Hayat ile yaratilis arasinda fark var
midir?

Adem Bey: “Bediiizzaman’a gore hayat nedir?
Hayat yaratilmis midir? Hayatla yaratilis arasinda
fark var midir? Allah hayati veren midir, hayati
yaratan midir?”

Bedilizzaman, hayati, her canliy1 kiiciik bir kainat ve dlem hiikkmiine getiren bir
kudret mu’cizesi; bir I1ahi san’at ve Ilahi san’atta bir nakis; gérmek, isitmek ve
hissetmek gibi biitin duygularin kaynag: harika bir yaratilis incisi; dogrudan
dogruya Allah’in kudret eline bagh muazzam bir hilkat eseri olarak ifade ediyor.1

Bediiizzaman’in hayatin tefsirini yaptig: ayetler sunlardir:

* “Allah’in rahmet eserlerine bir bak. Yeryuzunu olumunden sonra nasil diriltiyor?
Iste siiphesiz O olileri diriltendir. O her seye kadirdir.”2

* “Allah, Kendisinden baska ilah olmayan yegane hayat ve diriltme sahibidir. O'nu ne
uyku hali, ne gaflet hali asla burumez.”3

Allah-u Zillcelal, Kendisi Hayy’dir. Yani diridir, ezeli ve ebedi hayat Sahibidir.
Elbette mahliikatina hayati veren de Cenab-1 Hak'tir.4

“Vermek” ile “yaratmak” arasinda her ne kadar bir tecelli farki olsa da, neticede
verdigi seyi mahliikati diizeyine indirgiyor olusunu, onu yaratiyor olusu ile izah
ediyoruz.

Yani Allah’in bir seyi vermesi demek, onu ayni zamanda yaratmas: demektir. Vermek
ile yaratmak Allah’a nispet edildiginde birbiri ile ¢elisen kavramlar olmadig: gibi,
birinin digerine gore daha degersiz olmadigini da anlhiyoruz. Degil mi ki her ikisi de
Allah’a izafe edilmektedir; deger bakimindan esit agirliktadirlar. Demek oluyor ki,
bir maddeye hayat vermek demek, soz konusu madde uzerinde hayati yaratmak
demektir.

Meleklerden baliklara, sineklerden fillere, cinlerden insanlara kadar her varlikta
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hayati icat eden ve her bireye can veren Allah’tir. Allah’in disinda hic¢bir kudret can
veremez, hayat icat edemez, hayat igin lazim olacak seyleri temin edemez.

Ancak Muhyi olan Cenéab-1 Hak hayati verir, hayat icin 1azim olacak maddeleri yaratir
ve hayatin devamliligini saglar.5 Hayatin yiiksek gayeleri Cenab-1 Hakk’a aittir,
mithim neticeleri Allah’a bakar, yiizde doksan dokuz meyvesi Cenab-1 Allah’indir.6

Yukarida zikrettigimiz ayet-i kerimelerden hareketle, kainati kusatan ihya kanununu,
yani yalniz Allah’a ait bulunan “diriltme, hayat verme ve canlandirma” disiplinini
kesfederek ahirete imana kapilar acan Bedilizzaman, Cenab-1 Hakk’in sinegi ihya
ettigi aynm1 kanunla, bah¢cemizdeki ¢inar agacina da hayat verdigini, yeryuziunu her
baharda yine ayni kanunla canlandirdigini ve ayni kanunla olenleri hasirde
diriltecegini beyan ediyor.7

Said Nursi Hazretleri, Allah’in “hayat” sifatinin cilvesinden bir tek piriltinin, dagilip
bozulmaya maruz esyaya bir birlik vererek esyay1 bekaya mazhar ettigini ve esyay1
dagilip bozulmaktan kurtardigini kaydeder.8

Bediiizzaman’a gore, hayat kainatin en ehemmiyetli gayesi, en blyiik neticesi, en
parlak nfiru, en latif mayesi, gayet stizilmis bir 6zii, en milkemmel meyvesi, en
yiksek kemali, en giizel cemali, en has ziyneti, en harika rthu ve en kiiciik bir seyi
kainat hilkmiine getiren mu’cizekar bir hakikatidir.

Varliklar iginde Allah’in varligina ve birligine sehadet eden burhanlarin en parlags,
en kat’isi ve en miilkemmeli olan hayat; Allah’in sifatlarini bize bildiren en kapsamli
bir ayna; Rahman, Rezzak, Rahim, Kerim ve Hakim gibi ¢ok isimlerin cilvelerini
icinde gosteren; rizik, hikmet, inayet ve rahmet gibi ¢cok hakikatleri kendine tabi
eden Rabbani bir yaratilis harikasidir.

Zat-1 Hayy ve Muhyi olan Allah, hayat makinesi vasitasiyla bu karanlikli, fani ve sufli
olan dinya alemini latiflestirmekte, 1siklandirmakta, bir nev’i beka vermekte ve baki
bir aleme hazirlamaktadir.9

Sald Nursi Hazretlerine gore, hayat Kudret-i Ezeliye’'nin en biiyiik, en iistiin, en ince
ve en acip mu’cizesidir ve butiin nimetlerden ustiindiir.10
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