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Tiirk-Iran edebiyat iizerinde biiyiik tesiri olan Mevlana Celaleddin-i Rtimi, Tanr1-
alem arasindaki iligkiyi, kendi ruh diinyasinda yeniden bigimlendirdigi hikayeler ve
manzumeler vasitasiyla Mesnevi-i Manevi adli eserinde aktarmistir. Bu aktarimi
Mesnevi'nin i¢ine gizledigi  hikmetler, benzetmeler, oOrnekler araciligiyla
gerceklestirmistir. Nitekim Mevland’nin alemin 6zii ve kitab1 olarak nitelendirdigi
insandan, Mesnevi’de yaraticinin alemi husule getirme sebebi olarak bahsedilmistir.

Insandan kasd: insan-1 kAmil olan Mevlana, yasadig1 ve yetistigi muhitin siyasi,
sosyal ve kiiltiirel birikimini, agk ve cezbeye dayanan tasavvufi fikir potasinda eritmis;
felsefesini ve fikirlerini hakikatin hakikatine eren kamiller lizerinden Mesnevi’de
orneklendirmistir. Ayrica insan-1 kamil olma siirecinde nefis miicadelesine 6nem veren
Mevlana, insan1 hakikatine ve asli vatanina ulastiracak uyanis yolunda zaruri yapilmasi
gereken arinma pratiklerini ve bunlarin ehemmiyetini vurgulamis, veli olma siirecindeki
nefis terbiyesine dikkat ¢ekmistir. Mesnevi’de ziihdi yonii 6n plana ¢ikan zahitler ve
mutasavvifi yonii 6n plana ¢ikan kamiller olmak iizere iki tip tespit edilmistir. Bu tiplerin
fikri ve ruhi olarak Mesnevi’ye katkilar1 ¢ikartilarak Mevlevilikte veli tipi olusturulmaya
caligilmistir.

Bu calismada, Mesnevi’de arif, seyh, eren, hakikat, kutup olarak anilan zatlarin
hayati, fikirleri ve felsefeleri incelenerek Mevlevilik’teki velilerin nitelikleri ortaya

cikartilmistir.

Anahtar Kelimeler: Mevlana, insan-1 kdmil, nefis, Mesnevi, Mevlevilik, Tip
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ABSTRACT

Doctorate Thesis
Sample from Spiritual of Mathnawi the Types of Saint in the Mavlaviyye Order
Eda TANYILDIZI

Firat University
Social Sciences Institute
Department of Turkish Language and Literature
Elazig-2021; Page: XIV+332

Mawlana Calaleddin Rumi who had a great influence on Turkish-Iranian literature
narrated the relationship between God and the universe in his work called “Spiritual of
Mathnawi” through the stories and poems he reshaped in his spiritual world. The
intellectual and spiritual world of Mathnawi is interwoven with metaphors, examples and
wisdow hidden is various symbols. Man whom Mawlana describes as the essence and
book of the world is described in the Mathnawi as the reason why the creator brought the
world to life.

Mawlana who means perfect man by human has melted the political social and
cultural accumulation of neighborhood in which he lived and grew up in the pot of sufi
ideas based on love and ecstasy and exemplified his philosophy and ideas in Mathnawi
through the perfectionists who reach the truth of the truth. In addition Mawlana who
attaches importance to the struggle of the soul in the process of becoming a perfect human
being emphasized the purification practices that must be done in the way of awakening
that will bring people to their original homeland and their truth and drew attention to the
self-education in the process of becoming a saint. In the Mathnawi, two types are
determined, namely namely zahids whose ascetic aspect is prominent and theosophists
whose mystic aspect is prominent. The contribution of these types to Mathnawi in terms
of intellectual and spirituality was tried to be created in the Mavlavi style.

In this study the life, ideas and philospies of the people who are known as wisdom,
sheikh, truth, pole in Mathnawi were examined and the qualities of the saints in Mavlavi

order we reveald.

Key Words: Mawlana, Perfect Men, Soul, Mathnawi, Mavlaviyye, Type
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XI

ON SOZ

Mevlevilik, Mevlana’nin Oliimiinden sonra Sultan Veled tarafindan adabi ve
erkani belirlenerek sekillendirilen, Mesnevi’yi ve semai esas alan klasik tekke diizenine
sahip bir tarikattir. Mevlevi mukabelesine son ve kesin sekil, XV. yiizyllda Konya
Celebilik makaminda bulunan Pir Adil Celebi tarafindan verilmistir. Kendine 6zgi
anlayis1 ve ayinleriyle Mevlana’nin tefekkiir ve ruh diinyasini yansitan bu tarikat,
Anadolu’dan Balkanlar’a, Arabistan, Orta Dogu ve Afrika’ya kadar uzanan genis bir
yelpazede ilerleyerek yayilmistir. Dini, zahiri davranislarla sinirlamaktan ziyade ask ve
cezbeyi One ¢ikartarak insani- kainatla biitiinlestiren mutasavvif Mevlana’'nin hosgoriisii,

keremligi ve insan sevgisi tarikatin temel degerlerini olusturmustur.

Mevlana’nin tasavvuf anlayisi marifet, ask ve cezbe iizerine kurulmustur, o insani
hakikate gotiiren yolu edep ile dosemis, insan1 Hak’tan alikoyan kaliplari ise nefis
terbiyesi ile kirmistir. Oze kavusmayi/tamamlanmay1 ifade eden ask, insanda beden
icinde hapsolmus ruhun 6zgiirlesmesi olarak Mesnevi’de anlatilmistir. Ehl-i Hak olan
Mevlana diinya gériisiinii, Islam zemininde felsefi bir idealizm ile insa etmis ve merkeze

insan1 almistir.

Mevlana, var olusun sebebi olan zitliklar1 baristirarak kucaklayan ve idrak eden
bir filozoftur. Yaratilan her varlikta “Ene’l-Hak” sirrin1 duyan, esyadaki hakikati bilen,
kendi felsefi ve diisiince sistemiyle sekillendirdigi varlik birligi anlayisini benimseyen
Mevlana, ruhun tek gayesinin madde zincirinden kurtulup hakikat ile aydinlanmak
olduguna inanmaktadir. Ona gore alem, Hakk’1n tecellisi olup mekén ve zaman onun i¢in
sebepler zincirini yaratan hakikatte olmayan mevhumdur. An zamanda yeniden yaratilan
alem, aslinda bir ilahi temasa sahnesidir. Bu temasa Hakk’in ilahi isim ve sifatlarini
kendinde cem eden insan-1 kamil aracilifiyla gerceklesmektedir. Mesnevi’nin pek ¢ok
yerinde bu goriisii destekleyen Akli-Kiill, Akl-1 Evvel, Hakikat-i Muhammediye

terimleri, Hakk’1n nazar1 olarak insan-1 kamiller tizerinden sembollerle anlatilmaktadir.

Alemi, Hakk’1n tecellisi olarak goren insan-1 kamillerin, Mevlevilik’in el kitabi
olarak nitelendirilen Mesnevi’de, ¢izdigi 6zelliklerden yola ¢ikarak “Mevlevilik’teki veli
tipi”’ni ortaya ¢ikarmak tezimizin amacini olusturmaktadir. Hakikat arayisindaki insanin,
insan-1 kamil olma siirecinde gectigi nefis mertebeleri, Mesnevi’de hikayeler ve

semboller araciligiyla anlatilmaktadir. Nitekim sembol, insanin bilin¢gdisinda var olup
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insanin diinya algisini sekillendiren ve yonlendiren kodlarin ifadesidir. Caligmamizda,
Mevlana tarafindan ehl-i Hak olarak nitelendirilen zatlarin felsefeleri ve hikayelerdeki
belirli semboller, Hermaneutik (yorumbilim) yontemi kullanilarak incelenmistir.
Calismamizda Mevlana’nin “Mesnevi” sinin sec¢ilme sebebi, bu eserin Mevlana’nin
Ogretilerini, felsefesini aciklayan pek ¢ok hikaye, atasozii, veciz, menkibe icermesi ve
Mevlevi dergahlarinda okutulan temel eser olmasidir. Mevlevilik’teki veli tipi bu eser

tlizerinden ¢izilmistir.

“Mesnevi-i Manevi’den Hareketle Mevlevilik’te Veli Tipi” adli ¢alismamiz, 6n

s0z, giris diginda ti¢ boliim, sonug ve kaynakcadan olusmaktadir.

Calismamizin giris kisminda “tip” kavrami iizerinde durularak edebi metinlerde
bu kavramin sahip oldugu Olgiitlere vurgu yapilmistir. Ayrica gerek sozlii gerek yazili
metinlerde toplumun ideal kahramanlarini temsil eden alp, alp eren, veli, ahi, zahit, sufi,

arif, melamet, mutasavvif tipi hakkinda bilgi verilmistir.

Birinci boliimde “Mevland’nin tarihi, tasavvufi ve edebi kisiligi iizerinde
durulmus, boliimiin son kisminda ise Mevlevilik’in temelleri ve tesekkiilii, sema,

mukabele, ayinler, Mevlevi giysileri ve Mevlevilik’in dereceleri incelenmistir.

Calismamizin ikinci boliimiinde “Nefis Mertebelerine Gore Mesnevi’de Veli
Olma Siireci” ele alinmistir. Insanin nefs-i natika karsisindaki davranislarini ifade eden
nefis mertebeleri, Mesnevi’de zahir ve batinda ihtiva ettikleri anlam 1s18inda

irdelenmistir.

Ugiincii boliimde, Mesnevi-i Manevi’de, zahitlik ve mutasavviflik yonii 6n plana
cikan veliler siiflandirilmistir. Zahitlik ve mutasavviflik kimligi 6n plana ¢ikan insan-1
kamillerin yiizyillara gére siiflandirilmas: yapilmistir. Onlarin Tanri-adlem konusundaki
goriislerinin ve felsefelerinin Mevland’nin ruh diinyasindaki yankilar1 tarafimizca

yorumlanmustir.

Calismamizin sonug¢ béliimiinde ise “Mesnevi” den yola ¢ikarak Mevlevilik’teki

veli tipine ulagilmistir.

Calismamin ortaya ¢ikmasinda bilgisi ve ilgisiyle bana her zaman destek olan
kiymetli danismanim Dr. Ogrt. Uyesi Birol AZAR’a, 6rnek kisiligi ve bilimsel durusuyla

bizlere rehber olan Prof. Dr. Esma SIMSEK ’e, birikimleri ve tecriibeleriyle yardimlarini
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higbir zaman esirgemeyen Do¢. Dr. Giilda Cetindag SUME’ye ve Dog¢. Dr. Ebru
SENOCAK ’a tesekkiir ederim.
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GIRIS

I.1. Tip Kavramm

Bir toplumda, benzer niteliklere sahip olgu ya da bireylerin ideallerini sunan,
bulundugu grubun degerlerini yansitan, bir simge veya karakter niteligi gosteren kavram

tip olarak tanimlanmaktadir.

Latince “typus” kelimesinden gelen tip sdzciigii, benzer izler ¢ikarmaya yarayan
damga, ideal 6rnek ve asil anlamlarinda kullanilmaktadir (Sakaoglu-Karadavut, 2013:
11). “Tip, yasamis ve yasayan somut bir sosyalligin kisilesmesi oldugu kadar bir 6zleyisi
de ifade edebilir. Bu ozleyisi ideal 6rnek tipler, yiiceltilmiy, tistiin ve kusursuz ozelliklerle
donatilmis kisiler yiiklenirler.” (Cetin, 2013: 149). Karakter ise bir kisiyi digerlerinden
farkli kilan, kendine 6zgli davranig bigimleri olarak tanimlanmaktadir. Karakter kisinin
yasaminin her aninda olmasa bile belli zamaninda gosterdigi aykir1 davranislar olarak da
tarif edilmektedir. “Karakterin en belirgin ozelliklerinden birisi, 6ykiiniin icerisindeki
benzer kisiliklerden kolaylikla ayrilarak fark edilmesi oldugu séylenebilir” Ozgiin kisilik
nitelikleriyle donatilan karakterin genel Ozellikleri bakimindan tip smifina dahil
edilmedikleri gozlenmektedir (Yesilot, 2013: 17-18). Nitekim bir 6zleyisi anlatan tip,
kusursuz 6zellikleri iizerinde tasiyan kisileri anlatirken karakter ise insanin kendine has

yoniinii gostermektedir.

Ideal &rnek manasina gelen tipler, toplumun ortak ydnlerini temsil etmekte, temsil
edildikleri miiddetce de kabul edilme ve taninma imkéanina sahip olmaktadir. Tipler,
halkin zekasi, gozii, kulagr ve sesi olmasi yoniiyle toplumun ortak egilimlerine gore
sekillenmektedir. Bu yiizden higbir tip, ferdi o6zellik gostermemektedir. Gelisim ve
degisimlere paralel olarak tip kavramina yeni unsurlar eklenmekte, lakin belirli vasiflar
degismemektedir (Temur, 2012: 15). Merkezi kahramanin ve ¢ekirdek olayin ¢evresinde
merkezden en disa dogru genigleyen bir tip hiyerarsisi vardir. Bu hiyerarsi, tiplerin
anlatilardaki temel olay orgiisiindeki islevlerine ve merkezi kahramanla olan iliskileriyle
paralellik gostermektedir. Merkezi kahramanin eylemlerinde ve ge¢is siireclerinde norm
tipler bulunmaktadir. Bu tipler olay Orgiistindeki siirekliligi saglarlar. Kahraman tipin

yaninda yer alan norm tipler, birincil derecedeki tiplerdir. ikincil derecedeki tipler ise fon



tipler olarak adlandirilir, olay orgiisiindeki akisi etkileyecek eylemlerde bulunmayan bu
tipler anlatilarin farkli varyantlarinda degisebilir (Temur, 2012: 15-293). Tipler, edebi
eserlerde kahramanlar {izerinden yansitilmaktadir. Her bir edebi metin, kendini
kahramanlariyla anlatmakta ve bu kahramanlar, doneminin kiiltiirel kodlarini iizerinde
tasimaktadir. Ozellikle sozlii metinlerde kendini daha net bigimde gésteren bu durum,
toplumun ideal insan tipini ortaya koyarak her agidan biitiin yonleriyle kusursuz, iistiin
vasiflarla donatilmig bir kahraman tipi ¢izmektedir (Kirmitgi, 2019: 53-402). Edebi
metinlerde, kahramanin “tip” Ozelligi gostermesi, ayni tiir i¢inde belirli nitelikleri

tagimasina bagli olmaktadir.

Tipler, toplumun 6rf ve adetlerini, zihniyetini yansitmalarindan dolay1 sosyal
degerleri iizerinde tasimaktadir. Tiirk edebiyatinda farkli medeniyet dénemleri ve sosyal
smiflar, kendilerini yansitan belirli tipleri dogurarak bu degerleri islemektedir (Kaplan,
2011: 6). Nitekim atli-gbgebe bir toplumda 6nemli bir deger olarak goriilen cesaret ve

yigitlik olgular1, toplumun alp tipi etrafinda birlesmesini saglamistir.

Halk anlatilar1 icinde kendine 6zgii niteliklere sahip olan ve 6zel kisiler tarafindan
anlatilan masallarda (Simsek, 2002: 109) tip kavrami, baska bir metne bagli olmayan,
kendi basina bagimsiz bir masal metnini ifade etmektedir (Sakaoglu-Karadavut, 2013:
12). Masal kahramanlarinin tip olarak nitelendirilmesinde ise toplumun ortak kahraman
gorlisii etkin olmaktadir (Bilkan, 2001: 81). Masallardaki kahramanlar kendilerine has
karakter ozellikleriyle degil, toplumun temsilcisi olarak yansitilmaktadir. Bu sahsslar,
sabit Ozellikleriyle kendilerini gosterdikleri gibi bazi karakteristik 6zellikleri de
blinyesinde tagimaktadir (Yardimci, 2013: 138). “Tipler araciligiyla toplumun ilksel
donemlerden gelen inanis ve kutsal ritiielleri masalda sembolik olarak stirdiiriiliir. Masal
tipleri/kisileri, kiiltiivel bellegin aktarimint saglar ve olay orgiisiinde cesitli islevier
kazanmir” (Alsag, 2017: 285). Toplumun diinya algis1 ve bilingaltindaki kiiltiirel kodlari,

tipler izerinden olaylar ve simgeler aracililigiyla anlatilmaktadir.

Efsanelerdeki tip kavrami, masallarda oldugu gibi bagimsiz olarak kendi basina
var olabilen bir metni ifade etmektedir (Alptekin, 2012: 20). Bir efsane tipi, miistakil

olarak var olabilen bir edebi metindir.

Bir bagka halk anlatis1 olan fikralarda ise tip terimiyle, fikra kahramam kast

edilmektedir. Tiirk edebiyatinda fikralar, halkin ortaya ¢ikardig: fikra tipine bagl olarak



anlatilmaktadir. Fikra tipi ile vurgulanmak istenen fikranin kahramani olup bu kahraman
tek bir tip ile ifade edilmemektedir. Fikralardaki “ana tipe” fikra tipi ad1 verilmekte iken
bu sekilde tiplesme egilimi gosteren kisilerle, giinliik hayatin i¢inde karsilasilan ikinci
dereceden tiplere ise “alt tipler” denmektedir (Yildirim, 1999: 18). Fikra tipi, ait oldugu
toplumun diislincelerini yansitan ve yiizlerce fikrayr bir “tip” {lizerinden anlatan ve

uyarlanabilen fikra kahramanini ifade etmek i¢in kullanilmaktadir.

Tip kavrammin edebi eserlerde, farkli anlamlar yiiklenerek kullanildig
gorilmektedir. Masal ve efsanelerde tip kavrami ile bagimsiz metin kast edilirken
destanlarda bu kavram, toplumun hareketli yasam tarzina bagl olarak degerleri yansitan
kahramani1 ifade etmektedir. Ayrica masal ve efsanelerde toplumun degerleriyle
donatilmis kahramanlar, bu tiirlerdeki ideal tipleri yansitmaktadirlar. Halk edebiyatinda
idealize edilen bu tiplerin toplumun teamdilleri, goriisii ve yasam bi¢imine paralel olarak

sekillendikleri ve gelistikleri goriilmektedir.

1.2. Tiirk Halk Edebiyatinda idealize Olmus Tipler

I.2.1. Alp Tipi

Atli-gogcebe yasam tarzinin ideal ve reel tipi olarak kabul edilen “alp tipi”,
toplumun ihtiyaglarina cevap veren, bagli bulundugu toplumun fikirlerini, ruhunu

yansitan, gocebe ve savase¢t hayatin bir prototipidir.

Alp, yigit ve kahraman manasma gelmektedir (Tiirkge Sozliik, 1998: 91).
Destanlarda, ornek tip olarak “alp” verilmektedir. Bu tipteki kahramanlarin belirgin
ozellikleri arasinda, dogumlarinin olaganiistii ve ¢ocukluklarmin digerlerinden farkli
olmasi, cesaret ve bir lilkiiniin pesinden gitmeleri yer almaktadir (Yardimei, 2013: 216-
217). Oguz Kagan Destan’inda Oguz Kagan’in dogumunun ve ¢ocuklugunun, diger
cocuklardan farkli oldugu goriilmektedir. Oguz Kagan’in bir kez siit i¢ip kirk giin

icerisinde biiyiimesi onu diger ¢ocuklardan ayirmaktadir.

“Giinlerden bir giin Ay Kagan in gézleri parladi. Dogum sancilari artti. Bir erkek
cocuk dogurdu. Bu ¢ocugun yiizii gék gibi parlak, agzi ates gibi kizil gozleri ela, saglar
ve kaslart koyu kara idi. (...) Bu ¢ocuk oyle yigit, 6yle gozii tok, 6yle ¢abuk biiyiiyen bir

cocuktu ki anasindan bir defa siit icti bir daha i¢cmedi. Hemen ¢ig et, ¢orba ve sarap istedi.



Cok siirmedi kirk giin sonra biiyiidii, yiiriidii ve oynamaya basladi.” (Gokdag-Uciincii,
2007: 48) Nitekim Oguz Kagan’1n yigit bir yapiya sahip oldugu, yiiziiniin gok gibi parlak,

agzinin ates sagmasi ifadeleriyle vurgulanmaktadir.

Eti ap ak, kemigi de sanki bakir gibi olan Manas’in dogdugunda elinde kan pihtisi
olmasi (Gokdag-Ugiincii, 2007: 142) onun yigitlik nisanini tasidigini gdstermektedir.
“Dogustan itibaren “yigit olma” ihtirasi ile dolu olan bu tip, her seyden once hayvanlarla
hasir nesir olmus bir insandi. Oguz at siiriileri besleyen, av avlayan ve akimlar yapan bir
toplulugun ¢ocugu idi. Onun viicut yapisindan baslayarak biitiin hayatina, diinya
goritigiine ve dinine hakim olan hayvan unsuru, biiyiik tabiat, kuvvet ve hakimiyeti ihtirasi
idi.” (Kaplan, 2011:26). Tiirk destanlarinda ideal kahramanin sembolii olan yigitlik,
fiziksel gii¢, halkin tefekkiiriinde biiylik sifatlar kazanan yirtict hayvanlarla
0zdeslestirilerek (Jirmunskiy, 2011: 59) anlatilmaktadir. Oguz Kagan’in ayaklarinin 6kiiz
ayagi, belinin kurt, omuzlarinin samur agzi, gogsiiniin ay1 gibi genis olmasi (Gokdag-

Ucgiincii, 2007: 49) onun dogustan hakimiyet tutkusuna sahip oldugunu gostermektedir.

Toplumda belirli bir tipin olusabilmesi ve yasayabilmesi i¢in bu tipin, toplum
tarafindan idealize edilmesi gerekmektedir. Milletin i¢inde bulundugu sosyal, ekonomik,
tarihi durumlar degisince dogal olarak reel ve ideal tipler de degismektedir. Ciinkii tip,
bir 6zleyisin anlatimidir. Bu yiizden, Orta Asya’da, yaklasik bin veya iki bin sene 6nce
atli-gocebe yasami devam ettiren Tiirkler arasinda, “alp tipi” dejenere ve degisiklige
ugramadan kendisini koruyabilmis (Kaplan, 2011: 58) ve bu tip, destanlarda atiyla
birlikte miicadele veren, halkin ideal degerlerini ve geleneklerini iizerinde tasiyan bir tip

olarak metinlerde yer almistir.

Alp tipinin vazgegilmez Ogelerinden biri attir. At, kahramanin zaferinden de
maglubiyetinden de mesul olan, soylu, zeki, dereleri tepeleri asan, son derece hizli,
ucabilen, tehlikeleri hisseden, kahramanlik vasfina sahip varliklar olarak destanlarda yer
almaktadir (Cobanoglu, 2011: 110). Bu yiizden at, sahibi ile bir tutulmaktadir. “Salur
Kazan’in Evinin Yagmalandigi Destanda, kahramanin nitelikleri verilirken ati da

anilmaktadir.

“Parasarin Bayburt Hisarindan firlayip ucan, ap alaca gerdegine karsi gelen,
vedi kizin timidi, kudretli Oguz 'un imrenileni, Kazan Bey’in inang¢lisi, boz aygirli Beyrek

dort nala yetisti.” (Ergin, 2013: 53). Boz aygirli Bamsi Beyrek, konur atin iyesi Salur



Kazan atiyla birlikte zikredilen kahramanlaridir. Alpin girdigi miicadelelerde onun

yardimcist olan at, kahramanin tamamlayici unsuru olarak yer almaktadir.

Eski Tiirklerde birinin alp olarak nitelendirilmesindeki dl¢iitler, yigitlik, cesurluk,
kahramanlik, asalet ve kisisel {istiinliik olarak sayilmaktadir. Alplar, sosyal hayatin
zorunlu bir getirisi olarak hareket unsurunun esas alindgi erlik duygusuyla
biitiinlesmektedir. Bu yiizden alplar miicadele ruhu tasiyan, kagma, yilma, geri ¢ekilme
gibi eylemlerde bulunmayan (Yardimci, 2013: 216-217), aktif, disa doniik, savas¢t ve
kahraman soyundan gelmis kisilerdir (Kaplan, 2011: 91). Dede Korkut Kitabi’nda Salur

Kazan’in esir oldugu hikayede, onun korkusuz ve savas¢1 yapisi soyle vurgulanmaktadir.

“Bin bir erden diisman gordiimse oviiniin dedim
Yirmi bin er diisman gordiimse koklamadim

Otuz bin er diisman gordiimse ona saydim

Kirk bin er diisman gordiimse goziimii kisip baktim
Elli bin er diisman gérdiimse el vermedim

Altmuis bin er gordiimse soylesmedim

Seksen bin er gordiimse iirpermedim” (Ergin, 2013: 193)

Alplar, milli degerlerinden ve kutsal saydiklar1 vatanseverlik iilkiisiinden asla
vazgecmemislerdir. Alpin karsilastigi diisman, ne kadar korkung ya da ne kadar gii¢li
olursa olsun, alplar da kendini o derece kuvvetli ve cesur gormiiglerdir. Bu yiizden onlarin
yenemeyecegi hicbir diisman yoktur. “Nitekim Manas da ilk yarasini alana kadar
kendisini Tanri zannettigini, ancak yaralandiktan sonra Tanrt olmadigini anladigini
soylemektedir.” Alplar1 besleyen manevi giic ise “atalar ruhu”dur. Bu sayede alplar, giiclii
ve yetenekli olarak diinyaya gelip hayatlar1 boyunca dogru, diiriist, faziletli, misafirperver
ve namuslu bir hayat siirmiislerdir (Akytiz, 2010: 172). Toplumun degerlerini {izerinde

tasiyan alplar ayn1 zamanda toplumun degerlerini korumustur.

Alp olmak i¢in kahramanlik gostermek yetmemekte, asilzdde olmak da
gerekmektedir. Alplar, kisisel tutkularindan arinan, bir iilkiiniin arkasinda miicadele veren
ve ait oldugu toplumu yansitan kisilerdir. Oguz Kagan Destani, bu tipin en ideal 6rnegini
tasimaktadir. Alplar, gdcebe yasamin bir sonucu olarak hareketli bir yagsam tarzina sahip
olup fiziksel oldugu kadar psikolojik olarak da giiclii bir kisilige sahiptirler. Nitekim Tiirk

destanlarinda alp tipini, inancli, manevi olarak giiclii, kudretli ve basarinin Tann liitfu



oldugunu diisiinen bir tip olarak gérmek miimkiindiir. (Yardimci, 2013: 216-217). Alplar,
zor durumlarda ortaya c¢ikan, toplumu icinde bulundugu zor kosullardan kurtaran
korkusuz, savasgi, asil tipi temsil etmektedir. Tiirk diislincesinde alp tipi, toplumun
gereksinimlerine uygun olarak destan devrinin bir algilayis1 olarak ilahi ve mistik giiclerle

donatilan ve manevi yiicelisini gerceklestirmeyi 6zleyen bir tip olarak yer almaktadir.

Sosyal, siyasal, ekonomik ve kiiltiirel olarak tarihin her devrinde sozlii ve yazili
pek cok eser birakmis olan Tiirk milleti, sosyal normlarini, torelerini, inanglarini,

cesaretini, miicadele azmini alp tipinde birlestirmis ve yasatmistir.

1.2.2. Alp Eren Tipi

Alp eren veya alp gazi tipi, koklii bir gegmise sahip Tiirk milletinin destanlarinda
olusturduklari alp tipinin, Islamiyet ile birlikte dini bir mana yiiklenerek “Tiirk cihan
hakimiyeti” iilkiisiiniin “cihat hakimiyeti” mefkiresiyle sentezlenmis big¢imini ifade

etmektedir.

Tiirklerin Islamiyet’i benimsemeden 6nce kabul ettigi ideal tip olan alp,
Islamiyet’le birlikte yeni bigimler kazanarak gelismis ve Islamiyet’in “cihat {ilkiisii” alp
sahsiyetinde alp gazi sekline doniismistiir. Tasavvuf kiiltiiriiniin  Anadolu’da
yerlesmesiyle birlikte alp tipi yerini, alp gazi veya alp eren sahsiyetinde din ugruna
yapilan miicadele ruhuna birakmustir (Oztiirk, 2012: 66). Alp erenler, her zaman din
ugruna savasmistir. Ciinkii savas, onlar i¢in diinyevi kazanimlarin yani sira onlara sehitlik
gibi bir makam sunmugtur. Alp erenler, fikri ve hiss1 olarak yiice bir ideolojiye hizmet

etmistir.

Tiirklerin biiyiik kitleler halinde Islamiyet’i benimsemelerinde ve gazay: kutsal
olarak atfetmelerinde, ge¢misteki torelerinin yadirganamaz bir rolii olmustur. Islamiyet
ve kiiltlirleri arasinda bir sentez yapan Tirkler, destanlarindaki alp tipini, gazi tipi
seklinde viicuda getirmis ve gazi tipi de diinyaya hakim olmay1 amag edinmistir. Islam
dini, kahramanin savas giiciine ulvi bir mana ve zenginlik katmistir (Kaplan, 2011: 101).
Islamiyet’i benimsemis toplumlarda, gaza ve gazilik saygi duyulan mukaddes
kavramlardir. Anadolu’da kurulan Karahanli, Selguklu ve 6zellikle Osmanli Devleti’nde
gazilik, kiymetli ve yigitlik gostergesi olarak kabul edilmistir. Alp gazi tipi comert,

milletin ve dinin birligini saglamakta her tiirlii fedakarligi yapan bir tip olarak



Islamiyet’ten sonraki metinlerde yer almistir. Bu metinlerden biri olan Battal Gazi

Destan’inda Battal Gazi’nin comertligi s0yle anlatilmigtir.

“Ancak Battal Gazi, savaslarda hemen hi¢ ganimet almadigi icin yillar i¢inde
fakir diistii. (...) Buna da aldirmayan Battal istenildigi gibi Hindistan’a gitti ve Kara
Dev'’i éldiirdii. Yolda her isinde Hizir Peygamber de ona yardimci olmaktaydi. Ancak
Battal Gazi yokken Malatya yeni Kayser tarafindan yakilip yikilmisti. Battal Gazi
dontince Hindistan’dan getirdigi miicevherlerle sehri tekrar insa ettirdi.” (Gokdag-

Ucgiincii, 2007: 247). Battal Gazi, toplumun refahi i¢in miicadele eden bir alp erendir.

Alp kelimesi, Anadolu gazilerinin unvani olarak da kullanilmigtir. Bu kelime, Alp
Arslan, Sultan Aldeddin’in savas yarenleri Giindiz Alp, Gok Alp gibi gazilerin
isimlerinde de yasatilmistir. Gazilik, Miisliiman-Tiirk kahramanlarinin biiyiik ideallerini
temsil etmistir. Anadolu’da kurulan ilk devletlere baktigimizda, Danismendliler
Devleti’nin Danismend Ahmed Gazi ve Emir Gazi gibi hakanlar1 gazi sifatiyla anilmistir.
Anadolu’nun Tiirklesmesinden sonra gazi unvani, Bizansllar’la savasan ve ug¢ beyligi
olarak gorev yapan beylerin unvani olmustur. Ertugrul Gazi, Osman Gazi, Orhan Gazi
gibi taninmis sahsiyetler, gaza ruhunu temsil eden ve bu unvani kullanan beyler arasinda
yer almistir (Banarli, 1998: 295-296). Nitekim 1071 Malazgirt zaferiyle baslayan
Anadolu’yu Tiirklestirme ve Islamlastirma faaliyetleri, toplumun fikri ve hissi
duygularini yansitan Satuk Bugra Han, Battal Gazi, Danismend Gazi ve Sar1 Saltuk gibi

alp erenler vasitasiyla stirdiiriilmiistiir.

Dede Korkut Kitabi’nda Islamiyet’i kabullenen Tiirkler, ziyafetlerde, toylarda,
avda, diigiinde, savasta dertlerini kopuz calarak anlatmislar ve memleket memleket gezen
ozanlar, artik Islamiyet’in koruyucusu olarak alp eren tipinde hayat bulmuslardir
(Yardimci, 2013: 216). Islam’1 yaymak icin miicadele veren gaziler, vatan-millet sevgisi
ve Ozglirliik gibi temel degerleri biinyesinde tasiyan, goniillli, cesur, savas¢t alplarin

Anadolu’daki yansimasi olarak metinlerde yer almislardir.

Fiziksel acidan geng, uzun boylu ve giizel olarak nitelendirilen alp erenin en
onemli hasleti, ahlaki anlamda yiice bir ideali ve degerler sistemini biinyesinde
tasimasidir. Idealize edilen alp eren tipinde, dini degerlerin, {istiin ve askin bir ahlak
anlayisiyla harmanlanip ortaya ¢iktigi goriilmektedir. Dinin ve milletin huzurunu tesis

etmek i¢in toplumun fatihligini iistlenen alp erenler mert, savagmaya hazir, zeki, ¢evik,



diismanlariyla miicadele eden ve gerektiginde fikriyle diismanlar1 galebe eden bir tiptir.
Pek cok menkibe, efsane ve destanlarda yasayan ve Tiirk milletinin milli benligini
gosteren, kusaklara 6rnek teskil eden alp eren tipi, Tiirk-Islam ruhunun ve 6zleyisinin

Islam dairesindeki algilanis bicimini yansitmaktadir.

1.2.3. Veli Tipi

Anadolu’nun Islamlasmasi ve tarikatlarin kurulmasiyla birlikte ortaya ¢ikan veli
tipi, ilm-1 hakikat ve hal ilimlerinden nasiplenmis, toplumda birlestiricilik vasfina sahip
kimselerin, yasarken veya oldiikten sonra etrafinda bir kiilt olusturabilecek kadar ulvi

niteliklerle 6ne ¢ikan hikmet sahibi kisileri ifade etmektedir.

Veli, ism-i mefiil anlaminda Hakk’in kendi uhdesine aldigi, kulunu bir an bile
nefsine birakmadigi, onun fiiliyatin1 ve onu gozetmeyi bizzat iistlendigi kisiler olarak
nitelendirilmektedir. Veli, ism-i fail manasinda ise Allah’a tapinma, O’nun emirlerini
yerine getirme isini ve sorumlulugunu alan kimsedir. Bir kiginin veli olmasi i¢in bu iki
vasfa da sahip olmasi, en miikemmel sekilde Allah’a ibadet ve onun emirlerine riayet
etmesi icap etmektedir (Kuseyri, 2017: 348). Veli, cokluk aleminden birlik alemine dogru
giden yolculugunda, ilahi ahlak ile donatilmis, gonliinii Hakk’a cevirmis kesf ehli

kimselerdir.

Bayezid-1 Bistami, veliler i¢in: “Allah Tedla nin velileri, Allah’in gelinleridir. Bu
gelinleri, onlara mahrem olanlardan baskast géremez. Bu gelinler, Allah nezdinde iins
perdesi arkasinda, ortiilmiis bir halde bulunurlar.” demistir (Kuseyrl, 2017: 349).
Erzurumlu Ibrahim Hakki, velileri geline ve giile benzeterek soyle anlatmistir: “Gelini
namahrem goérmedigi gibi Allahu Tedla’nin bu gelinleri de O ’nun muhtesem tinsiinde
duvakly olup onlari kimse géremez.” (Erzurumlu Ibrahim Hakk1, 1980: 665). Varligindan

fani olup Hak’la daima birlikte olan veliler, Allah’in gelinleri olarak nitelendirilmistir.

Velayet kelimesi “vel-y” kokiinden gelip “yakinlik” anlaminda kullanilmaktadir.
Velilik, umumi ve 6zel velayet olmak tlizere iki kistmdir. Umumi anlamdaki velayet, tim
miiminlerin dahil oldugu bir durum iken 6zel velayet ise tarikata girenlere ve saliklere
has bir durumdur (Molla Cami, 2016: 20). Veli kelimesinin ¢ogulu olan evliya, hayatini
riyazet ve miicahedeye adayarak ibadetle mesgul olan kisiler i¢in kullanilmaktadir.

Bunlar gaybdan haber alip-verme ve keramet gosterme 6zelliklerine sahiptir (Pala, 2002:



153). Tarikatlar1 kuran ve fikirleriyle yol gosteren biiyliklere seyh, pir, miirsit, bu yolda
yiirliyen tarikat mensuplarina da miirit ve dervis denilmektedir (Banarli, 1998: 118).

Miiritlikten seyhlik mertebesine ¢ikip kamillik sifatini alan veliler, miirsit olmaktadir.

Velayet ehlinin ii¢ 6zelligi vardir: Siirekli Allah iledir, kacis1 Allah’adir, derdi ve
diisiincesi de Allah’tir. Velilerde, korku ve iimit (reca) yoktur. Nitekim timit (recd)
beklentiyi dogurur. Halbuki veliler, ibn-i vakttir, hal ehlidir (Kuseyri, 2017: 351). Evliya-
1 kiram, mana ehli olup diinyaya da ahirete de tenezziil etmezler (Erzurumlu Ibrahim
Erzurumlu Ibrahim Hakk1, 1980: 663). Buna gére veli i¢in ne korku ne de iiziintii vardir.
Ciinkii korku, gelecek endisesi tasiyip istenilen bir seyin kagirilmasini ve kotiilik
kazanmaktan sakinmay: ifade eder. Uziintii ise ge¢gmis zamanla ilgili olup pismanliklart
ve bir seyin kag¢irilmis olmasindan duyulan serzenisleri anlatir. Lakin veli ne gegmiste ne
gelecekte yasar, o vakt ve hale uyar (Erzurumlu ibrahim Hakki, 1980: 669). Insan, ge¢mis
ve gelecek olmak iizere iki zamanda yasar, veli ise an1 tutan ve yasayan marifet ehlidir.
Insanin gegmisteki yasantilar;, onun iiziilmesine ve vehme kapilmasina yol acip
korkularini tetikler. Gelecekle ilgili diisiincelerini anlatan timit ise insanin an1 yagamasina
engel olup hirs ve isteklerini artirir. Marifet ehli olan veli, korku, kibir, tutku, arzu ve

istiyaklardan uzak, vaktin oglu olarak adlandirilan kimsedir.

Velayet ehli, kendi suretlerinden bir sey birakmayip beseriyetten ve tabiat
aleminden siyrilip, cenneti-cehennemi unutup Tanri’nin huzuruna gelmislerdir. Velilerin
yaptig1 her sey dogruluk iizerinedir, ¢iinkii onlar masivadan ¢ikararak ulvi alemlere
yiikselmis, biitiin varlifiyla Allah’a teslim olmuglardir. Ehlullah olan veliler, yeryliziinde
kimsesiz olup Allah’tan baska kimseyle mesgul olmamislardir (Erzurumlu Ibrahim
Hakki, 1980: 664). Nitekim mana ehli yalnizdir. Onlar i¢in diinyanin da ahiretin de anlami
yoktur, ¢iinkii velilerin kalbinde Allah’tan baska hicbir sey yer almamaktadir.

Evliyanin mahfuz, peygamberlerin ise masum olmasi sarttir. Velilerin giinaha
meyli vardir, yalniz Allah tarafindan korunurlar (Molla Cami, 2016: 22). Velinin iki
nisan1 bulunmaktadir. Birincisi Allah’in emirlerine her zaman saygi gosterirler ve biitlin
yaratilmiglara kars1 sefkat beslerler. Ayrica Allah ile aralarindaki sirlar1 korurlar, ne
olursa olsun diinyadaki c¢ektigi eziyetlere karsi sabreder ve kimseden sikayet¢i olmazlar
(Erzurumlu Ibrahim Hakki, 1980: 666). Evliyalar, Allah’m emirlerini yerine getiren

kimseler olup biitiin varlig1 severler. Onlar sadece Islam’1n kutsal degerlerine tasimak ve
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korumakla kalmamis, Tiirk-islam kiiltiir ve medeniyetinin sekillenmesinde de yer

almastir.

Tiirk-Islam medeniyetinin tesekkiiliinde gaziler kadar velilerin de biiyiik rolii
vardir. “Eski alp tipinin bir devami olmakla beraber gaziler de Islam dininin degerler
sistemi icinde yer aldiklarina ve bu degerler ugruna savastiklarina gore dogrudan
dogruya bu degerlerin tasiyicist ve asirlar boyunca devam ettiricisi olan velilerin rolii
gazilerden biiyiiktiir.” Vell ve dervislerin sosyal, siyasi ve kiiltiirel alandaki etkileri
fazladir. Anadolu’da ve Rumeli’de kazanilan topraklar, dervisler tarafindan islenmis, bu
dervigler, tekkeler imar ederek ayni zamanda kervanlarin giivenligini de saglamislardir
(Kaplan, 2011: 109-110). Kendileriyle birlikte memleketlerinin 6rf ve adetlerini, dini
adab ve erkanmi getiren kolonizatér Tiirk dervisleri, Tiirk-islam memleketlerinden
Anadolu’ya dogru go¢ akinimi idaret etmis, kafile reisleri istilanin Onciisii olmus ve
yerlestikleri yerlerde hanedan tesis etmistir. Bu dervislerin din ve cihan telakkisi, eski
Tiirk diyarindan gelen muhacir kitlelerinin getirdigi din ve cihan telakkisi ile aynidir. Bu
yiizden Anadolu farkli teskilat ve ananelere sahip insan yiginlar ile birlikte onlarin
getirdigi dini ve mistik cereyanlarin sahnesi olmustur. Yeni gelen dervis muhacirlerin bir
boliimii gazilerle beraber memleket agmak fiituhat yapmakla mesgul bulunduklar: gibi bir
kismi da o cwvarda koylere veya tamamen bos ve tenha yerlere yerlesmisler ve orada
miiritleri ile beraber ziraatle ve hayvan yetistirmekle mesgul olmugslardir. Onlarin bos
topraklar iizerine kurdugu zaviyeler, kiiltlir, imar ve din merkezleri haline gelmistir
(Barkan, 2013: 53-61). Anadolu ve Islam iilkelerinden gelen dervisler, seyhler ve babalar
gazalara katilmig, Osmanli Devleti’nin kurulus ve yiikselisinde birinci derecede rol
oynamistir (Turan, 2003: 259). Bu dervisler, yerlestikleri yerin giivenligi ve imari ile

mesgul olmus ve Anadolu’da dirligin saglanmasinda stratejik bir rol oynamustir.

“Mutasavvif. seyh ve dervisler Anadolu’nun Tiirklesmesi ve Islamlasmasinda
oldugu gibi yeni iilkelerin fethinde de manevi kumandan vazifesi yapmislardir. Bunun
yvam swra Tiirk insanmimin terbiyesi, ahldki davranislari ve iman anlayisinda biiyiik rol
oynamislardwr.” Aksemseddin de toplumun 6nderlerinden biri belki de en 6nemli olanidir
(Cetin, 2014: 307). Hac1 Bayram-1 Veli’nin miiridlerinden olan Aksemseddin, aldig1 zikir,
vird, riyazet ve ibadetlerle miikdsefe mertebesine ulagsmis, marifet sahibi bir velidir
(Yildiz, 2008: 25-26). Aksemseddin, tasarruf makami olan miirsitlik makaminin alemin

bir yansimasi olan insan1 yaratilan her seyde gordiigiinii ifade etmistir. O, makamlarin en



11

yiikksegine erisebilme olanagina sahip olan kisileri de miirit olarak tanimlamistir.
Aksemseddin, tiim ilim alanlarinda birer alim, Allah’in sirlarina erismis, Allah’tan
baskasina ihtiyac1 olmayan ve veliligini gizleyerek insanlar tarafindan taninmayan
bireyleri veli olarak nitelendirmistir (Ates, 1999: 40-41). Aksemseddin, toplumda 6nemli
roller tistlenen miirsidin insanlar1 Kur’an’la iman etmeye ¢agirma, insanlar1 giizel ve iyi
isler yapmaya yonlendirme, kotii isler yapmaktan alikoyma ve terbiye etme gibi birtakim
gorevlerinin oldugunu ifade etmistir. Seyhe yonelik mutlak itaati ve teslimiyeti savunan
Aksemseddin, saligin menzile ulasma yolunda basarili olabilmeleri i¢in muhakkak bir
miirside ihtiya¢ duyduklarini ifade etmistir. “Agact kimse dikmeden kendi kendiine bitse;
ol agag yapraklansa, yemis vermeye baslasa o yemiy tatli olmaya” diyen Aksemseddin,
miiritlik yolunda miirsitsiz ilerlemeye ¢alisan miiritleri, kendiliginden yetisen agaglara
benzetmis ve boyle agaglarin meyvelerinin lezzetli olmayacagini belirtmistir (Yildiz,
2008: 105). Aksemseddin’e gore miirsitlik makamindaki veli, miiritlerin rehberi, onlara

giizel ve iyi ahlak kazandiran, tamamen itaat edilmesi gereken kimsedir.

Tiirklerin Islamiyeti kabul ettikten sonra karsilastigimiz “veli”, Tiirklerin her
derde devam bulan, keramet sahibi, gaipten haber veren kamin yerine ge¢mistir.
Miisliiman ata ya da babalar1 hem samanlara hem de evliyaya benzedigi icin bu gegiste
bir zorluk hissedilmemistir (Turan, 2003: 169). Velilerin olaganiistii olaylar1 yapabilme
yetenegine sahip olmalar1 onlara samanlara yaklagtirmistir. Nitekim samanlarin ekstaz
halindeyken olaganiistii giicler ve ruhlarla iliskilerinin olmasi, onlar1 toplumun segkin ve
kutsal kisisi yapmustir. Bu yoniiyle samanlar, veli/sufilerin prototipleridir (Bars, 2018:
170). Tiirkler, Islamiyet’i tasavvuf araciliryla tanimis ve Islam &ncesi inanglarini, Islami
donemde giiclii bir sekilde devam ettirerek kendilerine 6zgii bir veli tipi olusturmuslardir.
Tiirk veli tipinin prototipini Dede Korkut temsil etmistir (Ocak, 2016: 41). Nitekim Dede
Korkut’un toplumun tam bilicisi ve dnderi olmasi, gaipten haber vermesi, duasinin da

bedduasinin da kabul olmas1 bu temsilin sebeplerini ortaya koymustur.

O, destan ve hikayelerde kahramanin ad almasi, dogumu, akil danisdig bilge kisi,
aksakalli veli kisidir. “Hikdyenin yardimci kahramani olarak on planda ortaya ¢ikan
Dede korkut saman-velidir ve hikayeyi inanis noktasinda Islamiyetten onceki Tiirk
kiiltiiriine baglamaktadir.” (Koksel, 2012: 76-83). Kam Piire’nin oglu Bams1 Beyrek
hikayesinde kiz istemeye giden Dede Korkut keramet ehli bir veli olarak karsimiza

¢ikmaktadir.
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“Dede Korkut’'un ardindan Deli Karcar eristi. Dede saskina dondii, Tanri’ya
sigindi, ismi azam duasint okudu. Deli Kar¢ar kilicint eline aldi, yukarisindan
ofke ile hamle kildi. Dede Korkut dedi: Calarsan elin kurusun, dedi. Hak
Teala’min emir ile Deli Karcar’in eli yukarida asili kaldi.Zira Dede Korkut

keramet sahibi idi, dilegi de kabul olundu” (Ergin, 2013: 66)

Dede Korkut, Samanilik’te olan cennet-cehennem, ahiret hayati, kurban

inanglarimi, Islami 1stilahlarla birlestiren, olaganiistii giiclere sahip bir velidir.

Tarikatlarin ve dervislerin dayanagi olan tasavvuf, insan-Tanri, insan-kainat,
insan-insan arasindaki miinasebetleri ortaya koyan dini-felsefi bir sistemidir. Veliler de
bu sistemin temsilcileridir. Tarikatlar sadece kendi kurallarima bagli insan tipleri
yetistirmekle kalmamis ayn1 zamanda sanat, zanaat ve edebiyat araciligiyla belli bir hayat
felsefesini toplumun biiyiik bir kesimine yaymay1 basarmistir. Lakin velilerin asil amaci,
yaratilmiglarin sirrina ve Allah’a erismek olmustur (Kaplan, 2011: 117-118). Tarikatlar,
insanin yaratilis gayesi, ahlaki giizellestirme ve nefis terbiyesi konusunda telkinlerinin
yant sira musiki, sanat ve ¢esitli mesleklerde uzman bireyler yetistirilmesini saglayarak

sosyal hayata katkida bulunmuslardir.

Veliler, kisisel olarak farkli 6zelliklere sahip olmakla birlikte aralarinda birtakim
ortak noktalar da bulunmaktadir. Bu ortak noktalar 6zellikle yasadiklar1 devrin sosyal
yapist, yetistikleri kiiltiirlin ve tarikatin adabiyla yakindan ilgilidir. Bu tarikatlarin her
birisi, ylizyillarca siirecek olan hem bir kiiltiir hem de bir kiilt olusturmuslardir (Kaplan,
2011: 111-113). Kiilt, yiice ve kutsal olarak atfedilen varliklara kars1 saygi gostermek,
onlara tapinmaktir. Bu tapinma ve hiirmet, dua, kurban ve dinsel icerikli belli ritiielleri
gerektirmektedir (Tezcan, 1996: 120). Nitekim her tarikat, belirli bir kisinin 6gretilerini
benimseyerek o zatin etrafinda bir kiilt olusturmustur. Velinin mensup bulundugu ve
yetistigi cevreyle belirlenen tasavvuf doktrini, yeni bir kiiltiir dairesine girerek

sentezlenmis ve veli kiiltlinii olusturmustur.

Veli kiiltii, Allah’in liitfu ile olaganiistii giiclerle donatilmis bir sahsin etrafinda
olusan -0lii veya diri iken- bu sahislarin herhangi bir konudaki yardimlarinin belli ritiieller
ile elde edilmesini dngdren bir anlayistir. Veli kiiltii Budizm, Hristiyanlik ve Islamiyet’in

yasadigr cografyalarda benzer sekilde yasatilmaktadir. Hristiyanlik’taki azizlerin,
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Miisliimanlik’taki velil kiiltliinlin eskiden var olan bazi1 mistik kiiltlere dayandig1 ifade
edilmektedir (Ocak, 2016: 33). Ote yandan veli kiiltiiniin tarihsel siiregleri incelendiginde
bu kiiltiin gegmisi, putperest inanglara kadar gotiiriilebilmektedir. Tiirk kiiltiirtinde “atalar
kiltii” ile benzer yonler tagiyan veli kiiltiiniin tipk1 eski Tiirk inanglarinda oldugu gibi veli
oldiikten sonra da etrafinda pek ¢ok inanig gelistirilmis olmast onu bir kiilt haline

getirmistir.

Velinin kiilt konusu olabilmesi i¢in iistlin bir ruhani giicle donatilmis olmasi ve
toplumun ona kars1 korku ile karisik bir saygi ve hiirmet duymasi gerekmektedir. Ona
kars1 yapilacak bir saygisizlik durumunda, ¢arpilma ve 6liimle sonuglanan olaylarin basa
gelecegine inanilmaktadir. Velinin ruhani kudretinden yararlanmak igin ona tevessiil
edilmekte ve veliden diinyada da ahirette de faydalanmak i¢in onu hosnut etme amaci
giidiilmektedir (Ocak, 2016: 35). Bir velinin etrafinda birtakim ritiiellerin ve inanislarin
gelisebilmesi i¢in onun bir kiilt olarak toplum tarafindan onaylanmasi gerekmektedir.
Veli bir kiilt haline geldiginde onun esyalarina, mezarina ve gretilerine sahip ¢ikilmakta,

aksi takdirde 6lmiis bile olsa manevi giiciiyle insanlara zarar verecegine inanilmaktadir.

Tiirk kiiltiirtinde veli kiiltliniin temeli, Samanist donemde atilmistir (Ocak, 2016:
38). Gaipten haber veren, felaketleri onleyen, goge ¢ikip ugabilen, ateste yanmayan ve
gizli giiclerle iletisime gegen Tiirk samanlari, Bektas velilerinde hayat bulmustur (Ocak,
2016: 39). Nitekim eski Tiirk inanclarindan biri olan atalar kiiltii de veli kiiltiinii
sekillendirmistir. Atalar kiiltiinde, ata 6ldiikten sonra ailesine yardimda bulunma giiciine
sahip bir varlik olarak algilanmistir. Bu ylizden korku ve hiirmet ile atanin etrafinda onun
ruhu icin kurban kesme, esyalarini kutsi sayma gibi birtakim inanislar olusmustur (Ocak,
2016: 39). Tiirklerin atalar kiiltii ve Samanizm inancinm, Islam dairesindeki bi¢imi olan

vell kiiltli, donemin sosyal ve kiiltiir hayatina tesir etmis ve sekillendirmistir.

Tiirk-Islam kiiltiir ve uygarligmin kurulmasinda gaziler ve veliler biiyiik rol
oynamuslardir. Alp tipinin takipgisi olan gaziler, Islam dininin degerlerini yaymak ve
korumak i¢in savagmistir. Veliler ise bu degerlerin aktariminda gazilerden daha biiytik
rol iistlenmis, halkin manevi giiciinii ve yasam felsefesini belirlemislerdir. Velilerin
Oliimlerinden sonra da manevi giiglerini devam ettirdigine dair inanglar devam etmis ve
bu durum onlarin biiyiik saygi ile anilmalarina sebep olmustur. Mevlana, Haci1 Bektas

Veli, Hact Bayram Veli ve Aksemseddin gibi {inlii velilere gosterilen hiirmet bu
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diisiinceyi agik bir sekilde gostermistir (Kaplan, 2011: 109). Toplum kendilerine yakin

buldugu bu velileri benimsemis ve saygi duymustur.

Toplumun degerlerini temsil eden wveliler, toplumun belli dinamiklerini
yansitmaktadir. Veli kiiltiinde, velilerin toplumun sosyal, dini ve ahlaki degerlerinden
hepsini veya bir kismini temsil ettigi goriilmektedir. Yani toplum, kendi degerleriyle
vellyi 6zdeslestirmektedir (Ocak, 2016: 35). Nitekim velilerin toplumun manevi pek ¢cok

degerini {lizerinde tagimasi, onlarin toplum tarafindan kabullenilmesini saglamaktadir.

Tiirkler Anadolu’ya yerlestikten sonra, Yesevilik’le birlikte veli kiiltii de
yayilmistir. Ozellikle Mogol istilasindan kacarak Anadolu’ya yerlesen seyhler bu kiiltii
giiclendirip tekke ve tarikatlarin1 kurmuslar, Anadolu’da, veli kimligiyle iin yapmislardir.
Tarikat liderinin (seyhin) Oliimiiniin ardindan tiirbeler insa edilmesi ve tiirbelerin
etrafinda ziyaret ve kurban pratiklerinin uygulanmasi, bu kiiltiin yayilmasini saglamistir
(Ocak, 2016: 43). Tiirkler Anadolu’ya yerlestikten sonra seyhler ve dervisler, tekkelerini
kilise ve manastirlarin yerine insa etmiglerdir. Nitekim bu durum eski dinin tesirini
azaltmistir. Hristiyanlik ve Oncesi donemlere ait aziz kiiltlerinin etrafinda anlatilan
menkabeler artik Islamilestirilmis ve halkin Islam’1 sevmesi saglanmistir (Ocak, 2016:
45). Anadolu’nun fethinden sonra irsadla gorevli dervislerin tekkelerini Hristiyan
manastarlarinin yerine insa etmeleri, halkin Islamiyet’e 1stnmasini ve Islamiyet’i kabul
etmesini kolaylastirmustir. Islam tasavvufundaki veli kiiltiiniin Hristiyan mistisizmindeki
aziz kiltii ile benzerlik gostermesi, mistiklerin benimsedikleri hiimanist anlayis, ahlak
yiiceligi ve yaratilmis biitlin mahlikata duyduklar sefkat ile aciklanmistir. Ocak,
Anadolu’da goriilen veli kiiltlerini, mahiyetine gére ve sahsiyetlerinin niteligine gore

olmak tizere iki ana gruba ayirmistir.
Anadolu’da tesekkiil eden Veli tipleri
1. Kiiltlerinin Mahiyetine Gore
a) Mahalli Veliler: Sar1 Baba, Kara Dede vb.
b) Genel Veliler: Biitiin iilke ¢capinda s6hret kazanmis veliler bu gruba girer.
2. Sahsiyetlerinin Niteligine Gore

a) Gergek Veliler
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3. Ait Olduklar1 I¢timai Cevreye Gore
a) Sehirli Veliler: Sultanu’l-Ulema Bahauddin Veled, Muhakkik-1 Tirmizi vb.
b) Koy ve Asiret Veliler: Dede Garkin, Tur Hasan, Hac1 Bektas vb.
3. Misyonlarina Gore
a) Gazi Savasg1 Veliler: Otman Baba
b) Misyoner Veliler: Hacim Sultan, Resul Baba vb.
¢) Meslek Piri Veliler: Somuncu Baba, Ahi Evran
d) Miirsid Veliler: Ahmed-i Yesevi
e) Hayali Veliler: Bugday Dede, Kum Baba
f) Veli Olmadig1 Halde Sonradan Veli Telakki Edilenler
g) Tevrat Menseli Veliler: Danyal Aleyhisselam Samson
h) Kur’an-1 Kerim Menseli Veliler: Hizir-ilyas
1) Anadolu’da ik Miisliiman Arap Gazileri: Battal Gazi, Veysel Karani
i) Baz1 Tarihi Sahsiyetler: Fatih Mehmed, II. Bayezid vb. (Ocak, 2016: 47-54)

Ocak, Anadolu’da olusan veli tiplerini, kiiltlerine ve sahsiyetlerinin niteliklerine
gore iki ana baslikta siniflandirmistir. Cami ise sir sahibi olan ve Allah Teala tarafindan
gizlenen velayet ehlini {i¢ tabakaya ayirmistir (Molla Cami, 2016: 36). Evliyalar ii¢
tabakadir.

1.2.3.1. Birinci Tabaka Evliyalar

Veliler, teslimiyet ve rizanin sonunda fenaya erisip Allah’ta var olmaktadir.
Isimleri, suretleri yok edip Hak’la beka bulan bu veliler, birinci katman evliya grubunu

temsil etmektedir.

Birinci tabakada yer alan evliyalarin niyetleri ve amaclari saf olup himmet ve
gayret ehli olarak dikkat ¢ekerler. Biitiin suretlerden gecip Hak’ta yok olan birinci

tabakadaki bu evliyalarin isimleri de yoktur. Bu kimseler, Allah’in degerli varliklaridir
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(Molla Cami, 2016: 36). Bu veli tabakasi, siirekli Hakk’1 diisiinen, fena mertebesindeki

evliyalardir.

1.2.3.2. ikinci Tabaka Evliyalar

Ikinci tabakada yer alan veliler, yiice ve ulu derecelerde bulunarak muayyen bir
yol {iizerinde olan ve yeryliziinde yasayan insan suretine biirlinmiis kimseleri

anlatmaktadir.

Bu evliyalar, biiyiik mertebelerde olan ve belli bir istikamet iizere olan kimselerdir
ve bu kimseler yeryiiziine inmislerdir. Goriiniisleri ile insan olan bu zatlarin sdyledikleri
iki sekilde diistiniilmelidir. Ciinkii insanlar onlar1 bir yoniiyle anlarlar. Onlarin amaglari
ise diger yoniinii anlatmaktir. Mesela, derler ki: “Bizim, Siibhan Hakk katinda bir
derecemiz yoktur.” Bu eksik olduklar1 anlamina gelmez tam tersi her héalden ve
mertebeden gectik, manasina gelmektedir (Molla Cami, 2016: 37). Bu ulu zatlarin tavir
ve diisiinceleri, melamet ehline benzemektedir. Onlar1 anlamak icin hal ilminine sahip
olmak ve basiret goziiniin agik olmasi gerekmektedir. Ciinkii onlara gére Hakk’1, gaybin

sirlarini, ancak kalp go6zii agik olanlar miisahede edebilmektedir.

1.2.3.3. Uciincii Tabaka Evliyalar

Ugiincii katmandaki evliyalar, kul sifatlarinin zeval bulmasiyla vecd haline gegen,
marifet yolunun nihai noktasina agk ile ulasan asiklarin tabakasini ifade etmektedir. Bu
tabakadaki veliler, ask haricinde akil ve hissi duygularin hepsinden arinmis zatlar olarak

anilmaktadirlar.

Bu sinifin evliyalari, Allah ile mesgul olup ilahi bir nur, 151k ile aydinlanmis ve
kendilerinden geg¢mislerdir. Bu nur, onlara olduklar1 yeri ve makami unutturmustur.
Onlar, yiice bir sevgiyle akil ve hissi duygularindan ge¢ip tipki melekler gibi olmuslardir.
Allah bu velileri, alemin valileri olarak gorevlendirmistir. Gokyiiziinden yagmur onlarin
bereketleri ile yagmus, otlar onlarin himmeti ile yesermistir. Bu tabakanin evliyalar1 dort
bin tanedir. Bunlarin disinda olaylar ve isler {izerinde ¢6ziim gelistiren sayilar ii¢ yiiz
olan ahyarlar bulunmaktadir. Bunlardan kirk tanesine ebdal, yedi tanesine biidela, dort

tanesine evtad, li¢ tanesine nakipler, bir tanesine de Kutup ve Gavs denmektedir (Molla
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Cami, 2016: 38-39). Marifeti elde eden, her tiirlii akli kiyas ve hissi duygulardan uzak

bu kisiler, yeryiiziiniin ve gokyiiziiniin yasamsal dongiisiinii saglamaktadir.

Allah Teala, yeri yedi kitaya ayirdigi gibi has kullarmi da yedi kisi olarak
belirlemistir. Ibn Arabi, bu yedi kisiye ebdal adin1 vermektedir ve her bir kitanin yonetimi
bu kisilerden birine aittir (Molla Cami, 2016: 39). Ebdal, kutup, iki imam ve dort
evtaddan olugmaktadir ve bunlardan biri 6ldiigii zaman kirklardan biri bunlarin yerine
gecmektedir. Kirklar da ii¢ yiizlerden tamamlanmaktadir (Molla Cami, 2016: 60-61).
Allah i¢in baz1 kullar, 6zel nitelik tagimaktadir. Kutup, iki imam ve dort kisiden olusan
bu gruba “yediler” ad1 verilmektedir. Bu velilerden herhangi biri 61diigii zaman yerine alt

basamaktan biri gelerek hiyerarsi tamamlanmaktadir.

Kutup, bir isin etrafinda dondiigli zat anlamina gelmektedir. Ziiht, bolge, makam
ve hallerden her birinin bir kutbu bulunmaktadir (Suad el-Hakim, 2005: 430). ibn Arabi,
kutbu iki sekilde tarif etmektedir. Birincisi tek, kutuplugunu kimseden almayan, Hz.
Adem’den beri var olup kiyamete kadar insan bedeniyle diinyada yasayan canli
peygamberdir. Ikincisi ise zamanla cogalan ve bir zamandaki tek kisiyi ifade etmektedir.
Gergek kutup Hz. Peygamberdir. Bir onceki kutuptan kutuplugu alan herkes, Hz.
Adem’den kiyamete kadar kutup olan Hz. Peygamberin vekili durumundadir (Suad el-
Hakim, 2005: 431). “Kutupluk yasama giictinii temsil eden ilahi bilginin icra giiciidiir.
Bu meseleyi defalarca isaret ettigimiz sekilde agiklayalim: Sifiler goriinen devlet gibi
goriinmeyen, etkin, manevi bir devlet ortaya koymuslardir.” XKutuplarin biitiin
mevcudatin kalplerine uzanan bir bag1 vardir. “Alemin ihtivaglarimin kendisine bagli
olmasi yoniinden bu baglar, zaviyesinden kutup, yaratiklarin gereksinimlerini karsilar.
Kutup tasarrufunun disindaki yiice melekler ve velilerin efrad sinifi harig, ulvi ve siifli
biitiin sorumlular kendisine biat etmedigi siirece kutupluk gorevini ifa etmis sayimaz.”
(Suad el-Hakim, 2005: 431). Nitekim her isin, olayin, onun ¢evresinde dondiigii anlamina
gelen kutup, Hz. Adem’den beri var olan ve kutuplugunu kendinden 6ncekinden alan ve
bir silsileyle devam eden zati ifade etmektedir. Bunlar tipki bir devlet yonetimindeki
siyasi teskilatlanma gibi gorevlere sahiptirler. Bu yiizden alemin her tiirlii ihtiyaci ve
devri, kutuplar vasitasiyla saglanmaktadir. Ayrica onlar, kainattaki her mahliikun

dizeninde olmasini denetlemektedir.
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Ibn Arabi, Muhammedi olan kutuplari, Hz. Peygamber’den 6nce gelen kutuplar
(bunlarin sayist ti¢ yiiz olup 6nceki resullerdir) ve Hz. Peygamber’den sonra gelen (sayist
on iki olan) kutuplar olmak iizere iki grupta toplamaktadir. Evtad olarak bilinen kutuplar
dort tane olup dogu, bati, kuzey, giiney cihetleri bu kutuplar araciligiyla korunmaktadir
(Molla Cami, 2016: 54). Ibn Arabi, Hz. Peygamber’in asil/gercek kutup oldugunu

sOylemekte ve ondan dnce gelen resullerin de kutup oldugunu iddia etmektedir.

Resulullah’tan sonraki on iki kutuptan birincisi, kutuplarin en kusursuzudur. Bu
kutup, Nuh Peygamber’in izinde ve Adem Peygamber’in biitiin isimlerini kendinde
toplamaktadir. Ikincisinin yeri hava olup Hz. Ibrahim’in izindedir ve bir kiirsii iizere
oturup halki gdzetlemektedir. Ugiincii kutup ise nida makaminda ve Hz. Musa’nin
izindedir. Dérdiincii kutup Hz. Isa’nin izinde olup Kur’an’da karsih@ ise Kafirun
suresidir (Molla Cami, 2016: 55). Besinci kutup Hz. Davud’un izinde ve muhabbet
makamindadir. Altinc1 kutup hayat ilmi, hayvan ilmi iizerinedir ve Hz. Siileyman’in
izindedir. Yedinci kutup azamet derecesinde ve Hz. Eylip’iin izindedir. Sekizinci kutup
Ilyas Peygamber’in izinde olup Allah’mn sdzlerinden miitesabihat olanlari bilmektedir.
Dokuzuncu kutup Hz. Lut izinde iltisal (kavusmak) ilmi tizerinedir (Molla Cami, 2016:
56) ve Deccali 6ldiiriip Hz. Isa ile goriisecek olan kutuptur (Molla Cami, 2016: 57).
Onuncu kutup 1lahi bir korumada olup liituf sahibidir. Hud Peygamber’in izinde ve kemal
tizerinedir. Bir kiginin hakki neyse onu bilir. On birinci kutup Hz. Salih izindedir ve Hak
Teald’nin vekilidir. On ikinci kutup riyazet, tabiat ve mantik ilmini bilmekte olup bu
ilimler ona Hakk’tan inen ayettir ve Hz. Suayp’in izindedir (Molla Cami, 2016: 57). Hz.
Peygamber’den sonraki on iki kutuptan en miikemmli birincisidir. Cilinkii o, biitiin ilahi

isimleri kendi {izerinde toplamistir. Ayan-1 Sabite’nin hepsi bu isim iizerinedir.

Gavs olarak bilinen kutbun nazar yeri Hak’tir, gavsin saginda melekiit (gayb)
alemini go6zetleyen Abdiirrab, solunda ise miilk alemine nazar eden Abdiilmiilk
bulunmaktadir. Sag, sola gore daha {istiindiir. Doguda Abdiilhayy, batida Abdiilhalim,
kuzeyde Abdiilmiirid, giineyde Abdiilkadir olarak adlandirilan evtaddan sahislar vardir
(Molla Cami, 2016: 60). Kutuplulukta en iist mertebe “gavs” olarak belirlenmistir. Gavs,
stirekli Hakk’1 miisahede etmektedir. Onun saginda batin1 bilen Abdiirrab, solunda ise
yaratilmislari, zahir alemi géren Abdilmiilk bulunmaktadir. Batin alemin sirlarina vakif
olmak, kutba hiyerarside iistiinliikk saglamaktadir. Batin ve zuhlirat dleminin cevherini,

0ziinii, hakikatini bilen ise vahdete eren ve Hakk ta beka bulan “gavs” tir.
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Abdilmiirid

Abdiilhayy

Abdiilhalim

Abdulkadir

Sekil 1. Gavs-1

Abdilmilk/mulk
alemi

Abdurrab/melekit

Sekil 2. Gavs-2

Hakk’ta beka bulan gavslar, marifet ehli ve hakikatin kendisi olan velilerdir.
Baksi, aziz, bab, baba, dede ya da evliya olarak nitelendirilen sahsiyetler, kimi zaman
hayatta kimi zaman Oliimlerinin ardindan ¢evrelerinde tesekkiil eden anlatilarla
yasamlarimi zenginlestirmislerdir. Tirk toplumunun manevi kaynaklari olarak kabul
edilen ve toplumsal birlikteligin merkezini olusturan bu sahsiyetler, bir taraftan
Islamiyet’ten 6nceki ddnem manevi kabullerin sonraki déneme aktarilmasiin isareti iken
bir taraftan da Islami dénemin manevi kabullerinden 6rnek teskil etmeleri bakimindan
onemli olmuslardir (Cetin, 2007: 71-75). Toplumun manevi yOniinii temsil eden ve
Anadolu’da siyasi birligin kurulmasinda énemli rol oynayan veliler, Islamiyet &ncesi

manevi kabulleri Islamiyet’le harmanlayan sahsiyetlerdir.
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Tasavvuf, ahlak yoludur ve bu yolda yiiriiyen sufinin edep yolunu gdzetmesi
beklenmektedir. Islamiyet’ten sonraki metinlerde ideal velilerin edep ve ahlak iizerine
bina ettikleri karakterleri, onlar1 tasavvufta segkin bir yere tasimakta ve bu halleri onlarin

s0zden ziyade pratige yonelik bir yanini temsil etmektedir.

1.2.4. Ahi Tipi

Sanat, meslek, kiiltiir, ekonomik, sosyal, ahlak ve dini temelli pek ¢ok alanda
kendini gosteren ahilik, Orta Asya’dan Anadolu’ya kadar Tirk toresini, kiiltiiriini,
degerlerini, Tiirk dayanismasi ve meslek ahlakini ortaya koyan bir sistemdir. Ahi tipi ise

bu sistem i¢indeki hakkaniyet sahibi, kerim, ahlakli ve diiriist kisilerin temsilidir.

“Ahi, evlenmemis, bekdr ve sanat sahibi olan gencglerle digerlerinin kendi
aralarinda bir topluluk meydana getirip i¢clerinden sectikleri bir kimseye denir.” Bu kitle,
fiitiivvet-genclik olarak anilir. Ahiler, Anadolu’da Tiirk kiiltiir ve medeniyetinin
olusumunda gaziler, veliler, alimler kadar 6nemli bir role sahiptirler. Esnaf sinifina
mensup, cesur ve iyi bir Miisliiman olan ahiler, veliler gibi diinyadan el etek ¢ekmezler.
Yemeden, i¢gmeden, eglenceden hoslanan ahilerin hayat felsefeleri de dostluk ve
yardimlagma temellidir (Kaplan, 2011: 119). Ahiler, toplumla i¢ i¢e yasayan ve usta-¢irak
iliskisi cergevesinde yetisen, kurallari, simirlart dini ve torelerle ¢izili kimselerden

olusmaktadir.

Anadolu’nun sosyal yasantisini diizenlemede biiyiik rol oynayan ahilik, ¢ok yonlii
sosyal bir yapiya sahiptir. Birincisi belli bir siire bir kademede kalarak pisirilen yamak-
cirak-kalfa-usta hiyerarsisi kurmak ve bu kademedekileri, baba-eviat iliskisi gibi candan
baglarla baglamak suretiyle sanati, saglam ahlaki ve mesleki temeller iizerine
oturtmugtur. kinci olarak esnaflikta ve sanatkarlikta biiyiik sorun olan iiretici-tiiketici
cikar ve iliskilerini, birbirleriyle sorun yasamayacak sekilde ayarlamistir. Ugiinciisii,
sehirlerden koylere, memleketin en iicra koselerine kadar yayilan zaviye, toplant1 ve
konuk evleri orgiitii kurulmustur (Cagatay, 1981: 101). Anadolu’daki zaviyelerin ¢ogu,
Osmanlilardan 6nce beyliklerin himaye ve nisanlariyla kurulmus, Ahi zaviyeleridir
(Barkan, 2013: 63). Ilk ahilik kuruculari, iilkenin sanat erbabimi bir 6rgiit etrafinda

toplaylp onlar1 zaviyelere baglamig, manevi ve ahlaki yonden onlar1 yiiceltmek
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istemislerdir (Cagatay, 1981: 102). Bu zaviyelerde ahiler, higbir konuk gelmese bile kendi

kendilerine toplanip sohbet etmislerdir.

Ahilik kurumu, bireylere ortak ve mesleki davraniglar kazandirarak Tiirk egitim
tarithinde onemli bir yere sahip olmustur. Ahi mensuplari, ahlaki egitimleriyle hayata
hazirlanmislar, mesleki egitimleriyle de bilgi ve becerilerini gelistirmislerdir. Ahilik’te
“Toy olan olgunlastirilir, ham olan pisirilir.” diisiincesi bu kurumun {ilkiislinii ortaya
koymustur (Bakir, 2014: 408). Ahiler, kdylerine bir yolcu geldiginde onu tekkede misafir
ederek cesitli ikramlarda bulunmuslardir (Kaplan, 2011: 120). Nitekim ahi geleneginde
misafirperverlik olduk¢a 6nemlidir. Clinkii bir ahi, her seyden once comert olmalidir.
Onlara verilen egitimde comertlik, toplumsal fayda, Kur’an 6grenimi, yemek pisirmek,
tezhip ve musiki yer almaktadir. Ahi egitim sistemi, 6rnek meslek erbabinin olusumunu
sagladig1 gibi ahilerin Ornek kisilikleriyle de toplumun erdemli, hassas degerlerini

aktarmada onemli bir gorev listlenmektedir.

Ahilik’te calisip para kazanmak onemlidir, lakin buradaki amag¢ ¢ok para
kazanmak degildir. Asil mesele, kisinin kendi ge¢imini saglamasi ve kimseye muhtag
olmamasidir. Geg¢iminden arda kalan parasini dayanigma geregi muhtaclara dagitmasi bir
ahide bulunmas1 gereken ve beklenen bir davranistir. Ayrica ahilerin kervanlara gelen

misafirleri agirlamalari, onlarin ticaret hayatina katkisin1 da ortaya koymaktadir.

Ahilik’te her kisinin kendisine yol gosterecek kamil ve deneyimli bir seyhe
baglanmas1 sarttir ve ahilikte yigitlik, ahilik ve seyhlik olmak iizere {i¢ derece
bulunmaktadir. ik asama olan yigitlik mertebesinde heves vardir. Seyh ise en yash ve
tecriibeli kisi olup ahilik yoluna giren genglerin terbiyesinden sorumludur (Kaplan, 2011:
124). Meslegin piri olarak kabul edilen seyh, Ahilik’in edebi ve erkdnindan sorumlu ve

en deneyimli kisisidir.

Ahilik’te kerim olmak ve diiskiinlere yardim etmek ¢cok dnemlidir. Ahiler, diinya
goriisii ve degerler sistemi bakimindan gazi ve velilere benzemekle birlikte bir zanaat
sahibi olmalar1 bakimindan onlardan ayrilmaktadir (Kaplan, 2011: 124). Ayrica ahilerin,
bir Miislimanda olmasi gereken biitiin niteliklere sahip olmasi gerekmektedir. Bir
Miisliiman, ziihdi bir hayati tercih edip toplumla iliskisini kesebilir; yalniz ahiler, ¢alisan
ve ¢evresine yardim eden iman sahibi kisiler olmak zorundadir. Onlarin geleneklerinde

misafirlere yedirmek ve icirmek adettir. Bu ylizden her ahi yemek yapmasini bilir
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(Kaplan, 2011: 126). Ahilerin kilik-kiyafetleri her zaman temiz olmalidir. Ciinkii bir
Miislimanin madden de ruhen de halis olmasi1 gerekmektedir. Ahilerin ruhani olarak
temizlenmelerinin yaninda 6zellikle davraniglarindaki giizellik ve comertlik de ayr1 bir
Ooneme sahiptir. Onlar toplumdan ayr1, tekkede bir yasam stirmek yerine ¢alisip iireterek

topluma yarar saglamay1 amaclayan bir yasam tarzi benimsemislerdir.

Anadolu’da siyasi bosluk yaratan ve halki tedirgin edici glivensiz bir ortama iten
XIII. yiizyildaki Mogol tehlikesi, halkin ice kapanmasina sebep olmustur. Bunalimlarin
oldugu ve sorunlarin ¢oziimsiiz kaldigi durumlarda halk, her zaman bir dndere ihtiyag
duymus ve birlik catis1 altinda toplanmay segmistir. Iste boyle bir ortamda, esnaf ve
sanatkarlar birlik altinda toplayip Ahi teskilatini olusturan Ahi Evran iiretici, tiiketici ve

meslek ahlakiyla ilgili ilkeleri ahi tipinde belirlemistir.

1.2.5. Zahit Tipi

Bir kimsenin diinyevi hevesleri terk etmesi ve Allah disindaki her seyi kalbinden
¢ikartmast olan ziihd, kulun Allah’a yakinlasma ve O’nunla arasindaki perdeleri kaldirma

vesilesidir. Ziihdi hayat1 benimseyen kisi ise zahit olarak adlandirilmaktadir.

Ziihd devrinin ideal tipi olarak gosterilen zahit tipini ¢izmek i¢in ziihd kavramim
tanimak gerekmektedir. Bu kavram, Gazali tarafindan sevgi ve ragbetin ziddi, diinyevi
olan seyleri sevmemek ve bunlara arzu duymamak seklinde tanimlanmaktadir. Bu
davranisin temelinde diinya ve onun icindeki her seyin sevgi ve ragbete degmedigini
bilmek yatmaktadir (Gazali, 2012: 238). Ziihd, ahireti kazanmak i¢in daha fazla ¢alismay1
miimkiin kilan bir durum olup ziihdiin en yiiksek derecesi ise ahireti Allah sevgisinde
unutmayi, yalnizca O’nun sevgisiyle kulluk ve ibadet etmeyi kapsamaktadir (Gazali,
2012: 239). Bisr ziihdii, insanlarin tevecciihiinii ve takdirini istememek olarak tarif
ederken Fudayl, helal olanlara kanat etmek seklinde tanimlamaktadir. Hasan el-Basri ise
tevazu ehli olmak ve bir kimseyi goriince “Bu benden iistiindiir.” diyebilmek seklinde
ziihdii agiklamaktadir (Gazali, 2012: 251). Ayrica ziiht yapan kisinin yerine getirmesi
gereken maddeler, ziihdiin kisimlar1 olarak su sekilde siralanmaktadir: Diinya malin1 terk
etmek, riyaset ve bas olmayi terk etmek, lezzetleri terk etmek, beserd istekleri terk etmek,
Allah’tan baska her seyi terk etmek (Gazali, 2012: 249-250). Imam Ahmed b. Hanbel,

zlihdiin ti¢ yonii olduguna sdyleyerek bunlar1 sdyle izah etmektedir:
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1. Harami terk etmek, bu avamin zithdidiir.
2. Gereksiniminden fazla olan helali terk etmek, bu havassin zithdudiir.

3. Insam Allah’tan alikoyan her seyi terk etmek, bu ise ariflerin ziihdiidiir. Bu
aym zamanda ziihdiin dereceleridir (Ibn Kayyim Cevziyye, 2019a: 15).

Zihdiin derecesi Ugtir:

Birincisi, harami biraktiktan sonra siipheli seylerden dahi uzak durmak, kiigiik
diismekten ¢ekinmek ve fasiklarla is birligi yapmaktan nefret etmek; ikincisi bos vakit
kazanip ihtiya¢ disindaki her seyi birakmak, peygamber ve siddiklarin ziynetiyle
ziynetlenmek ve kalbin istikrarsizligin1 yok etmek; {igiincli derece ise ziihtte ziiht
seklindedir (ibn Kayyim Cevziyye, 2019a: 17-20). Ziihtte ziiht yapmak ise el-Ensari

tarafindan s0yle aciklanmaktadir:

1. Ziiht yapilan seyin kiicimsenmesi: Kalbi Allah’in yiiceligi ve sevgisiyle

dolan kimse, ziihd ugruna terk ettigi diinyalik higbir seye deger vermez.

2. Ziihtteki hallerin saligin nezdinde esit olmasi: Ziiht i¢in birakilan seylerin de
elde edilenlerin de saligin nezdinde esit olma durumudur. Bu derecedeki

miirit, dlinyay: terk ettiginde de diinyay1 kazandiginda da zahit olur.

3. Bir amel isledim, diisiincesinden uzaklagmak: Miiridin, diinyay1 terk ettim ve
her seyi elde ettim, diisiincesine kapilmamasidir (Ibn Kayyim Cevziyye,

2019a: 20).

Ziiht, Kur’an-1 Kerim’de “Onu yok pahasina, birkag dirheme sattilar. Zaten ona
pek deger vermemislerdi.”” (Yusuf 12/20) ayetinde sozlik anlaminda ge¢mektedir.
Bununla birlikte ziihtle ilgili tariflere bakarak onun ahlaki ve dini manada temel bir
Kur’an ve siinnet kavrami oldugu ortaya ¢ikmaktadir. “Azan ve diinya hayatini ahirete
tercih edenin varacagi yer cehennemdir.” (Naziat 79/37, 38, 39) ayetinde buyuruldugu
tizere ziiht, ahirete her zaman diinya hayatindan daha fazla 6nem ve Oncelik vermeyi
gerektirmektedir (Uludag, 2019: 77). Ziiht, 1yi ve helal olan her seyin yapilmasini, kotii
ve gilinah olan seylerin terk edilmesini igermesinden dolay1 ibadetleri, ahlak kurallarini,
amel ve taatlar1 da kapsamaktadir. Takva, vera, amel-i salih, ihsan gibi kavramlar ziihdii
anlatan ifadelerdir. Ziiht, Islam’da temel bir kavram olup manevi degerlerin agirlikta

oldugu bir din anlayisidir. Bu kavram felsefede, bedensel hazlar ve maddeye gore fikre
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ve fazilete deger verme seklinde ifade bulurken Islam’da diinyadan ziyade ahirete daha
¢ok deger verme seklinde tammlanmaktadir (Uludag, 2019: 78). Nitekim Islam’da ziiht,
helal nimetlerden o6lgiilii ve sinirli olarak istifade etme, diinya hirsini, hevesini terk etme
ve Hakk’a yonelmeyi ongoren ibadetleri ve ahlak kurallarina igeren bir mertebe olarak

degerlendirilmektedir.

Hz. Peygamber ve biiyiik sahabelerin hayati, Islam anlayislar1 ziihdii temel
almistir. Hz. Peygamber bir zahittir. Sufiler, Hz. Peygamber i¢in zahitlerin efendisi
demislerdir (Uludag, 2019: 78). Nitekim Islami manada ilk ziiht hareketi, Kur’an ve
stinnetten dogmus ve bu dogrultuda gelismistir. Tabiin ve etbau’t-tabiin doneminde ziihd,
ahlak kurallarinin ve ibadet tiirlerinin hepsini i¢ine alan, itidalli ve sinirl bir bi¢gimde
diinyadan el etek ¢ekmeyi, ahirete ve Hakk’a yonelmeyi kapsayan bir anlayisa sahip
olmustur (Uludag, 2019: 79). Sufilik, ehl-i siinnetin ziihdiinden neset etmistir. Gelisen bu
ziht hareketi H. II. ylizyilin baslarina dogru tasavvuf olarak kendini gostermis, daha sonra
ziht, tasavvufun i¢inde ve onun ayrilmaz bir yonii olarak devam etmistir (Uludag, 2019:

83). Bu yasam bi¢imini benimeyen kimseye ise zahit denilmistir.

Yahya Ibn Muaz, bir zahitte bulunmasi gereken nitelikleri sdyle siralamistir:
“Zahidin yemegi aclhigi bastiran seydir, elbisesi avretini orten seydir, evi geceledigi
verdir, diinya onun zindanidwr, halvet meclisidir, ibret almak tefekkiiriidiir, Kur’dn
konusmasidir, Rab iinsiyetidir, zikir arkadasidur, hiiziin isi, haya huyu, a¢lik katigi, hikmet
sozii, toprak sergisi, takva azigi, susmak kazanci, sabwr dayanagi, tevekkiil serveti, akil
rehberi, ibadet sanati, cennet hedefidir.” (Gazali, 2012: 254). Ciineyd-i Bagdadi’ye gore
zahit, elde ettikleri i¢in mutlu olup simarmayan, kaybettikleri i¢in de liziilmeyen kimsedir.
Ona gore ziiht dlinyay1 algak ve degersiz gormek, onun biitiin niganlarini kalpten silmektir
(Ibn Kayyim Cevziyye, 2019a: 14). Maddi degerlerden ziyade manevi degerlere dncelik
veren, inanci ¢ikarin dniinde tutan ve fikri faydaya tercih eden kisiye zahit denir. Zahidin
nefsi ve bedensel isteklerinden vazge¢mesi ya da bunlar1 belirli bir seviyede tutmasi,
ertelemesi kolay degildir. Bu davranislar ancak disiplinli, planli, diizenli, bilingli, inangl
ve kararli bir egitim sonucunda gergeklesebilir. Bu siirece, nefis terbiyesi ya da nefis
miicahedesi ad1 verilir ki bunun neticesinde elde edilen ziiht erginlik, yetkinlik anlamin1
da icerir (Uludag, 2019: 75). Bu yiizden zahit, uzun vadeli, kararli ve disiplinli bir terbiye

siirecinden sonra bu yetkinlige ulasabilmektedir.
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Zahit olmak icin sadece yoksul olmak yeterli degildir. Kisinin hirstan, tamahtan
arinmast ve diinyalik seylerin esaretinden kurtulmasi gerekmektedir. Eger kisi, mal-miilk,
makam-mevki, san-sohret arzusundaysa yoksul olsa dahi zahit degildir. Yani her fakir
zahit degildir, ama her zahit fakirdir (Uludag, 2019: 80). Bir kisinin zahit ismini
alabilmesi i¢in o kisnin, su alt1 konuda ziiht yapmasi gerekmektedir: 1. Mal 2. Dis sekiller
3. Riyaset 4. Halk 5. Nefis 6. Allah disindaki her sey (Ibn Kayyim Cevziyye, 2019a: 15).
Zahit olan kisi, Allah ile mesguldiir ve O’nun disindaki her seyden gafil kalan kimsedir.
Bu ylizden zenginlik, fakirlik, san-sohret, itibarsizlik her sey onun gdziinde aynidir.
Bunlarin higbiriyle zahit ilgilenmez (Gazali, 2012: 262). Takdir ve dvgiiyl bekleyen kisi
zahit olamaz. Ciinkii gergek zahit, insanlarin methi ve takdiri ile tenkit ve kotiilemesini
birbirinden ayirmaz. Onun isi, Halik iledir ve o Hakk’in rizasinin pesindedir (Gazali,

2012: 261). Serrac’a gore zahitler ii¢ tabakadir:

1. Miibtediler: Gonliinde mal sevgisine yer vermeyen ve elinde hicbir sey

bulunmayan kisidir.

2. Tahkik Ehli: Nefsani ve diinyevi hevesleri kalbinden ¢ikaran kimsedir. Onlar

bastan bu yolu tutmus ve ziihtlerinden bile tovbe etmislerdir.

3. Istigna Ehli: Bu zahit grubu, diinyanin tamami onlarmn olsa dahi bu konuda
hesaba ¢ekilmezler. Onlar, Allah katinda higbir ecirlerinin eksilmeyecegini

bilseler dahi ziihd1 bir hayat siirerler (Serrac, 1996: 45-46).

Zahitlere karf (¢.kurra), nasik (¢.niissak) ve miinzevi dendigi de olmustur. Thtiyag
olmadik¢a toplumdan uzak kalip sakin ve sessiz bir hayat tercih ettikleri i¢in miinzevi
(halvet-nisin), Kur’an okuduklari i¢in kari olarak adlandirilmiglardir. Lakin her miinzevi
hayat yasayan kisi zahit olarak goriilmemistir. Daha sonraki donemlerde, 6ziinden ve
amacindan habersiz, kuru ve kati bir din anlayisini benimseyen kisilere de zahit
(mutekagsife) denilmistir. Bu manadaki zahit hosgoriiden uzak ve mutaassiptir. Ariflerin
ve rindlerin igneledigi, tasladig1 zahit tipi budur (Uludag, 2019: 84). Sekilci, gelenekei,
merasimci, fakat samimi dindarlar da zahit olarak nitelendirilmis ve bu tiplere, ham sofu,
ham-ervah, zahid-i zahir-perest, yasadiklarini zannettikleri ziihde de ziihd-i hosk (kuru
ziiht), ziihd-1 barid (soguk ziiht) adi verilmistir (Uludag, 2019: 84). Bir ziimrenin
temsilcisi olarak zahit, ilk tasavvuf klasiklerindeki verilere gore olumlu ozellikleriyle

ekseriyetle ideallestirilmig bir tiptir. Lakin zaman igerisinde ziiht ve zahit kavramlarina
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farkli anlamlar yiiklenerek bu kavrama, farkli bakis olusmaya baslanmistir (izmirli, 2017:
71). Ilk zamanlarda kari-kurrd gercek anlamda zahit iken zaman icerisinde onlarin iki
yiizlii ve riyakar tipleri ortaya ¢ikmistir. Nitekim gercek dindarlar bu sahte zahitlerden
yakinmiglardir. Bundan baska kuru ziiht olarak adlandirilan ziiht sekli, hakimler, sufiler
ve arifler tarafindan tenkit edilerek reddedilmistir (Uludag, 2019: 87). Tasavvufun ilk
donem eserlerinde olumlu 6zellikleriyle anlatilan zahitler, sonraki donemlerde kuru ve

kat1 din anlayislar1 nedeniyle arifler tarafindan elestirilmistir.

Tiirklerin Islamlasmasiyla birlikte zahit tipinin ilk Tiirk islami eserlerde yer aldig1
goriilmektedir. Bu eserlerden “Kutadgu Bilig”de Odgurmis sahsinda kanaatkar, riyazet
ve halvet anlayisini siirdiiren bir zahit tipi vardir. “Islamlagma siirecinde tasavvufu
tamamen ahlaki ve ameli bir cerceveden ibaret gorerek bu gelenegin entelektiiel
boyutunu hayat tarzlari ig¢inde eriten zahidlerin metafizik derinlikten uzak bir goriintii
vermesi, ge¢is devri olmasi hasebiyle tabiidir.” Donemin ziihd anlayisini anlatan eserlere
bakildiginda tasavvufun “bilme tarzindan ¢ok bir hayat tarz1” tizerinde durdugu goriiliir.
Zahidleri adim adim takip eden Odgurmis’1 gercek kimligiyle yakalayabilmek icin gerekli
unsurlar, bélgenin tasavvufi diisiincenin ilk asamasinda oldugunu gdstermektedir (Seker,
2016: 83-92). Ahireti isteyen =zahidin onu bulacagi, sevaba ulasacagl sdyle
belirtilmektedir.

“Oziing ‘ukbi kolsa ay zahid bulur
Muyan edgu mundin iletse bolur” (Kutadgu Bilig, 209/46-3976)

Kutadgu Bilig’in kahramanlarindan olan Odgurmis, Hak’tan razi, miinzevi bir

yasam tercih eden bir zahit tipidir.

Mevlana’da zahitlik, diinyadan vazgegmektir. “Kim zahitlige kalkisir da
diinyadan vazge¢cmeyi kurarsa diinya ona daha da fazla kendini gosterir, daha da ziyade
yaklasir.” (Mesnevi C.1, 2483. Beyit). Insan suretlerden gegmek istedikge nefsi, diinyayi
ona daha c¢ekici gostermektedir. Mevlana’ya gore arif olmak zahit olmaktan daha
istlindiir. Ciinkii zahit, sekilde, seriat mertebesinde kalmistir. Asil olan marifet ve
hakikate ulasmaktir. Marifeti elde eden arifin ameli zahide gore daha istiindiir. “Arif, her
solukta padisahin tahtinin ayakucuna dek yiiriir gider, zahitse her ay, bir giinliik yol
alir.” (Mesnevi C.5, 2080. Beyit). Mecalis-1 Seba’da arif ve zahit karsilastirmasini sdyle

devam eder.
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“Zahidin kendine gelisi ibadetle olur;

Arifin sarhosluguysa Tanrt ululuguna mazhar olmakladir.
byi is zahidin dayanagidir,

Arifin goz diktigiyse bir olan Tanri dir.

Bu, iyi igle kendini goriir;

O, gizli dlemde Tanrt'y1 seyreder.

Bunun elde ettigi ihsan sayilidir,

Tanrt arifi ise haddi, sinirt agmistir.

Bu yeryiiziinde 6mriinii yok eder;

Tanri arifiyse Tanri varligiyla yiicelir-gider.

Zahid korkuyla umut arasindadir;

Tanri arifiyse dileklerin iistiinde ucar-durur.

Zahidler yeryiiziinii yurt edinmiglerdir, yerlere dosenmislerdir,

Ariflerin himmetiyse ars issint ulagmaya diismiistiir.” (Mevlana, 2010: 67).

Mevlana, zahidin ibadet, giizel amel ile ahireti kazanma arzusu oldugunu ve onun
diinyadaki miinzevi yasantisi ile sinirl sayida liituf elde edecegini vurgularken, arifi dilek
ve isteklerden arinmus, tek gercek varlik olan Tanr1’ya ulagmis, timit ve korkudan ge¢cmis,

Tanr1’dan sinirsiz ihsanlar gormiis bir kimse olarak anlatmaktadir.

Yunus Emre’de zahit, onun insan telakkisini gostermektedir. Yunus Emre’ye gore
insan: 1- Miimin, 2- Miisliman, 3- Miinafik, 4- Kafir, 5- Miicrim, 6- Cahil, 7- Asik, 8.
Alim, 9- Dervis, 10- Zahid, 11- Abid, 12- Salih, 13- Arif, 14- Gafil, 15- Sufi, 16.Evliya,
17- Yigit, 18- Garib. bagliklar altinda ele alinmaktadir (Kazar, 1999: 102). Yunus Emre

insanin bu degisken karakterine soyle vurgu yapar.

“Bir dem ahit, bir dem zahit, bir dem asi, bir dem muti

Bir dem gelir ki ey goniil, ne dinde, ne imandasin”

Insan kararsiz ve degisken bir yapiya sahiptir. O, diisiiniir, inanir, ibadet eder ve
Tanri’ya ulagsmaya calisir (Cubukcu, 1971: 13). “Hatta zahitler Allah’la oyle hemhal
olurlar ki biitiin diinya ve ahiret beklentilerinden uzaklasip sadece onun rizasin talep

ederler.” (Kazar, 1999: 113).

Zahitlik, miinzevi bir hayat siiren, cennet-cehennem korkusuyla amel eden,

yemekte, giyinmekte az ile yetinmeyi dngdren ve Hakk’1n rizasin1 kazanmak i¢in ugrasan
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kimselerin yagam tarzini ortaya koymaktadir. Bu yasami benimseyen, fakr, ilim, uzlet,

inziva yolunu tutan kimse ise ideal zahit tipini yansitmaktadir.

