Das Alphabet der Wirklichkeit: Wie wir die Welt mit den
Augen der Risale-i Nur lesen

Haben Sie sich jemals gefragt, was sich hinter der materiellen Fassade unserer Welt
verbirgt? Wenn wir eine wunderschone Blume betrachten, die majestatische
Architektur eines alten Palastes bewundern oder in den sternenklaren Nachthimmel
blicken — was sehen wir dann wirklich?

In der islamischen Geistesgeschichte, insbesondere in der Tradition des ‘/Im al-Kalam
(der klassischen rationalen Theologie) und den zeitlosen Abhandlungen der Risale-i
Nur von Bedilzzaman Said Nursi, existiert ein faszinierendes Werkzeug. Es ist wie ein
unsichtbares Alphabet, das es uns ermoglicht, die Schopfung nicht nur oberflachlich
zu betrachten, sondern sie wie ein tiefgrindiges Buch zu lesen. Es ist die Kette, die
uns stufenweise vom sichtbaren Werk bis zum verborgenen Schopfer fuhrt.

Die sechs Stufen der Erkenntnis

Said Nursi beschreibt in seinem Werk Mesnevi-i Nuriye im Kapitel Lem’a eine
universelle Formel, die unseren Blick auf die Realitat fur immer verandert. Jedes Detall
im Universum ist demnach das sichtbare Ende einer sechsstufigen Kette der
Gewissheit (Yakin):

1. Das Werk (Eser / Asar)

Es ist das, was wir mit unseren Sinnen direkt im Hier und Jetzt wahrnehmen. Ein
prachtvolles Schloss, ein kunstvolles Gemalde oder die perfekt aufeinander
abgestimmten Okosysteme unserer Erde. Durch die bloRe Betrachtung (bilmiisahede)
erkennen wir sofort: Hier existiert eine unbestreitbare Vollkommenheit.

2. Die Handlung (Fiil)

Hinter jedem perfekten Werk muss eine perfekte Bewegung stehen. Die Gravuren an
den Wanden des Schlosses sind nicht von selbst entstanden — sie setzen den Akt des
MeilRelns und Gestaltens voraus. Die Vollkommenheit des Werkes deutet somit durch
unmittelbare Evidenz (bilbedahe) auf die Perfektion der dahinterliegenden Handlung
hin.

3. Der Name (isim / Esma)

Eine vollkommene Handlung erfordert einen Akteur, der eine entsprechende Rolle
einnimmt. Wer schreibt, ist ein Schreiber (Katip). Wer heilt, ist ein Heiler (Safi). Wer
das Universum formt, ist der Formgebende (Musavvir). Die Perfektion der Handlungen
zeigt uns mit logischer Notwendigkeit (bizzarure) die Perfektion der gottlichen Namen
und Titel.



4. Das Attribut (Sifat)

Ein Name ist jedoch hohl ohne eine dauerhafte Eigenschaft, die ihn stutzt. Man kann
kein Meisterarchitekt sein, wenn man nicht das Wissen und die Kraft besitzt, einen
Bauplan zu entwerfen. Die Vollkommenheit der gottlichen Namen fuhrt uns direkt zu
den ewigen, affirmativen Attributen Gottes (Subuti Sifatlar) wie dem allumfassenden
Wissen (/lim), dem freien Willen (/rade) und der absoluten Allmacht (Kudret).

5. Die inneren Wesensziige (Suunat)

Noch tiefer als die Attribute liegen die Suunat — die heiligen Wesenszlge, Wurden und
Neigungen, die im gottlichen Wesen selbst verankert sind. Es ist die Ebene der reinen,
makellosen Liebe (Muhabbet) und der heiligen Barmherzigkeit. Durch intuitive
Gewissheit (hads-i yakin) erkennen wir, dass die Attribute aus diesen erhabenen
Wesenszlgen entspringen.

6. Das Wesen (Zat)

Am absoluten Ursprung dieser Kette steht das gottliche Selbst: Das Heiligste Wesen
(Zat-1 Akdes / Zat-1 Ziilcelal). Er ist der Vacibu'l-Vucud — das absolut notwendige,
anfangslose und ewige Sein, von dem alle Existenz abhangt. Auf dieser hochsten
Stufe der Wahrheit gelangt die Seele zur wahrhaft erlebten Gewissheit (hakkalyakin).

Warum existiert das Universum? Eine logische Antwort

Aus dieser Kette ergibt sich die Antwort auf eine der altesten Fragen der Menschheit:
Wenn Gott vollkommen und absolut unabhéngig ist, warum hat Er dann die Welt
erschaffen?

Die Denkschule der Risale-i Nur nutzt hierfur ein einleuchtendes Gleichnis: Wenn ein
Stuhl nass ist, fragen wir zu Recht, wer ihn nass gemacht hat. Wenn wir aber fragen:
"Wer hat das Wasser nass gemacht?”, ist die Frage unlogisch. Nasse ist die
fundamentale Natur des Wassers selbst.

Genauso verhalt es sich mit unendlicher Schonheit (Cemal) und Vollkommenheit
(Kemal): Es liegt in ihrer ureigenen Natur, sich offenbaren, spiegeln und bekannt
machen zu wollen. Die Schopfung entspringt also keinerlei "Bedurftigkeit" oder einem
Mangel Gottes, sondern ist der UberflieBende, barmherzige Ausdruck Seines Wesens
(Rahmaniyet).

Der Spiegel ist nicht die Sonne: Ein wichtiger Unterschied

In dieser tiefen Betrachtung warnt uns die islamische Geisteswissenschaft jedoch vor
einem fatalen Denkfehler, dem sogenannten litibas (der Verwechslung).

Wenn das Licht der Sonne in einem Spiegel reflektiert wird, spendet der Spiegel uns
Warme und Licht. Das Licht im Spiegel kommt zwar vollstandig von der Sonne, aber
der Spiegel ist niemals die Sonne selbst.

Ubertragen auf unsere Welt bedeutet das: Alles, was wir an Schénheit, Leben und
Kraft in den Geschopfen sehen, ist eine Manifestation (Tecelli) der gottichen Namen



und Attribute. Die Natur ist ein Spiegel des Schopfers, aber sie ist nicht der Schopfer
selbst. Diese klare Trennung bewahrt uns vor philosophischen Irrwegen und scharft
unseren Blick fur die transzendente Realitat.

Fazit: Die Welt mit anderen Augen sehen

Der traditionelle theologische Diskurs (Kelam) ist in der Risale-i Nur keine trockene,
rein theoretische Philosophie. Er ist eine lebendige Anleitung zur Kontemplation
(Tefekkdir).

Wenn wir das nachste Mal durch die Natur gehen, sehen wir nicht mehr nur leblose
Materie oder biologische Zufalle. Mit diesem spirituellen Alphabet im Hinterkopf wird
jede Blume, jeder Sonnenuntergang und jedes Lebewesen zu einem klaren
Wegweiser, der uns Stufe fur Stufe — vom Werk Uber die Handlung, den Namen und
das Attribut — direkt mit dem ewigen Schopfer verbindet.

Es ist die Einladung, die Welt nicht nur anzuschauen, sondern sie in ihrer tiefsten
Wahrheit zu verstehen.
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