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ŞÜKÜR 

 
 بسِْمِ الل�هِ الر�حْمٰنِ الر�حٖيمِ 

 وَ انِْ مِنْ شَىْءٍ اِ��� يُسَب�حُ بحَِمْدِهٖ 
("Hiçbir şey yoktur ki Onu hamd ile tesbih 

etmesin." (17.İsrâ Sûresi:44)  

Kur’an-ı Mu’cizü’l-Beyan tekrar 
ile 

فََ�� يَشْكُرُونَ ۞اَ   
 اَفََ�� يَشْكُرُونَ۞

اكِرٖينَ  ۞  وَسَنَجْزِى الش�
 لَئِنْ شَكَرْتمُْ َ��زَٖيدَن�كُمْ    ۞

اكِرٖينَ۞  بَلِ الل�هَ فَاعْبُدْ وَ كنُْ مِنَ الش�
("Hâlâ şükretmezler mi?" (36.Yâsin 

Sûresi:35, 73) "Şükredenleri elbette 
mükâfatlandıracağız." (3.Âl-i İmrân 
Sûresi:145) "Şükrederseniz nimetimi elbette 
arttırırım." (14.İbrahim Sûresi:7) "Yalnız 
Allah'a kulluk et ve şükredenlerden ol."(39. 
Zümer Sûresi:66)  
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gibi ayetlerle gösteriyor ki, Hâlik-ı 

Rahmanın, ibadından istediği en 
mühim iş şükürdür. Furkan-ı Hakîm 
de gayet ehemmiyetle şükre davet 
eder. Ve şükür etmemekliği, 
nimetleri tekzib ve inkâr suretinde 
gösterip,   بَانِ فَبِاىَ� اَٰ�ٓ�ءِ رَب�كُمَا تُكَذ�  ("Rabbinizin 
nimetlerinden hangi birini inkâr edersiniz?" 
55.Rahmân Sûresi:13)  fermanıyla, Sure-i 
Rahman’da şiddetli ve dehşetli bir 
surette otuz bir defa şu ayetle tehdit 
ediyor, şükürsüzlüğün bir tekzib ve 
inkâr olduğunu gösteriyor. 
Evet, Kur’an-ı Hakîm, nasıl ki 

şükrü netice-i hilkat gösteriyor. Öyle 
de, Kur’an-ı kebîr olan şu kâinat dahi 
gösteriyor ki, netice-i hilkat-i âlemin 
en mühimmi şükürdür. Çünkü, 
kâinata dikkat edilse görünüyor ki, 
kâinatın teşkilâtı şükrü intac edecek 
bir surette, her bir şey bir derece 
şükre bakıyor ve ona müteveccih 
oluyor. Güya şu şecere-i hilkatin en 
mühim meyvesi şükürdür. Ve şu 
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kâinat fabrikasının çıkardığı 
mahsulâtın en âlâsı şükürdür. Çünkü, 
hilkat-i âlemde görüyoruz ki, 
mevcudat-ı âlem bir daire tarzında 
teşkil edilip, içinde nokta-i 
merkeziye olarak hayat halkedilmiş. 
Bütün mevcudat hayata bakar, 
hayata hizmet eder, hayatın 
levazımatını yetiştirir. Demek, 
kâinatı halkeden Zat, ondan o hayatı 
intihab ediyor. Sonra görüyoruz ki, 
zîhayat âlemlerini bir daire suretinde 
icad edip, insanı nokta-i merkeziyede 
bırakıyor. Adeta, zîhayatlardan 
maksud olan gayeler onda temerküz 
(bir merkezde toplamak) ediyor; bütün 
zîhayatı onun etrafına toplayıp ona 
hizmetkâr ve musahhar ediyor, onu 
onlara hâkim ediyor. Demek, Hâlik-ı 
Zülcelâl, zîhayatlar içinde insanı 
intihab ediyor, âlemde onu irade ve 
ihtiyar ediyor. 
   Sonra görüyoruz ki, âlem-i 

insaniyet de, belki hayvan âlemi de 
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bir daire hükmünde teşkil olunuyor 
ve nokta-i merkeziyede rızık 
vaz’edilmiş. Bütün nev-i insanı ve 
hatta hayvanatı rızka adeta 
taaşşuk(aşka tutulma) ettirip, onları 
umumen rızka hâdim ve musahhar 
etmiş. Onlara hükmeden rızıktır. 
Rızkı da o kadar geniş ve zengin bir 
hazine yapmış ki, hadsiz nimetleri 
câmidir. Hatta rızkın çok envaından 
yalnız bir nev’inin tatlarını tanımak 
için, lisanda kuvve-i zaika namında 
bir cihaz ile mat’umat (yiyecekler) 
adedince manevî, ince ince 
mizancıklar konulmuştur. Demek, 
kâinat içinde en acip, en zengin, en 
garip, en şirin, en câmi, en 
bedi’(güzel) hakikat rızıktadır. 
   Şimdi, görüyoruz ki, her şey nasıl 