I.2.6. Sufi Tipi

Hakikat ilmi olarak nitelendirilen tasavvuf, nefsi, hirs, kibir, riya, para, mal-miilk,
sOhret arzusundan arindirmak i¢in muhabbet, zikir, miicahede, tevekkiil ve tevazu yolunu

benimseyen bir nefis terbiyesi sistemidir. Bu yolu tutan kisiye ise sufi denmektedir.

Tasavvuf ve sufi kavramlarinin ortaya ¢ikis tarihini, kimi arastirmacilar Hieri II.
yiizy1l kimi arastirmacilar ise Hicri II1. yiizyilin sonlarina kadar gétiirmektedir (zmirli,
2017: 123). Ziihtten tasavvufa ge¢is asamasinda bir kisim 6zellikleriyle hem zahit bir
kisim Ozellikleriyle de hem zahit hem de sufiligin izlerini tasiyan kisilerin olmasi
tasavvufi déneme ne zaman gecildigini tespit etmeyi zorlastirmaktadir (Izmirli,
2017:127). Bununla birlikte Hicri II. asrin sufilerinin biiyiik bir ¢cogunlugu seriata
uymaktadir. Onlar, nefisle miicahedeye, fakra ve tevekkiile 6nem vermekte olup bu
zahitlerin, ziitht ve hikmet (teosofi) ya da marifet (gnosis) arasinda yer aldigi
anlagilmaktadir. Hicri II1. asirda ise tasavvufun yeni bir siirece girdigi, bu zamana kadar
arka planda kalan vahdet-i viicut¢u ve nazari egilimlere boyun egmek zorunda kaldig:
goriilmektedir (Nicholson, 2004: 79). Nitekim ziiht doneminden tasavvufa gecisin tam
olarak ne zaman gercgeklestigi bilinmemekle birlikte Hicri III. asirda tasavvufun yeni bir
doneme girdigi ve bu donemin ideal tipinin ise sufi kavramiyla karsilandigina

rastlanilmaktadir.

Sufilik, devrin anlayis1 i¢inde “Varlik Birligi” ya da “Coklukta Birlik” olarak ifade
edilen canli-cansiz her seyin tek varlik olan Allah’ta birlestigi, alemin Hakk’1n tecellisi
oldugu, hikmet, bilgi, akil ve adaletin O’nun manevi kudretinden dogdugu, en miikemmel
varlik olan insanmin Allah’in ciiz i bulundugu, “gercek”in akil araciligi ile degil, ancak
stir tanimaz his yolu ile kavranabilecegi goriisii ”(Kafesoglu, 1997: 365) nii benimseyen

bir cereyandir.

Ideal bir sufi tipinin ehl-i tasavvuf tarafindan pek cok tarifi yapilmis (Izmirli 2017:
170) ve ideal bir sufide bulunmasi gereken vasiflar “adab” kavramu ile ifade edilmistir.
Bu yiizden sufiler, tasavvufun olusmaya bagladig: ilk donemden beri Kur’an ve siinnet,

sahabe, tabiin ve zahitlerden miras aldiklar1 adabin temsilcisi olmuslardir (Izmirli, 2017:
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176). Ideal bir sufide bulunmasi gereken vasiflar sufinin karakteri iizerinden yapilmis ve

onun bu karakteristik 6zellikleri ise sufi adabini olusturmustur.

Hicri III. asrin bas1 ve Hicri IV. asrin tamamini igine alan bu siirecte, sufi ile ilgili
tanimlarin ahlak, hakikat, marifet ve tahalluka vurgu yapan bir bi¢cimde oldugu
sOylenebilir. Bu donemde, tasavvufun egitici bir disiplin oldugu, sufinin de bu egitim
stirecini tecriibe eden ve bu disiplinin ameli yoniinii 6ne ¢ikaran kimse olarak tanimiyla
karsilagilmaktadir. Ayrica tevhid, marifet, hakikat, vecd gibi tasavvufun nazari tarafini
belirten sufi tanimlarina da rastlanilmaktadir (Izmirli, 2017: 168). Tasavvuf ve sufi
sozciikleri terim olarak Kur’an ve hadislerde gegmemektedir. Lakin Miisliimanlarin,
Hicri II. asirda bu terimle tanistigi, bu terimin giderek yayginlasarak genellestigi
bilinmektedir (Uludag, 2019: 24). Ozellikle ilk zamanlarda daha ziyade Irak’taki Siinni
abid ve zahitlere sufi, Horosan’dakilere ise ehl-i fiitiivvet ve melameti denirken ilerleyen
zamanda tamamina sufi denilmeye baslandigi goriilmektedir (Uludag, 2019: 25). Bu
yiizden, sufilik ve tasavvuf kavrami pek ¢ok ziimreyi kapsamakta, bu ziimre, tiirdes ve
yekpare bir toplulugu ifade etmemektedir (Uludag, 2019: 36). Siire¢ igerisinde sufiye
kelimesinin, mutasavviflar tayfasinin adi haline geldigi goriilmektedir. Cehdi ve iradesi
benzeme yoluyla bu mertebeye ulasmak isteyenlere mutasavvif, mutasavviflar tayfasi da
mutasavvife olarak adlandirilmaktadir (Kuseyri, 2017: 367). Nitekim vuslat ehli olarak
nitelendirilen ve thsan makamina ulasan sufilerin mekan ve siire¢ igerisinde farkli

zlimrelere ayrildig1 goriilmektedir.

Sufilerin gosterdikleri umumi davraniglar, onlarin farkli isimlerle anilmasina yol
acmustir. Sufiler, diyar diyar gezdikleri i¢in “seyyahin” (seyyahlar), vatanlarini terk
ettikleri i¢in “gureba” (garipler), ¢ollerde dolastiklar1 ve zaruret halinde magaralara
sigindiklart i¢in “sikeftiyye” olarak adlandirilmistir. Samlilar ise gidalardan ihtiyaglar
kadar faydalandiklari i¢in sufilere, “s’iyye” (aglar) adini vermislerdir. Ayrica
miilkiyetlerinde bulunan esyalar1 terk ettikleri i¢in “fukara” (fakirler) ismiyle de
anilmiglardir (Kelabazi, 2016: 60). Farkli olarak isimlendirilseler de sufiler, karakter
bakimindan birtakim ortak nitelikler tagimaktadir. Onlarin bu nitelikleri, ideal sufi tipini
ortaya koymaktadir. Bir sufide bulunmasi gereken vasiflar, yapilan sufi tanimlarinda
ortaya ¢ikmaktadir. Yusuf b. Hiiseyn’e gore sufiler, iimmetin i¢indeki saf, Hakk’in diger
kullardan gizledigi emanet (vediatiillah) kullardir (Kelabazi, 2016: 65). Hiiseyin b.

Mansur’a sufinin kim oldugu soruldugunda Mansur, sufiyi zat itibariyle yalniz ve tek
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olan, hep Hak ile mesgul olan kimse seklinde tarif etmektedir. Ebu Hamza Bagdadi’ye
gore sufi, aziz iken zelil, zengin iken fakir, meshur iken mechul olandir (Kuseyri, 2017:
368). Ebu Mansur’a gore sufi, istikamet tizere olan, Allah’tan isaret verendir. O, kendisine
bahsedilen biitiin liituflart Allah’tan bilmektedir (Kuseyri, 2017: 369). Sufiler, riza ve
teslimiyet halinde olduklart i¢in talep onu yormaz, sebep de rahatsiz etmez, derler.
Nuri’ye gore sufi, sema’1 dinleyen, emirlere ve nehye boyun egendir (Kuseyri, 2017:
370). Sufinin Hak’tan baska istegi olmadig1 i¢in o, nefsine ait ihtiya¢larinin diinyada da
ahirette de verilmesine razi olmaz (Kuseyri, 2017: 371). Husri: “Sufi, var olduktan sonra
vok, yok olduktan sonra var olmaz.” Yani o, nefsani isteklerinden (afetlerinden) fani
olursa bu istekler onda bir daha olusmamaktadir. “Var olduktan sonra yok olmaz” ifadesi
ise o, Hak’la oldugu icin itibar ve halkin ona verdigi deger, hadisler ona etki etmez
manasina gelmektedir (Kuseyri, 2017: 371). Biindar b. Hiiseyn sufiyi, Allah’in halis bir
sevgi ile sevdigi, zorla amel etme haline dondiirmedigi ve nefsinden bizar kildig: sahis
olarak tarif ederken Sehl b. Abdullah, bulanikliktan durulan, altin ile toprag: esit goren,
kederi saf hale getiren, fikirle dolan ve Allah’tan bagka bir seyle mesgul olmayan zat
olarak tanimlamaktadir (Kelabazi, 2016: 64). Bunlarin disinda sufilerin adab1 su sekilde
siralanmaktadir: Diinya nimetlerinin azina kanaat etmek, az konugsmak, zaruri 6l¢iide
giyim-kusamla iktifa etmek, iradi olarak fakirligi tercih etmek, iistiinliige ragbet
etmemek, itibar ve makamdan feragat edebilmek, tevazu sahibi olmak, ihtiyag
durumunda bile baskalarini tercih etmek (isar), biitlin yaratilanlara merhamet ve sefkat
duymak, Allah hakkinda hiisn-i1 zan ilizere olmak, iyiliklerde yarisirken ihlasli olmak,
nefsin isteklerine muhalefet etmek ve nefis miicahedesi konusunda direng gostermek,
Allah’in kazasina razi olmak, belalara sabir gostermek ve her seyi birakip Allah’a
yonelmek (Serrac, 1996: 14-15). Sufi, nefsinden fani olan ve Hak ile baki olan kisidir.
Hirs, tamah, ihtiras, menfaat, bencillik, makam-mevki, san-gohret gibi istekler sufiye
malik olmaz. Bu tutkular, onu yonlendiremez ve hakim olamaz (Uludag, 2019: 29). Sufi
bu isteklere kendini kaptirmadigindan 6tiirii 6zgiirdiir, bu yiizden o, Allah’tan baskalarina
kulluk yapmaz (Uludag, 2019: 30). Sufi masivadan uzaklastig1 kadar kirli ve bulanik
halinden kurtulmakta, Hakk’a yaklastig1 kadar da ar1 hale gelmektedir (Uludag, 2019:
30). Heva ve heveslerinden arinan sufi, ihsan makaminda bulunan kimsedir. Onun hissi
ve fikri, Allah’a dontiktiir. Bu yiizden o, Hakk’in disinda hicbir seye ragbet

gostermemektedir.
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Sufilerin kalpleri nurlu, sirlar1 saf oldugu i¢in onlarin Allah hakkindaki
malumatlar1 (marifetleri) dogru olmaktadir. Onlar, Allah’a tevekkiil etmekte, O’na
giivenmekte, kazaya riza gostermekte ve sebeplere tevessiil etmemektedirler (Kelabazi,
2016: 60). Ciinkii sufi kelimesinde diinyayi terk, nefsi uzaklagtirmak, sefer haline devam
etmek, yapilan muamelelerde ihlasli olmak, kalbin a¢ilisini (insirahini) saglamak, sirr1 saf
hale getirmek ve erdem yarisinda 6n safta yer almak anlamlar1 bulunmaktadir (Kelabazi,
2016: 64). Sufiler, fakihler ve hadiscilerle inan¢ konusunda ayni1 noktada birlesen, onlarin
ilimlerine kars1 ¢ikmayan kimselerdir. Ayrica sufiler, ilim ehlinden farkli olarak farzlar
yerine getirip haram olan seylerden kacindiktan sonra siifli davranislar terk etmekte ve
Allah ile aralarna giren her tiirlii seyden siyrilmaktadirlar. Sufilerin bazi meseleleri ve
onlarin latif manalarim1 kavrama gii¢leri bulunmaktadir. Bilhassa onlarin goriislerini
sOyledikleri masiva perdesi, itiraz1 terk, marifet, ithlas makamlari, fena, beka, ezeli varlik
karsisinda kainatin var olmamasi, ubudiyyet, kadim ile karsilastirildiginda muhdesin yok
sayllmasi gibi ince manali konulardir. Onlarin “ili’l-ilm kaimen bi’l-kist” ayetinin
sinirlar1 iginde yer almasi, onlarin bazi diiglimleri ¢cozmeleri ve zorluklara vakif olmalari
sebebiyledir. Sufilerin belli makamlardan gegerken ruhen bunalimlara diismeleri, onlarin
manevi deneyimlerini artirmaktadir (Serrac, 1996: 14-17). Bu manevi tecriibeler, sufinin

kalbini agmaktadir. Nefsin tezkiyesi sonucu agilan kalp, sufiyi hakikate ulastirmaktadir.

Sufinin, Hakk’a ve halka bakan iki yonii bulunmaktadir. Onun halkla olan
iliskileri edep/ahlak, Hak’la olan iligkisi ise hakikat/hak kavramlariyla ifade edilmektedir.
Ilkine edep/tahalluk, digerine ise tasavvuf marifet/tahakkuk adi verilmektedir.
Tasavvufun tahakkuk tarafi, manevi hakikatlerin, ilahl esrarin, irfan ve marifetin
kaynagidir. Zahit ve abidlerde olmayan ya da ¢ok az bulunan bu alan, agkin farkli bir
varlik alanidir. Bu alan, sufileri zahitlerden ayiran hususlardandir (Uludag, 2019: 28-30).
Ayrica sufilerin, ilim erbabi arasinda hiikmii nesedilmemis hadisleri ve Kur’an ayetlerini
kullanma konusunda 6zel tavirlari bulunmaktadir. Ozellikle giizel ahlak ve amelleri
ogiitleyen, dinin yiice makamlarin1 anlatan ayet ve hadisler ile sahabe ve onun tabiinin
sozleri, onlarin dikkatini g¢ekmektedir (Serrac, 1996: 16). Sufiler ibadet, ahlak,
haller/manevi hisler ve marifet olmak iizere dort konu iizerinde durmaktadir. Sufi olan
kisi orug, zekat, zikir, dua ve sadaka gibi ibadetlere 6zen gostermekte, Hak ve insan
sevgisini hayatin merkezine alarak ahlak ve edebe biiyiik 6nem vermektedir. Onlar i¢in

ibadet ve ahlak kurallarina hassasiyetle uymak kulluk gorevidir ve Hakk’1n raz1 oldugu
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bir kul olmak, sufi i¢in en biiylik mutluluktur. Sufi, hal ve halet sahibidir. O, dini hayat1
yogun yasadigindan onun cezbeli ve vecdli bir hayat1 vardir, ayrica igli ve duygusaldir.
Bu yasam onun ibadet ve ahlak kurallarim1 uygulamasinin dogal bir sonucudur. Dort
hususu ihlasla gergeklestiren sufi, Allah’in yakilhigim1 kazanmakta, manevi olarak
O’nunla ittisal ve irtibat kurmakta ve rabbani bir deger kazanmaktadir (Uludag, 2019: 41-
42). Nitekim Hakk’a ulasan ve onunla yakinlik kuran sufi, manevi ilimlerin kaynag1 ve

tum hallerin kendisi olmaktadir.

Yapilan tanimlar ve sufi davraniglar 1s1g8inda ideal bir sufinin, nefsi arinmanin
sonucunda duru bir zihne sahip olmasi, fakir ve yalniz olmasi, kanaatkar, sabirli, ihlash
bir sekilde amel etmesi, diinyaya ragbet etmemesi, edep dairesinden ayrilmamasi, biitlin
yaratilani sevmesi, liitfu da kahr1 da ayn1 gérmesi, manevi menzillerde konaklamasi, hal

ve marifet ehli olmasi ve Hakk’a tam bir yonelis i¢inde olmasi gerekmektedir.

1.2.7. Arif Tipi

Hakikatte Hak’tan baska varligi gormeyen arif, hakikati marifet, irfan yoluyla

tecriibe etmis kimseyi ifade etmektedir.

Kuseyri, ulema dilinde marifetin ilim anlamina geldigini ve Allah hakkinda alim
olan herkesin ise arif oldugunu beyan etmektedir. Yani her arif kisi ayn1 zamanda alimdir.
Sidk ve ihlas lizerine bulunan marifet ehli, Allah’1 sifat ve isimleriyle tanimakta, koti
huylarindan temizlenerek ari hale gelmektedir. Bunun sonucunda Hakk’in tevecciihiine
nail olmaktadir. Onlar, kendisini Hakk’a davet edenlerin disinda kimseye kulak
vermemekte ve boylece Allah disinda baskasiyla siikinet ve huzur bulma, miilahaza etme
durumundan arimaktadir. Ruhen ve sirren Allah ile miinacaati devam eden bu kimse,
ilahi kudretin tasarruflarinin nasil cereyan ettigine dair olan sirlari, Hakk’1n tarifi ve talimi
ile almaktadr. Iste bu kimseye arif denmekte ve onun héline ise marifet ad1 verilmektedir
(Kuseyri, 2017: 398). ibn Arabi’ye gore marifet yedi sey hakkinda bilgi vermektedir: 1.
Allah’in isimleri /hakikatlerin bilgisi 2. Hakk’in esyada tecelli etmesine dair bilgi
3.Yikiimli olan kullarina seriat lisaniyla hitabina dair bilgi 4. Varliktaki kemal ve
eksiklige iliskin bilgi 5. Insanmn nefsi hakkindaki bilgisi 6. Golge aleme iliskin bilgi 7.
Dert ve dermana iliskin bilgi (Uludag, 2019: 115). Bilenle ile bilinen arasinda bir birlik

olusturan bu bilgi, ilham ile elde edilmektedir.
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Sufilere gore iki c¢esit marifet vardir: marifet-i nefs ve marifet-i Rabb
(marifetullah) (Uludag, 2019: 109). Serrac, marifet-i ikrar (sdylenen marifet), marifet-i
hakikat (gercek marifet) ve marifet-i miisahede olmak {izere marifetin ii¢ ¢esidinden
bahsetmektedir (Serrac, 1996: 38). Ahmed b. Ata, Hakk’1 tanimak ve hakikati bilmek
tizere marifetin iki tiiriinii bildirmektedir. Bunlardan Hakk’1 tanimak, onun kendisini
bildirdigi isim ve sifatlar1 kavramakla gerceklesirken hakikati bilmek ise Hakk’in
rubiibiyyet ve samedaniyyet sifatlarin1 hakkiyla kavramanin ve hakiki marifetin
imkansizligin1 anlamak seklinde tarif edilmektedir (Serrac, 1996: 33-34). Marifet farkl
tiirlere ayrilsa da bu terim, Allah’in bilgisini isaret etmektedir ve bu bilgiye sahip kisi ise
arif olarak nitelendirilmektedir. Bununla birlikte Ahmed b. Asim Antaki, en ¢ok marifet
sahibi olan kimseyi kalbinde en fazla Allah korkusu tasiyan kimse olarak
degerlendirmektedir. Bir kisi marifet ehli olursa maiseti saf ve temiz olmakta, mahlik
korkusu ondan silinmekte ve her sey ondan korkmaktadir. Ciinkii o, Hak ile {insiyet
halindedir ve O’nunla iilfet etmektedir. Ruveym, marifetin arif i¢in bir ayna oldugunu
belirtmektedir. Ciinkii arif oraya baktiginda Hakk’1n kendisine tecelli ettigini gérmektedir
(Kuseyri, 2017: 400). Hakk’in bilgisi olan marifet, ilahi tecellilerin aynasi olan arifin

kendisi olmaktadir.

Herhangi bir seyin hakikat: ve manas1 hakkinda bilgisi olan kimseler arif olarak
adlandirilmaktadir (Hiicviri, 2016: 440). Baska bir ifadeyle arif, ilhama mazhar olan sufi
ve veli demektir (Kuseyri, 2017: 399). Arif hem alim hem zahit hem abid hem veli hem
de miimindir (Uludag, 2019: 114). Nitekim bir kisinin arif olabilmesi i¢in onun marifet
ve irfan ehli olmasi, diger 6zelliklerinin de bu hususa tabii olmasi gerekmektedir (Uludag,
2019: 114). Allah Teala’nin kulu istila etmesi hasebiyle olusan marifet, kulun kendinden
gecmesini icap ettirmektedir. Allah’tan bagkasini miisahede etmeyen kul, Hakk’tan
baskasina riicu etmemekte ve sadece Rabbi ile mesgul olmaktadir, bu ylizden arif sadece
Hakk’a miiracaat etmektedir. Bayezid’e gore arifin belirli bir hali yoktur. Clinkii onda
suret mahvolmus, onun hiiviyeti baskasinin hiiviyeti ile yok olmustur (Kuseyri, 2017:
399). Yani arif, beseri varligin1 Hak’ta yok etmistir. Vasiti, bir kulda Allah’a ihtiya¢ ve
Allah ile istigna hali mevcut olduk¢a marifetin sthhatli olmayacagini bildirmistir. Ciinkii
iftikar ve istigna, kulun beseri eserlerinin bekasinin gostergesidir. Oysaki arif, Hak’ta
(maruf) mahvolmustur, onda his ve suur hali kaybolmustur (Kuseyri, 2017: 400). O,
Allah’mn sifat ve fiillerini idrak etmistir. Ayrica arif, biitliin niyetlerinde Allah’a kars1
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samimi olan, Allah’t muamelesinde tasdik eden, kotii ahlakindan, kirlerinden,
muhalefetinden siyrilan, nimet ve imtihan konusunda Hakk’in hiikmiine sabreden,
Allah’in dini ve ayetleri konusunda O’na cagiran, bu daveti, Hz. Peygamber’in
getirdikleri {izerine halis kilan, bu davete insanlarin zevklerini, Olgiilerini, akillarini
karistirmayan, bunlarla resuliin getirdigi seyleri degerlendirmeyen kimse olarak tarif
edilmistir (Ibn Kayyim Cevziyye, 2019b: 313). Nitekim arifin hareketleri ve hali onun

sifatlarini belirlemistir.

Sufiler, arifi tanimlamaktan ¢ok onun halini, hareketlerini, tavrini, alametlerini,
sifatlarini, insanlar tizerindeki intibasin1 konu edinerek tarif etmektedir. Bu yiizden de
tamimlarin sufiden sufiye degistigi hatta celistigi bile goriilmektedir. Mesela
mutasavviflarin arif i¢in yaptiklar1 agiklamalar ¢ogu zaman veli ve sufi icin yaptiklari
tanimalara benzemektedir, hatta bazen aynidir. Bu durum, irfan ve marifet sahibi olan
arifin ayn1 zamanda bir evliya ve sufi olmasindan kaynaklanmaktadir (Uludag, 2019:
105). Ciineyd’e gore kendisi sustugu halde, Hakk’1n sirrindan konusan kisi ariftir. Ayrica
Ciineyd, “Suyun rengi kabin rengidir.” ifadesiyle arifin vaktinin hiikmii ile oldugunu
belirtmektedir (Kuseyri, 2017: 402). Arif kap gibidir, hangi tecelliye mazhar olursa onun
rengini almakta ve onlar1 yansitmaktadir. Ayna gibi ilahi tecelliler ondan izhar etmektedir
(Uludag, 2019: 106). Ciinkii arif, insanlar1 halden hale girdiren hal sahibi ve Hakk’in
tecellisidir (Serrac, 1996: 35). Kulun, Hakk’1n kudretini lizerinde goriip kendisini izzet
kabzasinda hissetmesi ve muhabbet, marifet alametidir. Cilinkii kisi bildigini sevmektedir
(Serrac, 1996: 34). Rab hakkinda marifet sahibi olmanin ise yolu nefsini tanimaktan
gecmektedir (Uludag, 2019: 109). Ziinnlin’a gore arifin ii¢ alameti vardir: “Sahip oldugu
marifet nuru vera’ nurunu sondiirmez. Seriatin zahiri hiikiimleri nakzeden batini bir ilme
sahip olduguna itikat etmez. Izzet ve celal sahibi Allah’in cok sayida nimetlerine (ve
keramete) sahip olmast onu Allah’in mahremiyet perdelerini yirtmaya sevk etmez.”
(Kuseyri, 2017: 403). Yahya b. Muaz’a gore arif, halk ile beraber fakat onlardan ayri
olandir, bir baska zamanda o, arifi: “Var olan ve farklh ozelliklerle zahir olandiwr.”
seklinde tarif etmektedir (Serrac, 1996: 35). Yani arif, Allah ile nazar etmekte ve O’nunla
itminan olmaktadir (Serrac, 1996: 38). Nitelik, alamet ve etkilerine gore arif tarifleri
soyledir: 1. Arif, ibnu’l-vakttir. O, gecmis ve gelecekle ugrasmaktan ziyade ani
degerlendirir. 2. Marifet ehli olanin alameti, onun heybetini kalbinde duymaktir. 3. Arifin

niteligi, kimseyi kinamamasi, bir talebinin ve hasminin olmamasi, kendisini kimseden
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istiin gdrmemesi ve mahlikun {izerinde hakkinin olmadigi fikrini tasimasidir. 4. Arif her
seyi fani olarak goriir. Ne elden gidene iiziiliir ne de ele gegecek olana karsi sevinir.
Ciinkii onun icin resimler ve eserler hakikatte hayal ve golgedir (Uludag, 2019: 105). Eba
Tiirab Nahsebi’ye arifin 6zelligi soruldugunda Nahsebi arifi, hi¢gbir seyden kirlenmeyen
ve her seyi kendisiyle parlatan kimse olarak tanimlamaktadir (Serrac, 1996: 33). Ciinkii

arif, her seyde Allah’in nurunu ve ilmini gérmektedir.

Arifin vasiflarini ve niteliklerini ibn Sina “El-Isarat ve’t-Tenbihat adl1 eserinde
sOyle saymaktadir. Arif gilileryiizlii, tevazu sahibi, sevecen ve kiiciiklerine saygilidir.
Taninmis kisilere gosterdigi gilileryiizii siradan insanlara da gosterir. Her seyde Hakk’1
goriip O’nunla sevinir. Clinkii tiim insanlar batila dalmis olsalar da arife gore onlar rahmet
ehlinin esit mensuplaridir. Ayrica ariflerin hisirti, fisilti ve kafa karistirict higbir seye
dayanamadi81 bazi halleri bulunur, onlarm bu halleri Hakk’a ydneldigi zamanlardir (ibn
Sina, 2021: 521). Tek gayesi Hak olan arif, ¢irkin ve kotii bir sey gordiigiinde 6tkelenmez
ve haber pesinde kosmaz. Hakk’in kaza ve kader konusundaki sirrin1 basiret goziiyle
goriir. O, iyiligi yumusaklikla emreder (ibn Sina, 2021: 522). “Rabbi 'nin yoluna hikmetle
ve giizel ogiitle davet et; onlarla en giizel yontemle tartis.” (Nahl 16/125) ayetinde
buyuruldugu tizere Hak yolunda olan bu kimseler, halk: giizellikle 1yilige davet ederler.
Arif cesurdur, comerttir, gecici seylerin sevgisinden uzaktir, glinahlardan ylizgevirir,
kinleri unutur. Ciinkii diisiincesinde sadece Hak vardir (Ibn Sina, 2021: 523). Ariflerin
himmetleri onlarin farkli seylerden ibret almalar1 hasebiyle havatirlarina gore farklilik
gosterir. Arif icin liikks ve zor hayat, giizel ve ¢irkin koku esittir hatta zorluk, cirkin koku
ona iistiin tutulur. Arif her seyde berraklig1 ve parlakligi bulur ( Ibn Sina, 2021: 524). Ebu
Tiirab’a gore higbir sey arifi bulandirmaz, aksine her sey onunla ar1 hale gelir. Bu yiizden
o, safa kaynagidir ve onda keder bulunmaz (Uludag, 2019: 107). Nitekim onda hiizniin
bulunmamasi, biitiin varliga tek bir gozle bakmasindan ve her seyi Hakk’in tecellisi

olarak gormesinden ileri gelmektedir.

Arif, nefsin zararlarmi bildigi gibi Hakk’in biiyiik ve miikemmel oldugunu da
bilmektedir ve bu konuda marifet sahibidir. Onlarin meclisinde bulunmak, kisiyi riyadan
ihlasa, stipheden yakine, kibirden tevazuya, gafletten zikre, diinyadan ahirete yoneltir
(Uludag, 2019: 106). Arifler, az konusur, siikiit ve tefekkiirden hoslanirlar, onlar insanin
ruhunu okur. Ciinkii firaset sahibidirler. O siikiit ettiginde dahi marifeti gonliine ve haline

hitap eder (Uludag, 2019: 108-109). Ariflerin haline gelince Ciineyd, arifin bir hal ile
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mukayyet olmadigini, onun her makam ehli ile bulundugunu ve onlarin tecriibe ettigi
seyleri yasadigini belirtmektedir (Kuseyri, 2017: 403). Ariflerin kendine has makamlari
ve dereceleri oldugu gibi onlarin kendilerinde gizli ve a¢iga c¢ikmis halleri de
bulunmaktadir (Ibn Sina, 2021: 504). Ziinnin arifin durmadan yol aldigini, bir menzilden
digerine gittigini, onun daima yiiriiylis ve ylikselis halinde oldugunu bildirmektedir
(Uludag, 2019: 109). Ayrica Ziinnlin-i Misri, arif ile muamelede ve muaserette bulunmay1
Hak ile muamele ve muaserette bulunmaya benzetmektedir. Ciinkii o, Hakk’1n ahlaki ile
ahlaklanmistir (Kuseyri, 2017: 401). Buna gore arif her isinde, her faaliyetinde ya da
imasinda bir mana ve hikmet olan zattir (izmirli, 2017: 212). Nitekim varliktan fani olan
arif, Hakk’in iradesinde baki olmaktadir. Allah ne irade buyurursa onlar da onu irade
etmektedirler (Uludag, 2019: 111). Masivadan ¢ikip tiim varligini1 yok eden arif, Hak’ta
beka bulmakta ve Hakk’1n ahlaki ile ahlaklanmaktadir.

Arif kisi, nefsinin isteklerine kendini kaptirmadan, diinya nimetlerinden Ol¢iilii
olarak nasibini alir. O diinyadan kagmaz. Ciinkii ona hakim olur, onu goézetim altinda tutar
(Uludag, 2019: 112). Nefsini dizginleyen arif, diinyevi ihtiyaglarin1 en asgari diizeyde
karsilar, iyilik ve takvadan gelen amellerini de terk etmez. Bir giin Ciineyd’e marifet
ehlinin 1yilik ve takvadan amellerini terk ettikleri sdylenerek bu durumu nasil karsiladig:
sorulur. Ciineyd ise arifbillah olan kullarin amellerini Allah Teala’dan aldigim1 ve o
amellerle Hakk’a dondiigiinii sdyler. Ayrica “Bin y1l 6mriim olsa iyi amellerimden zerre
miktar1 eksiltmezdim.” der (Kuseyri, 2017: 401). Seriatin ilkelerine baglilik konusunda
son derece titiz olan ariflerin mal-miilk konusunda da Hakk’1 her seyden iistiin tutan bir
tavir sergiledikleri goriilmektedir ve onlar, bunu iyi bir arif olma sarti olarak da
diistinmektedirler. Yusuf b. Ali, bir kisinin hakkiyla arif olmasi i¢in o kisinin Hz.
Siileyman kadar mal1 miilkii dahi olsa bu miilk, onu g6z acip kapayincaya kadar Hak’tan
uzaklagtirmamali, demektedir (Kuseyri, 2017: 402) Yani arifin Hakk’1 her seyden {istiin
goren bir anlayisa sahip olmasi gerekmektedir. Nitekim mal-miilk, san-sohret, makam-
mevki gibi heveslerden vazge¢gmeyen kisi marifeti elde edemez. Zira marifet kolay elde
edilecek ve herkese nasib olacak bir makam degildir. Marifet yolunda olan, marifete has
bilgiyi alip tahkik etmeden arif olamaz (Izmirli, 2017: 216). Marifet, kalbi istila ettiginde,
insanin ruhunda inkilap yapar, onu bastan asagi degistirir. Zayif olan duygulan aziz ve
kuvvetli kilar (Uludag, 2019: 110). Bu yiizden arif, kuvvetli ve Hak’tan bagka kimseye
ihtiya¢ duymayan kisidir.
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Yunus Emre, ilmiyle ve davranislariyla insanlarin kalbine giren kisileri arif olarak
nitelendirmistir. O ariflerin her sézilinlin miicevher kiymetinde oldugunu ifade ederek

faydal1 ve dogru sozlii olmayi ariflik sembolii olarak gérmiistiir.

“Ariflerden nigan budur her géniilde hazir ola

Kendiiyi teslim eyleye sozde kil ii kal olmaya” (Yunus Emre Divani, 7/5-4)

“Eger giiher isterisen hidmet eyle ariflere

Cahil bin soz soylerise ma 'nide miskal olmaya” (Yunus Emre Divani, 7/5-6)

Yunus Emre’nin siirlerinde bahsettigi arif tipi insan-1 kAmildir. Insan-1 kamil
dogruyu bilen ve davranan kisidir. Insan mutlak sevgiliye ulasmak istiyorsa varligindan

arinip ask yoluna girmek zorundadir (Sener, 2018: 301).

Aziz Mahmut Hiidayl gore arif, yildizlarin sirlarii agiklayan sozliktir. O

yaratilisin sirlarina vakaftir.

“Kamusu Kadir-i Mutlak isidir

Bu sirrt anlayan arif kisidir

Neden g6z goriiben kulak isidir

Ayak yiiriir tutar eller nedendir” (Hiidayi Divani-1 [1ahiyat 72/52-4)

Mevlana arifi, Tanri’nin has kullar1 olarak nitelendirir (Mevlana, 2017b: 62).
Mevlana’ya gore Hak’ta fena bulup dervis olan kisi alemin kendisinden tecelli ettiren
ariftir. “Dervisin biri, bir padisahin yanina gitti. Padisah ona: “Ey zahit!” dedigi vakit o:
“Zahit sensin!” dedi. Padisah: “Ben nasil zahit olurum? Biitiin diinya benimdir.” Dedi.
Bunun iizerine dervis: “Hayir, aksine goriiyorsun ki biitiin diinya, ahiret ve biitiin miilkler
benim malimdir. Alemi ben kapladim, sen sadece bir lokma ve bir hirka ile kanaat ettin”

dedi (Mevlana, 2017b: 61).

Sufilerin yaptiklar arif tariflerinden yola ¢ikarak arif tipinde bulunmas: gereken
vasiflar, su sekilde siralanabilir: Onlar, Allah’in isim ve sifatlarin1 tecriibe ederek
Oziimseyen, marifet ehli, tevazu, hikmet, hal sahibi, seriata bagli, yumusak huylu,
giileryiizlii, cismen halkin i¢inde, fakat ruhi olarak Hak’la birlikte olan, varliktan arinarak
Hakk’1n iradesinde beka bulan, batin bilgisine sahip, Hakk’1n nazarindan kainati1 seyreden

ve hakikate vasil olan kimselerdir.
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1.2.8. Melameti Tipi

Kinamak, ayiplamak manasina gelen melamet, Horosan sufileri arasinda
sekilcilige karsi olarak dogan, cezbe, vecd gibi manevi halleri saklayan, Oviilme ve
yerilme gibi davranislara ayn1 tepkiyi veren ve Hakk’in rizasim1 kazanmaktan bagka bir

istegi olmayan bir taifenin adidir.

Melamet bir kimsenin nefsini sorgulamasi, elestirmesi, kinamasi anlamin ihtiva
ettigi gibi Allah’in emirlerini yerine getirirken baskalarinin kinamasindan kisinin
cekinmemesi, dogrulardan vazgegmemesi manasina da gelmektedir (Uludag, 2019: 151).
Tasavvufta 6nde gelen sufilerin bir kisminin melamet yolunu tuttugu ve Hak ehli olan bu
ziimrenin, halkin levmine (meldmetine ve kinamasma) maruz kaldigi bilinmektedir
(Kuseyri, 2017: 312). Halkin kinamasina aldiris etmeyen melamet ehli, halkin onlar
reddine karsilik Allah’a yakinlastiklari icin sevinmektedir. Haksiz yere kinanan ve
kdtiilenen bir kisinin bu durum karsisinda sabir gosterip tahammiil etmesi, kendisini
kinayan kimselere tepki gostermesi, maksatsiz suglamalar1 ve ayiplari gormezden gelmesi
o kisiyi olgunlastirmaktadir. Bu durum, bir nevi ¢ile sayilmakta ve o kimseyi Allah’a
yakinlastirmaktadir. Iste Hakk’a vasil olmak isteyen melamet ehlinin yolu budur (Uludag,
2019: 151). Nitekim hakikate ulasmak isteyen melamiler, kibir ve ucba diismesinler diye
Hak, onlarin kinanmalarini saglamaktadir (Kuseyri, 2017: 312). Halk, bu ziimreyi 1yilik
de yapsa kotiiliikte yapsa her haliikarda kinamaktadir.

Melamilik gibi mesrepler ve akimlar, tasavvufta, 6zellikle tarikat mensuplarinin
i¢i bos merasimcilige ve sekilciligine kars1 gosterilen asir1 ve sert tepkiler olarak ortaya
cikmistir (Uludag, 2019: 38). Nitekim Hak dostlarimin hallerini halk, hakikat
penceresinden goremedigi i¢in halk melamet ehlinden raz1 gelmez. Boylece melamiler
kendini begenmislik haline diigmeden ucb halinden korunurlar (Kuseyri, 2017: 313).
Halkin kinamas1 Allah dostlarinin gidasidir. Clinkii melamet, Hakk dostlarinin mesrebidir

(Kuseyri, 2017: 313). Melamilik su ii¢ temele dayanmaktadir:
1. Allah’mn emirlerini, Hz. Peygamberin siinnetini yerine getirmek
2. Gonil kirmamak

3. Kendi ekmegini helal yoldan kazanmak ve kimseye muhta¢ olmamak (Sunar,

1975b: 18).
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Melametiler seriata bagli, bir meslek ve sanatla ugrasan, Hak’tan bagka kimseden
bir sey talep etmeyen bir topluluktur. Melametin istikamet, kasd ve terk olmak {izere ii¢

sekli vardir.

1.IstikAmet Uzere Olan Melamet: Istikamet iizere olan melamette, bir kisi dini
hiikiimleri ifa eder ve davraniglarinda diiriistliikten ayrilmaz; fakat boyle oldugu halde
halk onu kinar. Bu kimse kinanmalara aldiris etmeden tutumunu siirdiiriirse istikamet

uzere melamet olur.

2.Kasd Seklindeki Melamet: Bir kisi, itibar ve sohret kazanip halk arasinda
parmakla gosterilen biri haline geldiginde o kisinin kalbi, makama ve sohrete meyleder
ve halk ile irtibat kurmaya heveslenir. Bu kisi, kalbini arzu ve isteklerinden arindirarak
Hak ile mesgul eder, melamet yoluna girmeye kendini zorlar, seriata aykir1 olmayan bazi
davraniglara tesebbiis ederek halki kendinden nefret ettirecek davraniglar sergiler. Bu

tavir sonucunda halk onunla ilgilenmez hale gelir.

3. Terk Seklindeki Melamet: Kiifiir, seriat yolunu terk etmeyi, uymamayi
sOyleyecek kadar bir kimseyi hakimiyeti altina alir. Bu kisi yaptig1 seylerin melamet
oldugunu soyler (Kuseyri, 2017: 314). Istikamet suretiyle melamet yolunu tutan kisi,
miinafiklig1 ve riyay1 kendinden uzaklastirdigi i¢in halkin kinamasina aldiris etmez, Hak
yolunda yiiriir. Halkin onlara verecegi isimler, melamet ehli i¢cin miisavidir (Kuseyri,
2017: 314). Hakk’1n rizasindan baska hi¢bir seyi elde etmek istemeyen melamiler, halkin
onlar i¢in sdyleyecegi sozle ilgilenmezler.

Meldmet mezhebini yayan Ebu Hamdun Kassar’in melamet anlayis1 hakkinda

2

sOyle dedigi rivayet edilir: “Melamet, selameti terk etmektir.” Bir kimse selameti terk
ettiginde biitiin belalar ve miisibetler onu her yonden kusatir. Halkin kendisini reddetmesi
sonucunda halktan timidini keser. Tiim diinyanin tevecciih ettigi seyden melamet ehli yiiz
cevirir, boylece bu kimselerin himmetleri halkin himmetlerine muhalif olur. Bu suretle
melametiler, sifatlar1 itibariyle vicdani (vihdani, tek) olurlar (Kuseyri, 2017: 317).
Melamiler, seri hiikiimlere bagli, Hak’tan korkan ve O’na bagli bir cemaattir. Bu

hareketin tarihi siirecte dort donemi bulunmaktadir.
. 1lk melamet ehli dénem, VIL.-XI. yiizyilin baslarina kadar devam eder.

II. Haci Bayram’m miiritlerinden olan Omer Dede (61.1475) nin zamanini igine

alan donem.
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III. Omer Dede’den giiniimiize kadar gelen Bayrami-Hamzevi Melamileri

donemi.

IV. Seyyid Muhammed Nur’ul-Arabi (6l. 1883) ile baslayip giinlimiize kadar
uzanan Melami-Naksibendi donemi (Uludag, 2019: 151).

flk dénem melametiligi hem tasavvufla hem de fiitiivvet ehli ile i¢ ice olan ve
kendine has 6zellikleri bulunan bir harekettir. Melamet ehlinin ortaya ¢iktig1 yer Herat,
Belh, Nisabtr, Ths, Merv sehrini i¢ine alan Horasan bolgesidir (Uludag, 2019: 151).
Nitekim VIII. asirda, fiitlivvetle ayn1 zamanda ortaya ¢iktig1 i¢in melametilere Horasan
erenleri (Horasan sufileri) de denmistir (Uludag, 2019: 151-152). Melamet taifesinin
onderlerinden ve bu hareketin kurucusu kabul edilen Nisaburlu Ebu Hafs el-Haddad (6l.
279) ayni zamanda fiitiivvet ehlindendir. Ebu Tiirdb Nahsebi, Ahmed b. Hadraveyh,
Hakim Tirmiz1 sufi ve fiitlivvet ehli melametilerle yakin iliski i¢inde olmustur (Uludag,
2019: 152). Nisabur’da melametilerin seyhi olarak tanimman ve melametiligin genis bir
alana yayilmasinda etkili olan Ebu Hamdun’a melametten soruldugunda, melamet
yolunun ¢etin ve halka kapali oldugunu, melametin miircie kadar Hak ’tan imitli, mutezile
kadar da endiseli oldugunu bildirmistir (Kuseyri, 2017: 317). Ayrica melamilik yolunu
tutan kimsenin, Hak’tan bagka kimseye ihtiya¢c duymadigi ve daima istikamet iizere

olmas1 gerektigi sufiler tarafindan vurgulanmastir.

Melametilik’te is-gii¢ sahibi olmak, bir meslek ve sanatla ugragsmak esastir
(Uludag, 2019 154). Melamet ehli cezbe, vecd ve kesf gibi hallerini ifsa etmez, ayrica
onlar Allah’tan korkarlar. Allah’in keremine ve affina bel baglarlar (Uludag, 2019: 155).
Ibn Miinazil’e gére melamet ehlinin halka kars1 gostermelik halleri ve batinda Hakk’a
kars1 bir davalar1 bulunmaz. Ciinkii onlarin Allah ile aralarindaki sirr1 kalpleri bile bilmez
(Uludag, 2019: 158). Melamiler sekilci bir ziimre olmadig1 i¢in melamilik’te 6zel bir
kiyafet yoktur, ¢linkii onlarin emelleri ve halleri gizlidir. Melamilik’te de ilk is kalbin
tezkiyesi ve tasfiyesidir. Ciinkii kul diinyevi olan seyleri kalpten ¢ikartti§i zaman kalbini
Hakk ile doldurabilmektedir. Kalpte yalmiz Allah’in oldugu ise “Goniil Paklama”
denmektedir. Goniil paklama durumunda seyh, Tanr1 ile kul arasinda aracilik etmekte ve
bu is hakikat tizerine sohbet seklinde uygulanmaktadir (Sunar, 1975b: 19). Melametilik’te
de sohbet 6nemli bir yer teskil etmektedir. Melamiler dini-ahlaki ve kalp hallerini

miizakere etmek lizere bir araya gelirler ve 6nderlerine de sohbet seyhi ya da iistad denir,
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taliplere bu sohbetlerde sifahi bilgiler verilir. Bir zaruret bulunmadik¢a muvafakat
hallerini agiklamamak melametilikte esastir. “Melamet tahrib-i ddettir. Terk-i selamettir.
Serri gizlememek, hayri aciklamamaktir. Ihlasi esas alip riyadan, séhret ve itibar
gormekten kaginmaktir.” (Uludag, 2019: 161). Ayrica melamiler arasinda evrad ve ezkar
cok fazla gerekli degildir. Cilinkii onlar riyazete, nafile ibadete, kesfe ve kerametlere
ragbet etmezler. Yetenekleri ve anlayislart dogrultusunda hakikat {izerine yaptiklari
sohbetlerden aldiklar1 feyz, onlar i¢in yeterlidir. Melametilere gore her insan Hakk’in
isimlerinden birinin mazharidir (Sunar, 1975b: 19). Hakikat iizerine yaptiklar
sohbetlerde melamilerin, muhabbet konusuna ayr1 bir ehemmiyet gosterdikleri

bilinmektedir.

Sonug olarak melameti tipinde bulunan 6zelliklerin basinda riyadan, ucbdan ve
kibirden uzaklasmaya yonelik kinanma istegi gelmektedir. Ayrica melamilerin, Allah ile
olan sirlarii gizleyen, manevi halleri ifsa etmekten imtina eden, halk ile tahalluk, Hakk’la
birlikte olan, yaptiklart amelleri ve halleri gizleyip bu konuda kinanmaktan korkmayan,
iddia sahibi olmayan, kerametlerini saklayan ve sohbet ehli kimseler oldugu

goriilmektedir.

1.2.9. Mutasavwvif Tipi

Mutasavvif, tek gayesi sufilik mertebesi olan kimselere verilen addir. Hakikate
ulasan sufilerle ilgisi olan bu zilimre, sufiligi talep eden ehl-i tasavvuf olarak da

adlandirilmaktadir.

Sufi kelimesiyle ayn1 kokten gelen tasavvuf kelimesi, Hicri II. asrin sonlarina
dogru yaygimnlik kazanmis ve bu yolu benimseyen mensuplara mutasavvif veya ehl-i
tasavvuf adi verilmistir (Uludag, 2006: 379). Ehl-i tasavvuf {i¢ kisimdir: Birincisi sufi,
ikincisi mutasavvif, igiinciisii ise mustasviftir. Nefsinden fani olan sufi, varliktan arinmus,
hakikatlerin hakikatine vasil olmustur (Hiicviri, 2016: 98-99). Nitekim tasavvufta kemal
ehli olanlara sufi, onlarla ilgili olan kimselere de mutasavvif denilmistir (Hiicviri, 2016:
98). Mutasavvif miicahede ve ¢aba ile bu mertebeye talip olandir (Uludag, 2019: 36)
Mustasvif, diinyadan nasip almak i¢in kendini mutasavviflara (Hiicviri, 2016: 99) ve
itibar, san-sohret, mal sahibi olmak icin sufilere benzeten kimsedir (Uludag, 2019: 36).

Sufilere gore mustasvif, o kadar gafildir ki sufiler onlar1 sinek gibi degersiz
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gormektedirler (Hiicviri, 2016: 99). Mustasvif, mal ve makam elde etmek icin kendini
tasavvuf ehli gosterendir. O sufilikten de mutasavvifliktan da bihaberdir (Muhammed
Miibarek El-Hiiseyni, 2016: 130). Sufi vustl, mutasavvif ustil sahibir, mustasvif ise
liizumsuz islerin sahibidir (Hiicviri, 2016: 99). Mutasavvif, seyr i siiluk yolunda ilerleyen

ve hakikate ulagmak isteyen ehl-i tasavvuf yolunun mensubu olan kimsedir.

Mutasavviflarin Islam inancindaki itikadi mezhepler arasinda miistakil bir firka
olarak yer almasi ilk kez Fahreddin Razi tarafindan vurgulanmistir. O, mutasavviflari
diger zlimrelerden ayri, ama onlar gibi bir mezhep olarak simiflardirmistir. Sufiler, dort

gruba ayrilir:
1. Ashab-1adat: Sekillere, adetlere, hirkaya, ciibbeye, sariga vb. 6nem verenler
2. Ashab-1ibadat: Ibadet ve ziihde 6nem verenler
3. Ashab-1 hakaik: Ehl-i hakikat olanlar
4. Nuriye (Uludag, 2019: 201).

Hakk’a ermek i¢in gayret eden ve bunun kosullarini yerine getirmek igin
cabalayan kimse olarak adlandirilan mutasavvif (Muhammed Miibarek EI-Hiiseyni,
2016: 128) mertebesi itibariyle sufiden daha diisiik bir yerde bulunmaktadir. Mutasavvif
Hakk yolunda ilerleyen kimse olup onun tek amaci sufilige intisab edip Hak ile baki
olmaktir (Muhammed Miibarek El-Hiiseyni, 2016: 129). Mutasavviflarin miisterek
fikirleri ikidir: vahdet-1 viicut ve vahdet-1 mutlak. Birinci goriis, esma ve tecelli ehlinin
goriislidiir. Bu goriise gore Hakk’'in benligi vahdetten ibarettir. Nitekim vahdetten,
vahidiyyet (birlik) dogar. Vahdet ¢oklugun bulunmamasu itibari seylerin diisiiniilmemesi
bakimindan “Ehadiyyet” adini alir. Coklugun itibari olarak vahdette bulunmasi
bakimindan ise “Vahidiyyet” adimi alir. Vahidiyyetin ehadiyyete nisbeti sahidin gaibe,
zahirin batina nisbeti gibidir. Tecelli eden sey ne ise ehadiyyete nazaran onun tecellisi
olan vahidiyyet de odur. Yani vahdet izhar eden ile gizli kalma arasindadir. Kendinde,
kendisinden kendine tecelli eden sey gibidir. ilk zuhur Zat-1 akdesin kendine tecelli
etmesidir (Ibn Haldun, 2019: 129). Mutasavviflara gore bu belirme kemal manasini tagir.
Bu kemal, zuhur ve icad yoluyla meydana gelir. Mutasavviflar, esmai kemale “Hazret-i
amaiyye” ve “mana alemi” adim verirler. Hakikat-i Muhammediye de budur.
Mutasavviflarin benimsedigi ikinci goriis vahdet ehlinin goriistidiir. Bu goriise gore Hakk

Teala, goriinen goriinmeyen seylerin toplamidir. Ziddi yoktur. Mutasavviflara gore
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vehimler ortadan kaldirilinca alemde bulunan seylerin biitiinlinlin vahitden ibaret oldugu
anlasilir. Bu vahid de Hak’tir (ibn Haldun, 2019: 129) Bu goriise gore her sey tek olan
Hakk’1n tecellisidir. Hic¢bir varlik gercek degildir, hakikat, tek olan Hak tir.

Hakikate ulagmak i¢in seyr 1 siiluk yolunu tutan mutasavviflar, miikagefe ilmine

sahip, vahdet-i viicut goriisiinii benimsemis ve gaybin sirlarina vakif kimselerdir.

Bir toplumun degerlerini, zekdsim1 ve diinya algisim yansitan tipler, Islamiyet
Oncesi ve sonrasinda toplumun teamiillerinden kopmadan inanis ve kiiltiirel degisimlere
parelel olarak metinlerde viicut bulmustur. Islamiyet dncesinde disa déniik, hareketli, giic
ve kahramanliklariyla destanlara yanstyan “alp tipi” Islamiyet sonrasinda cihad iilkiisiiyle
hareket eden “alp eren” tipiyle metinlerde kendini gostermistir. Anadolu’nun fethinden
sonra Anadolu’da kurulan tarikatlarda ilahi liituflara mazhar olan, olaganiistii giiclere
sahip ve maneviyatin timsali olan “veli” ise ice doniik karakter 6zellikleriyle metinlere
yansimistir. Comertlik, tevazu ve dini temele alarak mesleklerin adabini belirleyen ahiler,
tireten Miisliman1 ve keremligi ahi tipinde yasatmiglardir. Diinyadan el etek ¢eken zahit
tipi, Allah’tan baska her seyi kalbinden tasfiye eden ve Hak ile beka bulan kimse sufi
tipinde hayat bulmustur. Ayrica Allah hakkinda alim olan ve marifet ehli olarak
nitelendirilen kimseler arif tipinde, sekilcilige karsi ¢ikan ve yasadigr manevi halleri
gizleyenler melameti tipinde, Hakk’1 miicahede ve caba ile ulagsmak isteyen ve vahdet-i
viicut doktrinini benimseyen kimseler ise mutasavvif tipinde birlesmistir. Tipler,
toplumun bilincinin bir aynasi ve yansimasi olarak ferdilikten uzak bir milletin

ideallerinin ete keme biirlindiigli kahramanlar olarak metinlerde yer almaktadir.



BIiRINCi BOLUM

1. MEVLANA VE MEVLEVILIiK

Mevlana Celaleddin-i Rtmi, XIII. yiizyilda yasamis, eserleri ve fikirleriyle dini
acidan Anadolu Tiirklerini etkilemis, kendine 6zgii yaklagimlariyla evrensellige ulagmis
bir mutasavvif ve evrensel boyutta taninan bir Tiirk-islam diisiiniiriidiir. Mevlana,
insanlart etkileyen eserleri kaleme alan bir sair; diislinceleriyle genis kitleleri etkileyen
bir fikir adami; coskunlugu, aski1 ve heyecaniyla érnek olan bir mutasavviftir. Insanlari
tek ve mutlak gercek olan Allah’a yonlendirmeye ¢alisan Mevlana, ilahi ask ve tefekkdirii
harmanlamis sairlerinden biridir. Mevlana diisiincesinin temelini, mutlak ger¢ek olan
Allah’a tefekkiir, heyecan ve askla ulasma istegi olusturmaktadir (Celik, 2002: 21-22).
Insan1 gok kiymetli géren Mevlana, “Ne olursan ol yine gel ” soziiyle de dil, din, mezhep
ve ik farki gozetmeksizin tiim insanliga karsi hosgorii besleyen bir anlayisa sahiptir.
Mevlana sevgi, hosgorii ve ilahi ask temelli diisiinceleriyle hem Islam diinyasinda hem

de Bati’da ilgi duyulan bir mutasavvif olmustur.

Mevlana’nin tasavvuf temelleri iizerine insa ettigi diislinceleri, mutlak gergegin
ve hakikatin yalnizca Allah oldugu temeline dayanmaktadir. Mevlana’ya gore goriinen
ve goriinmeyen tiim varliklarin hepsi Allah’in bir eseri olup goriilen her sey Allah’in
mutlak giiciiniin farkl1 tecellileridir. Insanlarin diinyaya gonderilis amaci ise diinyadaki
cokluklar1 olusturan giiciin arkasindaki varligi bulmaktir. Mevlana, kainatin ve insanin
yaratilis gayesinin Allah’in varligim1 tanimak ve Allah’in emirleri dogrultusunda bir
birliktelik olusturmak oldugunu sdyler. O maden, bitki ve hayvanlarin, varligin insandan
onceki li¢ asamasini olusturdugunu belirtir. Ayrica Mevlana, her bir asamanin bir sonraki
asamayl meydana getirdigini, insanin da son asama olmadigimi sdyleyerek insanin
kendini asarak ¢ikis noktasi olan Allah’a ulasacagini ifade eder (Arpagus, 2007: 104-
105). Nitekim kainattaki her sey O’na donmektedir. Insanin Allah’a déniisii ise ruhun
kotiiliiklerden arinmasi ve gayriliktan ¢ikmasiyla miimkiin olmaktadir. Mevlana’da yer
alan birlik inanci ilahi temasanin ardindan birlesmeyle tamamlanmaktadir. Calismanin bu
boliimiinde Tiirk-Islam tarihinde onemli bir yere sahip olan Mevlana ve Mevlevilik

konulari ele alinarak incelenmistir.
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1.1. Mevlana

1.1.1. Tarihi Kisiligi

Tiirk-Is14m medeniyetinin miitefekkir ve sairlerinden olan Mevlana Celaleddin-i
Rami ilahi aski, kendi fikir potasinda eriterek yeniden yorumlamis, “Hamdim, pistim,
vandim” diyerek tasavvufi goriisiinii ortaya koymus ve fikirleriyle pek c¢ok insani

etkilemis bir mutasavviftir.

Miladi 1207 yilinda Belh’te diinyaya gelen Mevlana Celaleddin, Tiirk Islam
tasavvufunun {inlii mutasavviflarindan ve donemin ilim adamlarindan Sultanu’l-Ulema
olarak anilan Bahdeddin Veled’in ogludur (Seyhan, 2006: 62). Mevlana Celaleddin
Rimi’nin asil adi Muhammed olup, kendisine efendimiz anlamina gelen ‘“Mevlana”
unvani verilmistir. Mevland’nin sanat, diisiince ve iman yasantisinin o donemde diyar-1
Rum olarak adlandirilan Anadolu’da gegmesi nedeniyle ona “Rimi” denilmistir. Bir¢ok
kaynakta “Mevlana” olarak adlandirilan biiyiik mutasavvif, once Yakindogu’da ardindan
Dogu ve Bati’da genis kitleleri etkileyen duygu, diislince, inang ve sanat akiminin ortaya
cikmasini saglamistir (Banarli, 1998: 308). Mevlana’nin dogum tarihi kaynaklarda 30
Eyliil 1207 olarak verilmesine ragmen Mevlana {izerine aragtirmalar yapan Golpinarli,
onun eserlerinden hareketle bu bilginin dogru olmadigini iddia etmistir. Golpinarls,
Mevlana’nin Divan’inda yer alan bir gazelinde altmis iki yasinda Sems ile tanistigini ve
Semseddin-i Tebrizi’nin onu genglestirdigini sdylemesinden yola ¢ikarak bu iddasini
sOyle kanitlamistir. Semseddin-i Tebrizi, Konya’ya 1244 tarihinde gelmistir. Bu tarihte
Sultanu’l-Ulema “Madrif’inde Belh sehrinde oldugundan bahsetmis, Haremz ile Gor
ordusunun 1203 yilindaki savasin1 anlatmistir. Mevlana, Hicri 604 tarihinde duydugu bir
olay1 dile getirdigine gore o halde 1184 tarihinde dogmustur (Gdlpinarli, 2014: 273-274).
Mevlanad’nin Sems’in Konya’ya gelis tarihi ve Divan’inda verdigi yasiyla ilgili (Sems’le
tanistig1) bilgiden hareketle Mevlana’nin 1184 tarihinde dogmus olabilecegi fikri ortaya

atilmastir.

Soylu bir ailenin mensubu olan Mevlana’nin annesi Miimine Hatun, Belh emiri
Riikneddin’in kiz1 olup, babaannesi Melike-i Cihdn Emetullah Sultan ise Harzemsahlar
hanedaninin prensesidir. Sultanii’-Ulema olarak bilinen babast Muhammed Bahaeddin

Veled ise Hiiseyin Hatibi’nin ogludur. Eflaki, Hiiseyin Hatibi’nin derya gibi genis ve
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engin bir ilmi oldugunu, giizel siirleri olan, biiyiik din alimi Nisablrlu Raziyliddin’in de
hocast oldugunu ifade etmistir (Ahmed Eflaki, 1973a: 110). Mevlana’nin babasi
Sultanii’l-Ulema Bahaeddin Veled’in anne tarafindan soyunun on dérdiincii gobekten
Peygamber efendimizin torunu Hz. Hiiseyin’e, baba tarafindan soyunun ise
Peygamberimize bagliligiyla bilinen ve ilk halife olan Hz. Ebl Bekir’e dayandigi
bildirilmektedir (Hidayetoglu, 2005: 14). Soylu bir aileden gelen Mevlana’nin duygu ve

diisiince diinyasi ilim ve irfanda ileri olan ¢evresi tarafindan sekillenmistir.

Belh’te diinyaya gelen Mevlana’nin buradan ayrilma sebebine iliskin farkli
goriigler vardir. Mevland’nin babasi Bahaeddin Veled, Muhammed Harzemsah’la
yasadig1 anlagsmazlik sonucunda Belh’ten ayrilmistir (Ahmed Eflaki, 1973a:113). Bazi
kaynaklarda da Mevlana’nin cocuklugunun gectigi Belh’te, Mogol istilasinin
baslamasiyla Bahdeddin Veled’in go¢ etmeye karar verdigi ifade edilmektedir (Osen
2011: 5) Belh’ten ¢ikan Mevlana ve babasi Nisabur’da konakladiklarinda Seyh
Feriddiidin-i Attar ziyaretlerine gelmis ve ziyareti sirasinda Mevland’yr fark eden
Feridiiddin, “Esrarname” adli eserini ona hediye etmistir. Seyh Feridiiddin, Sultanii’l-
Ulema’ya Mevlana’nin ¢ok kisa siire icerisinde tasavvuf ehlinin 6nemli isimlerinden biri
olacagini s0ylemistir (Hidayetoglu, 2005: 18). Bahdeddin Veled ve Mevlana, go¢ yolunda
ugradiklar1 memleketlerde sehirlerin ileri gelenleri tarafindan kargilanmis ve kendilerine
yakin ilgi gosterilmistir. Bahaeddin Veled ve Mevlana’nin gé¢ yolculugundaki ilk duragi
Bagdat olmustur. Bagdat’ta bir siire kalan Bahdeddin Veled ve Mevlana buradan Hicaz’a
gecmislerdir (Ferudun Bin Ahmed, 2007: 26). Hac doniisiinde Sam’a ugrayan Sultanii’l-
Ulema ve Mevlana, burada Seyh-i Ekber Muhyiddin Ibnii’l-Arabi’yi ziyaret etmislerdir.
Mevlana’nin babasinin arkasindan yiiriidiigiinii goren ibnii’l Arabi, “Siibhdnallah! Bir
okyanus bir denizin arkasindan gidiyor” (Hidayetoglu, 2005: 18) diyerek Mevlana’'nin
gelecekte babasindan daha biiylik bir alim olacagina dikkat ¢ekmistir. Sam’in ardindan
Mevlana ve babas1 Bahdeddin Veled Halep, Malatya ve Erzincan’a gelmislerdir (Celebi,
2006: 28). Erzincan’dan ayrilan Mevland ve babasi yedi yil boyunca yasamim
stirdlirecekleri Konya’nin Karaman kentine gitmisler ve Semerkandli Hoca Serafeddin
Lala’nin kiz1 Gevher Bani Hatun ile Mevlana burada evlenmislerdir (Karaismailoglu,
2007: 16). Selguklu Sultan1 Alaeddin Keykubad, Mevlana ve babasin1 Konya’ya davet
etmistir. Sultan Aldeddin, Konya’ya gelen Mevland ve babasi Sultanii’l-Ulema’y1

sarayinda misafir etmek istemisse de Bahdeddin Veled bu teklifi saraymn emirlere,
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medreselerin imamlara, hankahlarin seyhlere, hanlarin tiiccarlara, kervansaraylarin
gariplere ve zaviyelerin de basibos gezenlere uygun oldugunu sdyleyerek reddetmis ve
Altunpa Medresesi’nde kalmistir (Ahmed Eflaki, 1973a:123). Mevlana ve babasinin
Konya’ya gelis tarihleri baz1 kaynaklarda hicri 618 olarak bildirilmektedir (Ritter, 2007:
32). Bir tasavvuf merkezi olan Belh’te diinyaya gelen Mevlana’nin karakteri, farkli ilim

merkezlerinden ve alimlerden elde ettigi bilgiler ile sekillenmistir.

Hicri 628°de Bahaeddin Veled’in 6limiiniin ardindan (Ahmed Eflaki, 1973a: 37)
miiritleri Mevlana’y1 pir ve ulu olarak kabul etmis, Mevlana babasinin siirdiirdiigii vaizlik
gorevini devralmistir (Golpmarli, 1999: 45). Babasinin ebediyete gociinden sonra
Mevlana, zahiri ilimlerde olgunlagsmak i¢in ilk seferini Sam ve Halep’e yapmustir.
Mevlana’nin Sam’da ve Halep’te dini ilimlerle mesgul olusu ve burada kalis siiresi dort
ya da yedi sene olarak belirtilmistir (Ahmed Eflaki, 1973a: 157-160). Sefer siirecinde
Halep’te bulunan Halaviye Medresesi’nde konaklayan Mevlana, kendisindeki {istiin zeka
ve kabiliyeti fark eden Hanefi bilginlerinden olan Kemaleddin bin el-Adim’den ders
almistir (Arpagus, 2007: 93). Halep’te bir siire kalan Mevlana, Sam’a ge¢cmis ve burada
alimler ve sehrin ileri gelenleri tarafindan karsilanmistir. Sam’da kaldigi siirede
Mukaddemiye Medresesi’nde konaklayan Mevlana, bu siirede Muhyiddin Ibniil Arabi,
Seyh Evhadiiddin Kirmani, Sadeddin Hamevi, Sadreddin Konevi ve Seyh Osman Rumi
gibi alimlerle goriismistiir (Hidayetoglu, 2005: 23). Mevlana donemin bilgin ve
alimleriyle goriisebilmek ve ilmini derinlestirebilmek amaciyla yedi y1l siiren Halep ve

Sam seferine ¢ikmustir.

Halep ve Sam seferinde almis oldugu egitimlerin ardindan Kayseri’ye gecen
Mevlana, hocas1 Burhaneddin Muhakkik-i Tirmizi’nin yonlendirmesiyle her biri kirk giin
stiren toplamda {i¢ ¢ile ¢ikarma siirecine girmistir. Cile ¢ikarma siireci sonrasinda hocasi
Tirmizl hazretleri, tiim ilimlerde en {ist mertebeye ulagtigimi ifade ettigi Mevlana’y1
kucaklayarak onu alemi irsadla gorevlendirmistir. Mevlana kendisine verilen bu gorevin
ardindan Konya’ya giderek vaaz ve egitimler vermis, bu donemde fakihler gibi sarik
sararak hirka giyinmistir (Ahmed Eflaki, 1973a: 161-162). Konya’da hocas1 Burhaneddin
Mubhakkik-i Tirmizi’nin 6liim haberini alan Mevlana, hocasmin kitaplarinin bir kismin
Konya’ya getirmek lizere Kayseri’ye gitmistir. Mevland, dokuz yi1l boyunca Konya’da
Tirmizi’nin hizmetinde bulunmus ve bu slirede ondan tasavvuf dersleri almistir (Ahmed

Eflaki, 1973a: 144). Konya’da miiderrislik gorevini siirdiiren Mevlana, hicri 638-642
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(1241-1245) yillar1 arasinda medresede dini egitimler vermistir (Hidayetoglu, 2005: 24-
25). Ilim ve tasavvuf calismalarmi Konya’da bulundugu siirecte de devam ettiren
Mevlana, zahirl konulardaki bilgisini, Seyyid Burhdeddin-i Tirmizi ve babasindan almas,

babasinin dliimiinden sonra onun yerine gecerek onun miiritlerine miirsitlik yapmustir.

Hocas1 Seyyid Burhaneddin’in vefatinin ardindan yalniz kaldig1 bes yillik siire
zarfinda irsad ile mesgul olan Mevlana, bu donemde alimlerin ve ariflerin sultani
olmustur (Can, 2006: 47). Fikih, hadis, tefsir ve kelam gibi zahiri ilimlerle mesgul olan
Mevlana, ayn1 zamanda Arap, Hind ve iran edebiyatiyla da ilgilenmis ve Rumcay1 da
ogrenerek klasik Yunan eserlerini de incelemistir (Atasagun, 2006: 64). Daha sonra onun
Hak asi1g1 olmasini saglayan Sems-i Tebrizi ile tanismistir (Can, 2006: 47). Hicri 26
Cemaziyelahir 642 (29 Kasim 1244) tarihinde Konya’ya gelen Sems-i Tebrizi, burada
Mevlana ile karsilasmistir. Sems, Mevlana’nin medrese cikisinda yanina gelerek: “Ey
diinya ve mana nakitlerinin sarrafi Tanri adlarinin bilgini! Séyle! Muhammed hazretleri
mi yoksa Bayezid mi biiyiiktii? " dedi. Bu sorunun karsisinda Mevlana: “Haywr haywr,
Muhammed Mustafa biitiin peygamber ve velilerin basbugu ve reisidir. Hakikatte
biiyiikliik ve wululuk onundur.” diye buyurdu. Sems-i Tebrizi bu hitabin ardindan
Mevlana’ya: “Hz.Peygamber’in, ‘Yarabbi seni her tiirlii eksikten ari, duru kilarim, biz
seni layik oldugu vechile bilemedik.” buyurdugu halde Bayezid’in, ‘Ben kendimi her tiirlii
eksikten ari, duru kilarim. Benim sanim ne kadar biiyiiktiir. Ben sultanlarin sultaniyim.”
sOzlerini hatirlatinca Mevlana bu sorunun heybetinden kendinden ge¢mistir. Bir saat
sonra uyanip kendine gelince Mevlana, Sems-i Tebrizi’nin elinden tutarak onu kendi
medresesine gotiirmiis ve kimine gore kirk giin kimine gore {i¢ ay birlikte bir hiicreye
kapanmiglardir (Ahmed Eflaki, 1973a: 164). Eflaki’ye gore Mevlana’nin Sems ile
tanismalar1 bir medrese ¢ikisi olmustur. Mecalis-i Seb’a’da, hakikat el¢isi Mevlana ve
Sems’in tanigmalari, Rimi’nin ikinci kez Sam ziyaretinde biiyiik bir kalabalikta Sems’in

onun yanina yaklasarak elini dpmesiyle gergeklestigi seklinde anlatilmigtir.

Mevlana’nin Tanr1 ve insan sevgisi, Semsettin-i Tebriz1’yi ¢cok etkilemistir. Bu iki
kamil insan, birbirlerinde kendilerini bulup etkisi asirlarca siirecek olan 6gretilerin
dogmasina sebep olmuslardir (Gener, 2005: 269). Sems, Mevlana i¢in biitiin varligin
sirrint ifade etmektedir (Golpinarli, 1999: 73). O, Mevlana’'nin ask ve cezbe alemine
gecisini saglayan kisidir (Golpimarl, 1999: 118). Mevlana’yr 151k sagan bir lambaya

benzeten kisiler, Sems-1 Tebrizi’yi de lambay1 yakan kibrit olarak nitelendirmektedirler
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(Celebi, 2006: 34). Mevland’ya iliskin yapilan bu benzetme g6z Oniinde

bulunduruldugunda ilmin ve askin sahibinin Mevlana oldugu sdylenebilir.

Sems’le sohbete baslayip halvete ¢ekilen Mevlana, vaaz ve dersleri birakmis,
carha, semaya ve raksa baglayarak, ney ve rebab dinlemistir (Arpagus, 2007: 95).
Mevlanad’nin vaazlarina siirekli katilim gosteren kisiler ve Konya halki, Mevlana’nin
miiritleriyle ilgilenmemesinden rahatsizlik duymaya baslamis ve zamanla Mevlana’nin
kendilerine kars1 ilgisiz kalmalarindan duyduklar1 rahatsizliklar1 dile getirmeye
baslamiglardir (Ahmed Eflaki, 1973a: 164-165). Bunun iizerine Sems-i Tebrizi aniden
Konya’y1 terk etmistir. Mevlana, mektuplar gondererek Sam’a giden Sems’i Konya’ya
geri donmesi i¢in ikna etmeye g¢aligmig, ancak bunu basaramamistir (Ahmed Eflaki,
1973b: 198). Sems-i Tebrizi’nin Konya’yi terk edisinin ardindan biiyiik bir tiziintii duyan
mutasavvif, miritleriyle de ilgilenemez bir duruma gelmistir. Mevland’nin bu durumu,
Ogrencileri ve Konya halki tarafindan biiytlik bir iiziintii ile karsilanmistir. Mevlana’ nin
talebeleri, oglu Sultan Veled’in yanina giderek Sems’i Sam’dan getirmesini istemiglerdir
(Eraydin, 2008: 350). Sultan Veled ile birlikte Konya’ya donen Sems, Mevlana’nin
icindeki 1ildhi ask duygusunun tekrardan artmasini saglamistir. Sems’in Sam’dan
gelmesiyle birlikte {iziintiisii son bulan Mevlana, onun ikinci kez ortadan kaybolmasina
kadar onunla derin ve uzun siireli sohbetler gergeklestirmistir. Mevlana, Konya’ya donen
Sems-1 Tebrizi’yi evlathigi Kimya Hatun ile evlendirerek onu biisbiitiin Konya’ya
baglamay1 amaglamistir. Kisa bir hastalik siireci sonrasinda vefat eden Kimya Hatun’a
tiziilen ve Konya halkinin huzursuzluk ¢ikaracagini diisiinen Sems, tekrar Sam’a
gitmistir. Mevlana Sems’in Konya’ya donmesi i¢in tekrar mektuplar gondermis ve Sam’a
gonderilen bir kafile ile Sems tekrar geri donmiistiir (Celebi, 2006: 41). Sems’in
Konya’ya donmesi ile tekrar huzur bulan Mevlana sema’ meclisleri kurarak onunla uzun
sohbetlere dalmistir. Bu durum Konya halkini ve ulemayi rahatsiz etmis ve 1247 yilinda
Sems, tekrar goriilmemek iizere ortadan kaybolmustur (Hidayetoglu, 2005: 30-31). Baz1
kaynaklarda da Sems-i Tebrizi’nin Ahi Evran teskilati ileri gelenleri tarafindan birtakim
siyasi sebepler nedeniyle dldiiriildiigii ifade edilmektedir (Bayram, 2005: 142). Sems-i
Tebrizi ve Mevlana’nin uzun siireli sohbetleri, Konya halkinin ve Mevland’nin
miiritlerinin tepkisine yol a¢mis, bu durum Sems’in ortadan kaybolmasina neden

olmustur.
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Sems-i Tebrizi’nin Konya’dan tekrar ayrilmasinin {lizerine Mevland duydugu
lizlintlinilin etkisiyle vaktini sema’ ve vecd ile ge¢irmeye baglamis ve birtakim degisimler
yasamistir. Fakihlere mahsus olan elbiseyi degistiren Mevlana, seker-aviz tarzinda sarik
sarmis, bal rengi bir kiilah ve Hind alacasindan yaptirdig1 bir hirka ve 6nii acik gémlek
giyinmistir (Arpagus, 2007: 96). Mevlana rebab telini altiya ¢ikarmis ve sema’ usuliinii
getirmistir. Igerisinde bulundugu ruh halinin etkisiyle siir ve gazel okuyan, gece giindiiz
sema’ eden Mevlana’nin bu degisimi zevk sahiplerini memnun ederken, Konya
mutaassiplarini rahatsiz etmistir. Mevlana, bu donemde Sems’i aramak i¢in Sam’a gitse
de Sems-i Tebrizi’nin izine rastlayamamistir (Hidayetoglu, 2005: 33). Sems’i arama
cabalarmin sonugsuz kalmasiyla Mevlana, Divan-1 Kebir adli eserinde Sems’ten
ayrilmanin ortaya ¢ikardigi ruh haline yer vermistir. Sems’i aramak i¢in Sam’a giden
Mevlana, Sems’in izine rastlayamayinca Konya’ya donmiis ve bu durum yeni bir

donemin baslangict olmustur.

Sems’in ardindan Selahaddin Zerkubi ile sohbete baslayan Mevlana, Sems’in
yerine onu koymustur. Selahaddin’in ardindan Celebi Hiisameddin ile agsk ve sevgi
sohbetine baglamis ve Oliimiine kadar bu sohbeti slirdlirmiistiir. Atesli bir hastaliga
yakalanan Mevlana 17 Aralik 1273 tarithinde ebediyete intikal etmistir (Eraydin, 2008:
350-352). Tasavvufi goriisiinii, doneminin diisiintirlerinin ve filozoflarinin fikirleriyle
besleyen Mevlana, Sems ile birlikte ask merkezli bir anlayis gelistirerek kendi tasavvuf

cereyanini olusturmus ve dlene kadar bu anlayisa baglh kalmstir.

1.1.2. Tasavvufi Kisiligi

Islamiyetin batini yoniine odaklanan ve dini ihsan boyutunda ele alan Mevlana,
manevi eylemlere yogunlasan, miicahede, riyazet, ask, muhabbet, taat ve ibadete yonelen,
ahlaki yonden olgunlagsmay1 amacglayan, manevi ve deruni kistaslari benimseyen bir alan
olan tasavvuf ilminin 6nemli mutasavviflarindandir (Bolat, 2014: 44). Tasavvufi
diisiincelerinin yani sira ayn1 zamanda aldig1 egitimler sonucunda kiiltiir, edebiyat, fikih,
kelam ve felsefe gibi alanlarda da 6n plana ¢ikan ¢ok yonlii bir diisiiniirdiir (Gilinerigok,
2017: 108). Duygu, diisiince, yasayis bigimi ve eserleriyle tasavvuf edebiyatinda 6ne
cikan Mevlana, farkli alanlardaki bilgi birikimiyle pek ¢ok insana ulasmis bir

mutasavviftir.



51

Mevlana, “Efendimiz” anlamini tagiyan bazen de “Hazret” anlaminda kullanilan
bir kelimedir. Mevlana Celaleddin, Hazret-i Mevlana, Celal-i Rim, Mevla-y1 Rim,
Celaleddin Rimi, Molla-y1 Riim, Arif-i Rim, Sultan-1 Rtim, Pir, Cenab-1 Pir, Monla,
Sehriyar-1 Konya gibi ¢esitli isim, sifat ve mahlaslarla da anilmaktadir (Seyhan, 2006: 7).
Farkli adlarla anilan mutasavvif, Anadolu’da, Mevlana Celaleddin-i Rdmi olarak

bilinmektedir.

Mevlana’nin tasavvuf alanindaki egitimi igin ii¢ devreden séz edilmektedir. Ilk
donemi babasindan Ogrendigi bilgiler olustururken, ikinci sathayr Burhaneddin-i
Muhakkik Tirmizi’den 6grendigi zahiri ilimler ve seyr i siilugu tamamlama yolundaki
manevi egitimi olusturmaktadir. Ugiincii evre ise Sems-i Tebrizi’den sonraki dénemi
icermektedir. Sems-i Tebrizi’den sonraki donem, Mevlana’nin hayatinda ask devrinin
basladigr bugiinkii Mevlana’nin ortaya ¢iktigt donemdir (Demirci, 2008a: 17-18).
Mevlana, zahirden batina dogru giden bir tasavvuf anlayisina sahiptir. Onu, ka’lden hale

tagiyan sey ise asktir.

Mevlana, Sems’le tanistiktan sonra agk sirrina erismistir. Onunla tanigincaya
kadar Mevlana’da ziihdi tasavvuf hakimken, Sems-i Tebrizi’den sonra ilahi nesve doruk
noktasina ¢ikmistir. Mevlana kendini Sems’te, Sems de kendi yansimasin1 Mevlana’da
bulmustur (Demirci, 2008a: 21). Mevlana, Sems’te bulunan ask ve cezbenin tesiri ile

“Ene’l- Hak” sirrina ermistir. Nitekim bu sdylem Mesnevi’de soyle 6rneklendirilmistir.

“O, kiip benim demek, ben Hakk’im demektir; rengi ates rengidir ama gene de
demirdir 0.” (Mesnevi C.2, 1350. Beyit)

(3

Sems, felsefe ve hukemaya karsi olmakla beraber “vahdet-1 viicud” inanci
konusunda ileri bir dervistir. O, biitiin dinlerin iistiine ¢ikarak kendini “Mutlak Varlikta
yok etmistir (GOlpinarli, 1999: 57). Varligin1 Hak’ta yok eden Sems-i Tebrizi, alemi

Tanr1’nin tecellisi olarak gérmiis, onun bu goriisii Mevlana’y etkilemistir.

Mevlana’nin tasavvufi goriisiiniin temelinde Kur’an ve siinnet vardir. O, Kur’an
okumay1 babasindan 6grenmis, hadis ezberlemis ve ilmini gelistirmek i¢in Halep, Sam ve
Konya’ya gitmistir. Mevlana, Mesnevi’de bir¢ok beyitte manzum olarak yer verdigi ayet

ve hadislerle, Kur’an ve siinnete verdigi Onemi gostermis ve eserlerinde kendini
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peygamberin yolunun topragi ve Kur’an’in hizmetkari olarak nitelendirmistir. Kur’an ve

hadislere verdigi dnemi gosterdigi bir rubaisinde sunlar1 sdylemistir (Bardaket, 2007: 37)

Canim, bedenimde olduk¢a Kur’an’m kuluyum
Sec¢ilmis Muhammed’in yolunun topragiyim,
Birisi, sozlerimden, bundan baska bir soz naklederse,

O nakledenden de bezmisim ben, bu sézden de bezmisim (Mevlana, 1964: 152).

Mesnevi’de yaklasik olarak yedi yliz ayete lafzen ve medlen yer verilmesi,
Mesnevi’deki konu bagliklarinin yirmi ii¢ tanesinin ayet tefsirinden olusmasi ve eli ii¢
basligin da ayet tefsirlerini igermesi Mevlana’nin Kur’an’a yonelik goriislerinin
ifadesidir. Nitekim Mevlana, Mesnevi’yi Kur’an’in 6zii olarak nitelendirmistir (Can,
2006: 3). Mevlana Kur’an ve hadislere eserlerinde yer vererek tasavvuf anlayisinin

temellerinin Kur’an’a ve hadislere dayandigini géstermistir.

Mevlana Kur’an’1 ikiyiizlii ipek olarak ifade etmistir. O, Kur’an’1 yalnizca yiiziine
okumay1 cevizin dis kabuguyla yetinip icini gormemeye benzetmistir (Mevlana, 1999:
95). Mevlana, Kur’an-1 Kerim’in goriinen ayetlerinin aynt zamanda Batini anlam da
icerdigini ve bir¢ok insanin Kur’an’in bu yoniinden habersiz oldugunu vurgulamistir
(Bardake1, 2007: 38). Kur’an’in digin1 insana, anlamini da ruha benzeten Mevlana,
insanlarin yillarca tamidiklart birinin ruh halinden anlamadigi gibi yiiziine Kur’an
okumanin da batini yoniiniin anlagilmamasina neden oldugunu ifade etmistir. Mevlana,
Fihi Ma Fih adli eserinde, Thlas suresinin yorumu igin sozlerin kisasinin daha makbul
oldugunu belirtmis, ihlas suresinin, Bakara suresinden daha fazla ifadeyi barindirdigin
sOylemistir (Mevlana, 1994: 130). Mevlana, Kur’an ayetlerinin goriinen sozciiklerden

daha fazlasini igerdigini sdyleyerek Kur’an’in vecizligine vurgu yapmustir.

Mevlana’'nin tasavvuf anlayisi irfan, olus, ask ve cezbe hallerinden ibaret olup
kotiiliikleri hosgorii potasinda eriten ve 1slah edici bir niteliktedir. O, bir olay1 analiz
ederken mantiki tahlillere ve felsefeye basvurmamakta, tasavvuf terimlerini ¢ok az
kullanmakta, varlik birligi inancinmi ise kendi felsefesi icinde halkin anlayacagi sekilde
izah etmektedir (Golpinarli, 1999: 168). Aski, ultihiyet alemine ¢ikabilmek i¢in anahtar
olarak goren Mevlana, fikirlerini halkin asina oldugu hikayeler ve siirler yoluyla

anlatmayi tercih etmektedir.
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Mevlana’nin tasavvuf anlayisinin amacini kulluk ve yokluk olusturmaktadir. “Yok
olmadik¢a hi¢ kimseye ululuk tapisina varmaya yol yoktur” (Mevlana, 1999: 15). O,
diinyada kazanilan mal, miilk, servet, makam ve mevkinin insan1 Allah’a
yaklastiramayacagini, varlik hapsinden kurtularak yok olmanin insam1 Allah’a

yakinlastirdigini ifade etmistir.

Insanin yaratilis gayesinin Allah’a ulasmak oldugunu ifade eden Mevlana,
“Diinya nedir? Allah’dan gafil olmaktir. Kumas, para, él¢iip tartmak ticaret yapmak ve
kadin diinya degildir” (Mesnevi, C.1, 988. Beyit) diyerek diinyaya yakinlik duymanin
Allah’tan uzaklagmaya neden oldugunu, diinyaya gelis amacinin da ticaret yapmak ve
kadin elde etmek olmadigini bildirmistir. Mevlana bir baska ifadesinde de “Mal: din i¢in
Tanr igin yiiklenirsen, Peygamber buna ne giizel mal dedi” (Mesnevi, C.1, 989. Beyit)
diyerek Allah i¢in edinilen mallarin insan1 Allah’a yakinlagtirdigini vurgulamistir.
Mevlana, insanlarin ¢alisarak edindikleri mallar1 din ugrunda harcamalariin kendileri
icin daha hayirli oldugunu, mal ve miilk sevgisinin insanlar1 Allah’in askindan
alikoyacagimmi ve diinyada kazanilan tiim mallarin Allah askinin yaninda degersiz
oldugunu ifade etmistir (Mevlana, 2017b: 8). Hayatin gerceklerini kabul eden ve bu
gerceklerden kendini soyutlamayan Mevlana (Hidayetoglu, 2005: 45), diinyevi seyleri
elde etmek i¢in kazanilan mali elestirmis, Allah’a yakinlagsmak i¢in edinilen mallarin ise
insan i¢in hayirli oldugunu Mesnevi’de bildirmistir. Bu sdylemler 1s18inda onun tasavvuf

anlayisinin diinyadan tamamen kopuk bir nitelik tagimadigini séylemek miimkiindiir.

Mevlana, farkli tasavvuf anlayislarini bir araya getiren yeni bir sistemle senkretik
bir yap1 ortaya koyan bir mutasavviftir. Onun senkretizmi ii¢ temel esasa dayanmaktadir.
1. Necmiiddin-i Kiibra nin siinni ilkelere dayal1 ve ziihdi karakterli tasavvuf ekolii. 2. Ibn
Arabi’nin vahdet-i viicud ekolii. 3. Temeli Horasan melametiyesine dayanan ask ve
cezbeye dayali Kalenderi tasavvuf ekolii (Ocak, 1996: 142). Mevlana’'nin tasavvufi
tecriibesi, ti¢ farkli ekoliin birlesmesinden meydana gelmektedir. Siinni kaideleri babasi
Bahédeddin Veled ve Tirmizi’den 6grenen Mevlana, Mesnevisi’nde vahdet-i viicud
nazariyesini Ibn Arabi gibi felsefik ve teolojik bir tarzda degil alegoriler ve hikayelerle

aciklamaktadir.

Bir¢ok sufi tarafindan kabul edilen vahdet-i viicud doktrini, Mevlana’da da sikca

vurgulanmaktadir. Onun varlik birligi inanci, Ibn Arabi ile benzerlik gosterse de
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Mevlana, bu anlayis1 kendi kiiltiir ve inang siizgecinden gegirerek islemektedir. Rimi
varlik birligi goriisiinii ask ile izah etmektedir. Ibn Arabi’de de ask biiyiikk onem arz
etmektedir, fakat Rimi’de ibn Arabi’den farkli olarak yaratilan her seyin nihai amac1
asktir. Varlik, asktan dogmakta ve askla Ozline donmektedir. Mevlana, Mesnevi’de
“Asigin hastaligi, hastaliklardan apayridir; ask, Tanrt swrlarinin usturlabidir” (Mesnevi,
C.1, 110. Beyit) ifadesi ile askin, yaraticinin sirlarinin usturldbr oldugunu “Her sey
sevgilidir, dsiksa bir perde; diri olan sevgilidir, asiksa bir 611 (Mesnevi, C.1, 30. Beyit)
ifadesiyle de tek gergegin Tanr1 (masuk) oldugunu bildirerek varlik birligi doktrinine

vurgu yapmaktadir.

Golpmarli’ya gére Mevlana’nin vahdet-i viicud inanci sadece bireyin kendini terk
etmesidir. “Biitiin ayriliklar, renksizlik dleminin renge esir olmasindan ileri
gelmektedir. ”(Golpinarli, 1999: 173). Vahdet-i viicut doktrininde ayrilik ve gayrilik
yoktur, tek bir gercek vardir. O da Tanrr’dir. Insanin alemi farkli suretlerde gérmesinin

sebebi ise kendi varligindan vazgegmemesinden kaynaklanmaktadir.

Mevlana’nin varlik birligi inancinda her seye karst sonsuz bir hosgorii
bulunmaktadir. O, hicbir seyi kotii olarak géormemekte ve kinamamaktadir. Gergek
kotiilenecek olan ise hirs, sehvet, tamah ve gercegi gormemektir (Golpinarli, 1999: 174).
Vahdet-i viicud nazariyesinde tek hakikat olan Tanr1, “Mutlak Iyi”dir. Insanin yegane
amaci ise sehevi duygulardan arinip Tanri’ya vasil olmasidir. Ehl-i Hak olan Mevlana,
bu doktrin ¢ercevesinde her varliga iyilik tecellisi olarak bakmakta ve tiim varlig
sevmektedir. Mevlana’da kotiiliikk izafi bir nitelik tasimaktadir. “Pislik, namazsizlik,
namaz, kiifiir, Islam, sirk ve tevhid bunlarin hepsi Tanri'min indinde iyidir. Fakat bize
gore bu hirsizlik, ahlaksizlik, kiifiir ve sirk kotii, tevhide namaz ve hayrat iyidir. Ama
Hakk’a nispetle hepsi iyidir.” (Mevlana, 2017a: 71). Nitekim iyilik ve kotiiliik hakikatte
birdir. Islam tasavvufunda kétiiliik, sirk, fitne, ayrismanin sembolii olan “seytan” HallAc,
ROmi, Gazali, Muhyiddin Ibn Arabi gibi sufilerde ilahi gazabin tecellisi olarak
algilanmaktadir. Hallac bu goriisiinii diinyada Hz. Muhammed ve seytan olmak iizere
sadece iki gercek muvahhit tanidigint sdyleyerek ortaya koymaktadir. Hz. Muhammed
ilah1 liituflarin hazinedari, seytan ise ilahi gazabin hazinedaridir (Schimmel, 2004: 209)
Mevlana’ya gore ikilik yoktur. Mana olarak hepsi birdir. Ciinkii cezbeden birdir (Demirci,
2008a: 45). Hakk’1n isimlerinin ve sifatlarinin tecellisi olan alem aslinda tek bir hakikati

anlatmaktadir. Liituf da kahir da hakikatte birdir. Rimi kétiiliigiin goreceli oldugunu,
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biitlin yaratilmiglarin Hakk’in ezeli ilminde ve ondan geldigini Mesnevi’de vahdet

gercevesinde izah etmektedir.

Mevlana’da yaratilmislar ii¢ gruba ayrilmaktadir. 1. Melekler, sadece akildan
olusan ve sorumluluklari olmayan varliklar. 2. Hayvanlar, sadece sehvet sahibi
mahliklar. 3. Insan, akil ve sehvetin birlikte verildigi, zit kuvvetlerin savasini ifade eden
varlik (Demirci, 2008a: 51). Insanlarin bir kismi, tamamen akla uyup
meleklesmektedirler (Demirci, 2008a: 52). Mevlana bu goriisiinii “Sense beden
bakimindan hayvansin, can bakimindan meleklerdensin de o yiizden, hem karada yiiriir-
gidersin, hem gokyiiziinde.” (Mesnevi, C.2, 3787. Beyit) ifadesiyle drneklendirmektedir.
Tyilik ve kotiiliik arasinda yaratilan insanin yegane amaci ise bu dualitedeki birligi idrak

edip hakikate ulagmaktir.

Mevlana, akla pek fazla 6nem vermemektedir. Ciinkii o, akli bilgi aract olarak
kabul edenlere karsi gelmektedir. Yasamimizi siirdiirmemiz igin aklin rehberligine
ihtiyactmiz bulunmaktadir. Bu yilizden akil, gilinlik hayatimizda bir rehber
olabilmektedir. Madde alemini yoneten akla degil, ilahi hakikati anlamamiz1 saglayan
metafizik akla 6nem veren mutasavvif, aski ilahi bir vergi olarak algilamaktadir. O, akil
yerine aski koymaktadir (Demirci, 2008a: 59-60). Nitekim Mesnevi’de “Akil, aski
anlatmada esek gibi bal¢iga saplandi da yatt gitti; aski da asitkhigi da yine ask anlatt1.”
(Mesnevi, C.1, 115. Beyit) diyerek mutlak gercek olan Allah’a ulasmada aklin bir
etkisinin olmadigini, ancak askla Allah’a varilabilecegini ifade etmistir. Bir ahlak
Ogretmeni olan Mevlana, akla 6nem veren ve duygulara dnem vermeyen felsefeyi de
eksik gormektedir (GOlpinarli, 1999: 169). Mevlana, seriatin dis kabugu temsil ettigini ve
seriatin kat1 kurallarinin ise akla bagli oldugunu diistinmektedir. Dinin i¢ yliziiniin ancak
ask aracilifiyla anlasilabilecegini iddia eden mutasavvif, akli dinin dis kabugu, aski ise

0z olarak kabul etmektedir.

Mevlana’ya gore kurtulusun tek caresi agk yoluna girmektir ve insanlar Tanr1’dan
gafil olduklar1 miiddet¢e diinyadadir (Eraydin, 2008: 356). Mevlana, siiluku insanin
kendini bulmas: olarak gdrmektedir. O, Insanin dogasina aykiri olan sehvetten uzak
kalarak insanin siilukunu tamamlayacagini diistinmektedir (Eraydin, 2008: 355). Onun
i¢in nefis tezkiyesi, insanin ruhani olarak armmasidir. insanin varlik leminden ¢ikis1 ise

sehevi duygulardan armnarak siilukunu tamamlamasiyla miimkiin olabilmektedir.
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Mevland’ya gore irsat, insan-1 kdmil olan kutup tarafindan yapilmaktadir. Ona gore her
donemde peygamber konumunda diri ve etkin hem gizli hem asikar olan bir veli
bulunmaktadir. Nitekim Mehdi de odur (Golpinarli, 1999: 171). Mevlana’da siiluk,
insanin kendini bulmasi olarak diisiintiilmektedir ve o, hakikati elde etmek i¢in zikir ve
esma yolunu tutmamaktadir (GoOlpmarl, 1999: 172). Mevlevilik’te zikir
bulunmamaktadir. Mevleviler’e gore Tanri’ya ulasmak icin saligin sema ya da cile

¢cekmesi gerekmektedir.

Mevlana’nin varlik anlayisinda yaratilis siireklidir. Ayrica onun tasavvufu, Islam
felsefesiyle yogrulmus olup insan, goklerden unsurlara dogru inen bir varlik olarak
goriilmektedir (Golpinarli, 1999: 177). Nitekim insan, unsurlardan cansizlara, bitkilere ve

canlilara intikal etmektedir. Bu diisiince Mesnevi’de sdyle drneklemdirilmektedir.

