. Tefsir ve şeriat başkadır, tefsir ve şeriatta telif olunan kitap yine başkadır. Zira kitap daha geniştir. O dükkânda cevherden başka kıymetsiz şeyler dahi bulunur. Eğer bunu fehmedebildin (anladın ise) hayse beyseden (çamura düşmekten) kurtulacaksın. Dikkat et, nasıl ki bir evin levazım-ı mütenevviası (çeşitli araç gereçleri) yalnız bir sanatkârdan alınmaz, belki her bir hacette (ihtiyaçta) o sanatta mütehassıs olana müracaat olmak gerektir. Öyle de saadet-saray-ı kemalâtta (olgunlaşma ve yetişme sarayında) o kanuna tatbik-i hareket etmek gerektir. Acaba görülmüyor mu ki; birinin saati kırılsa terziye saatimi dik dese; yuhadan başka cevap var mıdır?..

İşaret: Bu mukaddimenin üssü’l-esası (temel taşı) budur ki: Sâni-i Zülcelâlin hilkat-i âlemde cari (Allah’ın kâinatta geçerli olan) ve taksimü’l-a’mal kaidesinden akan (iş bölümü yasasından doğan) kanun-u tekemmül ve terakkide mündemiç (evrim ve kalkınma kanunu içinde) olan rıza ve işaretinin imtisali (işine rıza emrini ve işaretini uygulamak) farz iken, itaat tamam edilmemiştir (tam uyulmamıştır.). Şöyle: Kaide-i taksimü’l-a’mali muktezi olan hikmet-i ilâhiyenin (iş bölümünü gerektiren İlahi bilimsellik) dest-i inayetiyle (ilgi desteğiyle) beşerin mahiyetinde ekmiş olduğu (insanın kalbinde ekilmiş) istidadat ve müyulatla (yetenekler ve eğilimlere) şeriat-ı hilkatin (Yaratılış Anayasasının) farzü’l-kifayesi  (toplumsal farzı) hükmünde olan (yerine getirilmesi gereken) fünun ve sanayiin edasına (bilimler ve teknolojinin yerine getirilmesine) bir emr-i manevî (soyut bir emir vermişken), sû-i istimalimiz ile (kötü kullanımımızla) o istidaddan tevellüd eden (o yetenekten doğan) meyle (arzu ve eğilime) kuvvet (güç) ve meded (destek) verici olan şevki (arzu ve iştiyakı) bu hırs-ı kâzib ve şu re’s-i riya olan meylü’t-tefevvukla  (yalancı bir hırs ve gösterişin başı olan üstünlük tutkusuyla) zayi edip söndürdük. Elbette isyan eden, cehenneme müstahak olur. Biz de bu hilkat denilen şeriat-ı fıtriyenin evamirine (yaratılış denilen doğal yasaların emirlerini) imtisal edemediğimizden (uygulamadığımızdan) cehennem-i cehl ile muazzeb olduk (cehalet ve bilgisizlik cehennemi ile cezalandırıldık.). Bu azaptan bizi kurtaracak, taksimü’l-a’mal (iş bölümü) kanunuyla amel etmektir. Zira seleflerimiz (öncülerimiz) taksimü’l-a’malin ameliyle (iş bölümü yasasını yerine getirmekle) cinan-ı ulûma dâhil olmuşlardı (bilimler cennetlerine girmişlerdi.).

OEBPS/images/image.jpeg
i Muhakemat 5

Serh ve fzaln .

KiTABIN ORIJINALI

BEDiUZZAMANVSAiD‘N'-URST':'g -

% .$EI§H VE iZA}H‘ St | 3}
%;; BAHAEDDIN SAGLAM @§§,
> | A