ki rızkın etrafında toplanmış, ona 
bakıyor. Öyle de, rızık dahi, bütün 
envaıyla manen ve maddeten, hâlen 
ve kaalen şükür ile kaimdir (var olmak), 
şükür ile oluyor, şükrü yetiştiriyor, 
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şükrü gösteriyor. Çünkü, rızka iştiha 
ve iştiyak, bir nevi şükr-ü fıtrîdir. Ve 
telezzüz ve zevk dahi gayr-ı şuurî bir 
şükürdür ki, bütün hayvanatta bu 
şükür vardır. Yalnız insan, dalâlet ve 
küfür ile o fıtrî şükrün mahiyetini 
değiştiriyor, şükürden şirke gidiyor. 
   Hem rızık olan nimetlerde gayet 

güzel, süslü suretler, gayet güzel 
kokular, gayet güzel tatmaklar 
şükrün davetçileridir; zîhayatı şevke 
davet eder ve şevk ile bir nevi 
istihsan (güzel bulma) ve ihtirama sevk 
eder, bir şükr-ü manevî ettirir.  
Ve zîşuurun nazarını dikkate celb 

eder, istihsana terğib eder. Nimetleri 
ihtirama (saygı gösterme) onu teşvik 
eder; onun ile kaalen ve fiilen şükre 
irşad eder ve şükrettirir. Ve şükür 
içinde en âli ve tatlı lezzeti ve zevki 
ona tattırır. Yani, gösterir ki, şu 
lezzetli rızık ve nimet, kısa ve 
muvakkat bir lezzet-i zâhiriyesiyle 
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beraber, daimî, hakikî, hadsiz bir 
lezzeti ve zevki taşıyan iltifat-ı 
rahmanîyi şükür ile kazandırır. Yani, 
rahmet hazinelerinin Mâlik-i 
Kerîminin hadsiz lezzetli olan 
iltifatını düşündürüp, şu dünyada 
dahi Cennetin baki bir zevkini 
manen tattırır. İşte rızık, şükür 
vasıtasıyla o kadar kıymettar ve 
zengin bir hazine-i câmia olduğu 
halde, şükürsüzlük ile nihayet 
derecede sukut (düşmek, alçalmak) eder. 
   Altıncı Sözde beyan edildiği gibi, 

lisandaki kuvve-i zaika, Cenâb-ı Hak 
hesabına, yani manevî vazife-i 
şükraniye ile rızka müteveccih 
olduğu vakit, o dildeki kuvve-i zaika, 
rahmet-i bînihaye-i ilâhiyenin hadsiz 
matbahlarına şâkir bir müfettiş, 
hâmid bir nâzır-ı âlikadr 
hükmündedir. Eğer nefs hesabına 
olsa, yani rızkı in’am edenin şükrünü 
düşünmeyerek müteveccih olsa, o 
dildeki kuvve-i zaika, bir nâzır-ı 
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âlikadr makamından, batn (karın, mide) 
fabrikasının yasakçısı ve mide 
tavlasının bir kapıcısı derecesine 
sukut eder. Nasıl rızkın şu hizmetkârı 
şükürsüzlük ile bu dereceye sukut 
eder. Öyle de, rızkın mahiyeti ve sair 
hademeleri dahi sukut ediyorlar. En 
yüksek makamdan en edna makama 
inerler. Kâinat Hâlikının hikmetine 
zıt ve muhalif bir vaziyete düşerler. 
   Şükrün mikyası (ölçü); kanaattır ve 

iktisattır ve rızadır ve memnuniyettir. 
   Şükürsüzlüğün mizanı; hırstır 

(açgözlülük) ve israftır, hürmetsizliktir, 
haram-helâl demeyip rast geleni 
yemektir. 
   Evet, hırs, şükürsüzlük olduğu 

gibi, hem sebeb-i mahrumiyettir, 
hem vasıta-i zillettir (aşağılanma aracı). 
Hatta, hayat-ı içtimaiyeye sahip olan 
mübarek karınca dahi, güya hırs 
vasıtasıyla ayaklar altında kalmış, 
ezilir. Çünkü, kanaat etmeyip, 
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senede birkaç tane buğday kâfi 
gelirken, elinden gelse binler taneyi 
toplar. Güya mübarek arı, 
kanaatından dolayı başlar üstünde 
uçar. Kanaat ettiğinden, balı 
insanlara emr-i ilâhî ile ihsan eder, 
yedirir. 
   Evet, Zât-ı Akdesin alem-i zâtîsi 

ve en âzamî ismi olan Lâfzullahtan 
sonra en âzam ismi olan Rahman, 
rızka bakar. Ve rızıktaki şükür ile 
ona yetişilir. Hem Rahmân’ın en 
zâhir manası, Rezzaktır. 
   Hem şükrün envaı var. O 

nev’ilerin en câmii ve fihriste-i 
umumiyesi (genel içerik), namazdır. 
   Hem şükür içinde sâfi bir iman 

var; hâlis bir tevhid bulunur. Çünkü, 
bir elmayı yiyen ve “Elhamdülillâh” 
diyen adam, o şükür ile ilân eder ki: 
“O elma doğrudan doğruya dest-i 
kudretin yadigârı (hatıra, hediye) ve 
doğrudan doğruya hazine-i rahmetin 
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hediyesidir” demesiyle ve itikad 
etmesiyle, her şeyi, cüz’î olsun küllî 
olsun, Onun dest-i kudretine teslim 
ediyor. Ve her şeyde rahmetin 
cilvesini bilir. Hakikî bir imanı ve 
halis bir tevhidi, şükür ile beyan 
ediyor. İnsan-ı gafil, küfran-ı nimetle 
ne derece hasarete düştüğünü, çok 
cihetlerden yalnız bir vechini 
söyleyeceğiz. Şöyle ki: 
   Lezzetli bir nimeti insan yese, 