“Ben de cansiz varliktan 6ldiim, biten, boy atip gelisen nebat oldum; nebatken

oldiim, hayvan sekliyle bas gosterdim.” (Mesnevi C.3, 3902. Beyit)

“Hayvanliktan o6ldiim, insan oldum,; artik oliip azalmaktan, noksana diismekten

ne diye korkacakmisim?” (Mesnevi C.3, 3903. Beyit)

“Bir daha hamle edeyim de insanken éleyim; boylece de melekler dleminde kol -

kanat ¢irpayim.” (Mesnevi C.3, 3904. Beyit)

Insan, unsurlardan 6nce goklerde olup goklerden dnce de Tanr1 sifatindadir. insan
olarak diinyaya gelenler, ancak kamil olarak bu aleme gegebilirler. Kamil olamayan
insanlar ise diinyada iken isledikleri ameller ile kuvvet adleminde karsilik bulmaktadir.
Insanin gesitli suretler seklinde kendini gdsterdigi bu alemde, zevk ve elem tadilmakta,
insan olma vasfi kazanilincaya kadar bir devir gergeklesmektedir. Yani 6liimden sonra
varlik icinde yogrulmaktadir. Ruh ya kuvvetler dlemine ya da “Mutlak Varlik”a
ulagmaktadir (Golpinarli, 1999: 178). Nitekim, insanin ruhu ii¢ asamali bir kuvvete
sahiptir. Asagidan yukariya dogru bu kuvvetler soyledir: 1. Nebati ruh: Dogmayi,
beslenmeyi ve biiylimeyi saglamaktadir. 2. Hayvani ruh: Nebati ruha ilave olarak
algilamay1 ve hareketi saglamaktadir. 3. Insani ruh: Nebati ve hayvani ruha ek olarak akil
bulunmaktadir. O da diisiinmeyi saglamaktadir. Tiim varlik madde ve kuvvet (ruh ve
beden) arasinda siirlip giden gelis-gidisten ibarettir. Madde ve kuvvet aslinda tek bir

seydir (Sunar, 1977: 58-85). O sey de hakikattir. Alem o hakikatin tecellisidir.
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Yiice, askin ve bir olan Tanri’nin fiilleri de tektir. “Mutlak Varliktan ilk olarak
ilk akil ¢ikmas, ilk akil kendisinin sonradan ve miimkiin oldugunu diisiinmesi ona ¢okluk
vasfi kazandirmis ve iigiincii akil yaratilmustir. Ugiincii akil ise yildizlar kiiresini ve
nefsini olusturmustur. En son madde meydana gelmistir. Bu yiizden madde kotiidiir.
Mesnevi’de madde alemi kot olarak nitelendirilerek insanin varlik aleminden yiicelere

c¢ikmasi gerektigi vurgulanmstir.

“Asagilik diinyada ne varsa yiicelerden gelmistir; hadi goziinii yiicelere dik.”

(Mesnevi C.2, 1974. Beyit)

“Topraktan olma beden, yeryiiziine diismiis; caniysa giizelim gokyiiziinde

dolasmada”. (Mesnevi C.2, 3789. Beyit)

“Clinkii her diizenin ash, bizim katimizdadiwr; toprakta olan her seyin asli,

goktedir.” (Mesnevi C.4, 3597. Beyit)

Mevlana’da inisin ve ¢ikisin orneklerine rastlanmakla birlikte suretten manaya

yiikseligin yollar1 da anlatilmistir.

Mevlana’da ahiret inanci, olgunluga erisemeyen insanlar i¢in misali bir alem
seklinde kendini gostermektedir. Sikintilar, koétiiliikler zincir seklinde bu dlemde devam
etmektedir (Golpimarli, 1999: 180). Mevlana, insanin ruhunu bedenden kurtarip onu asli
vatani olan birlige ulastirmasi gerektigini “Canit beden ayibindan kurtulunca, sevine -

sevine aslina vardi.” (Mesnevi C.5, 2279. Beyit) ifadesiyle belirtmektedir.

Mevlana’ya gore insandaki hareket Allah’a aittir. Bu yaratilis ise Tanri’nin
zuhuruna gore de@ismektedir. insanin manevi olarak yiicelmesi, edepli olmak, sugu
kendinden bilip hayr1 Allah’a atfetmekle miimkiindiir. Insanin kendi var olusunu bildigi
siirece iradesi ve ihtiyar1 kendine aittir (Eraydin, 2008: 357). Allah’1n halefi olan insanin
kendindeki biitiin hayirlar1 Tanri’dan bilmesi gerekmektedir. Allah’a ulagabilmek, ancak
insanin arzularini ve isteklerini tasfiye etmesiyle miimkiindiir. Mevlana edep dairesinde

ruhani yiikselisin gerceklesebilecegini dile getirmektedir.

Insan1 merkeze alan alan Mevlana, seriat, ask ve hosgorii ¢ercevesinde kendi
tasavvuf anlayisini olusturmus, varlik birligi goriisiiyle din, 1rk, millet ayrim1 yapmadan

tiim insanlar1 vahdet ¢atisinda birlestirmis bir mutasavviftir.
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1.1.3. Edebi Kisiligi

Mevlana Celaleddin-i Rimi, eserlerini tasavvuf ve din bilgisiyle olusturmus,
sembolik anlatimlarla derinlestirmis, menkibe ve hikdyeler ile zenginlestirerek

anlatmstir.

Tiirk diisiince ve edebiyatinda miithim bir yere sahip Mevlana mutasavvif, sair ve
hikdyeci olarak taninmaktadir. O, hayatinin farkli noktalarinda kazandigi bilgileri
eserlerinde dile getirmistir (Uriin, 2003: 169). Rimi’nin ilham kaynaklar1 arasinda Antik
Cag’in fikirlerini de gérmek miimkiindiir. Batili ve Dogulu tidebanin pek ¢ogunun izi
onun eserlerinde sekillenmistir. Ferideddin Attar, Senai, Rtideki, Nasir-1 Hiisrev, Kiifi,
Ibrahim Edhem, Davud-i Tai, Sakiki Belhi, Fudayl Iyaz (Eyaz), Kerhi, Bisr-i Hafi,
Ahmed Hadraveyh, Haris Muhasibi, Nahsebi, Ziinnun el-Misri, Yahya b. Muaz, Bayezid-
1 Bistami gibi mutasavviflar, Batr’da Eflatun, Arap edebiyatinda Umru’l-Kays, Ka’b b.
Zuheyr, Miitenebb1 hem siirleri hem de diistinceleriyle Rim1’nin fikri ve hissi diinyasina
tesir etmislerdir (Uriin, 2003: 169-170). Mevlana’nin fikirlerini, Dogulu ve Batili pek

cok diisiiniir ve edip sekillendirmistir.

Mevlana, insanin giizel bir ahlaka sahip olmasi i¢in gidilmesi gereken yollar
eserlerinde anlatmaktadir. O, giizel ahlak yolunun da hosgoriilii ve miitevazi olmak,
diirist davranmak, yalan sOylememek ve biitliin yaratilanlar1 sevmekten gegtigini
belirtmektedir (Giinlig, 2007: 131). Mutasavvif Mevlana, eserlerinde bu meziyetleri,

tasavvufta ideal insan tipi olarak ¢izilen insan-1 kdmil lizerinden aktarmaktadir.

Mevland’nin eserleri, Anadolu’da tasavvufun yayilmasi ve genis Kkitlelere
ulasmasinda 6nemli rol oynamis, ayn1 zamanda Anadolu insan1 bu eserlerden yiizyillar
boyunca istifade etmistir. Mevlana’nin 6gretileri ve eserleri hem aydin kesim hem de halk
tarafindan her donemde kabul gormiis ve edebi alanda yararlanilan kaynaklardan
olmustur. Mevland’nin tasavvuf alaninda siirler sdylemesi ve siirin incelik 6zelligi
nedeniyle tasavvuf esaslarmin ifade edilmesine daha uygun olmasi, edebiyatgilarin
eserlerini siir tiirlinde yazmalarinda etkili olmustur (Kaska, 2021: 4-5). Mevlana’nin Tiirk
edebiyat1 iizerindeki etkisi, Divan Edebiyati donemi veya siir tiirli ile sinirli kalmayip,

ilerleyen donemlerde de farkli edebi eserlerde kendini gdstermistir. Bu etki, Miisliiman

cografyalarda ve Anadolu’da oldugu kadar Bati diinyasinda da goriilmiistiir.
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(Karaismailoglu, 2005: 51-52). Mevlana Dogu’da ve Bati’da siir, roman, hikaye gibi pek

cok alanda etkisini siirdiiren bir edebi anlayisa sahiptir.

Mevlana, sadece bir mutasavvif degil ayn1 zamanda sair, miitefekkir ve bir alimdir
(Seyhan, 2006: 8). Onun siirlerinde, vahdet-i viicut anlayisinin agirlikli olarak islendigi
goriilmektedir. Diger mutasavviflar gibi Mevlana da kainattaki her seyin Hakk’in
yansimasi oldugu goriisiinli savunmakta, tasavvuf ve ilahi ask konusu iizerinde agirlikli
olarak durmaktadir. O, tasavvuf konusundaki diisiincelerini, stiriikleyici ve etkili bir dille
eserlerinde anlatmaktadir (Mengi, 2004: 48). Fikih, kelam, hadis ve edebiyat gibi bir¢cok
ilim daliyla ilgilenen Mevlana, eserleri ve diisiinceleri ile evrensel boyuta ulasan bir
sahsiyettir (GOlpinarl, 2006: 167). Mevlana, varlik birligi anlayisini ve ilahi agki

eserlerinde sade bir dil ve alegorik bir tarzda agiklamaktadir.

Tasavvuf ile edebiyat1 bir araya getiren ve tasavvuf hareketi olarak nitelendirilen
Mevlevilik’te Mevland’nin bizzat siir sOylemesi ve siirin ilahi agk ve insani duygularin
0zel bir ifade sekli olarak nitelendirilmesi, mutasavviflar agisindan siiri ayricaliklt bir
konuma yerlestirmektedir. Mevlana’nin siirleri, insan1 ilahi agka ¢eken pek ¢ok nitelik
tagimaktadir (Karaismailoglu, 2005: 688). Mevlana’nin siirlerinde onun diisiince, inang,
iman ve heyecani agikca kendini géstermektedir. Onun siirlerinde mesel, hikaye, konu,
mecaz ve hadislere de oldukga genis yer verilmistir. Bircok ag¢idan zengin igerige sahip
siirleri, genis kitleleri etkilemistir (Kabakli, 2011: 685). Mevlana siirlerinde isledigi
konular ve derin mana ile Arabistan, Tiirkistan, Hindistan, Horasan, Avrupa, Afrika ve
Anadolu’da etkili olmustur (Kilig, 2011: 694-695). Tiirk edebiyatindaki padisahlar,
seyhler, alimler, askerler gibi bircok kesimden sair Mevlana’dan etkilenerek eserler

ortaya koymuslardir.

Mevlana’nin manzum ve mensur eserleri bulunmaktadir. Mesnevi ve Divan
manzum; Fihi Ma Fih, Mecalis-1 Seb’a ve Mektlbat eserleri ise mensurdur. O, eserlerinin
genelini Farsca yazmis olmakla birlikte, onun eserlerinde kullanilan Tiirk¢e sozciik ve
misra sayist kisithidir. Bundan bagka, Arapga gazelleri ve dortliikleri de bulunmaktadir.
Mevlana’nin eserlerinde Farscay1 kullanmasinin sebebi tahsilini bu dille gérmiis olmasina
baglanmaktadir (Mengi, 2004: 44-48). Manzum ve mensur eserleri bulunan Mevlana

eserlerinin ¢ogunu Fars¢a olarak yazmistir.
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1.1.3.1. Mevlana’nin Eserleri

1.1.3.1.1. Mesnevi

Mevlana’nin temel Ogretilerinin yer aldigt Mesnevi, ilahi agki anlatan, iginde

cesitli hikayeler ve menkibelerin yer aldig1 6gretici bir eserdir.

Didaktik bir eser olan Mesnevi’nin ilk on sekiz beyitinin Mevlana’nin kendisi
tarafindan yazildigr bildirilmektedir. Kalan kisimlar ise Mevlana’nin agzindan
Hiisameddin Celebi’ye yazdirilmis olup her hikdyede hikmetli olaylara yer verilmektedir
(Seyhan, 2006: 66). Golpinarli, Mesnevi’nin birinci cildinin 1258’den Gnce
tamamlandigini, yalniz alt1 cildinin tam olarak hangi tarihte bitirildiginin bilinmedigini
bildirmektedir. Mesnevi’nin besinci cildinde yer alan hikayelerde Misir halifelerinden
bahsedilmesi bitirilis tarihi 1ile 1ilgili bilgiler sunmaktadir. Nitekim Misir’da
Abbasogullarinin gdlge halifeligi Hicri 659 yilinda baslamakta ve Misir halifelerinin
hiikiimdarliginin ise Hicri 701 yilina kadar siirdiigii goriilmektedir. Mevlana’'nin 6lim
tarihi Hicri 672 dikkate alinirsa son cildinin vefatindan bir siire 6nce tamamlandigina
hiikmedilebilmektedir. Mesnevi'nin alt1 ciltte bitirilmis oldugu Sultan Veled’in yazmis
oldugu “tetimme-tamamlama” ile anlasilmaktadir (Mevlana, 2017a: XI-XII).
Mevland’nin  Ggretilerinin - yer aldigt Mesnevi'nin yazilmaya baslandigi tarith
bilinmektedir. Lakin eserin ne zaman ve nerede bitirildigi ise tam olarak tespit
edilememektedir. Mesnevi’nin altinci cildinin sonuna diisiilen “temmet” kaydi bagka bir
cildinin olmadigin isaret etmekle birlikte bu kayit ayn1 zamanda Mevlana’ya ait oldugu

iddia edilen yedinci cildin uydurma oldugunu gostermektedir.

Mevlevilik’in yayilmasinda biiylik rol oynayan Mesnevi'nin pek cok serhi
bulunmaktadir. Harezm1i, Mesnevi’'nin ilk ii¢ cildini, “Kuniz’iil-Hakayik fi Rumuzu’d-
Dakayik” adiyla Imamiyye mezhebinin fikirlerine paralel olarak Farsga serh etmistir.
Baska bir Mesnevi sarihi olan Lokhnovi, 1801°de Mesnevi’nin tamamini1 Farsca serh
etmistir. Mesnevi’'nin Tiirk¢e serhlerine geldigimizde, Suriri, Stdi ve Sem’1’nin serhleri
anlayis bakimindan olduk¢a kusurlu bulunmustur. Bayrami seyhi iken Mevlevi olan
Ankaravi Riistihi ismail Dede’nin serhi, Mevlana’nin felsefesinden ve anlayisindan uzak
yanliglarla doludur. Hatta Mevlana’ya ait olmayan bir yedinci ciltten de bahsetmistir.

Ankaravi’nin serhinde Mevlana ve Ibn Arabi’nin felsefeleri bir tutulmus, lakin bu serh,
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diger serhlere gbre nispeten daha iyi bulunmustur. Abdiilmecid Sivasi ilk cildin bir
kismii, Sar1 Abdullah ilk cildi, Bursali ismail Hakki ilk on sekiz beyiti, Seyh Murad
Buhari kisa ve tam bir sekilde Mesnevi’nin tamamin1 serh etmistir. Ayrica Abidin Pasa,
Ahmed Avni Konuk, Tahir Olgun, Mesnevi sarihleri arasinda yer almistir (Golpinarls,
2006: 139-143). Kenan Rifai’nin “Mesnevi-i Serif” adli serhi, hacimli bir serh olarak
degerlendirilmistir (Demirci, 2008a: 105). Mesnevi sarihlerinin bir kismi, Mesnevi’nin

niishalarin1 karsilagtirmali olarak tenkit etmislerdir.

Bati’da, Mevlana iizerine derin arastirmalar yapan Reynold Allayne Nicholson’
m “The Mathnawi of Jalau’ddin Rumi” (Celaleddin Rumi’nin Mesnevisi) adli sekiz
ciltten olusan terciime ve serhinde Mesnevi, edisyon kritik yontemiyle ele alinmigtir. Bu
¢alismanin birinci, li¢lincii ve besinci ciltlerinde, Mesnevi niishalar1 karsilastirmali olarak
incelenmis, ikinci, dordiincii ve altinci ciltlerinde Mesnevi’nin terclimesi yer almus,

yedinci ve sekizinci ciltlerinde ise Mesnevi’nin serhi yapilmustir.

Mesnevi'nin dili ve beyitler arasindaki ahenk, Mevlana’nin sairlik dehasini
gostermektedir. Onun tasavvuf anlayisinda agk hakimdir. Ona gore her sey Allah™
zikretmekte ve ondan s6z etmektedir (Seyhan, 2006: 67). Mesnevi’de, Melametilik’e
yakisan bir agk yolu tutulmaktadir (Golpinarli, 2006: 182). Mesnevi’de Mevlana’ nin sahit
oldugu olaylar, dinledigi ve okudugu hikayeler didaktik ve edebi bir tarzda ifade
edilmektedir. Mevlana’nin yiizyillarca zevkle okunan bu eseri, onun edebi konudaki

mabhareti ve evrensel ahlak anlayisiyla birlik yolundaki tutumunu ortaya koymaktadir.

Mesnevi'nin ilk kelimesi olan “dinle” Mevland’nin insanlari semé’a ¢agirmasi
olarak diisiiniilmektedir. Sema ile heyecana gelen kalp, vecde gelmekte (Demirci, 2008a:
98) ve goziini Hak’ta agmaktadir. As¢i Dede, Mesnevi’nin “dinle (bisnev)” ile
baslamasindan hareketle, tarikatta ve dinde sem’in/dinlemenin 6nemini vurgulayarak
Kur’an’da dinlemenin gérmeye 6ncelendigini belirtmektedir (Cengiz, 2017: 913). Clinkii
biitiin kullar Allah’1t gérmeden ona s6z (elest misaki) verip onu isiterek ona asik
olmuslardir. Nitekim Kulaktan asik olma deyimi, ilahi aski anlatmak i¢in de
kullanilmaktadir. Biitiin Miisliimanlar, gérmedigi sadece Kur’an’dan okuyarak ya da
isiterek tanidiklar1 Allah’a kulluk ve ibadet etmektedirler. Ilahi ask, Allah’m kullarma
(Oztiirk, 2019: 42) hitap ettigi “Rabbi’'n Ademogullarindan -onlarin swrtlarindan-

ziirriyetlerini alip bunlart kendileri hakkindaki su sozlesmeye sahit tutmugstu: ‘Ben sizin
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Rabbi’niz degil miyim? Elbette, 6yle! Taniklik ederiz.’ dediler. Béyle yaptik ki kiyamet
giintinde ‘Bizim bundan haberimiz yoktu.’ demeyesiniz.” (A’raf 7/172) ayetinde
buyuruldugu iizere, elest bezminde baslamaktadir. Esrefoglu Rimi, ilhama mazhar olan
kullarin, her seste, her ciimbiiste “elest” hitabinin zevkini duydugunu, bu hitab1 duyanin
ise O’na asik oldugunu belirtmektedir. Nitekim biiyiik seyhlerin soziinii dinlemek insani
muhabbete getirmekte ve Allah’in agkindan baska her seyi silmektedir. Bu agk, insana ya
kulaktan ya da gézden girmektedir. Insan Hakk’1 gormeden, O’nu isiterek O’na ezelden
asiktir (Esrefoglu Rami, 2012: 79). Bu yiizden, Mesnevi’nin “dinle” lafziyla baglamasi
hakikate bir ¢agridir. Kulun, “elest misaki” nda ezelden kalbine miihiirlenen ilahi agk
“dinle” hitabinda gizli sirlarin1 sdylemektedir. Mevlana’ya gore bedende hapsedilen ruh
“dinle” ile baslayan Mesnevi’yle siirgliniinden ¢ikacak, gérmeden duyup asik oldugu

Rabb’ine verdigi sozii biitiin kdinatta Hakk’1 isiterek yerine getirecektir.

Mevlana, ney sembolii tizerinden birlige daveti yapmakta ve insanin nereden gelip
nereye donecegini alegorik, edebi ve dgretici bir sekilde Mesnevi’de anlatmaktadir. Ney,
Mesnevi’nin kendisini anlatmak i¢in de kullanilmaktadir. Pek ¢ok ilahi sir ve mana igeren
Mesnevi’ye Mevlana’ nin “Dinle bu neyi” soziiyle baslamasi, Mesnevi’nin okunmasi ve
dinlenmesi gerektigini bildirmek i¢indir (Demirci, 2008a: 114). Mevlana, 6gretilerini yol
gosterici bir Uslupla goniillere hitap ederek Mesnevi’de soOylemektedir. Ayrica
Mesnevi’de yer alan ask, istirap, gayret, akil, tevekkiil, ilim ve idrak kavramlari ney

simgesi ile dile getirilmektedir.

Mesnevi, klasik bir mesnevi diizenine sahip olmayan bir kitaptir. Onda sairlik
hiineri gésterme amaci yoktur. Olusu kendiligindendir. Mesnevi’de, Mevlana bir konuyu
anlatirken cosmakta, kendinden ge¢mekte ve siirler soylemektedir (GO6lpinarl, 1999:
119-120). Nitekim Mesnevi’'nin esasi aska dayanmaktadir Mevland, Tanri’ya olan
sevgisini siir ve sema ile biitiinleserek sunmaktadir (Cetinkaya, 2007: 123). Mesnevi’de,
belli bir tertip ve sistemli bir anlatimin benimsenmedigi gériinmektedir. Ciinkii Mesnevi,
Mevlana’nin sanat kaygisindan ¢ok 6greticiligi 6n planda tutarak dogaglama olusturdugu,
sevgi merkezli, insana yaratilis gayesini anlatarak insanlarin manevi yiikseliste takip

edecekleri yolu tevazu ve agk dairesinde ¢izen dgretici bir eserdir.
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1.1.3.1.2. Divan-1 Kebir

Mevlana’nin Divan-1 Sems-i Tebrizi olarak da bilinen bu eseri, ask ve cezbeyle

yazilmis gazel ve rubailerinden olusmaktadir. Mevlana’nin siirlerini igeren bir kiilliyattir.

Divan-1 Kebir’de Mevlana, cesitli konulari, aruz dlgiisiiyle, asikane ve coskulu bir
sekilde dile getirmistir (Bayru-Sagbas, 2008: 112). Mevlana’nin zevk ve cosku dolu bir
dille olusturdugu bu eser, Abdiilbaki Golpinarli tarafindan yedi cilt olarak terciime

edilmistir.

1.1.3.1.3. Mecailis-i Seb’a

Mecalis-i Seb’a, Mevlana’nin farkli zamanlarda, vaaz sirasinda soyledigi yedi

vaazi igeren ve vaazi dinleyen birisi tarafindan yaziya gecirilen eseridir.

Mevlana’nin Arapg¢a ve Farsca olarak anlattigi yedi hutbesinin bir araya
getirilmesiyle olusmustur (Onder, 1973: 275). Eserde iimmetin fitne icinde olmasi,
giinahlardan arinma, tovbe, benlik, bilgi problemi lizerinde durulmustur. Sultan Veled’in
cabalariyla bir araya getirilen Mecalis-i Seb’a’da Sems’e ait hikayelerden birkagina

rastlanmistir.

1.1.3.1.4. Fihi Ma-Fih

Mevlana’nin farkli yerlerde ve meclislerde yaptig1 sohbetlerinden olusan Fihi Ma-
Fih, kuru bilgilere sahip kisilerle degil, hal ehli olarak nitelendirilen kisilerle

gerceklestirdigi konusmalardan olusmaktadir.

Fihi Ma-Fih, “Icindekiler icindedir, ondaki ondadir, ne varsa ondadir.” manasina
gelmektedir. Pek ¢ok ayet ve hadis iceren bu eserde, Mogollar’in yaptig1 eziyetten
bahsedilmekte, tasavvufi menkibelerden ve klasik sark hikadyelerinden ornekler
sunulmaktadir. Eserde, Mevlana’nin sohbetlerinde dillendirdigi vahdet, tecelli, ilahi agk
hakkindaki diisiincelere yer verilmektedir (Demirci, 1996: 59). Mevlana Tanri, varlik,
ahiret, stiluk, miirit, miirsit, irade, ahlak konularni birlestirici ve agik bir sekilde Fihi Ma-

Fih’de isledigi goriilmektedir.
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Mevlana’nin kaleminden ¢ikmayan, lakin sohbetlerde miiritleri tarafindan ona
yoneltilen sorulara verdigi cevaplardan olusan bu eser, yetmis fasildan meydana
gelmektedir. Mesnevi’de yer alan hikayelere benzer pek cok efsane, masal ile desteklenen
Fihi Ma-Fih, Mevlana’nin diinya ve insan algisini, ahlak, nebi, veli, insan-1 kamil ve

doneminin 6nemli olaylari iizerine yaptig1 degerlendirmeleri igermektedir.

1.1.3.1.5. Mektiibat

Mevlana’nin tavsiye seklinde yazdigi mektuplarini igeren eseridir. Eser, Selguklu

tarihine 151k tutmasi bakimindan 6nemli olup pek fazla edebi yon ihtiva etmemektedir.

Mevlana’nin birinin derdine ¢éziim bulmak ya da birisine tavsiyede bulunmak
amactyla yazilan, yliz kirk yedi mektubun birlestirilmesiyle ortaya ¢ikan eseridir
(Golpinarli, 1999: 271). Dini konulardaki sorulara cevap ve Selguklu hiikiimdarlarina
nasihat igeren Mektibat, felsefi bir diisiinceyi yansitmadan, mektup yazilan kisinin

konumuna ve seviyesine uygun bir tislupla kaleme alinmistir.

1.2. Mevlevilik

1.2.1. Mevlevilik’in Kurulmasi

Mevlevilik, Tiirk Islam mutasavvifi Mevlana’nin oglu Sultan Veled tarafindan

kurulan ve Mevlana’nin 6gretilerini belli bir sistem ile devam ettiren bir tarikattir.

Mevlana Celaleddin Rami’ye atfedilerek Anadolu merkezli olarak kurulan
Mevlevilik, Mevlana’nin 6liimiinden sonra ortaya ¢ikmistir. Mevlana hayattayken tarikat,
seyhlik ve pirlik davasinda bulunmamis ve bdyle bir olusumun kurulmasina iliskin
herhangi bir vasiyette de bulunmamistir. Mevlana’nin Sliimiiniin ardindan oglu Sultan
Veled ve halifesi Celebi Hiisameddin, onun diisiincelerini yaymak ve manevi varligini
siirdiirmek amaciyla Mevlevilik tarikatin1 kurmuslardir. Mevlana’ nin vefatinin ardindan
Celebi Hiisameddin doneminde, Mevland’nin oglu Sultan Veled’in tesvikleri, IL
Keyhiisrev’in kiz1 Giircii Hatun, Muineddin Siileyman Pervane ve Alameddin Kayser’in
maddi destekleri ile Mevlana tiirbesi yaptirilmis (Agik, 2002: 19-20), bu tiirbe
Mevlevilik’in ilk dergdhi olmustur (Demirci, 2008a: 87). Mevlevilik, Mevlana’nin
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soyundan gelen “Celebi” lakabiyla anilan kisiler tarafindan siirdiirtilmekte olup Konya,
Istanbul, Bursa, Sam, Halep, Kahire, Balkan ve Kirmm gibi Osmanl iilkelerinde pek ¢ok
dergdha sahip (Yilmaz, 2000: 251-252) daha ¢ok ilim sahibi kesime, havasa ve
sanatkarlara inhisar eden bir tarikattir (Celebi, 2006: 95). Tarikat, secilen c¢elebi

tarafindan yonetilmektedir.

Mevlana’nin oliimiiyle onun yerine, Sultan Veled halife olarak Hiisameddin
Celebi’nin gegmesini istemis ve Mevlevilik tarikatinin ilk postnisini Celebi Hiisameddin
olmustur (Aksit, 2005: 184-185). Bu donemde Mevlana tiirbesinin yaninda semahane ve
mescid ingd ettiren Celebi Hiisameddin, Mesneviyi ¢ogaltmistir. Vakiflar kurarak
Mevlana tiirbesinin ve hankahin bakiminin yapilmasini saglayan Celebi Hiisameddin, on
yillik halifelik yasaminin ardindan vefat etmistir. Celebi Hiisameddin’in ardindan
halifelik makamina Bektemiiroglu Seyh Kerameddin ge¢mis ve o, bu gorevi yedi yil
stirdiirmiistiir. Celebi Hiisameddin ve Bektemiiroglu Seyh Kerameddin’in, Mevlana’ nin
soyundan gelmemesi nedeniyle bu donemde tarikat olusumuna yonelik bir yapilanma
saglanamamus, 1292 yilinda Mevlana’nin oglu Sultan Veled’in irsad makamina gegmesi
ile tarikatin yapilanmasinin basladig1 kabul edilmistir (Osen, 2011: 21-23). Mevlana’nin
Oliimiinlin ardindan miiritlerin basma gecen Celebi Hiisameddin, vakiflar, mescitler,

semahaneler kurmus ve tarikatin ilk postnisini olmustur.

Celebi Hiisameddin vefat ettikten sonra bosalan halifelik postuna, Sultan Veled
oturmustur. O, halifelik makamini kendi aile bireyleri ile sinirlandirarak Celebi
Hanedanliginin kurulmasini saglamis ve bu donemde Divan, Veledndme, Rebabname ve
ibtida-name eserlerini kaleme alarak Mevlevilik’in siirlarin1 ve kurallarin1 belirlemistir
(Akay, 2015: 53). Sultan Veled, Celebi Hiisameddin ddneminde olusturulan
Mesnevihanligi bir nizam i¢inde olmasi i¢in sema ve mutribi belli kurallara baglamistir.
Ayrica o, Matbah-1 Serif’in kaidelerini ortaya koymus, bu kurallar dogrultusunda
saliklere Mevlevi edep ve erkani 6gretilerek saliklerin ruhi olgunlagsmalar1 saglanmistir
(Giintig, 2007: 132). Sultan Veled doneminde c¢elebiler seyhlik makamina gelmis,
kendilerinden sonraki seyh adaylarina icazet vermislerdir (Tirer, 2014: 273). Sultan
Veled’in halifelik makamina gecmesiyle birlikte Mevlevilik, belli kurallara baglanmis ve

bu donemde kurumsal diizenlemeler yapilmistir.
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Sultan Veled’in hayati1 ve eserleri incelendiginde, ask ve heyecani ikinci plana
aldig1 gortilmektedir. Mevlevilik’in kurulmasinda Sultan Veled’in bu 6zelligi 6nemli rol
oynamistir. Halifeligin Sultan Veled’e gecmesiyle birlikte dergah bir canlilik kazanmas,
o donemde meydana gelen siyasi gelismeler, Mevlevilik’i etkilemistir. Sultan Veled,
tarikatin zarar gormesini engellemeyebilmek amaciyla o donemde Anadolu’yu
hakimiyeti altina alan Mogollar, Tiirkmen Beyleri ve Selguklu hanedani ile yakin iligkiler
kurmustur (Akay, 2015: 96). Mevlevilik’i yaymak isteyen Sultan Veled, Kirsehir,
Amasya ve Erzincan gibi Anadolu’nun farkli sehirlerine miiritler gondermis ve bu
sehirlerde zaviyeler kurdurmustur (Osen, 2011: 24). Mevleviligin kurulmasinda énemli

rol oynayan Sultan Veled, tarikatin sinirlarin1 genisleterek yayilmasini saglamistir.

Halifelik siirecinde kendine ait bir tekkesi bulunmayan Sultan Veled 86 yasinda
vefat etmis, yerine oglu Arif Celebi irsad makamina gegmistir (Akay, 2015: 99). Bu olay,

Mevlevilik’te irsad makaminin babadan ogula gegisinin ilk drnegini olugturmustur

1.2.2. Mevlevilik’in Yayilmasi

Ulu Arif Celebi, babasi Sultan Veled’in halifeligi doneminde Anadolu’nun bir¢ok
sehrini gezmis, sehrin ileri gelenleri ve sultanlar tarafindan sevgi, saygi ve hosgorii ile
karsilanmistir. Babasi Sultan Veled ve Mevlana’nin olusturdugu niifuzdan faydalanan
Ulu Arif Celebi, halifelik siiresince gezilerini siirdiirmiis ve Anadolu’da yeni bir siyasi
giic olarak ortaya c¢ikan Tiirkmen beyleri ve Anadolu’yu hakimiyeti altina alan
Mogollarla da yakin iliskiler kurmustur (Kiigiik, 2000: 26-27). Gittigi sehirlerde
miiritlerini birakan Arif Celebi, bu sehirlerde tekkeler kurulmasin1 saglayarak
Mevlevilik’in yayilmasini amaglamistir (Akay, 2015: 115). Ulu Arif Celebi, Anadolu’nun

farkli sehirlerinde Mevlevi dergahlarini kurmus, tarikatin yayilmasini saglamistir.

Mevlevilik’in ilk donemlerinde Mevlevi tekkeleri bizzat halifeler tarafindan
kurulmugtur. Celebi Hiisameddin’in halifesi Alaeddin Amasyavi, Amasya’da; Sultan
Veled’in halifesi Siileyman, Kirsehir’de; Hiiseyin Hiisameddin, Erzincan’da, Fahrettin
Iraki, Tokat’ta, Arif Celebi’nin halifesi Mehmed Bey, Karaman’da ve Nasuhiddin Sebbag
da Nigde’de Mevlevi tekkeleri agmislardir (Kiigiik, 2000: 26-27). Merkezi Konya olan
Mevlevilik’i saglam temeller iizerine oturtan Ulu Arif Celebi Afyon, Aksaray, Amasya,

Aksehir, Tokat, Karaman, Beysehir, Nigde, Denizli, Birgi, Kiitahya, Bayburt, Alanya,
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Tebriz, Bayburt, Irak, Sultaniye ve Erzurum gibi birgok sehre seyahatler gerceklestirerek
bu bolgelerde Mevlevihaneler agmis ve tarikatin genis cografyalara yayilmasim
saglamistir (Tanrikorur, 2004: 468). Mevleviligin genis alanlara yayilmasi diisiincesi
Sultan Veled ile baslamis, Ulu Arif Celebi doneminde de Anadolu’nun farkl: sehirlerinde

dergahlar kurularak bu diisiince uygulamaya gecirilmis ve tarikat yayilmistir.

Mevlevilik’in yayilis donemi hakkinda iki ana kaynak: Risdle-i Sipehsalar ve
Menakibii’l-Arifin adli eserlerdir (Golpmarli, 2006: 29). Mevlevilik hakkinda bilgi veren
diger eserler ise Erguniyye Mevlevihanesi seyhi Sakib Mustafa Dede’ye ait Sefine-i
Nefise-i Mevleviyan, XVIIL. ylizyilda 6len Esrar Muhammed Dede’nin Mevlevi sairleri
anlattig1 Tezkire-i Suara-yi Mevleviyye, Seyyid Muhammed Fazil Pasa’nin kaleme aldigi
Serh-i Hakayik-1 Ezkér-i Mevlana, Mehmed Ziya’nin Yenikap:t Mevlevihanesinin yapilis
ve imarini anlatan Yenikap: Mevlevihanesi, Ismailoglu Hafiz Huseyn Ayvansarayi’nin
Mevlevi seyhleri hakkinda bilgi veren Hadikat’iil- Cavam, Nuri Ebussuudoglu tarafindan
olusturulmus Istanbul’da Mevlevi Tekkeleri’dir (Gélpmarli, 2006: 30-32).

Ulu Arif Celebi, Mevlevilik’in temel kaynaklarindan kabul edilen “Menakibu’l-
Arifin” adl1 eseri Ahmed Eflaki’ye yazdirarak Mevlevilik’e onemli bir katki saglamigtir
(Yazici, 2004: 114). Sekiz yillik halifelik siirecinin ardindan 5 Kasim 1320 yilinda kirk
sekiz yasinda vefat eden Ulu Arif Celebi’nin yerine, Mevlana’nin soyundan gelen Pir
Adil Celebi gelmistir (Akay, 2015: 116). Mevlevilik tarikatinda halifeligin babadan ogula
gecen bir makam olmasi, zamanla Mevlevilik’in bir saltanat haline donlismesini saglamis
ve halifeligi devralan her Celebi, tarikati giiglendirmeye yonelik birtakim ¢alismalar

gerceklestirmistir.

1.2.3. Mevlevilik’in Yapisi ve Uygulamalar

Mevlevilik, Mevlana’nin éliimiinden sonra olugsmus ve Sultan Veled tarafindan
Mevland’nin ogretileri dogrultusunda diizenlenmistir. Tarikatin merkezi Konya’da olup
Ulu Arif Celebi’nin Anadolu’'nun ¢esitli yerlerinde dergihlar a¢masiyla tarikat
geniglemistir. Dergahin kalbi “Matbah-1 Serif’te atmaktadir. Mevlevilik’te hakikati
aramaya ve bulmaya ¢alisan ruhun olgunlasmasi, ancak “Matbah-1 Serif”’in prensiplerine
bagl kalarak gerceklesebilmektedir. Bu ylizden Mevlevi olmaya goniil vermis muhib,

“Matbah-1 Serif”in kurallarina itaat etmek durumundadir.
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Tevazu ve zarafeti esas alan (Seyhan, 2006: 68), insan1 olgunlagtirma amaci giiden
Mevlevilik, bir egitim ve dgretim mektebi olmustur. Osmanli Imparatorlugunun farkl
merkezlerinde kurulan Mevlevi tekkeleri, sosyal, kiiltiirel ve ekonomi alaninda biiytik
olgekli izler birakmustir (Ozonder, 1988: 97). Mevlevi dergahlari, semahane, tiirbe,
mescid, “Matbah-1 Serif” (mutfak), “Meydan-1 Serif”, dede hiicreleri, selamlik ve harem
dairesi gibi genis bir alanda kurulmustur (Demirci, 2008a: 124). Cesitli yapilardan olusan
Mevlevi asitanelerinde, dinin batini yoniiniin yanmi sira marangozluk, hat ve musiki
egitimleri de verilmistir. Bu dergahlarda, insanin duygusal, dini ve sanatsal arayislari
Mevlevi kiiltiiriini meydana getirmis, bu kiiltiir belli kurallar gercevesinde geliserek

yayilmuistir.

Mevlevilik’te, tarikatin kurallariyla Ortiismeyen hareketlerde bulunan, icki
kullanan, zina eden, dilenen ve kendinden kidemli birinin emirlerine uymayan kisi
disiplin cezasina ¢arptirilmakta ve tarikatta sug¢ isleyenler “kiistah” olarak
adlandirilmaktadir. Kazanci Dede tarafindan kiistahlara, bir siire ayakta durma, riyazet
verme ve birka¢ glin koseye hapsetme gibi cezalar verilmektedir. Bu cezalarla
diizelmeyen nev-niyaz, tiirbe 6niinde peymanceye (ayak miihiirlenip eller omuzda ¢apraz
niyaz vaziyeti) durdurulmaktadir (Celebi, 2006: 125). Mevlevilik’te her sey bir usul ve
edep dairesinde yapilmak zorundadir. Cileye soyunan Mevlevi cana, karsilasacagi
zorluklar ilk basta anlatilmakta olup Dede’nin verece§i emirlere, Mevlevi canin tam
olarak riayet etmesi beklenmektedir, itaat etmeyen canlar ise tarikatin kendi kurallar

cercevesinde cezalandirilmakadir.

Tarikatta verilecek en biiyiik ceza kovulmak anlamina gelen “ser-pa etmektir.
Once Kazanci Dede, “Meydan-1 Serif’te oturan dervisin sikkesini basindan almakta,
yerine kege kiilah takip ya da basini agikta birakip gitmektedir. Vaziyet Konya’daki
Celebilik makamina bildirilmekte ve Celebilik makami isterse kiistahin sikkesini
tekbirleyip affedebilmektedir (Celebi, 2006: 126). Tarikatin kaideleriyle uyusmayan bir
harekette bulunan miirit, ¢esitli cezalara carptirilmakta ve hatada israrci olanlarin ise
durumu Celebilik makamima iletilmektedir. Mevlevi adabiyla bagdasmayan
davraniglarda bulunan miiridin, tarikatla iliskisinin kesilmesine ise Celebilik makami

karar vermektedir.
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Mevlevihanelerde muhibler, Mesnevi okumaya, zikre, semaya, musikiye ve hiisn-
i hat sanatlarina alistirllmaktadir (Y1ilmaz, 2000: 252). Hattatlik, tezhip ve cilt igleri gibi
alanlarda ilerleyen Mevleviler’de, kuyumculuk 6nemli bir meslek olarak goriilmiistiir.
Ayrica musiki alaninda, birgok iinlii miizisyenin yetismesini saglayan Mevlevi dergahlari,
musiki konservatuvari gorevini de iistlenmistir (Demirci, 2008a: 134). Mevlevihaneler,
halkin dini ve ruhi olarak huzur buldugu mekan olmanin yani sira pek ¢ok sanatkar ve
musiki-sinaslarin yetismesine vesile olmustur. Bir¢ok sair, bilgin ve miizisyen yetistiren
Mevlevihaneler, insan1 ahlaki olarak ylicelten, incelik, glizellik ve ilahi gii¢ ile dolduran

bir egitim merkezidir.

Mevlevi tarikatinin silsilesi, Muhammed- Ali- Hasan-1 Basri- Habib-i Acemi-
Daviad-1 Tai- Marhf-1 Kerhi (815)- Seri Sakati- Ciineyd-i Bagdadi- Ebtbekr Sibli-
Muhammed Zeccac- Eblibekr Nessac- Ahmed Gazali- Ahmed Hatibi- Semsii’l Serahsi-
Muhammed Bahaeddin Veled- Seyyid Burhaneddin Muhakkik-1 Tirmizi- Mevlana
Celaleddin Muhammed-i Belhi seklindedir (G6lpinarli, 2006: 189-191). Tarikatlarda pir
kabul edilen kisinin Ogretilerinin nereye dayandigi biiyilk 6nem teskil etmektedir.
Stinnilik yonii agir basan tarikatlarda bu silsile Hz.Peygamber’e kadar uzanmaktadir. Bir
baska arastirmaciya gore Mevlevi tarikatt Hz. Ali’ye kadar uzanmaktadir. Hz. Ali’nin
ardindan, Hasan-1 Basri, Habib-1i Acemi-David-1 Tai, Marif-1 Kerhi, Seri Sakati,
Ciineyd-i Bagdadi, Ebtbekr Sibli, Muhammed Ziiccac, Eblibekr Nessac, Ahmed Gazali,
Ahmed Hatibi, Bahdeddin Veled, Seyyid Burhaneddin-i Tirmizi, Mevlana Celaleddin-i
Rimi gelmektedir (Eraydin, 2008: 359). Mevlana’'nin eserlerinde Hz.Ali sevgisinin

yogun oldugu goriilse de Mevlevilik Siinnilik yonii agir basan bir tarikattir.

Mevlevilerde kol yoktur, bu tarikat mesreb itibariyle “Sems kolu” ve “Veled kolu”
olarak ikiye ayrilmaktadir (Golpmarli, 2006: 197). Esrar Dede, ask ve cezbe yolundan
gidenleri Mevlana’nin divAnindan feyz alanlar olarak nitelendirmektedir. Ikinci kolu
takip edenler ise askin biitiin sekillerinin edebe ve seriata uygun oldugunu sdyleyip
Mesnevi’yi rehber edinenlerdir (Golpimarli, 2006: 198). Mevlevilik’te siinni kaideleri
uygulayan Veled kolu ya da Hz. Ali ve ona bagl kisilerin dgretilerini temel alan Sems
kolu diye bir sey yoktur. Bu iki kol, nese farki olarak ayrilmaktadir. Mesrep olarak ikiye

ayrilan Mevlevilik’in her iki kolunda da seriat kurallar1 gézetilmektedir.
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1.2.3.1. Mevlevilik’te Sema

Mevlevilik’te semd, dervisi vecd haline ulastirabilmek igin belli kurallar
cercevesinde icra edilen bir ayindir. Mevlana’dan sonra sistematik bir hale getirilen sema,

Tanr1’ya doniigii anlatmaktadir.

Sema dinlemek, kulak vermek anlamina gelmekle birlikte bir miizik esliginde,
belli bir diizen {izere donerek olusturulan Mevlevi ayinine denmektedir (Demirci, 2008a:
145). Seman bir ibadet oldugunu Israkiler’in seyhi, Sihabuddin Siihreverdi Maktul beyan
etmekte ve Mevland’ya bunu ilk Ogretenin kayinvalidesi Kerrda Hatun oldugu
bildirilmektedir (Celebi, 2006: 129). Nitekim Israkilik gibi Mevlevilik’in tesisinden
onceki donemlerde olusan tarikatlarin ve diislincelerin, Mevlevilik’i etkiledigi sema
icrastyla anlasilabilmektedir. Mevlevilik’te sema, Tanri’ya ulagsmak i¢in bir vesile ve

ibadet olarak diistiniilmektedir.

Sihabuddin Siihreverdi ile ortaya ¢ikan sema, Mevlana ile olgunlasmistir (Celebi,
2006: 130). Mevlana, Sems’in kaybolmasinin ardindan ney ve rebab gibi sazlarla semaya
kalkip en iinlii siirlerini okumus ve bundan biiyiik bir haz duymustur (Celebi, 2006: 131).
Mevlevilerin yolda semé yapmak dedikleri “sema’-1 rahi” vardir ki bu sema, Mevlana’nin

cezbe halindeyken sokak ortasinda donmesinden alinmistir (Eraydin, 2008: 365)

Sema o6grenen Mevleviye, semazen denilmektedir, ayrica her Mevlevi de sema
etmesini bilmek zorundadir. Sema yaparken sol ayak direk vazifesi gormekte, sag ayak
diz hizasina kaldirilip sola dogru doniis baglamaktadir. Gogiis ve yiiz donmeye basladig

yere gelince bir devir tamamlanmis olmaktadir.

Mevlevilik’te sema, dervisi vecde gotiiren ve ilahi anlamlar igeren bir ibadettir.
Mevlana tarafindan benimsenen ve Hak’ta yok olmay1 simgeleyen bu ibadet, Sultan
Veled tarafindan bir sisteme baglanmistir. Sema ayininde, derviglerin giydikleri tennure
denilen giysi dervisin diinya ile bagini kestigini, basa takilan sikke ise dldiiriilmiis nefsin
mezar tagin1 sembolize etmektedir. Tennurenin {izerindeki destegiil (genis yelek) ise
Mevlevilik’i temsil etmekte ve seyhin taktig1 sikkeye de destar denilmektedir (Seyhan,
2006: 64). Mevlana zamaninda belli bir icra toresi bulunmayan semaimn, Sultan Veled
doneminde sistemlestirildigi ve Pir Adil Celebi’de son seklini aldig1 bilinmektedir.
Mevlana’nin halefleri tarafindan belli kaidelere oturtulan Mevlevi ayinleri, dervisin

masuk 6zlemiyle ruhani aleme ge¢isinin bir vesilesi olarak diisiiniilmektedir.



71

Sema bir uyanig, bir kurtulustur. Yunan filozoflarmma gore goklerin hareketi
unsurlart meydana getirmistir. Hatta Fisagor miracinda, kainatin doniislinii gormiis ve
devir sirasindaki miizigi dinlemistir. Yunanlilar, bu neseyi Misir’dan, Misir’da Hint’ten
almistir. Sufiler de sema1 insanliktan almis olup Mevlana’nin semaina, islami olmasa da
insani olarak bakilmistir (Golpinarl, 1999: 217). Mevlana’nin adamlari, biri 6ldigi
zaman cenazesini sema edip ney calarak kaldirmislardir. O, her zaman sema meclisleri
kurup icra etmis, bu vesileyle vecde gelmistir (Golpinarli, 1999: 216). Tasavvufta, insanin
ilahi alemden diismeden Once birlik i¢inde bulundugu diisiiniilmiistiir. Madde alemine
gelen ruh, birlikten kopmus, tutku ve arzularla gayriliga diismiistiir. Mevlevilik’te dervis
varliktan yokluga dogru ¢ikarken bu gayriligi sema ile agmistir. Nitekim sema sirasinda

dervis, dondiik¢e varligini yok etmis, vecde gelmis ve vahdete erigmistir.

Sema, sembolik olarak kainatin yaratilisini, insanin alemlere inisini ve Allah’a
kavusmak i¢in insan-1 kamil olma siirecini anlatmaktadir. Semada, kudiimiin ilk vurusu
Allah’in “Ol!” emrini ifade etmektedir (Demirci, 2008a: 149). Mevlevi ayinlerinde
yapilan her hareketin, soziin, kullanilan her bir nesnenin anlami bulunmaktadir. Bu
yiizden sema ayini, sembolik olarak pek ¢cok anlam ihtiva etmekte, insanin ve varliklarin

yaratilis seriivenini, amacini anlatmaktadir.

Sema toreni, Mevland’nin Hz. Muhammed i¢in yazdigi “Na’t-1 Serif” ile baslar.
Unlii besteci Itri tarafindan bestelenen bu Na’t, na’t-han tarafindan ayakta ve sazsiz bir
sekilde icra edilir. Na’t’1, kudiim ve ney taksimi takip eder, pesrevin baslamasiyla seyh
ve semazenler sag ve soldan ii¢ kez bir daire ¢izecek sekilde dolasirlar. Bu yiiriiylise
“devr-i veledi” ad1 verilir. Hatt-1 istivaya basmadan ve posta sirt cevirmeden kars1 yone
gecen iki dervis, gbz goze gelir ve bas keserler, bu olaya mukabele denir. Semazenler,
devr-i velediyi tamamladiktan sonra iistlerindeki siyah hirkayr ¢ikartirlar (Demirci,
2008a: 146). Uzerinde “tennure” (genis etekli elbise), bellerinde “elif 1Am” denilen kusak,
arkalarinda “nimten” (mintan), izerlerinde “giildeste” ad1 verilen kolsuz ve yakasiz ceket
ve baslarinda “sikke” bulunan seméazenler, seyh mihraba oturduktan sonra oniinde diz
cokerler. Mutribin yaninda bulunan bir kisi rast makaminda bir na’t okur. Na’ttan sonra
okunacak ayine gore bestesi olan makami neyzenbasi paylastirir ve semazenlerin hepsi
ellerini ¢irparak sema yapmaya kalkarlar (Eraydin, 2008: 362). Semahanede icra edilen
sema torenleri, diger sufi tarikatlardan farkli, kendine 6zgii ve Mesnevi-i Serif’in ruhuna

uygun olarak tatbik edilir. Mevlanad nin kaleme aldig1 na’t ile toren baslar ve ardindan
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seyhin oOnderliginde, semazenler hatt-1 istivaya basmadan seyhin postunun Oniinde
birbirlerine bakip bas keserler. Semahane {li¢ kez dolasildiktan sonra devr-i veledi
tamamlanir, persrev durur ve seyh postuna gelir. Devr-i veledinin bitiminden sonra
semazenler, hirkalarin1 ¢ikartip semazenbasi dnciiliiglinde niyaz ederler ve birer birer

seyhin postuna gelip onun elini 6perek semaya baslarlar.

Devr-i veledideki birinci tur, ilme’l-yakin, ikincisi ayne’l-yakin, {i¢linciisii ise
hakka’l-yakin olarak adlandirilan bilme, gérme ve olma asamalarina isaret etmektedir
(Demirci, 2008a: 152). Bu yiizden hakikat yolcusu olan dervisin devir siirecinde gegmesi
gereken asamalar, sema torenlerinde farkli sembollerle vurgulanmaktadir. insan, dnce
kendi 6z varligimi anlamak, bilmek durumundadir. Kendi 6ziinii bilen kisi, her seyde
Allah’1 gérmekte ve varligindan siyrilmaktadir. Olus mertebesine ulagtiginda tek hakikat

olan “Bir”’e teslim olmakta ve 6ze donmektedir.

Sema, dort boliimden olusmaktadir. Her bir boliime “selam” adi verilen semai,
semazenbas1 yonetmektedir (Demirci, 2008a: 147). Ayin, ney icrasi ile baglamakta ve
ayin sirasinda her selam farkli sekilde bestelenip okunmaktadir. 1. Selamda Agir Diiyek,
Devr-i Revan, Devr-i Hindi 2. Selamda Agir Evfer 3. Selam Devr-i Kebir 4. Selam her
zaman ikinci selamin bestesiyle okunmaktadir (Cetinkaya, 2007: 124). Son selamda seyh,
hirkasini ¢ikarmadan ve kollarin1 agmadan semaya girmektedir. Seyh meydanin ortasina
donerek gelmekte sonra yeniden postuna donerek gitmektedir. Buna “post sema1r” adi
verilmektedir. Kur’an’dan bir b6liim okunmakta, dualar edilmekte ve “H0!” sesleriyle
sema toreni sona ermektedir (Demirci, 2008a: 147). Mevlevi ayinleri, ruhlarin Tanr1’dan
kopup diinyaya gelislerini, 6liimii ve yeniden dogumu temsil eden oOzel ritiielleri
icermektedir. Mevlevi ayinlerinin, dort selamdan olusmasi tesadiifi degildir. Dort,
olgunlugu, saglamligi temsil etmekle birlikte, anasir-1 erbai da isaret etmektedir. Her sey
bu dort unsurla viicuda gelmekte ve kuvvetlenmektedir. Dort, ayni zamanda insanin

“olus” hal asamasini1 da sembolize etmektedir.

Sema sirasinda, semazenlerin sag eli yukariya dogru aciktir. Ciinkii semazenin sag
eli ilahi feyzi almayzi, sol eli ise halka vermeyi simgelemektedir. Sema ayinleri aslinda bir
zikir niteligi tasimaktadir. Semain ardindan “Asr-1 Serif” sonra seyh tarafindan giilbank
okunmaktadir. Dervisler “H0” ¢ektiginde seyh onlara selam vermekte ve seyhin selamini

da Asci1 Dede karsilamaktadir. Var olmanin sartt donmektir. Bu ylizden her zerre donerek
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Allah’t zikretmektedir. Sema ile kul gercegine donmekte ve agkla yiicelip nefsini terk
etmektedir. Nefsini terk eden kul, Hak’ta yok olup kamil bir insan olarak siilukunu
tamamlamaktadir. Semazen hirkasini ¢ikartarak aslinda hakikat dlemine dogru gitmekte
ve orada yeniden dogmaktadir (Seyhan, 2006: 65). Mevlana, insanin olgunlasmasi i¢in
ask, raks ve miizigi merkeze alarak bunlara ilahi bir nitelik veren bir yenilik¢idir
(Golpinarli, 1999: 208). Mevlevilik’te miizik, dervisi vecde getiren ve kendinden gegiren
bir etkiye sahiptir. Bu yiizden agkla icra edilen sema térenlerinde donme, yaratilis1 ve 6ze
varigl anlatmaktadir. Yaratilan her varlik 6ze donmek zorundadir, c¢ilinkii evrende
duraganlik yoktur. Biitiin varliklarin yegane amaci Tanri’da yok olup Hak’la
biitlinlesmektir. Nitekim Mevlevi ayinlerinde Hakk’a yiiriiyen dervis, sema ile manen

yiikselip miikagefe derecesine ulagmaktadir.

Sema ayinleri, Mevlevilik’te 6zel bir yer teskil ettigi gibi bu ayinlerin yapildigi
semahanelerin de sembolik pek ¢cok anlam ihtiva ettigi goriilmektedir. Semahane, kdinatin
kendisidir. Semahanenin sag tarafi madde alemini, sol tarafi ise mana alemini
simgelemektedir. Posttan sag tarafa olan hareket Allah’tan inisi, hatt-1 istivadan posta
dogru hareket ise Tanri’ya yiikselisi ve manevi olgunlugu anlatmaktadir. Dervisin
hirkasini ¢ikartip kollarini baglamasi bir rakamini sembolize etmektedir. Mevlana, giines
batarken Allah’a kavustugu i¢in krmizi renk Allah’a vuslati temsil etmektedir (Demirci,
2008a: 150). Postun kirmizi rengi ise manevi diinyayr belirtmektedir (Demirci,
2008a:151). Bu renk, eril prensiple hareket eden ve yeniden dogusu simgeleyen bir
renktir. Giig, kuvvet ve gilinese isaret eden bu renk, Mevlevilik’te Sems-i Tebrizi’yi temsil
eden bir renk olarak da diisliniilmektedir. Nitekim kirmizi post, Mevlana’y1 hakikate

eristiren ve ona bu yolda 151k olan Sems’in sembolik ifadesidir.

Toplumun farkli kesimlerine hitap eden tasavvuf musikisi, samimi ve sadeligiyle
toplumdaki insanlarda aym1 heyecani uyandirmig ve onlar1 etkilemeyi basarmistir.
(Demirci, 2008a: 118). Mevlevilik, miizigi en fazla 6nemseyen tarikattir. Bu tarikatin icra
torenlerinin en biiyiik bi¢imini ise “Ayin-i Serif’ler olusturmustur (Cetinkaya, 2007:
124). Tasavvuf musikisi ile 6zdeslesen Mevlevi musikisi, Mustafa Itri Efendi, Dede
Efendi, Osman Dede gibi degerli musikisinaslarin yetismesine vesile olmus ve bu

dedeler, insanin ilahi yakariginin melodilerde hayat bulmasini saglamstir.
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Mevlevihaneler, ilahi hikmetleri halka aktarmay1 basaran, ultihiyete giden yolda
sanat, estetik ve yasami birlestirmeyi makul bir bicimde gerceklestirmis egitim
merkezleridir. Bu dergahlarda yetisen Mevleviler, sema ile yaratilan her varlikta

Tanr1’nin tecellisini gorerek fizik aleminden siyrilmakta ve hakikate ulasmaktadir.

1.2.3.2. Mevlevi Mukabelesi

Mukabele “karsilik verme, karsilama, karsilik” anlamma gelip Mevlevi
semahanelerinde belirli giin ve gecelerde 6zellikle cuma giinleri icra edilen ayine verilen

addir.

Sema ve mukabele, dervislerin ve muhiblerin seyh esliginde gerceklestirdikleri
sohbet sirasinda zevk ve sevke gelmeleriyle toplanilip yapilan bir uygulamadir (Celebi,
2006: 138). Mukabeleden 6nce muhibler, ait olduklar1 dedelerin hiicrelerine giderek
goriigiirler. Ayrica mukabele giinii, gelecek olan misafirler i¢cin dergadhta biiyiik bir
hazirlik yapilir (Celebi, 2006: 138). Mevleviler arasinda mukabele zamani gelinceye
kadar sohbetler edilir. Bu sohbetteki konular, herkesin anlayabilecegi siir, fikir ve
sanattir. Tevazunun yani sira vakar ve zariflik sohbetlerde en ¢ok dikkat edilmesi gereken
hususlardandir (Celebi, 2006: 139). Mukabele, devr-i veledide dervislerin post 6niinde
karsilikli niyazlarindan dogmus ve Mevlevi ayini olarak uygulanmaktadir. Mukabele,
genelde cuma giinii yapilmakla birlikte thvanin bir araya gelip sohbet sirasinda bir vecd
ve zevk meydana gelirse de yapilabilmektedir. Dedeler, her tekkeye bir mukabele giinii

ayirmaktadir ve disaridan gelen 6zel istek ilizerine mukabele yapilmamaktadir.

Mevlevilik’in kurucusu olan Sultan Veled, seman igindeki sembolik anlamlar1
aciklamis ve dervislerin ask ile vecd hallerini devam ettirmek i¢in “mukabele” denilen
ayinler tertip etmistir (Celebi, 2006: 133). Mukabele, Mevlevi dervislerin sohbetleri
sirasinda husule gelen zevklerini devam ettirebilmek i¢in Mevlevilik’in kendine 6zgii

ilkeleriyle biitlinlesip icra ettikleri bir torendir.

Semahaneye girerken kibleye dogru niyaz selami vermek sarttir (Celebi,
2006:140). Istiva hattinda durmak edebe aykir1 oldugu i¢in Mevlevi canlar, sag veya solda
niyaz vaziyeti alirlar. Dedelerden biri, farz namazini kildirmak i¢in imamlik yapar, dualar
okunduktan sonra da seyh mukabeleyi idare etmeye baslar. Mevlana hayatinda hig

imamlik yapip namaz kildirmadigi i¢in seyh imamlik yapmaz. Bu yiizden imamet edip
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namaz kildirmaktan seyhler daima kaginirlar (Celebi, 2006: 141). Seyh, el-Fatiha
dedikten sonra secdeye kapanir ve dervisler de secde edip yeri Operler. Seyh,
Mesnevi’den bir boliim okur ve serh eder, sonra mukabele baslar. Mevlana tarafindan
ogretilmeyen mukabelenin son sekli, 1460 yilinda Pir Adil Celebi tarafindan verilir.
Mukabelede, Mevlana’nin ruhi diinyasi ve havasi hissedilir (Celebi, 2006: 143). Mevlana,
farkli ortamlarda vaazlar vermesine ragmen hicbir zaman {inlii mutasavvifin cemaate
imamlik yaptig1 goriilmemistir. Tarikata son seklini veren Pir Adil Celebi de toren icrasini
buna uygun olarak tertip etmis ve bu gorevi dedelerden birine yiliklemistir. Buna gbre en
kidemli dervis, semazenbasi olup her zaman seyhe en yakin alanda istiflenir. Semahaneye
en son seyh gelir ve postuna gecer. imamlik yapacak olan dede namazi kildirir ve seyh
“Fatiha” dedikten sonra dervisler, secdeye kapanir. Seyh de secdeye kapanir, dua okur ve
Mesnevi’ye gecer. Sema ve ligiincii selamdan sonra, dedelerden biri dua okur. Fatiha’nin
ardindan seyh kapiya dogru yiiriir. Ortada bas keser, selam verir. Semazenbasi selami alir.
Seyh, kapiya yaklastiginda yine ayni sekilde selam verir ve selamini saz ekibinden biri
alir. Seyh, semahaneden ciktiktan sonra dervisler de semahaneden birer birer bas keserek

ayrilirlar.

Mevlevilik’te “niyaz mukabelesi” olarak adlandirilan mukabele ise “Ayin-i
Serif’in uzatilmasidir. Yakalanan ruhani havanin devam ettirilmesi i¢in mukabeleden
sonra pesrev calinmaz, neyzenbasi kisa bir segah taksim eder ve “niyaz mukabelesi”
baslar (Eraydin, 2008: 364). Mevleviler’de dokuz ve dokuzun katlariyla niyaz
yapilmaktadir. Seyh ya da ziyaretgilerden biri, canlara dokuzun kat1 olacak sekilde bir

miktar para génderir ve son pesrev ¢alinmaz, niyaz mukabelesi baglar.

1.2.3.3. Ayin-i Cem

Birlestirmek ve toplanmak anlamina gelen cem, tasavvufta her seyi Allah’tan
bilerek O’ndan gayrisin1 birakip biitiin yaratilmiglart tek ve “Mutlak Varlik” olan
Tanr’nin mazhari olarak goérmek anlamina gelmektedir. Mevlevilik’te de her is ve olus
Tanrt’nin varliginin hem sebebi hem de sonucudur. Bu yiizden “Ayin-i Cem” torenlerinde

dervisler, geceleri toplanarak sohbet ve sema mesk etmektedirler.

“Ayin-i Cem” seyh tarafindan diizenlenir. Seyh, ayin onayini verdikten sonra

hazirligi meydanci yapar. “Meydan-1 Serif’de geceleri yapilan “Ayin-i Cem” yatsi
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namazindan sonra icra edilir. Odanin tam karsisina seyhin kirmizi postu ve kapiya dogru
da diger postlarla birlikte on sekiz samdan dizilir. Dedeler ve muhibler, kapida dua edip
bas keserler. Seyh gelir, diger canlarla bas keser sonra postuna gecer ve hep beraber yere
kapanip yeri Operler. Daha sonra kahve igilir, neyzenlerden biri, neyle taksim yapar, ayin
okunmaya baglar ve semaya kalkilir (Celebi, 2006: 121). Ayinin terenniimii bittikten
sonra Kur’an’dan bir boliim okunur daha sonra seyh tarafindan “Ayin-i Cem” giilbanki1
cekilir. Giilbankin hemen ardindan sofralar kurulur ve yemekler yenir. Bu toplanti, bir
kisinin arzusuyla veya oOlen birinin ardindan diizenlenir (Celebi, 2006: 122). “Ayin-i
Cem”e karar verildikten sonra, ayinin yapilacagi oda hazirlanir ve odanin tam karsisina

seyhin kirmizi postu serilir, dualar, sema ve ney esliginde toren icra edilir.

Mevlevilik’te, dokuz sayisi 6zel ve kutsal kabul edilmektedir. Ayrica sayi
sisteminin son rakami olan dokuz, 6liim ve dogum olayini da anlatmak i¢in yararlanilan
bir sayidir. Dokuz sayisi, Arapga vav “9” harfine de benzemekte ve insanin sonunu, ayrica
nefsini yok etmesini anlatmaktadir. Postun etrafinda dizilen on sekiz samdan, nefsin
oldiiriilmesi sonucunda kulun ilahi aleme yiikselisinin ve inisinin sembolik anlam1 olarak

diistiniilmektedir.

Mevlevilik’te ayinler, yaratilisin ardindan ruhlarin diinyaya iniginin, 6limiiniin ve
yeniden dogusunun sembolik anlatimidir. Nitekim sema sirasinda alanin tam ortasinda
duran dervis gilinesi, semazenler ise gezegenlerin hareketini temsil etmektedirler
(Cetinkaya, 2007: 126). Mevlevilik’te, gok cisimleri ve onlarin hareketleri kutsal olarak
goriilmektedir. Hakikate ermis kisi kabul edilen seyh, giinestir, semazenler ise onun
etrafinda vuslata ermek isteyen yildizlardir. Mevlevilik’te, dervislerin seyhin (hakikatin)

etrafinda donmesi onlarin 6ze varmak istemelerinden ileri gelmektedir.

Ibn Arabi’nin sistematik ve felsefi bir bicimde ortaya koydugu vahdet-i viicud
doktrini, Mevlevilik’te, ask eksenli olarak uygulanmaktadir. Bu doktrine gore “Mutlak
Varlik” olan Tanri, alemlerin tek sahibidir ve 6zlidiir. Kainattaki her sey O’nun tecellisi
olup varligin yegane amaci da Tanr1’ya doniip O’nunla birlesmektir. Bu yiizden “Ayin-i
Cem”ler bu birlesmenin gerceklesmesini saglayan torenler olmasi bakimindan

Mevlevilik’te biiyiik 6neme haizdir.
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1.2.3.4. Mevlevi Giysileri

Mevlevilik, Allah, kainat ve insan arasindaki iliskiyi ask merkezli ve kendine 6zgii
cesitli ritliel, sembol ve giysilerle ortaya koyan bir tarikattir. Ask ve insan eksenli bir yol
izleyen Mevlevilerin, sebepten miisebbibe ulasirken 6gretilerini ve inaniglarini ifade

ettikleri giyim-kusamlari da Mevlana’dan sonra bugiinkii halini almistir.

Mevlana, kendisini bir tarikat lideri olarak gormeyip o devrin alimleri gibi
keceden yapilma Belh kiilahi, orfi sarik sarmis ve fereci giymistir. Mevlevilik’in giysisi
olan “tennure”, “destegiil” ve “elif-nemed” Mevleviler’e Kalenderiler’den ve Fiitliivvet
ehlinden ge¢mistir. Mevlana, doneminde kendisine intisap eden miiritlerine giyim ve
merasim konusunda bir sey telkin etmemistir (Atasoy, 2007: 153). Mevlana doneminde
hilafet verilen dervislere, buglinkii hirka denilen fereci giydirilmistir. Mevlevi giysilerinin
ve kaidelerinin olusmasinda, Kalenderi dervisi olan Sems-i Tebrizi’nin bagl oldugu

tarikatin ilkeleri etkili olmustur.

Mevlevi kiyafetleri sadeligi kadar zarif ve vakarli olusuyla da goze ¢arpmaktadir
(Celebi, 2006: 109). Mevlevi kisvesinin en belirgin tarafi sikke ve tennuredir. (Celebi,
2006:110) Deve tiiylinden yapilan acik kahverengi, kalin ve hafif olan “kiilah-1 mevlevi”
de denilen sikke, Mevleviler arasinda “fahir” olarak da adlandirilmaktadir. Sikke disinda,
arakiye ad1 verilen ve matbah canlar1 tarafindan giyilen baska bir serpus da bulunmaktadir
(Celebi, 2006: 111). Mevlevilik’te dervislerin, seyhlerin taktiklar1 diiz sikkeye celebiler,
seyhler ve mesnevihanlar tarafindan “destar” sarilabilmektedir (Celebi, 2006: 112).
Muhib yetistirme seviyesine gelen dedenin sikkesine destar sarilmaktadir. Celebi
tarafindan toren giinli giydirilen bu sikkenin rengi, dedenin Hz. Peygamber soyundan
olup olmadigina gore degismektedir. Dedenin soyu Hz. Peygamber’e dayaniyorsa sikke

yesil, dayanmiyorsa ise beyaz destar sarilarak takdim edilmektedir.

Mevleviler’de 6nemli olan bagka bir giysi de ice giyilen, kolsuz ve yakasiz, gogse
kadar 6n kismi agik, bele kadar dar, rengi mevsimine gore degisen genellikle beyaz
renkteki “tennure”dir. Bel kismina “tig-bend” denilen ince bir kusak ve onun iistiine de
“elif-nemed” olarak adlandirilan bir kusak baglanan tennurenin {izerine “destegiil” ad1
verilen uzun kollu yelek mutlaka giydirilmektedir. Kusak, yelek hepsi tennure ile aym
renkte olup dervigler ancak bununla sema yapabilmektedirler (Celebi, 2006: 113).

Karakteristik Mevlevi giysisi olan tennure, kolsuz, yakasiz, onii acik, bele kadar dar inip
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asag1 dogru agilan patiskadan imal edilmis bir elbisedir. Bu giysi Mevlevilik’te hizmet ve
sema tennuresi olmak ftizere iki sekilde kullanilmaktadir. Hizmet tennuresi, sema
tennuresine gore daha kisa, siyah veya kahve tonlarinda olup ¢ileye soyunmus matbah
canlar1 tarafindan giyilmektedir. Sema tennuresi ise sema icra eden dervislerin elif-nemed

adi1 verilen bir kusakla birlikte sema i¢in kullandiklar1 bir entaridir.

Mevlevilik’te ayinlerin yani sira giysilerin de dikimi, sekli, renk ve kullanim
bigimleri sembolik deger tasimaktadir. Dervisin basindaki sikke mezar tasini, giydigi
tennure kefeni, sirtindaki hirka ise kabri temsil etmektedir (Demirci, 2008a: 149).
Mevlevi giysileri, her bir hizmet agsamasina ve tarikatin edep kurallarina gore sekillenip

tarikatin ahlakini, inaniglarin1 yansitan, sembolik anlamlar i¢eren kiyafetlerdir.

1.2.3.5. Mevlevilik’in Dereceleri

Mevlana donemine kadar herhangi bir erkdna ve ilkelere baglanmayan
Mevlevilik’te, halife olabilmek i¢in dort dereceden gegcmek gerekmektedir. Bu egitim
ocaginda hiyerarsik diizene riayet eden Mevleviler, mensubu olduklar1 tarikatin

kurallarin1 bir diizen ¢ergevesinde gerceklestirirler.

Mevlevilik’te muhib, dervis, seyh ve halife dereceleri bulunur (Golpinarl, 2014:
284). Mevlevilik’e ilgi duyup gelenlere “muhib” denir. Seyh 6nce talib hakkinda bilgi alir
ve muhib, Mevlevi olabilecek nitelikteyse ona tovbe ettirir. Onu smar ve yolunun
mesakkatli oldugunu séyler. Uygun bulunan muhibin sikkesi giydirilip muhib dedesine
teslim edilir. Dede, muhibi hemen semaya baglatir ve ciddi bir egitimden gecirir. Her
davranig1 Mevlevilik’i temsil edinceye kadar muhib hazirlanir. Muhib, ayin mesk eder,
Mesnevi dinler, mukabelelere katilir. Dervisglige soyunan muhiblere “can” adi verilir.
Dervis ve dede olmak i¢in can dnce ii¢ giin saka postunda oturtulur (Atasoy, 2007: 154).
Ardindan cana hizmet tennuresi giydirilerek cile ¢ikarttirilir ve can ii¢ gilin hiicreye
kapatilir (Atasoy, 2007: 155). Mevlevilik’te tarikata goniil vermis ve Mevlevi olmaya
talip olan kisiye muhib denir. Muhib derecesi, tarikatin ilk basamagidir. Seyhe getirilen
talip belli imtihanlardan gegcirilir, yeterli bulunursa dedesine teslim edilir ve matbaha
gotiirtiliir. Matbaha gelen muhibe “can” adi verilir, dedesinin himayesinde 1001 giinliik

cilesine soyunan can, on sekiz hizmet merhalesinden sonra dede derecesine ytikselir.
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Bir dergdha seyh ve halife tayin etmek, ancak Celebilik makaminca
yapilabilmektedir (GOlpinarli, 2014: 284). Mevlevilik’te, bir Mevlevi halifesi tarafindan
Mevlevi seyhlerine, dedelerine ya da tarikatin segkin muhiblerine hilafet verilmekte ve
bu kisiler bir tekkenin basina atanmaktadir. Ug tiir hilafet mevcuttur: suret-i hilafet, mana-
y1 hilafet, hakikat-1 hilafet (Eraydin, 2008: 368). Bir tekkeyi deruhte eden seyh, sembolik
olarak Hakk’t bilen Mevland’y1 temsil etmektedir (Demirci, 2008a:147). Canlarin
terbiyesinden, egitiminden sorumlu olan dedelerin seyh olmalari, onlarin Mevlevilik’in
temsilcisi oldugu anlamina gelmektedir. Celebilik makami tarafindan tayin edilen seyh,
destarli sikke takar, Mesnevi okutur, bir tekkenin yonetiminden sorumlu olup pirlik

makamini sembolize eder.

Hilafetini alip Halifelik makamina yiikselen Mevlevi, istedigi yerde tekke agma
ve ihtiya¢ olan yerlere halife gonderme yetkisine sahiptir. Tarikatin manevi yoniinii

gosteren bu makama, Celebilik tarafindan belirlenen kisiler atanmaktadir.

Mevlevilik’te Celebilik makami, Celebi Hiisameddin’den sonra Mevlana’nin oglu
Sultan Veled’in soyundan devam etmistir. Babadan ogula gecgen ¢elebilik gelenegi,
6lmeden evvel yerlerine gelecek kisiyi tayin etmeleri, bu makamin daha da giiclenmesini
saglamistir (Eraydin, 2008: 359). Mevlana’nin soyundan gelen kisiler anlamina gelen

celebilik, tarikat kurulup sekillendikten sonra ortaya ¢ikmistir.

Mevlevilik, saraydan en uc¢ yerlesim merkezine kadar toplumun her kesimindeki
kisiyle iligki i¢inde bulunan, din, dil, sanat ve musikinin i¢ ige bulundugu bir ilim ve
terbiye okuludur. Tirk kiiltiiriine pek ¢ok sanatgi, sair, miizisyen ve edip kazandiran
Mevlevi tekkeleri, tasavvuf terbiyesi ile yiiksek ahlakli kisiler -insan-1 kamil- yetistirmis
ve Tiirk diisiince hayatina biiyiik katki saglamistir (Tanrikorur, 1988: 62). Degisen
kiiltiirel ve sosyal sartlara ragmen her donemde biitiin insanligi kucaklayabilen
Mevlevilik, kdyden kente toplumun her kesiminden din, dil, irk ayrimi1 yapmadan insani

degerlerle donatan bir birlik okulu olarak goriilmiistiir.
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2. MEVLEVILIiK’TE VELI OLMA SURECI

Mevlevilik’te vell olma siireci uzun bir ¢ile donemini kapsamaktadir. Cile,
Mevlevi olmaya niyet etmis kisilerin bir Mevlevi seyhe intisap ederek sehvani
arzularindan kurtuldugu donemi ifade etmektedir. Nefsin tuzaklarini atlatip i¢ diinyasini
aydinlatmak i¢in seyhe miiracaat eden ¢ile talibi, bu siirecte seyhin talimatlari

dogrultusunda manevi yiikselisini gerceklestirmektedir.

Insanm manevi ve ruhani gelisimini gesitli yontemler ile gelistiren ¢ile, Farsca
“cihl” kelimesinden gelmekte olup “kirk” anlamindadir. Bu donem, dervisin az yemek,
az uykuyla yalniz basina zikrini ve ibadet ile gegirilen kirk giinliik c¢ilesini ifade
etmektedir. Bu siirecte beden ve zihin kontrol edilmeye ¢alisilmaktadir (Demirci, 2008a:
123). Cile, saligin kirk giinliik siirecini anlatmak icin kullanilmaktadir, lakin
Mevlevilik’te ¢ile donemi 1001 giinliik bir siireci kapsamaktadir. Tarikata muhib olarak
basgvuran talipler, ¢ile siirecine girmeden oOnce seyh tarafindan sikkeleri giydirilip

tekbirlenmekte, Mevlevi adab ve erkanini 6grenmesi i¢in bir dedeye teslim edilmektedir.

Mevlevilik’te ¢ile olduk¢a 6nemlidir. 1001 giinlilk Mevlevi ¢ilesinin ¢ikarildigi
yere asitane denmektedir. Cile c¢ikaranlara “cilekes”, cilesini tamamlayanlara “cile
cikarmis”, ¢ileyi tamamlayamayanlara ise “cile kirgin1” adi1 verilmektedir. Cile siirecini
basariyla bitiren dervisler ise “Dede” unvanimi almaktadir (Yilmaz, 2000: 252). Ruh
bilgisini igeren ¢ile, bir olgunlasma egitimidir (Demirci, 2008a: 124). Mevlevi tarikatina
giren talip, 1001 giinliik cile doneminde dergédhi izinsiz olarak terk edememektedir.
Izinsiz disar1 ¢ikan dervisin ¢ilesi kirilmakta ve bir daha semahaneye girememektedir.
Mevlevilik’te cileye soyunmus kisi, siipriintii dokmek, tuvaletleri temizlemek gibi kisinin
nefsini zorlayacak cesitli hizmetlerde calistirllmaktadir (Eraydin, 2008: 366). Mevlevi
olmaya niyetli nev-niyaza, cileye baslamadan Once bu siirecin ¢etin ve zahmetli
oldugundan bahsedilmektedir. Cile sirasinda, hizmetlere dayanamayan can, dergihi terk
ederse ya da dedelerin imtihanlarindan gecemezse ¢ilesini kirmis sayilmaktadir. Dergaha
gelip ¢ile cikartmak isteyen salikler, nefislerine agir gelen her tiirli hizmetlerde

gorevlendirilmektedir.
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Mevlevi ¢ilesinin amact, kibri kirip sefkatin ve sevginin yollarini 6gretmektir. Cile
stirecinde olan dervis, miirsidinden adab, erkdn ve her seyin bir kurali oldugunu
ogrenmektedir. Mevlevi tekkelerinde goriinmeyen ama dergdhin her yerinde kendini
hissettiren kurallar zinciri bulunmaktadir (Demirci, 2008a: 125). Mevlevilik’e goniil
veren muhibler, Mevlevi dedelerin 6nderliginde nefsin en hassas noktalarindan sinanarak
uzun bir ¢ile doneminden gegmektedir. Bu dergahlarda, bazi kurallar miiride sunulmakla

birlikte bazilar1 hissettirilerek uygulanmaktadir.

Mevlevilik’te terbiye sisteminden sorumlu kisi, “Ates-baz Veli” dir. Miiridin
olgunlagmasi i¢in se¢ilen “Matbah-1 Serif”, ocak-basi, niyaz postu, somat, canlar odasi
gibi yerler sembolik olarak pek ¢ok anlam icermektedir ve buralar, talibin manevi
yiikselis yolundaki mekanlaridir (Ozonder, 1988: 97). Matbah-1 Serifte, As¢1 Dede,
Kazanci Dede, iceri Meydancisi ve Bulasik¢1 Dedeler bulunmaktadir. Tarikatin egiticileri
olan bu dedelerden asg¢ibasi, masraflari idare etmenin yani sira tekkenin diizeni ve
canlarin terbiyesi ile mesgul olmaktadir. Kazanci Dede, As¢1 Dede’nin yardimcisidir.
Halife Dede, mutfaga yeni gelenleri yetistirmektedir. Meydanci ise seyhin emirlerini
teblig etmektedir (Demirci, 2008a: 127). Asc1 Dede’nin vekiline Kazanci Dede denmekte
ve bu dede giindiiz matbahta bulunup dedelerle sik sik goriismektedir. As¢1 Dede,
Mevlevi terbiye sisteminin en biiyiik amiridir. Bu dede, bir post sahibi olup tarikatin
edeplerini saliklere 6gretmektedir. Onun postu ayn1 zamanda Hiisamedddin Celebi’yi
temsil etmektedir (Celebi, 2006: 99). Mevlevilik’te mutfak, “Matbah-1 Serif” olarak
adlandirilmaktadir. Buras1 Mevlevilik’e ilgi duyan kisilerin temel egitimlerinin yapildigt
bir mekan olarak kulanilmakta (Ozonder, 1988: 98) ve burda canlar ahlaki olarak

olgunlagtirilmaktadir.

Matbaha olgunlastirilmak iizere gonderilen canlarin, terbiyesinden sorumlu kisi
Asc1 Dede’dir. As¢1 Dede’nin disinda onun yardimcist Kazanci Dede, Igeri Meydancist,
Bulasik¢1 Dedeler de nev-niyazin yetismesinde s6z sahibi dedelerdir. Mevlevi canlarin
terbiyesinden sorumlu Dedeler, canlarin cile siirecinde farkli hizmetlerde rol almasin
saglayarak onlarin benliklerini yok etmeyi amaglar. Mevland’nin yerine tayin ettigi
Hiisameddin Celebi’yi sembolize eden As¢t Dede, Mevlevi egitim sisteminde
basogretmen gorevindedir, canlart Mevlevi kiiltiiriine ve gorgiisiine alistirmakla

yiiktimliidiir.



82

Mevlevihanelerin kalbi, matbahta atmakta olup Mevlevi canlara tarikatin kaideleri
ve usulleri matbahta talim ettirilmektedir. Biiylik bir sabir gerektiren matbah egitiminin

sonunda muhibler, Mevlevi olmaktadir.

Mevlevilik’te cilesini heniiz bitirmemis olan saliklere “can” denmektedir ve
tarikata girmek isteyen salik, dededen ikrar almak zorundadir. ikrar vermek, saligin
kendini tamamen tarikata adadigini gostermektedir. Aday once, mutfak kapisinin sol
tarafindaki “saka post”una gider ve li¢ giin murakabe vaziyetinde burada bekler. Can,
mutfakta olup bitenleri kimseyle konugsmadan, zaruri ihtiyaglar1 disinda kalkmadan izler.
Ug giiniin sonunda “Kazanci Dede”nin huzuruna ¢ikartilir ve cileye devam edip etmek
istemedigi sorulur. Cileye devam etmek isteyen salik on sekiz giinliik “ayakeilik”
hizmetinde gorevlendirilir (Demirci, 2008a: 126). Talip tahammiil edebilirse on sekiz giin
sonra geldigi elbiseyle hizmete alinir. Bu siireyi de asabilirse As¢1 Dede tarafindan sikkesi
tekbirlenir ve kendisine Mevlevi elbisesi giydirilir. Cileye soyunan dervis, siirecini
tamamladiginda seyh tarafindan sikkesi yeniden tekbirlenir ve dergahta oturma hakkini
elde eder (Celebi, 2006: 101). Sikke tekbirlenirken oncelikle seyh, muhibin sikkesini iki
eliyle tutar, ihlas suresini sikkenin dnce Oniine, sonra sagina bir de soluna okuyup {ifler.
Sikkenin i¢ine on sekiz ism-i celali okuyup iifleyenler de bulunur. Sonra seyh, muhibin
yiizii kibleye gelecek ve ayaklari toplu olacak bigimde sol dizine muhibi yatirir ve sikkeyi
kibleye dogru tutarak duasini siirdiiriir. Daha sonra seyh sikkenin 6nce sagini sonra
solunu ve en son olarak da on tarafin1 Oper, talibe de ayn1 bicimde Optiiriir ve bagina
giydirir, seyh elleri sikkenin iistiinde tekbiri okur. Talibin arkasimi {i¢ kez sivazlar ve
kaldirip talibin sag elini iki eliyle tutar, ayni sekilde kendi sag elini de tutturur,
birbirlerinin elini dperler ve talip miirebbisi olacak dedesine teslim edilir (G6lpinarls,
1963: 134). Sikkesi tekbirlenip manevi diinyasini zenginlestirmeye ¢alisan canlar sema
mesk eder, Mesnevi okur veya dinler. Cilesini bitiren dervis “Dede” unvanini kazanmis
biri olarak Mesnevi okutma ve ayin yonetme icazetine sahip olur (Celebi, 2006: 101).
Mevlevi dedesi olmak isteyen salikler, seyhin izniyle dergdha kabul edilir ve Asci
Dede’ye teslim edilir. Cileye baslamadan once {i¢ glin kimseyle konusmayan dervis, daha
sonra on sekiz giinliik baska bir egitime tabi tutulur ve girdigi yolun zorlugu kendisine
anlatilir. Muhib devam etmek isterse dedenin talimatlar1 dogrultusunda cesitli

hizmetlerde gorevlendirilir.
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Mevlevi canlarin gorevleri on sekiz asamadan olusur (Demirci, 2008a: 130). On
sekiz dereceden olugan Mevlevi ¢ilesinde ilk basamak ayak hizmetlerinin goriilmesi olan
ayakeiliktir. Ikincisi ¢irageilik, matbahin aydinlatma islerini yapma hizmetidir. Bahgeyi
stipiiren  siiptirgecilik, disar1 kandilciligi, yataklar1 diizenleyen yatak¢ilik, dedelerin
kahvelerini doven tahmisgilik, iceri kandilciligi, kahvecilik anlamina gelen igeri
meydancilig1, sofra hizmetinden sorumlu somatgilik, sabahlari pazara gitme islerini géren
pazarcilik, yemek kaplariyla ilgilenen dolapgilik, bulasik¢ilik, serbet¢ilik, abdesthanenin
temizliginden sorumlu abrizcilik sonra ¢amasircilik ve saliklere asgibasinin emirlerini
ileten digart meydanciligt Mevlevi ¢ilesinin asamalaridir (Celebi, 2006: 98-99). Cile
stirecinde, hizmetlerin en zoru abdesthane temizligidir. Cilesinin sonuna gelen salige, bir
giin meydanci abrizcilik hizmetini sdyler (Demirci, 2008a: 132). Insan nefsine en agir
gelebilecek olan bu hizmet, ¢ilenin sonunda salige teblig edilir. Varligindan vazgecerek
stilukunu tamamlamaya yaklasan salik, son bir imtihandan ge¢mek igin abrizci olarak

gorevlendirilir.

Mevlevilik’te cileye giren salik, on sekiz hizmetten olusan basamaklar1 bitirip
icsel olgunlugunu kazanmaktadir. Muhibler, dedelerin verdigi hizmetlere itiraz etmeden
hizmetleri yerine getirdikleri takdirde ¢ileyi tamamlayip icazet alabilmektedir. Verilen
gorevleri yerine getiremeyip c¢ilesi kirilan salik, pisman olup donmek isterse ¢ilesi bastan

baglatilmaktadir.

Cilesini bitiren saligin dergahta bir hiicresi olmaktadir. Istedigi tekkede oturma
hakkina sahip olan dede isterse farkli islerle ilgilenebilmekte isterse de tekke disina
cikabilmektedir. Tekkede kalan dedeler, tarikata giren muhiblerin egitimi ile
ilgilenmektedir. Ug yillik ¢ile hayatinda ruhi ve manevi gelisimi saglanan dervisin,
diinyanin bir sembolii olan mutfak hizmetlerinde bulunmasi, onun olgunlagsmasini
saglamaktadir. Mutfak disinda ise dervisler, hangi alanda yetenekli ise o alanda
yetistirilmektedir (Demirci, 2008a: 133). Cile siirecinde salikler, yetenekleri ve ihtiyaglar

dogrultusunda egitilmektedir.

Mevlevi canlarin egitildigi Matbah-1 Serif”, cileye soyunan muhibin g¢esitli
gorevlerle smandigi bir mekan olarak goriilmiistiir. Ug yi1l gibi uzun bir siire zarfinda
salik, nefsani arzularindan arinip “dede”lige yiikselmekte, yetenekleri 6l¢iistinde sanat ve

zanaat iglerine yonlendirilerek yetistirilmektedir. Nitekim Mevlevihaneler, ferdin sosyal
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hayata uyumunu tamamlayacak bir terbiye sistemiyle de kisileri toplumla biitiinlestirmeyi

basarabilen egitim merkezleridir.

2.1. Mesnevi’de Veli Olma Siireci ve Nefis Kavrami

Mesnevi Kur’an ayetleri, hadis serhleri, menkibeler ve tasavvuf kiiltiirtine iliskin
konular ihtiva eden didaktik bir eserdir. Mesnevi’de yer alan beyitler ayet, Mesnevi’nin
kendisi de vahiy eseri olarak nitelendirilmistir. Mevlana’nin Kur’an’in 6zii anlamina
gelen “Magz-1 Kur’an” olarak nitelendirdigi Mesnevi’nin muhtevasini, hakikatin ve
seriatin sirlarin1 ortaya c¢ikaran ve mutlak gercek olan Allah’t bildiren ayetler

olusturmustur (Duru, 2007: 389). Mesnevi amel, hal ve hakikatleri anlatan alegorik bir

eserdir.

Ikili misralardan meydana gelen Mesnevi’de ayet ve hadis serhlerinin yan1 sira
ahlak ve edeb konularina da genis yer verilmistir. Mesnevi’de dogru-yanls, iyi-kotii
karsilagtirmalart ile insanlara sebep sonug¢ c¢ercevesinde ahlaki degerler aktarilmistir.
Ayet, hadis ve ahlak ogretilerinin yan1 sira ayni zamanda fikih, kelam, tefsir, tip ve tarih
gibi dini ve beseri ilimlere iligkin zengin bilgiler iceren Mesnevi’de donemin sosyal,
kiiltiirel ve folklorik yapisi da yansitilmistir. insanlarm nefislerini arindirarak mutlak
gercek olan Allah’a ulasmak, Mesnevi’nin temel eksenini olusturmaktadir. Insanlarin
nefsi miicadelesi sonunda “Mutlak Varlik”a ulasacagi hikdyeler ve olaylar {izerinden

anlatilmistir.

Nefis, insanin hayvani ruhunu temsil eden ve genellikle kotiiliigii emrederek

insan1 kulluktan alikoyan bir kavramdir.

Nefis, farkli kavramlar1 karsilayan bir terimdir. Tiirk¢e Sozliik’te nefis, kisinin 6z
varligl, insanin yeme-igme gereksinimlerinin tiimii olarak tanimlanmaktadir (Tiirkce
Sozliik, 1998: 1642). Bunun yan1 sira /. Ruh, can, hayat. 2. Insamn yeme icme gibi
biyolojik ihtiyaglari. 3. Kendi, sahis. 4. Asil, maya, cevher. 5. Bir seyin ta kendisi. 6. D6l
suyu. 7. I¢, i¢ taraf. 8. Bir sehrin icinde olan kimse (Devellioglu, 2004: 818) gibi fakli
anlamlarda kullanilan nefis, izzeddin Kasani’ye gore iki tiirliidiir. Birincisi “nefsii’s-
sey”dir. Bu nefis, bir seyin hakikatini ve zatin1 anlatir. Digeri ise “nefsii’n natik” olan
nefistir, bu nefis ise hayvani ve tabi ruh olarak isimlendirilen bedenin hiilasasi, insani ve

ulvi ruhtan ona inen nurun birlesimidir (izzeddin Kasani, 2010: 82). Blachere Regis,
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nefsin ruh ve kisi anlamina geldigini sdyleyerek bu kelimeyi beser, diinya zevklerine
ragbet eden ve ahirette bundan sorumlu tutulan ruh olarak tanimlamaktadir (Regis, 1982:
189-196). Nitekim nefis, insani kotiiliige sevk eden bir unsur olarak tanimlandigi gibi
insanin Oliimsiiz tarafin1 yansitan bir cevher olarak da tarif edilmektedir. Ayrica
tasavvufta vahdetin yegane engeli olarak goriilen nefis, mutasavviflarca hayvani ruh

olarak izah edilmektedir.

Mutasaviflar, hakikate ulasmada tek engel olarak nefsi (hayvani ruh) goriirler.
Insanin hayvani ve insani ruhu vardir. Islam hiikkemasmmn hayvani ruh olarak
nitelendirdigi cevher, bedende hayat, his ve iradi hareketleri tagir. Bu ruhun (hayvani
nefsin) bedenden ayrilmasiyla 6liim olayr gergeklesir. Bilginlerin insani ruh olarak
adlandirdi1 kavram, zatinda madde barindirmayan cevherdir (Erzurumlu Ibrahim Hakki,
1980: 692). Bu nefis, nefs-i emmare, nefs-i levvame, nefs-i miilhime, nefs-i mutmainne,
nefs-i radiyye, nefs-i mardiyye ve nefs-i kamile olarak adlandirilir (Erzurumlu ibrahim
Hakki, 1980: 693). Nefs-i natikanin durumlar1 karsisinda kisinin takindigi tavir, onun
kulluk makaminda hangi mertebede oldugunu gosterir. Kotiiliigli emreden ve sehevi
duygularin esiri olan kul nefs-i emmare, gegici sehvetlere kapilan kul nefs-i levvame,
ilham alan kul nefs-i miilhime, sehevi duygulardan tamamen siyrilip itminan olan nefis
nefs-i mutmainne, her seyden vazgecen ve Allah’in verdigi hayra da serre de riza gésteren
kul nefs-i radiyye, Allah katinda kabul goren kul nefs-i mardiyye, Allah’ta yok olup onun

isim ve sifatlarinda beka bulan kul, nefs-i kdmile basamagindadir.

