Asa-y1 Musa uzerine

Abdullah Bey: “Bediuzzaman Hazretlerinin bir
eserine Asa-y1 Musa ismini vermesinin hikmeti
nedir?”

Bediuzzaman Hazretleri Asa-y1 Musa ismini aslinda her ¢icekten, her zerreden, her
varlik biriminden Tevhid hakikatlerine giden yollar1 kesfettigi cihetiyle; ifrat veya
noksanliklardan kurtulamayan Vahdeti’l-Viicud, Vahdetii’s-Suhud, Ilm-i Kelam veya
Felsefe meslekleri karsisinda, Kur’an'in Cadde-i Kiibra’sini1 gosteren Risale-i Nur’un
geneli i¢in kullanir.1

Oyle ki, Allah’1 bulmak icin Allah’tan baska her seyi yok sayan Vahdet-i Viicud
mesleginin veya gorinen her seyin ancak ve ancak Allah’in varligina sehadet ettigini
ispat etmek icin, Allah’tan baska hicbir seyin kendi basina goriinmedigi esasina
dayanan Vahdeti’s-Suhlid mesleginin; ya da Allah’in varligini ispat etmek igin
varliklar1 sebep-sonug iliskisiyle aklen baslangica kadar goturdukten sonra,
baslangicta bir ilk hareket vericiyi ispat esasi lizerine kurulan Ilm-i Keldm ve Felsefe
mesleklerinin, Allah’in varligin1 ispat hususunda eksik veya ifrat yanlari1 vardir.
Nitekim Halik Teala’'nin yarattigi varliklari yok saymak miimkiin olmadigi gibi,
bunlarin gorinmedigini iddia etmek de gercekgi degildir. Keza, Allah’in varligini
ispat etmek icin baslangica kadar gitmek ise hem uzak, hem risklidir. Bu, dagdan su
getirmek igin yer altina su borular1 dosemeye benzer ki, borular tikanir, kirilir veya
kesilirse su almak mumkin olmaz.

Oysa Kur’an icin her sey Allah’in varliginin delillerindendir. Ne varliklar1 yok
saymaya, ne gorunmedigini iddia etmeye, ne de ta baslangica kadar gitmeye gerek
yoktur. Kur’an, her seyi, Allah’in varligina birer delil kabul edilmesi icin yeterli
gorur. “Size korku ve imit veren simsegi gostermesi ve gokten su indirip olimiunden
sonra yeri onunla diriltmesi O’nun varliginin delillerindendir. Bunlarda dusunen bir
kavim i¢in dersler vardir.”2 Ya da, “Allah’in rahmet eserlerine bakiniz!”3 veya, “Seni
yaratan Rabbinin adiyla oku!”4 Yahut buna benzer binlerce Kur’an ayeti, biitiin
nazarlarimizi icinde yasadigimiz muhtesem nizama ceker ve “her an, her an diledigi
gibi yaratmakta ve tasarruf etmekte olan”5 Sahibi-i Zilcelal’i etrafimizi kusatan
eserlerle distiinmeye ve bulmaya cagirir. Yani Kur’an’a gore her seyde Allah’in
varligina ve birligine gotiiren birgok deliller vardir; insan kainati1 okumalidir. Ciinki
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Kur’an, kainat:1 okumakta ve okutmaktadir.6

Iste Asa-y1 Musa ismi, her yerde kuyular kazip su ¢ikarmaya ehil olan, yani Tevhid
hakikatlerini her bir seyde gosteren Kur’an-1 Hakim’in minhac-1 hakikisi olan Risale-i
Nir'u tavsif etmekte ve gostermektedir. Cinki Risale-i Nur, Kur’an’in Allah’a
ulastirdiginmi bildirdigi “delilleri ve ayetleri” net bir tefekkiir, suhud ve kesif yoluyla
izhar ve beyan etmektedir.

Bilindigi gibi Kur’an, Hazret-i Musa’'nin asasindan muhtelif ayetlerinde bahseder.
Hazret-i Miisa’'nin (as) elinde bazen yilan olup dehset sagmasi, bazen denize
vuruldugunda denizi ikiye yarmasi, bazen yerden su fiskirtmasi gibi muhtelif
mu’cizelere mazhar olan asa7; nihayet kavminin miithis agligi ve dayanilmaz
susuzlugu karsisinda Hazret-i Musa’'nin (as) tastan on iki gozli su gibi bir hayat
kaynag1 ¢cikarmasina vesile olmus ve mu’cizevi asa birden bire biitiin Israilogullarinin
Uumidi haline gelivermisti. Kur’an “‘Asani tasa vur’ dedik; ondan on iki gozli pinar
fiskirdi da, herkes icecegi yeri bildi”8 ayetiyle asa ile yerden fiskiran hayat kaynagini
hatirlatir.

Kur’an’in feyziyle yerden, gokten ve her seyden Tevhid hakikatlerinin fiskirdigini
gosteren Bedilizzaman'in Asa-y1 Miisa’s1 da, gerek fert, gerekse toplum olarak sayisiz
manevi dertlerimize sifa kaynaklari sunmakta, Tevhid inancini dimaglarimiza
naksetmektedir. Hazret-i Ali'nin (ra) bin dort yiiz yil 6ncesinden takdir ettigi9 degerli
bir eserdir.
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