eğer şükretse, o yediği nimet, o şükür 
vasıtasıyla bir nur olur, uhrevî bir 
meyve-i Cennet olur. Verdiği 
lezzetle, Cenâb-ı Hakkın iltifat-ı 
rahmetinin eseri olduğunu 
düşünmekle, büyük ve daimî bir 
lezzet ve zevk veriyor. Bu gibi 
manevî lübleri (öz) ve hülâsaları ve 
manevî maddeleri ulvî makamlara 
gönderip maddî ve tüflî (posa) ve 
kışrî, yani vazifesini bitiren ve 
lüzumsuz kalan maddeleri fuzulât 
olup aslına, yani anasıra (unsurlar, 
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elementler) inkılâb etmeye gidiyor. 
Eğer şükretmezse, o muvakkat 
lezzet, zeval ile bir elem ve teessüf 
bırakır ve kendisi dahi kazurat (artık 
maddeler, pislikler) olur. Elmas 
mahiyetindeki nimet, kömüre kalb 
olur. Şükür ile, zail rızıklar, daimî 
lezzetler, baki meyveler verir. 
Şükürsüz nimet, en güzel bir 
suretten, çirkin bir surete döner. 
Çünkü, o gafile göre rızkın akıbeti, 
muvakkat bir lezzetten sonra 
fuzulâttır (faydasız şeyler). Evet, rızkın 
aşka lâyık bir sureti var. O da, şükür 
ile o suret görünür. Yoksa, ehl-i 
gaflet ve dalâletin rızka aşkları bir 
hayvanlıktır. Daha buna göre kıyas et 
ki, ehl-i dalâlet ve gaflet ne derece 
hasaret ediyorlar. 
   Enva-ı zîhayat içinde en ziyade 

rızkın envaına muhtaç, insandır. 
Cenâb-ı Hak insanı bütün esmasına 
câmi bir ayine ve bütün rahmetinin 
hazinelerinin müddeharatını 
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(depolanmış şeyler) tartacak, tanıyacak 
cihazata malik bir mucize-i kudret ve 
bütün esmasının cilvelerinin ve 
vaziyetlerinin inceliklerini mizana 
çekecek âletleri havi bir halife-i arz 
suretinde halketmiştir. Onun için, 
hadsiz bir ihtiyaç verip, maddî ve 
manevî rızkın hadsiz envaına muhtaç 
etmiştir. İnsanı, bu camiiyete göre en 
âlâ bir mevki olan ahsen-i takvime 
çıkarmak vasıtası, şükürdür. Şükür 
olmazsa, esfel-i sâfilîne düşer, bir 
zulm-ü azimi irtikâp( işlemek) eder. 
   Elhasıl: En âlâ ve en yüksek tarik 

olan tarik-i ubudiyet ve 
mahbubiyetin dört esasından en 
büyük esası şükürdür ki, o dört esas 
şöyle tabir edilmiş:  

�ٰ�زِمْ آمَدْ چَارْ چِيزْ , دَرْ طَرِيقِ عَجْزَ مَنْدِى   
, عَجْزِ مُطْلَقْ ، فَقْرِ مُطْلَقْ ، شَوْقِ مُطْلَقْ ، شُكْرِ مُطْلَقْ 

 أيَْ عَزِيزْ 
(Ey aziz kardeşim! Allah'a karşı acizlik ve 

ihtiyacını hissetme esasına dayanan bu yolda şu 
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dört şey lazımdır: Sonsuz acz, sonsuz fakr, 
sonsuz şevk, sonsuz şükür.) 

احِمٖينَ   اكِرٖينَ برَِحْمَتِكَ يَا اَرْحَمَ الر�  الَل�هُم� اجْعَلْنَا مِنَ الش�
(Allah'ım, bizi şükredenlerden eyle-rahmetinle, 

ey Erhamürrâhimîn.) 
 

سُبْحَانكََ َ�� عِلْمَ لنََٓا اِ��� مَا عَل�مْتَنَٓا انِ�كَ انَْتَ الْعَلٖيمُ 
 الْحَكٖيمُ 

("Seni her türlü noksandan tenzih ederiz. Senin 
bize öğrettiğinden başka bilgimiz yoktur. 
Muhakkak ki Sen, ilmi ve hikmeti herşeyi 
kuşatan Alîm-i Hakîmsin." 2.Bakara Sûresi:32) 

اكِرٖينَ وَ  دٍ سَي�دِ الش� الَل�هُم� صَل� وَ سَل�مْ عَلىٰ سَي�دِناَ مُحَم�
 الْحَامِدٖينَ وَ عَلىٰ الٰهِٖ وَ صَحْبِهٖ اجَْمَعٖينَ امٰٖينَ 
(Allah'ım! Şükredenlerin ve hamd edenlerin 
efendisi olan, Efendimiz Muhammed'e (a.s.m.) ve 
bütün âl ve ashabına salât ve selâm et. Âmin.) 