Kul nefsini, kemal mertebesine esma ve ask yolu ile ulagtirabilir. Esma ve zikir
(esma) diizenini benimsemeyen, Allah’a ask ve cezbe yoluyla ulasilacagin1 savunan
Mevlevilikte -Tanr1’y1 sevmekle asilan yol anlaminda- “Miisamma yolu” tutulmaktadir.
Mevleviler, vuslat i¢in Tanr1 adlarin1 anmak yerine sevme yolunu benmsemektedirler
(Golpmarli, 1969: 257). Tanri’nin muayyen bir adin1 belli sayida zikrederek Tanri’ya
ulagsacagimi dislinen sufiler, yedi nefis mertebesinin her bir duraginda bir adi
zikretmektedirler. Birinci merhalede: La ilahe illallah, ikincide: Allah, {i¢iinciide: Ha,
dordiinciide: Hakk, besincide: Hayy, altincida: Kayylim ve yedinci mertebede ise Kahhar
ismini zikrederler. Bunlar Mevlana’'nin nesesinde ve Mevlevilik’te yoktur (Mevlana,
2017a: 93). Mevlevi biiyiiklerinden ve Kulekap1 Mevlevihanesi seyhlerinden olan Galip
Dede, Mevlevi mukabelelerindeki pratiklerin Allah’in isimlerine isaret ettigini

sOyleyerek bu pratikleri sdyle izah eder: 1. Mesnevi okumak, kelime-i tevhidi simgeler.
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2. Na’t-1 Mevlana, Ism-i Celali temsil eder. 3. Ney taksimi, H@ ismi’dir. 4. Kudiim
vurmasi, Hakk’mn ismidir. 5. Devr-i Veledi’nin birinci turu, Hayy’dir. 6. Devr-i
Veledi’nin ikinci turu Kayytim’dur. 7. Devr-i Veledi’nin iiglincii turu da Kahhar ismini
remzetmektedir. Nefsin yedi merhalesinde istenen esma, semadaki yedi hal ile
anlatilmaktadir (konyamevlevi.com). Bu yedi nefis mertebesini asan kul, Allah’in ilahi
isim ve sifatlarin1 kendinde bulmakta ve birlik alemine yiikselmektedir. Mevlevilik’te
birlik alemine ulagsmak isteyen muhibin kalbe ayr1 bir 6nem vermesi gerekmektedir.
Cinkii Mevlevilikte Hakk’a ask ile ulasilacagi diisiiniilmektedir. Bununla birlikte

Mevlana, bu yolda aklin gerekliligine de inanmaktadir.

“Efendinin oglu olan akil, aziksiz kalmis da kanli nefis, efendi olmus, uyulan kisi
kesilmis.” (Mesnevi C.3, 2511. Beyit)

Mesnevi’nin bu beyitinde aklin kilavuz edilmesi gerektigi, aksi takdirde kulun
nefsin esaretine girecegine isaret edilmektedir. Tritton, Ebu Hayyan Tevhidi’nin “akil”
ile ilgili goriisiinii s0yle aktarmaktadir. Akil, kendi yaratilisindan gelen ve yetisi agisindan
tabiattan daha basit olan ilahl bir giicli gostermektedir ve akil muhakeme istidadini
yansitmaktadir. “Ilk Sebep”le (Mutlak Varlik) birlesmeye cagiran akil “ilk Sebep”in
insandaki temsilcisi, insan1 mutluluga ulastiran bir aragtir. Akil, insan1 parcadan biitline
gotiiren bir vasitadir (Tritton, 2015: 558). Nitekim Mevlana, akli Hakk’a ulastiran bir
vasita olarak gdrmektedir. Insanin sonsuz mutluluga ulasmasi nefsinden armip “Ilk
Akil”la biitiinlesmesiyle miimkiin olmaktadir ve insani bu birlige gotiiren rehber ise

akildir. Nefis, ancak aklin rehberliginde vahdete erisebilmektedir.

Mevlana, insanin 6zgiir olabilme sartini kiginin nefsani isteklerinden ge¢mesine,
diinya hirsma kapilmayip ahlaki eylemlerle donanmasina baglamaktadir. Insan olmanim
bilincinde olan kisi, hayatin bir sinav oldugunu kavrayarak yanliglara karsi tedbirli,
iradeli, sevgi ve saygt dolu bir tutum sergiler (Emiroglu, 2002: 496-497). Nefis, insani
kulluktan alikoyan ve insanin benlik bilinciyle hareket etmesini salik veren bir suurla

dizenini surdirtr.

“Nefis dilegine kul olanlarsa tersinedir; kendilerini akil sahibi, can sahibi

gosterirler.” (Mesnevi C.2, 1496. Beyit)

“Nefsinin, bu kotii demesine kulak verme, onun isi, tersinedir hep.” (Mesnevi C.2,

2268. Beyit)


http://konyamevlevi.com/?p=173
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Nefis tersine is gormektedir ve kisi kotii davraniglarini arttirdik¢a daha da kotii bir
duruma diismektedir. Onun ¢alisma prensibi tersinedir. Nefsin tersine islevselligiyle ilgili
bir hikaye ise s6yle nakledilir: Unlii sufi Muhammed b. Ulyan’i karsisina tilki yavrusunu
animsatan bir sey ¢ikar. Sufinin kalbine onun nefis oldugu bilgisi iner, bunun {izerine
Muhammed b. Ulyan onu ayaginin altina alarak tekmeler. Her tekmede onun daha da
biiylidiiglinii gériince nefse sunu sorar: “Aci ve vurma her seyi mahvettigi halde sen neden
biiyiiyorsun? Nefs: “Ben ters yaratildim. Baska seylere aci veren benim igin bir zevk
baska bir seyin zevki de benim igin acidir.” diye yanit verir (Nicholson, 1978: 35).
Tasavvufta ahlaki terbiye, nefsin tersine olan eylemlerin yapilmasiyla gerceklesmektedir.
Sevhet, ihtiras, kibir nefsin asli tabiatin1 ve fiillerinin bayaligin1 gosteren, tekrarlandik¢a

insan1 daha da hiisrana siiriikleyen nefs-i hayvaninin birer yansimasidir.

Hac1 Bayram Veli, insanin kalbini yumusatmasi i¢in nefsini terbiye etmesi
gerektigini bildirmektedir. Ciinkii nefis, istek ve heveslerle katilagmaktadir (Kaval, 2017:
198). Hac1 Bayram-1 Veli nefsin arzulariyla taslasan kalbin, miirsitler tarafindan yontulup
topluma yararli olabilecegine dikkat ¢ekmistir. Ali Erol, Haci Bayram-1 Veli’den
aktardig1 beyitlerde mutasavvifin terbiye edilmis kalbinin ilahi nur ile aydinlanacagini ve

0ze ulasacagini

“Bayrami imdi bayrami imdi,

Yar ile Bayram eyledi simdi.”

“Hamd senalar hamd-ii senalar

Yar ile Bayram etti bu génliim” beyitleriyle ifade etmistir (Erol, 2017: 583).

Insanm var olus sancilarmin temelini olusturan nefsin (Ismailoglu, 2016: VI)
varligi, ancak islevleri ve fiilleriyle bilinebilmektedir. Ahlaki bir davranisin
olusabilmesini saglayan nefsin tasarrufu kuvveleridir (Aykit, 2014: 209). Nefsin nebati
(bliylime ve lireme), hayvani (duyusal idrak ve irade) ve insani (sadece insana mahsus)
olmak iizere ii¢ tiir kuvvesi vardir. Insani kuvve, ameli ve nazari olmak iizere iki sekilde
kategorize edilir. Ameli kuvve, insanin bedeniyle ilgili onu denetleyen ve yoneten eyleme
yetisidir. Nazari (teorik) kuvve ise ilahi varliga ulasma, onlarla iletisim kurma ve bilme
yetisidir. Nazari kuvve, nazari akil vasitasiyla metafizik bilgiye ulasmaya yoOnelik
kuvvedir. Nefsin metafizik bilgiyi elde etme noktasinda bilmeye yonelik kuvvesidir. Kisi,

maddenin goriinen suretlerinin 6tesindeki bilgisine ulagir (Aykat, 2016: 211-212). Kisiyi
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goriinlisten geciren bu kuvve, nefsin yok edilmesiyle ortaya c¢ikmaktadir. Rami,

goriinlisten gegmenin gerektigini ve bunlarin nefsin ilkesi olduguna soyle dikkat ceker.

“Nefsin, hurma sarabiyla, mezeyle sarhos olmussa bil ki canin, gayb dleminin

salkimint gormemigstir.” (Mesnevi C.5, 2447. Beyit)

“Nefis havasindan dogan tatlarin tiimii, diizendir, goriiniiste hostur, simsek 15181
gibidir;, ama ¢evresinde karanlik var, insani yakan bir ates var.” (Mesnevi C.6,

4106. Beyit)

Nefsin bedenle olan ilgisi, onda tasarrufta bulunma, onu yonetme ve yonlendirme

seklindedir (Aykat, 2016: 206). Beden maddedir ve onu beslemek nefse hizmet etmektir.

“Beden, haset evidir ama, Allah o bedeni iyice arutmigtir.” (Mesnevi C.1, 436.

Beyit)

“Cismin bir se’n olan cana ve camin cisme, tarife sigmayan bir ittisali vardrr,
birbirinden ortiilmiis degildirler; fakat ruhun zatint ve cevherini his goziiyle gormek igin
hichir kimseye izin verilmemistir.” (Konuk, 2005a: 80). Insan, nurdan yaratilmasina
ragmen (ruh olarak) topraktan olma bir bedenin i¢ine hapsedilmistir. Insan nurdan ve
camurdan olusan bir varlik olarak birbirine zit istekleri izerinde tasimaktadir (Bayraktar,
2006: 111). Bu istekler ise insanin nefsi olarak hareket etmesine neden olmaktadir.
Insanin golge alem olarak nitelendirilen ve duyularla idrak edilen zuhur Aleminden ¢ikip
vahdete ulagmasi, insanin ruhi eylemi olan kalp fiilleriyle gerceklesebilmektedir. Goniil
fiillerinin merkezini olusturan ruh, bedenlenince nefis olarak adlandirilmaktadir. Bu
yiizden Mevlana bedeni, his alemine ait bir varlik olarak degerlendirdigi i¢in bedeni nefis

olarak algilamaktadir.

Irsadin oldugu her durumda bir miirsidin bulunmas1 zaruridir. Mevlevilikte
miirsit, miiritteki batini, ilahi sirlarin zuhur etmesini saglayarak miiridi kiille ulagtirmay1
gaye edinen kisidir. Mevlana, balgiktan yaratilan insanin igindeki cevheri ortaya
cikartmak, bakiri altina ¢evirmek i¢in bir pirin golgesinde nefsi egitmenin gerekliligini
bildirmektedir. Alegorik bir anlatimi olan Mesnevi’de nefsle ilgili pek cok sembol

kullanildig1 goriilmektedir. Bu sembollerden bazilar1 asagida incelenecektir.
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2.1.1. Mesnevi’de Nefsle Ilgili Baz1 Semboller

Tarihsel siirecte insanlar, duygu ve diislincelerini muhataplarina dogru ve
etkileyici bir bi¢cimde aktarabilmek amaciyla edebi sanatlar1 kullanmiglardir. Edebi
eserlerde soyut kavramlarin somutlastirilmasi, etkileyici bir anlatimin saglanmasi ve
metin igeriginin zenginlestirilmesi amaciyla basgvurulan yontemlerden biri de metaforik
anlatimdir. Soyut diisiince ve kavramlarin genis yer buldugu tasavvuf edebiyati ve halk
edebiyatinda hayvan, bitki, tabiat vb. gibi birtakim metaforlarla daha etkileyici ve
anlagilir bir anlatimin saglanmasi amaglanmistir (Ogke, 2007: 20). Metafor kavrami
tesbih, mecaz, kinaye, istiare, sembolik imgelem, mesel ve kiyas gibi edebi sanatlar1 da
kapsamakta olup belagat, siir, diisiince ve felsefe alanlarinda yazilan eserlerde yaygin

olarak karsilasilmaktadir.

Manevi aleme yogunlasan tasavvuf kiiltiirinde maddi alemdeki varliklar
kullanilarak soyut kavramlarin somutlastirilmasi amaglanmistir. Ozellikle tasavvuf ve
felsefe alanlarinda yaygin olarak kullanilan ve soyut bir kavram olan nefis kavrami
hayvan, bitki, tarihi ve efsanevi kisiler vb. gibi birtakim metaforlarla somutlastirilmistir.
Kur’an-1 Kerim’de sembolik bir dil ve metaforik anlatimin kullanilmasi, kavramlarin
aktariminda sembol kullaniminin Islam kiiltiirii ve edebiyatinda ayricalikli bir konuma
sahip oldugunu gostermektedir (Kilig-Arslan-Biilbiil, 2007: 21). Mutasavviflar, tasavvuf
diisiincesinin temel kavramlarindan olan nefis, ask, fenafillah, vecd vb. gibi kavramlarin
ifade edilmesinde yalin dilin yeterli olmadigin1 ve manevi alemin sirlarinin semboller ve
metaforlarla daha etkili bir sekilde aktarilabilecegini ifade etmislerdir (Erginli, 2009:
229). Sembolik dil kullanimi, tasavvuf edebiyati basta olmak {izere bircok edebi tiirde
yaygin olarak kullanilmistir. Anadolu’da tasavvuf kiiltiiriiniin gelismesinde 6nemli rol
oynayan Mevlana da, bagta Mesnevi olmak iizere bir¢ok eserinde sembolik dil kullanmig
ve alegorik anlatima siklikla yer vermistir. Tasavvuf sahasinda olumsuz bir kavram olarak
nitelendirilen nefsin, eserlerde insanlara zarar verdigi, onlar1 glinaha siiriikleyerek ilahi
asktan uzaklastirdig1 ifade edilmis ve nefis, insanin diismani olarak goriilmiistiir. Edebi
eserlerde nefsin olumsuz o6zellikleri hayvan, bitki, esya, tarihi kisiler vb. kullanilarak
sembolize edilmistir. Calismanin bu boliimiinde Mesnevi’de nefis kavramina yonelik

sembollerden bir kismi ele alinarak incelenmistir.
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2.1.1.1. Hayvan Sembolleri

Tiirk toplumunda hayvanlara yiiklenen anlamlar ve hayvan sembolleri inang
sistemlerine bagli olarak degisiklik gdstermistir. Insanlarin bitki, hayvan veya tabiat
unsurlari ile akrabalik iliskilerine dayanan totem inancina sahip Tiirkler ay1 (aba), sincap
(tiyi), tavsan (kazan) ve kartal (biirkiit) seklindeki putlara tapinmis, kusu ruh sembolii
olarak kullanmislardir (Inan 1995: 132). Islamiyet’i kabul eden Tiirklerin Tasavvuf
sahasinda hayvanlara birtakim manalar ytlikledigi, insana ait baz1 duygulari ve 6zellikleri
hayvan sembolleriyle anlattifi goriilmiistiir. Bunlardan nefis, hayvanlarla sembolize
edilerek genellikle zararli bir varlik seklinde aktarilmistir (Uyar, 2016: 174). islam
edebiyatinda olumsuz bir kavram olarak karsimiza ¢ikan nefis, genellikle kotiiligi ve
cirkinligi simgeleyen domuz, esek, katir gibi hayvanlarla sembolize edilmistir. Tembel
ve miskin insanlarin nefislerinin tutsagi oldugunu ifade eden Yunus Emre, diinyay1 bir
cayira nefsi ise bu ¢ayirda otlamaya ¢ikan bir hayvana benzetmistir. Hayvanlarin otlakta
gordiigii her seyi yemeyi istedigi gibi nefsin de diinya ¢ayirinda her seyi yemek istedigini
ifade etmistir (Buran, 1991: 118).

“Miskin ddem oglani nefse zebiin olmisdur

Hayvan candvar gibi otlamaga kalmisdur” (Yunus Emre Divani, 62/76-1)

Hayvan motiflerinin 1iyilik ve kotiliigi simgeleyen semboller olarak
kullanilmasina Mevlana’nin Mesnevisinde yaygin olarak karsilagilmaktadir. Mevlana
nefsi insanlarin diismani olarak nitelemis ve insanlarin siirekli nefisleriyle miicadele
etmelerinin gerekli oldugunu sdylemistir. Kotii olan ve insanlara zarar veren nefis
Mesnevi’de yilan, ejderha, esek, maymun, domuz, ay1 gibi kotiiliigii simgeleyen hayvan

motifleriyle sembolize edilmistir.

2.1.1.1.1. Ay

Tiirk mitolojisinde orman ruhunu sembolize eden hayvanlardan biri de ayidir. Bu

hayvan baz1 Tiirk topluluklarinda kutsal kabul edilmektedir.

Yakut ve Altay Tirkleri gibi bazi Tiirk topluluklarinda kutsal olarak kabul edilen
ay1, orman Tanris1 ve orman ruhunun temsilcisi olarak kabul edilmistir. islamiyet éncesi

Tiirk toplumlarinda ormanin ruhu olarak nitelendirilen aymin adinin aleni bir sekilde
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sOylenmesi yasaklanmis, ¢linkii bu durumun o ruhu rahatsiz edecegine inanilmistir (Uraz,
1994: 151). Giciiyle 6n plana ¢ikan hayvanlardan biri olan aymin bu 6zelliginden
yararlanabilmek amaciyla ay1 eti yemek, postunu giyinmek, kemiklerini {izerinde tagimak
gibi uygulamalar gergeklestirilmistir (Coruhlu, 2012: 140). Baskurtlar ay1y1 avlayarak
etini yemislerdir (Sagitov, 1986: 128). Yer-su kiiltii ile iliskilendirilen ayinin, suya ait bir
olgu oldugu ifade edilmistir (Esin, 2001: 38). Islamiyet 6ncesi Tiirk topluluklarinda ayiya
kutsallik atfedilmis, Islamiyet’e gecis ile birlikte ayr motifine yiiklenen anlamlar da

degisiklik gostermistir.

Ay, kotii ve aptal bir hayvan olarak Tiirk destanlarinda gegmektedir (Ogel, 1995:
533). Bu durumun aksine Divanii-Liigat’it Tiirk’te “Awg¢i nece yol bilse adhig anca yol
bilir’ ifadesinde ayi, zeki bir hayvan olarak yansitilmis ve kurnazlik sembolii olarak
kullanilmistir (Atalay, 1991: 63). Halk inanislarinda ayimin begenilmeyen ve kendisine
benzemek istenilmeyen bir hayvan oldugu tespit edilmis, gebe kadinlarin ayiya
baktiklarinda killi ve bigimsiz bir ¢ocuk doguracagina inanilmistir (Acipayamli, 1961:
27). Efsanelerde kutsal kisilere kars1 saygisizlik yapan veya cimrilik yapan insanlarin
cezalandirilarak ayiya doniistiiriildiigii ifade edilmistir. Bir efsaneye gore zengin bir adam
bir siiri koyunu olmasina ragmen, koyun ytinlerinin arasina girerek fakir bir cobana yiin
vermekten kurtulmustur. Bunun iizerine zengin adam, ¢obanin bedduasiyla ay1 olarak
disar1 ¢cikmistir (Gorkem, 2006: 179). Bilgisizlik ve kotiiliigli sembolize eden ay1 motifi,

Mesnevi’de hirs, faydasiz ig goren kimseyi anlatmak i¢in kullanilmaktadir.

“Insanmin hirsi, her seyi kildan-kila gériir, ayi gibi faydasiz, maksatsiz bir oyuna

dalar-gider.” (Mesnevi C.3, 94. Beyit)

Mesnevi’de nefsi simgeleyen bu hayvan, insana herhangi bir yarar saglamadig
gibi insanin hakikatten uzaklasmasina neden olmaktadir. Nefsin istekleri karsilansa bile
kanaat eden bir yapisi olmadigindan farkl istekler ve arzulara meyletmektedir. Cilinkii
onun tabiatinda doyumsuzluk vardir (Catak, 2012: 222). Nefis, insan1 istekler yumagi
olarak gormektedir, eline firsat gegtiginde bu arzular1 yerine getirmek icin harekete
gecmektedir. Nitekim Mevlana, nefsin isteklerini yerine getirilmesini helak sebebi olarak
gormektedir (Catak, 2012: 225). Tasavvufta hirs ve istek insanin yiikselisinde bir engel

olarak goriilmektedir ve bu hirs insana amagsiz isler yaptirmaktadir.
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2.1.1.1.2. Domuz

Seytanin, a¢ gozliligiin, refahin ve iradesizligin sembolii olan domuz, Tiirk

kiltiiriinde sevilmeyen ve olumsuz 6zellikleri belirtmek i¢in kullanilan bir semboldiir.

Islam kiiltiiriinde “murdar” olarak nitelendirilen domuz, olumsuz 6zellikleriyle 6n
plana ¢ikarken antik mitolojide yoksul insanlarin yagindan ve etinden beslendigi
hayvanlar olmasi nedeniyle bereket sembolii olarak goriilmiistiir (Aksit, 2014: 188). Tiirk
kiltiiriinde sevilmeyen bir hayvan olarak karsimiza c¢ikan domuz, edebi eserlerde

asagilama ve ag¢ gozliiliik sembolii olarak kullanilmistir.

Domuz, Tiirklerin beslemedigi ve Islam’da haram kilinmis bir hayvandir.
Yalnizca kafirler tarafindan beslenip yenilen bu hayvan “kara domuz” olarak
adlandirilmaktadir. Dede Korkut destanlarinda domuz kelimesi hakaret ve kiifiir olarak
kullanilmaktadir (Gokyay, 2006: 1157). Dede Korkut Hikayeleri’nden “Kam Piire’nin
Oglu Bamsi Beyrek Destani”nda “Bakti ki diigiinde giiveyi ok atiyor. Kara Gone oglu
Budak, Kazan Bey oglu Uruz, beyler basi Yigenek Gaflet Koca oglu Sir Semseddin kizin
kardesi Deli Karcar beraber ok atiyorlardi. Ne zaman ki Budak atsa Beyrek “Elin var
olsun!” diyordu. Uruz atsa “Elin var olsun!” diyordu, Yigenek atsa “Elin var olsun!”
diyordu. Sir Semseddin atsa “Elin var olsun!” diyordu, giiveyi atsa “Elin kurusun,
parmaklarin ¢iirtisiin, hay domuz oglu domuz!” diyordu...” (Ergin 2013: 81) domuz
motifi kiifiir niteligi tasimaktadir. Yunus Emre divaninda “hinzir” olarak anilan domuz,

asagilik ve bencillik sembolii olarak karsimiza ¢ikmaktadir.

“Bir kisiniin yatlu sozin varuban kimseye dime

Biz uludan isitmisiiz hinzirdan giriidiir gammaz”
(Yunus Emre Divani, 86/109-5)

esnevi’de insanin nefsani istekleri ve arzular1 “domuz” ile iliskilendirilere
M “di 1 tekl lart “di ” ile iliskilendirilerek

anlatilmaktadir.

“O say1 giiniinde haram yiyen goézii hirsla dolu kisi, domuz seklinde kopusur.”

(Mesnevi C.2, 1416. Beyit)

Mesnevi’de hirshi insanlar “domuz”la birlikte zikredilmektedir. Hirs, nefsi ve

istenmeyen bir duygu olup salikte tezkiye edilmesi gereken duygulardan biridir. Bu
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yiizden de bu duygu, Tirk edebiyatinda olumsuz yonleriyle 6ne ¢ikan “domuz” ile

birlikte kullanilmistir.

2.1.1.1.3. Ejderha

Yiiz yasindan biiylik yilani ifade eden ejderha; farkli kaynaklarda ejder, dragon
veya evren olarak da isimlendirilmistir. Korku, kaos, giic ve heybet sembolil olarak

kullanilan ejderha motifine, halk anlatilarinda siklikla rastlanmaktadir.

Ejderhanin kokenine iligkin 18. yiizyila ait bir belgede, ejderhalarin disi bir geyik
tarafindan dilinyaya getirildigi sOylenmektedir (Boratav, 2012: 68). Mitolojide,
efsanelerde ve masallarda kotiiliigii sembolize eden ejderhalar, toplumsal diizeni bozan,

ve karmagaya neden olan hayvanlar olarak ifade edilmistir.

Ejderha, masal ve efsanelerde kahramanlarin karsilastiklar1 en biiyiikk engel
olmustur. Bektasi evliyalarinin menkibelerinde Koyun Baba, Sar1 Saltuk, Demir Baba,
Hacim Sultan ve Otman Baba’nin ejderhalar ile olan miicadelelerine siklikla yer
verilmistir. “Sar1 Saltuk’un Yedi Bash Ejderhayr Oldiirmesi” adli efsanede Sar1 Saltuk
karsisina ¢ikan en biiyiik engel olan yedi basli ejderhay: tahta kilig ile dldiirerek kale
komutaninin Miisliiman olmasin1 saglamistir. Otman Baba velayetnamesinde ise Belgrad
pazarina giden zengin koylii ve cocuklarinin Balgikhisar1 adli yerde biiyiik bir ejderha ile
karsilastiklar1 anlatilir. Ejderha, Otman Baba’nin keramet ehli olduguna inanmayan
koyliiyli kuyruguyla yakalayinca koylii Otman Baba’dan yardim ister. Koyliinlin yardim
istemesi iizerine orada beliren Otman Baba, koylilyli ejderhanin elinden kurtarir. Bu olay
tizerine koylii Otman Baba’ya miirit olur (Kili¢ vd., 2007: 109-112). Ejderha, eski
Tiirklerde hayat agacinin bekgisidir (Ogel, 1995: 486). Masallarda bazen kahramanin
ejderha ile evlendigi goriilmektedir. Ejderhalar, halk hikayelerinde de korku, kétiiliik ve
kudret sembolii olarak yer almis ve kahramanlar tarafindan alt edilebilen yaratiklar olarak
anlatilmistir. Kirmensah hikayesinde ejderha iki dag arasini dondurarak, insanlarin
Herat’a gitmelerini engellemistir. Kirmensah’in yolunu da engelleyen ejderha, Hizir’in
yardimiyla Kirmengah tarafindan oldiiriilmiistiir (Alptekin, 1999: 191). Zaloglu Riistem
masalinda da efsanevi bir varlik olan Ziimriidiianka kugsunun yuvasina giren ejderha, tim
yavrular1 yemis, on bes yil sonra tekrar Ziimriidiianka’nin yavrularin1 yemeye gelince

Zaloglu Riistem tarafindan Oldiiriilmiistiir (Sakaoglu, 2011: 78). Ejderha halk
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edebiyatinda oldugu gibi tasavvuf diisiincesinde de insanlara zarar veren, onlar1 korkutan
varlik olarak nitelendirilmis, kotiiliik, korku, gii¢ ve kudret sembolii olarak kullanilmistir.
Tasavvuf diisiincesinde insana zarar veren nefsi yenmek, halk anlatilarinda insanlara
zarar veren ejderhayr oldiirmeye benzetilmistir. Yunus Emre, oliimiin ejderhalari

yutacagini ifade ederek, korku ve kudret sembolii olarak ejderha motifi kullanmustir.

“Kani anun sevdiik yari kil td ‘atun art yiiri

Miskin Yunus eydiir buni ejderhdlar yudar 6liim”™
(Yunus Emre Divani, 161/198-9)

Ejderha, Mesnevi’de korku ve kotiiliigii simgelemektedir. Mesnevi’nin pek ¢ok
yerinde gecen ejderha, nefis ile iliskilendirilerek ve cehenneme benzetilerek

anlatilmaktadir.

“Cehennemdir bu nefis, cehennemse ejderhadir; hem de 6ylesine bir ejderhadir

ki denizler bile sondiiremez onu.” (Mesnevi C.1, 1380. Beyit)

Ejderha edebi metinlerde sik¢a kullanilan bir semboldiir. Dede Korkut
Hikayelerinde bugra, arslan ve boga gibi hayvanlar ic¢in kullanilan ejderha sifati,
kahramanin oviinmesi i¢in bir vesile olmaktadir. “Salur Kazan’in kendisini overken
soyledigi ‘Yedi bash ejderhayr yetiip vardum. Heybetinden sol goziim yasardi...’
ctimlesine benzer ifadeler buna ornek teskil eder” (Cetin, 2007: 363).

Yerin altinda, iistiinde ve suda yasayan, alkol alan, kaninin zehirli ve yedi bash
oldugu diisliniilen ejderha, insanlarin basina kotiiliik ve bela getiren, diinyayr kaos
ortamina siiriikkleyen bir semboldiir (Duman-Sagir, 2018: 527). Yasamin yenilenmeye
dontik yoniinii gosteren ejderha, insan merkezli bir evrene uyarlanarak tek boyutlu bir ser
odagimi yansitir. Ejderha hem siddeti ve yikimi hem de dogumu ve dirilisi iizerinde
tasiyan bir varliktir (Taburoglu, 2007: 150). Eski Cag uygarliklarinda hem olumlu hem
de olumsuz yoniiyle dikkat ¢eken ejderha simgesi, Mesnevi’de kotiiliiklerin anasi olarak

betimlenmistir.

2.1.1.1.4. Esek

Cehaleti, tembelligi, aptallig1 ve kotli arzular sembolize eden esek motifi, edebi

eserlerde kiiclimsenen ve asagilanan bir varlik olarak karsimiza ¢ikmaktadir.
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Esek, Tiirk kiiltiiriinde olumlu ve olumsuz 6zelliklere sahip olan bir hayvan olarak
karsimiza g¢ikmaktadir. Kulaklar1 ve sesi nedeniyle cirkinligi sembolize eden esek,
gozlerinin giizelligi ile cesitli benzetmelere konu olmustur. Eserlerde bazen aptallik ve
tembellik sembolii olarak yansitilan esek; tembel Ogrencileri, anlama becerisi diisiik
kisileri ve olaylar1 idrak edemeyen bireyleri nitelemek icin yaygin olarak kullanilan
ifadelerden biri olmustur (Velayetname, 2010: 609). Esek diistinme yetisi olmayan,
kulaklar1 ve sesiyle ¢irkin olan bir hayvan olup, edebi eserlerde olumsuz 6zelliklere sahip

kisileri niteleyen bir motiftir.

Yunus Emre Divan’inda asagilik ve hor goriilme sembolii olarak esek motifini

kullanmustir.
“Her kim diler ben hdar olam diismen elinde zar olam
Dostlart sad u diigmani dost u agydar olsun ana” (Yunus Emre Divani, 13/13-5)

Esegin olumsuz yonleri ifade eden bir sembol olarak kullanilmasina Mevlana’nin
Mesnevi’sinde de rastlanilmaktadir. Mevland nefsine uyan insanlarin yanliglarimi
belirtmek ve nefsin kotii yoniinii sembolize etmek icin esek motifi kullandigi
goriilmektedir. Mesnevi’de esek, nefsle birlikte anilmakta, nefse kul olmak ile esege kul

olmanin ayn1 oldugu belirtilmektedir.

“Yillardwr, esege kul oldun, yeter artik; ¢iinkii esege kul olan, esegin ardindan
gider.” (Mesnevi C.2, 1856. Beyit) beytinde gegen “esek” sembolii ile nefis kast

edilmektedir.

Nefsin esek olarak nitelendirildigi baska hikayelerde insanin hayvani tarafinin

nefis oldugu bildirilir.

“Bil ki bu hayvani nefis, erkek esektir; ona alt olmaksa, ondan da daha ayip bir
seydir.” (Mesnevi C.5, 1392. Beyit)

“Tanri, nefsimize esek kiligini vermistir; kiliklar1 da huylara uygun olarak

yaratir.” (Mesnevi C.5, 1394. Beyit)

Tasavvufta bir diisiincenin  aktarilmasinda  ¢ogunlukla sembollerden
yararlanilmaktadir. Mevlana’nin Mesnevi adli eserinde bu sembolik anlatimlara
basvurdugu goriilmektedir (Nesterova, 2011: 6). Esek seviyesinde olan nefis, manevi

alem yerine diinyevi olana yonelir ve emanet-i ilahiden insanlik yiikiinii almaktan kagar.
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Insan, tefekkiir istidad: ile yaratilmisken esek, diisiinme yetisinden noksan bir mahliktur
(Konuk, 2006: 206-289). Diisiinme yetisini tagimayanlar ise suretlerden gegemeyen ve
diinyevi olanla yetinen ve nefsi esek seviyesinde olan kisiler olarak Mesnevi’de

belirtilmistir.

2.1.1.1.5. Kaz- Horoz-Tavus Kusu

Islamiyet oncesi Tiirk inang sistemleri, halk danslari, mimarileri, kiyafetleri,
atasozleri, deyimleri ve mezar taglar1 olmak {izere bir¢ok kiiltiir ve medeniyette kuslarla

ilgili bilgiye rastlamak miimkiindiir.

Insanlik tarihi 6ncesinde var oldugu bilinen kuslar, insanlara besin kaynagi
olmalarinin yani sira bir¢ok kiiltliir ve medeniyette sanat eseri, figiir, bilgelik ve gii¢
sembolii olarak da kullanilmistir. Kuslar, tarihsel siirecte medeniyetler tarafindan bir figiir
olarak kullanilmis ve toplumlarin diisiince ve inang sistemlerine iliskin 6nemli bilgileri
barindirmistir. Arkeolojik kazilarda I¢ ve Orta Asya’da ulasilan sanat eserleri iizerinde
yer alan ordek, kaz ve kugu gibi simgeler ve mimari eserlerde ahsap yapilar {izerine
yontulan kus sembolleri, kuslarin toplumdaki yerini ve 6nemini gostermistir (Coruhlu,
2012: 152). Halk kiiltiiriinde siiliin giizellik ve iyiligin; saksagan sevingli haberin; kara
karga seytanin; kirmizi veya altin renkli karga gilinesin; turna uzun yasamin ve
Oliimsiizliiglin; 6rdek huzur ve refahin, glivercin uzun yasamin; tavus giizellik ve itibarin
ve kaz ise basari, evlilik ve erkekligin sembolii olarak kullanilmistir (Coruhlu, 2012: 152-
153). Islamiyet 6ncesi Tiirk toplumlarinda dogan, kartal ve agackakan gibi kus tiirlerine

sayg1 gosterilmis ve bu tiirlerin avlanmasi yasaklanmistir.

Koroglu, siirlerinde keklik ve tavus kusunu sevgiliye benzetmis, bu kuslari

giizellik ve zariflik sembolii olarak kullanilmistir.

“Inise asag1 keklik sekislim

Yokusa yukar: tavsan biikiisliim

Tavus kusu gibi burnu nakislim

Alma gozlii, kiz percemli Kirat'im

Kirat’1 sorarsan yedidir yasi

Iridir govdesi ufaktir bag

Dizgini ¢ekince un eder dasi

Alma géozlii, kir percemli Kirta’im” (Ozturan, 2009: 294).
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Tiirk mitolojisinde soy belirleyicisi olarak goriilen tavuk, renklerine gore tistiinliik
gostergesi sayilmistir. Soyca iistiin olan Bozoklarin simgesi olarak altin renkli tavuklar
kullanilirken Ugoklarin simgesi olarak da giimiis renkli tavuklar kullanilmistir (Ogel,
1993: 212). Tiirk topluluklarinda 6nemli bir yere sahip olan tavuk, on iki hayvanl
takvimde bir y1l adi olarak da ge¢mistir. Tavugun beslenirken yeri eselemesine bagl
olarak tavuk yilinda savaslarin ve hastaliklarin artacagina inanilmistir (Turan, 1942: 95).
Anadolu’da sabahin habercisi olan horoz, 6terek insanlari uyandirmis, ibadet etmelerini
ve islerinin basina koyulmalarin1 saglamistir. Horozun bu 6zelligi, insanlar tarafindan
Tanr’nin ulagi olarak nitelendirilmesini neden olmus ve horoz bulunan eve seytanin
giremeyecegine inanilmigtir. Tasavvuf anlayisinda 6zel bir yeri olan horozun, sabahin
erken saatlerinde 6terek cinlerin kotii eylemlerini sonlandirdigina inanilmistir (Coruhlu,
2012: 149). Genel olarak olumlu &zellikleriyle 6ne ¢ikan kuslar, tiirlerine gore farklh

anlamlar tagimaktadir.

Horoz ve tavuk halk anlatilarinda genel olarak olumlu 6zellikleriyle yansitilmistir.
Masallarda altin yumurtlayarak insanlara yardim eden tavuk ve horoz motifleri, iyilik
simgesi olarak kullanilmistir. “Yilan Oglan” masalinda “Damad: bu sefer de
gayinbabasna altin yumurtlayan bir horoz vermis. Bu horoz her giin bir altin
yumurtlarimiy. Adam, bunu da alip evine getirmis. Bir ga¢ giin sonra onu da camide

caldirmis” (Simsek, 2001: 169) tavuk motifi, 1yilik sembolii olarak kullanilmstir.

Mevlana, halk anlatilarinin aksine kuslar1 (kaz/tavus/kuzgun/horoz) nefsi bir
unsur olarak degerlendirmis, insami kotiiliige stiriikleyen sehvetin ve hirsin sembolii
olarak Mesnevi’de yansitmistir. Mesnevi’de sehvet ve hirs, bazi hayvanlarin dogasina

benzetilerek anlatilmaktadir.

“Su diri dort kusun baslarint kes de diriligi gegici olan su halki 6liimsiizliige

kavustur.” (Mesnevi C.5, 42. Beyit)

“Bu dort kus kazdir, tavustur, kuzgundur, horozdur, bu dordiiniin insanlardaki

ornegi de dort huydur.” (Mesnevi C.5, 43. Beyit)

“Kaz hirstir, horoz sehvet, mevki’ tavusa benzer, kuzgunsa dilege.” (Mesnevi C.5,

44. Beyit)
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Tasavvuf edebiyatinda “kaz” semboliinii iceren siirlerde bu sembol nefse isaret

etmektedir.

“Bir okiiz bogazladum kakildum sere kodum

Okiiz 1ss1 geldi eydiir bogazladun kazumi” (Yakat, 2002: 96)

Kaz, sifat-1 hirs1 gostermektedir. “Insan hayvanla ruh-i hayvanide hiikmii olan
sifat-1 hayvani de mutlaka miisterek oldugu gibi kazla sifat-1 hirsda dahi miisterektir.”
(Yakat, 2002: 97).

Kaz hirst temsil etmektedir. Ciinkii kendi dogasinin geregini yaparsa ruhani
gerceklik denizine erisebilmektedir. Insan da hirsim dogru yénde kullanirsa basarili
olabilmektedir. Tavus kusu makami temsil etmektedir. Onun dogasinda kibir ve benlik
bulunmaktadir. Kuslarin i¢inde en giizeli oldugunun bilincindedir, fakat bu giizelligin
nereden liitfedildigini bilmemektedir. Horoz sehveti sembolize ederken onun tabiati
yalnizca liremeyi saglamaktir. Karga harabede yasar. Nefse uyup isteklerin ardindan
kosan kisi felakete dogru gitmektedir (Kose, 2007: 171). Mesnevi’de efsi isaret eden hirs,

sehvet, mevki sevgisi ve istekler kaz, horoz, tavus ve kuzgun ile sembolize edilmistir.

2.1.1.1.6. Maymun

Insan benlige kapilmayip zayif oldugunu anladig1 zaman Allah’in liituflarina nail
olmaktadir. Liituf ile kast edilen sadece Hakk’1n cemal sifatlarinin tecellisi degildir. Kahir
da Allah’in bir litfu olarak kabul edilmektedir. Bu yiizden Mevlana, sunulan tiim
nimetleri Allah’in bir liitfu olarak gdrmektedir (Catak, 2012: 219). Inanmayan nefis,

Mesnevi’de maymun huylu olarak dile getirilmektedir.

Hint mitolojisinde yaygin olarak gecen bu sembol (maymun), Budist Tiirkleri
etkilemis ve onlarin tasavvurunda yer almistir. Budist mitolojide Buda’nin Buda olmadan
once girdigi kisiliklerden birisi olarak anlatilmigtir. Islamiyet’ten sonra olumsuz
yonleriyle ortaya ¢ikan maymun hilekar, kurnaz, edepten yoksun insanlar ig¢in
kullanilmistir (Coruhlu, 2012: 179-180). Nefsi olarak hareket eden kisiler Mesnevi’de

maymun huylu olarak anlatilmaktadir.

“Inanmayanlar, inatta maymun huyludurlar; huy, adamn icinde bir dfettir.”

(Mesnevi C.1, 282. Beyit)
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Beytinde gecen maymun huylu olmak, wvahiyi tanimamak olarak izah
edilmektedir. Kur’an’da “Kendilerine yasak edilen seyler karsisinda kiistah¢a diretince
onlara, “Asagilik maymunlar olun!” dedi.” (A’raf 7/166) seklinde buyurulan ayette
haramda direten, sapkin yolda giden, kiistahlik yapan kisilerin maymuna doniistiirildiigi
bildirilmigtir. Mesnevi’de 6ziinden ayri diisen ruhun, maymun huyunda oldugu ve

sapkinlikta da direngli oldugu 6rneklendirilmistir.

2.1.1.1.7. Yilan

Yilan, toplumlarin kiiltiirel 6zelliklerine bagl olarak kimi zaman sifa kaynagi ve
yol gosterici olma gibi olumlu rollerle kimi zaman da olumsuzluk sembolii olarak

metinlerde yer almaktadir.

Tiirk mitolojisinde dnemli bir yere sahip olan yilan, sanat eserlerinde iyilik ve
kotiiliik sembolii olarak iki farkli Ozelligiyle yansitilmistir. Yilan motifi bazen
oliimsiizliik agacinin bekgisi bazen de 6liim sembolii olarak olumsuz 6zellikleriyle sanat
eserlerinde yer almistir (Olmez, 2010: 18). Yilan, on iki hayvanli takvimde yillar1 temsil
eden hayvanlardan biri olmustur. Divanii-Liigat’it Tiirk’te yilan yilinin toplumda hastalik
ve dolandiriciligin artacagi ve senenin kurak gegecegi donem olarak ifade edilmistir
(Turan, 1942: 94). Kotiiliigli sembolize eden yilanin olumlu ve olumsuz 6zelliklerine
birtakim inang¢ ve uygulamalarda rastlamak miimkiindiir. Anadolu’da uzun siiren kuraklik
donemlerinde 6ldiiriilen bir yi1lanin kapiya asilmasi, seyahatlerde yilanla karsilagiimasinin
ugursuzluk getirecegine inanilmasi, rilyada goriilen yilanin diismanlardan gelecek bir
tehlikenin habercisi olarak yorumlanmasi, birbirine dolanmis iki yilan goren birinin
izerine bir bez atarak diledigi dilegin kabul olacagina inanilmasi ve yenilen bir yiyecegin
yanindakiyle paylasilmamasi durumunda yilanin, yiyecegi paylasmayan kisiyi gece
rahatsiz edecegine inanilmasi Tiirk kiiltiirlinde yilan etrafinda gelisen inanglar
gostermektedir (Roux, 2011: 108). Insanlar arasinda fitne ¢ikartarak arabozuculuk yapan
insanlara halk arasinda “yilan dilli” ya da “yilan gibi” ifadelerin kullanilmasi da yilanin

kotiiliik sembolii olarak kullanimina 6rnek teskil etmektedir.

Edebi eserlerde yilan, siklikla kotiiliik sembolii olarak karsimiza ¢ikmaktadir. Bir
efsaneye gore Hz. Adem’i kandirarak yasak meyveyi yemesine ve cennetten kovulmasina

sebep olan yilan, sonsuza dek siirlinmeye mahkim edilerek cezalandirilmistir (Sakaoglu,
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2004: 191). Yilanin kotiilik motifi olarak kullanimma Hz. Siileyman efsanesinde de
rastlanilmaktadir. Efsaneye gore tabiattaki tiim canlilarin dilinden anlayan Hz. Siileyman,
canlilarin yagamlarini siirdiirebilmeleri i¢in ihtiya¢ duyacaklar1 besinleri belirtirken,
yilana, insan kanini kendisi i¢in besin olarak belirledigini sdyler. Bunun {izerine yilan
insanogluna saldirarak onun kanin1 emer. Soyunun tiikkeneceginden korkan insanoglu,
yilan1 Hz. Siileyman’a sikayet eder. Hz. Siileyman bunun iizerinde sivrisinegi, diinyadaki
tiim canlilarin kaninin tadina bakarak en lezzetli kana hangi canlinin sahip oldugunu
belirlemesini ister. Bunun iizerine tiim canlilarin kaninin tadina bakan sivrisinek,
insanoglunun kaninin en lezzetlisi olduguna karar verir. Bu durumu Hz. Siileyman’a
haber vermeye giderken kirlangig ile karsilasir. Kirlangic¢ sivrisinegin dilini kopararak,
bu durumu Hz. Siileyman’a anlatmasini engeller. Kirlangicin sivrisinegin dilini
koparmasi iizerine, sivrisinek artik konusamaz ve sonsuza dek vizildar. Yilan, haberin
Hz. Siilleyman’a ulasmasini engelleyen kirlangicin lizerine atlayarak onun kuyrugunu
koparir (Sakaoglu, 2009: 70). Efsanede insana zarar veren ve kaninit emerek onu 6ldiiren

yilan motifi 6liimii sembolize etmistir.

Tasavvufi diislincede yilan motifi, insanin en biiylik diismani olan, ona zarar veren
nefis 1ile iliskilendirilmistir. Nefse yakinligi, yilanlara yakinlik olarak nitelendiren

Hiidayi, nefsin insan1 atese atacagini ifade etmistir.

“Karin-i nefs-i emmdre

Karib olur begim mare

Ceker ol sahibin nare

Isi da‘im olur ifsad” (Hiidayi Divan-1 {1ahiyat 153/2)

Aziz Mahmid Hiidayi’nin dértliigiinde yilan, insana kotiiliik eden, onu zarara

ugratan ve kotiiliiglin kaynagi olan nefis olarak anlatilmistir.

Mevlana’nin vahdet diikkdn1 olarak nitelendirdigi Mesnevi’de tasavvuf
edebiyatinda oldugu gibi nefis, her zaman kotiiliiklerin odagi olarak goriilmiis ve

kotiiliglin sembolii yilanla sembolize edilmistir.

“Putlarin anasi, bir put olan nefsinizdir; ¢iinkii put yilandir; nefis putuysa

ejderha.” (Mesnevi C.1, 777. Beyit)

Yilan “Bazi toplumlarda kotiiltigiin simgesi bir seytandir” kurnazdir, hain ve sinsi

olarak nitelendirilmektedir (Stimer, 2016: 276-286). Nitekim Mesnevi’de yilan olarak



101

simgelenen nefis, insana zarar vermek i¢in pusuda beklemekte ve tiirlii oyunlariyla insant

kotiilige sevk etmektedir.

2.1.1.2. Mitolojik, Tarihi ve Efsanevi Kisilerle ilgili Semboller

Mitolojik, tarihi ve efsanevi kisilerle ilgili semboller, toplumun deger yargilarina,

inanclarina, tarihine bagli olarak olumlu ve olumsuz nitelikleriyle karsimiza ¢ikmaktadir.

2.1.1.2.1. Dev

Dev, Tiirk mitolojisinde ve masallarinda, Babil ve Cin kaynakli mitolojik bir figiir
olan ejderhanin yerini tutan bir yaratiktir (Tlirkan, 2016: 224). Ejderha, yilan bi¢ciminde
seytani bir sembol olarak tasvir edilmektedir (Ersoy, 2000: 412-413). Ejderhanin yerini
tutan devler, insanlara zarar verme, onlar1 kotiiliige siiriikleme islevleriyle metinlerde yer

almaktadir.

Halk anlatilarinda hikaye kahramanlarini engelleyen ve onlar1 6ldiirmeye calisan
bir varlik olarak karsilasilan dev, Eski Uygurlar’da Tanr1 ve ilah anlamlarima gelen
“divini” kelimesiyle karsilanmistir (Inayet, 2010: 57). Efsane ve masallarda yaygin bir
bicimde kullanilan dev motifi, insanlarin giinliilk yasantisin1 zorlastiran korkulari,
engelleri ve kendini agsma cabalarin1 sembolize etmistir. Dede Korkut Hikayeleri’nde
“Tepegoz” olarak adlandirilan bu dev tek gozlii, insanlara zarar veren, korkung bir varlik

olarak tasvir edilmistir.

“Gordiiler ki bir alamet bir sey yatiyor, basi kigt belirsiz. Etrafinda toplandilar.
Indi bir yigit bunu tepti. Teptikce biiyiidii. Birkag yigit daha indiler, teptiler. Teptiklerince
biiyiidii. Aruz Koca da inip tekmeledi. Mahmuzu dokundu, bu kiitle yarildi. Igcinden bir
oglan ¢ikti, govdesi adam, tepesinde bir gozii var.” Hikdyede dev motifi, insanlara

kotiiliik yapan bir varligi simgelemektedir.

Tasavvuf diisiincesinde insanin ilahi agka ulagsmasini engelleyen ve onu zarara
ugratan nefis, devle 6zdeslestirilmektedir. Nitekim insanin nefsi ve kalbi her zaman bir
miicadele icerisindedir. Kalp, bazen ruhun bazen nefsin isteklerine boyun egmede bazen
de kendi isteklerini yerine getirmektedir. Nefsin kotii isteklerinden kurtulmak ise onu

terbiye etmekle miimkiindiir (Soysaldi, 2007: 164). Insanin nefsi davranislarindan biri de
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fitneliktir. Fitnelik, insanlar arasinda boéliiciiliik yaratan, ayristirici ve oOtekilestirici
yoniiyle tasavvuf ehli tarafindan kabul edilmeyen bir durumdur. Mevlana, fitneligi vahdet
yolunda yol kesici bir unsur olarak gormekte ve aykirt bir is olarak nitelemektedir.

Fitnelik yapan kisinin elini Mevlana, deve benzetmektedir.

“Sonra da beni uzak bir sehre siir de ben onlarin arasina yiizlerce kotiiliik

sokaywm, yiizlerce aykirt isler ettireyim onlara dedi.” (Mesnevi C.1, 348. Beyit)

“Olgun olmayann eli seytanin, devin elidir, ¢iinkii o, teklif tuzagindadir fitne
fakinda.” (Mesnevi C.1, 1620. Beyit)

Mesnevi’de arabozuculuk ve fitnelik, kotilik timsali olan dev ile sembolize

edilmektedir.

2.1.1.2.2. Gulyabani

Mesnevi’de mal-miilk, kulu Hak’tan ayiran ve diinyanin aldatmacasi olarak

anlatilmaktadir. Mal sevgisine sahip kisileri Mevlana “Gulyabani”ye benzetmektedir.

Fars¢a bir kelime olan Gul-i Beyabani, gezgin ve yolculara musallat olan bir
canavardir. Anadolu’da Ahubabayla birlikte anilmaya baslayan bu dev, pis kokulu, uzun
sakalli, insan yiyen, viicudu tiiylerle kapli kocaman ve ayaklari tersine olan bir varliktir.
Yolculan yollarindan alikoyan, ¢éllerin ve harabelerin iyesidir (Karakurt, 2011: 357).
Edebi eserlerde ¢evreye korku salma 6zelligi vurgulanan Gulyabani, tasavvuf
diisiincesinde genellikle mal-miilk, nefis, rakip ve diisman sembolii olarak kullanilmistir.
Divanii-Liigati’t Tiirk’te “Uniijin: ¢élde insani éldiiren umaci, gulyabani” (Divan-1
Liigati’t Tiirk, C.1, s.145) biciminde insanlara zarar veren ve korkulan bir varlik olarak
ifade edilmistir. Evliya Celebi, Seyahatnamesinde Hz. Ziilkarneyn’in Yeciic ve Meciic
kavmiyle olan miicadelesini anlattig1 boliimde gulyabanileri, insanlara zarar veren zararl
varliklardan biri olarak gostermistir. “Iskender-i Ziilkarneyn ne zaman Yeciic seddini
vapip birka¢ gulyabani, birka¢ adet iri beyaz devleri, Cerkez vilayetinde olan Elburz
Dagi’ndaki sihirbaz oburlar:, Abaza diyarinda olan Sadse daglarindaki sihirbaz
avratlari, bu anilan iilkelerden Kostantiniyye sehrine getirerek bu Tophane’de biiyiik bir
cukur icinde el ve ayaklarint saglam hurma lifi ile baglayip hapsetmisti. Allah’in izniyle
tilstm ipler kuvvetiyle hareket edemezlerdi” (Seyahatname, C.1, K.2, s. 395).
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Seyahatnamede bu devlerin gecmis donemlerde Aleksandira Kilisesi’ni ziyarete gelenler
tarafindan gorildiigl, Karadeniz Bogazi’nin agilmasiyla birlikte bu gulyabani, dev ve

cadilarin bogulduklar1 ifade edilmistir (Seyahatname, C.1, K.2, s. 395).

Mesnevide insant mal-miilk ile kandiran, kulu Hak’ tan alikoyan nefis, gulyabani

ile simgelenmistir.

“O gulyabaninin sesi nasildr, bir de onu soyle: Mal isterim, mevki’ isterim, seref

isterim... Béyle iste.” (Mesnevi 2 Beyit 753)

Mal, insan1 Allah’tan ayiran ve onu yutan bir canavara benzetilmistir. Nefis gibi
tersine is goriir ve insan1 madde alemine baglayip Allah’a ulasmak isteyen miiridin yoluna

set ¢eker.

2.1.1.2.3. Firavun

Kotiiliigii ve kibri sembolize edip nefisle 6zdeslesen sembollerden biri de

Firavun’dur.

Misir’da Amalika-kipt krallarina verilen genel bir unvan olan firavunun (pharon),
Antik Misir inancina gore 6ldiikten sonra ruhunun Tanr ile birleserek yeni bir bedende
tekrar diinyaya geldigine inamilmistir. Firavunlar, bu o6zelliklerinden dolayr krallik
gorevlerinin yani sira ayn1 zamanda Tanri’nin oglu olarak nitelendirilmistir. Firavun
unvani, Antik Misir’da 26 kusak boyunca kullanilmis ve bu firavunlar tarihsel siiregteki
eylemleri ve diisiinceleriyle 6n plana c¢ikmiglardir. Hz. Musa doneminde yasayan
Firavun’un ilahlik iddiasinda bulundugu, kibirli ve zalim bir kisi oldugu bilinmektedir.
Firavun, Hz. Musa’nin tebligine karsi gelen, zalim ve azgin bir diktatdr olup serrin
semboliidiir. Ayrica hem hakiki hem de sembolik kimligiyle “gelenegin dokunulmazligin
egemen kilan sirk dinini” temsil etmektedir (Oztiirk, 2015: 37-38). Firavun zihniyeti
tugyan, fesat, boliicii ve toplumu ayristiran bir anlayisa sahiptir (Oztiirk, 2015: 67).
Firavun donemi zulmetin yayginlastigi zalimlerin saltanat siirdiigi donemi

yansitmaktadir. Tasavvuf diisiincesinde hakikati inkar edenleri Firavun temsil etmektedir.

Yunus Emre de eserlerinde kibirli ve gergegi inkadr eden kisileri Firavun’a

benzetmistir.
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“Bir dem geliir Miisa olur yiiz bin miindcatlar kilur

Bir dem girer kibr evine Firavn'lla Haiman olur” (Yunus Emre Divani, 49/41-11)

Mesnevide insanlar1 aldatarak, onlar1 Hakk’a kars1 bilgisiz kilan nefis, Yunus
Emre ve Hiidayi’de oldugu gibi kibir, inkar ve giinahkarligin simgesi olan Firavun ile

sembolize edilmistir.

“Nefis ¢ok oviilme yiiziinden Firavunlasti, al¢ak goniillii ol, ululuk taslama.”

(Mesnevi C.1, 1875. Beyit)

“Nefis bir Firavun’dur, sakin onu doyurma da o eski kdfirligi aklina gelmesin.”

(Mesnevi C.4, 3621. Beyit)

Firavun, nefsin silahlarindan olan aldatma, hile, desise, fitnelik yollariyla
saltanatini besleyen bir sembol olarak nefisle oOzdeslestirilmis ve Mesnevi’de

anlatilmistir.

2.1.1.2.4. Nemrud

Nefsi anlatmak i¢in kullanilan metaforlardan biri de Nemrud’dur. Nemrud, Hz.
Ibrahim’le olan miicadelesi ve miisrik kimligiyle edebi metinlerde gegmektedir. Hz.
Ibrahim’in, Nemrud’a kars1 gelerek atese atilmaya razi olmasi, asik-masuk arasindaki
giiclii sevgi iligkisini gésteren 6nemli bir 6l¢iit olarak goriilmektedir. Tasavvufta Nemrud
nefsi simgelemektedir. Clink{i Nemrud kibirli, tanrilik iddiasinda bulunan ve bu kibrinin
sonunda kiiciiciik bir sivrisinege yenilen bir sahsiyet olarak tasavvufi metinlerde yer
almaktadir (Pala, 2006: 555-556). Hz. Ibrahim’i atese attiran hiikiimdar olarak bilinen
Babil hiikiimdar1 Nemrud, Babil Kulesi’ni yaptiran kraldir. Biiyiiklenen ve insanlari
horlayan Nemrud, ihtisamli ordulariyla bilinmektedir. Nefs-1 sehvaninin hiikmii
altindadir ve nefsi ona galebe geldigi i¢in gaflet i¢indedir, Hak’tan bi-haberdir (Yigit,
2008: 263). Tiirk edebiyatinda genellikle sevgilinin asi8a ¢ektirdigi eziyeti sembolize

eden Nemrud, tasavvuf sahasinda kibir ve asilik sembolii olarak yer almaktadir.

Yunus Emre Divani’'nda, Nemrud, diismani, ululanmayr ve asiligi

simgelemektedir.
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“Gadh bir mechiil olam merdiid olam Nemrud olam

Geh varam Ca'fer olam Tayydr olam perran olam”

(Yunus Emre Divani, 164/201-16)

Mevlana da Nemrud’u kibir ve asilik sembolii olarak kullanmistir. Mesnevi’de

nefis, Hakk’1 tanimayan Nemrud’a benzetilmistir.

“Nefis Nemrud’dur; akilla cansa Halil. Can, isin tam icindedir; nefisse delil
pesinde” (Mesnevi C.2, 3318. Beyit)

Hz. Ibrahim’in karakteri Kuran’t Kerim’de “Zaten Ibrahim, ¢ok ince ruhlu
yumusak huylu biri idi.”” (Tevbe, 9/14) seklinde tasvir edilir ve Allah onu 6zel dostluk
anlaminda halillik derecesine ¢ikartir. Beyitlerde bahsedilen Halil, Hz. Ibrahim’in
vasfidir, akli temsil etmektedir (Yigit, 2008: 223). Nefis ise Nemrud’dur, o insanlara
tanrilik taslayan zalim bir hiikiimdardir. Nefsin karsisinda ise Hakk’1 anlatan ve “Faal

AkI”1 temsil eden Hz. Ibrahim bulunmaktadir.

2.1.1.2.5. Seytan

Ug teistik inangta da alemde koétiiliigiin var oldugu kabul edilmektedir. Bu
kotiiliglin sembolii seytandir. Seytan’in Kur’an’da insami aldatan pek cok hilesine
deginilmektedir. Ornegin Adem’in cennetten ¢ikartilmasina sebep olmasi (Bakara, 2/35-
36), kendi dostlarindan korkutmasi (Ali imran 3/175), insanlar1 kandirmasi, bos iimitler
vererek onlar1 aldatmasi (Nisd, 4/120), kotii isleri giizel gosterip insanlar1 yolundan
saptirmasi (Ankebut, 29/38), insanlar arasinda ihtilaf ¢ikarmasi (Isra, 17/53), ahlaksizlig
emretmesi (Nr, 24/21) seytanin diizeninden birkagina 6rnektir. Nefsin hileleri sinirsizdir
ve yozlasmanin, sapmanin oldugu her yerde nefsin tuzaklari belirmektedir. Bu sapmanin

sembolik anlatim buldugu bir bagka metafor da seytandir.

Yunus Emre’nin eserlerinde insanlar1 aldatan ve onlar1 Hak yolundan uzaklastiran

kisiler ya da isler seytan ile anlatilmaktadir.

“Miskin Adem yanildr Ugmak da bugday idi
Isi Hak 'tan bilenler seytandan tutmayalar “ (Yunus Emre Divani, 47/57-2)
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Hz. Adem’in seytana yani nefsine uyarak cennetten kovulmasi hadisesine yer
veren Yunus Emre, seytanin kandirma yoniine vurgu yapmaktadir. Yunus Emre bagka bir
beytinde de Hak yolundan ayrilanlarin ve nefsine uyanlarin liderlerinin seytan olacagini

dile getirmektedir.

“Diinya seven dervis degiil dervisligi olmaz kabul

Dervislikden kagcanlarun heman seyhi seytan olur”
(Yunus Emre Divani, 78/97-4)
Yunus Emre’de oldugu gibi Mevlana da nefsi, seytan motifi ile simgelemistir

“Nefisle seytansa, ta evvelden bir oldugundan Adem’e diisman olmus, haset

etmistir.” (Mesnevi C.3, 3198. Beyit)

“Zuliimde de ihtiyarimiz vardir, sitemde de; ben su seytandan, su nefisten soz

actim ya, maksadim buydu.” (Mesnevi C.5, 2975. Beyit)

Tasavvuf ve Mesnevi’de hain ve kotli bir dost olarak addedilen nefis, seytanin
calisma ilkeleriyle birlikte hareket eden ve bundan dogan ser enerjisinin eylemsel

boyutunu ifade etmektedir. Nefis, seytanin farkli bir goriiniimiidiir.

2.1.1.3. Nesne Sembolii

2.1.1.3.1. Ney

Insanmn Allah’tan kopup madde Alemine gelmesini Mevlani ney sembolii ile
anlatmaktadir. Ney, birlik aleminden kopartilip diinyaya gonderilmis ve Hak’tan gafil

olmustur. Bu ylizden aci1 ile feryat etmektedir.

“Bir kemik kapmak icin kopeklerle hirlastyorsun; i¢i bos kamis gibi feryat edip
inliyorsun.” (Mesnevi C.1, 2334. Beyit)

Bu beyitte insan, i¢i bos kamis neye benzetilmektedir. Kamigliktan maksat
cismaniyet alemidir. Gaybdan kopartilip madde alemine gonderilen insan, Hakk’in
mazhari, esmasi ve sifatidir. Bu kamislik derecesinde insan kendi viicudunun mevhum
oldugunu idrak ettiginde, ancak insan-1 kdmil mertebesine cikabilmektedir (Konuk,

2005a: 73). Birlikten ayrilan ve ayriliklarin sembolii olan ney, Hakk’a kavusma istegini,
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ayriliktan duyulan sikayeti anlatmaktadir (Demirel, 2012: 930). Ney, Mevlevilik’te bir
miizik aleti olmasinin Gtesinde insan-1 kamili, miimin bir kulu, miirsidi, “Hakikat-i
Muhammediye”yi ve Mevlana’nin kendisini sembolize etmektedir. Neyin bos bir kamis
olarak feryat etmesi, insanin cisim alemindeki nefsi serzenislerini bildirmektedir. Ney asli

vatandan ayr1 diisen gafletteki ruhun feryadini sdylemektedir.

2.2. Nefis Mertebelerine Gore Vell Olma Siireci

Ikilikte bulunan insan, Hak’tan perdelenmektedir. isteklerinden ve arzularindan
arinan ruh ise saflasmakta, Hakk’a yonelmektedir. Perdeden kastedilen ise insanin sekil
ve suretlerle dolu kalbinin Hakk’1n tecellisinden yoksunlugudur. Saligin kalbinde ¢cokluk
alemi oldugu miiddetce de Hak’tan perdelenmis olarak kalmaktadir ve bu perdeler
zulmani olmaktadir (Erzurumlu Ibrahim Hakki, 1980: 697). Kul, seyr ii siilukta, agyar
zulmetlerinin makami (nefs-1 emmare), nurlar makami (nefs-i levvame), esrar makami
(nefs-1 miilhime), kemal makami (nefs-i mutmainne), kavugma makami (nefs-i radiyye),
fiillerin tecelli makami (nefs-i mardiyye), sifat ve isimlerin tecelli (nefs-i kamile)

makamlarimi gegerek kamil olabilmektedir (Erzurumlu Ibrahim Hakki, 1980: 698).

Mutasavviflar derecelerine gore nefsi, nefs-i emmare, nefs-i levvame, nefs-i
miilhime, nefs-i mutmainne, nefs-i radiyye, nefs-i mardiyye ve nefs-i kdmile olmak {izere
yedi mertebe olarak derecelendirmektedir. Ayrica onlar bir egitim dahilinde her
mertebede farkli zorluk ve engelleri asarak nefislerini terbiye etmeye c¢alismaktadir
(Soysaldi, 2007: 164). Allah ile kul arasindaki iliskinin doniistiiriicii gii¢ ve etkisine sahip
olan kalp, nefis mertebelerini asarak kulu Hakk’a ulagtirmaktadir. Mesnevi’de bu nefis
mertebeleriyle ilgili gerek terim olarak gerekse hikdyelerin icinden pek ¢ok Ornege

rastlanmaktadir.

2.2.1. Nefs-i Emmare

Uzun ve ¢etin bir seyr U siiluk siirecinin en alt basamagini teskil eden nefs-i
emmare, siirekli kotiiliigii emreden, insanlarin duygulariyla hareket etmesine sebep olan,
vahdete erisme yolunda ters istikamette yol alarak kulu Tanr1’dan uzaklastiran ve miiridin

olgunlagma siirecinde en ¢etin miicadelesinin baglangicini olusturan nefis mertebesidir.
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Insandaki sehevi ve hayvani duygularin dogasina uygun olarak daima kotiiliigii
telkin eden ve Kur’an’da da “Cliinkii nefis, Rabbimin acvyp korumast disinda, daima
kotiiliigii emreder.” (Yusuf 12/53) ayetinde isaret edilen nefis, nefs-i emmaredir. Nefis
tezkiyesini gerceklestirmemis ve seyr ii siiluga yeni baglamis olan saligin nefsinin bu
asamada oldugu kabul edilmektedir (Ozkdse, 2016: 25). Kalp bedenin lezzetleri ve nefsin
sehvetleri ile bedene yonelirse sahibinden yetmis perde ile perdelenir ve bu mertebede
kalbin adi nefs-i emmare olup kalp haset, kotiiliik, kibir, ucub, hirs, sehvet ile dolar
(Erzurumlu Ibrahim Hakki, 1980: 695). Bu makamin sifatlari, cahillik, bahilik, hirs kibir,
gazap, sehvet, haset, koti huyluluk, faydasiz seylere dalmak, cefa ve benzerleridir
(Erzurumlu Ibrahim Hakki, 1980: 703). Bu mertebeye bu adin verilmesinin nedeni bu
nefsin, sehvet yoluyla gorevini ifa etmesi ve yasaklara aldiris etmemesindendir. Bu nefis,
hayvani batakligin icinde higbir emre tabi olmaz (Ceyli, 1973: 600). Bu merhaledeki
nefis, tasavvufi egitimin baslangi¢c noktasidir, kotiilikk eksenli hareket etmektedir ve bu

nefis mertebesindeki kul Hak’tan bihaber olarak gaflet icinde yasamaktadir.

Nefis terbiye olmadan Once emmare durumundadir ve biitin olumsuz
davraniglarin sorumlulugu nefsin iizerindedir. Nefis terbiyesindeki amag kisinin karakter
egitimidir. Nefis miicahedesi, insanin mevcut halinden istenilen hale dogru kendi kendine
verdigi miicadeledir (Catak, 2012: 229). Nefsin terbiye edilmeden kiit(kotliriim)

oldugunu Yunus Emre soyle vurgular.

“Bir kiit ile giiresdiim elsiiz ayagum ald1

Giiresip basamadum koyiindiirdi 6ziimi” (Yakat, 2002: 73)

Kiit, nefs-1 emnareye isaret etmektedir. Giiresen, Yunus’un batin giicleridir. Elsiz
olan nefs-1 emmarenin bitmez heveslerini bildirir. Nefs-i emmarenin kibir, kin, haset,

buhl, tamah, gazap, hir gibi yedi menfi vasfi vardir (Yakit, 2002: 74-75).

Nefs-i emmare makami sakatlik, tabiat zindani, mihnetler ve bedenin en asagi
makamidir. Bundan kurtulmaya ¢alismak her amelden iistiin, her iyilikten iyidir. Bu
makamdaki nefsi, 6liim hastaligi, kabir azabi, mahser halleri ve cehennem korkutur.
Bununla birlikte nefs-i natika gafletten uyanip sehvani nefisten yiiz gevirir, seriatla amel
edip Hak yoluna girer (Erzurumlu ibrahim Hakki, 1980: 705). Nefs-i emmare, sehvetlere
dalmasi sebebiyle kirli ve pis bulunur. Hayvani duygu olan sehvetin emri altina giren bu

nefis, ona uymastyla hayvanlar grubuna girer (Erzurumlu Ibrahim Hakki, 1980: 703-704).
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Kisinin bencilligi, tamahkarlik, hirs ve sehvet bu nefisten kaynaklanir. Mevlana’ya gore
nefis insanin iginde olan azimsanmayacak derecede giiglii bir tabiata sahiptir. Hig
beklenmeyen bir anda insanin hatalar yapmasina neden olarak onu Allah’a giden yolda
engeller (Kose, 2007: 170). Mesnevi’de mal-miilk, makam sevgisi, istek sahibi olma,
sehvet, yeme-igmeye diiskiinliik, tamah, zan, siiphe, kizginlik, goriinlise aldanma, kadin,

haset ve kibir nefs-i emarenin 6zelliklerinden sayilmistir.

2.2.1.1. Mal-Miilk

Fitne araci olarak goriilen mal, ii¢ sekilde insana zarar vermektedir. Birincisi,
insandaki sehvet duygusunu arttirarak insani taskinlik yapmaya, giinah islemeye
itmektedir. Ikincisi fazla israfa neden olmakta ve kisiyi asiriliga sevk etmektedir. Malin
liclincii zarar ise insanin zikir ve ibadetten geri kalmasina sebep olmasidir (Gazali, 2012:
365-374). “Ey iman edenler! Mallariniz da ¢ocuklarimiz da sizi Allah’t anmaktan
altkoymasin. Bunu yapanlar mutlaka hiisrana ugramislardir.” (Minafikiin 63/9).
“Mallariniz ve ¢ocuklariniz sizin i¢in ancak bir imtihandir, biiyiik miikafat ise Allah’in
katindadir.” (Tegabiin 96/15) ayetlerinde buyuruldugu tizere mal sevgisi bir imtihan araci
olarak goriilmektedir. Yunus Emre bu imtihan aracina aldanilmamasi gerektigini

diistinmektedir.

“Aldanma mala davara kulluk eyle Hakk'a yara
Seviyile bile vara baki yoldas olant gér” (Yunus Emre Divani, 20/22-6)

Mal ve miilkii, aldatict unsur olarak géren Yunus Emre, insanin diinyada mal ve

miilk edinme ¢abalar1 yerine Allah’a kul olmaya ¢abalamasi gerektigini belirtmektedir.

Yunus Emre baska bir beyitinde, ilahi aska ulasan ve Allah’a gercek sevgi

besleyen kisilerin mal ve cana kiymet vermeyeceklerini sdylemektedir.

“Miistaklarun oldur isi miidam akar goézi yasi

Mutlak Hakk't seven kisi mala cana kalmadilar” (Yunus Emre Divani, 33/40-3)

Mevlana da Yunus Emre’de oldugu gibi insanin mal ve miilke kars1 besledigi
sevginin anlamsiz oldugunu, insan i¢in yararli olan tek gerg¢egin ask oldugunu

diisiinmektedir. Mesnevi’de malin ve miilkiin kisinin manevi tekdmiiliine engel oldugunu
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belirten Mevlana, mal sevgisini yerer ve Hakk’a vuslati engelleyen bir durum olarak

nitelendirmektedir.

“A kararsiz kisi, mal ¢er-¢optiir ama sende sevdast olduk¢a da bogazinda durur,

Ab-1 hayat i¢mene engel kesilir.” (Mesnevi C.2, 134. Beyit)

“Malimi, diizenbaz bir diisman alir-gotiiriirse bir yol kesen, bir yol keseni

gotiirmiis olur.” (Mesnevi C.2, 135. Beyit)

“Diinya mali, zayif kuslarin tuzagidwr; ahiret mali, yiice kuslarin tuzagi.”

(Mesnevi C.4, 647. Beyit)

“Yol azdiran seytan, diinya miilkiinii veriyor da bu ahmak ¢ocuklarin akillarini da

alyor, inanglarini da.” (Mesnevi C.6, 996. Beyit)

Mesnevi’de mal, yol kesici, seytan, miiridin ruhani tekdmiiliine engel teskil eden

bir nefsi unsur olarak zikredilmektedir.

2.2.1.2. Makam-Mevki

Emmare nefis, cehennem ehlinin nefsi olup inkarci, siipheci, kotiiliik pesinde olan
ve kotiiliigli seven nefistir. Bu nefis sahiplerinin kalpleri, iyiliklere karsi kor ve sagirdir
(Gazali, 2012: 10-15). Emmare nefsin kendini gosterdigi bagka bir goriiniiste mevki-

makamdir.

Mevlana’ya gore dlem arazi temsil eder. Bu alemdeki kalp, nefsin istegine gore
hareket etmemelidir. Nitekim mala ve makama egilim gosteren goniil fani seylerin
arzusundadir (Yilmaz, 2005: 18). Mesnevi’de, makam-mevki pesinde olan nefsin

hakikatten uzak diistiigii vurgulanmaktadir.

“Cole, kurtulus yeri adi verilmistir. Ad-san, devlet-seref, halkin aklina tuzak
kesilmigtir.” (Mesnevi C.2, 1476. Beyit)

Tasavvufl diisiincede makam-mevki, sohret insani aldatan, ¢eken bir unsur olarak
nitelendirilmistir. Nitekim Giilsehri de nefsin bir deve misali insan1 s6hret, mevki pesinde

kosturdugunu sdylemistir.

“Fikretiim ¢iin sohret ardinca gider

Nefs beni deve gibi yider “  (Giilsehri, Mantiku’t-Tayr, b. 3165)
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Yunus Emre makam, iin ve namin tasavvuf ehli i¢in bir anlam ifade etmedigini

sOylemistir.

“Elden is birakdurdi niteliksiiz bakdurdi

Biziim ahvaliimiizde anilmaz namla nisan” (Yunus Emre Divani, 214/264-8)

Mevlana’ya gére makam-mevki, iin, diinyanin aldatmacasidir ve siislii birer

aksesuar olarak insanin goziine goriinmektedir.

“Kotii kisilerin eline diisen bilgi, mal, mevki ve buyruk bir fitne kesilir.” (Mesnevi

C.4, 1438. Beyit)

[limlerin en kétiisii insam alcaltan, kiifiir ve inkar yollari1 gosteren bilgidir.
Insanin cehaletini artiran, fitri meziyetlerine zarar veren bu bilgiler, insanda hile
yontemlerini ve gilinah cesitlerini arttirmaktadir (Gazali, 2012: 16). Dogru olmayan
kisilerin elinde olan ilmin, malin ve mevkinin fitne unsuru olacaginit Mevlana soyle

vurgulamaktadir.

“Buyruk, bir yol azitmig sapigin eline diistii mii, eline mevki ge¢ti sanir ama bir

kuyuya diismiistiir o.” (Mesnevi C.4, 1447. Beyit)

“Kazin hirst bir kattir, bununsa tam elli kat; sehvet hirst yilandir, mevki’ hirsiysa

ejderha.” (Mesnevi C.5, 517. Beyit)

Ejderha ile remz edilen mevki, zarar verici 6zelligiyle beyitlerde gecmektedir.
Tirk mitolojisinde evren kelimesiyle ifade edilen ejderha, yeraltinda bir magarada,
sularda ya da ormanda yasadigi rivayet edilen korkun¢ goriiniimlii, kanatli dev bir
stirlingendir. Kuraklig1 ve 6liimii sembolize eden ejderha, masallarda suyun bagini tutan
bir devdir. Su hayattir ve onun denetimini lstlenen ejderha, yasamsal dongiiniin
gerceklesmesini saglayan varliktir. Bu acidan degerlendirildiginde yeryliziinii susuz
biraktiginda 6lim ve kaosa yol agmaktadir (Karakurt, 2011: 294). Mevki de insani
ejderha gibi karmasaya dogru iten ve kisinin Hak’ta var olmasini engelleyen nefsi bir

unsur olarak Mesnevi’de islenmistir.

“Bogaza, sehvete diiskiinliik de kotii damarliliktir ama mevki’ diiskiinliigii gibi
degildir bu, gene de insana bir kiriklik verir 0.” (Mesnevi C.5, 522. Beyit)

Mevki sevgisi, insanin ilim ve irfan 1s181inda olgunlagsmasini ve seyr i siiluktaki

yiikselisini engelleyen nefsin en biitiik tuzaklarindandir.
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2.2.1.3. istek-Hirs

Insanoglunun bir amag ugrunda her seyi goze alarak bilingsiz bir sekilde miicadele
vermesi olarak ifade edilebilen hirs; insanlarin hakki, hukuku, sinirlar1, dogruyu ve yanlisi
gormesini engellemekte, insan1 olumsuzluklara siirtiikleyerek onu zarara ugratmaktadir.

Seytan’in insanlarin hirslarini kullanarak onlari giinaha siiriikledigi ifade edilmektedir.

Mevlana’ya gore nefis, siirekli miicadele gerektiren, insanin igindeki gizli
diismandir ve firsat gdzetmektedir. Olgii, sinir bilmeyen nefis, her durumda isteklerinin
karsilanmasini istemektedir (Catak, 2012: 221). Hirs1 nefsi bir davranig olarak
nitelendiren Yunus Emre, insanin hirs ve heveslerinden kurtularak aslina ulagabilecegini

ifade etmistir.

“Usadam bu kafesi ytkam hirs u hevesi
Za ‘if kilam bu nefsi ta asluma ulagam™ (Yunus Emre Divani, 186/227-2)

Mevlanad’ya gore hirs insanin i¢indeki bir yaradir, insanin hirsi arttik¢a bu yara da

derinlesmektedir.

“Ev - bark ¢apita benzer, bu hirs da yaradir; kimin hirsi fazlaysa onun yarasi

fazladir”” (Mesnevi C.5, 1153. Beyit)

Hirs, insanin nefsinde kapali kalmis duygularin harekete gegcmesine vesile olan ve
insanin var olusunun hakikatine erismesine engel teskil eden bir duygu olarak Mesnevi’de

ifade edilmektedir.

2.2.1.4. Sehvet

Sohret istegi ve sevgisi nefsin bir sehvetini gostermektedir. Bu sevgi, insan1 kendi
tabiatindan uzaklastirip kotii ve c¢ekilmez bir sunilige siiriiklemektedir. Bu yapaylik
kisinin dogal yapisim1 bozmakta, kisinin tavirlar1 ve biitlin fiilleri takma uzuvlar gibi
iistiinde ruhsuz bir hal almaktadir (Gazali, 2012: 423-425). Mesnevi’de sehvet, yikici,
bozucu yoniiyle anlatilmakta olup her kabahatin, sucun temelinde bu duygunun

bulundugu bildirilmektedir.

“Biitiin bunlardan sonra sunu da bil ki ates, asil sehvet atesidir; sucun, kabahatin

temeli, o ates iistiine atilmistir.”” (Mesnevi C.1, 3710. Beyit)
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“Namaz ehli olmayani 6fke yeli, sehvet yeli, tamah yeli kapip gotiiriir.” (Mesnevi
C.1, 3810. Beyit)

Nefis, insan1 kotiiliiklere iten bir gilictiir. Bu gii¢, insanin dogasinda vardir ve
insanin hazlara yonelik tarafidir (Seyhan, 2014: 1338). Meleklerin onlar1 Allah’tan
alikoyacak nefsleri, hayvanlarin da onlar1 Allah’a ulastiracak akillart bulunmamaktadir.
Hem nefse hem de akla sahip insan, engelleyici nefsine ragmen Allah’a ulagmay1
basarabiliyorsa meleklerden daha {istiin, akli olmasmna ragmen negatif diisiince ve
muamelede bulunuyorsa hayvanlardan daha asagi bir yere diismektedir (Catak, 2012:
227).“Stiphesiz biz insani en giizel bicimde yaratmisizdir” (Tin 95/4) ayetinde
buyuruldugu iizere insan segkin bir varliktir. Yaptigi segcimlerle bu tistlinliigiinii ya devam
ettirmekte ya da “Sonra onu asagilarin asagisina indirdik.” (Tin 95/5) ayetinde
belirtildigi iizere bu iistiinliigiinii kaybetmektedir. Insan1 asagilara siiriikleyen ve nefsle
Ozdeslestirilen duygularindan biri de sehvettir. Mesnevi’de sehvet, insan1 Hak’tan

alikoyan ve esaret altinda tutan bir duygu olarak zikredilmektedir.

“Sehvete kul olan Tanri indinde, savasta tutsak olup kulluga diigmiis kisilerden
de beterdir.” (Mesnevi C.1, 3829. Beyit)

“Seni kotiiliiklere sevk eden gehvetten, o gizli memur yiiziinden goniil, hirsa,

tamaha, afete tutsak olmugstur.” (Mesnevi C.3, 4065. Beyit)

“A yigit, akil, sehvetin tersidir, sehvet ¢evresinde doniip dolasana da akil var

deme.” (Mesnevi C.4, 2301. Beyit)

“Horoz, sehvete diiskiindiir, sehvete pek tapar, o zehirli, o kéti sarapla

sarhogtur.” (Mesnevi C.5, 940. Beyit)

“Sehvet, a tavsiyede bulunan kisi, soyu - sopu iiretmek igin lazim olmasaydi,

Adem, utancindan kendini hadim ederdi.” (Mesnevi C.5, 941. Beyit)

Nefis pusuda bekleyip firsat kollamakta ve imkan dogdugunda sehveti ve istekleri
kullanarak kisinin helak olmasina ve kii¢iilmesine neden olmaktadir (Gazali, 2012: 373-
381). Insan sehevi duygularin esaretinde oldugu miiddetge ziyan igindedir. Mevlana,
sehveti zehirli bir saraba benzetmekte ve insani1 anlik olarak mutlu eden bu esrik halin

nihayetinde hiisran oldugunu vurgulamaktadir.
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2.2.1.5. Yeme-i¢cme

Insanin nefsin istekleri dogrultusunda harekete ge¢mesi, onun aleyhine sonuglar
dogurmaktadir. Ciinkii nefis bilgisizdir, bu yiizden onun savundugu fikirlerin ziddinin
yapilmas1 gerekmektedir (Catak, 2012: 227). Nefsin kendini gosterdigi bir bagka goriintii
de mide sehvetidir. Islamiyet’te hos karsilanmayan mide sehveti, biitiin sehvetlerin
kaynagi, maddi ve manevi hastalik, afetlerin yuvasidir (Gazali, 2012: 153). Yemeye
diiskiinliik tasavvuf ehli tarafindan hos karsilanmamistir. Clinkli fazla yemek basiret

gbzilinii kapatmaktadir.

Mevlana’ya gore nefis beslenirse yaratilist geregi bu firsati degerlendirir ve
kotiiliiklere sapar (Catak, 2012: 223). Bedene hizmet ve yeme hirsi, kisinin nefsinin

beslenmesini saglar, insan1 hakikatten alikoyar.

“Yemek hirsi, o tada, o semd’a diiskiinliik aklinin gercege ermesine engel oldu.”

(Mesnevi C.2, 572. Beyit)

“Bedene hizmet ederse esektir, can denizine giderse inci bulur.” (Mesnevi C.2,

2689. Beyit)

Bedensel hazlarina kars1 koyamayan bireyler, ben-merkezli bir hayat stirmektedir.
Bu bireyler, hayata, insanlara ve olaylara kendi penceresinden bakip bu yonde davranis
sergiler. Nefis, aklin ziddina heva ve heveslerin takipgisi olarak rasyonel ve mantik
sinirlarinin  disinda hareket eder (Kaval, 2011: 170). Nefis, aklin tersine hareket
etmektedir. Yeme-igme hazlariyla dolu olan kisiler, nefsin esaretinde soy-sop

diistinmekte ve akilc1 hareket edememektedir.

“Yemek istegi, meni igindir; meni de soy - sop elde etmek, aydinliga ermek igin.”

(Mesnevi C.4, 2894. Beyit)

Yemek - i¢mek hirsi, onu oylesine algaltti ki, bes yiiz delili varken gene de tilkiye

alt oldu.” (Mesnevi C.5, 2497. Beyit)

Cok yemek yemek, sehvet duygularimi uyandirdigi gibi Allah korkusunun
azalmasina ve acima duygusunun zayiflamasina, ibadete karsi agirlik ve tembellik
hissedilmesine, yapilan nasihatin etksini kaybetmesine ve saglik sorunlarma yol

acmaktadir (Gazali, 2012: 54). Tasavvufta az yemek ve az konusmak esastir. Az yemek
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insanin bedeni isteklerini denetlemesini saglayacagindan otiirii seyr i siilukta beklenen

bir davranistir.

Kalbin temizlenmesi, basiretin ve dimagin aydinlanmas1 achik ile
gerceklesmektedir. Cok yemek, tefekkiir giliclinli ve idraki zayiflatirken zihnin
kapanmasina neden olmaktadir (Gazali, 2012: 158). Ebu Siileman ed-Darani: “A¢likta
nefsin zilleti (gii¢siizlesmesi), kalbin rikkati (duyarlilik kazanmasi) ve semavi ilmin (din
ve maneviydt ilminin) verdseti (kazanilmasi) vardwr.” (Gazali, 2012: 158- 159).

Maneviyat bilgisi mideden vazge¢mek ile kazanilabilmektedir.

“Mideden vazgeg, gonle dogru yiirii de Tanri’dan, perdesiz selam gelsin sana.”

(Mesnevi C.5, 2515. Beyit)

“Cebrail’le canlara Kdbe, Sidre di; karmina kul olanlar kibleyse sofra.” (Mesnevi

C.6, 1901. Beyit)

Mevlana, saligin ruhani yilikselisinin en Onemli basamagini aglik olarak
gormektedir (Kaval, 2011: 166). Mevlana’nin kendisinin de siirekli oru¢ tutmasindan
otiirii renginin sapsari oldugu sdylenmektedir (Can, 2003: 96). insan bedenini besledikge
Allah’la  arasindaki  yabancilik  perdelerini  artirmakta, gam ve elemini
ziyadelestirmektedir. Mevlana, siit ve bal ile beslenen tende gonliin amacina ulagsmasinin
miimkiin olamayacagini soylemektedir (Yilmaz, 2005: 19). Nefis, a¢ kaldig1 vakit Allah’a
teslimiyet icinde olmakta ve zayifligin1 anlamaktadir (Gazali, 2012: 159). Bagka bir alim
Yahya ibn Muaz, kulun cennetteki ziyafeti kazanabilmesi igin kulun bu diinyada midesini
bos tutmasi gerektigini bildirmektedir (Gazali, 2012: 170). Bos bir mide, kulu Allah’a

yakinlastirmakta ve Allah’la kul arasindaki perdeleri kaldirmaktadir.

Insan topraktan yaratilmistir. Insanin hayatin1 idame ettirebilmesi icin tiikettigi
bitkisel ve hayvansal gidalarmn kaynagi da topraktir. Insan ve nefis yaratilis itibariyle ayni
insiyete sahip oldugu i¢in yemeye diiskiindiir (Kaval, 2011: 162). Miicahedeye baglayan
kul, sehvani ve nefsani diislincelerini temizlemek durumundadir (Yilmaz, 2005: 19).
Mevlana insanin tekamiiliinii ancak nefse karsi verecegi miicadeleyle elde edecegini
sOyleyerek saligin aglik ile baglayan miicahedesinin sonunda kendi varligmi unutup
yoklugun hafifligi ile dikey yiikselisini tamamlayacagini ifade etmektedir (Kaval, 2011:
173). Insanin ruhani yiikselisinde aglik, miiridin tasavvuf egitiminde miicadelesi zor bir

imtihandir. Bedensel arzular pesinde kosan nefis, insanin gercek benligine ve evrensel



116

gercekligine ulagsmasinda biiyiik engellerden biridir. Mesnevi’de kulun goriis sahibi

olmasi, kiginin yeme-igme gibi bedensel hazlar1 birakmasina baglanmaktadir.

2.2.1.6. Tamah

Insanin tabiatinda aggézliiliik, kizginlik ve yetinmezlik tohumlar1 bulunmaktadir
(Gazali, 2012: 376). Insan tabiati geregi doyumsuzdur, nitekim Kurdn’i Kerim’de
“Gergekten insan pek tahammiilsiiz bir tabiatta yaratilmistir.” (Meéaric 70/19) ayetinde
buyuruldugu iizere “tahammiilsiizlik” kelimesi aggdzliiliik, sabirsizlik, tatminsizlik
olarak da izah edilebilmektedir. Mevlana, nefsin doyumsuz, siikretmekten yoksunlugunu

kotii ve ugursuz bir is olarak gormektedir.

“Clinkii siikretmemek ugursuz, kotii bir istir; bu is, siikretmeyeni cehennemin ta

dibine gotiiriir.” (Mesnevi C.1, 951. Beyit)

“O damarlart kétii, o tabiatlari pis kisiler, buna giikretmediler; vefada

kopeklerden de asagiydi onlar.” (Mesnevi C.3, 286. Beyit)

Stikiirsiiz insanlar1 kopek olarak nitelendiren Mevlana, bu nefsi hareketin
sonucunun cehennem oldugunu sdylemektedir. Kopek, Islami geleneklerde yarisi ser
yarist da seytani olan elli iki karakteri tizerinde tagiyan bir hayvandir (Ersoy, 2000: 428).

Yunus Emre’de nefsi, ser karakterli hayvan képege benzetmektedir.

“Bir bagaya satasdum gozsiiz képek yoldast

Sordum haber virmedi Kaysari yadur azmi”

Nefs-i emmare kdpek misalidir, onun san1 parcalamak, 1sirmak ve cife-i diinyaya
haris olmaktir. O, Hak’tan kor, cemal-i vahdetten mahrumdur (Yakit, 2002: 103).
Mevlana taklit¢i sufilerin tamahkar oldugunu ve bunun sonucunda Tanri’nin nurunu

goremedigini bildirmektedir.

“O sufinin, tamah yiiziinden diistiigii o taklit, aklimi kor etti; 15181, yalimlart

goremedi.” (Mesnevi C.2, 571. Beyit)

Hirs ve tamah, insanin kalbini karartmaktadir. Tamahkar insanin makam ve altin
konusundaki diistincesi “gdzdeki kil gibidir” kil ¢ok kiigiiktiir, ama gozii rahatsiz
etmektedir. Iste bu tutku kalp gdziinii kapatmaktadir (Y1lmaz, 2005: 19). Mevlana, nefisle

hicbir zaman uzlagmanin olamayacagima ve onun hicbir seye riza gostermeyecegine



117

inanmaktadir. Cehennem gibi o da her zaman daha ¢ogunu ister, razilik bilmez. Ancak
Allah’m inayeti onu durultabilir. Nefis terbiyesi de Allah’mn kudret ve inayetiyle kulun
dua ve niyaz halinde olmasiyla miimkiindiir (Catak, 2012: 228). Insan zayif, hirsli ve
huysuz yaratilmistir. Insanin isyankarhigi, nankorliigii ve zayifligi tamahkarhiginin bir

sonucu olarak Mesnevi’de yansitilmigtir.

2.2.1.7. Zan

Nefsi hareketlerden biri de zandir. Islam inancinda yasaklanan zan, Hz.
Peygamber (a.s) tarafindan “Zandan sakimin! Zira zan, yalamin ta kendisidir.”
(hadislerleislam.diyanet.gov.tr) ifadesiyle vurgulanmis ve yalanla bir tutulmustur.
Mesnevi’de zan yapan kisiler, kisa goriislii yani derin diisiinmeden uzak, kendini hicbir

zaman asamayan ve kesrette kalmaya mahkim bireyler olarak gosterilmistir.

“Goziinii, o tertemiz padisahin 1sigiyla ag¢ da kisa goriisliiler gibi zanna, siipheye

diisme.” (Mesnevi C.1, 2018. Beyit)

“Zan, kendi ayaklariyla yilarca kossa gene de burnunun direginden ileriye

gecemez, ileriyi goremez.” (Mesnevi C.1, 3784. Beyit)

“O yikik yerin her parca - bucugu defineyi géosterir, soyler ama kétii zan, onu

yitirmek i¢in tersine ¢akilmig naldir.” (Mesnevi C.6, 1639. Beyit)

On yargmn tahripkdr sonucu olan zan, 6zgiir irade yolunda ilerleyen sufinin
hakikatten ayr1 diismesine neden olan bir nefsi hareket olarak Mesnevi’de

bildirilmektedir.

2.2.1.8. Siiphe-Vehm

Nefis aldaticidir ve bunu tiirlii metotlarla gergeklestirmektedir (Soysaldi, 2007:
167). Nefis, insanin Allah’la yakinlagmasinda en biiyiikk engeldir. Onu yenmeden
yaratilisin amacina ulagsmanin miimkiinati bulunmamaktadir. Nefis, insana hileler,
tuzaklar kurmakta ve yapacag isleri zararsiz gdstermektedir. Insanin her zaman baska
biriyle istisare yapmasi, bu miicadelesinde muvaffak olmasini saglamaktadir (Soysaldi,
2007: 165). Stiphe ve vehm, insanin arinmasinda engel teskil eden duygularindan olup bu

hal Mevlana tarafindan soyle vurgulanmistir.


https://hadislerleislam.diyanet.gov.tr/
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“Vesveseler pamugunu ¢ikar kulagindan; ¢ikar da gékyiiziinden coskunluklar

gelsin kulagina.” (Mesnevi C.2, 1944. Beyit)

“Mektep kapisindan girdin mi, hayir ola usta de, bu halin ne? Vehmi, biraz daha
artar... Vehimle akilli kisi bile delirir.” (Mesnevi C.3, 1530. Beyit)

Sufiler, insani tabiattan gayri gérmenin bir yanilsama oldugunu diisiinmekle
birlikte tahrif edilen degerlerin ve miilk edinmenin var olusun 6niinde tutulmasini da
yanilsama olarak nitelendirmislerdir. Yanilsamalarla korlestigimiz miiddetce gergekligin
sadece bir kismini gérmemiz miimkiindiir (Sayar, 2008: 26). Yanilsamalarimizdan biri de
kuruntularimiz ve vesveselerimizdir. Benligi bu yanilsamalardan ve carpitmalardan
kurtarmak ise ice doniik bir yasantiy1 6ngéren ve bilin¢disinin dizginlenmesini miimkiin
kilan ruhani egitim ile miimkiindiir. Olgunlasan saligin vesveselerden kurtulup hakikata

ulasacagi Mesnevi’de belirtilmektedir

2.2.1.9. Kizginhk

Kizginlik, kalpteki atestir. Kin ve haset ise kizgiligin neticesi ya da sebepleridir

(Gazali, 2012: 287). Ofkesine yenilen insan akli olarak diisiinememektedir.

Yunus Emre, kizginlik ve 6fkenin insan1 hakikati gérmesini engelledigini sdyle

ifade eder.

“Bagdir bu viictidun sahi basdr 'akilin tahtgahi
Kati busmagil nigahi busudur 'aklin diismdani” (Yunus Emre Divani, 336/412-5)

“Akal gitdi busu geldi ‘akl evini busu aldi

Imdi sultan busu oldi géze gostermez cihdani” (Yunus Emre Divani, 336/412-7)

Mevlana da Yunus Emre gibi 6fkenin nefsi bir unsur oldugunu diistiinmektedir.
Mesnevi’de 6fke, cehennem atesi olarak nitelendirilmekte ve seytanin evine benzetilerek

katiiliiklerin dogus merkezi olarak goriilmektedir.