 وَ اخِٰرُ دَعْوٰيهُمْ اَنِ الْحَمْدُ للِ�هِ رَب� العَْالمَٖينَ 
 ("Onların duaları, 'Âlemlerin Rabbi olan Allah'a 
hamd olsun' sözleriyle sona erer." 10.Yûnus 
Sûresi:10)    
(28.Mektub:485-489) 
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 Yani, hamd ve senâ, medih ve وَ لھَُ الْحَمْدُ   
minnet Ona mahsustur, Ona lâyıktır. 
Demek nimetler Onundur ve Onun 
hazinesinden çıkar. Hazine ise 
daimidir. İşte şu kelime şöyle müjde 
verip diyor ki: Ey insan! Nimetin 
zevalinden elem çekme. Çünkü rahmet 
hazinesi tükenmez. Ve lezzetin zevalini 
düşünüp o elemden feryad etme. Çünkü 
o nimet meyvesi, bir rahmet-i 
bînihayenin semeresidir. Ağacı baki 
ise, meyve gitse de yerine gelen var. 
Nimetin lezzeti içinde, o lezzetten yüz 
derece daha ziyade lezzetli bir iltifat-ı 
rahmeti hamd ile düşünüp, lezzeti, 
birden yüz derece yapabilirsin. Nasıl ki, 
bir padişah-ı zîşanın sana hediye ettiği 
bir elma lezzeti içinde, yüz, belki bin 
elmanın lezzetinin fevkinde, bir iltifat-ı 
şahane lezzetini sana ihsas ve ihsan 
eder. Öyle de,    ُلَھُ الْحَمْد    kelimesiyle, 
yani hamd ve şükür ile, yani nimetten 
in’amını hissetmekle, yani Mün’imi 
tanımakla ve in’amı düşünmekle, yani 
Onun rahmetinin iltifatını ve şefkatinin 
teveccühünü ve in’amının devamını 



15 
düşünmekle, nimetten bin derece daha 
leziz, manevî bir lezzet kapısını sana 
açar. 
 Yani, hayatı veren Odur. Ve hayatı   یحُْیىِ
rızıkla idame eden de Odur. Ve 
levazımat-ı hayatı da ihzar (hazırlamak) 
eden yine Odur. Ve hayatın âli gayeleri 
Ona aittir ve mühim neticeleri Ona 
bakar; yüzde doksan dokuz meyvesi 
Onundur. İşte şu kelime, şöyle fani ve 
âciz beşere nida eder, müjde verir ve 
der: Ey insan! Hayatın ağır tekâlifini 
omuzuna alıp zahmet çekme. Hayatın 
fenâsını düşünüp hüzne düşme. Yalnız 
dünyevî, ehemmiyetsiz meyvelerini 
görüp, dünyaya gelişinden pişmanlık 
gösterme. Belki, o sefine-i vücudundaki 
hayat makinesi, Hayy-ı Kayyûma aittir. 
Masarif ve levazımatını O tedarik eder. 
Ve o hayatın pek kesretli gayeleri ve 
neticeleri var ve Ona aittir. Sen o 
gemide bir dümenci neferisin. Vazifeni 
güzel gör, ücretini al, keyfine bak. O 
hayat sefinesi ne kadar kıymettar 
olduğunu ve ne kadar güzel faideler 
verdiğini ve o sefine sahibi Zatın ne 
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kadar Kerîm ve Rahîm olduğunu 
düşün, mesrur ol ve şükret. Ve anla ki, 
vazifeni istikametle yaptığın vakit, o 
sefinenin verdiği bütün netaic, bir 
cihetle senin defter-i a’mâline geçer, 
sana bir hayat-ı bakiyeyi temin eder, 
seni ebedî ihya eder. 
 (8.Mektub:303-304) 
 
Yirmi Altıncı Sözün hatimelerinde 
denildiği gibi, nasıl ki mahir bir 
sanatkâr, kıymettar bir elbiseyi murassa 
ve münakkaş surette yapmak için, bir 
miskin adamı, lâyık olduğu bir ücrete 
mukabil model yaparak, kendi sanat ve 
maharetini göstermek için, o elbiseyi o 
miskin adam üstünde biçer, keser, 
kısaltır, uzatır; o adamı da oturtur, 
kaldırır, muhtelif vaziyetler verir. Şu 
miskin adamın hiçbir hakkı var mıdır 
ki, o sanatkâra desin: “Beni 
güzelleştiren bu elbiseye neden ilişip 
tebdil ve tağyir ediyorsun ve beni 
kaldırıp oturtup meşakkatle benim 
istirahatimi bozuyorsun!” 
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   Aynen öyle de, Sâni-i Zülcelâl, her 
bir nevi mevcudatın mahiyetini birer 
model ittihaz ederek ve nukuş-u 
esmasıyla kemalât-ı sanatını göstermek 
için, her bir şeye hususan zîhayata, 
duygularla murassa (süslenmiş) bir vücud 
libasını giydirerek, üstünde kalem-i 
kazâ ve kaderle nakışlar yapar, cilve-i 
esmasını gösterir. Her bir mevcuda 
dahi, ona lâyık bir tarzda bir ücret 
olarak, bir kemal, bir lezzet, bir feyiz 
veriyor.   ُِلكِْهِ كَيْفَ المُْلكِْ يَتَصَر�فُ فىِ مُ  مَالك

 Mülkün sahibi, mülkünde nasıl dilerse öyle) يَشَاءُ 
tasarruf eder.) sırrına mazhar olan o Sâni-i 
Zülcelâle karşı hiçbir şeyin hakkı var 
mıdır ki, desin, “Bana zahmet 
veriyorsun, benim istirahatimi 
bozuyorsun.” Hâşâ! 
   Evet, mevcudatın hiçbir cihette 
Vâcibü’l-Vücuda karşı hakları yoktur 
ve hak dava edemezler. Belki hakları 
daima şükür ve hamd ile, verdiği vücud 
mertebelerinin hakkını eda etmektir. 
Çünkü verilen bütün vücud mertebeleri 
vukuattır (meydana gelmiş olaylar), birer 
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illet ister. Fakat verilmeyen mertebeler 
imkânattır (olabilirlikler). İmkânat ise 
ademdir, hem nihayetsizdir. Ademler 
ise illet istemezler. Nihayetsize illet 
olamaz. 
Meselâ madenler diyemezler: “Niçin 
nebatî olmadık?” Şekva edemezler; 
belki vücud-u madeniye mazhar 
oldukları için, hakları Fâtırına 
şükrandır. 
   Nebatat, “Niçin hayvan olmadım?” 
deyip şekva edemez. Belki, vücud ile 
beraber, hayata mazhar olduğu için 
hakkı şükrandır. 
   Hayvan ise, “Niçin insan olmadım?” 
diye şikâyet edemez. Belki, hayat ve 
vücud ile beraber, kıymettar bir ruh 
cevheri ona verildiği için, onun 
üstündeki hakkı, şükrandır. Ve hakeza, 
kıyas et. 
   Ey insan-ı müştekî! Sen mâdum 
kalmadın, vücud nimetini giydin, hayatı 
tattın, camid kalmadın, hayvan olmadın 
İslâmiyet nimetini buldun; dalâlette 
kalmadın, sıhhat ve selâmet nimetini 
gördün ve hakeza... Ey nankör! Daha 
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sen nerede hak kazanıyorsun ki, Cenâb-
ı Hakkın sana verdiği mahz-ı nimet 
olan vücud mertebelerine mukabil 
şükretmeyerek, imkânat ve ademiyat 
nev’inde ve senin eline geçmediği ve 
sen lâyık olmadığın yüksek nimetlerin 
sana verilmediğinden, bâtıl bir hırsla 
Cenâb-ı Haktan şekva ediyorsun ve 
küfran-ı nimet ediyorsun? 
   Acaba bir adam, minare başına 
çıkmak gibi âli derecatlı bir mertebeye 
çıksın, büyük makam bulsun, her 
basamakta büyük bir nimet görsün; o 
nimetleri verene şükretmesin ve desin: 
“Niçin o minareden daha yükseğine 
çıkamadım?” diye şekva ederek ağlayıp 
sızlasın; ne kadar haksızlık eder ve ne 
kadar küfran-ı nimete düşer, ne kadar 
büyük divanelik eder; divaneler dahi 
anlar. 
   Ey kanaatsiz, hırslı ve iktisadsız, 
israflı ve haksız, şekvalı, gafil insan! 
Kat’iyen bil ki, kanaat, ticaretli bir 
şükrandır; hırs, hasaretli bir küfrandır. 
Ve iktisad, nimete güzel ve menfaatli 
bir ihtiramdır. İsraf ise, nimete çirkin 
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ve zararlı bir istihfaftır. Eğer aklın 
varsa kanaate alış ve rızaya çalış. 
Tahammül etmezsen, “Yâ Sabûr” de ve 
sabır iste, hakkına razı ol, teşekki etme. 
Kimden kime şekva ettiğini bil, sus. 
Herhalde şekva etmek istersen, nefsini 
Cenâb-ı Hakka şekva et; çünkü kusur 
ondadır. (24.Mektub:383-384) 
 