“Ofken, cehennem yalimimin tohumudur; kendine gel de su cehennemi sondiir,

¢tinkii bir tuzaktir bu.” (Mesnevi C.3, 3481. Beyit)

“Ofkenin, kin giitmenin tezgdhi kesildi; bil ki kin, sapikligin da aslidir, kafirligin
de.” (Mesnevi C.4, 112. Beyit)
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KAafir imgesi Osmanli siirinde, Islam’a kars1 tavir alan, zalim, ugursuz renk sayilan
siyah ile es tutulmaktadir. Nefret ve diismanligin ifadesi olan kafir imgesi “biz”’den
olmayan 6tekinin ifadesidir (Demir, 2013: 443). Otekilestirmenin ve kizginhigin zehirli
meyvesi olan kin, karsidakini kii¢liltmek, alay etmek, zarar vermek, su-i zan etmek, igteki
hasedi sozlii veya fiili olarak disa vurmak seklinde kendini gostermektedir (Gazali, 2012:
308-309). Mevlana, kin duygusuyla hareket eden insanlarin gonliinii seytana

benzetmekte, onlarin nefsi hareket ettiklerini belirtmektedir.

“Sen gonliinii seytan evi yapmussin; kinini diiziip kosmus, kible edinmigsin.”

(Mesnevi C.4, 2439. Beyit)

Kizginliga yenilmemek peygamberlerin alimlerin, velilerin ahlakidir. Kizginlik,
zalimlerin, zorbalarin, hainlerin cahillerin ve rezillerin huyudur (Gazali, 2012: 300).
Ofke, mutasavviflarca en kisa zamanda tezkiye edilmesi gereken bir duygu olarak
goriilmektedir. Otekilesmenin sembolii olarak kafir kelimesi ile anlatilan bu duygu,
vahdet yolunda asilmasi gereken bir engeldir. Tasavvufta kemali arzulayan insanin,
marifetullah1 elde edebilmesi i¢in kalbinden 6ncelikli olarak kin ve 6tke duygusunu
tasfiye etmesi gerekmektedir. Nitekim bu duygu Mesnevi’de sapikligin ashi olarak

nitelendirilerek yerilmistir.

2.2.1.10. Goriiniise Aldanma

Insanin yaratilmasmin amaci, gonlii kabelestirme, masivadan soyutlanip gonlii
Allah’a tahsis ile marifet-i ilahiyeye erigmektir. Bu bilgi ilimle degil, nefis tezkiyesi, kalp
tasfiyesi ve askla gergeklesmektedir (Yilmaz, 2005: 19). Ben ve biz arasinda kalan kul
hakikate erisememektedir. Hakikat yolcusu kesretten vahdete erismek i¢in bu ikilikten

¢tkmak zorundadir.

Ikiligi boliinme ve ayr1 diisme olarak nitelendiren Yunus Emre, benlik-senlik

ayriminin insani zarara ugratacagini soylemistir.

“Bizi biz koyalum anlar biz olalum

Birligi tuyanlar ikilik koyalar” (Yunus Emre Divani, 51/62-7)

“Bize birlik sardyn togru besaret ayin

Geg ikilik fikrinden kogil benligi ya kul” (Yunus Emre Divaai, 120/151-4)
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Mesnevi’de madde aleminden ¢ikamayan, ikilikte kalan ve goriinlise aldanan

aklin, kor oldugu vurgulanmistir.

“Jki elinle ben’e biz’e sumsiki yapismissin; biitiin bu yikintilar ikilikten meydana

gelmededir.” (Mesnevi C.1, 3024. Beyit)

“Fakat kiit goriislii, goriinenden baskasini gormez, onun akli, yeryiiziindeki ¢ayir-

¢imen gibi bulundugu yerdedir, gezip tozamaz.” (Mesnevi C.4, 2895. Beyit).

“Diinyaya goniil verenlerin, bu yiizden can gézleri kérdiir, ¢iinkii onlar, bal¢iktaki

act, tuzlu suyu icerler.” (Mesnevi C.5, 815. Beyit)

“Allah kendi suretinde yaratip, kendi ilmiyle bilgilendirdigi ic¢in insan, ali
vasiflarin usturlabidir. Insanda goriilen her sey O’nun yansimasidir, ¢iinkii insanin
sifatlart O’nun ilminin ve ayetlerinin goriiniimiidiir.” (Go6ktas-Teknik 2016: 179).
Hakk’1n ilmini tecriibe eden insan hakikate ulagmistir. Onun ilmini géremeyen, ikilikte

kalan ise yikintilarin iginde, kiit goriislii kisiler olarak Mesnevi’de bildirilmistir.

Vahdet-i viicut anlayisina gore alem hayaldir ve Tanri disina hicbir seyin
gercekligi yoktur. Tiim varlik Allah’in “ol” diyerek kurdugu ve goriiniir bigime getirdigi
hayallerden ibaret bir golgedir (Oncii, 2019: 4). Mevlana’ya gore goriiniise aldanan

insandan bu gercek gizlenmistir. Hayal olan alem gergek olarak algilanmistir.

“Hdsili sapikiik yiiziinden, yol yitirdigimizden basimiz donmiis... Ger¢ek gizlenmig
de hayal ortaya ¢ikmis.” (Mesnevi C.5, 1034. Beyit)

Vahdet-i viicudu benimseyenler, viicut kelimesiyle biitiin varligin kendisinden
sudur ettigi ve O’nunla kaim olan hakikati kastetmektedirler. Onlara gore hakikatte
ayrilma, par¢alanma ve boliinme s6z konusu degildir (Ayni-Kam, 1992: 87). Bu anlayisa
gore eseri yaratan ve eserin mahali olan esya olmak iizere iki tiirlii varlik vardir. Yalniz
bunlar {izerinde etkili olan Allah’tir. “Hak kendisinde cokluk olan bir “Vahdettir. O,
ancak suretlerde ¢cogalir, ayn ve viicuduyla essizdir. Hak, tecelli eden tek varliktir.”

(Sunar, 1960: 20). Bu goriis lizerine kurulan Mesnevi’de, hakikat bilgisinden yoksun ve

alemi gergek olarak algilayan kisiler, esek olarak nitelendirilmektedir.

“A esekten asagilik kisi, tasin nasil bir seyden haberi yoksa senin de diistince
diinyasindan haberin bile yok; eminsin o diinyadan.” (Mesnevi C.2, 1042. Beyit)
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“A ahmak esek, aklin da kit, bilgin de; ayagin kisa da yeryiiziinde kalakalmigsin.”
(Mesnevi C.2, 3103. Beyit)

Tasavvufi diisiince sisteminde esek ile kastedilen nefistir. Esek metaforu aklini ve
kendini diinyalik islerle mesgul eden, yararsiz igler yapan ve ilmiyle hareket etmeyen alim
icin kullanilmigtir. Mevlana da manevi ilimleri ihmal eden ve hayvani duygularla kendini
besleyen kisileri “esek” ile anlatmaktadir (Y1lmaz, 2011: 62). Mii’min kisi, Allah’tan elde
ettigi ilimle dyle bir daireye girer ki o dairede Allah’in haricinde hi¢bir gii¢ ve kudret
yoktur. “Insan, ilim yolunda beseri/gayri ilahi biitiin vasiflarin Zat'mn tecellisiyle yok
eder. Biitiin karanliklar, bilgisizlikler ve cehalet ancak Zdt in bilgisiyle ortadan kalkar.”
(Goktas vd., 2016: 179). insan, madde aleminde ayrismis ve bdliinmiis olarak kendini
algilayip “ben” bilinciyle hareket etmektedir. Hakikat yolcusu “ben” dedigi anda nefsine
yenik diismekte, ikilikte kalip hayalden hakikate gecememekte ve goriiniise
aldanmaktadir. Mesnevi’de goriinlise aldanan, “biz”e ulagamayan kisiler kiit goriislii

olarak degerlendirilmistir.

2.2.1.11. Kadin
Tasavvuf diisiincesinde nefis, Ziilleyha motifi ile temsil edilmistir. Yunus Emre
nefsi Ziileyha motifiyle simgeleyerek nefsi kadina benzetmistir.

“Ne gordi Ziileyhd Yusuf yiizinde
Isi efgdn olupdur 15k elinden” (Yunus Emre Divani, 200/245-8).

Mesnevi’de nefs-i emmarenin kadin semboliiyle anlatildigi  6rneklere

rastlanmigtir.

“Nefis, kadin gibi her seye bir ¢care bulmak pesindedir; kimi topraga dosenir, kimi
yiicelik arar.” (Mesnevi C.1, 2632. Beyit)

“Akli koca bil, su nefis de, su tamah da kadin. Bu ikisi karanliktandir, inkardadir;
akilsa isiktir, mumdur.” (Mesnevi C.1, 2915. Beyit)

Mesnevi’de kadina benzetilen nefis, kadmi kiigiik diistirmek amaciyla degil,

kadin mizacinin temayiiliinii ortaya koymak i¢in sdylenmistir (Tokmak, 2006: 94).

“Esek, yolun diismanmidir, ¢aywrin sarhosudur ancak. O, nice esek sahibini

oldiirmiis-gitmistir.” (Mesnevi C.1, 2966. Beyit)
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’

“Yolu bilmiyorsan esek neyi isterse onun aksini yap; zaten dogru yol da budur.’

(Mesnevi C.1, 2967. Beyit)

“Kadinlarla danisin, sonra da ne dedilerse aksini yapin. Gergekten de onlara asi

olmayanlar helak oldu.” (Mesnevi C.1, 2968. Beyit)

Mesnevi’de dikkat c¢ekici sembollerden biri de kadini anlatmak i¢in kullanilan
“esek” metaforudur. Esek ile nefs-i emmare yani kadin kast edilmekte, kadin ile nefis es
degerde tutulmaktadir. Nefis ve kadin1 bir tutan Mevlana, kadini1 vahdet yolundaki engel
olarak gormektedir. Hatta kadina muhalefet etmeyenlerin sonunun hiisran oldugunu

beyitlerinde vurgulamaktadir.

Nefis, Harut ve Marut kissasindaki Ziihre’ye benzetilmistir. “/dris Peygamber
zamanindaki melekler, insanlarin giinahkar hallerine bakarak Allah’a: ,Ya Rab!
Meleklerine secde ettirdigin insanoglu giinah iginde yiiziiyor, buna nasil tahammiil
ediyorsun? ' dediler. Allah onlara , ‘Eger siz onlarin yerinde olsaydiniz ayni seyleri
vapardiniz. Onlardaki nefis ve sehvet sizde olmadigi i¢in boyle soyliiyorsunuz.’ deyince
de ‘Hagsa! Biz onlar gibi yapmazdik!’" dediler. O zaman Allah, en giivendikleri iki melek
se¢melerini, o iki melegi imtihan icin yeryiiziine indirecegini séyledi. Meleklerin en
tstiinlerinden olan Harut ile Marut’u sectiler. Allah onlart Babil’e indirdi. Harat ve
Mariit, giindiizleri insanlarin davalarina bakiyorlar, geceleri Ism-i Azam duasini
okuyarak gége cikiyorlard. Bir giin kocasindan sikdyetci olan Iranl Ziihre adli bir kadin
bunlara miiracaat etti. Kadin ¢ok giizeldi. Ikisi de kadina vuruldular ve kam almak
istediler. Kadin onlara ya icki i¢melerini, ya kocasim oldiirmelerini, ya da puta
tapmalarim sart kostu. Bunlar ilk giin razi olmadilar. Ikinci giin kadin sartlarim
tekrarladi. Nihayet tigiincii giin razi olup bu ii¢ sartin en hafifi olan icki icmeyi kabul
ettiler. Ancak ickiyi icince, puta da taptilar ve kadinin kocasini da oldiirdiiler. Kadin
onlarin sarhosluk aninda goge ¢ikmak icin okuduklar: duay: 6grendi ve semaya yiikseldi.
Allah da onu gokyiiziinde parlak bir yildiza ¢evirip insanlara ibret olsun diye orada
biraktr” (Kardas, 2013: 32). Nefsi temsil eden Ziihre, sehvet ve kotiiliigiin simgesi olarak

hikayede anlatilmistir.

Mevlana akil ve nefis arasindaki iliskiyi yorumlarken sembollerden yararlanir.
Akal erkegi, nefis de kadini temsil etmektedir (Filiz, 2007: 98). Mesnevi’de kadinin nefsi,

erkegin de akli sembolize ettigi ornekler soyledir.



123

“Nefsini kadin tam, kadindan da beter tani; ¢iinkii kadin par¢a- buguktur; nefisse

tamam serdir.” (Mesnevi C.2, 2276. Beyit)

“Eyvahlar olsun akli kadin olana, ¢irkin nefsi kadin olup talibamis bulunana.”

(Mesnevi C.5, 2462. Beyit)

“Ne mutlu akl erkek, ¢irkin nefsi kadin olana; nefsini alt edene.” (Mesnevi C.5,

2464. Beyit)

Mevlana kadmin verecegi aklin, insan1 topal edecegini Mesnevi'de

bildirmektedir.

“A yolcu, yolcuyla dams; fakat kadinin verecegi akil, ayagini topal eder.”
(Mesnevi C.3, 2210. Beyit).

Buradaki kadin metaforu, nefs-i emmaredir (Tokmak, 2006: 108). insanin hayvani
ruhu, nefsi emmareye isaret etmektedir. Mesnevi’de kadinin bu nefis mertebesinin

sifatlarin tagidigr soyle vurgulanmaktadir.

“Kadinda hayvanhk sifatlar: ¢oktur; ¢iinkii kadimin gonlii, renge, kokuya akar.”
(Mesnevi C.5, 2466. Beyit)

Mevlana, kadinlarin slizgiin bakisini fitne unsuru olarak gérmektedir.

“Kadinlarin siizgiin bakiglar fitnedir; ama sesi de duyuldu mu, fitne biriken yiiz

olur.” (Mesnevi C.6, 4569. Beyit)

Tiirk kiiltiiriinde toplumsal yagamin bir parcasi olarak goriilen kadin, Mevlana nin
baz1 beyitlerinde nefsi unsur olarak goriilmiistiir. Tirk kiiltiiriinde kadin hayatin her
sathasinda faal ve erkegin yaninda yer almistir. Eski Tiirklerde yiiksek bir mevkide yer
alan kadin, gocebelik doneminde erkek ile hem hukuk hem de yonetim konularinda esit
haklara sahiptir (Y1lmaz, 2004:111-123). Dede Korkut Hikayeleri’nde kadinlar, anne ve
es olarak toplumda seckin bir yerde tasvir edilmistir. Kadinlar erkekler kadar cesur ve
giicliidiir. Dede Korkut Hikayeleri’nin girisinde solduran sop, dolduran top, bayag: ve
evin dayagi olmak iizere dort kadindan bahsedilmistir. Solduran, dolduran ve bayagi
olarak goriilen kadinlar yerilerek evin dayagi olarak nitelendirilen kadinlar 6viilmiis ve
onun nitelikleri soyle sayilmistir. “Evin dayagi odur ki kirdan, yabandan eve bir misafir
gelse, kocasi evde olmasa o, onu yedirir, igirir, agirlar, azizler, génderir. O Ayse, Fatima

soyundandwr hanmim.” ( Ergin, 2013: 18) Kadin, Dede Korkut Hikayeleri’nde kadinlar,
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sefkatli, gilizel, cesur, misafirperver, evine bagli, merhametli, comert olarak tasvir

edilmistir.

Mesnevi’nin tamaminda kadina nefs-i emmare olarak bakilmamaktadir. Mevlana
bazi beyitlerinde kadini, Tanr1 15181, goniil ehline iist olan kudret sahibi, esirgeyici,

sefkatli bir varlik olarak da tarif etmektedir.

“Kadin Tanri 151g81dir, sevgili degil; kadin sanki yaraticidwr; yaratilmis degil.”
(Mesnevi C.1, 2446. Beyit)

“Su kadinlar, herkesten fazla esirgeyici olduklar: halde iki ortak, birbirini yer.”
(Mesnevi C.5, 1208. Beyit)

Mesnevi’de kadmin fitne, tamah, bozguncu, noksan akil, par¢a-bucuk, diinyay1
temsil eden nefsi bir varlik olarak tanimlandig1 beyitleri nefs-i emmareyi 6rneklendiren

beyitler olarak diistinmek miimkiindiir.

2.2.1.12.Haset

Mesnevi’de nefs-i emmarenin sifatlarindan biri de hasettir. Haset, insanin géziinii
karartan bir histir, bu yiizden bu duyguyla her tiirlii glinaha tevessiil edilmekte ve her tiirlii
kotiiliik yapilmaktadir. Nitekim haset yiiziinden Iblis, Hz. Adem’in mertebesini
kiskanmig ve Allah’a itaat etmemistir (Gazali, 2012: 317). Hz. Yusi(f’a karsi haset
duygusu besleyen kardesleri onu kuyuya atmistir. Tasavvufi diisiincede rakip ve diisman

“ehl-1 hased” ile ifade edilmistir.

Asik Pasa nefsin emrinde askerlerin oldugunu, bu askerlerin kibir, kin, riya haset,

ikiytizliiliik, cehalet ve cimrilikten olugtugunu bunlarin akilla savastigini bildirmektedir.

Var-durur nefsiin dahi leskerleri

Eydeyiim kim kimdiir ol lesker eri ~ (Garibname, 71/984)

Kibr ii kine fisk ii inkar i riya

Nefs ile bunlar diler ‘akli siya (Garibname, 71/985)

Buhl ii zerk ii hasm ii cehl ii hem hased

Diin ii giin nefse kilur bunlar meded  (Garibname, 71/986)
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Mesnevi’de haset, insanin kendisini baskasiyla karsilastirmas: sonucu onu

asagilara ¢eken bir duygu olarak anlatilmaktadir.

“Sen, ben filan kisiden asagi myyim ki bahtim, talihim diistiik¢e diistiyor diyorsun,
ona haset ediyorsun.” (Mesnevi C.2, 805. Beyit)

“Zaten haset bir baska eksiklik, bir baska ayip... Hatta biitiin asagiliklardan
asagi, beter bir sey.” (Mesnevi C.2, 806. Beyit)

Avn Ibn Abdullah: “Kibirden, hirstan ve hasetten uzak durun. Ciinkii islenmis
biitiin su¢ ve cinayetlerin altinda bunlar vardir.” (Gazali 2012: 317-318). Bu duygu

Mevlana tarafindan ¢irkin huy olarak degerlendirilmistir.

“Onlarin ¢irkin huylarimin en ehemmiyetsizi hasettir; o haset ki Iblis’in bile

boynunu kirmisti hani.” (Mesnevi C.4, 2676. Beyit)

Haset, Allah’in takdirine, adalet ve hikmetine itiraz anlami tasimaktadir. Bu kars1
c¢ikis iman ve tevhide ciddi olarak zarar vermektedir (Gazali, 2012: 326). Bu durum

Mesnevi’de, hasetin seytanin huyu olmasi vurgusuyla anlatilmaktadir.

“Ahdine vefa edenlerin faydalandiklarimi goriince seytan gibi haset edersin.”

(Mesnevi C.4, 1171. Beyit).

“Haset, sifa bulamayan bir yaradir. Hep sizlar ve sahibine aci ¢ektirir.” Hasetci
baska birindeki nimeti goriince kendisine haksizlik yapildigimi hissedip kendisini
kahreder. insam haset etmeye iten pek ¢ok sebep vardir, bunlardan bazilar1 sunlardir:
bugz ve diigmanlik, nimet yiizlinden, kibir ve gurur gostermek, bir kimseyi sahip
olduklarina layik gérmemek, rekabet, emsalsiz olma istegi (Gazali, 2012: 319-324). Insan
bu duygulara sahip oldugunda kendisini baskasiyla kiyaslamakta ve haset etmektedir.
Mesnevi’de kiyas yerilen bir durumdur. Haset, Mevlana tarafindan seytani, nefsi bir

duygu olarak nitelendirilmis ve ¢irkin bir huy olarak tanimlanmustir.

2.2.1.13. Kibir

Kibir, insanin kendisini biiyiik gérmesi sonucunda kisinin hareketleriyle ortaya
koydugu davranislardir. Kibrin disa vurmasi sonucunda insanda, kisinin kendinden diistik
gordiigii kimselerle bir arada bulunmak istememesi, konusmamasi, onlarla ayni

muameleye tabi tutulmaktan rahatsiz olmasi, nasihatten anlamamasi ve elestirilere
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kizmasi gibi hal ve hareketler goriiliir (Gazali, 2012: 481). Tasavvuf ehli tarafindan
yerilen kibir, insan1 cehenneme gotiiren bir davranistir. Yunus Emre’de insanin kendisini

digerlerinden asag1 gorerek cehennemden kurtulacagi vurgulanmustir.

“Korkarisan sen Tamu’dan (gel) al¢ak olgil kamudan

Ol giini ince képriden (bil) kamular gegmek gerek”
(Yunus Emre Divani, 110/137-5).

Mesnevi’de bu duyguya sahip soyu, mali miilkiiyle 6viinen kisiler, oluk tistiindeki

deveye benzetilerek anlatilmaktadir.

“A malla - miilkle, soyla - sopla bébiirlenen; akilli kisiye gore oluk tistiindeki

devesin sen.” (Mesnevi C.3, 4540. Beyit)

Kendini, soyunu, milletini, irkini iistiin gérenler kendisinden olmayanlar1 asagilar
(Gazali, 2012: 494). Insan, cahil oldugu miiddet¢e kibirlenir. Insanin hadsizligi ve
cehaleti onu en asir1 kibir cesidi olan Allah’a kars1 kibirlenmeye gétiiriir. ikinci kibir ise
peygamberlere karsidir. Bu kibir ¢esidinde, insan peygamberlerin getirdigi kitaba ve
ayetlere kars1 direnir. Ugiincii kibir ise insanlara kars1 gdsterilir. Bu kibir icerisinde olan
insan; kendini kimseyle esit gérmez, kendisinden asag1 olanlar1 hayvan ve bocek olarak
algilar (Gazali, 2012: 482-484). Bu kibir ¢esidi Mesnevi’de, mal ve miilk hirsiyla birlikte

vurgulanmaktadir.

“Ululams, boyuna mevki ister, mal - miilk arar; ¢iinkii kiilhan tezekle kizisir.”

(Mesnevi C.5, 1947. Beyit)

“Bu iki dadi, bu mevki ile mal, deriyi semirtir, kalinlastirir, igine de yag, et, kibir,

gurur doldurur.” (Mesnevi C.5, 1948. Beyit)

Mal, viicut giizelligi, kuvvet, cocuk, asiret, taraftar ve hayranlar kibrin
sebeplerindendir. Helak edici bir afet olarak goriilen kibirden kurtulmanin birinci yolu
onu kalpten sokiip atmaktir, varlifin1 yok etmektir. Diger bir yolu da onun ortaya
cikmasina sebep olan seyleri etkisiz hale getirmektir. Kibrin kokii, ancak kisi nefsini
tanidiginda yok olur (Gazali, 2012: 495-502). Kul varligindan gecip nefsini tanidiginda
kibirden kurtulabilir. Bu gecis Mesnevi’de insanin kendine gelmesi, 6ze donmesi seklinde

orneklendirilmektedir.
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“Kendine gel, yaralarimiza tuz ekme; kendine gel, kabaday!lik taslayip, zanlara

diisiip bu zehiri icme.” (Mesnevi C.6, 4084. Beyit)

“Bu ululanis nedir? Ozden, icten gafil olus; buzun giinesten gaflet ederek donup
kalisi, gogiis gerip durusu gibi hani.” (Mesnevi C.5, 1941. Beyit)

Oviilmekten hoslanan kisi, dogrulugu tasdik edilen ya da dogruluguna inandig1
isleri degil, kendisini 6venlerin begendigi igleri yapar. Bu da kisiyi cahil seviyesine indirir
(Gazali, 2012: 42). Kendine gilivenen kisiler ¢ogu zaman ziyan i¢indedirler (Kaval, 2011:
170). Katiiliiglin hareket noktast sayilan kibir, Mesnevi’de Hak’tan habersiz kisilerin

sifatlar1 arasinda sayilmaktadir.

Nefse itaat eden insanin zaman igerisinde deger yargilari, diinya goriisii ve ahlaki
degerleri olumsuz yone gider (Kaval, 2011: 163). Mevlana nefisle miicadelenin her an ve
bir 6miir boyu devam ettigini sdyler (Kaval, 2011: 164). Mevlana’ya gore nefsin bagka
bir nefisle mutlu olmasi, insanin manevi olarak ¢okmesine ve karanliklarinin
derinlesmesine sebep olur. Nefsi insanin en biiylik diismani olarak géren Mevlana, kisinin
oncelikle kendi nefsinden kurtulmasi gerektigini vurgular (Soysaldi, 2007: 164).

Mevlana’ya gore insan nefsini yok ettiginde manevi olarak yiicelmektedir.

Her seyde dogru hareket tarzi o seyin yaratilisina uygun olarak kullanilmasidir
(Gazali, 2012: 405). Yaratihsina uygun davranmayan ve Allah tarafindan hos
karsilanmayan isleri yapan kisi nefs-1 emmare etkisindededir. Rimi’nin Mesnevi’de
belirttigi lizere kibir, haset, fitnelik, tahammiilsiizliik, kizginlik, hirs, sehvet, kadin, vehm,
tamah, yeme-igme, goriinlise aldanma, zan, mal-miilk, mevki sevgisi nefsin sifatlarini

gostermektedir.

2.2.2. Nefs-i Levvame

Nefs-i levvame, insanin yaptig1 davranislarindan o6tiirli pismanlik duymasi ve
bunun sonucunda kendisini kinamasi ve azarlamasidir. Nefis bu mertebede, hatalarinin
farkinda olmas1 yoniiyle nefs-i emmareden iistiindiir. Ayrica istenmeyen davraniglari terk

etme yolunda gayretli olmasiyla nefs-1 miilhimeye dogru yol almaktadir.

Nefsin bu asamada nefs-i levvame ismini almasinin nedeni, ise yaramayan

durumlar1 dontistiirerek sokiip atmasindan dolayidir. Nefis, kendisi i¢in tehlikeli olan
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yollar1 belirleyip kendini ayiplayarak levm etmistir (Ceyli, 1973: 601). Nefs-i natika
katiilikle muamelenin pismanligini duyup ¢ok levm eylediginden bu isimle anilmistir
(Erzurumlu ibrahim Hakki, 1980: 706). Mesnevi’de terim olarak nefs-i levvamenin
gectigi boliimler olmakla birlikte taklit, riya, kinama, tévbe, goOsteris bu nefis
mertebesinin iginde degerlendirilmistir. Insanin yaptig1 kotiiliigiin veya diistiigii tuzagin

farkina varmasint Mevlana soyle vurgulamistir.

“Insan tuzagin ipine ayagimi kaptirip diisiince, burnu kirilinca o vakit nefs-i

levvame, o adama el atar.” (Mesnevi C.5, 2062. Beyit)

Seytanin insan {istlindeki etkisi, nefsin hareketi ile gerceklesir. Mevlana gore
nefis, insanin seytanla imtihan aracidir (Catak, 2012: 221). Beyitte nefsine uyup onun
tuzagina diisen kul, hatasini fark ettiginde nefs-i levvame diizeyinde olarak bildirilmistir.
Mesnevi’de nefs-i levvamenin sifatlart taklit, riya, kinanma, tovbe ve gosteris olarak

anlatilmistir.

2.2.2.1. Taklit

Ikinci makamin baslangicinda salik, ucub ve kibirden kurtulamaz. Bunlar gazabin
yani kizginligin menseidir. Kibir insanin nefsinde kendini géstermekten dogan bir sifattir
(Erzurumlu Ibrahim Hakki, 1980: 717). Insanin diizeltmeye ¢alisti1 bir davranisindan
kolayca kurtulmasi1 miimkiin degildir. Nefs-i emmarede degerlendirdigimiz kibir, nefs-i
levvame asamasinda taklit ve gosteris ile kendini gostermektedir. Tasavvufi diisiincede
gosteris ve riya i¢in yapilan ibadet ve ameller asiklar tarafindan samimi bulunmaz ve

elestirilir.

“Koyup kuru taklidi
Candan eyle tevhidi
Bulmaga her timidi

Tevhide gel tevhide” ((Hiidayi Divan-1 [1ahiyat, 108/85-3)

Mevlana, diinya ve madde alemini sembolize eden bir taklit kusundan bahsetmis,

bu kus insan1 diinyevi olana yonlendiren gosteristir.

“Aklin, yiicelere dogru uguyor ama taklit kusun, asagilarda yemleniyor.”

(Mesnevi C.2, 2330. Beyit)
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Mevlana’da kuslar, iyiyi veya kotiyii temsil eden iki kategoride
degerlendirilmektedir. Kuglarin bir boliimii iyi insanlar1 bir bolimii kot insanlari temsil
ederken bazi kullanimlarda kuslar, insanin madde ve ruh boyutuna bagli olarak iyiyi veya
kotliyli sembolize etmektedir. Bunlarin haricinde ruh ve nefsi simgeleyen kuslar da
Mevland’nin eserlerinde karsimiza ¢ikmaktadir (Yildirim, 2015a: 236-237). Beyitte
gecen kus, nefs-i levvameyi isaret etmektedir. Ciinkii akli rehber edinip Hakk’a

ulagmayan bu taklit kusu, nefsin hala olgunlasmadigin1 gostermekteddir.

Insanin hi¢ sorgulamadan kabul ettigi istek ve heveslerinden biri de taklit
bilgisidir.
“Taklit bilgisi canimiza vebaldir, egretidir o; bizse malimiz diye oturakalmisiz.”

(Mesnevi C.2, 2331. Beyit)

Taklidin kelime anlami, boyna yular gecirmektir, insan nefsinin esareti altina
girince “kotii huy ve davramiglarda bulundugunda, (bu ozellikleri boynuna takinca)
onlarin esiri olur ve hakikati goremez.” (Doner, 2018: 259). Taklit bilgisi, kulu Hak’tan

ayiran, diinyevi duygular1 ve diislinceleri i¢eren addan ve harften dteye gecememektir.

“Duyanmin tiksintisinden feryat eden bilgi, taklitten meydana gelmis, bellemekle
elde edilmis bilgidir.” (Mesnevi C.2, 2433. Beyit)

Taklit¢inin bilgisi zahiridir, miiride seyr U stilugu tamamlatmaya yetecek bir bilgi
degildir. Mevlana’ya gore ilham yoluyla elde edilmeyen her bilgi hakikat yolcusunun
onilinde engeldir. Miirit ilham yoluyla elde ettigi bilgileri, hakikat oniindeki perdeleri
kaldirmak i¢in kullanir. Mevlana’ya gére mukallid, iyi bir seyi taklit ediyor olsa bile bu
anlik fayda saglar ve taklit ettigi hakikatten ayrildiginda hepsini kaybeder (Doner, 2018:
258). Mesnevi’de miiridin feraset yoluyla elde ettigi bilgiler onu “Mutlak Yokluk”a
ulagtirmada tek yol olarak goriiliir, kesbi olarak tahsil edilen bilgiler ise taklittir. Taklit,

insan1 egreti yola stirlikleyen nefsin levvame basamagindaki goriintiisiidiir.

2.2.2.2. Riya

Sayginlik, sohret kazanmak amaciyla kisinin kendinde bulunan o6zellikleri

baskalar1 i¢in yapmasi, diinyevi olan isleri ahiret amellerine tercih etmesidir.
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Bu nefis, bildirilen sifatlar1 ile Hakk’1 Hak, batili batil goriir ve bilir ki bu sifatlarla
huzursuzdur. Bu nefsin giindiizleri orug tutmak, geceleri namaz kilmak ve sadaka vermek
gibi salih amelleri vardir. Lakin bu nefse ucb ile gizli riya girer. Bu nefis sahibi insanlar,
salih amellerini baskalarinin bilmesini ister. Insanlardan gizlese de amelleri i¢in meth
olunmay1 arzular. Kendisinin muhlis oldugunu, insanlarmn bilmesini ister. Insanlarin
bilmesini istemek gizli riyadir. Bu makamda biiyiik tehlike ve mesakkat oldugundan
burada kalanlar selamet ve rahat bulmazlar (Erzurumlu ibrahim Hakki, 1980: 707). Riya
bes sekilde yapilir. Birincisi, viicutla riya yapmaktir. Az yiyip ¢ok ibadet ettigini
gdstermek icin kisi zayiflar, rengini sarartir. Ikincisi kilik kiyafet ile yapilan riyakarlik,
bu sarik ve ciibbe giymek, sakal birakmak vb. seklindedir. Ugiinciisii sdzle yapilan riya,
kendisini saydirmak icin vaaz verip nasihat etmektir. Dordiinciisti amel ile yapilan riya,
yalnizken eksik, kusurlu, acele olarak isledigi bir ameli halkin gézii 6niinde 6zenli ve
mitkemmel bir sekilde teshir etmektir. Sonuncusu ise riyakarin kudretli ve giiclii
insanlarla oturup kalkmasidir (Gazali, 2012: 441- 442). Yunus Emre, insanlarin
kendilerini atese davet eden ve onlar1 zarara ugratan riyadan siirekli sakinmalarinin

gerekli oldugunu ifade etmistir.

“Riya ¢okiik yirde durur key sakin oda buyurur

Ihlas geliip ciimlesin yur Yinus yoli yavlak sezer”
(Yunus Emre Divani, 67/83-7)

Mesnevi’de riyakar kisiler miinafik olarak adlandirilmis ve amellerini gosteris ig¢in

yaptiklar1 vurgulanmistir.

“Miinafik, Tanri buyruguna uyanla beraber namaza durur; fakat gosteris i¢indir

bu, yalvarmak icin degil. ” (Mesnevi C.1, 286. Beyit)
“Goriiniiste hiikiimleri séyliiyordu, 6giit veriyordu; fakat i¢ yiiziinden islik

calmadayds, tuzak kurmadaydi.” (Mesnevi C.1, 366. Beyit)

“Tanrt adi dilindedir de caninda, imansiz diisiincesi yiiziinden pis kokular vardir.”

(Mesnevi C.2, 269. Beyit)

Fudayl’a gore insan amelleriyle riyakarliga alisirsa sonunda islemedigi amellere

karst da riyakarlik yapar. Sohret elde etmek i¢in yapmadigr amelleri yapmis gibi
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gostererek itibar elde etmek ister (Gazali, 2012: 439). Aziz Mahmid Hiidayi, riyanin

ihlasa erisme yolunda bir engel oldugunu ifade etmistir.

“Kasd et ihldsa vii riyayr birak
Kendi hazzin ko Hak rizdsina bak
Yaradan usladir seni ancak

Hay nefsim seni nic'eyleyeyin” (Hiidayi Divan-1 [1ahiyat 108/85-3)
Mesnevi’de gosterigin insan1 Allah’tan alikoydugu vurgulanmaktadir.

“Gosteris, yoksunluk vebasindan kurtul da boyuna diri olan boyuna iste - giigte

bulunan Tanri’nin dlemine gir.” (Mesnevi C.6, 631. Beyit)

“Gosteris¢i kisinin giizel, oturamakli bedeni gibi hani o sepette yilandan baska

bir sey bulamazsin.” (Mesnevi C.6, 4498. Beyit)

Gosterisci kisinin bedeni yilana benzetilmektedir. Saman ciibbelerinde Erlik
diinyasinda yasayan bir varlik olarak karsimiza cikan yilanlar, baz1 saman ayinlerinde
karanlik Tanrilarinin bulunduklar: diinyadan bir varlik olarak hikaye edilmektedir (Inan,
1972: 92-107). Mesnevi’de beden vurgusuyla madde diinyasini isaret eden yilan, insant
karanliklar diinyasina diisiiren gosteris ile es deger goriilmektedir. Gosteris i¢in yapilan
isler, manevi diinyaya zarar veren bir sembol olarak tasvir edilmekte, takdir istegiyle
yapilan bu isler riyaya girmektedir. Riyayr miinafiklik olarak degerlendiren Mevlana,
Allah’tan ayr diismeyi, birlikten kopmay1 da miinafiklik gérmektedir.

’

“Ayrilikla canmima doydum,; ayri olarak yasamak, miinafiklik geliyor bana.’

(Mesnevi C.6, 4069. Beyit)

Kimin kalbine riya niifuz ederse o kisi dini bir kisve altinda basit bir miinafik
haline gelir (Gazali, 2012: 463). Nefsin ikiyiizliiliigiine aldanip kanmamak gerekir. O,
riya i¢indedir (Kaval, 2011: 171). Rimi baska bir beyitte sartin, kosulun insan1 Allah’tan
ayirdigint vurgular. Ciinki “Mutlak Yokluk™ sartsiz, her seyden vazgecis ile elde

edilmektedir.

“Ciinkii o miinafik da eger derken 6ldii; sart kosmaktan da eline ancak hasretlik

gecti.” (Mesnevi C.2, 739. Beyit)
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“Halkla hos gecinen Peygamber de eger demeyi menetti; o sozii soylemek,

miinafikliktan ileri gelir, dedi.” (Mesnevi C.2, 738. Beyit)

Mevlana’ya gore sevgi, ask, baris, iyilik, giizellik ve samimiyet i¢ ice olmalidir.
Riya, hirs, kin goniil aynasini kirletmemelidir (Kayadibi, 2007: 9). Riya, Hakk’1 nefse,
sevabl menfaate feda etmek, dini somiirmektir. Halkin yaninda itibar kazanmak i¢in
ahireti diinyaya degismektir (Gazali, 2012: 445). Mevlana’ya gore eger kelimesi,
Tanri’ya olan samimiyetsizligin gostergesidir, insanin kalbinde sevgi ancak sebeplere
baglanmamakla belirir. Allah yolunda yiirliyen miiridin sarf etti§i ve Rimi tarafindan
samimiyetsizlik olarak goriilen “eger” kelimesi Mesnevi’de miinafiklik olarak

degerlendirilmektedir.

2.2.2.3. Kinama

Kinama, bir seyin kotii oldugu durumu ifade etmektedir. Bu nefis mertebesinde

kul, uygunsuz islerden dolay1 kendini ayiplamaktadir.

Levvame nefis, kusurlar1 géren ve bundan dolay1 kendini azarlayan (Gazali, 2012:
10) ve kendini kinayan nefistir (Sayar, 2008: 30). Levvame nefsin istek, utanma, kusku,
sehvet, kibir, gazap gibi sifatlar1 mevcuttur. Bu nefis, bir hata yaptiginda bunu anlar ve
kendini kimnar. Levvame nefis igsel olarak da kisiye rahatsizlik verir (Kayaokay, 2017:
70). Insanlar1 hayvanlardan ayiran kinayan nefis, Freudyen yaklasimda siiperego terimi
ile benzerlik gosterir. Siiperego, ahlaki ve dini degerler ile sekstiel istekleri baskilayan
kisiligin bir pargasidir. Toplumsal, kisisel, dini degerler siiperegonun fonksiyonlar
arasindadir. Nitekim tasavvufta sliperegonun gorevini listlenen kinayan nefis, hayvani
arzular1 ve egilimleri, yalanci umudun kisiyi kandirmasini zapt etmek icin gereklidir
(Sayar, 2008: 31). Bu nefis derecesi, yaptig1 kotii islerden dolay1 pisman olur ve kendisini
azarlayip kinar. Yunus Emre, Bezm-i Elest’te ruhlarin ilahi ilahi agk sarabindan igmek
icin birbirleriyle yaristifini ve bu saraptan igebilmek icin kendilerini kinayarak hor

gordiiklerini ifade etmistir.

“Bezm-i ezel'de pddisah eliime sundi bir kadeh

Iceliden kiluram ah bilmezem ki ne belddur” (Yunus Emre Divani, 49/59-5)
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“Sah u sultan sohbetinde stiriliir nurdan kadeh

Sakiler ¢cagrisup eydiir dost elinden kim icer” (Yunus Emre Divani, 54/67-7)

“Isk durur dfet bela dondiiriir halden hdle
Dost elinden piyale hos melamet olmislar” (Yunus Emre Divani, 55/68-4)

Bu nefsin siireci, Mesnevi’de zor bir donem olarak tasvir edilmistir.

“Kinanma, kaynatilmis, hap haline getirilmis bir seye benzer, igersin yahut
yutarsin, uzun bir zaman bulantilar i¢inde kalirsin, agrilara kariirsin. ” (Mesnevi

C.1, 1871. Beyit)

Levvame asamasi, ruhsal olgunlagmanin ikinci basamagi olup hakikat yolcusunun
isledigi giinahlari, yaptigi hatalar1 anladigi, pisman oldugu ve kendini sorguladigi
mertebedir (Kayaokay, 2017: 69). Mesnevi’de kotiiliigiin ¢evresinde gezinen nefsin, akli
dinlemedigi anlatilmaktadir. Kotiiliik pesinde kosan nefis, akil tarafindan kinanir, kisi

bunu fark ettiginde nefs-i levvame mertebesinde olur.

“Insan, akildan gaflet eder de kétiiliiklerin cevresinde doner, dolasir; ondan sonra

da akil, onu kinamaya baslar.” (Mesnevi C.4, 3681. Beyit)

Nefs-i levvame, Kur’an’da “Oyle degil, kendini kinayan nefse yemin ederim!”
(Kiyamet 75/2) olarak ifade edilmektedir. Allah’in Kur’an’da yemin ederek bu nefsi
zikretmesi, kendini kinayan ve sorgulayan nefsin Onemine isaret etmektedir
(https://kuran.diyanet.gov.tr). Nefs-i levvamenin nefs-i emmareden farki, yaptig
katiiliiklerin bilincinde olmasidir. Bu nefis kendini elestirir ve ibadet eder. Yaptiklarini
da insanlarin duymasini, bilmesini arzu eder (Kayaokay, 2017: 70). Mevlana’ya gore bu
nefis, distan bakildiginda ibadet yapar, Kur’dn’a uyar gibi gorliniir. Lakin buna
kanmamak gerekir. Clinkli o ilk firsatta saldirma potansiyeline sahiptir. Ayrica onun
tuzaklarina diismemek 6nemlidir, bunun i¢in nefsi denetim altinda tutmak ve onun insana
hiikmetmesini engellemek zaruridir (Soysaldi, 2007:167). Mesnevi’de nefs-i levvame
mertebesindeki kulun, yaptig1 yanlislardan sonra kendisini kinadigi ve bu siiregteki

sikintilar1 6rneklendirilmistir.


https://kuran.diyanet.gov.tr/
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2.2.2.4. Tovbe

Kulun Allah’a yonelmesi ve donmesi anlamina gelen tovbe, kulun Hak ile

arasindaki bag giiclendirip O’na yakinlasmasini saglamaktadir.

Nefsi- levvamenin hatasini anlamasindan sonra tovbe asamasi gelmektedir. Geri
doniis ve gecmis glinahlar i¢in af dilemek anlamini igeren tévbe, tasavvufta cehalet ve
amagsizliktan dolay1 yola geri doniis ve yeniden uyanisi ifade etmektedir (Sayar, 2008:
28). Yunus Emre, tovbeyi asikligin geregi olarak ifade etmis, tovbe etmeyi Allah’a doniis

olarak belirtmistir.

“Yunus gel ‘asikisan tevbe eyle

Nastitha tevbe uct kutlu oldi” (Yunus Emre Divani, 317/317-9)

“Miskin gonliin ‘isk elinden iki biikiildi viicudt

Tevbe kapusindan sundum ana iman tayagini” (Yunus Emre Divani, 307/376-6)

Mesnevi’de, Allah’a yonelme hali kinamayr birakip tdvbe etmek seklinde

anlatilmaktadir.

“Bagislamandan bir mum yakinca tévbeler ettim, artik kinamayr biraktim.”

(Mesnevi C.1, 2421. Beyit)

Kendisini yargilayan kul, yaptigi giinahi idrak edip tovbe etmektedir. Nefs-i
levvame bazen ruhun nuru ile nurlanmakta bazen ruha boyun egmekte ve bazi zamanda
isyan etmektedir. Bu nefis, isyandan sonra pisman olan cahil miiminlerin nefsi olarak da
tanimlanmaktadir (Kotku, 2010: 241). Tovbe insanin kaygi, sucluluk ve noksanliklarinin
farkina varip uyandigi donemdir. Bu donem, insanin kendisini gozlemleyip inceledigi bir
stirectir (Sayar, 2008: 30). Levvamenin asil ismi hamliktir ve ham yiyecek nasil kabul
gormiiyorsa ham insan da boyledir (Kotku, 2010: 247). Nefs-i levvame mertebesindeki
kulun nefsi, olgunlagsmadigindan/hamligindan dolay1 tdvbesini bozabilmektedir.

Mesnevi’de tovbesini bozan kulun nefsi kafir olarak adlandirilmaktadir.

“Tovbeler eder, o isten ayagini ¢ekmeye ugrasir, fakat kdfir nefis, tovbesini
bozdururdu.” (Mesnevi C.5, 2235. Beyit)

Yapmadigi iyiliklerden &tiirii kendini hesaba ¢eken nefis pismanlik duyup tovbe

ederse levvame mertebesinde kalmaya devam eder, fakat tovbesini bozup kétiiliikte 1srar
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ederse o zaman emmare basamagina diiser. Nefs-i levvame, arzularinin ve heveslerinin
bilincindedir. Mevlana tovbe eden nefsi, kendini tartan, kinayan ve sonucunda

miilhimeye dogru yiikselen bir nefis olarak nitelendirmektedir.

2.2.2.5. Gosteris

Baskalarina kendini begendirmek amaciyla yapilan davraniglart ifade eden

gosteris, insanlarin takdiri i¢in yapilmaktadir.

Mesnevi’de gosteris medreseye yiiz tutmus, taklitgi dervisler iizerinden
orneklendirilmektedir. Mesnevi’de kulun ge¢im elde etmek i¢cin medreseye gitmesi

gosteris olarak degerlendirilmektedir.

“Bu gosterisle gecimler elde etmek i¢in sabahleyin medreseye yiiz tutmustu.”

(Mesnevi C.4, 1583. Beyit)

Nitekim gosteris i¢in medreseye giden taklitci dervis, yemek ve gecinmek icin
Hakk’a asiktir. Eger o “Zat-1 Ilahi”ye asik oldufunu zannederse bu gergek degildir.
Ciinkii zat agki, muhabbet-i ilahiyede asiriliktir ve onun goziinde masuk-1 hakikiden bagka
bir sey yoktur (Doner, 2018: 258). Mevlana, bu gosterisci sufileri agir bir sekilde

elestirmektedir. Hatta onlar1 kdpek goniillii olarak nitelendirmektedir.

“Bogazlarina diiskiin obur sufiler, kopek goniilliidiirler, fakat kedi gibi yiizlerini
yikarlar, temiz goriiniirler.” (Mesnevi C.2, 406. Beyit)

Yemeye diiskiinliikleri hasebiyle kopege, kendilerini temiz gostermek yoniiyle de
kediye benzetilen sufiler, Mevlana tarafindan hos goriilmemektedir. Nitekim 6zglirliigline
diiskiin bir hayvan olan kedi hem ahlaksiz hem de edepsizdir, bilingli olarak kurallari
bozan ve seytani yonii 6n planda olan bir hayvandir (Cagin, 2019: 210). Kediler, ¢ogu
zaman kadinin disiligini, tekinsizligini, baz1 metinlerde kadini tamamlayan, kadinin
ozelliklerini ¢agristiran bir sembol olarak kullanilmaktadir (Cagin, 2019: 223). Mukallid
sufiler, aggdzlii bir mizaca sahip olup ¢evrelerinde kendilerini temiz, kalender gdstermeye
dikkat ederler. Lakin onlarin bu tavrini bilen Mevlana, onlar1 edepsizligin ve ahlaksizligin

sembolii kediye benzetmektedir.

“Sen de kendini arif gosteriyor, dalgin gosteriyorsun da adamligin géziine toprak

sa¢tyorsun.”” (Mesnevi C.3, 667. Beyit)
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Mevlana’ya bir giin arifin kim oldugu sorulur: “Arif temiz olan mesrebini, hi¢
bulandirmayandir. Ciinkii ona ulasan her bulaniklik da onda durulur.” buyurmuslardir

(Ahmed Eflaki, 1973a: 298). Mevlana’ya gore insanlar1 bulandiran kisi arif olamaz.

“Kendini Manstur-1 Halldc gosteriyorsun; oysaki dostlarin pamuguna ateg

atmadasin sen.” (Mesnevi C.3, 692. Beyit)

“Kendini Tanri asiki gostermedesin, fakat sen, kapkara bir musibetle ask oyununa

girismigsin.” (Mesnevi C.3, 697. Beyit).

“Ummetler icinde gizli olan ask iimmeti, cevresini kétii kinamalar kaplamis

comertlige benzer.” (Mesnevi C.4, 847. Beyit)

“Sarigin goriintisii, cennet elbisesine donmiistii ama i¢gi, miinafigin i¢i gibi rezildi,

¢irkindi.” (Mesnevi C.4, 1581. Beyit).

“Hey gidi hey, nice anlayigsiz ahmaklar vardwr ki erlerin yolunda, sof aba

giymekten baska bir sey gormemiglerdir.” (Mesnevi C.5, 1423. Beyit)

Mevlana, gosteris yapan taklit¢i sufileri miinafik olarak nitelendirmektedir.
Gosterisin, taklit bir davranis oldugu diisiiniiliirse buradan da agiga ¢ikmaktadir ki taklit,
kabul edilmeyen bir sehadettir (Doner, 2018: 259). Oziinde tasavvuf ilminden nasibini
alamayan mukallid seyhler, sarik takmay1, sof aba giymeyi, ask satmay1, ge¢im kaynagi
olarak gormiisler ve Mesnevi’de elestirilmislerdir. Mutasavviflar da ser'i hiikiimlerin
zahiri ile degil, batin ile ilgilenmislerdir. Fikih insanin disa doniik hayatin1 diizenleyen
bir ilim olup tasavvuf ise ruhu terbiye eden, kalbin huzuru ve hususu ile mesgul olan bir
ilimdir (Koksal, 1999: 83-95). Taklit¢i seyhler, Mesnevi’de tasavvufun bu batin
yoniinden bihaber olarak anlatilmaktadir. Nitekim tasavvuf erbabinin ilmi ice doniiktiir
ve bu ilim, kainati, insan1 tek bir kare i¢inde kendiyle birlikte idrak eden ve ikilik kabul
etmeyen bir ilimdir. Seyr i siiluk siirecinde olan saligin tek gayesi Tanri’da yok olup
“birlikte” yeniden dogmasidir. Mevlana bu gercegi algilamaktan uzak kendini dervis ilan
eden zatlar elestirmis, gosteris ve riyakarlik etrafinda birlesen bu sufiler, nefs-i levvame

basamaginda degerlendirilmistir.

Insanin nefsi, kendisinde merhamet uyandiracak davramislar: siisleyerek insana
sunar. Bazen emre itaat ediyor gibi kendini gosterse de ilk kosulda hakiki kimligini ortaya

koyar (Soysaldi, 2007: 166). Nitekim saligin vesvese ve kuruntularinin ¢ok oldugu nefs-
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i levvame basamagi, insanin bedensel hazlarinin ve isteklerinin giidiimiinden tam olarak
cikamadigin1 gostermektedir. Bu ylizden kazanglar fani ve gegicidir. Mesnevi’de
pismanlik, kinama, riya, miinafiklik, tovbe, sahte seyhler, gosteris, taklit bu mertebenin

sifatlarindan sayilmistir.

2.2.3. Nefs-i Miilhime

Nefis mertebelerinin ti¢linciisii olan nefs-i miilhime, Allah’in inayeti, miiridin

gayreti, itaatkarlig1 ve arayisi ile ilhama ulasan nefsi ifade etmektedir.

Allah’1n miiride hayr1 ilham etmesi cihetiyle bu nefis, miilhime adin1 almaktadir.
Nefis hayir olarak ne iglerse bu ilahi ilhamla gerceklesmektedir. Ser yoniiyle her ne
amelde bulunursa o da tabiatinin gereginden gelmektedir (Ceyli, 1973: 600). Bu
makamda nefs-i natikanin fiicur ve takvasini, Allah melek ve seytanin araciligi olmadan
ilham eylediginden bu mertebede saligin batininda gercek imani olusur ve siihudunda
masivadan eser kalmaz. Alemi ruhlar alemidir. Mahalli ruhtur. Miiridin hali ise asktir.
Toplumdan kopma, aglama, hararet, bogazin tikanmasi1 bu makamda miiritte belirir. Allah
ile mesgul olan miiritte havf ve reca birlikte bulunur (Erzurumlu ibrahim Hakki, 1980:
721). Zikrullah1 sevmek, Hak ile istigal olup O’nunla ferahlamak, giiler yiizle ve hikmetle
s6z sdylemek, miisahede ve murakabe de bu mertebenin sifatlaridir (Erzurumlu ibrahim
Hakki, 1980: 722). Salik bu mertebede, nefsini seriata ve tarikatin usullerine baglar.
Miirside itaat eden miirit, aklina gelen 1yi-kotii biitiin hatiralart ona bildirir. Bunun
neticesinde miirit, miirsidin verdigi ilaglar1 hél ile kabul edip gonliinde riza bulursa inkisaf
artar ve miirit dordiincli makama yiikselir. Miiridin, miirsid-i kdmile, hiisn-i zanni, yakin
ve itikad1 tam olursa kalbi tehlikelerden emin olur ve kuds adlemine ¢ekilmesi daha kolay
olur (Erzurumlu Ibrahim Hakki, 1980: 723). Bu nefis mertebesinde salik, miiriside
iradesini teslim edip biiylik bir ihtimam ile onun her emrine teslim olur. Miilhime nefsin
ana eksenini Tanr1’dan alinan ilhamlar olusturur. Mesnevi’de bu nefsi isaret eden ilham,

ask, 1yilik ve sabir ile ilgili pek cok 6rnege rastlanmistir.

2.2.3.1. ilham

Kulun yiiziinii Hakk’a ¢evirmesinden dolayr kesfe agilan kalp, bu mertebede

Hak’tan dogrudan bilgi almaktadir, bu bilgilere ilham ad1 verilmektedir.
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Nefs-i miilhime, kesfe nail olup ilham alan nefistir. ilham, Allah tarafindan kalbe
gonderilen mana, sezgi, dogustur. Kalp, bu makamda koétii sifatlarindan kurtulmus,
Allah’in nuruyla aydmlanmus, iyiyi kétiiden ayirmustir. Iyilesme derecesi olan nefs-i
miilhime sevabini da glinahini da Allah’1n yardimiyla idrak etmistir (Karatas, 2009: 110).
Allah’mn yardimiyla hayr1 ve serri géren nefis, Allah’a giivenmektedir. Hoca Ahmet

Yesevi ilham alan kisinin Allah’tan emin oldugunu belirtmektedir.

Hoca Ahmed Yesevi, insanlarin her isinde Allah’a glivenmeleri ve siginmalari
gerektigini diisiinmektedir. O, kendisine gelen ilhamla Allah’a sigmip giivendigini ifade

etmistir.

Hus gayibdin kulagimga ilham keldi

Ol sebebdin Hakk’a signip keldim mena

Barg¢a burzug yiglp kelip indm bedri

Ol sebebdin Hakk’a signip keldim mena (Divan-1 Hikmet, 2017: 54)

Mesnevi’de kuyumcunun zehirlenip 6ldiiriildiigii hikayede ilham alan nefis soyle

anlatilir.

“Tanrt buyrugu gelmeden, ondan bir ilham almadan, padisahin hatiri igin

oldiirmedi onu.” (Mesnevi C.1, 224. Beyit)

Mesnevi’de cok sayida alegorik hikdyeye rastlanmaktadir. Mesnevi’deki
hikayelerde sec¢ilen bazi hayvanlar sembolik olarak nefis mertebelerine géndermede
bulunmaktadir. Tavsanin kut ve iyiligi temsil etmesi ve bunun sonunda ilhama nail

olmasi, nefs-i miilhimeyi 6rneklendirmektedir.

“Tavsan, dostlar dedi. Tanri ilham etti bana, gercekten de zayif biri, kuvvetli bir
diizen kurabilir.” (Mesnevi C.1, 1013. Beyit).

Iyilikle hareket eden tavsanin kalbi kesfe agilmistir. Tanri tarafindan
yeryliziindeki canlilara hayat bahsetme, onlar1 koruma, kut, bereket gibi 6zelliklerle
gorevlendirilmis tavsan, Tiirk cografyasinda Umay, Bulut-Kan, Dyaik/Cayik, Ot/Ates
Ene, Ayisit, Ermen-Kan adlariyla anilan ruhlar aleminin ortak bir timsali olmustur
(Ergun, 2011: 308). Nitekim beyitte tavsan, Allah’tan bilgi alan, canlilar1 koruyan bir

sembol olarak kullanilmistir.
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Nefs-i levvameyle arinmaya baslayan kalbe vasitasiz bilgiler gelmeye baglar. Bu
makamda nefis, hayir ve serri ayirt etme yetisine sahip olmustur. Ciinkii ona fiicur ve
takva ilham edilmistir (Caligkan, 2011: 21). Mevlana, ilham yoluyla gelen bilginin insani

hayra ulastiracagini diisiinmektedir.

“Gonle vuran bilgi, adama yardim eder, dost olur. Fakat bedene vuran bilgi, bir

yiik kesilir.” (Mesnevi C.1, 3460. Beyit)

Seyhlik makamina ulagsmis kulun eylemleri ilham ile ger¢eklesmektedir. “ Savasta
onlar siz oldiirmediniz, onlart Allah oldiirdii, (oku) attiginda sen atmadin, Allah atti;
bunu da miiminlere kendinden giizel bir liitufta bulunmus olmak icin yapt1.” (Enfal 8/17)
ayetinde buyuruldugu iizere ilham alan kalp, Allah’1n litfuna nail olmaktadir. Mesnevi’de

ilhama nail olmus kisinin Allah ile konustugu (isittirme yoluyla degil) belirtilmektedir.

“Sevh, ey kildan kila biitiin gizledigim seyleri bilen Tanri’m dedi; sehirde ne
hizmette bulunayim? Soyle.” ( Mesnevi C.5, 2680. Beyit)

“Oyle bir geniglemisti ki, kulagina, alti yiiz perdenin ardindan Tanri'min sesi

geliyordu.” (Mesnevi C.6, 1924. Beyit).

[lham ve vecd hali, Tanr’’yr aracisiz gérme, duyma, hissetme olanag
tanimaktadir. Sufi, kesif ve ilham araciligiyla perdeleri yirtip Hakk’a yiikselmektedir
(Halilov, 2015: 65). Miilhime nefis ilmi ¢alismalar dogrultusunda agilmakta ve ruh
kesfetmeye agik hale gelmektedir. Bu nefsin kendini gergeklestirebilmesi, kulun
durmadan arastirip diistinmesini ve calismasini gerektirmektedir (Aktas, 2012: 65).
Tasavvuf egitimi sirasinda salik manevi bilgileri kesif yoluyla elde etmekte olup (Celik-
Yildirim, 2018: 34) kesfe acilan kalp ise yeryliziindeki her seyi bir gormektedir.

Mesnevi’de ilham alan kalbin gesitli sirlar1 elde ettigini gosteren 6rneklere rastlanmistir.

“Yahya'nin anasi, onu ne vakit gordii de bu isi soze getirdi, ona soyledi?”

(Mesnevi C.2, 3622. Beyit)

“Bunu, ilham alanlar bilirler, yeryiiziiniin dolaylarinda olup bitenler, gézlerinin

ontindedir onlarin.” (Mesnevi C.2, 3623. Beyit)

“Ama soyleme yoluyla, isittirme yoluyla degil, akla vahy etme yoluyla; sirlar, ona

kars1 ortiilii, gizli degildi ki.” (Mesnevi C.6, 3800. Beyit)
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Miilhime mertebesi, birtakim ilahi liituflara ve kerametlere nail olan saligin
sasirma tehlikesinin yiiksek oldugu bir mertebedir. Zira bu asamada salik, ulastig
liituflara ve kerametlere aldanip kemale eristigini ve yolun sonuna geldigini diistinebilir.
Bu yiizden miirit kendisinde ortaya ¢ikan zahiri ve batini tecellileri miirsidine haber
vermeli ve onun tavsiyeleri dogrultusunda hareket etmelidir (Ozkdse, 2016: 25). Bu
mertebede, saligin hali zayif oldugu i¢in tehlikelere agiktir. Semenniidi, bu hususla alakali
olarak soyle sdylemistir: Bu mertebede siiphe, saligin kamil nefesleriyle karanliklarindan
arinmakta ve tecelli nurlarmma erismektedir. Hali zayif olan salik, celal ile cemal
arasindaki durumu anlayamayabilir. Melekten gelen ilhamlarla seytandan gelen
vesveselerin arasini da ayirt edemez. Ciinkii salik bu makamda beseri tabiatindan
tamamen kurtulmus degildir (Ayis, 2014: 515). Bu mertebenin tehlikelerinden biri,
saligin bir siire istikamet lizere devam ettikten sonra bazi giinahlarda tutkularina,
sehvetlerine yenilip sehvetinin etkisinde kasten giinah islemesidir. Giinahlarinin
birgogunu salik, bu mertebede terk eder (Yildiz, 2007: 90). Kur’an’da nefs-i miilhimeyi
ifade eden ayette kulun temizligi soyle vurgulanir. “Sen ancak gormeden Rablerinden
korkanlart namazi kilanlart uyarabilirsin. Kim temizlenirse o kendi menfaatine
temizlenmis olur. Doniis Allah’adwr.”” (Fatir 35/18). Her kim kotiiliikklerden vazgecip
imanin1 arindirirsa bunu aslinda kendisi i¢in yapmistir (Karatag, 2009: 111). Nefs-i
miilhime basamagindaki kul, kotii huylarini terk etmis ve bunun sonucunda ilham almaya

baslamistir.

Bilgiyi kazanmanin biri tanrisal ve biri insans1 olmak iizere iki ayr1 yolu vardir.
Insans1 6grenme yolu egitim, diisiinme gibi iki tiirlii olup diisiinme ise insanin kendini bir
konuya vermesi ve derinlemesine incelemesidir. Tanrisal 6grenme yalnizca vahiy ve
ilhamla gergeklesen bilgidir (Dinler Tarihi Ansiklopedisi, 1976: 204). Ilham, Allah’in
kula bir litfudur. Ciinkii kul, ilham ile kesin olan bilgiyi elde etmektedir. Mesnevi’de bu

bilginin gercek ve siiphesiz oldugunu onaylayan 6rnekler bulunmaktadir.

“Derken o sirada yiice Tanri, ona bol - bol miihlet ver, korkma diye vahyetti.”

(Mesnevi C.3, 1092. Beyit)

“Bil ki gokten yagan o kutlu yagmur, goniillere gelen-ilhamdiwr,; soziin gercek

olusudur.” (Mesnevi C.3, 4318. Beyit)
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“Tanrt ona, bundan vazgeg; ¢iinkii o yer, senin elinde olmayacak diye vahyetti.”

(Mesnevi C.4, 389. Beyit)

“Yahut dilden bellenen bilgisi az olsayd: da gonle vahiy bilgisini Tanr: dostundan
kapsaydi.” (Mesnevi C.4, 1416. Beyit)

Tasavvufta kalbe inen bilgiler, tahsil edilen bilgilerden daha degerli olarak
goriilmektedir. Ciinkii ilham, saligin sehevi duygularini kirarak elde ettigi mana
aleminden gelen hakikat nurlaridir. Mesnevi’de ilhamin bu boyutuna vurgu yapilmakla
birlikte bu bilginin kesinligine deginilmektedir. Hak’tan kalbe inen ilhamlar, kulun
kendisinden emin olmasini saglamakta ve Mesnevi’de bu nefis mertebesindeki kullarin

aldiklar1 ilham ile huzura erdikleri vurgulanmaktadir.

“Boyle bir 1518a karsi tutar da kitabt acarsan, vahiyle huzura eren can, seni

azarlar.” (Mesnevi C.4, 1417. Beyit)

[Thamlar sayesinde kul, altbenligin yonlendirici etkisinden ¢ikar ve ahlaki degerler
nefiste hakim olmaya baslar. ilham araciligiyla acilan idrakin sonucunda salik, ilk iki
nefsin hatalarin1 daha kolay fark eder (Kismir, 2012: 81). Mevlana’ya gore ilham alan
kul, nefsin yikict etkisinden kurtulmus ve kesin bilgiye ulagsmis kimse olarak

orneklendirilmistir.

2.2.3.2. Ask

Asirt sevgi durumunu ifade eden agk, tasavvufta varligin Hakk’a olan kavusma

0zlemini ve istegini anlatmaktadir.

Nefsin dordiincii mertebeye yiikselmesi masukun cemalini diisiinmek, anmak,
hatirlamak ve arzu etmekle miimkiindiir. Kul, ask, hararet, vecd ve hale kavusmakla
kemal makamina ulagmakta, boylece salik, latif-i ruhani ve asik-1 rahmani olmaktadir
(Erzurumlu ibrahim Hakki, 1980: 728). Askin bas1 vardir lakin sonu yoktur. Gayesi ise
Rahman’la kavusmak ve ebedilige ermektir. Tanr1 sevgiyle bilinmek istemektedir, bu
yiizden de sevgi ilahidir (Ibn Arabi, 1998: 21). Ask, Hoca Ahmed Yesevi’de Hz. Miisa

kissasina telmihte bulunularak tecelli nuru ile ifade edilmistir.
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Gonliimde ask Tur’u diistii tecelli nuru
Her bir adin zuhuru cihan mumu degil mi
Eman agacindan ki Miisd’yva ates goriindii

“Inni enAllah” séyler esrdr-1 can degil (Divan-1 Hikmet, 2017: 401)

Mevlana’nin hakikat yolunda ilerleyen insanlarin birlige erismesinde yegane arag

ve amag olarak gordiigii ask, Mesnevi’nin pek ¢ok yerinde zikredilmektedir.

“Asigin hastalig1, hastaliklardan apayridir; ask, Tanr swrlarinin usturlabidir.”

(Mesnevi C.1, 110. Beyit).

Beyitte agk, usturlaba benzetilmekte ve Tanri’nin sirlarin1 anlatmaktadir.
Geceleyin ay nasil suya yansirsa, insan da Tanr1’y1 yansitir. Yildizlarin durumunu, yerini
gosteren usturlab gibi insan da Allah’in cemalini gosterir (Kocabas, 2010: 50). Sevgide
yer alan asir1 etkiye ask denir ve ask yok olmaktir (Ibn Arabi, 1998: 27). Yunus Emre,
Allah agkiyla dolan goniillerin, mutlak hakikati ancak agk deryasina dalarak

bulabilecegini soylemistir.

“Bir kisi “asik olsa 15k deryadsina talsa
O deryanun iginde gevher bulagan olur”  (Yunus Emre Divani, 77/96-4)

Yunus Emre gibi ger¢ek askin, mutlak gercek olan Allah’a duyulan ilahi ask
oldugunu sodyleyen Mevlana, ilahi ask disindaki tiim asklarin, asiga higbir lezzet

vermeyecegini ve bir degerinin olmadigini ifade etmistir.

“Guizeller giizeli Tanr1 askindan baska ne varsa hictir; seker bile yesen can

cekismektir.”( Mesnevi C.1, 3699. Beyit)

Beyitte vahdete ulasamayan kisinin bir hi¢ oldugu vurgulanmaktadir. Nitekim
birlige dahil olamamis insan, hapsedilmis insandir. Bir nesneyle veya bir varlikla iligkili
olma ihtiyact olarak sevgi, tutkularm biitiiniinii kapsayan her olaym arkasinda
bulunmaktadir. Insan bir kimseye ya da Tanri’ya baglanarak diinya ile “bir olmaya”
gayret eder (Fromm, 2005: 164). Mevlana’ya gore kainattaki her zerre birbirine agk ile
baglidir ve asiktir. Rmi, insanin hem madde aleminden hem de kendi varligindan
vazgecerek birlige ulasacagini soyler (Celik, 2006: IV). Bu birlige ask ile ulasilacagini
bildiren Rimi Mesnevi’de “ask” ile ilgili pek ¢ok O6rnek vermektedir. Agk, biitiinden

parcaya dogru akisi, tamamlanmay1 “Bir’in azametini, giizelligini, kemaline duyulan
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hayranligini ifade etmektedir (Halilov, 2015: 25). Divan-1 Hikmet’te agkla bakan kiginin

kor olmayacagi ve asiklarin bu agk ile Hakk’1 aradiklar1 belirtilmistir.

“Asik 6lmes kura bolmaz aski civan

Halk i¢inde agzi handan kiiyer pinhan

Coller kezip yollar yiiriip Hakk la-mekdn

Hak 1skint sena kilub yiiriir bolgay” (Divan-1 Hikmet, 2017: 214)

Yunus Emre, insanin asil vatani olan “Bezm-i Elest”de saf ruh halinde Allah ile
bir oldugunu ifade ederek insanin “Kul huva’llah” sifatiyla nitelendirilen Allah’in bir
nuru oldugunu sdylemistir. Ilahi askla dolu olan 4s1gin vahdet zevkine eristigi yeri Niir

Dagi olarak nitelendirmistir.

“Bu cihana gelmedim ma‘sikila bir idiim

Kul huva’llah sifatlu bir bi-nigan nir idiim (Yunus Emre Divani, 183/223-1)

Ne ogul varidi ne kiz vahid idiik anda biz
Konsyrduk ciimlemiz nir tagin yaylar iken” (Yunus Emre Divani, 199/243-8)

Yunus Emre’deki bu birlik Mevlana’da “Ask Seriati” ve hakikat seklinde

vurgulanmaktadir.

“Ask seriati, biitiin dinlerden ayridir, asiklara seriat da Tanridir, mezhep de

Tanri.” (Mesnevi C.2, 1771. Beyit)

Sevgi, insanin kendisinden baska bir sey ya da birisiyle kendi ayriligim ve
biitiinliiglinii  saglamas1 kosuluyla birlesmesidir (Fromm, 2005: 165). Ask bir

tamamlanma duygusudur. Nitekim bu tamamlanma duygusuna niyazla ulasilmaktadir.

)

“Ask, yiizlerce naza katlanmakla, yiizlerce niyaz etmekle elde edilebilir.’

(Mesnevi C.5, 1164. Beyit)

Robert Sternberg aski tutku, ictenlik ve kararlilik olmak iizere {i¢ ana unsurun
olusturdugunu sdylemektedir. Milkemmel askin i¢inde bu ii¢ unsur bulunmaktadir.
Herhangi birinin eksikliginde olusan durumlar asagidaki ticgende gdosterilmistir
(Mclaughlin-Wilson, 2002: 94) Mclaughlin’in Sternberg’den alintiladig1 tiggensel ask
fikri:
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Hoslanma (yalnizca igtenlik)

Karsilikli ask
(ictenlik ve tutku)

Karsilikli ask
(ictenlik ve baglanma)

Delicesine asik olma Budalaca ask Bos ask
(yalnizca tutku) (tutku ve baglanma)  (yalnizca kararlilik/baglanma)

Sekil 3. Uggensel ask fikri (Mclaughlin-Wilson 2002: 94)

Sevginin miikemmel olmasi i¢in asigin iki karsit goriinimii birlestirmesi
gerekmektedir. Hayvanlar da sever, lakin iki karsit arasini birlestiremez. Bu ylizden iki
karsitlig1 birlestiren insan, Tanr1 suretinde yaratilmistir (Ibn Arabi, 1998: 37). Sevgi, tabii,
ruhani ve ilahi olmak iizere {i¢ kisma ayrilmaktadir (Ibn Arabi, 1998: 38). Mevlana’da
bahsedilen sevgi ilahidir. ilahi sevgide Allah bizi hem kendisi hem de bizim igin
sevmektedir. Nitekim Allah, insan1 kendisini tanimasi i¢in yaratmistir (ibn Arabi, 1998:
39). Mevlana’ya gore ask ne tiirde ve ne sekilde zuhur ederse etsin, biitiin askin kaynagi
Allah’tir. Lakin sadece agkin degil, her seyin kaynagi ve baslangict O’dur (Kuspinar,
2007: 16). Mevlana, aski, Allah’in bir sifat1 olarak sdylemektedir. Yani Allah hem ask
hem de agkin &tesindedir (Kuspinar, 2007: 16). Mesnevi’de ask Tanri’nin sifati olarak

kullanilmaktadir. Korku ise nefsine esir olmus kulun sifatidir.

“Ask, Tanrt sifatidir; korkuysa, karnina, alt yanina miiptela olmugs kulun sifat1.”

(Mesnevi C.5, 2185. Beyit).

Sekiller, suretler, alem hepsi ilahi kelam “kiin” den olmustur. Ama’ cevherin
icinde var olus haline gegmemisken Tanri’nin “Kiin!” sozii isitilmis, boylece viicudu’l-
ayni gerceklesmistir. Bu da insanlarin Tanri’ya duydugu sevginin baslangi¢ sebebidir
(Ibn Arabi, 1998: 54). Tanrr’ya besledigimiz sevgi ezelde baslamistir ve her sey ask ile

“O1” emri dogrultusunda viicuda gelmistir. Evrendeki her sey birbirine vefalidir. Bu



145

vefanin, bagliligin adi asktir. Mesnevi’de vefa, askin bir sifatt olarak yer almis ve

karsilikli etkilesimden dogan birlik, dirilik olarak vurgulanmistir.

“Ask vefalidir, vefali kigiyi satin alir; vefasiz is erine bakmaz bile.” (Mesnevi C.5,
1165. Beyit)

Sevginin anlammi ancak asik olan ve sifatt Asik olan anlayabilir. Insan
sevgilisinden duydugu sozlerin disindakilere sagirdir. Boyle olunca ask, o kisiye hakim
olur, kalbini miihiirler ve sevgiliden baska hicbir seyi kalbe almaz (Ibn Arabi, 1998: 31).
Miirit bu mertebede, Allah disinda hic¢bir seyi géormez ve kesif yolu ile Allah’1 duyar,

hisseder.

Ask yolunda agk ile arman miirit de arttk emmare nefsin sifatlarindan eser
kalmamistir. Mevlana ask ugruna temizlenmis nefsin emmare ve levvame mertebesinden

gectigini hirs ve ayiptan kurtuldugunu beyitlerinde sdyle vurgulamaktadir.

“Kimin elbisesi bir ask yiiziinden yirtildrysa hirstan, ayiptan tamamiyle arindi 0.”

(Mesnevi C.1, 22. Beyit)

Mevlana, kainatin yaratilis sebebini ask olarak diisiinmektedir. Nitekim biitlin

sekiller, suretler, bilinenler bilinmeyenler, her sey Allah agkinin tecellisidir.

“Ask olmasaydr varlik nerden olurdu? Ekmek nasil olurdu da kendisini sana

verirdi, nasil olurdu da sen olurdu?” (Mesnevi C.5, 2012. Beyit)

Biitiin dinler insan1 agka davet eder, biitiin dini duygularin ana ekseninde agk
vardir ve bu bakimdan agk, dinleri yakinlastirir, onlar1 6zdeslik noktasina gotiiriir
(Halilov, 2015: 74). Schleirmarcher, dinin mutlak bagimlilik duygusundan temellendigini
soylemektedir. Bu duygu, sevgi duygusunun da kaynagidir. “Tanri’min gorevi, Tanri,
sevgidir” deyisiyle nitelenmektedir (Briffault, 2005: 45). Mevlana’ya gore, kiilli akla
ulasabilmek, ancak kesfe acilan kalbin agkla dolmasi sonucunda elde edilen bilgi ile
gerceklesir. Bu makamda salik, nefsiyle miicahedeye devam ettiginde aski fazlalasip
harareti kuvvetlenir, sevk, sekr ve gézden diisme gibi hallerden ¢ok lezzet bulur. Ciinkii
bu ruh makami, ask ve hal makamidir. Hatta asik, ruhani olarak biyiik lezzet
buldugundan ask, masuka perde iken bile ask makamindan yiikselmek istemez. Ask hali
miicahede ile dogru haldir (Erzurumlu Ibrahim Hakk1, 1980: 731). Mevlana, akli maddi

alanda faal olmaya cagirirken manevi sahada ise aklin haddini bilmesi gerektiginin
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tizerinde durmus, akil-ask karsilastirmasinda her zaman agkin yiiceligini savunmustur
(Goztepe, 2005: 417). Kisiligini Hak’ta yok etmeye talip olan salik, nefsiyle bir ¢ekisme
halindedir. Mevlana, bu miicahede i¢inde olan saligin nefsinden akil ile degil, askla

kurtulacagini diisiinmektedir.

“Hic¢bir seye aldirmayan asktir, akil degil. Akil, fayda elde edecegi seyi arar.”
(Mesnevi C.5, 1972. Beyit)

Allah’in yarattigr sekiller ve suretler, sevgi deryasinda yiizmektedir. O’nun
yarattiklarma duyulan ask ise yok olma halidir (Ibn Arabi, 1998: 32). Mesnevi’de

asiklarin yoklukta ve birlikte olduklar1 vurgulanmistir.

“Asiklar, yoklukta cadr kurmuslardir; yokluk gibi bir renge boyanmiglardur, bir
olmugslardir.” (Mesnevi C.3, 3025. Beyit).

Allah’1n insanlara besledigi sevgi, ister yokluk-adem ister varlik-viicud halinde
olsun bu sevgi onlarla birlikte olan ve Tanr1’nin var olusunun nisbetidir. Allah kullarini
seyreden ve sevendir. Allah bilgisinde olan her 6z aslinda madumdur, gizil gii¢ halindedir
(Ibn Arabi, 1998: 44). Bu 6z, hakikate ulasan kisiler tarafindan goriilebilmektedir.
Hakikate ulasan asik her seyin bir oldugunu miisahede eder. Ask makaminda/hakikatte
ikilikten eser yoktur, tek varlik Hak vardir. Bu makamda asik kendini tiimden ayiramaz
ve birlik i¢inde dlemi seyreder. Mevlana Hak’ta mahvolan as1gin sadece Hak ile oldugunu

belirtir.

“Sen Hak dsigisin, fakat Hak da odur ki geldi, tecelli etti mi sende, kil kadar bir
varlik kalmaz.” (Mesnevi C.3, 4622. Beyit)

Sevgi, birini daha yakindan tanimak i¢in duyulan istek, 6zdeslesme ve kisilik
birlesimidir (Menninger, 2005: 186). Sevgi ic¢giidiisiiniin tek amaci birlesmektir
(Menninger, 2005: 190). Mevlana’da bu birlesim vahdete ulagsmaktir ve agk insan1 manevi
alemler iilkesine yiikselten ilahi bir gii¢c olarak ifade edilmektedir (Arslan, 2006: 62 ).
Mesnevi’de ask, miiridi ait oldugu “Mutlak Yokluk”a tasiyan hakikat olarak
anlatilmaktadir. Nefs-i miilhime mertebesindeki kul, ask ile Hakk’a vasil oldugu

mutmainne basamagina ¢ikmaktadir.
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2.2.3.3. Tyilik

Herhangi bir karsilik beklenmeden yapilan yardimi ifade eden iyilik, nefs-i

miilhime mertebesindek kulun sifatlari arasinda yer almaktadir.

Nefs-i miilhimenin zuhurlarindan biri de iyiliktir. Kur’an iyilik kavramini
“ma’rif’, “hasene” ve “birr” kelimeleriyle ifade etmektedir. Insanlarin zihinlerindeki
iyilik ile Kur’an’m iyilik kavrami farkli olup (Kahraman, 2016: 15) Allah iyiligi
Kur’an’da soyle tanimlamistir: “Asil erdemli kisi Allah’a, ahiret giiniine, meleklere,
kitaba ve peygamberlere iman eden, sevdigi maldan yakinlara, yetimlere, yoksullara,
yvolda kalmiglara, yardim isteyenlere ve ozgiirliigiinii kaybetmis olanlara harcayan,
namazi kilip zekdt verendir. Boyleleri anlasma yaptiklarindan sozlerini tutarlar, darlikta,
hastalikta ve zamaninda sabrederler.” (Bakara 2/177). Kur’an, zekat veren, namaz kilan,

baskalarmin hayrina islerde bulunan kisileri erdemli “birr” kelimesiyle anlatmaktadir.

Tiirk kiltirinde iyilik imgesi, Hizir kimliginde sembolleserek yasamaktadir.
Mitolojik anadan baslayarak Ulgen’e, Bozkurt’a, yer-su iyelerine ve daha nice iyelik
imgelerine sigmisin son halkasi Hizir’dir. O, efsanelerde, hikayelerde, masallarda ve
destanlarda kahramanlarm koruyucusu ve yardimeisidir. lyiligin, bereketin ve bollugun
sembolii Hizir, iyilerin miikafatlandirilmasii saglayarak toplumdaki iyilik diirtiilerini
tetiklemektedir (Azar, 2009: 274-278). lyilik ve yardimla 6zdeslesen Hizir, Mesnevi’de
Hz.Musa’nin kissasina telmih yaparak anlatilmistir. Mevlana, saligin miirsidine teslim
olmast ve itiraz etmemesi gerekliligini Hz.Musa ve Hizir’dan O6rnek vererek

vurgulamistir.

“Pir seni tuttu mu, kendini ona teslim et; Miisa gibi Hizir''n buyrugu altinda

yiirti.” (Mesnevi, C.1, 2981 Beyit)

“Ikiyiizliliik, etme; Hizir'in yaptigi islere dayan da Hizir, ‘Artik ayriliktr bu’
demesin.” (Mesnevi C.1, 2982. Beyit)

Insan dogasi geregi siirekli iyiyi arayrp bulmak istemektedir. lyilik,
miikemmelliktir. Kotiiliik ise noksan, eksik yonii isaret etmektedir. Mevlana, iyiyi her
zaman miispet, kotiiyii ise iyiligin eksikligi olarak degerlendirmektedir. Mesnevi’de iyi
ve kotii kavramlarmin karsithigini belirten Mevlana, siijelerin dogasina, mizacina ve

Oziine uygun olarak iyi veya kotii olarak addedildigini dile getirmektedir (Yakit, 1990:
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31-38). Mevlana’ya gore her varlik 6ziine uygun olani yapar. Oziinde iyi olan insan da
iyilikte bulunarak kendi hakikatine ulasir. Bu yiizden Mevlana insanin 6ziine ulagsmasi

icin Mesnevi’de yardimda, iyilikte bulunmasini tavsiye etmektedir.

“Devenin yavrusu nedir? Salih’in gonlii. Ihsanlarda bulunun, iyilikler edin de

gonliinii ele alin.” (Mesnevi C.1, 2543. Beyit)

......

olarak goriilmiis ve kuvvetin sembolii olmustur. Dede Korkut’ta kahramanin kudretini
gostermek icin savastigi hayvan olan deve (Coruhlu, 2012: 69) Mesnevi’de kosek

(devenin yavrusu) ile karsilanmig ve temiz kalbin giiclinii temsil etmistir.

Fiillerin iyi ya da kotii olarak degerlendirilmesi 6zsel degil, meydana gelis
bicimine goredir. Bu da alemde olan her seyin, iyi ve kot hitkkmiine sahip bir cevherden
meydana geldigini ortaya koymaktadir (Aslan, 2013: 98). Mevland’ya gore kotiilik ve
iyilik ayn1 kaynaktan gelmis ve bu kavramlar siijeye gore degismektedir. Alemde mutlak
kotilik yoktur (Yakit, 1990: 44). Optimist bir Tanr1 anlayisina sahip olan Mevlana,
Allah’1 “Mutlak lyi” olarak nitelendirmektedir. “O’nun takdir ettigi her seyin de bu
iyiligin bir sonucu oldugunu distiniir.” (Kocabas, 2010: III). Mesnevi’de mutlak
kotiiliglin  olmadigl, yanhisligin ise insanin dogru bakmamasindan kaynaklandigi

anlatilmaktadir.

“Diistinceni dogrult da egri gérme, iyi gor. Diistince de o incinin 15181, 0 incinin

paritisi.” (Mesnevi C.2, 858. Beyit)

Mevland’ya gore insanin varligi algilayis bicimi iyilik ve kotiilik kavramini

dogurmaktadir.

“Iyilikle gelmenin sarti iyilik etmektir; bu giizelligi, bu iviligi huzura gotiirmektir.”
(Mesnevi C.2, 946. Beyit)

“Sag el, burada giizel zandir; iyinin-kétiiniin nerden geldigini o bilir ancak.”

(Mesnevi C.2, 1123. Beyit)

Sag, aktif, olumlu, hayur, 1yilik olarak geleneklerde, aliskanliklarda ve mitolojide
yer alirken sol; ser, olumsuzluk, disil alanlar1 temsil etmektedir (Ersoy, 2000: 292).
Beyitte gecen sag el, Tanri’dan gelen iyiligi ve hayr temsil etmektedir. Ciinkii Tanr1

tyidir, her seyin sahibidir. Birlik makaminda iyilikte-kotiiliikte birdir. Nitekim Mevlana,
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katiiliikle ilgili yargilarimizin izafi oldugunu sdylemektedir. Bir kisiye zehir olan seyin

baskasina panzehir olabilecegini sdyle vurgular.

“Bir durakta da su yilan zehiri, Tanri 'nin gevirisiyle tath, sindirici bir hale gelir.”

(Mesnevi C.1, 2609. Beyit)

Bir yerde zehirdir, bir yerde ila¢. Bir yerde kiifiirdiir, bir yerde tam yere uygun”
(Mesnevi C.1, 2610. Beyit)

Mevlana, kotiiliiglin insanlara ve durumlara gore degisecegini belirtmektedir
(Kocabas, 2010: 120). Mevlana’ya gore insan, Tanri’nin “cemal” ve “celal” sifatlarinin
tecellisi olan 6z varliktir. Insan ulvi ile siifli, algak ile yiice birgok degeri biinyesinde
tagtyan bir varliktir (Bilen, 2008: 56). Mesnevi’de iyilik insanin manevi aleme yonelik
hali olarak tasvir edilmektedir. Ayrica insanin dogruluk, adalet, koruyuculuk degerleri,

1yiligin bir sonucu olarak anlatilmaktadir.

“Esirgeyici, yoksullar: oksayici, adalet sahibi, miicevherler, altinlar veren, deniz

goniillii bir beydi.” (Mesnevi C.5, 3441. Beyit)

Islam, her zaman insanlari iyilige davet ederek iyi olmay1 emretmektedir. Felah
ancak iyiliktedir, koétiiliikkte ise huzursuzluk ve zuliim bulunmaktadir (Kahraman, 2016:
55). “Sana buyuruldugu gibi dosdogru ol!” (HGd 11/112) ayetinde buyuruldugu iizere
insan 6ziinde iyidir. Insanlara yardim, miilhime mertebesindeki saligin doniisiim siirecine
girdiginin 6nemli bir igaretidir. Divan-1 Hikmet’de Hz. Muhammed’in kétiiliige iyilikle

cevap verdigine isaret edilerek insanlara iyilik yapilmasi tavsiye edilmistir.
“Dualarni miistecab icabetlig Muhammed
Yamanlikka yahsilik kerametlig Muhammed” (Divan-1 Hikmet, 2017: 123)

Mevlana, insanlara iyilikte, yardimda bulunmanin ehemmiyetini séyle dikkat

¢cekmektedir.

“Bir zerre yardim da, itaate, ibadete giivenen kisilerin binlerce ¢alismasindan

veg.” (Mesnevi C.6, 3881. Beyit)
Mevlana, insanin hem iyilik hem de kétiiliikk yapma egiliminin oldugunu
sOyleyerek insanin nefis terbiyesi ile ahlakini giizellestirebilecegini diisiinmektedir

(Yakat, 1990: 44-45). Miilhime nefis, evrendeki her iyiligin ve sevginin kaynaginin Allah
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oldugunu bilir, Mesnevi’nin pek ¢ok yerinde kotiiliigiin insanin bakisindan kaynaklandig:

ve goreceli bir kavram oldugu vurgulanmaktadir.

2.2.3.4. Sabir

Nefsi-1 miilhimenin bir yonii nefs-i levvame bir yonii de nefs-i mutmainneye
doniiktiir. Sabir bu gecis slirecinde mutmainneye dogru yiikseligin dnemli bir basamagini

olusturmaktadir.

Arapgadan Tiirkceye gecmis olan sabir kelimesi, herhangi bir aci, haksizlik
karsisinda ses ¢ikartmadan bekleme erdemi ya da olacak olanlara kars1 kaygilanmadan
bekleme durumudur (Tiirkge Sozliik, 1998: 1875). Sabir, varliklar iginde sadece insanda
bulunan, kendisini sehvet ve kizginlik karsisinda durus olarak gosteren, haram ve
yasaklara kars1 direnmedir (Gazali, 2012: 88-91). Kur’dn’da, sabrin kendisi ve tavsiyesi
kurtulus vechilesi olarak sdyle zikredilmektedir: ““ Insan ziyan icindedir. Ancak iman edip
de salih ameller isleyenler, birbirlerine Hakk'1 tavsiye edenler, birbirlerine sabri tavsiye
edenler baska (Onlar ziyanda degillerdir) (Asr 103/2-3). Kur’an, sabir lizerinde durarak
bu degeri tasiyan kisileri yliceltmekte ve onlarin miikafatlandirilacaklarimi bildirmektedir
(Cagrict, 2008: 337). Sabrin tiirleri bulunmaktadir. Birincisi insanin kendi iradesiyle
kazandig1 seylere sabir, ikincisi iradesi disinda olan seyler karsisinda gosterdigi sabur,
ticlinciisii Allah’in emrini ifa etmede gosterilen sabir ve dordiincii olarak Allah’in yasak
ettigi seylere kars1 gosterilen sabirdir (Kuseyri, 2017: 266). Divan-1 Hikmet’te siikiir ve

sabrin Allah’in kullarint sorumlu tuttugu iki temel unsur oldugunu séylemistir.

“Halikimdan haber yetti sakir boldum
Her kim sogdii belki tepti sabir boldum
Bu dlemde he¢ uhlamay hazir boldum

Hay u heves ma u menlik ketti dostlar” (Divan-1 Hikmet, 2017: 56)

Mevlana, Mesnevi’de nefs-i kdmileye ulagsma ve sikintilari giderme yolunda sabr1

tavsiye etmektedir.

“Dilegi sabir elde ettirir, tezlik degil. Sabret, Allah dogruyu daha iyi bilir.”
(Mesnevi C.1, 4017. Beyit)
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“Sabir ilact hem goziin perdelerini yakar hem gégsii agar, gonlii ferahlatir.”

(Mesnevi C.2, 71. Beyit)

“Sabwr iman yiiziinden bag taci olur, ¢iinkii sabri olmayanin imani yoktur.”

(Mesnevi C.2, 601. Beyit)

“Nefsi de bu sabirla kurtarmaya bak, ¢iinkii o da kétiidiir, ona da iyilik etmeye
gelmez.” (Mesnevi C.3, 2980. Beyit)

Salik, yiikselecegi bir sonraki mertebenin sifati olan siikrii ancak sabir ile elde
edebilecektir. Bu yiizden sabir zahmetin, elemin karsisinda kulun Allah’a ve kadere olan

itaatini pekistiren bir durus olarak Mesnevi’de vurgulanmistir.

Tasavvufta sabir, bir hal ve makam olup mutlulugun sirr1 ve nefis miicadelesinin
kosuludur (Dogan, 2014: 116). Saligin nefis miicadelesinde ona yol gosterecek olan sabur,
kamil olma yolunda ilerleyen saligin sahip olmasi gereken bir fazilet olarak Mesnevi’de

anlatilmaktadir.

2.2.4. Nefs-i Mutmainne

Her tiirlii stipheden ve isyandan arinmis mutmainne nefis, kemalatin en alt
basamagini teskil etmektedir. Kul bu mertebede Allah’a ulasmakta, sabir, siikiir, riza ile

nefs-1 kamileye dogru ilerlemektedir.

Arapca bir sozciik olarak gegen “itminan” kelimesi, emin olma, birine inanma ve
kesin olarak bilme; “mutmain” kelimesi ise gonlii kanmis, i¢i ferah, siiphesi olmayan
manasina gelmektedir (Devellioglu, 2004: 470-694). Saligin Allah’ta huzur bulmasi ve
onda itminana ermesi hasebiyle ona bu ad verilmektedir. Bu ismi alabilmek i¢in kotii
hatiralarin ve kotii eylemlerin sonlanmasi gerekmektedir (Ceyli, 1973: 601). Nefis, bu
mertebede gecmisin kotii hatilaralarmi silerek Hak’ta huzur buldugu i¢in mutmain

olmaktadir.

Nefs-i mutmainne, Islam’mn emirlerine uyan ve bu konuda kalbinde hi¢ siiphe
barindirmayan, Allah ile manevi bag kuran nefistir. Bu nefis Tiirk¢eye de huzura ulagan
nefis olarak terciime edilmistir. Bu makamdaki insan, Hz. Peygamber’in getirdigi her
haberi hak olarak kabul etmis, Islam dininin nehy ettiklerinden kendi rizasiyla uzak

durmustur (Karatas, 2009: 111). Mutmainlik kulun yiice bir hali olup bu makamdaki
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kulun iman1 giiglii, bilgisi saglam, hakikati sabittir (Yildiz, 2007: 64). Nefs-i
mutmainnenin sifatlari; comertlik, isar, tevekkil, tefviz, sabir, hilim, teslim, riza,
yumusaklik, giiler yiizliiliik, siikiir, sena, tam miisahede ve huzurdur. Bu mertebenin
alemi Hakikat-i Muhammediye’dir. Bu nefis mertebesinde kul Hz. Peygamber’in ahlak1
ile ahlaklanarak ve onun hal ve hareketlerini benimseyerek mutmain olur. Bu mertebe
temkin, ayne’l-yakin ve kdmil iman makamidir (Erzurumlu Ibrahim Hakki, 1980: 735).
Kur’an’da bu nefisten “ Ey imanin huzuruna kavusmus insan! Sen O’ndan razi, O da
senden hosnut olarak Rabb’ine don.” (Fecr 89/27-28) olarak bahsedilmektedir.
Mesnevi’de nefs-i mutmainnenin dogrudan gectigi drneklere rastlandigir gibi bu nefsi
isaret eden susmak, siikiir, aydinlanma, arinma, yokluk, sir ve hirka giyme gibi 6rnekler

de tespit edilmistir.

Mutmain nefsin huzuru, Allah i¢in gayretten gelir. Bu mertebe, hakikati anlamaya
basladigimiz derecedir (Frager, 2003: 72). Bu mertebede salik, iyi ve koti
karsitliklarindan kurtularak huzura ermis ve iyi huylar edinmistir (Ozkose, 2016: 25).
Salik, Allah’in alikoymasi ve hayri ile yakine mazhar olmustur. Bu makamda Nur-1
Muhammedi belirerek beseriyet yok olmus, ask ile irfani biitlinlestiren salik bir sonraki
mertebeye yiikselmistir (Ozkdse, 2016: 26). Mevlana, nefs-i mutmainne ifadesini
kullandig1 6rneklerinde bu nefsin ariligindan bahsederek aklin sinirli 6zelligine vurgu

yapmis ve bu mertebedeki kulu diistincelerin bulandirabilecegine dikkat cekmistir.

“Nefs-i Mutmamne’nin durulugu, temizligi, diisiincelerle bulanir.” (Mevlana,
2003: 60). Mevlana’ya gore huzura ermis nefsi, zihin diinyasmin anlamsiz sozleri
bulandirmamalidir. Bu nefis arinmis ve temizlenmis olup aynanin iizerine bir sey yazip
veya resim yapip temizlesen de bir iz ve noksanlik kaldig1 gibi diistincelerle dagilir. Bu
merhalede nefis, ne kadar arinmig da olsa diisiince diinyamiz1 denetleyemezsek o pirilti
yok olabilmektedir. Bu asamadaki kul, zihin diinyasini bos-yararsiz diisiincelerden
temizlemelidir (Karatas, 2009: 113). Mevland’ya gore diisiinceler, insani

bulandirmaktadir.