Çok zaman evvel bir ehl-i velâyetten 
işittim ki: O zat, eski velilerin gaybî 
işaretlerinden istihraç etmiş ve 
kanaati gelmiş ki, “Şark tarafından 
bir nur zuhur edecek, bid’alar 
zulümatını dağıtacak.” Ben böyle bir 
nurun zuhuruna çok intizar ettim ve 
ediyorum. Fakat çiçekler baharda 
gelir. Öyle kudsî çiçeklere zemin 
hazır etmek lâzım gelir. Ve anladık 
ki, bu hizmetimizle o nuranî zatlara 
zemin ihzar ediyoruz. Madem 
kendimize ait değil; elbette, Sözler 
namındaki nurlara ait olan inayat-ı 
ilâhiyeyi beyan etmekte medar-ı fahr 
ve gurur olamaz; belki medar-ı hamd 
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ve şükür ve tahdis-i nimet ( İlâhî nimeti) 
olur. 
Sözlerin telifi vasıtasıyla Kur’an’a 
hizmetimize bir mükâfat-ı âcile ve 
bir vasıta-i teşvik olan inayat-ı 
rabbaniye, bir muvaffakiyettir. 
Muvaffakiyet ise izhar edilir. 
Muvaffakiyetten geçse, olsa olsa bir 
ikram-ı ilâhî olur. İkram-ı ilâhî ise, 
izharı bir şükr-ü manevîdir. Ondan 
dahi geçse, olsa olsa, hiç ihtiyarımız 
karışmadan bir keramet-i Kur’aniye 
olur. Biz mazhar olmuşuz. Bu nevi 
ihtiyarsız ve habersiz gelen bir 
kerametin izharı zararsızdır. Eğer âdi 
keramatın fevkine çıksa, o vakit, olsa 
olsa Kur’an’ın i’caz-ı manevisinin 
şuleleri olur. Madem i’caz izhar 
edilir; elbette i’caza yardım edenin 
dahi izharı, i’caz (mu’cizelik özelliği) 
hesabına geçer. Hiç medar-ı fahr ve 
gurur olamaz; belki medar-ı hamd ve 
şükrandır. (28.Mektub:499) 
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Birinci Sözde denildiği gibi, bir 
padişahın matbahından bir tablacının 
getirdiği taamlar bir fiyat ister. 
Tablacıya bahşiş verildiği halde, çok 
kıymettar olan o nimetleri kıymetsiz 
zannedip onu in’am edeni tanımamak, 
nihayet derecede bir belâhet olduğu 
gibi; Cenâb-ı Hak, hadsiz enva-i 
nimetini nev-i beşere zemin yüzünde 
neşretmiş, ona mukabil, o nimetlerin 
fiyatı olarak şükür istiyor. O nimetlerin 
zâhirî esbabı ve ashabı, tablacı 
hükmündedirler. O tablacılara bir fiyat 
veriyoruz, onlara minnettar oluyoruz. 
Hatta, müstahak olmadıkları pek çok 
fazla hürmet ve teşekkürü ediyoruz. 
Halbuki, Mün’im-i Hakikî, o esbabdan 
hadsiz derecede, o nimet vasıtasıyla 
şükre lâyıktır. İşte Ona teşekkür etmek, 
o nimetleri doğrudan doğruya Ondan 
bilmek, o nimetlerin kıymetini takdir 
etmek ve o nimetlere kendi ihtiyacını 
hissetmekle olur. İşte, Ramazan-ı 
Şerifteki oruç, hakikî ve halis, azametli 
ve umumî bir şükrün anahtarıdır. 
Çünkü, sair vakitlerde mecburiyet 
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tahtında olmayan insanların çoğu, 
hakikî açlık hissetmedikleri zaman, çok 
nimetlerin kıymetini derk edemiyor. 
Kuru bir parça ekmek, tok olan 
adamlara, hususan zengin olsa, ondaki 
derece-i nimet anlaşılmıyor. Halbuki, 
iftar vaktinde, o kuru ekmek, bir 
mü’minin nazarında çok kıymettar bir 
nimet-i ilâhiye olduğuna kuvve-i 
zaikası şehadet eder. Padişahtan tâ en 
fukaraya kadar herkes, Ramazan-ı 
Şerifte o nimetlerin kıymetlerini 
anlamakla bir şükr-ü manevîye mazhar 
olur. Hem gündüzdeki yemekten 
memnûiyeti cihetiyle, “O nimetler 
benim mülküm değil. Ben bunların 
tenavülünde hür değilim. Demek 
başkasının malıdır ve in’amıdır; Onun 
emrini bekliyorum” diye, nimeti nimet 
bilir, bir şükr-ü manevî eder. İşte, bu 
surette oruç, çok cihetlerle hakikî 
vazife-i insaniye olan şükrün anahtarı 
hükmüne geçer. (29.Mektub:537) 
 