“Bedende, Nefs-i Mutmainne 'nin yiiziinii, diistince tirnaklar: tirmalayip yaralar.”

(Mesnevi C.5, 557. Beyit).

Mevlana akil kavramini elestirdigi bdoliimlerde onu “baglama, smirlama”

anlaminda kullanmaktadir. Onun akli tenkit etmesinin nedenlerinden biri akil yiiriitme ile
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duyular aleminin verilerinden sonug¢ c¢ikarilmasi ve aldanma ihtimalinden Otlirtidiir
(Goztepe, 2005: 418-421). Metafizik alanda aklin yetersiz kalacagini soyleyen Mevlana,
gayb alaninda agkin hiikiim siirdiigiinii, hayalin, vehmin yerine “Viicudu Mutlak”in
askiyla dolu olmak gerektigi kanaatindedir (Yakit, 1996: 91). Mesnevi’de kendini
diinyevi islere veren ve kiyas yapan akil, nefsin karanligina siiriiklenen akil olarak
goriilmektedir. Mevlana, beyitlerde gecen diisiince kelimesiyle kulu Allah’tan alikoyan

akl kastetmektedir, ona gore akil, sebeplere baglandig1 i¢in hakikati anlayamamaktadir.

2.2.4.1. Susmak

Nefs-1 mutmainnenin sifatlarindan biri de susmaktir. Mevlana’nin eserlerinde
stiktita ayr1 bir ehemmiyet verildigi goriilmiis, 6zellikle Divan-1 Kebir’de pek ¢ok terci-i

13

bendinin “sus” ifadesiyle bitmesi onun bu konudaki tutumunu gostermistir. Dilin
smnirlarint  asan  derin  gergekligimiz ve var olusumuz sadece sessizlikle
anlasilabilmektedir (Emiroglu, 2010: 197-199). Mesnevi’de siiklita cagr1 yapan,

susmanin énemi lizerinde duran Mevlana, susmayi tavsiye etmis

“Susmak denizdir, séylemekse wrmaktir sanki. Deniz seni ariyor, sen tutup da

wrmagi arama” (Mesnevi C.4, 2062. Beyit).

Tasavvufta deniz, “Mutlak Varlik” olan Allah’1 ve vahdeti temsil etmekle birlikte
bazi tasavvufl halleri ve hakiki askin niteliklerini anlatmak i¢in de kullanilmaktadir
(Gider, 2017: 34). Kulu huzura kavusturan nedenlerden biri de dili dogru kullanmaktir.
Malayani konusmaktan kac¢inan kalp siikinet i¢inde olur. “Dili miistakim olanin alameti
akliselimdir.” Akliselim araciligiyla dil ya zikir etmekte ya da fuzuli konusmaktan imtina
ederek susmaktadir (Karatas, 2009: 113). Diline hakim olan insan, diisiincelerini
denetleyebilmekte ve nefsini kontrol etmektedir. Mevlana, derin diistiniip hikmetli sézler
sOyleyen bir alim (Yaman, 2014: 122) olarak insanin susmasiyla ruhunun olgunlasacagini

diistinmektedir. Mevlana’ya gore kulun 6zline donmesi susmayla ger¢eklesmektedir.

“Goniildeki soz gonlii ozlestirir, gelistirir, susmakla canin 6zii yiizlerce gelismeye

ulasir.” (Mesnevi C.5, 1175. Beyit).

Harfi asarak manaya ¢ikan sufi, i¢inde bulundugu hal ile siikGitu dilemektedir.

Mevlana’ya gore siiklitta, sifa, hosluk, olgunluk, itibar, zenginlik, gayb sirlarina erme,
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rahmet, selamet ve gergcegin aciga ¢ikmasina sebep olan pek ¢ok kazang bulunmaktadir
(Emiroglu, 2010: 202-209). insan susarak anlayis gelistirir ve bu anlayis ile ikilikten
kurtulup hakikate ulasir. Mevlana’ya gore saligin yegane hedefi harfe, séze gelmeyen
mana alemine ulasmaktir. Mesnevi’de kulun susarak kendi 0ziline varacagi, kalbini

temizleyecegi vurgulanmaktadir.

2.2.4.2. Sikiir

Mutmain nefis, siikiir igerisinde Allah’in gdnderdigi her seyden razi olan nefistir.
Kalp, hayrin da serrin de Hakk’1n farkli tecellisi oldugunu idrak etmis ve Hak’tan gelen

her seye riza géstermistir.

Bu makamda dervis, nefs-i miilhime makaminda elde ettigi sabir ve kanaat sifatt
sayesinde diinya malindan vazgecer. Ulastig1 manevi halden 6tiirli salik, hicbir seyden
gam duymaz (Ozgelik, 2018: 134-135). Ciinkii o, her seyi oldugu gibi bir kabullenis
icindedir ve siikretmektedir. Sikiir, lituflart degil onu sunani gérmektir, her seyin
Allah’m ihsan1 oldugunu s6yleyip nimete kendini layik gormeyip O’nu 6vmektir (Gazali,
2012: 113). Kur’an’da nefs-i mutmain siikreden nefis olarak zikredilmis ve oviilmiistiir.
“Biz siikredenleri miikafatlandiracagiz.” (Al-i Imran 3/145). Gergek siikiir batini olandr.
Nefs-i mutmainne makamindaki slkiir de dervisin sevdigi-sevmedigi her seye
siikretmesidir (Ozgelik, 2018: 136). Hak asig1 olan Yunus Emre, gonliiniin rahmet
suyuyla yikanip Allah’a hizmet kapisi oldugunu sdyleyerek bu kapinin anahtarinin da

stikiir oldugunu bildirmektedir.

Rahmet suyiyila yudi gonliim evin ap-arica

Hidmet kapusundan ana sundi siikiir ayagini - (Yunus Emre Divani, 307/376-3)
Mevlana’ya gore “Allah’a siikiir” insan1 giiclendiren, nimeti artiran bir durumdur.

“Yiice kuvvete siikretmek, giicii kuvveti arttirir; cebir inanciysa nimeti elinden

¢tkarir.” (Mesnevi C.1, 944. Beyit).

Stikiir, Allah’in rizasmi goézetmektir ve her ameli O’nun rizasin1 gozeterek
yapmaktir. Stikiir miiminlerin sifat1 olup imanin {i¢lincii agamasi olarak goriiliir. Stikiir {i¢
seyden olusur. Birinci Allah’1 tanimak, ikincisi Allah’in ihsanina sevinmek, ti¢linciisii

Allah’m nimeti gondermesindeki gayeyi gerceklestirmeye ugragmaktir (Gazali, 2012:



155

108). Siikiir ile hareket eden kul insanlarla, kainatla uyumlu olur. Kulun her seyle
dostlugu gii¢lii olursa hali de kuvvetli olur (Yildiz, 2007: 64). Mesnevi’de stikiir halindeki

kulun mal-miilk ile ilgisinin kalmadig1 séyle belirtilir.

“Biz mala - altina doymugsuz, zenginlikten usanmigiz; halk gibi hirsa diismek, para

- pul, mal - miilk toplamaya kalkismak yok bizde.” (Mesnevi C.4, 199. Beyit)

Bu mertebedeki kul, manevi zevk, iyi ameller, siikiir ve riza halinde bulunur
(Frager, 2003: 93). Allah, kullarin1 kétiiliikkten korumak i¢in iyilige kars1 siikrii emreder
(Gazali, 2012: 114). “Sizde olan her tiirlii nimet Allah’tandir.” (Nahl, 16/53). Nimetin
yaratilis maksadina uygun kullanilmasi anlamina gelen siikiir (Gazali, 2012: 133) olgun
bir kalbin sifatidir. Mevlana, kulun nimet karsisinda gosterecegi rizanin ve stikriin goniil
rizastyla olmasi gerektigini soylemektedir. Kendi arzusuyla hakikate ulagmak isteyen

salik bu makamda her seyi goniil rizastyla karsilayip her seye slikretmektedir.

2.2.4.3. Fakr

Higbir seyden sikayet etmeyen ve siikiir i¢indeki nefsin makami olan fakr,

Hakk’1n kula emanet ettigi ilahi bir sirdir.

Nefs-i mutmainne mertebesindeki salik, arzu ve isteklerinden kurtuldugu i¢in yolu
fakr olarak adlandirilir (Sayar, 2008: 34). Bu mertebenin en temel 6zelligi yoksulluk
anlamina gelen fakrdir. Nefis iizlintiilerinden armmmis, kalbin hi¢bir seyden siiphesi
kalmamis ve boylece dogruluk, yumusaklik, al¢ak goniilliiliik, giiler ylizliiliik, comertlik
sifatlar1 derviste olusmustur. Bu makamda, miilhime basamagindan daha az otoriter bir
din anlayis1 olup kul kimliginin bilincine varmistir (Kusat, 2002: 125). Kul arindig1 i¢in

Oziine ulagsmistir.

Yunus Emre, asil marifetin kalbin hayat ilmi oldugunu ve fakra erisen goniillerin

marifet ehli oldugunu ifade etmistir.

“Ma rifet goniil sehri makamun bulur fakr
Bahri gerekdiir bahri bu ma’rifet icinde”  (Yunus Emre Divani, 239/295-20)

Yunus Emre ve Mevlana’nin ifade ettigi gibi fakra ulasan kul, vuslata erigsmis ve

marifeti elde etmistir. Varligindan arman miimin kul, rahmetin kaynagi olmustur.
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“O rahmet suyunun kaynagiysa miimindir; Ab-1 hayat, ihsan sahibinin tertemiz

canmidir.” (Mesnevi C.2, 1256. Beyit).

Kesretten cekilen ve kendini “Vahid-i Ehad”a adayan mutmain nefis, diinyevi
agirliklarindan kurtuldugundan dolay1 masivadan birini ne incitir ne de birinden incinir.
Dervis, nefs-i radiyye olarak adlandirilan riza makamina ancak incinmemeyi huy
edinerek ¢ikabilir (Coruh, 2015: 229). Bu mertebedeki dervisin, donmus/golge alemden
¢ikip rahmet suyunun kaynagi hakikate ulastigi Mesnevi’de bildirilmektedir.

2.2.4.4. Yokluk/Arinma

Varliklarin var olmadan Onceki durumunu anlatan yokluk, saligin nefis

miicadelesi sonucunda varliktan arinmasini ifade etmektedir.

Saligin nefis miicaledesinde ve arinmasinda sabir 6nemli bir olgu olarak kabul
edilmektedir. Mevland’ya gore sabir, géziin ve gonliin perdesini kaldirir. Goniil, saf ve
parlak olunca insan goriis ve anlayis kazanir (Yilmaz, 2005: 20). Yunus Emre, gonliin

ve ahlakin ancak Allah’tan liitfuyla ariacagini ifade etmistir.

“Su ne kadar arida ¢iin yavuz huyun bile

Meger bizi pak ide Hak’dan indyetiimiiz”  (Yunus Emre Divani, 91/116-6)

Mesnevi’de diinyevi isteklerden kurtulmus ve arinmis kul, huzurlu, temiz, iyi ve

Oziline ulasmuis kisi olarak anlatilmaktadir.

“Tanrt gonliimii, gokyiizii gibi aritti; hatirimdan cefalarimiz sildi, siipiirdii.”

(Mesnevi C.1, 2562. Beyit).

“A Babam, Rumlular o sufilerdir ki boyuna tekrarlanacak dersleri, kitaplari,

hiinerleri yoktur.” (Mesnevi C.1, 3496. Beyit).

“Ama goniillerini cilalamislar, hirstan, tamahtan, nekeslikten, kinlerden

aritmiglardir.” (Mesnevi C.1, 3497. Beyit).

Kul bu mertebede diinyevi arzularindan kurtulmus, kotii sifatlarini tezkiye etmis
ve kendini biitiiniiyle arindirmistir (Kayaokay, 2017: 81). Mesnevi’de hirstan, tamahtan,
cimrilikten arinmis nefsin cilalandigi dile getirilmis ve bu nefis mertebesinde kul, dlemin

suretlerden olusan bir gélge oldugunu idrak etmistir.
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“Gomiil aynasi arndi, tertemiz oldu mu, sudan, topraktan disari, sekiller

goriirsiin.” (Mesnevi C.2, 72. Beyit).

Arman ve i¢ rahatligina ulasan nefis, kotiiliikk ve ¢irkinliklerden kurtulmus ve ilahi
huzura ulasmistir. Kalbe dogan ilahl nurlar, bu nefsi gelistirmis ve giizel huylarla
donatmaistir. Bu nefsin sahipleri malayani iglerle mesgul olmayip daima Hak’la beraberdir
(Giimiighanevi, 1979: 369-428). Mevlana’ya gore varligindan kurtulmus kul, Hakk’in

ilahi isim ve sifatlarin1 kendine bulmakta ve varligi Hakk’in varligina delil olmaktadir.

“Kendinden kurtuldun mu, tiimden Burhan kesilirsin... Kul yok oldu mu, sultan o

lur-gider.” (Mesnevi C.2, 1323. Beyit)

Insanin kalbi ilahi kaynakli oldugu igin kalbin besini de Allah’in nurudur.
Perdelerin kalkmasinin bir yolu da kalbin arinmasi, tadt ve ibadetler ile miimkiindiir
(Y1lmaz, 2005: 19-20). Mesnevi’de kalbin arinmasinin sonucunda kulun Allah’in nuruyla

aydinlandig1, hakikati ve yalan1 ayirt ettigi bildirilmistir.

“Inanmisim, ‘Inanan Allah 15181yla goriir’ denmis ya; o hdle gelmisim; sakin-

sakin; bu ates tapinagindan kag¢.” ( Mesnevi C.2, 2023. Beyit).

“Bu yiizden gonliimiin tad alisi yalimlanms, isiklanmistir;, génliim gercegi

valandan ayirt eder bir hdle gelmistir.” (Mesnevi C.2, 2762. Beyit)

“Sen temizlendin mi perde kalkar; temiz kisilerin canlarindaki 151k, sana vurur.”

(Mesnevi C.4, 2386. Beyit)

Allah’1 tanimayan kul; O’na siipheyle yaklasir, Allah’ta huzura erip mutmain olan

nefis ise Mesnevi’de Hak’la birlikte olan nefis olarak anlatilmaktadir.

“Bu, Tanrt’y1 siiphesiz olarak bilmemenden ileri geliyor... Onun hakkinda siiphesi
olmayan, onu siiphesiz olarak taniyan boyuna onunladir.” (Mesnevi C.3, 1143.

Beyit).

Arnan kalp, kesfe acildigindan bilgiyi dogrudan Allah’tan almakta, kul batin
bilgisine nail olunca goriis kazanmakta ve ylicelere agmaktadir. Nefis giinahlarindan
armip ibadet ve taatle itminan kazanmaktadir (Demirdas, 2013: 171). Mevlana’ya gore

itminan olmus kalp, her seyi aracisiz olarak gérmektedir.
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“Biz gonle aragsiz olarak bir hos¢ca bakariz; anlayis bakimindan da goriistimiiz

pek yiicedir.” (Mesnevi C.3, 2703. Beyit).

Nefs-i mutmainneye erigsmek, i¢sel bunalimlardan kurtulmak, yasamin ve var
olusun goriinmeyen ritmine yaklagsmaktir (Sayar, 2008: 35). Dervis bu mertebede
karanliklardan ¢ikip ikiliklerden kurtulmus ve Tanri’nmin ihsaniyla aydinlanmistir.

Mevlana nefis tezkiyesini gergeklestirmis kullari, saf altina benzetmistir.

“Fakat sehvet, temiz kisilere kuldur;, madendeki saf altini ates yakmaz.” (Mesnevi
C.4, 819. Beyit).

Mevlana temizlenmig/arinmis kulu nefsine hilkkmeden ve 6zgiirlesen birey olarak
altin semboliiyle anlatmaktadir. Arinmis kul, saf altin gibidir ve higbir seyden
etkilenmemektedir. Altin, renk bakimindan merkezi simgeler, Coruhlu bu rengin akil,
anlayis, iman gibi kavramlari ifade ettigini de soylemektedir. Bu renk, giicii ve hakimiyeti
de simgelemektedir (Coruhlu, 2012: 219). Nitekim iman giiciinii elinde bulunduran
arinmis bu kisiler, altin ile 6zdeslestirilmektedir. Mesnevi’de bu nefis mertebesindeki
kullarin, karanliklardan c¢iktigi, Tanr1 15181 ile aydinlanip goriis sahibi olduklari
bildirilmektedir.

“Iste inanan da yol buldu, karanliktan yiiz cevirdi, Tanrt 1s18ina yol buldu mu,

boyle olur.” (Mesnevi C.4, 3188. Beyit)

“Ama gozii acildr da o sekli gordii, o yaziyr okudu mu, artik seytan, bir daha el

uzatamaz ona.” (Mesnevi C.5, 2455. Beyit)

Insan benliginin agirhgindan kurtulunca hikmeti telakki eder ve dlmeden once
olir. Yaraticiy1 kesfeder, O’nun ahlakini 6ziimseyerek bilgeligi kazanir (Akarpinar, 2004:

4). Arinan ve benliginden gecen dervis, kazandig1 bilgelik ile goriis sahibi olur.

Nefsin bu makami yetkinlik siirecinde en 6nemli basamaktir. Bu agsamaya kadar
ki bolimde nefis, negatiften pozitife dogru bir ilerleme gosterirken, bu mertebede
pozitiften pozitife bir yilikselis gosterir. Yani emmare, levvame ve miilhime
basamaklarinda saligin kotii huylar disipline edilip yerine giizel ahlak yerlestirilirken
mutmainneden sonra iyilestirilen karakter daha da saglamlastirilip diger ahlaki dgelerle
gelistirilir (Kismir, 2012: 84). Bu makamda yiiksek biling olusturulur ve bilingaltinin

istekleri kontrol altina alinir. Frager’e gore bilingaltinin diirtiilerinin giicli mutmainne
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nefiste azalir ve kisi kendi psisesinin derinliklerini daha ¢ok fark eder. i¢sel huzuru yeni
idrak diizeyinden kazanir “ben-ruh” ekseni gelisir. Gegici heves ve kaygilarla mesgul olan

“ben” ruhun oliimsiizliigiiyle 6zdeslesir (Frager, 2003: 96).

Y Uluhiyet

Ruh Cizgisi __.-%——— Ruh
Sk k| TT Yiksek Biling
- Orta Biling
e i—i— Ene
7 Farkindalik Alan
l’ l : Diisiik Biling

Sekil 4. Nefs-i mutmainne (Frager, 2003: 96)

Nefs-i mutmainne kendilik bilincinde olan nefsin pozitif yoniinii anlatan nefistir.
Bu mertebenin makami ilim sahibi olan “sir”dir (Celep, 2013: 118). Bu makamdaki
dervisin ibadete ¢ok fazla diiskiin olmasi, onun Allah’a ulagsmasindaki engelleri agsmasina
vesile olur. Muhammedi ahlak ile sifatlanan dervis, ilahi sirlar1 miisahede etmek ve
rubibiyeti kesfetmek i¢in sabirsizlanir (Demirdas, 2013: 171). Saligin, kalbi ilahi ask ile
dolar, salik diinya ile ilgili her seyi kalbinden sokiip atar. Salik her seyde Hakk’in
fillerinin tecellisini goriir hale gelir. Tecellilerin miisahedesiyle salik bir takim kesif ve
kerametlere ulasir (Ayis, 2014: 520). Bu makamda goriilen nur, dervisin unsurlarin ve
beseriyetin etkisinden kurtu33larak ulastigi, Hz. Peygamber’in her seye niifuz eden “Nur-
1 Muhammediye”sidir. Bu sufinin eristigi marifet derecesi olup renk veya 11k olarak
goriiliir. Dervis ilahi sirlar1 marifet ile elde eder. Beyaz nur bunun bir suretidir (Celik-
Yildirim, 2018: 35). Mesnevi’de ilahi sirlar, define seklinde zikredilmektedir. Sabir,

tevazu, siikiir ile defineyi elde eden kul, Hakk’in nurlarin1 elde etmektedir.
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“Sora-sorustura ta baskoseye c¢ekti onu, sabrettim amma dedi, sonunda da bir

define elde ettim.” (Mesnevi C.1, 99. Beyit).

Sabir, kulun manevi bir hali olup insanm1 selamete ulastirir. Dervisin bu siirecin
sonunda sirlara nail olarak defineyi elde ettigini Mevlana, sabr1 isaret ederek
anlatmaktadir. Insanm gonlii hangi mertebede ise nefis de aym yerde bulunur. Kalp,
Allah’la olursa nefis hallerle olur. Kalp, hallerle olursa nefis ahiretle olur (Celik-Y1ldirim
2018: 25). Nefsinden armmis kul, Allah’la birlikte oldugu i¢in ona gam-keder

gelmemektedir.

“Bir adimda binlerce tuzak bile olsa, sen bizimle olduktan sonra hi¢ gam yok

bize.” (Mesnevi C.1, 389. Beyit).

Salik, kemalatin en alt derecesinde oldugu zaman Allah ile olmaktadir (Ayis,
2014: 521). Nitekim Allah ile dinginlik bulan kalpte, hiiziinden ve kederden eser
kalmamaktadir. Mevlana, kulun istifadesine sunulan nimetleri siikiirle karsilayip daima
Allah’a giivenmek gerektigini vurgulamaktadir. Allah’a biitiiniiyle tam giiven ve inang

nefs-i mutmainne mertebesinde gerceklesmektedir.

2.2.4.5. Hirka

Sufi ¢evrelerinde hirka, miiridin seyhine bagliligini, dilnyadan yiiz ¢evirip ahirete
yoneldigini ve irsadin1 gosteren, ettafinda pek cok merasim ve inancin gelistigi bir

semboldiir.

Nefs-i mutmainne mertebesindeki kul, ilahi emirler ile sehevi yolu terk etmekte,
kalbi iiziintliiden, cefadan arinarak her seyden emin héale gelmektedir. Tasavvufta eminlik
derecesini gosteren sembollerden biri de hirkadir. Salik bu makama gelip kdmil olunca
ona irsad i¢in miisaade verilmektedir. Bu makamdaki dervisin nefsi tezkiye oldugu i¢in
irsada uygun bulunup kamil kabul edilmektedir (Erzurumlu Ibrahim Hakk1, 1980: 739).
Mevlevilik’te ikrar verip 1001 giinliik hizmet ¢ilesini dolduran salik, hiicredeki ¢ilesini
de tamamladiktan sonra “dede” veya “dervis” olmaktadr. Meydanci, dervisi hirka
giydirmek iizere Konya’da ise Celebi’ye yoksa seyhin yanina gotiirmektedir. Seyh
makasla kaslarinin ve biyiklarinin ortasindan birkag¢ kil keserek dervise resim hirkasi

giydirmektedir (Golpinarli, 1963: 135-136). Arapga bez anlamina gelen hirka, zikir
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sirasinda ya da Mevleviler’de seyhin huzuruna varirken mescide, meydana (semahaneye)
girerken kullanilmaktadir. Mevlevilik’te semaya baslamadan once hirkayr ¢ikartmak
zorunludur. Ayrica tarikata yeni girenlere hirka giydirildigi gibi stilukunu tamamlayan
miiride de beyaz hirka giydirilmektedir (Cebecioglu, 2009: 116). Mevlevilerde iki ¢esit
hirka vardir. Biri sokaga ¢ikarken digeri de torenlerde giyilen resim hirkasidir. Ikrar
veren miiride hizmeti bitince ve halifeye halifelik verilirken hirka giydirilmektedir
(Golpmarli, 1963: 21). Mesnevi’de hirka giyenlerden yoksul (fakr) olarak
bahsedilmektedir. Bu yoksullar nefs-i mutmainne mertebesini isaret etmektedir. Mevlana
seyr U siilugunu tamamlamis dervisin (yoksulun) hirka giydigine dikkat ¢cekmekte ve

miiritlerin onu kilavuz edinmesini 6gilitlemektedir.

“Hirka giyenlerin iginde de bir yoksul var... Sina da hak olani bul, ona saril.”

(Mesnevi C.2, 2944. Beyit)

Mevlana bu beyitlerde dis giysi ile kdmilligin olmayacagini, “onu sima” diyerek
belirtmektedir. Mevlana, dervisligi sekilden ibaret olarak gormemekte ve bdyle
diisiinceye sahip olanlar1 da elestirmektedir (Duru, 2007: 120). Mevland’ya gore
dervislik, hirka giymek, takke takmakla olunmamaktadir 6yle olsayd: ¢arsidan pazardan
alinir ve dervis olunurdu. Dervislikte esas olan o i¢ elbiseyi giyebilmektir (Kilig, 2011:

241). Hirka, dervisin ahlak ortiistidiir, kdmilligin ve yetkinligin simgesidir.

Mutmain makamindaki kulun kalbinden her tiirlii siiphe silindigi i¢in kul, tam bir
husu icinde ve Hak’la birliktedir. Mevlana, Hak’la olan kalpten giizel sozlerin

dokiildiiglinii bildirmektedir.

“Fakat birini de goriirsiin ki eski- piiskii hirkaya biiriinmiis, o hirka iginde tath

diistincelere dalmus, seker gibi sozler soylemede.” (Mesnevi C.3, 137. Beyit).

Hakk’a yiiriiyen bu nefis sahibinin kalbi, eksiksiz ve gercek bir inanisa sahiptir
(Cebecioglu, 2009: 201). Nefsine hakim olan kisi sorumluluk sahibi olup 6lgiiliiliik
ilkesine gore hareket etmektedir, karsilasacagi sorunlarda sulh yolunu tutmakta ve sabirla
degerlendirmelerde bulunmaktadir (Soysaldi 2007: 166). Miirit bu mertebede his
aleminden ¢ikmakta, nefsin agirliklarindan armip stiklita ermektedir. Bu siiregten sonra
dervisin ilk ti¢ mertebeye donmesi miimkiin degildir. Bu sathada ruhani yiikselis kesf ve

ilham yoluyla devam etmekte, fenafillah ve bekabillahta son bulmaktadir.
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Mutmain nefis, Mesnevi’de batini sirlara ulagan ve ¢ilesini tamamlayip hirkasin
giyen dervisi ifade etmektedir. Ayrica varligini ehadiyet sifatinda yok edip ilahi sifatlara
erisen saligi de anlatmaktadir. Bu makam sirlara nail olup nurlara ag¢ilan ve huzura eren
nefsin hal ile varliklar1 idrak ettigi mertebedir. Bu merhaleye ulasan dervis, Allah’in
tecellilerine alemde sahit oldugundan Allah’tan baska higbir varligi hakikat olarak

tanimamaktadir.

2.2.5. Nefs-i Radiyye

Nefs-i radiyye, sehevi duygularin dizginlenmesi sonucunda nefsin sevgi, siikiir ve

riza ile 6ziine donmesini ifade etmektedir.

Nefis her haliyle riza vasfiyla sifatlandigi i¢in bu ad1 almistir. Yeri, sirrin sirr1 olup
alem-i lahut’tur. Hislerinden tamamen gegen saligin hali fenadir. Bu fena halinde kul,
beseri sifatlarindan kurtularak siilukun sonunda bekaya ulasmaktadir. Bu nefse sunulan
sifatlar masivayr unutmak, keramet, terk, huzur, iins, muhabbet, hulls, vera ve rizadir.
Alemde olan her seyi kalp, bu mertebede rizasiyla kabul etmektedir. Bu makamdaki
kamil, batin aleminde yiiksek bir noktaya erismistir ve sehadet dlemindekiler onun hiikmii
ve kahr altindadir. Nefs-i radiyye derecesinde olan kul, Hakk’1n fiillerinin tecellisinden
gecerek isim ve sifatlarin tecellisi olan bir sonraki mertebeye yiikselmistir. Ilme’l-
yakinden ayne’l-yakine ge¢mistir. Allah’mn fiilleri kulun kalbine tecelli edince O’nun
biitiin esyadaki kudreti kula miinkesif olmustur (Erzurumlu Ibrahim Hakki, 1980: 740-
741). Sirru’s-sir makami olan nefs-i radiyyede, sufi zatinin Rabbiil-erbapta yok oldugunu
miisahede ederek kendini Hakk’in viicudunda mahvetmistir. Asik, masuk, ask ancak bir
Zat-1 Vahid olmustur ve salikte tecelli-1 Zat zuhur etmistir (Kirkkilig, 1996: 164). Hakk’1n
sifatlartyla vasiflanan salik, ruh makaminin son noktasina eriserek ilm-i lediinniyi
kesfetmistir. Cezbe hélinde olan salikte his ve idrak kaybolmus, beka halinin baslangici
bu mertebede goriilmistiir (Kirkkilig, 1996: 165). Bu makamdaki kulun beser sifati
ortadan kalktig1 icin bekaya istidad hasil olmustur. Salik bu mertebede, “Allah’tan baska
var olan, kastedilen ve sevilen yoktur.” diye sOylemistir (Ayni, 2017: 277). Allah’tan
baska her seyi silip atan, O’ndan razi olan ve yalnizca Hakk’1 nazar eden nefs-i radiyye
mertebesindeki kul, iradesini Allah’in iradesine devretmis, iyi-kotii her seyde ilahi

hosnutluk aramig (Hasimi, 2010: 128), aleme sefkatle bakmistir (Hasimi, 2010: 129). Bu
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mertebede ayrismadan ve ¢okluktan soyutlanmis oldugu i¢in salikte, zatin tevhidi ortaya
¢ikmistir. Bu makamda vacid, vecd, viicid; sahit, meshid (sahit olunan), suhtd (sahit
olmak); asik (seven), masuk (sevgili) ve ask (sevgi) bir olmus (Sofyali Bali Efendi, 2010:

63-66) suretlerden ve ¢okluktan soyutlanan kamilin iradesi, Hak’ta yok olmustur.

Bu mertebede kul, sabir yardimiyla sehevi giiclerini agk enerjisine doniistiirerek
ic huzurunu yakalamakta, igsel sessizlik yasantisi ile kisilik biitiinlesmesini
gerceklestirmektedir (Sayar, 2008: 35-36). Saligin biitiin beseri sifatlar1 yok oldugunda
Allah, onun kalbinde kendi sifatlariyla tecelli etmektedir. “Sem” sifatiyla tecelli ettiginde
kul, biitiin mevcudat1 isitip anlayabilmektedir. Kulun sifatlart Allah’in sifatlarinda fena
buldugunda, kul O’nunla ilmen-suhiiden ve halen de beka bulmakta, bu durum Hakke’l-
yakin olarak adlandirilmaktadir (Erzurumlu Ibrahim Hakki, 1980: 742) Hakke’l-yakin,
ahadiyyet veya cem’ul-cem mertebesi olarak bilinmekte (Erzurumlu ibrahim Hakki,
1980: 743) ve bu birlik mertebesindeki dervis, Hakk’in filleri ve sifatlarinda yok oldugu
icin Hakk’1n iradesiyle hareket etmektedir.

2.2.5.1.Teslimiyet

Nefs-i radiyye basamagi, dervisin teslimiyet halini ifade etmektedir. Mevlana,
nefis terbiyesinde teslimiyete dikkat c¢ekerek bu kavrami riza ve siikiirle birlikte

kullanmistr.

Mesnevi’de riza makamina ulasan kulun her seyde Hakk’in rizasim1 gozettigi ve

seriatin emirlerini isteyerek yerine getirdigi anlatilmaktadir.

“Fakat sunu bil ki inanan, dileyerek secde eder; ciinkii o, Tanrt raziligin

aramaktadir, bilerek, dileyerek secde etmededir.” ( Mesnevi C.2, 2549. Beyit).

Nefs-1 radiyye, saligin huzur i¢inde riza makamina eristigi mertebedir. Nefis,
tutumlarinda ve sifatlarinda bekaya eristikten sonra riza makamina ulagmaktadir
(Demirdag, 2013: 175). Mevlana, kulun rizasiyla gerceklesen eylemleri asiklarin baharina

benzeterek rizanin sonunu aska baglamaktadir.

“Istemeyerek gelin” buyrugu, akillilarin yularidir; ‘Dileye - isteye gelin’ buyrugu,
dstklarin bahari.”(Mesnevi C.3, 4473. Beyit).
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Mevlana icin maneviyeti temsil eden kalp, insandaki toplayic1 hakikat olarak
kabul edilmektedir (Kii¢iik, 2014: 31). Bu toplayic1 hakikatin bir seyi isteyerek yerine
getirmesi rizaya isaret etmektedir. Allah’in emirlerini isteyerek yapan kulun riza

makaminda oldugu Mesnevi’de vurgulanmaktadir.

2.2.5.2. Kanaat

Kanaat, kisinin az ile yetinip sahip olduklarina razi olma durumunu anlatmaktadir.

Bu durum kalpten hirs, tamah, heva ve heveslerin tezkiyesi ile elde edilmektedir.

Kendisine verilen rizik ile yetinme ve yeterli bulma durumu olan kanaat, rizanin
bir bagka bilesenidir. Manevi yolculukta saligin ruhani tekamiiliinii ger¢eklestirebilmesi
icin kanaat duygusunu gelistirmesi gerekmektedir. Kanaat ederek kimseye muhtag
olmayan kul sadece Allah’a ihtiyaci oldugunun bilincindedir. Bu yiizden O’na tevecciih
eder ve vuslat yolunda ilerler (Gokcan, 2018: 96-97). Mesnevi’de kanaat, insanin yetinme
duygusu ve 6z dogruluguyla birlikte anlatilir ve kulun bu haslet sayesinde asiriliktan

kaginacagi vurgulanir.

“Benim gonliim saglam, her seyi yeter bulus tarafina yonelmigim,; sen ne diye

aswrt gozetme yolunu tutarsin?” (Mesnevi C.1, 2322. Beyit).

“Eline gecene kanaat eden adam, 6z dogruluyla, i¢i yana yana ta sabaha dek

karisina bu cegit sozler séyledi-durdu.” (Mesnevi C.1, 2322. Beyit).

Kanaat, insan1 bagkalarina kul olmaktan kurtaran, insana erdemli bir hayat
saglayan ve Allah’a kul olma yolunu agan 6nemli bir haslettir (Gokcan, 2018: 97).
Kanaatkar kisi, alemdeki varliklarin Allah’in himayesinde ve emrinde oldugunu
bilmektedir. Mevlana, Mesnevi’de kanaatkar olan kisinin gonliinde masivaya ait bir sey

kalmadigini séyle vurgular.

“Allah saklasin, halktan bir iimidim yok; kanaatten bir diinya var gonliimde.”

(Mesnevi C.1, 2371. Beyit).

Kanaat, Allah’in litfuyla kavusulan nimetlere ve duruma kulun siikretmesidir
(Dere, 2011: 57-58). Mevlana beyitlerinde kanaat diinyasi1 ifadesiyle kulun payina diisene

stikredip riza gdstermesi gerektigini anlatmaktadir.
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Kanaat eden kisi, Mesnevi’de nefsin isteklerinden arinmig ve varligindan gegmis
kisi olarak tasvir edilmektedir. Nefs-i radiyye basamagindaki kul, beseri sifatlarindan
kurtuldugu icin elindeki nimete sevinip siikretmektedir. Hirs, tamah, thl-i emel
kanaatkarligin oniindeki en biiyiik engeller olarak goriilmektedir. Mevlana, diinyevi
istekleri olan kisileri dilenciye benzeterek kanaat edenleri fenaya ulasan kamiller olarak

degerlendirmektedir.

“Dilenci, mali eriyip bitmis kisidir; bedeniyle oynayan, varligina kiyan kisiye,
kanaat eden derler.” (Mesnevi C.6, 1477. Beyit).

Mesnevi’de kendini ihtiya¢ sahibi gostererek imkan sahiplerinden para, esya
talep eden kisiler, dilenciye benzetilmistir. Bununla birlikte istek, talep, arzu hissi alemin
yanilsamas1 olup bu istekler kanaat edebine aykiri bir tutum olarak Mesnevi’de
vurgulanmistir. Dere’ye gore kanaat ile siikiir arasinda siki bir iliski vardir (Dere, 2011:
58). Mesnevi’de siikiir, kanaat eden nefsin bir sonucu olarak kullanilmis, siikreden

kisilerin arinmig nefsinden de dvgiiyle bahsedilmistir.

“Siikret, siikredenlere kul kole ol; onlarin huzurunda 6l de 6liimsiizliige ulag.”

(Mesnevi C.1, 446. Beyit).

’

“Her meyve, her yaprak, ayri ayri tomurcugunun diliyle Tanri’ya siikreder.’

(Mesnevi C.1, 1349. Beyit).

Kainattaki her sey Allah’in rahmetiyle ayakta durmakta ve ilahi yasalara boyun
egmektedir. Canli- cansiz her sey Allah’1 tesbih etmektedir. Bu durum Kur’an’da sdyle
anlatilmaktadir: * Yedi gok, yer ve bunlarda bulunanlar O ’nu tesbih eder; O 'nu hamd ile
tesbih etmeyen hi¢hbir sey yoktur. Fakat siz onlarin tesbihini anlayamazsiniz. O halimdir,
bagislayicidir.” (Isra 17/44). Mevcudatin Allah’1 tesbih etmesi miifessirlere gore iki yolla
gerceklesmektedir. Birincisi dil ile tesbih, bu her seyin kendi lisaniyla Allah’1 tesbih
etmesidir. Ikincisi ise hal ile tesbih, bu evrendeki var olus ve olaylarin belli bir diizen
(ilahi yasalar) ile Hakk’1in yasalarina teslim olmasidir (kuran.diyanet.gov.tr). Bu teslim

olus Mesnevi’de alemdeki her varligin Tanr1’y1 siikretmesiyle anlatilmistir.
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2.2.53. Ask

Kainatin yaratilis sebebi olan agk, varligin 6ziine kavusmak icin duydugu 6zlemi
ifade etmektedir. Nefs-i radiyye mertebesinde olan kul, higbir ¢ikar beklemeden

yaratilmis her seye saygi duymakta ve onlar1 sevmektedir.

Insanin dogustan ve bilingsiz olarak getirdigi davranislar1 ve sezgileri, birlesmeye
can atmaktadir. Kulun noksanliklarindan armnip kurtulma ¢abasi, onu ilahi agka
cekmektedir. Yani kul yarim “ben”inden azat olup, kendinden gecip Mutlak Varlik’ta var
olma yolunu segmektedir (Halilov, 2015: 47-48). Ibn Arabi ve Mevlana’da sz konusu
bu agkin 6vgiisli yapilmakla birlikte bu sevgi “fapinma duygusunun O nun biiyiikliigii ve
viiceligi  karsisinda  sevgive doniismesi” (Halilov, 2015: 63-74) anlayisiyla

anlatilmaktadir. Yunus Emre’de ilahi askin kevserin kendisi oldugu ifade edilmektedir

“Bize “15k serbetinden sun i saki

Bize U¢mak’da kevser gerekmez”  (Yunus Emre Divani, 80/101-3)

Sevgi, ayrilik ve birlesmenin kutuplasmasindan yenilenerek dogar. Sevgi, bir
seyin iiretici uyum ad1 verilen goriiniimiidiir. Uretici uyum, diisiince alaninda mantiksal
algilama ile ortaya ¢ikar. Eylemsel alanda sanatsal islerle, duygu alaninda ise kendisinin
biitlinliigiinii korumak sartiyla birlesme yasantisi olan sevgiyle ger¢eklesir (Fromm, 2005:
165). Sevme yasantisinda “Ben, sen’im’i yasar (Fromm, 2005: 166). Mevlana’da bu
sevgl, asitk ve masugun ayni olmasi, tek bir gercegin farkli gdriinlimleri vurgusuyla

anlatilmaktadir.

“Ona, sinamak igin yiiz kere kili¢c ¢alsam, o sevgilinin sevgisi gene eksilmez.”

(Mesnevi C.5, 1997. Beyit)

’

“O bilir ki kilict kendime vuruyorum ben; ¢iinkii ger¢ekte ben oyum, o da ben.’

(Mesnevi C.5, 1997. Beyit)

Asik, masukta yok olur ve onda yasar. Nitekim Hak’ta fena bulan salik Hakk’in
ilahi isim ve sifatlarin1 kendinde bulup vahdete erisir. Beyitlerde bu birlik, “ben ve sen”
ayrimimnin - olmadigi  her seyin bir hakikatin tecellisi oldugu diislincesiyle
orneklendirilmektedir. Nefs-i radiyye mertebesindeki dervis, birlik makaminda bu

gercegi idrak ederek yasamaktadir.
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2.2.5.4. Kaza ve Kader

Allah’mn ezeli ilminde olan nesne ve olaylar1 bilmesi ve sinirlamasi kader, ezeli

ilminde olan nesneleri ve olaylar1 gerceklestirmesine kaza adi verilmektedir.

Allah’ta huzur bulan kalp, kaza ve kadere itaat eder. Kaza, terim olarak Allah’in
ezelden ebede dek olacak her seyin zamanini, yerini, 6zelliklerini ve niteliklerini, ezell
ilmiyle smirlamasi, tayin ve takdir etmesidir (Algiil vd., 2008: 132). ilahi kaza, zorunlu
ve muallak olmak tizere iki sekilde agiga ¢ikar. Zorunlu kaza ne s6zlii dua ne de fiili dua
ile 0dnlenemez, kayitsiz sartsiz yerine getirilmesi gerekir. Muallak kaza, belli bir sarta
bagl olarak meydana ¢ikan kaza olup aslinda sart dahi kazadir (ibn Arabi, 2013: 38).
Yusuf Has Hacib, Kutadgu Bilig’de iyi ve kotii her seyi Allah’mn hitkmii olarak
nitelemekte, kaza ve kadere imanmi vurgulamaktadir. Allah’in kullarin1 ¢ok sevdigini
sOyleyen Yusuf Has Hacib, ondan bagkasina kulluk edilmemesini ve her seyin yalnizca

Allah’tan istenmesini belirtmektedir.

“Kamug edgii isiz bayat hiikmi bil
Bayatka inangil anin tapgi kil (Kutadgu Bilig, 74/22-1279)

Negii kim kerekin anindin tile

Aninda adin yok sana kii¢ bile” (Kutadgu Bilig, 74/22-1280)

Mesnevi’de kazanin degigsmez hiikiim oldugu, kadmil kulun bu takdiri goniil
hosnutluguyla karsiladigr bildirilmektedir. Her seyden razi olmus nefis, ilahi yasa
karsisinda da ayni1 durusu sergilemekte ve Hak’tan gelen her seyi severek kabul

etmektedir.

“O da biliyor, arif bir kisi, bu kazaya razi dedim; geri dondiim.” (Mesnevi C.2,
562. Beyit).

Allah’m buyrugu, O’nun dilemesi ve takdiridir. Mevlana’ya goére Hak’tan gelen

liituf ya da kahir her buyruk, riza makamindaki kul tarafindan sevingle karsilanmaktadir.

“Her zaman beni sulara bogsan hosum; buyrugun candiwr, cart gibi bagrima

basarim onu.” (Mesnevi C.3, 1359. Beyit).

Nefs-i radiyye mertebesindeki kamil, kazanin ve kaderin degismez oldugunu

kesin bir bilgiyle elde eder, bu yiizden yasadig1 her seye riza gosterip itaat eder.



168

“Razilik, o ululara ram olmustur da kazay: defetmeyi arastirmak, haram olmustur

onlara.” (Mesnevi C.3, 1882. Beyit).

Tanri’nin rizasimi kazanmis kul, ilahi sirlara nail olmaktadir. Bu yilizden o,

Allah’tan gelen her hiikmii bir nimet olarak gérmektedir.

“Tanrt raziligim gordii mii giiler bu kul; kaza, sekerle yapilmis helvaya benzer

ona.” (Mesnevi C.3, 1915. Beyit).

“Kadi, kazadan, kaderden gelen her silleye, her cefaya razi olmamiz gerek dedi.”

(Mesnevi C.6, 1581. Beyit)

Kader, ilahi bir sir olup Allah’tan baskasi tarafindan bilinmemektedir. Bu ilahi sir
her seyin sebep ve sonug iliskisi igerisindeki durumunu icermektedir (Algil vd., 2008:
134). Kur’an’da kader konusuyla ilgili pek ¢ok ayete rastlamak miimkiindiir. “De ki:
Allah bize ne yazmissa basimiza ancak o gelir...” (Tevbe 9/51) “ ...Her seyi yaratan,
varattigina belli bir olgiiye gore diizen veren Allah’tir.” (Furkdn 25/2) ayetlerinde
buyuruldugu iizere Hakk’in her seyi ilmiyle kusattigi, belli dl¢lide ve diizende yarattigi
anlasilmaktadir. Mesnevi’de her seyin bir kaderinin oldugu ve bu kadere kamillerin dille

ve kalple riza gosterdigi bildirilmektedir.

2.2.5.5. Riza

Nefs-i radiyye mertebesindeki kul, kendi iradesini terk eden ve ilahi iradeye tabi
olan riza mertebesindeki dervisleri ifade etmektedir. Bu mertebedeki dervisler, her seyin
Allah’mn hiikkmii ile gergeklestigini bilmektedir. Bu yiizden onlar, Hakk’1n takdirini kabul

etmekte ve verdigi nimetlere kanaat ederek riza gostermektedir.

Dekkak’a gore riza, Allah’in hilkkmiine itaat edip itiraz etmeme durumudur. Bazi
seyhler ise rizayr Hakk’in yakinligina nail olma durumu ve diinyanin cenneti olarak
nitelendirmistir (Kuseyri, 2017: 276). Riza ehli, ii¢ derece olarak siniflandirilmistir.
Birincisi telagtan uzak, hosa giden-gitmeyen, zor ya da kolay olan her seyi Hakk’1n hiikm-
i ilahisi olarak esit gdren kimseler. Ikincisi rizanin Allah’tan oldugunu gérerek kendi
rizalarm gdrmeyen kimseler. Ucgiinciisii ise Allah’in  “kullarina olan rizasimin

kullarinkinden énce olmasi sebebiyle rizanin kuldan olanindan da Allah 'tan gelenden de

gecmis bulunanlar.” (Serrac, 1996: 52). Riza ehli, Allah’in ilahi hiikkmii altinda kalbi
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huzur bulan ve istirap duymayan kimselerdir. Onlar, alemde olup biten higbir seyden

sikayet etmemekte ve Hakk’in radesine teslim olmaktadir.

Kanaat

Sabir Stikiir

RIZA

Goniil Karsiliksiz
hosnutlugu sevgi

Sekil S. Nefs-i radiyye

Mevlana, bu mertebedeki kullar1 segkinler arasinda degerlendirmis, onlarin

oldugu yerde huzur oldugunu vurgulamustir.

“Merhaba ey segilmis, ey Tanri’dan razi olmus, onun raziligint kazanmis er, sen

yittin mi kaza gelir ¢catar, genislik, daralir gider.” (Mesnevi C.1, 99. Beyit)

Riza, iki sekilde ger¢eklesmektedir. Birincisi Allah’in kulundan razi olmasi,
digeri ise kulun Hak’tan raz1 olmasi. Hakk’in rizasinin hakikati, kuluna nimet vermesi,
sevap ve keramet ikram etmesidir. Kulun rizasi ise Allah’in emirlerine boyun egip
kazanin iki tecellisinde de kalbin esit durumda olma hali seklinde gerceklesmektedir.
Nitekim riza, ister celali ister cemali tecelliler olsun ruhun istikamet tlizere olma
durumudur (Hiicvirl, 2016: 240). Bu nefis mertebesindeki kullar, Allah’in rizasini

kazanmis ve Allah’in emirlerine razi olmuslardir.

Eytdi bunlar riza ehl-i durur
Nefs-i raziyye anun nefs-i durur (Garibname, 442/8758)

Razi olmisdur bular hak emrine

Ni nazar kiifre kilurlar ni dine (Garibname, 442/8759)



170

Allah’1n rizasim1 kazanmak, O’nun emirlerine ve tercihlerine itiraz etmeden tam
bir teslimiyet halinde ger¢eklesir. Mesnevi’de riza mertebesine ulasmis arinmis kullarin,

sikint1 iginde de olsa sabretmeye devam ettikleri vurgulanmastir.

“Yillarca, aylarca kanl topraklara bulanmisti da yarim gece olsun, sabri da

eksilmemisti, hilmi de.” (Mesnevi C.5, 3467. Beyit)

Mevlana evrende olan her seyin Hakk’in ilmi ve iradesiyle vuku buldugunu,
O’nun izni olmadan higbir seyin zuhur etmeyecegini bilmektedir, bu yiizden insanin
basina gelen musibetleri ve sikintili durumlar1 bu goriisle degerlendirmektedir (Reis,
2017: 900). Hakikat ehli, benligini yok eden ve arinan kisilerdir. Temizlenmis nefiste her
sey birlik makamindan seyredilir. Mevlana’ya gore riza makamindaki kul, vahdete
ulagsmis, gafletten ve dertten kurtulmustur. Her seyi Tanri’nin tecellesi olarak géren kul,

mesakketleri de Tanr1’nin bir armagini olarak kabul etmistir.

“Hele gamin, gergek inang ehlinin kulu - kélesi oldugunu bilen kisiye, daha da
fazla lLitufta bulunur gam.” (Mesnevi C.5, 3685. Beyit)

“Eyiip, yedi yil belaya dayandi, razi oldu; Tanrt konugunu hos tuttu.” (Mesnevi
C.5, 3690. Beyit)

Beyitte belalar karsisinda Hz. Eylip’iin yedi y1l boyunca takindigi tavir, onun riza
makaminda oldugunu gostermektedir. Yedi sayisinin sembolik kokeninde yedi gezegen
bulunmaktadir. Eski zamanlarda her gezegenin bir gok katinda olmasindan dolay1 gogiin
yedi kati (Merkiir, Veniis, Mars, Jiipiter, Satiirn, Ay, Giines) ifadesi bu inangtan
kaynaklanmaktadir. Baz1 batini 6gretilerde yedi basamakli inisiyasyon, gogiin yedi kat
yukarisina ulagmayi ifade etmektedir (www.hermetics.org). Yedinin kutsiyeti ile ilgili bir
baska tanimda ates, su, hava, toprak, can (erkek), canan (kadin), ¢oban (¢cocuk) vahdeti
anlatmak igin kullanilir. Tiirk halk inancinda Islamiyet’ten sonra daha da 6nem kazanan
bu sayi, I[slam dininin kutlu sayist olur (Karakurt, 2011: 837). Mevlana, beyitlerde Hz.
Eylip’lin yedi yil sabretmesi sonucunda ihya edildigini sdyleyerek riza makaminin
Oonemini vurgulamaktadir. Yedi, olgunlugu ve tamamlanmislig ifade etmektedir. Hosnut
olma, memnun olma halini ifade eden riza kelimesinin ebced hesabiyla degeri 1001 olup
Mevlevilik’te salikin ¢ile ¢ektigi giin sayisi1da 1001°dir (Uludag, 2005: 295). 1001 giinliik
cilenin ardindan kemalata ulasip riza makamina ulasan Mevlevi dervisinin siireci, riza

kelimesinin sayisal degerleriyle ortiismektedir.
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2.2.6. Nefs-i Mardiyye

Hakk’in kulundan razi geldigi nefs-i mardiyye mertebesi, ilahi ihtarlar ile
sinanmis nefsin hakikati miisahede ettigi, zahirl sebeplerin mana aleminde eriyip yok

oldugu ve biitiin varligin birlik penceresinden idrak edildigi nefis derecesidir.

Hakk’1n, nefs-i natikadan razi oldugu mardiyye derecesi, nefis mertebelerinden
altinciya tekabiil etmektedir ve bu nefsin alemi sehadettir. Yeri ise hafidir. Bu mertebede
Hakk’1n ahlaki ile ahlaklanmak esas olup sifatlari, hatalar1 affedip ayiplar1 6rtmek, hiisn-
i zan yapmak, insanlara liituf ve setkat gdstermektir. Bu makamdaki kamil distan
bakildiginda diger insanlardan ayirt edilmez, ama bu kamiller secilmislerin de
secilmigidir. Onlarin kalbinde masivadan eser yoktur. Onlar, dlem- i gaybdan ihtiyag
duydugu bilgileri alip sehadet alemine donerler. Allah’in liitfettiklerini insanlarin yararina
kullanir ve adalet cizgisinden ayrilmazlar (Erzurumlu Ibrahim Hakki, 1980: 744).
Ariflerin nefsi olarak atfedilen nefs-i mardiyyede kul, Allah’mn Litfu ile su nitelikleri

kazanir:
1. Allah’tan gayrisini terk etmek
2. Hakk’in mahlikuna liituf ile bakmak
3. Tekarriib-i illallah
4. Hakk’n eserlerini diistinmek
5. Allah’in verdiklerine riza gostermek
6. Marifetullah1 elde etmek (Kotku, 2010: 287).

Nefs-i mardiyye basamagindaki kul, riiyasinda gordiikleriyle kendini taniyabilir.
Riiyasinda yedi kat gogii, gok giiriiltiilerini, yildirimi, atesi, mumu, hareket-i arzi, dag ve
tepede kendisini yalniz goriirse bunlar nefs-i mardiyyenin alameti olarak diistintiliir
(Kotku, 2010: 288). Bir dnceki nefis mertebesine gére nurun daha fazla karanlhigin ise az
oldugu nefsi- mardiyyede (Uludag, 2005: 274) kulun yaptig1 her sey Hakk’in rizasina
uygundur. Bu mertebedeki kamil, her seyiyle aleme rahmet olmakta, Allah’in rizasindan
baska hicbir seye iltifat etmemektedir. O ylizden, bu makam biiyiik velilerin ve ariflerin
makamidir (Hagimi, 2010: 129). Hakikat yolunda yiiriiyen arifin kalbi, ilah tecelliler ile

olgunlagsmakta ve perdeleri kaldirmaktadir. Arabi, marifetin kalbe ait oldugunu belirterek
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kalbin Allah’in isimlerinin tecelli yeri oldugunu bildirmektedir. Kalp, suret ve sifatlara
gore yonelim igindedir. Suretlere yoOnelen kalp viisati nedeniyle Hakk’i akil ile
kayitlamaktadir. Kalbin disindaki hicbir sey, Allah’t tamamen bilememektedir. Kalp
isteklerini ele gegirmekten ne kadar alikonursa o kadar Allah’in nurlarim1 gorebilecek
kabiliyeti elde etmektedir (Ismail Hakki Bursevi, 2008: 54). Nefsani isteklerden vazgecen
kalp, Hakk’1n tecellilerine mazhar olmakta, Hakk’1 tanimakta ve ariflerin makami olan

nefs-i mardiyye mertebesine ulagsmaktadir.

Nefs-i mardiyye mertebesinde tevekkiil, sufiye eslik etmektedir ve bu mertebede
kul, Allah’ta oldugunu kabul etmektedir (Sayar, 2008: 36). Bu makamda kamil ef’al
tecellisini (Allah’1n fiillerinden bir fiil kulun kalbine inmesi) bitirip Hakk’a has tecellilere
yiikselmektedir. Esma ve sifatlarin tecellisine yiikselen kulun kalbine Hakk’in esma-i
hiisnadan bir isim inince kul nurla dolmaktadir. Hakk o isimle ¢agrilsa kendisi cevap
vermektedir. Bu makama, ama, cem’iil-cem, ehadiyyet, Hakk’el-yakin ismi de
verilmektedir (Ayni, 2017: 277-278). Giizel ahlak sahibi olan kdmil, bu makamda halk
ile Halik’in muhabbetini birlestirmekte ve Hak yoluna 6zgii makamlarin en yiicesine
“stiret-i-ademiyye” acilmaktadir (Ayni, 2017: 279). Bu mertebeye Hakikat-i
Muhammediye adi verilmekle birlikte bu makam meleklerin kiblesi, makamlarin en
yiiksegi ve sonuncusu olarak bilinmektedir. Bu makam “HG”nun biiyiik sirr1 ve Hakk’a
yakinlasmanin son noktasidir. Salik bu mertebede ziil, acz ve meskenetle sifatlanmakta
ve Rabbi’ni rububiyet sifatlari ile tanimaktadir (Erzurumlu Ibrahim Hakk1, 1980: 745).
Batinda Hak ile olan kulun 6vmeye, 6viilmeye, san ve sohrete karsi ilgisinin bittigi ve
madde aleminden ¢iktig1 goriilmektedir (Kayaokay, 2017: 90). Nefs-i mardiyye
mertebesinde kamil, diinyay: terk ederek oncelikle riza makamina ulagsmakta, hayir ve
ser olan biitiin nimetlere riza gostermekte ve Allah’in dilemesiyle de O’nun liituflarina

mazhar olmaktadir.
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Sekil 6. Nefs-i mardiyye

Bu mertebede kul, hareket ilkesinin Allah’tan geldigini idrak etmis, kendi basina
hicbir sey yapamayacagini algilamistir. Onun i¢in korkulacak ve istenecek hicbir sey
kalmamistir. Zahir yok olmus, batin ona acilmistir (Frager, 2003: 98). Kul, her seyin
Allah takdiri ile oldugunu anlamistir. Mevlana, nefis tezkiyesinin Allah’in kudreti ve
ihsantyla gergeklestigini (Catak, 2012: 230) O’nun dilemesi karsisinda her seyin caresiz
kaldigin1 bildirmistir.

“Bunu duy da bil ki Tanrt kimi ¢agirdiysa o, biitiin diinya islerinden vazgecti,
issiz-gligsiiz kaldr demektir.” (Mesnevi C.1, 2129. Beyit)

Madde aleminden ayrilan kamil, birlikte varligi seyretmektedir. Allah’in kuldan
razi olmasi sonucunda gergeklesen bu hal, Mesnevi’de 6zii temiz ve armmis kisilerin

ulastig1 bir hal olarak anlatilmaktadir.

“Fakat ozii temiz kisiyi, Tanrt aritirsa kurtulur, aman bulus yerine varir, dilegine

ulasir.” (Mesnevi C.2, 1319. Beyit)
Insanin Hakk’ta fena bulmasi, Hakk’1n iradesiyle gerceklesmektedir.

“Benim miigterim Tanrt’dir, ‘Allah satin almistir.” buyrugunca odur beni yiicelere

¢eken.” (Mesnevi C.2, 2442. Beyit).

Mevlana’ya gore insan sekilde kalmamali, onlarin arkasindaki kuvveti gérmelidir

(Aydin, 2007: 79). Seklin arkasindaki kuvvet, her seyi yonetmektedir.

“Senin diizenlere basvurman, careler araman, bizim seni kendimize cekmemizden,

ayagim ¢ozmemizdendir.” (Mesnevi C.3, 196. Beyit)
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Allah’1n izni olmadan hi¢bir seyin olusmasi veya yok olmasi miimkiin degildir.
Kur’an’da “Allah in izni olmadan basa gelen bir musibet yoktur...” (Tegabiin 64/11) ve
“Allah kimi dogru yola iletmek isterse onun kalbini Islam’a acar kimi de saptirmak isterse
goge c¢ikryormus gibi kalbine darlik ve sikinti verir.” (En’am 55/125) ayetlerinde
buyuruldugu iizere Allah’in dilemesiyle kulun hidayet yolu a¢ilmaktadir. Mesnevi’nin bir
baska beytinde Allah’in dilemesi ve yardimiyla ile kalbin kesfe agilacagi soyle beyan
edilmektedir.

“Tanr1 yardimindan baska kim agabilir gozii; sevgiliden baska ne yatistirabilir

ofkeyi?” (Mesnevi C.3, 838. Beyit)

Mevlana, insan1 Hak’tan ayr1 olarak diisiinmez. O, insanin Hak’la ve kainatla
biitiinliik olusturdugu miiddetge goriis sahibi olabilecegine inanmaktadir. Nitekim nefs-i

mardiyyedeki dervis, bu biitiinliigli yakalamis ve her bir zerrrede birligi gormiis kimsedir.

2.2.6.1. Riza

Riza mertebesi, kudret sifatinin mazhari olan kiirsi makami olarak adlandirmstir.
Kul bu mertebede, insani hilafet mertebesine ulagsmis, Allah’in nurunda saflasarak O’nun
zatina ermistir. Kutbu’l-aktabin makami olarak adlandirilan bu mertebede kamil, Hak’tan
isitmekte ve her seyde Hakk’1 miisahede etmektedir. Her sey sozsiiz bir bicimde “Ben
Huda’ymm.” demektedir (Sofyali Bali Efendi, 2010: 69-75). ilim ve sevkle kayitl olan
kul, her seyin Allah’1 tesbih ettigini duymakta ve onlara giizellikle muamele etmektedir.
Riza makamindaki kul, her seyi gilizel olarak gérmekte ve her seyden razi olmaktadir.
Mesnevi’de kulun riza halinin ardindan, Hakk’in rizasini kazandigin1 gosteren 6rnekler

karsilikl1 ve etkilesimli bir riza iligkisi seklinde anlatilmaktadir.

“Ihtiyat ona razi, o da ihtiyata razi; iste sen de bir karara varacaksan, bir seye

sarilacaksan boyle yap.” (Mesnevi C.3, 2870. Beyit)

Kainatta her sey bir 6l¢ii ile yaratilmistir ve bu dl¢iiyle varligini korumaktadir. Bu
Olcliyli Pisagor, sayilarla ilgili derslerinde bir fail kuvvet ile agiklamaktadir. O, her seyin
temelini ilk dort sayida toplamaktadir ve diger sayilar bu dort sayiyla toplanarak
carpilarak elde edilmektedir. Ona gore 7=3+4 toplam1 insanin Allah ile birlestigine isaret

etmektedir. Bu sayi, Allah’a kavusmus kamillere ait olarak goriilmektedir. Nitekim
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ruhani tekamiil de yedi mertebede ger¢ceklesmektedir. Pisagor 1+2+3+4=10 oldugundan
bu say1y1 da miikkemmel say1 olarak adlandirmaktadir. Esyanin ve baslangicin ¢ikis yerini
say1 olarak goren Pisagor, maddi varliklarin sayilarin toplanmasi sonucunda olustugunu,
akilla idrak edilen seylerin ve esasinin sayiya dayandigimi soylemektedir (Ayni, 2017:

85). Alemde olan higbir sey tesadiifi olarak var olmamaktadur.

Mevcudatin Hakk’1 bilmesi, Hakk’in mevcudata rahmetiyle tecelli etmesi karsilik
rizay1 gostermektedir. Allah’1n raz1 oldugu kul, Hakk’a ve mahlikata teslimiyet i¢indedir.

Mevlana’ya gore Allah’1 seven, O’ndan razi olan kulu, Allah’da sevmektedir.

’

“Goniilde Tanrt sevgisi iki kat oldu mu, siiphe yok ki Tanri da seni seviyor.’

(Mesnevi C.3, 4397. Beyit)

Kur’an’da yer alan “... Allah onlar1 sever, onlar da Allah’1 sever.” (Maide 5/54)
ayetinde buyuruldugu iizere Allah kendisini isteyene ve sevene yonelmektedir. Bu

mertebede Hak’ta kulundan razi oldugu gibi kul da Allah’tan razi olur (Kotku, 2010: 287)

“A sapik, onun minnetinden nasil kacar, kurtulursun ki Tanri bile ondan razi

olmakta.” (Mesnevi C.4, 1411. Beyit)
Mevlana, Tanr1’nin rizasini kazan kulun goriis sahibi oldugunu bildirmektedir.

“Hiikiim verecek kigi de sahide tutsak oldu, sevin artik ey Tanri’'min rizasini

kazanan kisinin keskin gozii.”( Mesnevi C.6, 2894. Beyit)

Mevlana’ya gore kotiiliikklerin ve uyusmazliklarin temelinde hamlik, siifli bir
yasama mahk(m olmak ve arindirilmamis nefis yatmaktadir. O, insanin kalbinin saf ve
temiz olmasini, bunun i¢in de birtakim sathalardan ge¢gmesi gerektigini diistinmektedir.
Tasavvufun amaci da iyi huylarla donatilmis, faziletli bir birey modeli/insan-1 kamil
prototipini ortaya koymaktir (Sancakli, 2007: 143). Belirli mertebelerden gecerek insan-
1 kamil olma yolunda ilerleyen dervis, nefs-i mardiyye mertebesinde kazandig: riza hali

ile yedinci mertebeye ylikselir.

Frager, bu sathada nefs ile ruhun ihatasi sonucunda psisede bir ikilemin ve zithigin
kalmadigin1 soylemektedir. Kisi biitiinlestigi benligi ile ilahi birligi gormektedir.
Riami’nin ifadesiyle kirik bir aynada goriintiiniin farkli yansimalari olmaktadir, bu yiizden

diinya bir ¢okluk i¢inde algilanmaktadir. Sayet bu kiriklar1 tamir ederek eski bigimine
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getirirsek tek bir goriintiiyli elde ederiz (Frager, 2003: 100). Asagidaki oval diyagramda

nefs-i mardiyye mertebesindeki kulun nefs ve ruhu tek bir diizlemde birlesmistir.

*

Uluhiyet

Sekil 7. Nefs-i mardiyye diyagrami (Frager, 2003: 100)

Tek bir diizlem vahdeti gostermektedir ve bu birlige ulasan kamil kainat1 biitiinciil

olarak idrak etmektedir. Nitekim bu mertebedeki kul, Mesnevi’de goriis sahibi olarak

nitelendirilmektedir.

2.2.6.2. Liituf

Allah’1n rizasini kazanmis nefis, Hakk’1n thsanina nail olmaktadir. Bu mertebede
nefsi isteklerinden arinan kamil, Hakk’1n ilahi hiikkmii {izerinde karar kilmaktadir. Liituf,
“swrrin bekdsi, miisahedenin devami ve istikamet derecesinde halin karar kilmasi
konusundaki Hakk in teyididir.” (Hiicviri, 2016: 435). Liituf teorisi Hakk’1n bilgi, kudret,
irade ile dogru ve yanlis1 ayirt eden insana yonelik bagisidir. Allah’in kula yonelik
faydalandirma ve gozetme iradesini gostermektedir (Aytepe, 2017: 239-240). Liituf,
ahlakilik temelinde, insanin istek ve taleplerini merkeze alan bir teoridir. Bu isteklere
karsilik verecek olan mutlak irade ve kudret sahibi Allah, fiillerinde insana kendini
anlatacagi alanlar birakmaktadir (Aytepe, 2017: 242). Yunus Emre, Allah’in litfunun

sonsuzlugunu “derya-y1 bi-nihayet” terkibiyle ifade etmistir.
Gor Halik’iin “indyetin deryd-y1 bi-nihdyetin
Bize dizdar gosteriser bunca giinah itmis iken (Yunus Emre Divani, 220/273-2)
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Hakk’in ihsanini ifade eden lituf, kamil kisilere verilen bir armagan olarak

Mesnevi’de anlatilmaktadir.

“El¢i makami, hali bilsin diye Tanri’min, Abddl’e karsi gosterdigi liituflart
anlatti.” (Mesnevi C.1, 1440. Beyit)

“Tanri’nin ozel rizkini duyan, Tanri’nmin manevi yakinligina layik olur, liitfunu

elde eder.” (Mesnevi C.4, 1861. Beyit)

Bu safhadaki kullar, haslarin hassi kabul edildigi i¢cin Tanri’nin 6zel liituflarina

mazhar olmaktadir.

“Insanin yiiregi Tanr1 icin erirse o insan, sehitler gibi iki diinyanin liitfunu elde

eder” (Mesnevi C.4, 2607. Beyit)

“Tanr1 ahdine vefa ettin mi, Tanri da kerem eder, senin ahdini korur.” (Mesnevi

C.4, 1181. Beyit)

“Varhk padisahindan, ¢ok goriilmemis seyler gordii ama onun maksadl,

padisahin yiiziinii gormekti.” (Mesnevi C.5, 2670. Beyit)

Latif, kuluna hak ettiginden ziyadesini veren Allah’1n sifatlarindan biridir (Ugan,
2015: 36). Latif olan Allah’1n, bu mertebedeki kullarina ziyadesiyle bagislarda bulundugu

Mesnevi’de anlatilmistir.

Allah’n litfu tasavvufi 1stilahta keramet olarak ortaya ¢ikan olaganiistii olaylar1
ve davraniglar1 da icermektedir ve keramet iki ¢esittir: 1. Kevni (maddi-suri): Bu keramet
sufinin deniz istiinde yiirlimesi gibi olaganiistii halleri igerir. 2. Hakiki (ilmi-manevi):
Ahlak, ilim, irfanla ilgili miiritlerin hallerini gelistirmek, insanlarin kotii tutum ve
davraniglarini gidermek i¢in Allah’in kamile ihsanidir (Kara, 2017: 119). Kerametin
ikincisi insanlara ilim ve ahlak vermesidir. Mevlana, insanin ahlaki olarak gelismesini

Tanr1’nin ihsani olarak degerlendirir.

“Sende bir zerre kadar edep artsa bu, dostundan gelen bir lituftur, Rabbin
ihsanmdir.” (Mesnevi C.5, 3141. Beyit)

“Kullukta bulunan nesrinlere ne vefalar eder Tanri, o kulluklara karsit ne

bagislarda bulunur? ”(Mesnevi C.6, 2708. Beyit)
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Diinyanin fani oldugunu bilmek fena ilmidir. Tasavvufi literatiirde fena, cehaletin
gitmesi, ilmin bekasidir. Insana, ilim ve taat hasil olunca zikrin bekas1 ve gaflet yok olur.
Kul, Hakk’1n ilmini elde eder ve bu ilim ile baki olursa cehalet fani olur (Hiicviri, 2016:
304-305). Mevlana, Allah’in kendi ilminden verip huzura eristirdigi kulda madde
aleminin yok oldugunu, Hakk’in ilminde eriyip O’nun ilmiyle yeniden dogdugunu

beyitlerinde soyle aktarmaktadir.

“Padisahin liituflari, onun gamlarim diirdii, giderdi,; padisahi avlayayim derken
padisaha av oldu - gitti.” (Mesnevi C.6, 4451. Beyit)

Allah’in yarattig1r her varliga kosulsuz sevgiyle bakan bu mertebedeki kamil,
Hakk’1n rizasin1 kazanmistir. Nefs-i mardiyye mertebesinde kul, diinyevi isteklerinden
gecerek gblge dlemden ¢ikmis, siikiir, sabir ile Hakk’in rizasin1 kazanarak liituflar elde

etmistir.

2.2.7. Nefs-i Kamile

Beseri sifatlarin, Hakk’in sifat ve isimlerinde yok olmasiyla Hak’ta beka bulan

nefis basamagidir.

Nefs-1 kamile safhasinda kul, zatinin Hak’ta yok olusunu miisahede eder. Sifatlar,
fiiller ve zata ait biitlin taayyiinler kemal {izerinde bu mertebede fena bulur. Fakr hali bu
makamda tamamlanir. insan, ilahi sifatla bu mertebede beka buldugu icin en yiiksek
makam olarak kabul edilir. Renkten ve taayyiinden ar1 olan bu makam, Hakk’in fiiller
mertebesindeki tecellisidir (Sofyali Bali Efendi, 2010: 79). Bu mertebedeki kullar,
haslarin hass1 olup sirru’s sirra sahiptir. Bu makamda, Allah kendi nefsini has kullarina
duyurmustur. Ruhun alem-i kebirdeki isimleri ve aynalari Akl-1 Evvel, Kalem-i Al4,
Levh-i Mahfuz, Hakikat-i Muhammediye, Ruh-1 Muhammedi, Nur-1 Muhammedi ve
Nefs-i kiilliye olarak adlandirilir (Erzurumlu Ibrahim Hakki, 1980: 693). Nefs-i natika,
kemaline eristiginden dolay1 ad1 kamile olmustur. Alemi birliktir. Sifatlar1 ise biitiin giizel
huylardir. Bu mertebedeki kamilin biitliin davranislar1 sevap ve ibadet yerine gegmektedir
(Erzurumlu Ibrahim Hakki, 1980: 747). Insan-1 kAmil olan kul hem Hakk’mn mukabili
hem de halkin mukabilidir. Insan-1 kamilin halleri, davranislar1 ve sozleri onun tam
kemalini gostermektedir (Ceyli, 1973: 602-603). Onu gorenin kalbine, Allah fikri ve zikri

gelmektedir. Bu kulun istekleri Allah’in rizasina uygun olup kizmasi1 da Hak’la kaimdir,
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ruhu ise Hak iledir. Bu mertebedeki kamil kimseye kizmamakta, kimseden bir sey
beklememekte, ayiplar1 drtmekte ve sirlar1 gizlemektedir (Erzurumlu Ibrahim Hakk,
1980: 748-749). insan-1 kamil, ilahi sifatlarla sifatlanirsa zata bagl hakikatler ortaya
cikmaktadir. Boylece arifin adi marufun adi olmakta ve sifat1 Hakk’1n sifati, zati Hakk’1n
zati olmaktadir (Ceyli, 1973: 601). Insan-1 kamilin mertebesi, varligim olusundan
ebediyete kadar giden birincilik makamidir. Tiirli vasiflara biiriiniip ¢esitli yerlerde zuhur
eden insan-1 kdmil neye biiriiniiyorsa ona o isim verilmektedir. Ceyli bunu sdyle bir
ornekle agiklar: “Bu bulusmamizda o: Seyhim, Seyh Serafeddin Ismail Ceberti'nin
suretinde idi. Ben, onun Resulullah (a.s) efendimiz oldugunu bilmiyordum. Onu, seyhim
biliyordum.” (Ceyli, 1973: 609). “Insdn-1 kamil, asdleten (S.a.v.) Efendimiz’dir”. (ibn
Arabi, 2013: 80). Insan-1 kAmil makami Hakikat-i Muhammediye nin kendisidir. Bu
varligin evvelinin ve ezelinin birlikte oldugu mekandan miinezzeh olan tarifi miimkiin

olmayan bir mertebedir.

Insan-1 kAmil, kinatin 6zii ve 6zetidir. ilahi tecelli hasebiyle hakikatin kendisi
olan insan-1 kdmili anlatmak i¢in “kelime” tabiri de kullanilmaktadir (Kara, 2017: 10-
111). Insan-1 kAmilin kemali yalmzca ilmen degildir, biitiin isim ve sifatlarin tecellileri
kendisinde fiilen ortaya cikmaktadir. Diriltme/6ldiirme, var etme/yok etme, men
etme/verme gibi sonsuz ilahi sifatlar insan-1 kAmilde zuhur etmektedir (Ibn Arabi, 2013:
79). Viicid-1 Mutlak mertebelerinin ve héllerinin zahiri alemdir. Alemin 6zii de
Adem’dir. Alemsiz ve Adem’siz Allah’1 miisahede etmenin olanag: yoktur. Bu yiizden
insan-1 kamilde sifatlar, zat, isimler ve fiiller birliktedir. Bu satha “viiciidun yedinci
mertebesi olup viicidun kemaliyle tenezziillii insan-1 kamilde son bulur.” Gergek varlik,
alemin viicududur, bunu toplayan varlik da insan-1 kAmil’dir. Adem kelimesiyle insan-1
kamil anlatilmaktadir (Ibn Arabi, 2013: 80). Hakikat-i Muhammediye kesif yollu
geldiginde ademoglu suretlerinden biri gibi gelir. Insan-1 kamil zat ile viicud
hakikatlerinin biitiinlinii karsilar ve Hakk’in aynasidir (Ceyli, 1973: 610- 615).
Ehadiyyet, cem’iil-cem, hakk’el-yakin derecesi olan kulun nefsi, bu makamda nefs-i
safidir. Bu mertebedeki salik, kendisinin, Mutlak Viicud’un zatinda yok oldugunu goriip
menzillerin hepsini geger. Hakk’in zatin1 goriir. Hakk’1n isitmesi ile Hakk’1 isitip insan-1
kamil olur. Onun her hali Allah iledir (Kirkkilig, 1996: 165-166). Insan-1 kamil i¢in {i¢
berzah vardir. Ilkinde isim ve sifatlarla ortaya cikar. Ikincisi aracilik ettigi berzah,

insaniyete bagl incelikleri, hakikat dogrultusunda ¢ozer ve gayb ilmini elde eder. Ugiincii
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berzahta ise ruhlarin ve nefislerin makami olan melekt dleminde gergeklesen zuhurlari

bilmedir (Ceyli, 1973: 617). insan-1 kAmil, beseri sifatlarindan arinan, zatim1 Hak’ta yok

edip Hak’la goriip isiten, gayb ve melekiitun sirlarina vakif olan kimsedir.

Nefs-i kamile mertebesine ¢cok az insan ulasmaktadir. RGmi bu makami ayriliktan

birlige doniis olarak tanimlamaktadir. Bu makamda saligin kendinden ge¢ip attig1 “ben”

sonrasinda onda sadece Hak kalmakta, ciizi iradesi ortadan kalkmakta ve Kadir-i

Mutlak’in hiikmiine teslim olmaktadir (Frager, 2003: 101). Sayar, insan-1 kamilin

psikolojik niteliklerini su sekilde siralamaktadir:

1.

2.

10.

11.

Korku, aggozliiliik ve saldirgan diirtiilerden eser kalmamustir.
Ikilikten armip kurtulmustur.

Diinyevi ve sartlanmis 6z varligindan arimustir.

Tim nefisler, toptan biitiinlesmistir.

Insan gelisiminin yedi evresini tecriibe etmistir.

Yogun duygusal ve ruhsal durumlar yaganmastir.

Yasam ile tam bir birliktelik ve biitiinlesme saglanmistir.
Gecmis ve gelecekten gegmistir.

Insanin tabiat ile goriinmez iliskisini kesfetmistir.

Askin gercekligini yasamistir.

Var olussal birligini gerceklestirmistir (Sayar, 2008: 37-38).

Tiim bu yasantilar sonucunda insan-1 kamil, ikilikten ¢ikarak var olugsal birligini

tamamlamistir.
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Insaq—1
kamil=Alem

Sekil 8. Nefs-i kamile

Insan-1 kdmilin alem ile biitiinlestigi ve her seyi bir olarak algiladig: nefs-i kamile
mertebesine cem’ul- cem derecesi de denilmektedir. Her seyin Hak ile var oldugunu
idrak eden kul, kendi varliginda suurunu yitirmekte, Allah disindaki mevcudata karsi
duyarliligimmi kaybetmektedir. Bu mertebede kamil, yalnizca hakikatten gelen tecellilerin
istilas1 altindadir (Kusgeyri, 2017: 159). Bu ylizden benliginden kurtulan kula, bilinmeyen
kainatin batin yoni acilmakta ve kul evrenle birlik halinde kimlik duygusundan
arinmaktadir. Benligi ile Hak arasindaki sinir1 kaldiran kamil i¢in var olan tek sey Hak
olmaktadir (Frager, 2003: 101). Nefis, kalp ve ruh arasinda dengeye ulasan insan-1
kamilde, gazap kuvvetinden dogan cesaret, ilim kuvvetinden dogan hikmet, sehvet
kuvvetinden dogan iffet ve bu licliniin dengesinden hasil olan adalet etkindir. Bu nefis
mertebesindeki kamil, olumlu-olumsuz yasamin biitiin yonlerini oldugu gibi kabul
etmekte, tiim mahlikati yaratandan otiirii kiymetli gérmektedir. Din, irk, nesep ayrimi
yapmadan herkesi oldugu gibi sevip onlardan razi1 olmaktadir (Kismir, 2012: 93). Tiim
mabhlikat, insan1 kamil i¢in Hakk’in tecellisidir, bu ylizden insan-1 kdmil her seyi birin

tecellisi olarak kabul etmekte ve sevmektedir.
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Sekil 9. Nefs-i kamile diyagrami (Frager, 2003: 102)

Vahdet-i viicut diislincesinde viicud mertebelerinin yedili siniflandirmalarina goére
ikinci derecesine taayylin-i evvel adi verilmektedir. Bu mertebe ayn1 zamanda Hakikat-i
Muhammediye veya insan-1 kamil olarak da isimlendirilmektedir. Vahdet-i viicud
nazariyesine gore bu mertebeyi Hak’tan ayirmak mimkiin olmadigi gibi O’nunla bir
saymak da miimkiin degildir. Insan-1 kAmil, tasavvufta kainat: yoneten Ricalu’l-Gaybin
basinda yer alan ve “kutup” adi verilen her asirda biri tarafindan temsil edilen kisidir
(Yiice, 2005: 64-65). Kutup, Hakikat-i Muhammediye mertebesine yiikselmis ve burdan
alemi seyreden insan-1 kadmilin kendisidir. Mesnevi’de insan-1 kamili anlatan
sembollerden ve kavramlardan bazilari, ney, balik, ay, Levh-i Mahfuz, Hakikat-i
Muhammediye, fena, gayb alemi, kahir, asik, eren, pir, veli, arif, seyh, ask olarak

gecmektedir.

2.2.7.1. Asik/Eren/Pir/Veli/Arif/Seyh

Mevlana, insan-1  kamili ask merkezli bir diisiince sisteminde
degerlendirmektedir. Insanin gergek ydniiniin maneviyat oldugunu sdyleyen Rimi, insant
fizik alemle metafizik alem arasindaki bir berzaha yerlestirmektedir (Durak, 2010: 113).
Ask eksenli bir tasavvuf anlayisini benimseyen Mevlana, insan-1 kamili asik olarak
nitelendirmektedir. Bunun disinda bu kamilleri eren, pir, arif, seyh, veli ve ylice kisiler

olarak da Mesnevi’de zikretmektedir.

“Kendine gel, erenler vaktin Israfiller’idir; oOlii, onlarin yiiziinden canlanir,

gelisir.” (Mesnevi C.1, 1938. Beyit)

“Asik degil mi ki odur, sen sus artik; degil mi ki kulagim o cekiyor, sen kulak
kesil.” (Mesnevi C.1, 1750. Beyit)
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Maddedeki canlilik ruhun bir eseridir. Ruh ait oldugu aleme gittiginde ruhtan
bedene yayilmig hayat da onunla birlikte gider. Ruh bedenden ayrildiginda beden 6liir ve
yeniden dirilis gliniine kadar kendi aslinda kalir. Orada da maddeye ask yoluyla bir tecelli
olur, boylece cismin pargalar1 birlesip blinye tamamlaninca yaratilis gergeklestiginde
“ruh kendisine kusatici suretlerde Israfil bagi” aracihigiyla tecelli eder. Canlilik
uzuvlarina yayilinca ilk defasinda oldugu iizere insan olarak ayaga kalkar (ibn Arabi,
2013: 147). Kamil insan olarak vurgulanan erenler, diriligin, dogusun, canligin sembolii
“Israfil”’e benzetilmektedir. Hakikate ulasan bu kullar, bir seyin varliga biiriinmeden

onceki halini de bilmektedir.

“Senin aynada apagik gordiigiinii pir, senden once kerpigte goriir.”(Mesnevi C.2,

168. Beyit)

“Pir, o kisilerdir ki daha bu diinya yokken canlari, comertlik denizindeydi.”
(Mesnevi C.2, 169. Beyit)

Yunus Emre, Mevlana gibi insan-1 kdmil olan pirlerin insan1 (kendini) dogru yola

ilettigini diistinmektedir.
“N’itdi bu Yinus n’itdi
Bir togri yola gitdi
Pirler etegin tutdt
Allah géreliim n’eyler” (Yunus Emre Divani, 59/71-13)

Insan-1 kAmil olan kisiler, Hakikat-i Muhammediye’ye ulasip Hakk’1 temasa

ettiginden varligin evvel bilgisine de sahiptir.

“Is arifindir, ciinkii sasi degildir o; gozii, ilk ekilenleri goriir.” (Mesnevi C.2,
1054. Beyit)

Pir olarak nitelendirilen insan-1 kamiller, Allah’mn liituflarindan kerameti ve

bir¢cok mucizeyi tecriibe etmektedir.

“Gizli mucizeler, gizli kerametler, o tertemiz pirden génle vurur.” (Mesnevi C.6,

1304. Beyit)

Nefsinde fani olan kul, Allah ile baki olmaktadir, ilahi fiil ve sifatlarla dolan

erenler de Allah ile kaimdir. Bu yilizden onlarla birlikte olan Hak’la birlikte olmaktadir.
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“Kim, Tanri’yla oturmak dilerse erenlerin huzurunda otursun.” (Mesnevi C.2,

2164. Beyit)

“Tanri, bu erenler dedi, gariplerimdir, isten-giicten kalmislardir; benim

yetistirmemdir onlar.” (Mesnevi C.3, 81. Beyit)

Mevlana’ya gore veliler, alemi koruyan, insanlari irsad edip onlar1 baglarindan

kurtaran kimselerdir.

“Tanri, velileri, alemlere rahmet olarak yeryiiziine getirdi.” (Mesnevi C.3, 1805.

Beyit)

Nefs-i kdmile mertebesindeki kul marifet sahibidir. Bu yiizden de arif olarak

nitelendirilir. Onun kalbi Hakk’1n sirlariyla istila olmustur.

“Arifin dudaginda kilit vardwr, gonliinde swrlar... Dudagini yumar, gonliindeyse
swrlar var.” (Mesnevi C.5, 2038. Beyit)

Mevlana’ya gore seyh, insan-1 kdmildir. Cilinkii o, Hakk’a ulasma yolunda bir

rehberdir.

“Isik sacan seyh, insana yolu bildirir, soze nuru da yoldas eder.” (Mesnevi C.5,
2485. Beyit)

Mesnevi’de, ask makamina ulasip bu sirr1 idrak eden insan-1 kamiller, yiice kisiler

olarak bildirilmektedir.

“Yaratmak, rizik vermek yakinligi umumidir, herkese aymi tarzdadir. Bunda

herkes egsittir, ama ask vahyinin yakinligina erenler, ancak bu yiice kisilerdir.”

(Mesnevi C.3, 704. Beyit)

Ask, Mevlana’da kulu Hakk’a ulastiran ve yaratiligin sirrin1 anlatan bir hakikattir.

Nitekim bu hakikati kavrayan insanlar da ylice kisiler olarak vurgulanmaktadir.

2.2.7.2. Ask

Ask, ezeli, ebedi ve 6liimsiiz Tanr1’ya yoneltildiginde ebedilesmektedir. insanin
kendi varligini baska bir sahista bulmas1 miimkiin olsa da onda kaybedip yitirmesi normal
olmayan bir durumdur. “Bagska bir iradeye teslim olmak, secde etmek, bunlar, ilahi agkin

belirtileridir.” (Halilov, 2015: 42). Insan-1 kdmil derecesindeki kul, varligin1 Hakk’1n
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varliginda yok ederek aklin delaletiyle ulagilamayan hakikate ulasmakta ve Hakk as181

olmaktadir.

“O gayb aleminin dsiklarina dsik ol; bes giinliik dsiklara pek aldirig etme.”
(Mesnevi C.5, 3204. Beyit)

“Askiyla oliimii icenler, askiyla diridirler; goniillerini sudan da ¢ekmislerdir,

hayat suyundan da.” (Mesnevi C.5, 4222. Beyit)

Asiklar, sureti birakip masukluga vasil olduklarinda oliimsiizlesmektedirler.
Rimi’ye gore onlar1 hakikate ulastiran ve kendiyle dirilten yine asktir. O ask, asik ve

masukun asil ve mana olarak “Bir” oldugunu belirtmektedir.

2.2.7.3. Ay

Mesnevi’de ay, insan-1 kdmili sembolize etmektedir. Beyitlerde sonsuz mutluluga

ulasan, aydinlanan kamillerin kusursuzluklar1 “ay” ile anlatilmaktadir.

“Tanri askimin havasinda oynarlar, ayimn on dordii gibi noksansiz bir hale

gelirler.” (Mesnevi C.1, 1352. Beyit)

Ay, ezoterik dgretilerde dnemli bir yere sahiptir. Tilirk Mitolojisinde “Ay merkezli
inang sistemi astral kiiltiin baslangi¢ta Tanri olarak”™ diistinlilmesinin bir kalintisidir.
Halk inanglarinda yeni dogan ay genclesme ve dirilmeyi, hilal ise olgunlagma anlami
tasimaktadir. Her ayin baglangici dirilise ve olgunlagsmaya isaret etmektedir (Bayat, 2007:
268). Masallarda ayin on dordii sdylemi, giizellik 6lgiitii olan bir kaliptir. “Naharc1 ve
Oglu” masalinda peri padigahinin oglunun giizelligi, parlakligiyla insanlar1 ¢eken aya
benzer. “Biraz sonra, genegeri gelmis ki, ayin éndiirdii gimi, nevciivan gimi, bir geng
deligannit! ” (Simsek, 2001: 100). Mesnevi’de yer alan yer alan aym on dordii ifadesi,
giizelligin, diriligin en yetkin oldugu zamani isaret etmekle birlikte kdmilin manevi

giiclinii ve kudretini anlatmak i¢in kullanilan bir semboldiir.
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2.2.7.4. Balik

Balik, tasavvufi diislincede tevhid deryasinda bulunan ve goniile ilhAm yoluyla
gelen marifetullah1 simgelemektedir (Yakit, 2009: 86). Balik birlik makamindaki insan-1

kamildir.

Yunus Emre ilahi agki, vahdet ve ask denizi olarak nitelendirirken as1g1 da ask
denizinde yiizen balik olarak belirtmistir. Suyun baliklarin yagayabilmeleri icin ihtiyag
duyduklar tek sey oldugu gibi asik da yasayabilmek ic¢in sevgilinin askina ihtiyag
duymaktadir.

“Seniin “1skun deniz ben bir balicak

Balik sudan citka hemen olidiir”” (Yunus Emre Divani, 42/50-4)

Mesnevi’de arinmis nefsi anlatan bir baska sembol de “balik’tir. Yunus Emre’de
oldugu gibi Mevlana’da da balik, Hakk’a ulasmis insan-1 kdmili sembolize etmektedir.

Kamil kul diginda herkes golge/yanilsama aleme inanmaktadir.

“Baliktan baska herkes suya kandi; rizki olmayanin da giinii uzadik¢a uzadi.”

(Mesnevi C.1, 17. Beyit)

Mevlana, yaratiisindaki incelikten dolayr Ovmek istedigi kisileri, balik
semboliiyle anlatmaktadir. Vahdet-1 viicud goriislinii izah etmek i¢in de balik ve deniz
metaforunu kullanmaktadir. Baliklar, Allah’in erenleri olarak bilinen veliyullah olup
deniz de birligin (vahdetin) semboliidiir (Y1lmaz, 2011: 79). Benliginden kurtulup kendini
topluma veren, varlik denizine dalan kisi “balik” simgesiyle ifade edilmektedir. Boyle
insanlar denizin disinda yasayamadig igin suya kanmazlar (Mevlana, 2017a: 22). izafi
varliginda fena bulan insan-1 kamili tesbih etmek i¢in kullanilan balik simgesi,
Mesnevi’de goriinise aldanmayan insan-1 kamili ve birligi anlatmak i¢in

kullanilmaktadir.

2.2.7.5. Fena

Fena, Hakk’a hareketin sonu ve varligin asilmasidir. Varligindan gegcmek tasavvuf

1stilahinda fena kelimesiyle karsilanmaktadir.
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Zahir ve batin fenas1 olmak {izere iki ¢esit fena vardir. Zahirin fenasi ilahi fiillerin
belirmesinin neticesidir. Bu mertebedeki kamil ilahi fiillere dylesine gark olur ki ne
mevcudattan birini ne de kendini irade sahibi goriir. Batinin fenasi ise zatin ve sifatlarin
yok olmasidir. “Bu halin sahibi bazen kadim sifatlarin mukasefesinden kendi sifatlarinin
fenasinda gark olur bazen de Kadim Zat'in azametinin eserlerini miisahede de kendi
zatimin fenasinda gark olur.” (1zzeddin Kasani, 2010: 423). insan nefsinden arindiginda
mahlikata dair higbir sey onda kalmamakta, her seyin tek sahibini Hak bilmektedir.
Yunus Emre’de fenaya ulagmis kulun, Hakk’a vasil olmasimi dosta ulasma olarak

disiinmiistiir. Dost ili, ask makami olup insan-1 kdmil mertebesidir.

“Miilk-i fenadan gegeyin ol dost iline u¢ayin

Talayin 15k ‘ummdnina denizlerin kaynadayin” (Yunus Emre Divani, 229/283-2)

Yunus Emre’nin bu diisiincesi Mesnevi’de fenaya ulasan kullarin, mana aleminde
oldugunu gosteren drneklerle anlatilmaktadir. Mana alemi, soziin olmadig: yokluk olan

ask makamudir.

“Beni kiilfete sokma, sikistirma; yokluktayim ¢iinkii ben. Anlayislarim bile dilsiz
bir hale geldi, 6vemiyorum bile onu.” (Mesnevi C.1, 128. Beyit)

Duyu diinyasindan ¢ikan kul, bedeni hissi olarak yok etmekte, ona verilen cant,
ruhu 6ze kavusturmaktadir. Oze ulasan ruh, birlige ulasmakta ve var olus amacini
tamamlamaktadir. insan-1 kimil, tek varligin Hak oldugunu bilmektedir. Alem ise O’nun
tecellisidir, bu ylizden evreni hayal dlem olarak nitelendirmektedir. “Ben”i yok eden kul
“biz” e vasil olmaktadir. Mevlana’ya gore “biz” e ulasan kul birlikte, “ben” diyen kul ise
gercekligi olmayan gblge alemdedir. Kul nefsinden arinip yokluga ulassa da kendisi i¢in
ne var ne de yok diyebilmektedir. Ciinkii birlige ulagsmasi hasebiyle vardir, hayal dlemde

olmasi sebebiyle de yoktur.

“Liigat bakimindan biz (md) ne demektir? Hem varligi bildiren hem yoklugu
belirten bir s6z. Benimse varligim yok; ne var diye bir soz soylenebilir bana; ne

yok denilebilir. ” (Mesnevi C.1, 1743. Beyit)

“Demek ki ulular, temiz kisilerin bedenleri tertemiz can kesilmistir soziinii bosuna

soylememigler.” (Mesnevi C.1, 2009. Beyit)
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“Onlarin goniilleri 6ylesine goniildiir ki goniiller, onlarin yiiziinden sarhostur;
onlarin yokluklart éylesine bir yokluktur ki bizim varliklarimiz, onlarin

yoklugundan var olmugtur.” (Mesnevi C.1, 2089. Beyit)

Miirsid-i kamil ya da insan-1 kdmil alemin 6zii ve goz bebegidir. O, gercek vatani
olan ezel Alemini 6zlemekte ve aramaktadir. izafi varlik alemi onun icin gurbettir. Bu
gurbetten insan-1 kamil, nefsini yok ederek ¢ikmaktadir (Mevlana, 2017a: 20). Nefsini

yok ederek yokluk alemine ulasan kamiller, Tanr1’dan baskasini yok bilmektedirler.

“Varimi-yogumu yoldan kaldirdim ben; Tanri’dan baskasimi yok bilirim ben.”

(Mesnevi C.1, 3804. Beyit)

Tasavvufi goriiste tevhidle baslayan anlayis, yokluk (fena) nazariyesi ile
genislemekte ve “Ene’l- Hakk”a ulagmaktadir. Fenanin dort mertebesi bulunmaktadir.
Birincisi fena fi’s-seyh, saligin kendi huylarii yok ederek miirsidin huyunu almasidir.
Bu fena, saligin kisilik ve karakter yapisinin ortadan kalkmasiyla degil ask ve irade
yoluyla, sdzsiiz bir irtibat ile gerceklesmektedir. Ikincisi fena fi’r-resul, resulde yok
olmak demektir. Resul, biitiin peygamberleri, velileri ve miirsidleri simgeler. insani
sifatlar peygamberin sifatlarinda fena bulur. Ugiinciisii fena-fi’llah, beseri sifatlarin
Hakk’1n sifatlarinda yok olup ilahi sifatlarla dolmasidir. Sonuncu fena mertebesi beka-
bi’llah, biitlin varlik ve Hak’la biitiinlesmek demektir. Nitekim nefsini yok eden Hakk ile
olmaktadir (Ozkose, 2006a: 23-25). Mesnevi’de beseri sifatlarini yok ederek varligini

Hakk’ta bulan insan-1 kdmillerin, hakikate ulastiklar1 vurgulanmaktadir.

2.2.7.6. Gayb Alemi

Insan-1 kdmilin derecesi ulfihiyet olarak adlandirilan mana mertebesidir. Allah’1
sadece insan-1 kAmil bilmektedir. Ciinkii o Allah’in tecelli ettigi yerdir (Ismail Hakki
Bursevi, 2008: 33). Mesnevi’de miirsid-i kamilin ahlaki ile ahlaklanarak miiridin

kurtulusa erecegi soyle vurgulanmaktadir.

“Hi¢ iskillenmeden ¢abucak onun etegine saril da dahir zaman fitnelerinden

kurtul.” (Mesnevi C.1, 427. Beyit)

Mevlanad’ya gore salik, gayb aleminin sirlarina vakif miirsidi kilavuz edindiginde

diinyanin fitnelerinden kurtulabilir. Ahir zaman fitneleri ifadesiyle diinyanin kulun
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gozilinde siislii olarak gosterilmesi anlatilmak istenmektedir. Salik ancak bunun goriintis,
aldatma oldugunun farkina vardiginda, bunu fark ettiren insan-1 kdmilin etegine

sarildiginda ve ona itaat ettiginde mana alemine ulasabilmektedir.

“Insan-1 kamil, viicib ile imkdn arasinda berzahtir; hadis sifatlarla, kidem
sifatlarim ve hiikiimlerin arasini toplayan aynadir. O Hak ile halk arasinda vasitadir.
Hakk'in feyzi, imdadi onun vasitasiyla yayilir.” (Cebecioglu, 2009: 136). Hak ile halk
arasinda araci olan insan-1 kdmil gayba ait bilgilere de sahiptir. Mesnevi’de biitiin
perdeleri asip Hakk’a ulasan insan-1 kamilin gayba iligkin bilgilere ayna kesildigi ve bu

bilgileri kaynagindan apacik sekilde miisahede ettigi bildirilmektedir.

“Sekilden gegip gonliinii aritan kisi, gizli seylere ayna kesilir.” (Mesnevi C.1,
3158. Beyit)

“Gizli seyleri iyiden-iyiye bilen Tanri’min has kullar, diinyada, goniillerin

casuslaridir.”” (Mesnevi C.2, 148. Beyit)

“Erenlerden biri, sana, yiizbinlerce gayb dlemine ait sozleri, gizli seyleri apagik

soylese bile.” (Mesnevi C.2, 2348. Beyit)

“O goriisle perdeler ywrtildi; gayb dleminin kaynagini apagik gordii.”” (Mesnevi
C.3, 3167. Beyit)

“Gizliliklere bakiyor da bir gizli dlem goriiyordum; daha Adem'le Havva,
diinyadan bitmemigti, gelismemigsti.” (Mesnevi C.3, 4543. Beyit)

“Olgunlarsa uzaktan adint duyarlar da, varligimin ta icine girerler.” (Mesnevi

C.4, 1800. Beyit)

“Hatta sen dogmadan yular once onlar senin hallerini gériirler, bilirler.”

(Mesnevi C.4, 1801. Beyit)

“Gaybden Seyh’e buyruk geldi, dendi ki: Su iki yildir, buyrugumuzia aldin, verdin.
Bundan boyle ver, alma; elini hasirin altina sok. Biz o haswri, Ebii - Hiireyre 'nin
dagarcigina dondiirdiik ne dilersen bulursun, boylece de diinyadakiler iyice
inansinlar ki bu alemin ardinda bir dlem daha var; orada avcuna toprak alsan
altin olur; o dleme olii gelse dirilir, en biiyiik yomsuz yildiz kesilir, o dleme kiifiir

gelse iman olur; zehir girse panzehir haline gelir.” (Mevlana, 2003: 248).
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Insan-1 kamil, biitiin isim ve sifatlardan arindiginda, kesf ve yakin hiikmii ile
varlikta kendi hiiviyetinin diginda bir sey olmadigini bilir, mahlikun sudurunu, asagisini,
yukarisim1 kendisinde goriir. “Viicud isini, miiteaddid yollardan bilir, gériir.” (Ceyli,
1973: 616). Mesnevi’de, varligindan arinan kulun gayb aleminin sirlarina vakif oldugu

bildirilmektedir.

2.2.7.7. Hakikat-i Muhammediye

Mevlana, evrendeki en yetkin varlik olarak kamil insanlar isaret etmektedir. O,

kamillerin “Hakikat-i Muhammediye”de tek bir hakikat oldugunu belirtmektedir.

“Kendine gel, kendine,; bunlar, benim hirka giyenlerimdir, binlerce kigi arasinda
yiiz binlerce kisidir onlar ama gene de bir tek kisidir onlar.” (Mesnevi C.3, 84.

Beyit)

Varlik mertebelerinden ikincisine taayyiin-i evvel ad1 verilmekte olup bu mertebe,
Hakk’1in zati, sifati ve biitiin varligin 6zeti olan ilmidir. Bu mertebeye kendisinde bir
ayrisma ve temeyyliz olmamasindan otiirii “Hakikat-i Muhammediye” adi da
verilmektedir (Ertugrul, 2008: 23-24). Nitekim Mevlana varligindan arinmis kamillerin,
coklugun ve ayrigsmanin olmadigi, birlik makami olan “Hakikat-i Muhammediye”de
oldugunu diisiinmektedir. Hakk’1n ilahi isim ve sifatlarini iizerinde tasiyan bu kullarin

(insan-1 kdmil) aksi ise sehadet gélge/hayal dlemi olusturmaktadir.

“Baglar, bahgeler, meyveler goniildedir;, onlarin berrakhigi su balciga

vurmugtur.” (Mesnevi C.4, 1365. Beyit)

“O seving selvisinin vurusu olmasaydi, Tanri, ona, aldanma yurdu demezdi.”

(Mesnevi C.4, 1366. Beyit)

“Bu aldanis da sudur: O hayal, erlerin goniillerinin, canlarimin aksidir.”

(Mesnevi C.4, 1367. Beyit)

Erler ile insan-1 kdmil kast edilmistir. Hak’tan bagka hicbir ger¢ekligi tanimayan
nefis, “Hakikat-i Muhammediye” mertebesine ulagmistir. Esyanin his ve akil ile ortaya
¢ikan viicuduna golge varlik denilmektedir. Aleme zuhur eden her bir suret, tek gercek
olan insan-1 kdmilin (erlerin gonlii) tecellisi oldugu Mesnevi’nin pek ¢ok beytinde

orneklendirilmektedir.
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2.2.7.8. insan-1 KAmilin Sifatlar

Kainatta yaraticisim1 suurlu olarak tesbih eden sadece insandir. Bu nedenle
mevcudat onun emrine verilmistir. Insan-1 kdmil Hakk’in isimlerini kesfeden,
yaratilisinin maksadini ilm-i hal ile algilayan yegane varliktir. Insanin noksanliklarindan
arinip yetkinlesmesi “tecelliyat-1 esmai ilahiyyenin bilfiil halidir.” (Durak, 2010: 119-
120). Her insan, insan-1 kdmil olma potansiyeline sahiptir. Mesnevi’de nefs-i kamile
basamagina ulasan kisilerin o6zellikleri, hal/an zamanda yasamalari, diistlinceleri
okuyabilmeleri, Tanrisal sifatlara sahip olmalari, goriiniisten ge¢meleri, Tanr1 sirlarina
nail olmalar1, gegmiste olup bitenleri bildirmeleri, gelecekte olacaklart haber vermeleri,
his ve akil diinyasindan ¢ikmis olmalari, Tanr1’y1 miisahede etmeleri ve 6ldiikten sonra

da fevkalade hallerinin zuhur etmesi seklinde 6rneklendirilmektedir.

“Sirlara arslan kesilen, bey olan kisi, géniilden gegenleri bilir.” (Mesnevi C.1,

3040. Beyit)

“Onlar yakin bilgisini bilmeselerdi, onlara karsi su tiksinme, su diizenler kurma,

su kin giitme olur muydu hi¢?” (Mesnevi C.2, 3110. Beyit)

Sirlara vakif olan insan-1 kdmil, goriis gézii agik oldugundan insanlarin aklindan
gecenleri okuyabilmektedir. Yakin bilgisi “kesin olan akli ve nakli delillerin ifade ettigi
bilgi” anlamina gelmektedir. Sufiler, ilme’l- yakini akli deliller ile alimlerin sundugu bilgi
derecesi olarak degerlendirirken ayne’l-yakin ve hakke’l-yakini miikasefe ve miisahedeye
nail olmus peygamber ve velilerin elde ettigi bilgi derecesi olarak ifade etmektedir
(Yavuz, 2000: 137-138). Miisahede derecesinde Hak, insan-1 kamil araciliiyla aleme

tecelli etmektedir. Bu goriis Yunus Emre tarafindan soyle ifade edilmektedir.

“Hak ere beniim didi varligin erde kodi

Erenleriin himmeti yirden gége direkdiir” (Yunus Emre Divani, 68/84-5)

Kalbinde Allah’tan baska hi¢bir sey birakmayan nefs-i kdmile mertebesindeki kul,
beden hapsinden ¢ikarak Hak’ta var olmakta ve Ozgiirliigline kavusmaktadir. Kalp
Hakk’in varligiyla aydinlandigi icin velilerin kalbi, Hakk’in nurudur. Bu yiizden onlar

esyanin ardindaki hakikati, sirr1 bilmektedir.

“A esekler, o mescit, yok olup gider; buysa gercektir. Ulularin goniillerinden

baska mescit yoktur.” (Mesnevi C.2, 3117. Beyit)
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“Erenlerin goniillerindeki mescit, herkesin secde yeridir, orada Tanrt vardwr.”

(Mesnevi C.2, 3118. Beyit)

“Insanlar icinde erenler, Tanri sirlarin: bilirler; giinesi beklerler.” (Mesnevi C.3,

3334. Beyit)

“Onlara karst edebini takinmazsan elgiliklerinden nasil faydalanabilirsin?”

(Mesnevi C.3, 3608. Beyit)

“Ciinkii iglerin i¢yiiziinii bilmek, surrin sirrina ermek, olgun kisilerin gozlerine

apagiktir.””( Mesnevi C.3, 3652. Beyit)

“Ciinkii isi bilen hikmet sahibi er, bugdayi saman ambarina yollamaz.” (Mesnevi

C.4, 373. Beyit)

Bu mertebedeki veliler, haslarin hassi olarak tabir edilen bir makamdadir, dis
yOniiyle ise insanlarla birlikte olurlar. Her g6z onlarin kemalini ve cemalini géremez.
Ciinkii onlar, Allah’in gayret kubbeleri altinda saklanip kalmiglardir (Molla Cami, 2016:
37-72). Gozi, kulag: temizlenerek tortusuz hale gelen insan-1 kdmilin gonliinde, kirli

emellerin vasitasi olan hiddet, hirs, sehvet ve dedikodudan eser bulunmamaktadir.

“Goriiniiste insandir onlar, mana bakimindansa Cebrail kesilmislerdir; ofkeden
de kurtulmugslardwr, havalarina uymaktan da dedikodudan da.” (Mesnevi C.4,

1507. Beyit)

Miirsid-1 kamil, Hakk’a giden yoldaki engelleri kaldiran ve saligi bu diinyada iradi
Ozgilirliigiine kavusturan bir kisidir.
“Tanrt hakki i¢cin ey ulular, bu diinyada da elimizi tutan sizsiniz, o diinyada da.”

(Mesnevi C.4, 2662. Beyit)

Kéamiller, evrenin an be an yaratildigina tanik olduklart i¢in alemin donuk

olmadigini bilmektedir. Bu yiizden onlar, ge¢mis-gelecek bilgisine sahiptir.

“Donup kalmamus goriislerse ileriyi delip goriir,; geriyi yirtip goriir; onlara perde

yoktur.” (Mesnevi C.4, 2901. Beyit).

“Bu akhn ileriyi goriigii, mezara dektir; fakat goniil sahibinin akli sur

ifiiriiliinceye dek ne olacaksa goriir.” (Mesnevi C.4, 3311. Beyit)
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Hakikat-i Muhammediye mertebesinde, esma ve sifat zata 6zgii olan hal ve sanda
gaiptir. Ask mertebesi de denilen bu derecede ilim, maliim, alim birdir. (Ertugrul, 2008:
24). Goriis sahibi kamiller, aklin agiklayamadigi, sebep- sonug iliskisinin olmadigi sadece
ask ile agiklanan hakikat makamindadir. insan-1 kamil sebeplerden, akildan, ¢okluktan

arinmis kisidir.

“Aglayisi da o yandandwr onun, giiliisii de aklin; aklin vehmettigi seylerden
miinezzehtir o.” (Mesnevi C.5, 1308. Beyit)

“Ahmak kigiyi avlayan su sebepler, nasil olur da can gozii acik kigiye perde olur?”
(Mesnevi C.5, 1708. Beyit)

“Goz olgunlasti mi, temeli, ozii goriir, ama kisi sasi oldu mu, par¢a - bugugu gortir

ancak.” (Mesnevi C.5, 1709. Beyit).

Mevlana’ya gore nsan-1 kamil olan seyhin imani, olus-bozulus aleminden

kurtulmus, ehadiyyet mertbesindedir. Bu yiizden o, ilahi Lituflarin tecellisidir.

“Seyhin paril - paril parlayan iman giinesi seyhin can dogusundan dogar da yiiz

gosterirse” (Mesnevi C.5, 3404. Beyit)

“Biitiin asagulik dlem, ta yerin dibine dek define kesilir; biitiin yiicelikler de

yemyesil cennete doner.” (Mesnevi C.5, 3405. Beyit)

Anadolu’da ister gercek anlamda bir kabir isterse basit bir mezar biciminde olsun
halkin ekseriyet tiirbe, ziyaret ve yatir olarak nitelendirdigi mezarlara sahip velilerin
tamami da yasadig1 toplumun hafizasinda olusan izlenimlerine gore bazilar1 hastaliklarin
tedavisinde bazilar1 dileklerin yerine getirilmesinde iin yapmistir (Ocak, 2016: 46). Bu
veliler 6ldiiklerinde de onlarin ruhundan faydanilmakta ve feyz alinmaktadir. Bu durum

Mesnevi’de soyle belirtilmektedir.

“Nice kisiler var, kendileri toprak gibi mezarda uyumus, ama fayda vermek, feyiz

vermek bakimindan yiizlerce diriden iyi.” (Mesnevi C.6, 3020. Beyit)

[lim sahipleri, sadece zahiri bilenler, sadece batin bilenler ve hem zahiri hem de
batini1 bilenler olmak iizere ii¢ guruba ayrilmaktadir. Seyhler iigiincii gruba ait olup
Hakk’in litfu ile lediinni ilmini bulmus, sifatlarin tecellileri ile hakikatleri miisahede
etmis, sirlarin manalarina idrak ederek goniillerdeki sevk ve ask zincirini harekete

gecirmis sahislardir (Molla Cami, 2016: 67-71). Mesnevi’de, Tanr1 erlerinden irfan
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denizinde aydinliga kavusan nurlar olarak bahsedilmistir. Onlar ilahi sifatlarin nurlariyla

hakikati idrak etmis ve gafletten ¢ikip mana aleminin zevklerini tatmistir.

“Tanri w181na uyan kisi, ne belirtiye kul-kole olur ne sebeplere.” (Mesnevi C.1,

2647. Beyit)

“Duistince gitmistir de aydinliga kavusmuslardwr,; varliklarini bogazlamiglardir da

irfan denizi kesilmiglerdir.” (Mesnevi C.1, 3507. Beyit)

Miikasefe (Hakk’in huzurunda olus) ani, Hakk’1 esyada miisahede etme ve tevhit
delili ile gorme durumudur. Ebu Osman Mekki miikasefeyi, arada perde olmadan tecelli
nurlariin birbirinin ardi sira saligin kalbine inmesi olarak tanimlamaktadir. Tecelli
halinin stirekli olmasiyla kalp karanliktan arinip aydinlanmaktadir (Kuseyri, 2017: 169-
170). Karanliktan arinan kalpte, Hak zuhur etmekte ve varligin1 yok eden salik Hakk’in
varliginda yeniden dogmaktadir. Nefs-i kamile mertebesindeki kul, sifatlarin tecellileriyle

donmus alemden ¢ikmakta ve Hakk’1in nuruyla kendi 6ziine donmektedir.

“Kendi yiiziinii goéren kisinin 15181, halkin is1gindan fazladir.” (Mesnevi C.2, 886.
Beyit)

“O kisi, olse bile goriisii oliimsiizdiir, c¢iinkii goriigii, yaraticimin goriistidiir.”

(Mesnevi C.2, 887. Beyit)

“Bu 151k sahibi, akil yoluyla adamin génliine yol bulur; o adamda ne varsa gortir;

anlayisi, birisinden duymayla degildir.” (Mesnevi C.2, 1480. Beyit)

“Onlarin bedenlerini nurla yogurdular da o yiizden ruhu da gecti onlar, melekleri

de.” (Mesnevi C.3, 8. Beyit)

Miirsid-1 kamil kendisine igtenlikle bagli miiridine baktiginda miiridin kalbi
yumusar ve miiridin kalbine nur akar. Allah’in 6zel liituflarina mazhar olur (Hagimi,
2010: 136). Goriis sahibi olan kisi, ilahi tecellilere mazhar oldugu i¢in Hakk’1in nuruyla
bakmaktadir. Nefsi arzularini siikkinete kavusturan bu kimse Mesnevi’de Hakk’in nuruyla

kainat1 goren kisi olarak anlatilmaktadir.

“Fakat taklit perdesinden si¢crayp kurtulan kisi, ne varsa, hepsini de Tanr

nuruyla goriir.” (Mesnevi C.4, 2169. Beyit)
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Mesnevi’de miirsitlerin nitelikleri arasinda “delilik” de sayilmaktadir. Veli
mertebesindeki kdmil muradina vasil olmak, var olus gayesini gerceklestirmek igin

kendisini meczup gostermektedir.

“Bir de eren, tutar da deliligi kendisine perde ederse, a kér, onu nerden

taniyabilirsin sen?” (Mesnevi C.2, 2350. Beyit)

Mutezile’ye gore kulun marifet elde edebilmesi i¢in aklinin olmasi gerekmektedir.
Ciinkii akli olmayan bir kimsenin marifet elde etmesi uygun degildir. Islam iilkelerinde
“delilere nispetle ve onlarin haline gére bu soz batildir. Ciinkii delilerin hiikmii marifetin
hiikmiidiir.” Bu kullarin hitkmen Hakk’1 tanidig1 ve bildigi kabul edilmektedir (Hiicviri,
2016: 332). Meczuplar, Hakk’a vasil olmus; fakat halki davet kiyisina ¢ikmamis kisiler
olarak anlatilmaktadir (Molla Cami, 2016: 31). Toplumun kurallarini algilayamayan ve
kendini tecrid eden bu kisiler, Mevlana tarafindan Hakk’1 bilen ve kendini perdeleyen

kisiler olarak goriilmektedir.

Gergek varligin insan-1 kamil derecesindeki kemalati, hi¢bir derece ve halde
gbzlemlenmemistir. “Hakk insan-1 kamil ile gériir, isitir, bilir ve biitiin varlik sifatlari ile
vasiflanmis olur ve her bir makamin ve her bir mertebenin lezzetleri ile lezzetlenir ve
elemleri ile elemli olur. Hakk in zevkleri insan-1 kamil’in zevkleri veya aksi olarak insan-
1 kdmilin zevkleri Hakk 'in zevkleridir.” (Ibn Arabi, 2013: 80). Mevlan4, insan-1 kAmilin

yaptig1, gordiigi, isittigi her seyin Tanri’nin ihtiyari ile gergeklestigini bildirmektedir

“Can bagislayan kisi, oldiirse de deger yerindedir. Naiptir o, eli de Tanri elidir.”
(Mesnevi C.1, 226. Beyit)

“Tanr1 golgesi, Tanr1 kuludur, o bu diinyadan 6lmiistiir, Tanri’yla dirilmistir.”

(Mesnevi C.1, 426. Beyit)

Kul, nefsi olarak iki cihanin arzularindan kurtuldugunda kula iinsiyet makami
hasil olmaktadir. Bu makamda, sultanin eli kamilin kondugu yerdir. Bu mertebedeki
kamiller, kadinatin 6zii, Hakk’in halifeleridir (Molla Cami, 2016: 71). Mevlana goriis
sahibi bu erlerin yaptiklar1 her seyin Tanri’nin ihtiyarinda gergeklestirdigini “Tanri’nin

eli” ifadesiyle bildirmektedir.

“O gercek eri Tanrt kabul etmistir ya; artik onun eli, her iste Tanri elidir.”

(Mesnevi C.1, 1619. Beyit)
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Hak; ariflerin kalbinde kendisi disindaki her seyi siler, onun kalbini aritir. Eger
Allah bir kisinin kendini ve fiillerini gérme halini mahvederse (ortadan kaldirmak) , “onu
Hakk in hakkini gérme halinde var eder ve isbat eder.” (Kuseyri, 2017: 167). Hak hangi
fiille insan-1 kamile tecelli ederse, kamilin o fiille davrandigi Mesnevi’de sdyle

anlatilmaktadir.

“Eren pisman olursa, bir seyler meydana getiren kuvvetlere sebep kapilari

kapanr, fakat eren Tanr eliyle kapar bu kapilar:.” (Mesnevi C.1, 1679. Beyit)

“Insanlik duygularindan 6ldiigiim icin Tanri kulak oldu, anlayis oldu, géz oldu
bana.” (Mesnevi C.1, 3138. Beyit)

“Ben, ben olmadigimdan da su soluk O’ndan; bu soluga karsi kim séz soylerse

odur kdfir.” (Mesnevi C.1, 3139. Beyit)

Insan- kamil, ilahi sifatlarin biitiiniiyle tecelli ettigi ve Hakk’1 bilen tek varliktir
“hatta Hak onunla kendisini bilir.” (Ozkodse, 2010: 27). Hak, insan-1 kmil ile kendisini
bilmektedir. Cilinkii o, alemin 6zii, Hakk’in aynadaki goriintiisiidiir. Mevlana’ya gore

onlarin davranislari, sézleri Tanr1’nin fiilidir.

“Alemin yikintilarina direk kesilen gizli hastaliklara hekim olan o erler.”

(Mesnevi C.2, 1936. Beyit)

“Tamamiyla aciyistir, tamamiyla sevgi, adalet, rahmet... Tanr1 gibi, onlardan da

sebep sorulmaz, Tanri gibi onlar da riisvet almaz. ”( Mesnevi C.2, 1937. Beyit)

“Cliinkii o seyhin duasi, her duaya benzemez, onun varligi yoktur, sozii, Tanr

soziidiir.” (Mesnevi C.5, 2043. Beyit)

“Pilisint - pirtisini bir kutlu kisinin yanma ¢eken iyi bahtli kisi, Allah ile oturur -
kalkar.” (Mesnevi C.6, 1306. Beyit)

Insan-1 kimil diginda higbir mahliik Allah’in sifatlarinin biitiiniinii ortaya koyma
yetisine sahip degildir. Mutlak Varlik olan Allah’1n zat1 miisahede edilemez olsa da insan-
1 kamil vasitasiyla Hak goriiniir (Chittick, 2003: 39-40). Mevlana’ya gore insan adini
almay1 hak eden ve buna layik olan varlik, insan-1 kAmildir (Ozkdse, 2010: 27). Ciinkii
insansiz Alem noksandir, bir amaci yoktur. Insan-1 kimil aranan 6z olarak Hakk’m alemi
var etme sebebidir (Ozkdse, 2010: 29). Insanin yaratilisindan maksud, onun Hakk’1

bilmesi ve tanimasidir. Mevlana, ilahi emanetin tasiyicisi olan insanin Hak’la arasinda
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kiill-ciiz iliskisi oldugunu Mesnevi’de vurgulamaktadirr. Golge alemin karanligindan
kurtulup biitiin yonlerini tek bir gergeklik etrafinda birlestiren insan-1 kamilin kesf ile elde

ettigi bilginin kesinligini, Mevlana sdyle dile getirmektedir:

“Tanri’dan kendisine vahiy gelen, sorusuna cevap verilen kigi ne buyurursa

dogrunun ta kendisidir o buyruk.” (Mesnevi C.1, 225. Beyit)

Mesnevi’de insan-1 kamilin nitelikleri arasinda zikredilen bir baska 6zellik de
onun “vaktin oglu” olmasidir. Kamil insan ne gegmisten pismanlik duyar ne de gelecekle

ilgili beklentilere sahiptir. O hal ehlidir, an zamanda dirilen evreni siirekli izlemektedir.

“Ey arkadas, sufi vaktin ogludur, yarin demek yol sartindan degildir.” (Mesnevi
C.1, 133. Beyit)

Sufiler, ge¢mis ve gelecek kaygisindan armmistir. Onlar, i¢inde bulunduklar
zamani Snemsemislerdir. Ilahi irade ile idare edilen her zamanda, o vaktin gerekli kildig
seyleri ifa ettikleri i¢in onlara “ibnii’l vakt” adi verilmistir. Onlar, vakit kelimesiyle
Hakk’1n iradesiyle olduklar1 hali anlatmak istemislerdir. “Sufi yasadig: ilahi tasarruflar
altinda oldugundan hallerin hiikmiine tabidir.” Zamanin geregini yapmayan sufiyi
Mevlana, tarikat anlayigina uygun davranmamakla suclamigtir (Ozkdse, 2006b: 22-24).
Mevlana’ya gore arif an zamanda yasamaktadir. Gegmis ve gelecek, korku ve iimit
arasinda yasayan insanlar, parca-buguklarda kalmis, hakikate erisemis kisilerdir. Ehl-1 hal

olan ise limit ve korkuyu silen insan-1 kdmildir.

“Arifte de once korku vardi, timit vardir; ama igin oniinii anlaymnca ikisini de sildi

- stiptirdii.” (Mesnevi C.5, 4069. Beyit)

Varlik alemi, zamanin kisa dilimlerinde “an” olarak tanimlanan zaman parcalar1
icinde var olup yok olmaktadir. Bu an zamanda olan olay, ¢cok hizli gerceklesmektedir,
bu ylizden varlik hareketsiz goriinmektedir. Aslinda hakikatte varlik yoktur. Bu “an”
olarak nitelendirilen zaman birimi sadece “zat” ve tecelli” asamalarina ulasmis kullar
tarafindan algilanabilmektedir. Bu zamani bes duyu orgamiyla idrak etmek miimkiin
degildir (Yildirim, 2015b: 146-147). An zamanda yasayan ve Hak’la olan arif her tiirli

kayittan uzaktir.



198

“Clinkii asik, i¢inde bulundugu halin sarhosudur, bu yiizden kiifiirden de yiicedir,
imandan da.” (Mesnevi C.4, 3280. Beyit)

“Kiifiirle iman, ikisi de zaten onun kapicisidir, ¢iinkii o ictir, kiifiirle dinse onun

iki kabugudur.” (Mesnevi C.4, 3281. Beyit)

Her bir inang kisitli (sinirli) ve bozulmus dahi olsa hakikatin bazi yonlerini yansitir
ve bir var olusun Oznel tarafin1 gosterir. O yilizden igerikleri fark etmeksizin “biitiin
itikatler dogrudur” diislincesine ulasilabilir. Her itikat viicudun (hakikat) belirmesinden
baska bir sey degildir. Insan-1 kAmiller, Hakk’1n her tecellisinin farkinda olmalarindan
dolay1 bazi tecellileri kabul edip bazilarini inkar etmezler. Onlar makamsizlik makaminda
her itikadin hakkini verirler (Chittick, 2003: 176-191). Mevlana’ya gore nefs-i kamile
mertebesindeki kul, Hakk’in kendisindeki tecellisiyle biitiin inanglarin hakikatin bir

yansimasi oldugunu anlamistir.

“Kiifiir, distaki kuru kabuktur; imansa igteki tatlanmis kabuk.” (Mesnevi C.4,
3282. Beyit)

“Tanri, ona bu varlig1 sebepsiz vermistir, o comert er de sebepsiz olarak

bagislar.” (Mesnevi C.6, 1976. Beyit)

“Ciinkii fiitiivvet sebepsiz vermektir, bagislamaktir; her seyi verip arinmak her

seriatin otesindedir.” (Mesnevi C.6, 1977. Beyit)

“Ciinkii gseriat ya tistiinliik arar ya kurtulug. Varliktan armmanlarsa has

kurbanlardir.” (Mesnevi C.6, 1978. Beyit)

Mevlana’nin “Ask” dini olarak adlandirdig: tecriibeleri dinler iistii ve ilhama
dayanir (Tan, 2017: 188). Mevlana, Allah’n has kurbanlar1 olarak nitelendirdigi insan-1

kamilleri, her tiirlii sinirlandirmalarin 6tesinde degerlendirmektedir.
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Tlahi isim ve sifatlarnn tecellisi
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Sekil 10. insan-1 kamil

2.2.7.9. Kahir

Insan-1 kAmiller, Hakk’in hem liituf hem de kahir tecellisidir. Onlar i¢in bu iki

tecelli de Hak tir ve farki yoktur.

“Dirilerin ofkesi, Tanri ofkesidir, Tanr1 yarasi; ¢linkii o i¢i - dis1 tertemiz er;

Hak’la diridir.” (Mesnevi C.6, 1554. Beyit)

Yunts Emre de Mevlana gibi kahrin da Litfunda tek bir hakikati anlattigini
diisiinmektedir. O ¢ektigi sikinitinin hem sebebinin hem de caresinin Hak oldugunu

bilmektedir.
“Yanus bu derd ile ah it kahr evinde neyler rahat
Bu derde dermdn keferet bir ah ile stizdan geliir ” (Yunus Emre Divani, 35/42-10)

Bu mertebede, Hakk’in akillar1 saskina ¢eviren celal ve cemal fiilleri evliyaya
gosterilir. Celal ve azamet temasasi, kulu tedirgin eden ve onun kalbini kaplayan
korkulara yol agar. Cemal fiili ise kalbi liitufla, nurla, saadetle doldurup Allah’a yakinligi
miijdeleyen fiillerdir (Geylani, 2014: 22). insan-1 kdmil, hakikatte/birlikte Hakk 1 celal
ve cemal sifatlarmin tecellisi olmaktadir. Mevlana, ruhsal olgunlagmasim
tamamlamig/arinmis  kullarin, kahir tecellisi altinda bulundugunu beyitlerinde

vurgulanmaktadir. Clinkii tam olgunluk kahir tecellisi ile tamamlanmaktadir
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2.2.7.10. Levh-i Mahfuz

Mevland’ya gore insan-1 kdmil, olmus-olacak her seyin yazili oldugu “Levh-i
Mahfuz” mertebesindedir. Mesnevi’de kamil kulun “Levh-i Mahfuz’un sirlarin

miisahede ettigi ve bu sirlarin kendisi oldugu belirtilmektedir.

“Arifin uyanikken de hdli budur, Tanri, ‘uykudadir.’ demistir.” (Mesnevi C.1,
394. Beyit).

“Onlar gece-giindiiz, diinya hallerine karst uykuya dalmislardir; onlar Rabbin

elinde evirip ¢evirdigi kalem kesilmislerdir.” (Mesnevi C.1, 395. Beyit).

Mevlana, gecmis-gelecek her seyin yazili oldugu “Levh-i Mahfuz” un insan-1
kamil mertebesi oldugunu diisiinmektedir. Bu diisiinceye benzer oOrneklere Yunus

Emre’de de rastlanmaktadir.

“Sentindiir ‘Ars u Kiirst Levh ii Kalem

Doner ¢carh yer tutur hos hikmetiin var” (Yunus Emre Divani, 40/48-11)

Yunus Emre, arsin “Levh i Kalem” oldugunu sdylemekte ve bu arsin
cemalullahin miisahede edildigi yer oldugunu bildirmektedir. Hakk’1n miisahede edildigi

yer de aleme ayna kesilen ve vahdeti temsil eden insan-1 kamildir.

Hakk’mn kalemi ifadesiyle “Levh-i Mahfuz”a gonderme yapilmaktadir. “Levh-i
Mahfuz’un kelime anlami iizerine yazi yazilan ve degistirilmeyen, korunmus satth
demektir. Alemde olusan olaylar bu kitapta yazilidir. Yerde, gokte ne varsa insanlarin
gelmisi ve gelecegi her sey Allah’in ilminde yer almakta ve “Levh-i Mahfuz”’a
kaydedilmektedir. Islam alimleri bu terim hakkinda ii¢ gériis ortaya atmustir. 1. “Levh-i
Mahfuz” gayba ait bir husus olup mahiyetinin bilinmedigi ileri siiriilmektedir. 2. Allah
ile melekler arasinda bir araci olup yedinci kat gogiin iistiinde ve i¢inde her seyin (nesne
ve olaylarin) bilgisinin ayrintili olarak yer aldig1 kayittir. Allah bir seyi yaratmaya irade
buyurursa “Levh-i Mahfuz” vasitasiyla Israfil’e intikal etmekte, Cibril’e emir
buyurulmaktadir. 3. “Levh- Mahfuzun, kiilli nefis oldugu goriistiir. Bilginin zihinde
vuku bulmasi gibi olaylar ve varlik “Levh-1 Mahfuzda ortaya ¢ikmaktadir (Yavuz, 2003:
151).
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“Bagsina gelecek Tanr takdirini gérenin gonlii, giizel diizenlerle nasil hoslasir?”

(Mesnevi C.2, 1057. Beyit)

“Ondeki engel de kalmamistir, arttaki engel de; gézii her yani, her seyi goriir,

gizli Levhi okur.” (Mesnevi C.4, 2904. Beyit)

“Dostun almi Levh-i Mahfuz dur; orda iki diinyanin da siwrrt belirir.” (Mesnevi

C.6, 2649. Beyit)

Insan-1 kamil, ilahi 6ziin yansimasi ve aynasi durumundadir. Madde ve gayb
aleminin ortasinda, iki alemin de sirrin1 miisahede etmektedir. Bilincinde Allah’tan baska
her seyi yok eden insan-1 kdmil ge¢mis-gelecek perdelerini asarak “Levh-i Mahfuz”a
ulagsmaktadir. Mevlana’ya gore goriis sahibi insan-1 kamil, “Levh-i Mahfuz’un sirrin1 elde

etmektedir.

2.2.7.11. Ney

Mesnevi’de insan-1 kamili anlatmak i¢in pek ¢ok metafordan (padisah, vali, kus,
ney, balik vb.) yararlanilmaktadir. Mesnevi’nin biitiin ciltlerinde yer alan ve Mevlana i¢in

0ziinden ayrilan canin inleyisini temsil eden “ney” aslina kavusmaya can atan hakikattir.

“Dinle, bu ney nasil sikdyet ediyor; ayriliklar: nasil anlatiyor.” (Mesnevi C.1, 1.

Beyit)

Mesnevi sarihlerine gore ney, insan-1 kamilin kendisidir. Ney kamisliktan/birlik
aleminden kopartilmig, varlik alemine gonderilmistir. Onun sesi ve ihtiyart Tanri’nin
iradesini ve ihtiyarin1 anlatmaktadir (Mevlana, 2017a: 17). Ney, asil vatani olan ruhlar
ve kutsiler dleminden madde alemine gelen insan ruhunu temsil etmektedir (Uludag,
2005: 277). Mevlana, neyin diinyadaki gilinlerini ve onun Hak’tan ayrilisindan duydugu

0zlemi neyin nameleriyle 6zdeslestirerek anlatmaktadir.



UCUNCU BOLUM

3. MESNEVI’DE VELI TiPLERIi

Hakikat ilmi olarak tarif edilen tasavvuf, mutlak varlik olan Tanr1’ya ulasmak i¢in
saligin kemalatina erisinceye kadar, manen temizlenmesini amaclayan Islam’m mistik
yorumudur. Saligin, seyr U siiluk siirecinde kazandigi nitelikler, onu belirli ve ortak

kaliplar etrafinda birlestirerek onun tiplesmesini saglamaktadir.

Kaygusuz Abdal’in siirlerinde seyr ii siiluk, insan1 ¢okluktan birlige ulastiran bir
mana egitimini ifade etmektedir. O, her seyin Allah’mn tecellisi oldugunu diisiinmekte,
varliginin kaynagimin Allah’in varligindan ibaret oldugunu bildirmektedir. Kaygusuz
Abdal, bu sirra eren kimsenin tevhide erecegini sOylemistir (GOlpinarl, 2013: 154).
Tevhid yolculugunu viicudun birligini, tekligini idrak etme ve insanin kendisini bilmesi

olarak diistinen Kaygusuz Abdal, varlik birligine inanmaktadir.

“Iy talib olan ydr-i mahrem

Hakk seniinle bilediir her dem” (Kaygusuz Abdal, 244/1-30)

“Mabud viicudunda bile mevcud

Zahir ii batinunda bilediir hem” (Kaygusuz Abdal, 244/1-31)

“Bir anlayu bak ki gayri yokdur
Oldur viicudunda nefes ii dem” (Kaygusuz Abdal, 244/1-31)

“Ol mursin ki var idiin ezelde

Dii heft ti mdhda olmaya kem ™ (Kaygusuz Abdal, 244/1-32)

Hakk’a vuslati ifade eden seyr ii siiluga tasavvuf doneminde rastlanmaktadir.
Tasavvuf ziiht donemi, tasavvuf donemi ve tarikatlar donemi olmak {izere ii¢ evrede
siiflandirilmaktadir. Ziiht dénemi, tasavvufun baslangic asamasini olusturmaktadir.
Tasavvufun miistakil bir ilim haline gelmedigi zithd donemi, mal-miilk, sohret gibi
diinyevi unsurlara ve heveslere mesafeli olma, ibadetlere diiskiinliik, ahiret kaygis1 gibi

belirgin 0Ozellikleri icermektedir. Bu donemde, ziihdi yasam tarzin1 benimseyen
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kimselere, basta zahit olmak {izere fakir, nasik, abid, miitekagsif gibi adlar verilmektedir.
Tasavvufun bagimsiz bir ilim olarak kendini gosterdigi tasavvuf doneminde ise ziihdi
yasamin yaninda tevhid ve marifet konularinin yer aldig1 goriilmektedir. Bu dénemde
tasavvufun ilk ¢alismalar1 verilmis olmakla birlikte bu donemin temsilcilerine arif, veli,
seyh, miirit ve sufi denilmektedir. Siire¢ igerisinde ayr1 bir ziimre olusturan tasavvuf
donemi temsilcilerinin, zahidane yagamin 6zelliklerini benimsedigi ve bunlara ek olarak
baska nitelikler kazandigina rastlanilmaktadir. Bu 6zelliklerden yola ¢ikarak dénemin
temsilcilerinin, yeni isimler alarak tasavvufi tipleri olusturdugu gériilmektedir (izmirli,
2017: 1). Her biri bir adet, inan¢ ve idealin yansimasi olan tasavvufi tipler, toplumun

kabullerine gore degisip yeni diizenin temsilcisi olmaktadir.

Ziiht doneminde tipleri temsil eden zahit, vaiz, kari, fakir, alim gibi soézciikler
kullanilirken tasavvuf doneminde ise en basta sufi olmak {izere zahit, veli, arif, seyh, feta
ve melameti kavramlari ile karsilasilmaktadir. Ziiht doneminin ideal tipini zahit, tasavvuf
doneminin ideal tipini ise sufi olusturmaktadir (Izmirli, 2017: IV-26). Tasavvuf
literatiirlinde zahit, Allah’tan baska her seyi terk eden ve kendini ibadete veren kisi
anlamini icermekedir. Tasavvufi bir terim olan sufi ise kotii huylardan arman, kalbini nur
ile dolduran kimse anlaminda kullanilmaktadir. Zahit-sufi kelimelerinin, zamanla anlam
degisikligine ugrayarak kisilik itibariyle farkli insan tiplerini ifade etmeye basladigi
goriilmektedir. Bu insan tipleri, en basta olumlu niteliklere sahipken tarihi seyir i¢inde
menfi 6zelliklerle anilir oldugu géze carpmaktadir. Nitekim ziiht donemindeki zahit tipi
ile Osmanl toplumundaki zahit tipi neredeyse birbirine zit kimseleri temsil etmektedir
(Sucu, 2007: 229). Tiplerin, zaman ve toplumun degisen dinamiklerine bagl olarak farkl
anlamlar kazandigi edebi metinlerle takip edilebilmektedir. Nitekim sosyal agidan
anlamli bir olgu teskil eden tipler, belirli donemlerde toplumun degerlerini ve inanglarini
yansitmasi agisindan énemli bir rol oynamaktadir. Toplumdaki kabullere ve degisimlere
paralel olarak tasavvufta zahit, sufi, arif, veli, ahi, melameti ve mutasavvif tipi olmak

tizere farkl tipolojilere rastlanmaktadir.

Vahdet-i viicud doktrininine dayanan Mesnevi’de mutasavvif tipinin 6n plana
ciktig1 goriilmektedir. Mutasavvif tipinin yaninda zahidane yonleri vurgulananan velilere

de rastlanmaktadir.
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3.1. Zahitlik Yonii On Plana Cikan Veliler

3.1.1. ibrahim b. Edhem

Horasan’in Belh kentinde, zengin ve itibarli bir ailenin ¢ocugu olarak dogan

Ibrahim b. Edhem, déneminin seyhlerinden feyz alip nasiplenmis bir zahittir.

Ebu Ishak Ibrahim b. Edhem b. Mansur, mana aleminin komutani ve zamanin
emsalsiz kisisi, sehinsahi, Hizir’in miiridi, Imam-1 Azam ve Ebu Hanife’den ilim tahsil
etmis bir meligin ogludur (Hiicviri, 2016: 169). Clineyd-i Bagdadi, “Bu taifedeki ilimlerin
anahtarlart Ibrahim Edhem’in elindedir.” ifadesiyle (Ferideddin Attar, 1984: 144) onun
cihan seyhi oldugunu vurgulamistir. Ibrahim Edhem’in sufiyane bir yasami segmesi, bir
menkibeye dayandirilir. Belh emiri olan Ibrahim Edhem bir giin ava ¢ikar. Bir tilkiyi veya
tavsani izlerken hatiften bir ses duyar, bu ses ona: “Ey Ibrahim sen bunun igin mi
yaratildin, bu isi yapmaya mi memur kilindin?” der. Atindan inen ibrahim Edhem,
meligin (babasinin) ¢obanlarindan birine rast gelir ve ¢obanin suftan yapilmis olan
clibbesini sirtina alir, atin1 ve onunla getirdigi her seyi de ¢obana verir. Cole diiser ve
Mekke’ye gelir (Kuseyri, 2017: 96). Sahip olduklarindan vazgegerek vatanindan
ayrilmak, nefsine agir gelse de bu konuda getin bir miicadele veren Ibrahim b. Edhem,
sabrederek miicadelesini basariya ulastirir. Onun nefis miicadelesi hususunda en biiyiik
savas1, vatan hasreti konusunda verdigi sdylenir (Ongéren, 2000: 293). Ibrahim Edhem’in
Hizir’la olan karsilagsmasi ise sdyle bir rivayete dayanir. Ibrahim Edhem bir giin ¢6lde
yolculuk yaparken bir adamla karsilasir ve bu adam Ibrahim Edhem’e ism-i Azam’
ogretir. O, Ism-i Azam’la dua edince Hz. Hizir’1 gorir ve Hizir: “Ism-i Azam"1 sana
kardesim Davut talim etmisti.” der (Kuseyri, 2017: 96). Bir baska rivayette de Ibrahim
Edhem’in Hz. Hizir ile sohbet ettigi ve onun “Ism-i Azam™1 bizzat kendi grettigi sdylenir
(Hiicviri,2016: 171). Birinci tabakadaki veliler i¢inde degerlendirilen Ibrahim b. Edhem,
Mekke-i Miikerreme’de Siifyan-1 Sevri, Fudayl b. Iyaz, Ebu Yusuf Gasili ile sohbet etmis
keramet sahibi bir velidir. Ebediyete go¢ ettigi zamanla ilgili iki rivayet vardir. Sam’da
H.161 (M.777) tarithinde Hakk’1n rahmetine kavustugunu sdyleyenlerin yan1 sira H.166
(M.782) yilinda vefat ettigi rivayetler arasindadir (Molla Cami, 2016: 131). Bir sultanin
oglu olan Ibrahim Edhem genglik yillarinda tévbe ederek diinyadan el etek ¢ekmis ve
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zlihdi bir yasam tercih etmis bir zattir. O, Horosan’1 terk ettikten sonra pek ¢cok memleketi

gezmis, Omrili boyunca emegiyle gecinip helal kazang elde etmeye calismistir.

Sam, Hicaz, Irak ve Rum bdlgelerinde bulunan [brahim Edhem Humus, Beyrut,
Basra, Kufe, Kayseri, Trablus, Iskenderiye, Mekke, Medine, Antakya, Tarsus, Maras gibi
sehirlerde bostan bekgiligi, degirmencilik ve irgatlik yapmistir. Hayatta iken sohreti genis
cevrelere yayilan Ibrahim b. Edhem sohbet meclislerinde bulunmus, fasih (acik ve
diizgiin) konugmasiyla dikkat ¢ekmis, kaynaklarda ona ait siirlere de rastlanmistir. O
sohbetlerinde helal kazancin ehemmiyetine deginip siirekli helal kazang tavsiyesi
yapmistir (Ongoren, 2000: 293-294). Farkli merkezlerde cesitli mesleklerle ugrasan

Ibrahim Edhem, giizel ve etkili konusmasiyla meclislerde ilgi cekmistir.

Onun ziiht eksenli tasavvuf hayatinda diinyay1 terk, helal lokma, takva, vera, fakr,
miicahede, siikiir, malin miilkiin degersizligi, kulun havf ve reca arasinda olmas1 vardir
(Giil, 2008: 63- 80). Ibrahim Edhem’le ilgili anlatilan baska bir menkibe de soyledir.
Mekke’ye gitmek icin sahrada on dért y1l mesafe almas1 gereken Ibrahim Edhem, bu siire
icinde namaz kilip dua etmistir. Onun Mekke’ye gelecegini duyan Harem’in pirleri onu
karsilamak i¢in yola koyulmustur. O donemde de kafilenin basinda her zaman
hizmetkarlar bulunurmus. Ibrahim Edhem, kimse onu tanimasin diye kafilenin basma
gecmis, kendisini hizmetkar olarak gdstermistir. Onu karsilamaya gelen taife Ibrahim b.
Edhem’e: “Ibrahim Edhem yaklasti mi? Ciinkii kendisini karsilamaya gelen Harem
seyhleri yaklasmis bulunmaktadirlar” diye sormuslar. Bunun iizerine Ibrahim Edhem “O
zindik heriften ne istiyorsunuz?” demistir. Seyhler onun ensesine bir tokat vurmuglar ve
asil zindigin bunu sdyleyen kisi oldugunu belirtmislerdir. Bunun iizerine Ibrahim Edhem,
stikrederek nasibini aldigini sdylemistir. Bunu géren harem seyhleri onu tanimis ve
durum karsisinda ondan 6ziir dilemislerdir (Ferideddin Attar, 1984: 148). Ibrahim
Edhem, siikiir i¢erisinde olan, san ve sOhretten gecmis bir zat olarak menkibelerde yer
almistir. Insanlarin diinyevi seylere Allah’1 degismemesi gerektigini vurgulayan ibrahim

Edhem, nefsin isteklerinin pesinde kosanin ahiret hayatin1 yikacagini bildirmistir.

“Baki koyup faniye satmayasin
Diinyd iciin dhiret yikmayasin”. (Dastan-1 Ibrahim Edhem, 7/60-57)
Nefsinin hilekar tuzaklarma yenilmeyip kinanmayi yegleyen Ibrahim Edhem’de,

Hicri II. asra kadar rastlanmasa da melamet nesvesi goriilmektedir. Melametiler
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biiyliklenmek, gosteris, sayginlik gibi insana benlik duygusu veren davranislardan
kaginmak icin kendisini herkesten asagi goren, giyim-kusam, zikir ve vecdle kendini
ispatlamaya ¢alismayan, kazanciyla gec¢inen, i¢ yiizde Hak’la birlikte dis yiizde ise halkla
olan, ibadetlerini gizleyen ve halkin kinamasindan korkmayan hatta kinanmak isteyip
kendini kotii gostermek isteyen bir ziimreye verilen addir (Golpinarl, 1969: 248).
Melametilik, Allah nazarinda biiyiik mevki elde eden ve sahip olduklart manevi makami
belli etmemek i¢in kendilerini kinayan ve zahiren hos olmayan davranislarda bulunup
kinanmay1 manevi gelisim yolunda bir ilke kabul eden kimselerin ortaya koydugu hayat
tarzidir (Tiirer, 1988: 60). Melametilik’in ad1 her ne kadar H.II asirda gegmese de ibrahim
b.Edhem’in bazi tutum ve sozlerinden bu taifenin olugmasina zemin hazirladigin
sdylemek miimkiindiir (Giil, 2000: 49). Ibrahim b.Edhem, nefsinin diizeninden kurtulmak
icin sectigi kinanma yoluyla, halkin ragbeti i¢in degil sadece Hak i¢in ibadetlerini yapan

melamet nesvesine sahip bir zattir.

Mevlana, ibrahim b. Edhem’i “manalar denizinin yiiziiciileri” olarak gordiigii
Ciineyd-1 Bagdadi, Bayezid-1 Bistadmf ile birlikte zikretmis ve bu sufilere uyanlarin nefsin
diizeninden kurtulacagini sdylemistir (Ongdren, 2000: 294). Ibrahim Edhem, salihlerin

derecesine ulasabilmek i¢in alt1 kapidan gecmek gerektigini soyler:
1. Nimet pesinde kogsmay1 birakmak ve mihnete alismak
2. Biiyiiklenmeyi terk etmek ve algak goniillii olmak
3. Zenginlik hirsin1 birakip Hakk’1n verdigine razi olmak
4. Caligmaya devam etmek
5. Emelleri terk edip amellere sarilmak
6. Uykuyu terk etmek (Siillemi, 2018: 15).

Ibrahim Edhem’in saligin mana Alemine ulasmasi icin sadece taat ve hizmetin
yeterli olmadigini bildiren gériisii, Nefahatii’l-Uns’te soyle nakledilir. Bir giin ibrahim
Edhem, Hacer-i Esved’in altinda Muhammed b. Sevban ve Ubbad Minkari ile
konusurken karsilarinda niyaz ve edeple oturan bir civanmerdi goriir. Bu geng seyhlere
geceleri uyumadigini giindiizleri ise az yedigini, bir y1l hacca gelip diger yil gazaya
katildig1 halde hala kendisine mana iglerinden bir koku gelmedigini s6yler. Bunun iizerine

Ibrahim Edhem:
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-Asil tasavvuf ehlinin, bu isin ¢evresinde degil dairesinde doniip durdugunu ve bu
kimselerin taat ve hizmeti artirmak yerine hallerine ibret nazariyla bakmasini sdyler
(Molla Cami, 2016: 132). Mesnevi’de miirsid-i kamil olarak anlatilan ona ait bir hikaye
de soyledir: Bir giin ibrahim b. Edhem hirka dikerken bir miiridi gelir ve onun bu
durumuna sasirir kalir. Mirit, onun yedi iklim padisahlifini birakip nasil yoksullugu
sectigini i¢inden diisiiniir.

“Seyh, onun diigiincesini anladi;, seyh aslana benzer, géniillerse ormanligidir

onun.” (Mesnevi C.2, 3223. Beyit)

“Umit gibi korku gibi géniillerde yiiriir o; ona diinya swlart gizli degildir.”

(Mesnevi C.2, 3224. Beyit)

“Ey eli bos kisiler, goniil sahibi erlerin huzurunda, goniillerinizi koruyun.”

(Mesnevi C.2,3225. Beyit)

Beyitlerde seyhin, kullarin kalbinden gecenleri bildigi ve gayb aleminin sirlarina
vakif oldugu anlasilmaktadir. insan-1 kAmil olan ibrahim Edhem, batin bilgisine sahip
kullarin kalbine hakim olabilen bir veli kimligiyle Mesnevi’de tasvir edilmektedir. Daha

sonraki beyitlerde Ibrahim Edhem’in géniil ehli olmasindan bahsedilmektedir.

“Beden ehli olanlarin huzurunda edep, goriiniise baghdir; ¢iinkii Tanrt gizli

seyleri orter onlardan.” (Mesnevi C.2, 3226. Beyit)

“Goniil ehlinin yamndaysa, i¢i gozetmektir edep, ciinkii onlarin goniilleri gizli

seyleri de bilir, anlar.” (Mesnevi C.2, 3227. Beyit)

Ikilikte kalan kul igin gdriinenden baska alem yoktur. Ama batin bilgisine sahip
insan-1 kAmil, gizli ve agik ne varsa her seyi goriip bilmektedir. Mesnevi’de Ibrahim b.
Edhem’in denize ignesini atip baliklara hiikkmetmesi onun keramet ehli bir veli olduguna

isaret etmektedir.

“Sevh, hemen ignesini denize ativerdi; sonra da yiice sesle ignesini istedi.”

(Mesnevi C.2, 3232. Beyit)

“Yiizbinlerce ilahi balik, her birinin agzinda bir altin igne” (Mesnevi C.2, 3233.
Beyit)
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“Tanrt denizinden bas gosterdi; ey seyh diyorlardr sanki al Tanrt ignesini.”

(Mesnevi C.2, 3234. Beyit)

Insan-1  kamil telakkisine gbre insan, makrokosmosun igerisindeki
mikrokosmostur, kdinatin dziidiir. Evrendeki her sey bu 6z i¢in vardir. ibrahim b. Edhem
zlihdi bir yasam benimsemis olsa da Mesnevi’de onun her seyin bir 6zden geldigini
diisiindiigiinii gosteren orneklere rastlanmaktadir. O, sehadet alemini bir kabuk olarak

nitelendirmektedir.

“Ibrahim, o beye yiiziinii cevirdi de a bey dedi, goniil sultanligi m1 iyi yoksa o cesit
hor bir padisahlik mi1?” (Mesnevi C.2, 3235. Beyit)

“Bu, goriinen bir belirti, bu hi¢chir sey degil; i¢ yiize varwrsan bunun yirmi mislini

gortirsiin.” (Mesnevi C.2, 3236. Beyit)

“Sehre bagdan bir dal getirirler; biitiin bagi, biitiin bostani nasil getirirler sehre?”

(Mesnevi C.2, 3237. Beyit)

“Hele bir bag ki gokyiizii bile onun bir yapragi... Hatta o i¢, su diinya ise kabuk
sanki.” (Mesnevi C.2, 3238. Beyit)

Konuk’a gore i¢, mana alemini; kabuk ise alem-i sureti isaret etmektedir (Konuk,
2006: 366). Alem, Allah’1n sifat ve isimlerinin mazharindan baska bir sey degildir. Ayni
zamanda kainata yayilan bu isim ve sifatlarin hepsi insanda toplanmaktadir; ¢ilinkii insan
Hakk’1n isim ve sifatlarinin hepsini iizerinde tasiyabilen tek varliktir (Ipek, 1992: 24-25).

Insanin bu tecellileri kendinde bulmasi ise goriis sahibi olmastyla miimkiindiir.

Insanin goriis kazanmas1, Hakk’1 bilmesidir ve bu bilis cercevesinde insan, her
seyl Hakk’1n tecellisi olarak idrak etmekte ve sevmektedir. Bu diisiinceyle alemi bakan
kul, sanatin arkasindaki sanat¢iyl, hakikati temasa edebilmektedir. ibrahim Edhem’in
varligin1 yok edip Hak’ta dogup oliimsiizliik kazandigin1 gdsteren drnekte onun hakikate

eristigini ortaya koymaktadir.

“Sen de tez Edhem gibi padisahliktan vazge¢ de onun gibi sonsuz, oliimsiiz bir

padisahlik bul.” (Mesnevi C.4, 725.Beyit)

Ibrahim b. Edhem tag ve tahtim terk edip nefsini Nur-1 Muhammedi tarafina
stirmiis, “o zahirde adil sultanlarin sultant” olmustur (Konuk, 2006: 259). Vahdet-i viicut

ehli, alemi Hakk’1n “nur” isminin bir golgesi olarak gordiikleri i¢cin aleme varlik nazariyla
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bakmamaktadirlar (Ipek, 1992: 46). Kul nefsini terbiye edip Nur-1 Muhammediye’ye
vasil oldugunda Ibrahim Edhem gibi golge Alemden ¢ikmaktadir.

Alem Hakk’in viicudu ile kaimdir. Hakk’in viicut aynasinda beliren itibari
varliklar gegici suretlerden ibarettir. Mevcudatin hakikati nefislerinde Hakk’in viicudu
iledir, asillar1 yokluktur. Egya hakikatte hayal ve serap gibidir, Hakk’1n viicuduyla sabittir
(Ertugrul, 2008: 13). Surete biiriiniip madde alemine gelen varligin ashi yokluktadir.
Asagidaki beyitlerde vurgulanan Suret-i Adem’de asli vataninda olan ruh, beseri

sifatlarindan siyrildiginda Hakk’1n aynasi olmakta ve 6ziine kavusmaktadir.

“Biz, bir ugurdan Adem’in ciizileriydik, cennette o giizel sesleri duyduk,

dinledik.” (Mesnevi C.4, 736. Beyit)

“Balgik bize siiphe tozunu kondurdu ama gene de onlardan bir seycikler var

hatirnmizda.” (Mesnevi C.4, 737. Beyit)

[brahim b. Edhem’in yasami ile Budizm’in kurucusu olan Buda’nin hayat:
arasindaki yakinliktan yola ¢ikarak ibrahim Edhem’in, Buda’nin &gretilerini oldugu gibi
aldigi beyan eden goriisler vardir (Giil, 2008: 76). Belh kenti Islam’in fethinden 6nce
Budizm’in mithim kalelerinden biridir. islam’dan sonra da kentin sohreti devam etmis ve
pek cok biiyiik mutasavvif burada yasamistir. Goldziher’in iddiasina gore Ibrahim b.
Edhem’in hayatinin Buda’nin hayatina benzer sekilde tasarlanmis olmasi buna 6rnektir
(Afifi, 2015: 76). 11. yy’de Gazneli Mahmut’un Hindistan’1 fethinden 6nce Buda’nin
ogretileri Dogu Iran ve Maveraiinnehr’de azimsanmayacak derecede etki birakmustir.
“Sufilik yolu; ahlaki bir nefis terbiyesi, ziihdi murakabe ve fikri arinma olmasi
bakimindan Budizme ¢ok sey bor¢ludur.” (Nicholson, 1978: 14).

Ibrahim b.Edhem ebediyete intikal ettiginde, “Ibrahim fena diyarindan beka
beldesine gitmistir, haberini alincaya kadar hayretleri devam etmigti.” (Ferideddin Attar,
1984: 167) ifadesi onun diinyada fena mertebesine eristigini gostermektedir. Mevlana’nin
naklettigi Ibrahim Edhem’le ilgili menkibede onun oze ve fenaya ulastigini

gostermektedir.
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3.1.2. Fudayl b. Iyaz

Hicri 1L yiizyilda dogan Fudayl b. Iyaz, az konusmak, az yemek ve az uyumayi

tavsiye eden Arap asilli bir zahittir.

Temim kabilesinin Yerbi boyundan olan Fudayl b. Iyaz (Tiirer, 1996: 208)
biiyiiklerin ilk tabakasindan Ebu Ali kiinyesi ile bilinmektedir. Aslinin Horasan Merv’e
dayandigin1 sdyleyenler oldugu gibi bazilari onun Kufe’den bazilar1 da Buharali
oldugunu séylemektedir. Hicri 187 (M. 802) yilinda vefat eden Fudayl b. iyaz Hakk’a
duydugu derin muhabbetle, O’na ibadet eden bir zahittir. Allah’tan bir hediye ve rahmet
umarak ibadet yapmak kisinin kendi rahati ve nimete erisme arzusundan gelmektedir.
Fudaly b. lyaz iimit ve korku ile ibadet etmek yerine onun muhabbetini gdzeterek ibadet
edilmesi gerektigini savunmaktadir. Allah’in dostlugunu kazanmak isteyen (Molla Cami,
2016: 125-126) takva sahibi olan sufi, ilk donem zahit ve sufilerinde oldugu gibi korku,
aglama ve hiiziin tesirinde kalmis, kaynaklarin verdigi bilgiye gore de hi¢ giiliimsedigi
goriilmemistir. Insanlara 6giitlerde bulunan Fudayl b. Iyaz, onlara ahiret, 6liim ve kabir
azabini diisiinerek amel etmelerini nasihat etmistir (Tiirer, 1996: 208). Ebu Ali Fudayl b.
Iyaz’in sakilik yaparken tovbe edip sufi yolunu tutmasr ile ilgili rivayetlerden birincisi
sOyledir: Bir cariyeye asik olan Iyaz’in oglu Fudayl, bu cariyeyi gérmek icin duvara

13

tirmandig1 sirada bir hafizin “ Miiminlerin kalplerinin Allahin zikri karsisinda husi
duymalart zamam gelmedi mi?” (Hadid 57/16) ayetini okudugunu duyar ve “O an geldi
ya Rab!” diyerek geri doner. Buradan bir harabeye giden sufi, burada sabahlamay1
diistinen bir toplulugun konusmalarinda Fudaly’in onlarin yolunu kesmesinden
duyduklar1 endiseleri anlattiklarini dinler, bu olay iizerine bir kez daha tovbe edip
Mekke’ye gider (Kuseyri, 2017: 98). Fudayl b. Iyaz’in tdvbesini anlatan bir baska
rivayette sdyledir. Hiicviri’nin naklettigine gére bir eskiya (ayyar) olan Fudayl b. Iyaz’in
mizacinda himmet ve fiitiivvet bulunur. O bir kafileyi soysa parasi olmayan adamin bir
seyini almazdi. Boyle siirlip giderken Merv’den bir tiiccar, kervanini giivenli bir sekilde
gotiirebilmek icin yanina bir hafiz alarak yola cikar. Kervan Fudayl’in saklandig1 yere
varmcaya kadar Kur’an okuyan Hafiz, “ Miiminlerin kalplerinin Allah in zikri karsisinda
husti duymalart zamani gelmedi mi?” (Hadid 57/16) ayetini okudugu sirada Fudayl’in
gonliinde acima duygusu olusur ve hemen tovbe edip Mekke’ye gider. Burada bazi

velilerle goriistiikkten sonra Kufe’ye doner (Hiicviri, 2016: 164-165). Fudayl b. lyaz,
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baslangicta eskiyalik yapan biri iken Kur’an’daki bir ayetten etkilenerek tovbe etmis,
evliyalar arasinda yerini almistir. O, hikmetli sézleri ve davranislariyla pek ¢ok alim

yetistirmistir.

“Huzur ehlinin sahi ve vuslat dergdhinin padisahi Fudaly b.lyaz sufi tabakasinin
fakrlarindan ve biiyliklerinden, hakikatler alanindaki hazzi ve nasibi tam olan bir velidir.
Dinlerin hepsinde 6viilmis, dogruluk hali tlizerinedir (Hiicviri, 2016: 164). Hakk’in
sevdigi kullarinin derdini ¢ogalttigi, bugz ettigi kullarinin ise diinyasini genislettigi
goriisiinde olan Fudaly b. Iyaz’in, diinyanin siislii goriintiisiinden kaginmak igin biiyiik
caba gosterdigi ve bir kisinin lesten kagmasi gibi ondan sakindigi nakledilmektedir
(Kuseyri, 2017: 98). Ebu Hanife ve Imam-1 Azam’m sohbetlerine katilip onlardan ilim
tahsil eden sufinin, tasavvuf ve marifetin hakikatleri konusunda s6zleri bulunmaktadir.
O, kulun Hakk’1 iyi tanirsa ona giiclinlin yettigi kadar ibadet edecegini, sevgi ne kadar
coksa taata karsi istegi de o kadar fazla olacaktir, kanaatindedir. Sevginin fazla olmasi
ise marifetten ileri gelmektedir. Ondan su s6z nakledilir: “ Diinya bir timarhane ve bir
hastanedir. Oradaki insanlar da deli hiikmiindedir. Timarhanede deliler i¢in bag ve
bukagi vardir.” Nefsi istekleri bag, giinahlar ise bukagidir. insan ancak bunlardan
kurtularak 6zgiirliige kavugmaktadir. Diinya, Fudaly’in g6ziinde hakir goriilen ve insani
helaka stirtikleyen bir yerdir (Hiicviri, 2016: 165-167). Ziihdi bir yagsam benimseyen sulfi,

Mesnevi’nin besinci cildinde tovbesi 6rnek gosterilerek anlatilmaktadir.

“ Ama bir hirsiz gergek olur da gercekligi cefay: kékiinden séker atarsa padisah
onu vezir de yapar hazinedar da.” (Mesnevi C.5, 3161. Beyit).

“Hani yol kesen Fudaly gibi O da tovbe oyununu gergek oynadi, oyunu kazandi
da bir adam gibi degil, on adammus gibi tévbeye at siirdii, onu elde etti.” (Mesnevi

C.5, 3162. Beyit).

Mevlana Fudayl b. Iyaz’m tdvbesinden Mesnevi’de 6vgiiyle bahsetmektedir.
“Mektuplar’inda da Fudayl’1 anarak onun tovbesi hakkinda bir rivayete yer vermektedir
(Mevlana, 2003: 281). Fudayl b. Iyaz’in tdvbesi sonucunda Hakk’a ulastig1 Mesnevi’de

vurgulanmaktadir.
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3.2. Mutasavvifi Yonii On Plana Cikan Veliler

3.2.1. Mar’if el-Kerhi

Tasavvufun ileri gelen seyhlerinden biri olarak nitelendirilen Mar’Gf Kerhi,

hakikat yolunun hemdemi, sir erbabu, flitiivvet ehli ve keramet sahibi bir Hak asigidir.

Ismi Ebu Mahfuz Ma’rif b.Feyriz el-Kerhi olan bu veliye, Ma’rif b. Feyriizan da
denilmektedir. Mesayihin ilklerinden ve dnde gelenlerinden olan Ma’rGf Kerhi, vera ve
fiitiivvetle zikredilmektedir (Stilemi, 2018: 37). Hakikat yolunun kilavuzu olan Mar’Gf-
el-Kerhi, devrindeki ariflerin hiilasasi, riyazetleri, kerametleri ¢cok olan ve muazzam
liituflara mazhar olan (Ferideddin Attar, 1984: 357) birinci tabaka veliler sinifina mensup
seyhlerdendir. Ebu Mahfuz kiinyesi ile bilinmektedir (Molla Cami, 2016: 127). Ebu Ali
Dekkak, Mar’ifu Kerhi’nin anne ve babasinin Hristiyan oldugunu nakletmistir.
Ebeveynleri, kiiclik yasta Kerhi’yi Hristiyan 6gretmene gondermis (Eraydin, 2008: 67)
Ogretmen Allah {glin {i¢giinciisiidiir dedik¢ce o, bir oldugunu sdylemis, bu yiizden
ogretmeni tarafindan doviilmiistiir (Kuseyri, 2017: 99). Ali b. Riza araciligiyla Miisliiman
olmus ve onun kapicilik gorevini listlenmistir (Siilem1i, 2018: 37). Ma’rfu Kerhi, duasi
makbul bir seyh olup Ali b. Musa Riza’nin azat edilmis kolesidir (Kuseyri, 2017: 99).
Tasavvuf sozcligiini tarif eden ilk sufi, Mar’Gfu Kerhi olup sekizinci Sia imami1 Ali
Riza’nin énderliginde yetismistir. Ozellikle tasavvuf-Sia bagi a¢isindan 6nem arz eden
bir sahsiyettir (Tiirer, 2019: 77). Haram ve siipheli durumlardan kaginan ve dini emirleri
yerine getirmekte hassas olan Mar’(f’u Kerhi, irk ve neseb bakimindan olmasa da Sia
imam1 Ali Riza’nin hizmetinde bulunmas1 ve muhabbet ehli olmasi1 hasebiyle ehl-i

beytten sayilmstir.

Ebu Mahfuz Mar’Gf b. Feyruz, inabe ve vera ile anilan eski seyhlerin ileri
gelenlerindendir (Hiicvirl, 2016: 179). Mar’Gfu Kerhi, fiitlivvet sahiplerinin {i¢ nisanesi
oldugunu sdylemektedir: istenmeden verme, sadakatsizlik olmadan vefa ve comertlik
yapilmadan ovgii. Birincisinde varlikli olan kulun iyilikte bulunurken insan ayirt
etmemesi. Sadakatsizlik olmadan yapilan vefada, kulun kulluk halinde asi olmay1
kendisine yasaklamasi. Comertlik yapilmadan 6vgii ise kulun, ihsanina nail olmadigi
kisiyi 6vmesidir. Bu {i¢ sifat halkta gecicidir. Ciinkii bu sifatlar, Hakk’in mahlikata kars1

fiilleridir. Ancak Allah bu sifatlar1 kuluna liitfederse, kul bu muameleleri imkan1 ve giicii
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dogrultusunda yapmak icin ¢aba harcar. O zaman kula halk civanmert ya da fiitiivvet ehli
ismini verir (Hiicviri, 2016: 180). Mar’af el-Kerhi, fiitiivvet erbaninin herkese karsi
cOmert, asi olmamasi ve karsilik gérmedigi bir kisiyi 6vmesi gibi niteliklere sahip olmasi

gerektigini diisiinmektedir.

Ibadetlerini miikemmel bir sekilde ifa eden ve fiitiivvet ehli olan Kerhi, ¢okca
riyazette bulunmus ve c¢ile ¢ekmistir, en nihayetinde sevk ve {ins makaminda vuslata
ermistir (Ferideddin Attar, 1984: 357-358). Mar’0f el-Kerhi, iins makaminda varliginin
silinmesiyle Allah’in cemal tecellilerine nail olmus, Hakk’1 miisahede etmis bir sufidir.
Davud Tai’nin miiridi olan Mar’Gfu Kerhi, varligini yok ederek siikiin bulmus ve

kendinden sonra yetisen pek cok sufiye drnek olmustur.

Baslangicta tasavvufa uzak olan seyh, cile, riyazet ve muhabbetle siilukunu
tamamlamisg, Hicri 200 yilinda vefat etmistir (Molla Cami, 2016: 127). Tevazu ve giizel
bir ahlaka sahip oldugu i¢in vefat ettikten sonra farkli inanca mensup kisiler, onun
kendilerinden oldugunu ileri stirmiigler, Hristiyanlar da Yahudiler de miiminler de “O
bizdendir.” demistir (Ferideddin Attar, 1984: 361-362). Bagdat’ta bulunan kabri sifa
kaynag olarak kabul edilmistir. Hatta Ibrahim b. Cezeri onun kabrinin tecriibe edilmis
bir panzehir oldugunu sdylemistir (Siilemi, 2018: 37). Halk dua ederek bereket ve ugur
icin kabrini ziyaret etmektedir (Molla Cami, 2016: 128). Mar’0f el-Kerhi tecridde
(higlesme) esi benzeri olmayan bir zattir. Bu sebeple onun kabrine gidenlerin Hak Teala
dileklerini yerine getirmektedir (Ferideddin Attar, 1984: 361). Allah’tan bagka her seyi
kalbinden silen seyhin, Oliim doseginde bile {lizerindeki gomlegin sadaka olarak
verilmesini vasiyet ettigi bildirilmektedir (Kuseyri, 2017: 100). Kerhi, comertligi ile

taninan bir futiivvet ehlidir.

Mar’Gf’u Kerhi, tam bir muhabbet ehlidir ve o, bu sevgiye Allah’in razi oldugu
amelleri yaparak ulagilacagini beyan etmistir. Bir giin, miiridi olan Seri Sakati riiyasinda,
Hakk’in Mar’Gf’u Kerhi’yi askindan sarhos olan ve vuslata erene kadar ayilmaz biri
olarak meleklere tanittigin1 gérmiistiir (Kuseyri, 2017: 99). Mar’if el-Kerhi, muhabbetin
birinin dgretmesiyle elde edilebilecek bir sey olmadigini, ancak Hakk’in fazli ve hibesi
ile olacagin1 nakletmistir (Molla Cami, 2016: 128). O, salihlerin ¢ok oldugunu, fakat
bunlar arasinda sadiklarin az oldugunu bildirerek gercek vefayi, sirrin gaflet uykusundan

uyanmak ve diinyalik afetlere kanmanin mihnetini ¢ekmemek olarak tarif etmistir.
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Herkese merhamet eden ve insanlarin 1slahi i¢in ¢alisan seyh, comertligi kisinin gii¢ bir
vaziyette iken ihtiyaci olani baska birine verebilmesi (Siilemi, 2018: 38) seklinde

tanimlamustir.

Mar’af el- Kerhi’ye gore Hakk’a itaat edenler, kalplerinden diinyay1 ¢ikararak
taatte bulunmaktadirlar. Ciinkii insanin kalbinden diinya, saf bir sevgi ve giizel eylemlerle
¢ikabilmektedir. Muhabbeti Allah’in thsan1 olarak goren Kerhi, velilerin niganlarinin ii¢
oldugunu sdylemektedir. Onlarin biitiin derdi Allah’tir, stirekli Allah’ladirlar ve kagislari
da yine Allah’adir. “Arificin bir tek nimet yoktur, o her nimettedir. ” (Siilemi, 2018: 39).
Mar’uf Kerhi, devrindeki asiklarin efendisi ve vaktin kutbudur (Ferideddin Attar, 1984:
357). Kerhi, Hakk’1 bilmek icin diinyevi olan her seyden sevgiyle arinmak gerektigini
bildirmektedir. Arinmanin gerekligini vurgulayan halk sairlerinden biri de Zikr?’dir. O,
Allah’a kavusmak icin varliktan siyrilmayi, masivadan ¢ikmay1 ve insanin cigerinin ask

atesiyle yanmasi gerektigini diistinmektedir.

“Varligin terk edip olanlar tiryan
Askin atesiyle cigerin biiryan
Soyundur varliktan et beni iiryan

Kil agkin narwyla cigerim biiryan” (Dlzgiin, 2007: 96).

Kerhi, Hakk’a ne cehennem korkusuyla ne de cennet imidiyle dua etmistir. O,
Allah’a muhabbetle yonelmis ve aradaki perdeleri kaldirip makamlar1 elde etmistir.
Nitekim Mevland Mesnevi’sinde, Mar’uf el-Kerhi’ye, ‘“Hakikat-i Muhammediye”ye
ulasan kutup ve agk halifesi olarak yer vermistir. Evrenin yaratilis gayesi ve agk makami
olan bu nurun, ask halifesi kesilen ve vaktin kutbu olarak degerlendirilen Mar’uf el-

Kerhi’de zuhur ettigi sdyle anlatilmistir.

“And olsun o Tanrya ki asagilik topraktan, ulular ulusu bir tek binici

yaratmistir.” (Mesnevi C.2, 909. Beyit)

“Topraktan yaratilanlar: aritti da goktekilerden ileri gegirdi, iistiin etti onlari.”

(Mesnevi C.2, 910. Beyit)

“Atesten aldi, apari bir nur hdline koydu, ondan sonra da o isikla biitiin 1stklar

parlatti.” (Mesnevi C.2, 911. Beyit)

Mevlana’ya gore arifin kalbi Allah nuruyla aydinlanmis, Kabe’yle esdegerde olan
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pek cok dvgliye mazhar olmus 6zel bir kalptir (Yalgin, 2019: 4). Tasavvuf edebiyatinda
Hz. Peygamber’in maddi varligimin yani sira bir de Hak’tan baska bir sey yokken var
oldugu kabul edilen varligmma “Hakikat-i Muhammediye” denilmistir. Hakikat-i
Muhammediye doktrinine gore bu nur, ilk var olan ve biitlin mahlukatin sebebidir.
Alemin yegane gayesi ve var olus nedeni bu hakikattir. Hakikat-i Muhammediye’ye, Nur-
1 Muhammedi de denilmektedir ve bu dgretiye gore ilk yaratilan Hz. Adem (a.s) degil,
Hz. Muhammed (a.s)’dir. Her sey ondan var olmus, varliklar, kistm kisim onun bir pargasi
olarak taayyiin etmistir. Evrendeki her sey ondan yaratilmistir. Felsefi literetiirde yer alan
“Kiilli Ruh”, “Kiilli Akil”ya da “Ilk Akil” gibi terimler, tasavvufun sistemli bir disiplin
halini almasindan sonra tasavvuf mensuplarinca “Kelime” ya da “Hakikat-1
Muhammediye” kavramiyla karsilanmistir (Akman, 2011: 108). Akl-1 Evvel olarak
adlandirlan bu nur (Hakikat-i Muhammediye) alemin hakikati olup “Alem-i Kiilli dir.
“Akl-1 Evvel’e, “Ruh-1 Kudsi”, “Ruh-1 Kiilli”, “Insan-1 KAmil”, “Cevher-1 Heyulani” gibi
isimler verilmistir. Hak, esyay1 yaratmadan once kendi nurundan Hz. Peygamber’i
yaratmustir (Ertugrul, 2008: 28-29). Madde alemi Hz. Peygamber’in bir pargasi olup bu
diisiinceyi Abdiilkerim el-Cili, Mevlana Celaleddin-i Rlimi, Hallac-1 Mansur, Ziinn{n el-
Misri, Ibn Arabi’de gérmek miimkiindiir (Cifci, 2005: 73-77). Allah, insan-1 kamilin
kalbini, kendi sifat ve isimlerinin tecellisine ayna kilmstir. Ik olarak ona belirmis daha
sonra onun vasitastyla aleme tecelli etmistir. Ilahi isimlerin aynadaki goriintiilerinin
kemalat: yalnizca insan-1 kamil ile husule gelmistir (Ibn Arabi, 2013: 137). Hakk’m nuru

alemin cilasi olan Adem’e yansiyinca sehadet alemi ortaya ¢ikmustir.

)

“Paril-paril parlayan o isik, canlara vurdu da Adem, o isikla bilgi sahibi oldu.’
(Mesnevi C.2, 912. Beyit)

“Hakikat-1 Muhammediye” nazariyesinde, Allah evreni yaratmadan evvel ve sirf
vahdet halindeyken kendi zatina asiktir. Bu ask hasebiyle Hak, kendi nefsinde kendisi
icin tecelli etmis ve bu aski zahiri bir surette seyretmek istemistir, bunun i¢in kendi isim

ve sifatlarinin biitiiniinii birlestiren Adem’in suretini var etmistir (Idiz, 2014: 191).

“Adem’den bitip Sit’in devsirdigi 1s1¢1. Hani Adem, onu Sit'te gordii de yerine
halife etti.” (Mesnevi C.2, 913. Beyit)

“Kerhi, onun haremine bek¢i oldu da ask halifesi kesildi, solugu, Tanri solugu

oldu”. (Mesnevi C.2, 930. Beyit)
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Insan-1 kdmil, Hakk’in kendisini kendisine bildirdigi dlem ile Hak arasindaki
hakikattir. Insan nefsani sifatlarindan arindiginda, diinya ile bagin1 kopartip sebeplerin
sebebine ulastiginda Hakk’in viicudunda “Ayn-1 Sabite”yi goriir. Boylece Hakk’in
viicudu kendi nefsini miisahede etmekte olan kula ayna olur (Ibn Arabi, 2013: 201).
“Hakikat-1 Muhammediye” nin zahiri, ilahi ve kevni tim hakikatleri toplamig olmakla
birlikte batin1 ise ilahl batinlar1 ve ilahi sifatlar1 toplamistir. Zahiri nebilerin
sonuncusunun migkati, batini da evliyalarin sonuncusunun miskatidir ve evliyanin
sonuncusu, nebilerin sonuncusunun batimyla taayyiin etmistir (Ibn Arabi, 2013: 202-
205). Vaktin kutbu olan Mar’if Kerhi, nefsi miicahedesinin ardindan marifeti elde ederek

“Hakikat-i Muhammediye”ye yiikselmis ve bu nuru elde etmistir.

Giizellik ve ask, Hakk’in yansimasidir, biitlin mahlikat da bu giizellikten s6z
etmektedir. Ibn Arabi’de oldugu gibi Mevlana’da da halk, Hakk’m kendisidir. Bu goriis
dogrultusunda her seyi ve herkesi kucaklayan fikri ile Mevlana, dinler {istli bir anlayis
sergilemektedir (Altintas, 1986: 112). Tanr1 ask-i zat1 sebebiyle sonsuzluga akmaktadir,
bu sonsuzluk Mevlana’da ask ile elde edilmekte ve bu ask da insan-1 kamilde
toplanmaktadir. Mar’af- el-Kerhi de “Hakikat-1 Muhammediye” makaminda asik-masuk-
ask tiggenindeki birligi idrak ederek yaratilis gayesi olan aska erismis, ask halifesi

kesilmistir. Hakikat alemi bir olup alem ise bu birin tezahiiriidiir.

Mevlana, Hakk’in nurundan olusan “Nur-1 Muhammediye” (Hakikat-i
Muhamediye)’yi, ask makami olarak gérmiis ve bu mertebeye ulasan kamilleri vaktin
imami, insan-1 kamil olarak degerlendirmistir. Nitekim insan-1 kdmiller arasinda yer alan
Bagdat ekoliiniin kilit isimlerinden Mar’Gf Kerhi, Mesnevi’de muhabbet ehli bir arif

olarak zikredilmistir.

3.2.2. Seyh Ahmed-i Hadraveyh

Horasan seyhlerinin biiyiiklerinden olan Ahmed b. Hadraveyh, Ebu Héamid
kiinyesi ile kayith, miirivvet ve fiitiivvet ile anilan, himmet ve keramet sahibi Belhli bir

velidir.

Fetva sahibi, hakikate miitevekkil, tasavvuf yolunun 6zii s6zii bir ve miitevazi zati
olan Seyh Ahmed b. Hadraveyh, fiitiivvette meshur ve Horasan seyhlerinin itibarlh

kisisidir (Ferideddin Attar, 1984: 382). Velilerin ilk tabakasindan ve kiinyesi Ebu Hamid
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olarak tanimlanan Ahmed b. Hadraveyh Belhi, Horosan seyhlerinin biiyiiklerinden olup
Ebu Hafs Haddad ve Bayezid’in dengi zatlarindandir. Hatta Ebu Hafs, hallerde, himmet
ve gayrette ondan daha ulusunu gormedigini bildirmektedir (Molla Cami, 2016: 151-
152). Horasan’1n giinesi olarak nitelendirilen Ahmed b. Hadraveyh, yiice halli, fiittiivvet
taifesini yoneten, melamet yolunu tutan ve cagindaki sufilerin tabi oldugu bir zattir
(Hiicviri, 2016: 185). Ebu Tiirab Nahsabi ve Bayezid-i Bistami’nin sohbetlerinden
bulunan seyh i¢cin Bayezid-i Bistimi “Ustadimiz Ahmet” diyerek (Kuseyri, 2017: 112)

onun tasavvuf konusundaki bilgeligini vurgulamaktadir.

Hicri 240 (M. 854) yilinda vefat eden Ahmed b. Hadraveyh, Allah’in velisinin ne
anilacagi bir isimle ne de taninmasini saglayacak bir seyle 6ne ¢ikacagini sdylemektedir.
O, velilerin kalplerinin durmadan arsin ya da bagin bahgenin g¢evresinde dolastigini
bildirmektedir (Siilemi, 2018: 47). Onun i¢in nefis miicahedesi, kulun Allah’a
ulagsmasinda verecegi en biiyiik savastir. Sahsin biri ondan bir nasihat istediginde o,
nefsini oldiirmesini sdylemektedir. Nitekim nefsi miicahede ile 6ldiiren miisahede ile
dirilmektedir (Molla Cami, 2016: 152). Varligin1 yok edip nefsinden armnan Ahmed b.
Hadraveyh’in Hak’la dirilme diisiincesini iceren bir menkibesi de sdyledir. Bir giin Seyh
Ahmed b. Hadraveyh, haca giderken ayagina deve dikeni batar, dikeni g¢ikirirsa
tevekkiiliiniin batil olacagini diisiiniir, bu yiizden yliriiyerek Mekke’ye varir. Sonra ayagi
siser, fakat o, topallaya topallaya hacin1 eda eder, geri donerken halktan biri onun derin
wstirap ¢ektigini goriir ve gelip dikeni ayagindan ¢ikarir. Yarali ayagiyla Bistam yolunu
tutan seyh, Bayezid’in yanina gelir. Bayezid ona, ayagina konulan kdstegi ne yaptigini
sorar. Bunun tizerine Ahmed b. Hadraveyh, Hakk’in irade ve ihtiyar1 ugruna kendi
irademden vazgectim der. Bayezid: “Senin varligin var mi ki, ihtiyarin olsun?” der ve
olursa sirk olmaz mi diyerek (Ferideddin Attar, 1984: 384-385) Seyh Ahmed b.

Hadraveyh’in varligindan arindigina ve Hak’la diri olduguna isaret eder.

Ahmed b. Hadraveyh’in edep ve davranislarla ilgili yliksek degerde sozleri, tehzib
edilmis nefesleri ve hakikatlere iligkin niikteleri bulunmaktadir (Hiicviri, 2016: 186). O,
Hak yolunun giines gibi apacik oldugunu ve insanin kendini bulup bu yola girmesi
gerektigini beyan etmektedir (Hiicviri, 2016: 186). Belh emirinin kiz1 Fatma ile evlenen
Ahmed-i Hadraveyh, bir giin esiyle birlikte Bayezid’i ziyarete gider. Esi Fatma, Bayezid’i
goriince nikabin1 ve pegesini ¢ikartir. Bunun iizerine Ahmed b. Hadraveyh, bu ciiretli

davranisin nedenini sorar. Esi Fatma ise: “Sen benim tabiatima ve bedenime karsi
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mahremsin, o ise yoluma ve ruhuma karsi mahremdir.” Seninle isteklerime onunla
Allah’a ulasryorum.” der (Hiicviri, 2016: 185). Tasavvufta 6rnek bir sahsiyet olarak
anilan Fatma i¢in Bayezid, kadinlarin elbisesi i¢inde gizli bulunan eri gérmeyi talep
edenin Fatma’ya bakmasin1 nakleder (Hiicviri, 2016: 186). Seyh Hadraveyh’in esi
Fatma’nin en derin tasavufi konular1 Bayezid-i Bistami’yle tartisabilecek derecede
oldugu rivayetler arasindadir. Seyh Ahmed b. Hadraveyh, dervislikteki itibarin ve
fakirlikteki izzetin sakli tutulmasi gerektigini bildirmektedir. Onun ilk doénem
melametileri gibi kalbin sirlarinin ifsa edilmemesi bahsi lizerinde 6nemle durdugu
goriilmektedir (Kara, 1989: 71). Ebu Hafs Haddad, onsuz (Ahmed b. Hadraveyh)
fiitiivvetin ve miiriivvetin ortaya ¢ikamayacaginit soylemektedir (Hiicviri, 2016: 186).
Horasan’in ulularindan olan Seyh Hadraveyh, Horasan fiitiivvet ekoliiniin ilk
temsilcilerindendir. O, bu yolun comertlik, tevazu ve edep iizerine insa edildigini

bildirmektedir.

Hakikat ve marifet konusunda dikkat ¢ceken Seyh Ahmed b. Hadraveyh gercek
marifeti, Hak’tan baska her seyden alakay1 kesmek olarak tarif etmektedir. O, gergek
marifetin Hakk’1 kalben severek ve dille zikrederek gerceklesecegini diisiinmektedir
(Ferideddin Attar, 1984: 388). Seyh Hadraveyh’e gore gafletten daha derin bir uyku
yoktur. Ciinkii insana kulluk yaptiran nefsani arzularidir (Kuseyri, 2017: 112). insan,
Hakk’a olan kullugunu, hiir olunca ifa edebilmektedir, hakiki manada kul olmak, hiir
olmanin kendisidir (Stilemi, 2018: 47). Eksiksiz olarak hiirriyet ubudiyettir; gercek
ubudiyyette tamamen hiirriyet bulunmaktadir (Ferideddin Attar, 1984: 388). insanin
Ozgiirlesmesi ancak kalbini tezkiye etmesi ve Hak’tan bagka hi¢cbir seye ragbet

etmemesiyle miimkiin olmaktadir.

Ahmed b. Hadraveyh, hayati boyunca dogruluk, diiriistliik, sabir ve edep
dairesinden ayrilmamistir. O, sabri zorunlu olanlarin azig1, rizay:r ise arif kisilerin
mertebesi olarak degerlendirmistir. Kendisinden nasihat isteyen birine: “Nefsini 6/diir ki,
Allah ona hayat bahsetsin.” demistir (Siilemi, 2018: 48). Seyh Hadraveyh, once zahiri
ilimlerde daha sonra batini ilimlerde ilerleyerek hakikate ulasan bir velidir. O,
Mesnevi’de comertlikte meshur, fena mertebesine ulagsmis, Sliimsiizlik elde etmis bir

insan-1 kamil olarak yer almis ve onun fiitiivvet ehli olduguna dikkat ¢ekilmistir.
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“Bir seyh vardi, comertlikle iin almisti; boyuna da bor¢luydu.” (Mesnevi C.2, 377.
Beyit)

“Ululardan on binlerce bor¢ alir, diinyadaki yoksullara harcardi.” (Mesnevi C.2,

378. Beyit)

“Gene borg¢la bir tekke yaptirmisti;, canini da malini da tekkesini de Tanrt yolunda

oynamzs, utulmustu.” (Mesnevi C.2, 379. Beyit)

“Tanri, Halil e nasil kumu un etmigse onun da borcunu her yerden éder dururdu.”

(Mesnevi C.2, 380. Beyit)

Fiitiivvetin ihtiyag sahipleri ve dostlara hizmet gerektirdigini sdyleyen Ahmed b.
Hadraveyh, hizmet ehli olmanin insanda miitevazilik, comertlik ve hiisn-i edep gibi ii¢

onemli meziyeti kazandiracagini belirtmektedir (Ozkdse, 2017: 404). Peygamber dedi ki:
“Carsilarda, pazarlarda iki melek dua eder.” (Mesnevi C.2, 381. Beyit)

“Ey Tanri der, verenlere fazlasiyla ver, Ey Tanri, nekeslerin malini da yok et.”

(Mesnevi C.2, 382. Beyit)

“Ciinkii Tanri, canlarina karsiik onlara, oliimsiizliik canini gamdan, eziyetten,

kotiiliikten emin olan cani vermistir.” (Mesnevi C.2, 386. Beyit)

Insan-1 kamil, kendi istek ve arzularmi Allah’in iradesinde yok etmis, nefsini
6ldiirmiis ve kendisine hayat liitfeden, dirlik bahseden ilahi agski bulmus zattir (Erzurumlu
Ibrahim Hakki, 2019: 35). Ciinkii o “Bir oli iken kendisini dirilttik.” (En’am 55/122)
ayetinde buyuruldugu iizere ve “Olmeden evvel éliiniiz.” hadisinin derin anlamma ve
sirlarina  vakiftir  (Erzurumlu  Ibrahim Hakki, 2019: 35-36). Mesnevi’de Seyh
Hadraveyh’in, fena mertebesini ulastigina isaret edilmektedir. Ayrica insan-1 kamil olarak
nitelendirilen kullarin bu derecedeki niteliklerine de deginilmistir. Nitekim kamil kullar
cimrilik, haset, kibir gibi nefsi davranislardan uzaktir. Onlar, nefsini Sldiiriip Allah’ta
dirilmis ve oliimsiizliige erigmis kullardir. Bu kullardan biri olan Ahmed b. Hadraveyh,

son nefesine kadar kerimlikten 6diin vermemis, Hakk’a olan giivenini stirdiirmiistiir.

“Bor¢lularin timitleri kesildi, suratlar: eksidi; goniillerindeki derde dertler

katildi1” (Mesnevi C.2, 391. Beyit)
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“Seyh su kotii zanlara kapilanlara bak; Tanri’nin bes viiz dinar altin bulmaya

caresi mi yok dedi.” (Mesnevi C.2, 392. Beyit).

Insan-1 kamil olan Ahmed b. Hadraveyh riza makaminda Hakk’a tam teslimiyet
i¢indedir.

“Derken digsardan bir ¢cocuk, helva diye bagirdi, bir kag para almayr umarak helva

diye bagiryyordu.” (Mesnevi C.2, 393. Beyit)

“Seyh, hizmetgiye gizlice, disarrya ¢tk da helvamin hepsini al diye igaret etti.”
(Mesnevi C.2, 394. Beyit)

Tiirk kiiltiiriinde 6nemli bir yere sahip olan helva, 6liiniin ard: sira yapilan, ates,
su, un (topragi sembolize eder) gibi temel unsurlarin bir araya gelmesiyle olusturulan ve
6limden sonra yeniden dirilisi sembolize eden bir yiyecektir. Ayrica birlikte hareket
edilmesi ve birlikte yenmesi hasebiyle ortak bilincide ifade etmektedir (Karakurt, 2011:
72). Tasavvufi literatiirde ve metinlerde karsimiza ¢ikan helva, Ahmed b. Hadraveyh

tarafindan alacaklilara ikram edilmekte ve onlara bir dirilis vesilesi olarak sunulmaktadir.

“Bor¢lular o helvay yerler de diyordu, bir zamancagiz olsun, aci-act bakmazlar

bana.” (Mesnevi C.2, 395. Beyit)

“Hizmetci, altin verip helvanin hepsini almak i¢in hemencecik kapidan disart

¢tkti.” (Mesnevi C.2, 396. Beyit)

“Cocuga helvanin hepsi kaga? Soyle dedi. Cocuk, yarim kiisiir dinar dedi.”
(Mesnevi C.2, 397. Beyit)

“Hayir dedi hizmetci, sufilerden fazla kar isteme; yarim dinar verecegim, baska

soz soyleme artik.” (Mesnevi C.2, 398. Beyit)

“Helvayr kaba doldurdu, getirip seyhin éniine koydu. Simdi sen, sirlar diigiinen
seyhin surrini seyret.” (Mesnevi C.2, 399. Beyit)

Nefsin isteklerini susturan kalbe, ilahi ilhamin akis1 baslar (Erzurumlu ibrahim

Hakki, 2019: 43) boylece insan-1 kdmile mana aleminin sirlar acilir.