Gençlik Rehberi’nde izah edildiği 
gibi; gençlik hiç şüphe yok ki 
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gidecek. Yaz güze ve kışa yer 
vermesi ve gündüz akşama ve 
geceye değişmesi kat’iyetinde, 
gençlik dahi ihtiyarlığa ve ölüme 
değişecek. Eğer o fani ve geçici 
gençliğini iffetle hayrata –istikamet 
dairesinde– sarfetse, onunla ebedî, 
bâki bir gençliği kazanacağını bütün 
semavî fermanlar müjde veriyorlar. 
   Eğer sefahete sarf etse, nasıl ki bir 
dakika hiddet yüzünden bir katl, 
milyonlar dakika hapis cezasını 
çektirir. Öyle de, gayr-i meşru 
dairedeki gençlik keyifleri ve 
lezzetleri, ahiret mesuliyetinden ve 
kabir azabından ve zevalinden gelen 
teessüflerden ve günahlardan ve 
dünyevî mücazatlarından başka, aynı 
lezzet içinde o lezzetten ziyade 
elemler olduğunu aklı başında her 
genç tecrübe ile tasdik eder. 
   Meselâ, haram sevmekte, bir 
kıskançlık elemi ve firak elemi ve 
mukabele görmemek elemi gibi çok 
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arızalar ile o cüz’î lezzet, zehirli bir 
bal hükmüne geçer. Ve o gençliğin 
sû-i istimali ile gelen hastalıkla 
hastahanelere ve taşkınlıklarıyla 
hapishanelere ve kalb ve ruhun 
gıdasızlık ve vazifesizliğinden neşet 
eden sıkıntılarla meyhanelere, 
sefahethanelere veya mezaristana 
düşeceklerini bilmek istersen, git 
hastahanelerden ve hapishanelerden 
ve meyhanelerden ve kabristandan 
sor. Elbette ekseriyetle, gençlerin 
gençliğinin sû-i istimalinden ve 
taşkınlıklarından ve gayr-i meşru 
keyiflerin cezası olarak gelen 
tokatlardan eyvahlar ve ağlamalar ve 
esefler işiteceksin. 
   Eğer istikamet dairesinde gitse, 
gençlik gayet şirin ve güzel bir 
nimet-i ilâhiye ve tatlı ve kuvvetli bir 
vasıta-i hayrat olarak ahirette gayet 
parlak ve bâki bir gençlik netice 
vereceğini, başta Kur’an olarak çok 
kat’i âyâtıyla bütün semavî kitablar 
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ve fermanlar haber verip müjde 
ediyorlar. Madem hakikat budur. Ve 
madem helâl dairesi keyfe kâfidir. 
Ve madem haram dairesindeki bir 
saat lezzet, bazen bir sene ve on sene 
hapis cezasını çektirir. Elbette 
gençlik nimetine bir şükür olarak, o 
tatlı nimeti, iffette, istikamette 
sarfetmek lâzım ve elzemdir. 
( Asâ-yı Mûsâ:26) 
 
Esbab-ı zâhiriye eliyle gelen 
nimetleri, o esbab hesabına almamak 
gerektir. Eğer o sebep ihtiyar sahibi 
değilse, –meselâ hayvan ve ağaç 
gibi– doğrudan doğruya o nimeti 
Cenab-ı Hak hesabına verir. Madem 
o, lisan-ı hâl ile bismillâh der, sana 
verir. Sen de Allah hesabına 
alarak bismillâh de, al. Eğer o sebep 
ihtiyar sahibi ise, o bismillâh demeli, 
sonra ondan al, yoksa alma. 
Çünkü,   ِا لمَْ يُذْكَرِ اسْمُ الل�ه وََ�� تَاكْلُوُا مِم�

 ayetinin manay-ı sarihinden  عَلَيْهِ 
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başka bir manay-ı işarisi şudur 
ki: “Mün’im-i Hakikîyi hatıra 
getirmeyen ve onun namıyla 
verilmeyen nimeti 
yemeyiniz!” demektir. O halde hem 
veren bismillâh demeli, hem 
alan bismillâh demeli. Eğer 
o bismillâh demiyor, fakat sen de 
almaya muhtaç isen; 
sen bismillâh de, onun başı üstünde 
rahmet-i ilâhiyenin elini gör, şükür 
ile öp, ondan al. Yani, nimetten 
in’ama bak, in’amdan Mün’im-i 
Hakikîyi düşün. Bu düşünmek bir 
şükürdür. Sonra o zâhirî vasıtaya 
istersen dua et. Çünkü, o  nimet onun 
eliyle size gönderildi. 

Esbab-ı zâhiriyeyi perestiş 
edenleri aldatan, iki şeyin beraber 
gelmesi veya bulunmasıdır ki, iktiran 
(iki şeyin bir arada bulunması) tabir edilir, 
birbirine illet zannetmeleridir. 

   Hem bir şeyin ademi, bir 
nimetin madum olmasına illet 
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olduğundan, tevehhüm eder ki; o 
şeyin vücudu dahi, o nimetin 
vücuduna illettir. Şükrünü, 
minnettarlığını o şeye verir, hataya 
düşer. Çünkü, bir nimetin vücudu, o 
nimetin umum mukaddematına ve 
şeraitine terettüb eder. Halbuki o 
nimetin ademi, bir tek şartın 
ademiyle oluyor. Meselâ: Bir 
bahçeyi sulayan cetvelin deliğini 
açmayan adam, o bahçenin 
kurumasına ve o nimetlerin ademine 
sebep ve illet oluyor. Fakat, o 
bahçenin nimetlerinin vücudu, o 
adamın hizmetinden başka, yüzer 
şeraitin vücuduna tevakkufla 
beraber, illet-i hakiki olan kudret ve 
irade-i rabbaniye ile vücuda gelir. 
İşte bu mağlâtanın ne kadar hatası 
zâhir olduğunu anla ve 
esbabperestlerin de ne kadar hata 
ettiklerini bil! 

   Evet, iktiran ayrıdır, illet (esas 
sebep) ayrıdır. Bir nimet sana geliyor. 
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Fakat bir insanın sana karşı ihsan 
niyeti o nimete mukarin olmuş. Fakat 
illet olmamış, illet rahmet-i 
ilâhiyedir. Evet o adam ihsan etmeyi 
niyet etmeseydi, o nimet sana 
gelmezdi. Nimetin ademine illet 
olurdu. Fakat mezkûr kaideye 
binaen, o meyl-i ihsan, o nimete illet 
olamaz. Ancak yüzer şeraitin bir şartı 
olabilir. 

Meselâ: Risale-i Nur’un şakirdleri 
içinde Cenab-ı Hakkın nimetlerine 
mazhar bazı zatlar (Husrev, Refet 
gibi), iktiranı illetle iltibas etmişler. 
Üstadına fazla minnettarlık 
gösteriyorlardı. Halbuki Cenab-ı 
Hak, onlara ders-i Kur’anîde verdiği 
nimet-i istifade ile, üstadlarına ihsan 
ettiği nimet-i ifadeyi beraber kılmış, 
mukarenet vermiş. Onlar derler ki: 

   “Eğer üstadımız buraya 
gelmeseydi, biz bu dersi alamazdık. 
Öyle ise onun ifadesi, istifademize 
illettir.” Ben de derim: 
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   “Ey kardeşlerim! Cenab-ı 

Hakkın bana da sizlere de ettiği 
nimet beraber gelmiş. İki nimetin 
illeti de rahmet-i ilâhiyedir. Ben de 
sizin gibi iktiranı illetle iltibas 
ederek, bir vakit Risale-i Nur’un 
sizler gibi elmas kalemli yüzer 
şakirdlerine çok minnettarlık 
hissediyordum. Ve diyordum ki: 
“Bunlar olmasaydı, benim gibi yarım 
ümmî bir biçare nasıl hizmet 
edecekti.” Sonra anladım ki, sizlere 
kalem vasıtasıyla olan kudsî 
nimetten sonra, bana da bu hizmete 
muvaffakiyet ihsan etmiş. Birbirine 
iktiran etmiş. Birbirinin illeti olamaz. 
Ben size teşekkür değil, belki sizi 
tebrik ediyorum. Siz de bana 
minnettarlığa bedel, dua ve tebrik 
ediniz.” (17. Lem’a:182-184) 
 
Sabık İkinci Nüktede, “Kuvve-i 

zaika kapıcıdır” dedik. Evet, ehl-i 
gaflet ve ruhen terakki etmeyen ve 
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şükür mesleğinde ileri gitmeyen 
insanlar için bir kapıcı hükmündedir. 
Onun telezzüzü hatırı için israfata ve 
bir dereceden on derece fiyata 
çıkmamak gerektir. Fakat, hakiki 
ehl-i şükrün ve ehl-i hakikatin ve 
ehl-i kalbin kuvve-i zaikası, Altıncı 
Sözdeki muvazenede beyan edildiği 
gibi, kuvve-i zaikası rahmet-i 
ilâhiyenin matbahlarına bir nâzır ve 
bir müfettiş hükmündedir. Ve o 
kuvve-i zaikada taamlar adedince 
mizancıklarla nimet-i ilâhiyenin 
envaını tartmak ve tanımak, bir şükr-
ü manevî suretinde cesede, mideye 
haber vermektir. İşte, bu surette 
kuvve-i zaika yalnız maddi cesede 
bakmıyor. Belki kalbe, ruha, akla 
dahi baktığı cihetle, midenin 
fevkinde hükmü var, makamı var. 
İsraf etmemek şartıyla ve sırf vazife-
i şükraniyeyi yerine getirmek ve 
enva-ı niamı ilâhiyeyi hissedip 
tanımak kaydı ile ve meşru olmak ve 
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zillet ve dilenciliğe vesile olmamak 
şartıyla lezzetini takip edebilir. Ve o 
kuvve-i zaikayı taşıyan lisanı, 
şükürde istimal etmek için leziz 
taamları tercih edebilir. Bu hakikate 
işaret eden bir hadise ve bir keramet-
i Gavsiye: Bir zaman, Hazret-i Gavs-
ı Âzam Şeyh Geylanî (k.s.)’nin 
terbiyesinde, nazdar ve ihtiyare bir 
hanımın bir tek evladı bulunuyormuş. 
O muhterem ihtiyare, gitmiş oğlunun 
hücresine, bakıyor ki, oğlu bir parça 
kuru ve siyah ekmek yiyor. O 
riyazattan zaafiyetiyle, validesinin 
şefkatini celb etmiş. Ona acımış. 
Sonra Hazret-i Gavs’ın yanına şekva 
için gitmiş. Bakmış ki, Hazreti Gavs, 
kızartılmış bir tavuk yiyor. 
Nazdarlığından demiş: “Ya Üstad! 
Benim oğlum açlıktan ölüyor; sen 
tavuk yersin!” Hazret-i Gavs tavuğa 
demiş:   قمُْ باِِذْنِ الل�ه  O pişmiş tavuğun 
kemikleri toplanıp tavuk olarak 
yemek kabından dışarı atıldığını, 
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mutemed ve mevsuk çok zatlardan, 
Hazret-i Gavs gibi keramat-ı 
harikaya mazhariyeti dünyaca 
meşhur bir zatın bir kerameti olarak, 
manevî tevatürle nakledilmiş. 
Hazret-i Gavs demiş: “Ne vakit senin 
oğlun da bu dereceye gelirse, o 
zaman o da tavuk yesin.” 
İşte, Hazret-i Gavs’ın bu emrinin 

manası şudur ki: Ne vakit senin 
oğlun da ruhu cesedine, kalbi 
nefsine, aklı midesine hakim olsa ve 
lezzeti şükür için isterse, o vakit 
leziz şeyleri yiyebilir.  
(19. Lem’a:196-197) 
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