“Seyh bor¢lulara, buyurun dedi; kutlulukla su helvay: giizelce, heldlinden yiyin.”
(Mesnevi C.2, 400. Beyit)
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“Kap bosalinca helvact ¢ocuk kabwni aldi; hadi a akilli er dedi, dinarimi ver.”

(Mesnevi C.2, 401. Beyit)

“Seyh, dinar soyle dursun dedi, dirhemi bile nerden verecegim? Bor¢luyum,

bor¢lu olarak yokluga gidiyorum.” (Mesnevi C.2, 402. Beyit)

Seyh Ahmed b. Hadraveyh, ruhani tekamiiliinii tamamlamis, yokluga erismis bir
velidir. Hikdyenin devaminda helvact ¢ocuk parasin1 alamayinca sizlanmaya baslayip

seyhe soylenir.

“Cocuk, seyhin oniine gelmis, a kotii seyh diyordu; sunu iyice bil ki ustam, beni
oldiirdii-gitti.” (Mesnevi C.2, 408. Beyit)

“Ona eli bos gidersem beni oldiiriir, razi misin buna?” (Mesnevi C.2, 409. Beyit)

“Borglular da bu isi kétii goriip sert-sert seyhe yiiz ¢evirdiler, bu neydi dediler.”
(Mesnevi C.2, 410. Beyit)

“Bizim malimizi yedin, zultimlerle gecip gidiyorsun; bu yetmiyormugs gibi neden

bir baska zuliimde bulundun?” (Mesnevi C.2, 411. Beyit)

“Cocuk ikindi namazi vaktine dek agladi. Seyh goziinii yummustu, hi¢ bakmuiyordu
bile.” (Mesnevi C.2, 412. Beyit)

“Seyh bu cefaya, bu aykirt ige aldiris bile etmiyordu; Ay gibi yiiziinii yorganin
icine ¢ekmigti.” (Mesnevi C.2, 413. Beyit)

“Ezelle de hostu, ecelle de hos, ikisinden de tad almadaydi, neselenmedeydi; ileri
gidenlerin kinayip yermelerine de bos vermisti, geri kalanlarin kinayp

yermelerine de.” (Mesnevi C.2, 414. Beyit)

Mana aleminde olan kalp, Hakk’1n kudretini diisiiniip neseyle dolar, seving i¢inde
olan kalp cefay1 unutur (Erzurumlu Ibrahim Hakk1, 2019: 433). Melamet nesvesine sahip
Ahmed b. Hadraveyh hi¢bir kinamaya aldirig etmez. O, Allah’in hiikiimlerine teslim olan
bir kdmil olarak biitiin islerini O’na havale eder. Nitekim menkibenin sonunda seyhin

himmetinin vuku buldugu goriilmektedir.

“Cocuga verilecek para, oradakilerden toplansaydi herkese birka¢ ak¢a diiserdi,

fakat seyhin himmeti, bu comertligi de kapamist1.” (Mesnevi C.2, 425. Beyit)
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b

“Hi¢ kimsecik, ¢ocuga bir sey vermedi; pirlerin giicii, bundan da fazladwr’

(Mesnevi C.2, 426. Beyit)

“Ikindi ¢ag1 geldi; hizmetci elinde bir tabakla, Hdtem’e benzer birisinden
¢tkageldi.” (Mesnevi C.2, 427. Beyit).

b

“Hem mal hem hdl sahibi biri seyhin halini duymustu, armagan gondermisti ona.’

(Mesnevi C.2, 428. Beyit)

“Tabagin bir yaminda dort yiiz dinar vardi, bir yaninda da kdgida sarilmis yarim

dinar.” (Mesnevi C. 2, 429. Beyit)

b

“Hizmet¢i geldi, seyhi agiwrladi;, onun, o essiz seyhin oniine koydu tabagi.’
(Mesnevi C.2, 430. Beyit)

“Tabagn tistiindeki ortii kaldirilinca halk, seyhin kerametini gérdii.” (Mesnevi

C.2,431. Beyit)

“Herkesten bir ahtir, bir feryattir koptu, A seyhlerin de basi, sahlarin da bast
diyorlardi; bu neydi?” (Mesnevi C.2, 432. Beyit)

“A sir sahibi ulular ulusu, gene bu ne swrdwr, bu ne sultanlik?” (Mesnevi C.2, 433.
Beyit)

b

“Biz bilmiyormusuz, bagisla bizi. Nice sagma-sapan sozler soyledik biz.’

(Mesnevi C.2, 434. Beyit)

“Seyh, biitiin o sozleri, biitiin o laflart helal ettim size buyurdu.” (Mesnevi C.2,

440 Beyit)

“Bunun siwrri suydu, Tanri’dan istemistim bunu, o da bana dogru yolu gésterdi

gitti.” (Mesnevi C.2, 441. Beyit)

“Gozlerin i¢in gam yeme; ¢iinkii Isa sensin. Egri yiirtime de sana iki dogru goéz

bagislasin.” (Mesnevi C.2, 450. Beyit)

“Can Isa’n seninle beraber, ondan yardim iste; hos bir yardimcidir o.” (Mesnevi

C.2, 451. Beyit)

Sir sahibi seyhlerin bas1 olarak nitelendirilen Ahmed b. Hadraveyh, vaktin
kutbudur. Kutup, en biiyiik veli, Hakk’in dlemde nazar kildig1 yer olan zat, dlemin ruhu,

alem de onun bedenidir (Uludag, 2005: 223). Seyh Hadraveyh, velayet bayragini elinde
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buluduran hatmii’l evliyadir. Can Isa’s1, nefsinden arinip masukta yok olmus asiktir. Hak,
insan-1 kamil ile kainati miisahede etmektedir. Tiirer, insan-1 kamili, sehadet dleminde
Hakk’in tiim isim ve sifatlarinin noksansiz olarak tezahiir ettigi varlik olarak tarif
etmektedir. Allah, ilah suretini orada kAmilen miisahede etmektedir. Yalniz bu miisahede
kendi disinda degil bilakis, biitiin “zerrelede bizzat zuhur ve huzur ile miisahededir.
Bedendeki can ne ise taayiinat aleminde Hak Teala odur.” (Tiirer, 2019: 209). Ahmed b.
Hadraveyh, Mesnevi’de insanlarin kinamasina aldiris etmeyen, marifeti elde edip

keramet ehli olan ve vaktin en biiyiik velisi (kutup) olarak anlatilmaktadir.

3.2.3. Zinniin-i Misri

Misir’in Ahmim kasabasinda diinyaya gelen Ziinntin el-Misri, tasavvuf ve bilgelik
yolunda soyledigi sozlerle dikkat ¢ceken, kimya, simya ve tipla ilgilenen Hicri III. yiizyil

mutasavviflarindandir.

Ebii’l-Feyz Ziinniin Ibrahim el-Misri’nin asil adi Sevban b. Ibrahim olup babas1
Nevbi (Kizilderili), kendisi hal, edep, vera ve ilim yoniinden devrinin tek kisisdir
(Kuseyri, 2017: 97). Evliyanin ilk tabakasindan ve kiinyesi Ebiilfeyz olan Ziinn(n-i
Misri’nin lakabi Ziinntin’dur (Molla Cami, 2016: 118). Sevban b. Ibrahim’in Ziinnfin
lakabin1 almas1 Attar tarfindan s0yle nakledilmektedir. Ziinn{n, bir giin gemi ile yolculuk
yaparken tiiccarlardan birinin miicevheri kaybolur. Herkes bunun Sevban b. Ibrahim’de
(Ziinntin el-Misr1) oldugunu diisiiniir ve agiz birligi yaparak onu suclar. Ona hakaret edip
iskence ederler. Sonra is haddini asinca Misirli Ziinn{in, “Sen bilirsin Rabb’im” der ve o
sirada su iizerine binlerce balik ¢ikar ve her birinin agzinda bir miicevher vardir. Gemide
olanlar bu durum karsisinda Sevban b. Ibrahim’in ayagina kapanip ziir dilerler. Ona,
Ziinn(n (balike1, balik sahibi) lakabini verirler (Ferideddin Attar, 1984: 179). Ziinnin’un
Hicri 245 veya 248 yilinda ahirete goctligli bildirilmektedir. Ziinnin-i Misri, ibadetin
zahiriyle yetinmemeyi onermekte ve ziihdii meslek edinmemek, marifet konusunda da
iddia sahibi olmamak gerektigini sdylemektedir (Siilemi, 2018: 6). Ona gore iddia sahibi
kimse, iddias1 hasebiyle Hak’tan perdelenmektedir. “ Hak, Hak ehlinin sahididir.
Stiphesiz Allah Hak in kendisidir; sozii de Hak 'tir. Hak bir kimseye sahid oldugunda onun
iddiada bulunmaya ihtiyact yoktur.” (Siillemi, 2018: 8-9). Onun biitiin sdzlerinin su dort

ilke ekseninde olustugu aktarilmaktadir. Diinyadan nefret etmek, Allah’1 sevmek,
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Kur’an’a uymak ve bir durumun koétiiye dogru gitmesinden endiselenmek (Kuseyri, 2017:
97). Ona gore diinya koti bir yerdir. Velayet ehli olan Misirli Ziinnin’un

menkibelerinden keramet sahibi bir zat oldugu ve marifet yolunu tuttugu anlasilmaktadir.

Hicri Giglincli ylizyilin biiyilik sufileri teosofisttir (mutasavvif) (Nicholson, 2004:
47). Hicri III. yiizyilda yasayan, velayette seref hazinesi, bela yolunu tutan, melamet
mesrebli Ziinnlin-i Misri’nin hali Misir halk: tarafindan hayretle karsilanmistir. Hatta o,
inkar edilmis ve vefatia kadar onun bu hali anlasilamamustir (Hiicvird, 2016: 167). ibn
Hallikan, Ziinntin’un ilim, hal, ibadet ve edebe itaat etme bakimindan asrinin essiz kisisi
oldugunu bildirmistir. O, bir filozof ve insanlarin iginde seriat1 hafif gostererek takvasini
gizleyen bir melamidir. Misirlilar onu bu yiizden zindik olarak nitelendirmislerdir
(Nicholson, 2004: 45). Melamiler, 1yiligi gizleyip serri ortaya koyan, kendini kinayip
kinanmak isteyen ve geleneklere ters davranmalariyla bilinen bir taifedir. Bu kinanmalar
melami neseyi agiga ¢ikartmis, Horasan erenleriyle de melametiler kast edilmistir (Kara,
1987: 562). Zinnin, Malik b. Enes’in 6grencilerinden olmus ve onun yolunu takip
etmistir. Ziinnin, vaktin imami ve sufiyyenin de basi olarak goriilmiistiir. (Molla Cami,
2016: 118). Ziinnn-i Misri, li¢ yolculuga ¢iktigin1 ve bu yolculuktan {i¢ ilim getirdigini
sOylemistir. Bunlardan birincisini se¢gme kullar ve umum halk i¢in, ikincisini sadece
seckin kullar i¢in, {iclincii getirdigi ilmi ise kimsenin kabul etmedigini ve kendisi i¢in
oldugunu bildirmistir. Seyhii’l-islam bu ilimleri s6yle agiklamistir. Birinci ilim
“tovbe™dir, ikincisi “tevekkiil” {i¢linciisii ise ‘“hakikat’tir. Uglincii yolculugun ise
goniilden himmetle oldugunu bildiren (Molla Cami, 2016: 119) Ziinnln el-Maisri, Cabir
Ibn Hayyram’in ekoliinden kimya disiplinini 6grenmis, kendini batin ilmine adamis ve
felsefenin pek ¢ok dalinda uzman olmus bir sahistir. Thmem kasabasindaki “Berba”ya
(harabe tapinak) sik sik giden ve bu tapinaktan miiminin imanini, kiifiir ehlinin tugyanini
artiran farkli tasvirler ve sekilleri 6grenen keramet ehli bir zattir (Nicholson, 2004: 46).
Misirl Ziinntin, tasavvufun havasa ait batini bir din (ezoterik) oldugunu gosteren pek ¢cok
s0z sOylemistir (Nicholson, 2008: 44). Avamin tévbesinin giinahlardan, havasin ise
gafletten oldugunu sdyleyen (Serrac, 1996: 43) mutasavvifin bu ifadeleri onun batin

yoniinii 0rneklendirmistir.

Teosofik tasavvufun (Israki tasavvuf) kurusucu sanini almay1 en ¢ok hak eden
Ziinni(n-1 Misri, Ebu’l Mahasin’e gore velilerin halleri ve makamlar1 hakkinda Misir’da

ilk s6z eden kisidir (Nicholson, 2004: 42). Lakin marifet (gnosis) diisiincesini tasavvufun
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icine yerlestiren kisi olarak saygiyla anilan Misirli Ziinnin i¢in bu diisiince dogru
degildir. Ciinkii bu fikir daha 6nceki zahitlerde goriilmektedir. Ziinnlin yar1 simyaci, yar1
mistik efsanevi bir kisilik olarak sufi biyografilerinde yansitilmaktadir. Ziinnin’un Antik
Misir hiyerogliflerini tanidigi ve Hermetik bilgelige sahip oldugu soylenmektedir
(Arberry, 2008: 47). Sir ilimleri ve yildizbilim (astroloji) ile kimya ve sihir ilimleri kast
edilmektedir. Nitekim kimya ve sihrin ayn1 zamanda teosofi ile baglantis1 bulunmaktadir
(Nicholson, 2008: 47). Mesnevi'nin ilk beyitlerinde bu “sirlar” ilimiyle
karsilasilmaktadir.

“Dinle bu ney nasil sikayet ediyor; ayriliklar: nasil anlatiyor?” (Mesnevi C.1, 1.

Beyit)

“Benim sirrim feryaimdan uzak degil; fakat gozde, kulakta o 151k yok.” (Mesnevi
C.1, 7. Beyit)

Neyin sikayeti, gaflette olanlara hakikati anlatmak i¢indir. Sir, bu feryatta gizlidir.
Bu sirr1 ancak erenler, kamiller ve onun liituflariyla istidad sahibi olanlar gorebilir,
duyabilir (Mevlana, 2017a: 21). Mevland’nin bahsettigi sir, hikmet sahibi kamiller

tarafindan anlasilan marifettir.

Zinnln, ism-i Azam’1 bilen bir kisi olarak tanitilir. Ziinnin el-Misri Hristiyan
Kiptiler arasinda yasamis tilsim sahibi, filozof ve zahit biridir (Nicholson, 2004: 48-49).
Insanin nefsi davranislarini terk edip armmasindan sonra ilahi tecellilere mazhar olup
marifet elde edecegini savunan Ziinn{in el-Misri’nin, Misir’da sir ilimleri ve astroloji ile
ilgilendigi bilinmektedir.

Zinnln, hikmet sahibi bir kisinin hakikatleri dile getirmesi gerektigini beyan
etmektedir. Ona gore sufi konustugunda hakikatlari dile getiren, sustugunda ise her seyle
bagini kopardigini organlariin dile getirdigi kimsedir (Siilem1, 2018: 7). ZiinnQn, arifin
bir hal iizerine degil tiim hallerinde Hak’la birlikte oldugunu bildirmektedir. Halkla
tinsiyet edenlerin Firavunlar ile ayn1 6rtiide oturdugunu, nefsini gérmeyenlerin ise ihlas
derecesine yerlestigini sdyleyen Ziinntin-i Misri, varlikta nasibi Hak olanin O’nun diginda
yitirdigi seylere aldiris etmedigini de bildirmektedir (Siilemi, 2018: 9-10). I¢inde husu ve
korku olmaksizin marifet iddiasinda bulunan kisinin arif degil cahil oldugunu beyan eden
Ziinn(in, hakiki marifetin sadakatin gostergesi olacagini ileri siirmektedir. Ciinkii ona gore

sadakat ve sidk, Allah’n kilicidir ve tizerine gelen her seyi keser. Sidk sadece miisebbibi
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gormektir, sebebi kabul etmemektir (Hiicviri, 2016: 168). Ziinnln, insanin i¢inde korku

olmadik¢a marifeti elde edemeyecegini bildirmektedir.

Zinnin-1 Misri, Hakk’1 kendisine yakin olarak bilmis ve bdyle tanimay1 da
marifetin bir kanit1 olarak gérmiistiir (Kelabazi, 2016: 110). O, hakikatin karsisinda
perdelerin en ¢etin olaninin, nefsin kontroliine girmek oldugunu bildirmis ve marifetin
hakikatinin ise hayret oldugunu diistinmiistiir. Ona goére bu yolun 6ncesi liziiliip erismek,
ahiri ise ne tlizlllip ne de ulagsmaktir. Ziinnlin’a miirit-murat bahsi agildiginda o, miiridin
arayan, muradin ise kacan oldugunu belirtmistir (Molla Cami, 2016: 120). Ziinn{n,
marifet ehlinin kendi nefisleriyle var olmayip var olduklart miiddetce de Hak’la var
oldugunu, kendilerini Hakk’in hareket ettirdigi sekilde hareket ettiklerini, s6zlerinin
Hakk’1n s6zleri oldugunu (Nicholson, 1978: 67) bildirmistir. Ona gére Hakk’1n varliginda
yok olan salik, Hakk’in iradesinde yeniden dogmustur. Ziinnin’un hakikat ehli olarak
tanimladig1 bu kisiler, Hakk’1n nuruyla bakan ve biitiin hallerinde O’nunla beraber olan

insan-1 kadmillerdir.

Ziinn(n-1 Misri, Hak asiginin tutkulu dilinden yararlanmis ve kendisinden sonra
sufi edebiyatinin temel karakteristiklerinden birisi olan gelenegin yayginlasmasina
yardime1 olmustur (Arberry, 2008: 48). Ona muhabbetten soruldugunda, kulun kendisini
Allah’tan alikoyan her seyi terk etmesi, Hakk’1n sevdigini sevip sevmedigini sevmemesi,
hayir islemesi, Allah rizasi i¢in yapilan bir iste kinanmaktan korkmamasi, miiminlere
sefkatli, kafirlere sert olmasi ve Resulullahi takip etmek olarak cevap vermistir (Siilemd,
2018: 6-7). Misirh Ziinnlin’un, melami nesvenin etkisiyle takindig: tavirlar ve sdyledigi
sozler, Misir’dan ayrilmasina neden olmustur. Onun Tanri’ya kavusmak ic¢in zorunlu
gordiigl ilahi ask, marifet yolunda ilerleyen pek c¢ok sufi tarafindan 6rnek alinmistir.
Bunlardan biri de Mevlana’dir. Mesnevi’de, Ziinnln’la ilgili anlatilan menkibede onun
ilahi ask ile kendinden gectigi ve cevresinin bu hali “delilik” olarak nitelendirildigi sdyle

aktarilmigtir:

“Boylesine delilik, Ziinniin-1 Misri’'nin de basina geldi. Ondan yeniden-yeniye
coskunluklar meydana gelmedeydi, yeniden-yeniye delirip gidiyordu.” (Mesnevi
C.2, 1389. Beyit)

“Oylesine cosuyordu ki bu coskunluk gégiin bile yiiceligini asiyordu; cigerler, o

coskunlukla tuzlantyordu.” (Mesnevi C.2, 1390. Beyit)
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“A c¢orak toprak kendine gel, kendi coskunlugunu tertemiz kisilerin

coskunlugunun yanmi bagina koyma.” (Mesnevi C.2, 1391. Beyit)

“Halk, onun coskunluguna dayanamiyordu, atesi, halkin sakalini tutugturuyordu.”

(Mesnevi C.2,1392. Beyit)

“Avamin sakalina ates diisiince onu tuttular, baglayip zindana attilar.” (Mesnevi

C.2, 1393. Beyit)

“Halk, bu yoldan daralir ama bu dizgini kasmanin da imkdani yoktur.” (Mesnevi

C.2, 1394. Beyit)

“Bu padisahlar halktan can korkusuna diismiislerdir; ¢iinkii bu topluluk kordiir,
padisahlarinsa izlerinin tozlari bile yok.” (Mesnevi C.2, 1395. Beyit)

Ziinn(n, Hak ile kul arasinda karsilikli ilahi bir sevginin oldugunu sdyleyerek bu
sevginin kulu Hakk’a gétiirecegini bildirmektedir. Nitekim Hakk’a ¢ikan kul, O’nunla
birlesmektedir. Bu birlesimde, insanin zatt Hakk’in zatinda miistagrak olmaktadir.
Ziinnin el-Misri, bu sevgiyi de sadece ehline sOylemek gerektigini belirtmektedir (Sunar,
1978: 20-21). Istek ve arzulardan arinarak fena mertebesine erisen asik, elde ettigi marifet
ile masukun iradesinde hareket etmektedir. Misirl1 Ziinntin’da beliren bu hal, marifetin
sonucunda zuhur eden muhabbetin temasasidir. Kesrette olan kisilerin, vahdeti idrak
etmesi miimkiin degildir. Ciinkii onlar, akil ile mana alemini anlayamazlar. Goriis sahibi
olmayan bu kisiler, marifet ehlini anlayamadiklar1 i¢in Ziinntin-el Misri “deli” olarak

nitelendirilmistir. Bu durum Mesnevi’de sdyle bildirilmektedir.

“Buyruk rindlerin elinde olunca elbette Ziinniin zindana diiser.” (Mesnevi C.2,

1396. Beyit)

Ruhun ask icinde Hak’ta tamamen yok olmasi, tam teslimiyeti gostermektedir.
“Birlestici hayat, Tanrilastirict hayat veya birlik, Tanrilagsma da ruhun Allah'ta tamamen

vok olusunun en son noktasini teskil eder.” (Sunar, 1966: 85)

“Biitiin zerreler, yok olmug onda, dlem hem onun yiiziinden esrimis, kendinden

gecmis hem onun yiiziinden kendine gelmis.” (Mesnevi C.2, 1400. Beyit)

“Dostlar, Ziinntin'un delirdigini, zindana gétiriildiigiinii duydular, diigiinceye

daldilar.” (Mesnevi C.2, 1433. Beyit)
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“Ya mahsustan kendini deli gosteriyor ya da bunda bir hikmet var; o, bu dinde bir

kible, bir ayet dediler.” (Mesnevi C.2, 1434. Beyit)

“Dediler ki: O delirsin, delilik ona buyruk yiiriitsiin; bu is, onun deniz gibi
aklindan uzak mi uzak.” (Mesnevi C.2, 1435. Beyit)

“Allah saklasin, hasa delilik, hastalik bulutu, onun Ay’ Ortsiin; onun

olgunlugundan uzak bu.” (Mesnevi C.2, 1436. Beyit)

“O, avamin gserrinden bir eve sigindi; akillilardan utandi da deli gosterdi

kendini.” (Mesnevi C.2, 1437. Beyit)

“Bedene tapan o kokmus, sersem aklin kusurunu gordii de mahsustan deli

gortindii, imarhaneye gitti.” (Mesnevi C.2, 1438. Beyit)

“Edeplice bizler dediler, dostlardaniz; buraya, canla-basla, hal hatir sormaya

geldik.” (Mesnevi C.2, 1451. Beyit)

“A hiinerler sahibi akil denizi, nasilsin? Aklina delilik iftirasinda bulunmak da

nedir?” (Mesnevi C.2, 1452. Beyit)

Insan-1 kdmil olan Ziinniin el-Misri, benligini 6ldiiriip Hakk’1 temasa eden ve
aleme ayna kesilen bir zat olarak Akl-1 Kiill mertebesindedir, akil denizi ifadesiyle onun

bu yoniine vurgu yapilmaktadir.

“Kiilhan dumam giinese nasil ulaswr; Ziimriidiianka, kuzguna nasil alt olur?”

(Mesnevi C.2, 1453. Beyit)

“Bizden gizleme, anlat, séyle, biz seni sevenleriz, bu igi etme bize.” (Mesnevi C.2,

1454. Beyit)

“Biz seni sevenleriz, gercekleriz, gonlii yaralilariz, iki diinyada da sana goniil

baglamisiz.” (Mesnevi C.2, 1457. Beyit)

“O onlar1 sovmeye, bos laflar etmeye, delicesine séylenmeye basladi.” (Mesnevi

C.2, 1458. Beyit)

“Firlayip kalkti, onlara tas-topa¢ yagdirmaya, sopa atmaya koyuldu, yaralanip
ezilme korkusundan hepsi de kacti.” (Mesnevi C.2, 1459. Beyit)

“Bu hali gériince de kahkahayla giildii, basint salladr da hey gidi- hey dedi, su
dostlarm uyduklar: havaya, ugradiklar: derde bak.” (Mesnevi C.2, 1460. Beyit)
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“Dostlara bak; nerde dostluk belirtisi? Dostlara yara, can gibi gelir.” (Mesnevi

C.2, 1461. Beyit)

“Sevene sevgilinin yarasi agir mi gelir hi¢? Yara ozdiir, i¢tir de sevgi o i¢e kabuk

gibidir.” (Mesnevi C.2, 1462. Beyit)

“Asik altina benzer, beld atese; halis altin ates icinde hostur.” (Mesnevi C.2,

1464. Beyit)

Zunnn, bir kulun Hakk’a ulasma yolunu s0yle bildirmistir. Allah’in sadik kullar1
giinahlarinin agacini dikip onu goézyas: ile sulamiglar, keder ile meyvelendirmislerdir.
Onlar cinnet ge¢irmeden mecnun olmuslardir. Cilenin uzunlugu onlara sabir vermis,
goniilleri melekit i¢in yanmuis, diisiinceleri heybet ve perdeler altinda dolasip golgede,
teesstif yerinde durmuslardir (Sunar, 1978: 22-23). Bela ve dert insanin silkinmesine
vesile olmaktadir. Bu ylizden insan gamdan seving duymalidir. Mevlana, gam ve

musibetten gayrisinin insani helaka siiriikledigini diisiinmektedir (Kaval, 2010: 98).

“Gama sevin; c¢iinkii dert ciinkii gam bulusma tuzagidir. Bu yolda alcalis

yiicelistir’ (Mesnevi C.3, 409. Beyit)

Mevlana belayi, insanin manevi yliceliste uyanmasina vesile olan, bir tecriibe
olarak degerlendirmektedir. Ziinnln el-Misri as181n, masugun sinamalarina katlanmadan
marifeti elde etmesinin miimkiin olmadigin1 sdylemektedir. Ziinniin’a gore asik masukta
yanmadikca, altin bela atesinde erimedikce, halis altin olup 6ze ulasmast miimkiin

degildir.

3.2.4. Bayezid-i Bistami

Ariflerin sultan1 unvaniyla anilan Bayezid-1 Bistami, Hicri III. yiizyilda yasamas,

zahiri ve batini ilimlere sahip birinci tabaka evliya sinifina mensup bir velidir.

Tayfur b. Isa b. Adem b. Servisan namiyla tanman ve biiyiiklerin ilk tabakasi
icerisinde degerlendirilen Bayezid-i Bistami, Yahya Maaz, Ebu Hafs, Ahmed
Hadraveyh’in akranidir. Onceleri Hanefi mezhebine mensup olan Bayezid, velayet ehli
olduktan sonra mezhebi de o velayet dahilinde bilinir olmustur (Molla Cami, 2016: 154).
Ebt Yezid Tayfir b. isa b. Adem b. Siirisan seklinde kaydedilen kisi Bayezid-i Bistami
degildir, bu kiinye onun biiyiik kardesi Adem’in torunu Ebii Yezid Tayfir b. Isa b.
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Adem’in kiinyesidir. Ilki biiyiik Bayezid ikincisi ise kiigiik Bayezid’dir. Kaynaklarin
verdigi bilgiye gore Bayezid, iran’in Horasan vilayetinde bulunan Bistim kasabasinda
diinyaya gelmistir (Uludag, 1992: 238). Evliyanin birinci tabakasina mensup Bayezid-i

Bistami, Horasan’da diinyaya gelmis bir velayet ehlidir.

Tasavvufun dogus devrinde sdyledigi sathlarla dikkat ¢ceken Ebu Yezid’in, vefat
ettigi tarih hakkinda ihtilaf bulunmaktadir. Siilemi, Abdullah b. Ali’den Bayezid-i
Bistami’nin Hicri 261 yilinda, Hiiseyin b. Yahya’dan Hicri 234 yilinda vefat ettigini
duydugunu bildirmektedir (Siilemi, 2018: 30). Ebu Yezid Tayflr b. isa Bistami, dedesi
Mecusi iken sonradan Islam’1 benimseyen bir ailenin torunudur ve marifet yolunda “ag
karimnla ve ¢iplak bedenle” ilerlenebilecegini nakletmektedir. Ziihdiin baslangici hakkinda
kendisine sorulan sorulara, ziihdde {li¢ giin kaldigini sdyleyerek soyle aciklamaktadir:
Birinci giin diinyevi olan seylere, ikinci giin ahirete ve orada bulunanlara ve {igiincii giin
ise Allah’tan gayrisina zahit oldugunu belirtmektedir (Kuseyri, 2017: 106-107). Bayezid-
i Bistdmi, insanin diinyevi olan seylerden uzaklagmadik¢a marifete ulasamayacagini
bildirmektedir. O, Hak disinda her seyi silmis, sekr, tevhid, ask {izerinde soyledigi sozler

ile kendisinden sonraki velileri etkilemis bir sahsiyettir.

Marifetin felegi ve muhabbetin meligi olarak tanman EbQi Yezid Tayfur b. Isa
Bistami, muazzam bir hale sahip biiyiik seyhlerden, tasavvufta hatir1 sayilir on imamdan
biri ve ilmin hakikatleri konusunda genis agiklamalar yapan bir velidir (Hiicviri, 2016:
172). Bayezid-i1 Bistami, namaz kildiginda Hakk’in yiiceliine ve emirlerine duydugu
saygidan dolay1 kemiklerinin sesi isitilirmis (Molla Cami, 2016: 155). EbG Yezid’den
aktarilan bir baska hadise soyledir: Bir giin Bayezid-i Bistami Mekke’ye gitmis, sadece
Kébe’yi géormiis ve Hacci’nin makbul olmadiginmi diisiinmiistiir. Bir sonraki seferde hem
Kabe’yi hem de Kabe’nin sahibini gordiiglinii beyan etmis ve tevhidin hakikatinin
olmadigini sdylemis, ticlincii gittiginde ise her seyi evin sahibi olarak gérmiistiir. Bunun
lizerine varhigin1 gérmekten tovbe etmistir (Hiicviri, 2016: 173-174). Onceleri Hanefi
fikhi ile istigal olan Bayezid, Ebu Ali Al-Sindi’den vahdet-i viicud ilmini tahsil etmistir
(Sunar, 1978: 36). Tek hakikatin Hak oldugunu diisiinen Bayezid-i Bistami, kulun

varligindan armarak bu hakikata ulasacagina inanmaktadir.

Tasavvuf sahasinda melamet, fena, sekr, marifet, tevhid, mirac ve 1isar

bahislerindeki sathlar1 ve sozleriyle taninan Bayezid, saligin ancak kendinden ge¢ip
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benliginden kurtularak Hakk’a ulasacagini diisiinen bir mutasavviftir. O, siki bir nefis
miicadelesi, daima bir riyazet, derin bir tefekkiir ve murakabe ile saligin benligini yok
edecegine inanan ve amacini soyut kavramlarla ifade eden bir sufidir (Uludag, 1992:
239). Arif i¢in en biiyiikk kazancin marufunu bulmak oldugunu belirten Eb( Yezid,
Allah’m arife verdigini Hak i¢in vermesi gerektigini ve bunun arifin en asgari gorevi
oldugunu sdylemektedir. Allah’in velil kullarinin kalbine nazar etmesiyle bunlarin bir
kismi marifeti layikiyla tasimaktadir. Tasiyamayanlar ise Hak tarafindan ibadetle mesgul
edilmektedir (Siilemi, 2018: 31). Bayezid’in sahte sufilere karsi halki uyardigi
goriilmektedir. O, bir kisinin havada bagdas kurup oturacak diizeyde keramet gosterse
dahi o adamin Allah’in yasaklarini ve emirlerini hareketleriyle tasdik etmedigi miiddetce
o kisiye inanilmamasi gerektigini buyurmaktadir (Kuseyri, 2017: 108). Cagdaslar
arasinda onemli bir yere sahip olan Bayezid-i Bistami, ilahi sirlara vakif, diinyanin bir
aldatma yeri oldugunu diisiinen ve bu maddi alemden miicahede ile kurtulabilecegini

savunan bir mutavavviftir.

Mutasavviflarin zevkle sdyledikleri sathlar, fakihler ve kelamcilar tarafindan hos
karsilanmamistir. Onlar, Bayezid-i Bistdmi’nin icindeki bozuk inanglarin sekr
(sarhosluk) halinde boyle ortaya ¢iktigini diisiinmiislerdir. Hatta “Bayezid’in dedigini
Firavun bile dememigtir.” diyerek onun sathlarini reddetmislerdir (Uludag, 1992: 240).
Bayezid’in iistad1 olan Ebl Ali es-Sindi’nin Hint olmasi Bayezid’in Vedalar’in ve
Budizm’in etkisinde kaldiginin bir kanit1 olarak ileri siiriilmustiir. Kamil Mustafa es-
Seybi, Bayezid’in fikirleri ile Siilik arasinda gii¢lii bir miinasebetin olduguna dikkat
¢cekmis, Abdiilkadir Mahmud da onun tasavvufi telakkisinin merkezinde huldl ve ittihad
oldugunu &ne siirerek Bayezid-i Bistami’yi gayri Is1ami bir tasavvuf ekoliiniin temsilcisi
saymustir (Uludag, 1992: 240). Bayezid’in eski Hint-Iran inanglarinin etkisinde oldugu

ileri stirilmiistiir.

Bayezid-1 Bistam1’nin dikkat ¢ceken vecizlerinden biri de : “Himmet ehlinin kiifrii,
minnet ehlinin imanindan iyidir.” ifadesidir (Siilem1, 2018: 31). Hakk’1 Hak ile tanidiginm
Hak’tan gayrisini ise O’nun nuruyla tanidigini iddia eden Ebl Yezid, siilugunda sona
ulastiginda O’nun zikrinin kendi zikrinden, O’nun kendisini (EbG Yezid) tanimasinin
O’nu tanimaktan, O’nun kendisini (EbGi Yezid) sevmesinin kendisinin O’nu sevmesinden
ve O’nun kendisini talep etmesinin O’nu talep etmekten 6nce oldugunu sdylemistir

(Siilemi, 2018: 32). Bayezid’in Hak’tan gayr biitlin varliklar1 yok olarak gérmesi ve
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onlara “Heme 0st” demesi, vahdet-i siihlida isaret olarak degerlendirilmistir (Uludag,
1992: 240). Vahdet-1 siihud, “Mutlak Bir”i goriip O’nun disinda hicbir varligin
olmadigimi ortaya koyan bir tevhid anlayisidir. Bu 6gretide her sey O degildir, ama

O’ndan gelir ve sufi varlikta Bir’i miisahede eder.

Bir agk sufisi olan Bayezid-i Bistdm1 bu halini “Askin yagdig: bir sahraya a¢ildim;
zemini 1slanmis; burada ayak, kara batar gibi aska batmaktadir” sozleriyle tarif etmis,
taskin davranis ve sézlerini ise zemini 1slak olan agk meydanindaki ayak kaymalar1 olarak
degerlendirilmistir. Bayezid’in asirilik igeren sozleri, coskun hareketleri ve i¢ten hali
etrafindakiler {iistiinde biiylik etki birakmis, belirgin bir ziimrenin onun goriisleri
¢evresinde yigilmasimi saglamistir. Onu takip edenlere Tayflri, tuttugu mezhebe de
Tayflriyye veya Bistdmiyye ismi verilmistir. Yalniz Tayflriyye bir tarikat degildir, bir
tasavvuf cereyanidir. Sibli, Hallac, Eb Said-i Ebii’l-Hayr, Harakani, Attar, Nifferi,
Ibnii’l-Arabi, Senai, Ibnii’l-Fariz, CAmi ve Mevlana gibi ulu mutasavviflar hep bu ekole
bagli kalmiglardir (Uludag, 1992: 240). Bayezid-i Bistami’ye gore ask ehli i¢in cennetin
pek bir ehemmiyeti yoktur. Ciinkii onlar muhabbetleriyle perdelenmisler ve sevgilinin
ortiisii icinde kalmislardir. Cennet ne kadar biiyiik olursa olsun o da bir mahliktur, fakat
Allah’in agski O’nun sifatidir. Dostlarin goéziinde mahlikun pek bir 6nemi yoktur.
Tevhidin 6ziinde ikilik bulunmaz, hicbir kosulda suret bulmaz. Asiklar ve dostlarm yolu
vahdaniyetten vahdaniyetedir (Hiicviri, 2016: 173). Mevlana da yaratilan her seyin
6ziinde bu ask oldugunu diisiinmekte ve ona gore her varlik ask ile Tanr1’ya kavusmak

1steemektedir.

Ask mertebesi, “Ayan-1 Sabite”dir. Hakk’in ilminde miimkiinatin ve ger¢eklerin
taninmast olan “Ayan-1 Sabite”, ilahi isimlerin suretleri olup ezeli ve ebedidir. (Ali ibn
Muhammed Seyyid Serif Ciircani, 1997: 25). “Ayan-1 Sabite” ayn1 zamanda “Hakikat-i
Muhammediye”nin kendisidir. Mesnevi’de insan-1 kdmil olan kisi, fena ile varligindan
gecip Hakikat-i Muhammediye’ye ulasan ve Hakk’1in nuruyla yeniden dogan sahis olarak

anlatilmaktadir.

“Topraktan yaratilanlar: aritti da géktekilerden ileri gecirdi, tistiin etti onlari.”

(Mesnevi C.2, 910. Beyit)

“Atesten aldi, apari bir nur haline koydu,; ondan sonra da o isikla biitiin 151klar

parlattr.” (Mesnevi C.2, 911. Beyit)
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)

“Paril-paril parlayan o 51k, canlara vurdu da Adem, o isikla bilgi sahibi oldu.’
(Mesnevi C.2, 912. Beyit)

“Bayezid, onun litfuna yol buldu da arifler kutbu adimi Tanri’dan duydu.”
(Mesnevi C.2, 929. Beyit)

Bayezid-i Bistam1 arifi soyle tanimlamaktadir. Suyun rengi kabin rengine gore
degisir. Siyah bir kapta siyah, beyaz bir kapta beyaz, kirmiz1 bir kapta kirmizi, sar1 bir
kapta ise sar1 oldugu sanilir. Veliler ve arifler de boyledir. Insan1 degisiklige ugratip
halden héle getiren hallerin sahibidir. Allah Teala’nin tecellileridir (Serrac, 1996: 34).
Bayezid’le ilgili nakledilen bir menkibede vahdet-i viicuda isaret eden ifadeleri gormek
mimkiindiir. Bir giin Bayezid’e biri gelir ve arsin ne oldugunu sorar. Seyh:- Benim, der.
Bunun {izerine kisi, Levh ve Kalem nedir, diye sorar. Seyh:- O da benim, der. Allah’in
Hz. Ibrahim (a.s), Hz. Muhammed (a.s) ve Hz. Musa (a.s) kullaria denk olan kullar1
vardir. Seyh:-Onlar da benim, der. Izzet sahibi Allah’in Mikail, Cebrail, Israfil ve Azrail’e
denk olan kullar1 vardir. Seyh:- Onlar da hep benim, der ve adam susar. Bunun {izerine
Bayezid: - Kim Hak’ta mahv olursa, her seyin hakikatine erer ve var olan her sey hep Hak
olur. O kisi var olmayip kendini Hak olarak goriirse de bunda hayret edilecek bir sey
yoktur (Ferideddin Attar, 1984: 238). Mesnevi’de ilahi isim ve sifatlar1 {izerinde toplayan
ve kutup olarak goriilen Bayezid-i Bistami 6rnek bir sufi olarak yansitilmakta ve vaktin

kutbu (miirsid-i kdmil) olarak degerlendirilmektedir.

Insan-1 kAmilin kalbinde Allah’m nuru vardir ve bu nur onun gelecekteki olaylar
hakkinda goriis sahibi olmasini saglamaktadir. Onlarin hadiselerle alakali iziintii, endise
ve seving gibi duygular1 hissetmesi gonliindeki nurdan ve goniil goziiniin agikligindan
kaynaklanmaktadir (Yalgin, 2019: 8). Insan-1 kamil olarak kabul edilen Bayezid-i
Bistami’nin gelecekteki bir arifi hissetmesi ve ondan haber vermesi Mesnevi’de sOyle

anlatilmaktadir.

“Bayezid'in hikayesini duymugsundur; ¢ok onceden, Ebii’l-Hasanin hallerini

nastl gordii.” (Mesnevi C.4, 1802. Beyit)

“O takva padisahi, bir giin kendisine uyanlarla ovadan gegip giderken” (Mesnevi
C.4, 1803. Beyit)

“Birden, Rey tarafindan, Harkan’dan bir giizel koku geldi ona.” (Mesnevi C.4,
1804. Beyit)
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“O giizel kokuyu asikcasina icine ¢ekti; sanki cani yelden sarap tadiyordu.”
(Mesnevi C.4, 1806. Beyit)

“Bayezid’de sarhosluk belirtileri goriiliince, ona uyanlardan biri, o anda ona

sordu” (Mesnevi C.4, 1810. Beyit)

Sekr (sarhosluk) Tayfuriye cereyaninda one c¢ikan bir terim olup tasavvufi
istilahlara, Bistami tarafindan yerlestirilmis ve Islam tasavvufunda ask ve muhabbet
terimleriyle birlikte kullanilmistir (Sunar, 1978: 37). Bayezid, kendinden ge¢ip ulvi
aleme yiikseldiginde ondaki hal sekr olarak tarif edilmis, bu hal icindeki Bayezid’in his

ve madde aleminden ¢iktig1 ve gaybdan haber aldig1 sdyle drneklendirilmistir:

“Su bes duygudan da alti yonden de digar: haller nedir ki?” (Mesnevi C.4, 1811.
Beyit)

“Betin - benzin kimi kizarmada kimi sararmada kimi agarmada. Nedir bu hal,

nedir bu haber?”” (Mesnevi C.4, 1812. Beyit)

“Havay1 koklamaktasin, oysa goriiniirde giil yok; siiphe yok ki bu, gizli alemden,
kiilli giil bahgesinden geliyor.” (Mesnevi C.4, 1813. Beyit)

“Ey her kendini bilenin, kendini taniyamin can dilegi, her solukta sana gizli

alemden bir haber gelmede, bir mektup ulasmada.” (Mesnevi C.4, 1814. Beyit)

“A gizli seyleri bilen, gizli seyleri soyleyen, seni avliayani agikla bize.” (Mesnevi

C.4, 1825. Beyit)

“Bayezid, Peygamber’e Yemen den gelen koku gibi dedi, sasilacak bir koku geldi
bana.” (Mesnevi C.4, 1826. Beyit)

“Muhammed, seher yelinin eliyle dedi, Yemen’den Tanrt kokusu geliyor bana.”

(Mesnevi C.4, 1827. Beyit)

Seyh Bayezid ile anlatilan bir menkibede, onun her sene Dihistan’da sehidlerin
bulundugu tepeyi ziyaret ettigi, seyhin Harakan’dan gegerken durup havayi i¢ine ¢ektigi
anlatilmaktadir. Miiritler: -Ey seyh, biz bir seyin kokusunu duymuyoruz, sen neyi
kokluyorsun? Seyh: -Ben vurguncu kasabasindan benden {i¢ derece dnde, ad1 Ali, kiinyesi
Ebu Hasan olan bir erin kokusunu almaktayim, der (Ferideddin Attar, 1984: 694). Seyh
Bayezid, XI. yiizyilda yasamig, hakikat ehli olarak nitelendirilen Ebu’l-Hasan
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Harakani’nin geligini haber vermis, onun temiz ve armmis bir kul oldugunu “Tanr1

kokusu” ifadesiyle vurgulamistir.

Bayezid-i Bistami, vahdet ve ask diliyle tasavvufu anlatmis, tenzih diisiincesini
yok edecek derecede giiclii bir vahdet-i viicud fikrini s6zlerine yansitmistir (Sunar, 1978:
36). Varlik birligine inanan Bayezid’in imani, etrafinda toplanan kitlelerce oviilmiis ve
yiiceltilmistir. Dinin zahir yoniinii ifa etmenin disinda cehennem korkusu ve cennet
beklentisiyle Allah’a ibadet etmek Bayezid ve miiritlerince benimsenmemistir.
Bistamiyye ekoliinii takip eden erenlerin imani, marifet elde etmek {izerine insa

edilmistir. Mesnevi’de, Bayezid’in bu imani1 soyle anlatilmaktadir.

“Bayezid’in ¢aginda, atege tapan biri vardi; kutlu bir Miisliiman, ona dedi ki:”

(Mesnevi C.5, 3357. Beyit)

“Miisliiman olsan da yiizlerce kurtulusa kavussan ululuk elde etsen.” (Mesnevi

C.5, 3358. Beyit)

“Adam, a miirid dedi, iman varsa dlemin seyhi Bayezid’'in imanmidir ancak.”

(Mesnevi C.5, 3359. Beyit)

“Benimse buna giiciim yetmez; o, benim, canla - basla ¢alisip cabalamamdan ¢ok

ustiin.” (Mesnevi C.5, 3360. Beyit)

1

“Imana, dine tam inanmuis degilim, ama onun imanina adam - akilli inanmigim.’

(Mesnevi C.5, 3361. Beyit)

“Inanmisim ki o, herkesten iistiin; cok giizel, ¢ok aydin, ¢ok parlak bir er.”

(Mesnevi C.5, 3362. Beyit)

“Iste sizin imanimz da gosteris, geldi - gecti bir inang; o ezan gibi yol kesici.”

(Mesnevi C.5, 3390. Beyit)

“Ama Bayezid’in ger¢ekligi, imani yiiziinden génliimden, canim da nice 6zlemler

peydahlandi.” (Mesnevi C.5, 3391. Beyit)

“Imamn biitiin sartlari Bayezid’in imamnda var; aferin bu cesit tek aslana.”

(Mesnevi C.5, 3394. Beyit)

“Onun imanmnin bir katresi denize damlasa deniz, o bir katrenin i¢inde bogulur -

gider.” (Mesnevi C.5, 3395. Beyit)
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Ebil Yezid’in baz1 sdzlerinden tasavvufi bilgileri, Hak tan aracisiz olarak aldigina
inanan biri oldugu anlagilmaktadir (Uludag, 1992: 239). Aracisiz, Hak’tan alinan bu
bilgiler, tasavvufta kesin bilgi olarak tanimlanmaktadir. Vahdet-i viicud nazariyesini
benimseyen Bayezid-i Bistami, Hak’ta fena bulup ahadiyyet mertebesine ulasan bir
sufidir. Bayezid’in vahdet-i viicud goriisii, Ibn Arabi’deki gibi tam bir vahdet-i-viicut
degildir. Bayezid’de kesf ve giiclii bir iradeye ragmen akil asktan daha genis bir alana
sahiptir (Sunar, 1978: 40). Mesnevi’de, Bayezid-i Bistami ile ilgili verilen 6rnek, vahdet-

1 viicut nazariyesini ¢agristirmaktadir.

“Ebu Yezid'in: “Kendimi noksan sifatlardan tenzih ederim. Zuhurum ne biiyiik

demesi.” (Mevlana, 1983: 515)

“O muhtegsem yoksul derviglerinin yanina ¢ikageldi de iste dedi, Tanri mazhariyim

ben.” (Mesnevi C.4, 2102. Beyit)

“O hiinerler sahibi sarhog¢asina benden baska Tanrt mazhart yok, kulluk edin

dedi.” (Mesnevi C.4, 2103. Beyit)

“O hal gecip sabah olunca bunu kendisine séylediler; sen boyle bir sz séyledin,

dogru degil bu soz dediler.” (Mesnevi C.4, 2104. Beyit)

“Bir daha bu hale gelir de boyle bir soz soylersem dedi, o anda bigak iistiriin bana,

oldiiriin beni.” (Mesnevi C.4, 2105. Beyit)

Kendinden gecip bu tiir sathlar sdyleyen Bistami, sekr halinde ilahi askin etkisiyle
Hak ile arasindaki biitiin perdeleri kaldirmaktadir. Beyitlerin devaminda asik ve masukun

bir oldugunu, her seyin bu birin tecellisi oldugu anlatilmaktadir.

“Ciibbemin iginde ancak Tanri var, yeryiiziinde gokyiiziinde ne arryorsun dedi.”

(Mesnevi C.4, 2125. Beyit)

“Miiritlerin hepsi de deli - divane oldu; tertemiz bedenini bicaklamaya

basladilar.” (Mesnevi C.4, 2126. Beyit)

“Kim gseyhine bicak sapladiysa gordii ki is tersine oluyor, kendisine big¢ak
sapliyor.” (Mesnevi C.4, 2128. Beyit)

“O hiinerli kiginin bedeninde bir eser bile yoktu, dervislerse yaralanmislar,

berelenmislerdi, kana garkolmuslardi.” (Mesnevi C.4, 2129. Beyit)



237

“Clinkii kendinden gecmis kisi, yok olmustur, amana ulagmistir; ebedi olarak

eminlik yurduna yerlesmistir.” (Mesnevi C.4, 2139. Beyit)

Allah’a duyulan ask, Hak’1 miisahede etmenin ve O’na ulagsmanin araglarindan
biridir. Nitekim insan-1 kamil olan Bayezid-i Bistami, nefsi davranis ve hallerden
soyunarak 6ziindeki gerceklige ulagsmis bir velidir. O Mesnevi’de Hakk’in tecelligah,
geemis ve gelecek bilgisine vakif, ar1 bir iman iizerine olan bir seyh olarak

anlatilmaktadir.

3.2.5. Ciineyd-i Bagdadi

Ciineyd-i Bagdadi, seriat ve tarikat ehli, Kavarirl nisbesiyle iin salmis, hakiki

kutup olarak tanimmus, Hicri III. asrin ikinci tabakasina mensup bir velidir.

Ebu’l-Kasim Ciineyd b. Muhammed el-Hazzaz aslen Nihavendli olup Irak’ta
dogup biiyiimiis, Ebu Sevr’den fikih dersleri tahsil etmis (Siilemi, 2018: 75), hakiki kutup,
sirlarin kaynagi, fetva ve keramet ehli, mutlak seyh olarak nitelendirilmistir (Ferideddin
Attar, 1984: 45). Ebu Sevr mezhebinin fakihlerinden olan Ciineyd-i Bagdadi, yirmi
yaslarinda Ebu Sevr’in sohbetlerinde fetvalar vermis, dayis1 Seri, Haris Muhasibi ve
Muhammed b. Kassab’in sohbet meclislerinde bulunmus ve Hicri 297 (M.909) yilinda
Olmiistlir. Ciineyd-1 Bagdadi, bir kisinin arif olarak nitelendirilmesini onun sir ehli
olmasma baglamistir. O, bu taifenin amellerini Allah Teala’dan aldigini, Kur’an
ezberlemeyen ve hadis yazmayan kisilerin tasavvuf yoluna giremeyecegini, bu yolun
kitap ve siinnetle mukayyet oldugunu sdylemistir (Kuseyri, 2017: 117). Meshur sufilerin

ilim meclislerinde yetisen Ciineyd-i Bagdadi, seriat eksenli bir tasavvuf yolu izlemistir.

Seri Sakati’nin miiridi ve yegeni olan Ebu Kasim Ciineyd-i Bagdadi’den bir giin
miiritler, nasihat isterler. O, seyhi buradayken konusmasmin uygun olmayacagin
sOyleyerek bu teklifi reddeder. Bunun {izerine riiyasinda Hz. Peygamber’i goriir ve ona :
“Ey Ciineyd halka soz soyle, zira senin soziin halkin kalplerinin rahatlik ve ferahlik
bulmasina sebeptir. Allah Teald senin séziinii dlemin necata ermesi i¢in sebep kilmigtir.”
demesi iizerine kendisine Hz. Peygamber’den irsad emri geldigini ve derecesinin
seyhinden iistiin oldugu diigiincesine kapilir. Sabah oldugunda seyh Seri, miiritlerinden
birini Ciineyd-i Bagdadi’nin yanina goénderir, Ciineyd’in Hz. Peygamber’in emrine

uymasini, miiridinden sdylemesini ister. Bunun iizerine Ciineyd’in kafasindaki biitiin
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tasavvurlar yok olup gider ve seyhinin zahir-batin biitiin hallere vakif oldugunu anlar.
Seyhler hangi sifatta olursa olsunlar, miiritlerinin hallerine vakiftirlar (Hiicviri, 2016:

193-194). Onlar, miiritlerinin her hélini bilmektedir

Kavariri, Zeccac ve Hazzaz lakabiyla anilan Ciineyd-i Bagdadi, Safi mezhebinin
biiyiiklerinden Ebu Sevr’in mezhebini tutmustur. Harraz, Nuri, Riiveym ve Sibli onun
yolundan gitmis, Abiilabbas Attar onu bagvurulacak, uyulacak zat ve ata olarak kabul
etmistir. Seyh Ebu Bekir Haddad’a gore akil bir insan suretinde olsaydi, Ciineyd-i
Bagdadi’nin suretinde olacagini sdylemistir (Molla Cami, 2016: 188-189). Pek ¢ok sufiyi

etkileyen Cilineyd-i Bagdadji, seriata bagli ve hakikata vasil olan bir velidir.

[lk sufiler arasinda yaygin olarak bahsedilen fena, beka, vuslat, cem’u’l-cem gibi
istilahlar mana itibariyle vahdet-i viicud anlayisina intikal ettirecek niteliktedir. Nitekim
Ciineyd-i Bagdadi’nin “tevhid” ve “arif” idrakinda bu anlayisin izlerini gdérmek
miimkiindiir (https://www.ilimcephesi.com). Ciineyd-i Bagdadi tasavvufu, giizel huy
olarak gormekle birlikte kerim olan zatin, giizel bir zamanda, kiymetli bir topluluk i¢inde
onu zuhura getirmesi seklinde tarif etmektedir. Bu gelis, kerim vakit, kerim lisan, kerim
mekan ve kerim kavm iledir. Kerim kavmden maksat, kelimeleri Hak yakinligindan
sOylemektir, yoklugu costurmaktir (Molla Cami, 2016: 191-192). Ciineyd-1 Bagdadi’nin
tasavvuf anlayisinda, hakikat ve seriat dengesini gozeten bir yol izledigi goriilmektedir.
[lim ve seriat eksenli bu yol, tavizsiz sahvi-sekre yegleyen, asiriliklara karsi bir durus
gosteren, dinin esaslarini ve siinneti esas alan bir tasavvufi anlayist ¢cizmektedir. Gerek
ilim gerekse ruhani tekamiil siireci, insan1 Hakk’a ulastiran vasitalardir (Gokbulut, 2012:
170-179). Tasavvuf ehlinin taninmis sufilerinden olan Ciineyd-i Bagdadi, insan1 Allah’a
kavusturan yolun Hz. Peygamber’e ve onun gergek varisi olan biiyiik zatlara tabi ve teslim
olmakla miimkiin olacagini bildirmektedir (Halic1, 2006: 68-69). Ciineyd-i Bagdadi’nin
mithim sozleri, ince ve glizel remizleri bulunmaktadir. O nebilerin s6zlerini ilahi
huzurdan verilen haber, siddik olanlarin s6zlerini ise temasa ve miisahededen isaret olarak
degerlendirmektedir. Ayrica nebileri, velilere dstiin tutmak gerektigini de
vurgulamaktadir (Hiicviri, 2016: 194). Onun tasavvuf anlayisinda seriat-hakikat dengesi

gozetilerek 6l¢iilii bir kul olmanin 6nemi vurgulanmaktadir.

Tasavvuf sirlarinin halka beyan edilmesinden hoslanmayan Ciineyd, tevhid ve

fena gibi derin konularda yorumlar yapan, fakat her yerde bunlarin agiklanmasini
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0zellikle avamla paylasilmasini dogru bulmayan bir velidir. Ona gore tasavvuf iyi egitim
almis ayn1 zamanda manevi yonii gelismis insanlarin elinde gelistirilmelidir (Gokbulut,
2012: 179). Ciineyd’in tevhid goriisii, Allah’in ezeli ve ebedi tekliginin kemali,
vahdaniyetinin tahkiki suretiyle “Birlenen’in tek olusunun anlatiimasidir. Clineyd’in bu
tanimi1 zahiri tevhide, kisacast avamin tevhidini gostermektedir. Onun diger bir tevhid
tanimi ise havasa dairdir. O havasin tevhidini, kulun kendisini, iizerinde Allah’in kudret
eserleri cari bir golge ve ceset olarak gormesidir. Hak ile kaim olmasi, Allah’a yakinligin
hakikatine ulagarak his ve hareketini Hakk in iradesine birakmasi, Hakk’in ¢agrisina
cevap verirken halkin davetinden uzak halde bulunmasidir. Kulun aslina doniip vahdet
deryasinda olmasidir (Serrac, 1996: 28-29). Ciineyd’e gore tevhid, bir itikad zemini

tizerinde vahdete ulasmak, Hak’ta yok olmaktir.

Hakk’a duyulan karsiliksiz saf sevgi, kulu yiicelten ve Allah’a yaklastiran bir
haldir. Ciineyd-i Bagdadi, Beyazid-i Bistami gibi coskunlarin yolu olarak adlandirilan

Ad?

“tarik-i suttar” ask ve vecd ile Allah’a ulasmak isteyenlerin yolunu benimsemistir. Hakk’a

ALY

ibadet ve takva ile ulasmak isteyenler “tarik-i ahyar” nefis miicadelesi ile ermek isteyenler
ise “tarik-1 ebrar” yolunu tutmuslardir. Mevlana, bu ii¢ yolu (nesveyi) birlestirmis ve
kendisinde toplamistir (Bilgin, 2008: 11). Mesnevi’de ad1 gegen evliyalardan biri de
Ciineyd-1 Bagdadi’dir (Baki, 2013: 345). Mevlana, “Hakikat-i Muhammediye”ye ulasan
Ciineyd-i Bagdadi’den insan-1 kamil olarak bahsetmistir. Nitekim insan-1 kamil riza
makaminda, Hakk’in nuruyla bakan ve kainat1 kendisinde cem eden zattir. Vaktin kutbu
olarak nitelendirilen Ciineyd, fenaya ulasan Ornek bir sufi olarak Mesnevi’de

anlatilmistir.

“Adem ’den bitip Sit’in devsirdigi 1s1¢1. Hani Adem, onu Sit'te gordii de yerine
halife etti.” (Mesnevi C.2, 913. Beyit)

“Ciineyd, onun ordusundan yardim gordii de mertebeleri arttik¢a artti; sayiya

sigmaz oldu.” (Mesnevi C.2, 928. Beyit)

Bu beyit, Nur-1 Muhammedi’nin kdmillerin mirascilarindan havas-1 iimmet-i
Muhamediye’ye teselsiil ettigini drneklendirmistir. Nitekim hakikat alimlerinin seyyidi
olan Ciineyd-i Bagdadi, nur ordusundan yardim gorerek Hak yolunda sayisiz makam elde

etmistir (Konuk, 2006: 258). Insan-1 kdmil olan Ciineyd-i Bagdadi, kendinden onceki
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nebilerin izinde, Hak yolunda ilerleyen, marifet ve hakikat ehli bir kdmil olarak Mevlana

tarafindan zikredilmistir.

Ciineydiler, Ebu Kasim Ciineyd b. Muhammed’e intisap eden sahv (ayik olma)
esas1 iizerine kurulu mezheplerin en taninmisidir (Hicviri, 2012: 252). Hiicviri,
Ciineydiye ekoliinii tasavvvuf firkalar1 icinde on makbul firkadan biri olarak
degerlendirilmistir (Gokbulut, 2012: 170). Sufilerin ileri gelenlerinden ve imamlarindan
kabul edilen Ciineyd-i Bagdadi (Siillemi, 2018: 75) bazilar1 tarafindan kutup bazilar
tarafindan tasavvufun gercek temsilcilerinin sonuncusu olarak goriilmiistiir (Gokbulut,
2012: 174). Mesnevi’de Ornek pirler arasinda Ciineyd-i Bagdadi sayilmistir. Mevlana,
Ciineyd’in yolunu tutan, Ciineydiye ekoliinii benimseyen kisilerde firsatgilik gibi nefsi

davraniglarin olmayacagini beyitlerinde vurgulamistir.

“A képek dedi, sufisin sen ha! Demek firsat kollayip bagimiza giriyorsun ha.”
(Mesnevi C.2, 2183. Beyit)

“Bu yolu Ciineyd mi gosterdi sana, Bayezid mi? Hangi seyhten, hangi pirden
ulasti bu yol sana?” (Mesnevi C.2, 2184. Beyit)

Riiveym’le ilgili nakledilen bir menkibede Bagdat halifesi bir glin Riiveym’e “Ey
edepsiz!” der. Bunun iizerine Riiveym, Ciineyd’in meclislerinde bulundugunu, onun
sohbetlerine katildigin1 sdyleyerek her kim ki onunla yarim giin sohbet etse o kisiden
edepsiz bir hélin ¢ikmayacagi dile getirmistir (Molla Cami, 2016: 189). Mevlana,
firsatc1 davranan ve sufi gecinen kisileri tasavvuf ¢izgisinden uzak olarak gormiis, bu
kisilerin Ciineyd-i Bagdadi ya da Bayezid-1 Bistami gibi seyhlerin terbiyesinde
yetismedigini bildirmistir.

Ciineydiye ekolii, Kur’an ve silinnete dayanan, ameli yone ¢ok énem veren, kuru,
zevksiz bir sufiyane yasanti yerine, fena, misak, tevhid, marifet gibi tasavvufun zevk ve
miisahedeye agik boyutlarindan bahseden bir tasavvuf firkasidir (Gokbulut, 2012: 197).
Ciineydiye ekoliinde sabir, tevazu, siikiir, dogruluk, diiriistlik Onemli bir rol

oynamaktadir. Bu degerlere sahip olmayan sufiler, Mesnevi’de yerilmektedir.

“Tanrt sarabi yalansiz gergektir... Sen ayran ictin, ayran igtin, ayran igtin,

ayran...” (Mesnevi C.3, 689. Beyit)
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“Kendini Ciineyd ettin, Bayezid gésterdin... Yiirii, git baltay: kilitten fark edemem
diyorsun ama.” (Mesnevi C.3, 690. Beyit)

“Damarindaki  kotiiliigii, tembelligi, hiwrsi, tamahi bu sersemlikle nasil

gizleyebileceksin a diizenbaz?” (Mesnevi C.3, 691. Beyit)

Hakikatten uzak, marifeti elde edememis kisiler, Mevlana tarafindan ayran
icenlere benzetilmektedir. Ciinkii Hakk’1n sirrina erenlerin sarhoslugu gercektir. Ayran,
nefsin hileleleri mesabesinde olup ayran i¢ip sarhos oldugunu zanneden ise yalancidir
(Konuk, 2005b: 192). Mesnevi’nin dordiincii cildinde ayran hayvani ruh, ciizi akil, vehm
ve hayalle 6zdeslestirilerek kullanilmaktadir. Hayvani can, clizi akil, vehim, hayal ayrana

benzer, 6liimsiiz cansa bu ayranda gizli olan yaga benzer (Mevlana, 1983: 590).

“Ayranda yag nasil gizliyse gercekligin cevheri de yalanda gizlidir.” (Mesnevi
C.4, 3030. Beyit).

“O yalanin su gecgici bedendir, ger¢eginse Rabb’e mensup candir.” (Mesnevi C.4,

3031. Beyit)

“Yillardwr su beden ayram meydandadir, apagiktir; can yagi o bedende fanidir,
yok olmustur.” (Mesnevi C.4, 3032. Beyit)

“Sonunda Tanrt bir el¢i gonderir; ayram yayiga koyup doven birini yollar.”

(Mesnevi C.4, 3033. Beyit)

Ayran, yalanci sufileri anlatmaktadir. Ayran siitiin alt {riinlerinden biridir.
Tasavvufta “slit emme” deyimi miirdin pirinden edep, ilim, feyz ve marifet almasi
anlamina gelmektedir (Uludag, 2005: 325). Mirac hadisesinde Mescid-i Aksa’ya getirilen
Hz. Peygamber biitiin peygamberlere imamlik yapip namaz kildirdiktan sonra Cebrail,
ona bir kapta siit bir kapta cennet sarabi1 sunmustur. Hz. Peygamber siitii tercih etmis,
bunun iizerine Cebrail, onun fitrat1 (iki cihan saadetini) segtigini sOylemistir
(https://www.ademder.com). Siit, ilmi, marifeti, hakikati ve sonsuz mutlulugu sembolize
etmektedir. Ruhani tekamil siirecinde siitii elde eden kamil, biitliin kainat ile
birlesmektedir. O, her seye bir gozle nazar eden ve vahdete ulasan kisi olarak
degerlendirilmektedir. Nefs-i emmareden nefs-i kadmileye dogru yiikselirken, ayranin
nefsi, yogurdun seriati, siitiin ise 0zii hakikati temsil ettigini diisiinmek miimkiindiir.

Beyitlerde nefsinin oyunlari karsisinda yenilen ve ictigi ayranit Tanri’nin liitfu zanneden
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ve miirsit iddialiginda bulunan sufinin durumu, Mevlana tarafindan hakiki kamil kabul

edilen Ciineyd ve Bayezid 6rnekleriyle yerilmistir.

Hakk’1n velileri, nefsi davranislarda bulunmayan ve Hak tarafindan ¢esitli liituflar
ihsan edilen kimselerdir. Hakk’1n velisi olan Ciineyd-i Bagdadi’nin, Mesnevi’de sadece
ismi zikredilmekle kalmamis, onun mezhebi, dogrulugu, marifet ve muhabbet ehli bir pir

oldugu anlatilmistir.

3.2.6. Seyh Abdullah-1 Magribi

Asil adi Muhammed b. Ismail Magribi olan Seyh Abdullah el-Magribi, evliyanin
ulularindan olup zahiri ilimler tahsil etmis, marifet elde edip yiiksek mertebelere erismis,

hikmet sahibi ve kutub sifatina sahip bir velidir.

Muhakkiklerin seyhi ve tevekkiil ehlinin iistad1 olarak bilinen Ebu Abdullah
Magribi, zamaninin kidemli biiyiiklerinden ve vaktindeki iistadlar tarafindan makbul
bulunan bir zattir. Degerli sozleri ve tecridde iyi melekeleri vardir (Hiicvird, 2016: 210).
Ikinci tabaka veliler arasinda anilan bu zat, Ibrahim Seyban Kirman Sahi’nin, ibrahim
Havas’in ve Ebu Bekir Bilendi’nin hocasidir. Kendisi Ali Rezzin Herevi nin 6grencisidir
(Molla Cami, 2016: 204). Ebu Abdullah Ahmed b. Ismail Magribi, yiiz yirmi sene
yasamig, Hicri 299 (M.911) yilinda (Kuseyri, 2017: 125) Tur-1 Sina’da vefat etmis ve
orada topraga verilmistir (Ferideddin Attar, 1984: 594). Hayati ilim ve edep 6grenerek
gecen seyh, varligindan siyrilmis ve Hakk’in iradesi istikametinde tekamiiliinii

tamamlamistir.

Ummetin seyhi olarak anilan Abdullah Magribi, devrin seyhi ve mesayihin
biiyiiklerindendir. Devletin kutbu olarak da goriilen seyhe, derin bir saygi duyulup hiirmet
gosterilmistir. Nitekim batin ve zahirde kimse ona erisememistir (Ferideddin Attar, 1984
593). O, sehevi duygularin kendisinden alinmasini cennete girmekten daha sevimli
gormiistiir (Molla Cami, 2016: 204). Seyh, bir baska soéziinde de Allah’in onu cennete
girmek ve mescitte kalmak arasinda bir tercihte bulunduracak olsa tercihini mescitte
kalmaktan yana kullanacagmi bildirmistir. Ona gore diinyaya ragbet etmeyen onun
serrinden emin olmus, zararindan kurtulmustur (Molla Cami, 2016: 205). Allah’in

rizasini kazanmak i¢in kalbinden diinyayr tamamen tezkiye eden seyh, ayn1 zamanda
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muhabbette ileri giden bir velidir. Hatta bir siirinde Hakk’a duydugu o derin agk1 sdyle

beyan etmektedir:

“Ey vuslati giinah sayan!

Giinahlar: varken sana nasil mazeret beyan ederim ki?

Eger giinahim seni sevmekse

Bundan asla tovbe etmem” (Siilemi, 2018: 132)

Abdullah-1 Magribi, havas ehlinin Hakk’in katinda {i¢ mertebe oldugunu
sOylemektedir. Hakk, bunlarin bir kismmin kalplerini keder biiriimesin diye onlarin
masiyet ehliyle birlikte olmasin1 engellemektedir. Bir boliimiine sikinti yagdirip onlara
sabir vermekte ve bu taifeden raz1 olmaktadir. Bir kismina da nimetler liitfetmekte, zahirl
ve batini ilimlerle onlar1 zenginlestirmekte ve adlarini unutturmaktadir (Siilemi, 2018:
132). Seyhe gore isteklerinden vazgegip efendisinin emrini yapan kisinin kullugu
dogrudur. Bu kisinin ismi hangi isimle isimlendirilirse odur, niteligi de donatildig: sifattir
(Siilemi, 2018: 132). O kisi, kendisine bir adla hitap edilse ubudiyetle yanitlamaktadir.
Ciinkii o zatin ne resmi ne de ismi bulunmaktadir. Ancak o, kullaga davet eden zatin
cagrisina icabet etmektedir (Ferideddin Attar, 1984: 594). Varligindan gecip Hakk’in
rizasina nail olan kamiller, Abdullah Magribi’ye gore Hakk’in yeryiiziindeki kullarina
kars1 delilleridir ve onlarin varligiyla belalar, insanlarin {izerinden savusturulmaktadir
(Siilemi, 2018: 133). Donemindeki alimler, onun yiiksek hallere sahip bir zat oldugunu
diistinmitstiir.  Magribi, Mesnevi’de keramet sahibi, varliktan arinmis, “Hakikat-i
Muhammediye’nin nurunu tasiyan insan-1 kamil olarak zikredilmistir. Seyh Abdullah-1

Magribi nefsini arindirarak ahlakini saflastirmis, i¢ diinyasinda aydinlanmis bir sufidir.

“Seyh Abdullah-1 Magribi dedi ki: Altmis yil oluyor, gece olur, gider, nedir,
nicedir gormem.” (Mesnevi C.4, 598. Beyit)

“Altmis yildir, ne giindiiz ne de gece hi¢cbir sebeple karanlik nedir, gérmedim.”

(Mesnevi C.4, 599. Beyit)

Ulu seyhler hikmet sahibidir. Hikmet, Hakk’in litfudur, gizli sirlart bildiren
ilimdir. Bu ilim arifin goénliinde zuhur ettigi zaman onda seving dogurur. Sehvet kalbin
karanligidir, nur ise hikmetin 1s181dir. Kim sehevi duygularindan armirsa hikmet sahibi

olur (Erzurumlu ibrahim Hakki, 2019: 68-69). Seyh Magribi, makam, mal gibi her tiirlii
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sehevi duygulardan arinmig bir velidir. Bu yiizden altmis y1l karanlik gérmeyen bir kisi

olarak Mesnevi’de anlatilmaktadir.

“Sufiler onun soziinii gercgeklediler, hep onun ardindan gittik.” (Mesnevi C.4,

600. Beyit)

“Dikenlerle, ¢ukurlarla dolu ¢éllerde yiiriidiik; o dolunay gibi hep oniimiizdeydi,
onderimizdi bizim.” (Mesnevi C.4, 601. Beyit)

Gokyiizii cisimlerine birgok inang ve anlam yiiklenmistir. Ozellikle ay ve giinesin
sembolik olarak pek cok anlami ihtiva ettigi goriilmiistiir. Mesnevi’de bu iki sembol
insan-1 kamili anlatmak i¢in kullanilan metaforlardan olup Mevlana, vaktin kutbu olan

Seyh Abdullah Magribi’yi “Dolunay” ile remzetmistir.

Ay, dongiisel yaratilisi, bereketi ve tilkenmez niteligi tasimakla birlikte
yenilenme kaynagi, ritimlerin diizenleyicisi ve yasam enerjisini ifade etmektedir. Bazi
inanclarda ay, Oliiler tilkesi olarak kabul edilmektedir ve ay iilkesi ruhlarin bir araya gelip
tekrar canlandig1 yerdir. Ayin evrelerine bakildiginda o, yeniden dirilis i¢in iyi 6rnek
teskil etmektedir. Aydinlik- karanlhk karsithigiyla (dolunay-yeniay) (Eliade, 2003: 175-
191) 1sik/nur/aydinlik dolunay ile sembollesmektedir. Vaktin imami Seyh Magribi,
karanliklarindan (sehvet) armarak varligmi yok etmis, hakikate ulagsmis, “Nur-1
Muhammedi”nin varisi olmustur. O, vaktin kutbu olarak “Nur-1 Muahmmedi’nin

bayragini devraldigi i¢in “dolunay”a benzetilmistir.
Mevlana, Seyh Abdullah Magribi’nin gérmedigi halde kalp goziiyle her seyi
hissedip sOylemesini beyitlerde s0yle anlatmaktadir.

“Yiiziinii arkasina ¢evirmeden gece vakti, sakin derdi, ¢ukura geldik; sol yana

ge¢.” (Mesnevi C.4, 602. Beyit)

“Bir soluk sonra gene, sag yandan yiirii derdi; ¢iinkii ayaginin altinda diken var.”

(Mesnevi C.4, 603. Beyit)

“Glndiz olurdu, ayaklarimi operdik; goriirdiik ki ayaklar: gelin ayagr gibi.”
(Mesnevi C.4, 604. Beyit)

“Ayaklarinda ne topraktan bir eser vardi ne balgiktan bir eser ne dikenden

yvaralanmisti ne tastan bir zarara ugramisti.” (Mesnevi C.4, 605. Beyit)
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Sehadet alemindeki varliklar, belirli isimlerin zuhur ettigi mahaldir, insan-1 kamil
tiim isimlerin tezahiir yeridir (Chittick, 2008 185). Seyh, Tanr ile alem arasinda bir
berzahta oldugu i¢in zamana bagli degildir. Bu ylizden de ezeli-ebedi olusta, alemde

varligin1 devam ettiren her sey onun bilgisi dahilindedir.

“Tanrt Magribi’yi magrikiy etmisti; batyyr dogu gibi isiklar sacan bir hale
getirmisti.” (Mesnevi C.4, 606. Beyit)

Magrib bati, masrik dogu demektir (Mevlana, 1983: 404). Tasavvufta yon 6nemli
ve kutsal bir 6ge olmaka birlikte bat1 gévde, dogu ise ona hayat veren ruh ve canla
ilintilidir. Bati’da zahir (ekzoterik), doguda ise gizli (ezoterik) olgu ve olaylara bir egilim
vardir. Dogu ayni zamanda 15131 kaynaklandig1 yerdir (Ersoy, 2000: 290). Insan-1 kamil
olan Seyh Abdullah Magribi’nin, varligindan gecerek batin sirlarina ulastigi, batisini
doguya ¢evirdigi goriilmektedir. Bir sonraki beyittte onun sebeplerin sebebine (hakikate)

ulasip 151k kaynag giines olarak nitelendirilmesi onun kemalatina isaret etmektedir.

“Bu giinegler giinesinin, bu serkes giinesin 15181, 6ylesine bir atlidir ki halkin ileri
gidenlerinin giindiiziinii de koruyup gézeten odur, geri kalanlarinin da giindiiziinii
koruyup gozeten 0.” (Mesnevi C.4, 607. Beyit).

Hakk’mn zati zuhuru ya insan suretinde ya da bir biitiin olarak alem seklinde
gerceklesmektedir. Oziin kendisi “Birligi” dahilinde ve biitiin sifatlar1 kapsayacak sekilde
insanin gercek suretinde gergeklesebilmektedir. Nitekim insan-1 kdmil Hakk’1n isimlerini

tizerinde barindiran yaratmanin gayesidir ve biitiin mahlikatta ona dayanmaktadir

(Chittick, 2008: 186-187). Alem, bu nuru tasiyan Seyh Magribi’den zuhur etmektedir.
“Oyiice 151k, nasiul korumaz, goézetmez ki binlerce giinesi meydana ¢ikarmaktadir.”
(Mesnevi C.4, 608. Beyit)

“Sen, onun 15181yla ejderhalar, akrepler icinde korkmadan emniyetle yiiriiyedur.”

(Mesnevi C.4, 609. Beyit )

“O tertemiz 151k senin oniinde yiiriir de yiirtir; her yol keseni paramparca eder.”

(Mesnevi C.4, 610. Beyit)

“O giin Allah, Peygamberini horlamaz, utandirmaz, bunu gergek olarak bil; 151k,

onlarin onlerinde yiiriir durur ayetini oku.” (Mesnevi C.4, 611. Beyit).
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“O 151k kiyamette daha da fazlalasir, parlar ama deneyip anlamak i¢in Tanri’dan

burada isteyin onu.” (Mesnevi C.4, 612. Beyit)

“Ciinkii buluta da can 1s181n1 0 bagislar, karanliga da, Allah dogruyu daha da iyi
bildirir.” (Mesnevi C.4, 613. Beyit)

Evliyalarin halleri, vasiflari, sanlari, adab ve erkani peygamberinki gibidir.
Kamiller, tasarruf sahibi olup diledigini yapabilmektedir. Veliler ne dilerse istedikleri gibi
olur, ¢iinkii onlar Hakk’1n dilegini yerine getirirler. Biitiin mahltkat onlara hizmet eder
ve hizmetlerini sadece Allah aski i¢in yaparlar (Erzurumlu Ibrahim Hakki, 2019: 87-88).
Alemi kendinde toplayan Abdullah Magribi, Mesnevi’de her seyden el etek ¢ekmis,

varliktan styrilmig, Nur-1 Muhammedi ile aydinlanmais bir veli olarak anlatilmaktadir.

3.2.7. Hiiseyin Mansur Hallac Beyzavi

Hallac-1 Mansur, sira dis1 sozleri ve tavirlariyla tasavvuf tarihinde one ¢ikan ve
ogretileri ile pek ¢ok sufiyi tesiri altinda birakan, Islam’in mistik sehidi olarak

nitelendirilen bir sufidir.

Tasavvuf yolunun sarhoslarindan ve istiyak sahibi olan Ebu Mugis Hiiseyn b.
Mansur Hallac, hal ve himmet sahibi bir velidir (Hiicviri, 2016: 212). Hallac, Hicri 244
yilinda Iran’da bulunan, Beyza’nin kuzeyindeki Tar’da diinyaya gelmistir. Cocukluk
yillarinda meshur kurralarin bulundugu Vasit sehrine gitmis ve burada Kur’an-1 Kerim’1
ezberlemistir (Giirer, 2017: 172). Iran’1n Beyza sehrinden olan kiinyesi Ebti Mugis olarak
tanimlanan Hiiseyin Mansur, Vasit ve Irak’ta yetigmistir (Siilemi, 2018: 173). Hallac-1
Mansur, ¢cocukluk yillarinda Kur’an’1 ezberlemis ve farkli sehirlere gitmis hal sahibi bir

sufidir.

Ugiincii tabaka veliler arasinda sayilan Hiiseyin Mansur, aslinda hallac degildir.
Bu adla sohret almasi su hikayeye dayanmaktadir. Hallac-1 Mansur, bir giin kendisi hallac
olan bir dostunun diikkaninda otururken arkadasinin bir isi ¢ikar. Bunun iizerine Hiiseyin
Mansur, arkadasina onun isini gorebilecegini sdyler ve arkadasini gonderir. Arkadasi
gittikten sonra parmagi ile isaret eder ve biitlin pamuklar ¢ekirdeklerinden ayrilir. Bu
sebepten otiirii “Hallac” unvanini alir (Molla Cami, 2016: 288-299). Kiigiik yaslarda Hicri

260’ta tasavvufa yonelen Hallac-1 Mansur, ii¢ seyhe hizmet ederek onlardan bilgi ve
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birikim elde eder. Bunlardan ilki Sehl-i Tiisteri olup seyhin yaninda hadis ve Kur’an tahsil
ederek bu siirecte tasavvufi diisiincenin bilincine varir (Cebecioglu, 1988: 333-334). Sehl,
Ibni Ata’dan daha 6nce bir tefsir taslagi yazmus ilk gizemcidir. Hallac’n, dmrii boyunca
Sehl Tiisteri’nin verdigi tez ve orneklerin izlerini tasidigi goriiliir. Her yakaristan 6nce
vudd, tovbe ve cile gayreti, ruhu aydinlatacak tecelli beklentisi, kendini su¢lama ve
asagilama, Nur-1 Muhammedi kavrami (Massignon, 2006: 108) Sehl’in &gretileridir.
Ikinci seyhi ise Amr el-Mekki’dir. Bu seyhin yaninda tovbenin gerekliligini ve manevi
hallere itibar etmeme geregini 6grenen Hallac-1 Mansur, tasavvufun Kur’an’a bagliliktan
ibaret oldugunu ve siinnetin bu diisiinceye destek verdigi fikrini benimser (Cebecioglu,
1988: 334). Amr el- Mekki, Hiiseyin Mansur’un hayatinda sira dist rol oynayan ve
sakallarin1 keserek ona hirka giydiren kisidir. Kurallara siki sikiya bagh olan Mekki,
Mekke’den Bagdat’a giden, burada gizemciligi 6grenen, insani vecde getiren misralara
ilgi duyan ve dinin pratikleri iizerine mistik yazilar yazan bir zattir (Massignon, 2006:
118). Hallac’in hizmetinde bulundugu diger bir seyh, Bagdat ekoliiniin temsilcisi
Ciineyd-1 Bagdadi’dir. Ciineyd’in kendi fikirlerini 6grettigi mecliste Hallac, Futi, Nuri,
Sibli ve Ibn Atd gibi 6nde gelen mutasavviflarla birlikte bulunarak tasavvufi
deneyimlerinin temelini kuracak bilgileri edinir (Cebecioglu, 1988: 334). U¢ seyhten
farkli goriisler ve tecriibeler edinen Hallac, kendi i¢ diinyasinin bu 6gretiler iizerine bina

eden ve bir¢ok sufi tarafindan 6rnek alinan bir mutasavviftir.

Hiiseyin Mansur, sozleri ve davraniglariyla veliler arasinda farkli kanaatler
uyandiran bir kisiliktir, mesayihin bir kismi1 onu merdut olarak kabul ederken bir kismi1
da makbul gérmiistiir. Amr b. Osman, Ebu Yakub Nehrecori, Ebu Yakub Akta, Ali b.
Sehl Isfehani gibi sufiler reddetmis, Ibn Ata, Ebu kasim Nasrabazi, Muhammed b. Hafif
ve sonraki mutasavviflar onu onaylamistir. Sibli, Ciineyd, Husri ise onun hakkinda
miisbet ve menfi bir hiikkiim vermemistir. Bir bagka taife ise ona sihir nispet etmistir
(Hiicviri, 2016: 213). Hallac, goriisleri yiiziinden sufiler arasinda farkli algilanmis ve

degerlendirilmistir.

Hallac’1n diisiince yapis1 Zerdiistliik, Antik Yunan, Maniheist diisiince halkalarina
kadar gitmektedir (Agirman-Bekalp, 2012: 89). Tasavvufta zulme ugrayanlarin sembolii
haline gelen Hallac-1 Mansur, telvin (halden hale girme) ve sekr (sarhosluk/kendinden
gecme) ekoliiniin ilk temsilcilerinden olup “ask sehidi” olarak kabul edilmektedir (Gtirer,

2017: 172). Seyh Ebu Said Ebiilhayr, Hallac’in yiiksek bir halde bulundugunu belirterek
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ne Dogu’da ne de Bati1’da onun gibi zat oldugunu sdylemektedir (Molla Cami, 2016: 289).
Seyhiil- Islam, Hallac’in ilhamdan 6tiirii zulmedilip 6ldiiriildiigiinii bildirmektedir. Onun
katline fetva veren kadi, onun peygamberlik ve Tanrilik davasi giittiigiinii belirtmektedir
(Molla Cami, 2016: 290). Muhammed b. Hafif’in ve Rabbani’nin bir alim olarak
nitelendirdigi Hiiseyin b. Mansur, Bagdat’ta Hicri 309°da idam edilmistir (Stilemi, 2018:
173). Hallac, niikteli ve ince sozler sdyleyen, ¢evresi tarafindan anlasilmayan ve inkar
edilen bir sahistir. Hiiseyin Mansur’un mahkumiyeti sadece “Ene’l-Hakk” soziinden
dolay1 degildir, doneminin siyasi kargasasi karsisinda aldig1 tavir onu daragacina gotiiren

nedenler arasinda sayilmaktadir.

Hallac’in miiritlerinden bazilari, onun katledilerek oldiiriilmedigini, onun benzeri
bir Allah diismaninin 61diiriildiiglinii iddia etmislerdir (Molla Cami, 2016: 291). Nitekim
Hallac son nefesine kadar her varliga biiyiik bir sevgi duymus ve kendisine yapilan her
seyi Hak’tan bilip riza gostermistir. O, kendisini 6ldiirmeye gelenlere sdyle dua etmistir:
“Allah’tm benim dis varligimi senin manevi varliginla yok ettin. Benim dis varligimin
senin manevi varligin hakkina beni oldiirmeye gelenlerin hepsine merhamet eyle.” (Molla
Cami, 2016: 292). Kainattaki her seye sevgi besleyen Hallac’in, kendisini 6ldiirmeye
gelenlere merhamet eylemesi ve dua etmesi, onun nefsani duygularindan armdigim

gostermistir.

Hallac-1 Mansur’un kendine has karakterize ettigi tasavvuf anlayisinda ii¢ konu
tizerine egildigi goze ¢arpmaktadir. Birincisi huldl, ilahi zatin cisme biiriinmesi, yani
1ahtit’un nasit olmasi. Ikincisi ise Nur-1 Muhammedi’nin/ Hakikat-1 Muhammedi’nin
ezeli olup alemin yaratiligina vesile olmasi ve son olarak da biitiin dinlerin bir ilahi
kaynaktan gelmesidir (Sunar, 1978: 49). Hallac, Hakk’in isimlerinin algilanmalari
acisindan isim, fakat Hak acisindan hakikat oldugunu nakletmektedir. Marifet makamina
ulasan kuluna Hak, hatiriyla ilham edip onun sirrin1 korumaktadir. Hiiseyin b. Mansur’a
gore Hak, taatlerle kendisine yonelilen ve ibadet edilen zattir. O’ndan bagkasi ne idrak ne
de miisahede edilebilmektedir (Stilemi, 2018: 173-175). Hallac, tek gercek varligin Hak
oldugunu soyleyerek O’na ulastigini iddia etmekte ve bu miisahede sonunda huzura
kavustugunu bildirmektedir. O, tasavvufta ileri slirdiigii diigiinceler hasebiyle bazi sufiler

tarafindan reddedilmis, bazilar tarafindan takdir kazanmis bir mistiktir.
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Islam tasavvufunda miihim bir yere sahip olan Hallic-1 Mansur, varlik sorununu
“benlik” ekseninde sekillendirmektedir. Ona gore insan, Tanr1’nin bir parcasidir ve insan
benligini kesfederse Tanr1’y1 kesfedecektir. Tanr1 hakkindaki diisiincelerini tevhid ve
tenzih kavramlar1 etrafinda gelistiren Hallac’a gore sadece Tanri’nin sifatlarindan yola
¢ikarak Tanr1’ya ulasmak miimkiin degildir. Allah tektir ve her seyin kaynagidir. insan
akil ve duygulan kaldirinca Tanri’y1 i¢ goézlem yoluyla kavrayabilmektedir. Nitekim
benligini yok eden kul Tanri’da var olup Bir’lenmektedir (Agirman-Bekalp, 2012: 85-
86). Mevlana, Hallac-1 Mansur’dan etkilenip ona sayisiz atif yapan (Cebecioglu, 1988:
342) onun “ene’l-Hakk” ifadesini tasavvuf anlayisinin temeline alan bir mutasavviftir.
Mesnevi’nin bircok yerinde izafi benligin yok edilerek suje ve 6zne arasindaki ikiligin
kalkmas1 sonucu, mutlak tevhidi tecriibe eden Bir’lenme doktrini islenmektedir. Hiiseyin
b. Mansur’un Hakk’a duydugu sevgi dinamik bir agktir ve Hallac’in yolunu benimseyen

veliler “sarap” semboliiyle onun bu nesvesini yasatmaktadir.

“Sabah aydinligi 151d1; bizse senin Mansur sarabini sabah ¢agi icip durmadayiz.”

(Mesnevi C.1, 1817. Beyit)

Mansur sarabi ile agsk ve cezbe kast edilmektedir. Mansir kelimesi “yardim
edilmis” manasma gelen feyz, yardim ve nese sarabidir (Mevlana, 2017a: 204). Ilahi
birlige erismek Mansur’un amaglarindan olup o Allah’in agk ile yarattigini1 ve Allah’in

insanda mevcut oldugunu igeren ifadelere de sahiptir (Cebecioglu, 1988: 339).

“Ask olmasaydi varlik nereden olurdu? Ekmek nasil olurdu da kendisini sana

verirdi, nasil olurdu da sen olurdu?” (Mesnevi C.5, 2012. Beyit)

“Ekmek kendini sana verdi, sen oldu; neden? Asktan, ozleyisten. Yoksa ekmegin

can olmasina yol var midir hi¢?” (Mesnevi C.5, 2013. Beyit)

“Ask, olii ekmegi bile can yapiyor, gecip giden cani 6liimsiiz bir hale getiriyor.”
(Mesnevi C.5, 2014. Beyit)

Hak kainati, ask-1 zati sebebiyle yaratmistir. Her sey bu agkin tecellisidir, insan ne

zaman kendi varligindan arinirsa o zaman Hak’ta var olmakta, vahdete ulagmaktadir.

“Biitiin zerreler, yok olmus onda,; dalem hem onun yiiziinden esrimig, kendinden

gecmis hem onun yiiziinden kendine gelmis.” (Mesnevi C.2, 1400. Beyit)
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“Kalem bir gaddarin elinde oldu mu, siiphe yok ki Mansur daragacina ¢ekilir.”

(Mesnevi C.2, 1401. Beyit)

Hallac, islam toplumlarinda sozleri ve menkibeleriyle derin izler birakan bir
velidir. Lakin kendi doneminde tanrilik davasi gittiigii gerekgesiyle idam edilmistir.
Mevlana tarafindan bu yargilanis, buyrugun bir zalimin elinde olmasi ifadesiyle

elestirmistir.

Golpinarli, Hallac-1 Mansur’un 6ldiiriiliis bigiminin tasavvuf edebiyatinda ¢esitli
vesilerle animsandigint ve Mevlana’nin da ona saygi duydugunu (Mevlana, 2017a: 204),
bildirmis. Mevlana, Hallac’in diislincelerini, siirlerini ve ifadelerini Mesnevi’ye

yansitmistir. Hallac’in:

Ey giivendiklerim, beni oldiiriiniiz
Benim oliimiimde hayatim varduwr
Benim hayatim oliimiimde ve 6liimiim hayatimdadir (Hallac-1 Mansur, 2002: 69)

ifadesine Mesnevi’de:

“A giivendigim kisiler beni kinayp yererek oldiiriin; ¢iinkii oliimsiiz yasayigim
oliimiimdedir” (Mesnevi C.1, 3948. Beyit) seklinde nazire yapildig:

gorlilmektedir.

“A giizel, omiirlerdir askinin davuluyla ““’Gergekte de olmemdedir, dirilmem.’

havasini ¢almadayim.” (Mesnevi C.6, 4073. Beyit).

Ask ile adleme tecelli eden Hak, nefsini 6ldiiren kulun kalbinde a¢iga ¢ikmaktadir.
Hallac ve Mevlana, goriinen-goriinmeyen her seyi, Hakk’in kendine duydugu bu agkin
yansimasi olarak gérmekte ve hakikate erip yok olan kulun ezeli vatanina kavustuguna

inanmaktadir.

Hallac, semavi dinlerin “yaratma” fikrine katilmamaktadir. Bu dinlerde Tanri,
evreni hicbir sey yok ken “ol” emriyle yaratmistir ve diinya sonradan olan bir varliktir.
Oysaki Hallac, tiim varligin Tann ile birlikte var oldugunu diistinmektedir (Agirman-
Bekalp, 2012: 91). Mevcudatin Tanr ile birlikte var oldugunu iddia eden Hallac, insanin
ilahi bir varlik oldugunu kabul etmekte ve Allah’in Adem’i kendi suretinde yarattigina

inanmaktadir (Nicholson, 1978: 128).
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“Adlart ogretti, ayetinin beyi olan her damarinda yiizbinlerce bilgi bulunan

insanlar atasi var ya” (Mesnevi C.1, 1239. Beyit)

“Her seyin adi o sey nasilsa hem de sonuna dek ne hale gelecekse hepsi onun

cammna bildirilmistir.” (Mesnevi C.1, 1240. Beyit)

“Her seyin adi bize gore goriiniisiine uygundur, fakat Tanri’ya gore i¢ yiiziine

uygundur.” (Mesnevi C.1, 1244. Beyit)

“Bizim katimizda adi erlik suyu olan Tanri katinda su benligimizle varligimizia

sekildir.” (Mesnevi C.1, 1247. Beyit)

“Adem ’in gozii de tertemiz 1sikla bakti, gordii de ona adlarin cani i¢ yiizii belirdi.”

(Mesnevi C.1, 1251. Beyit)

Mevlana’nin bu beyitlerinde Hz. Adem, lediin bilgisine sahip Hakk’in aynadaki

tecellisi olarak anlatilmustir.

Hallac-1 Mansur, manevi sarhosluk halinde ve onu istila eden haller i¢inde dogru
bir kisidir. Bu ylizden onun dilinden dokiilen sézler, mazur sayilmaktadir (Molla Cami,
2016: 293). Hallac’in manevi sarhosluk icinde soyledigi ‘“ene’l-Hak™ sdylemi,

Mesnevi’de bazen dogrudan bazen de drneklerle anlatilmaktadir.

“Derdi olmayan kisi yol vurucudur; ¢iinkii dertsizlik ‘Ene’l-Hak-Ben Tanri’yim’

demektir.” (Mesnevi C.2, 2526. Beyit)

“Bu ‘ben’ soziinii vakitsiz demek, lanete ugramaktir; fakat bu ‘ben’i vaktinde

soylemek rahmettir.” (Mesnevi C.2, 2527. Beyit)

“Mansur’un ben demesi gercekten de rahmet oldu; fakat bak da gor Firavun’un

ben demesi lanetin ta kendisi.” (Mesnevi C.2, 2528. Beyit)

Bir yabanci Ene (Ben) dese Firavun olur. Nitekim “Bir benlik getirir rahmeti, bir
benlik ki ceker laneti” (Molla Cami, 2016: 293). Mevlana ezeli alemden gelen kiilli benlik
ile bedene hapsolmus izafi benlik arasindaki ayrimi korumaktadir. Bu durum ona

2

Hallac’in “ene’l-Hak” soziinli essiz bir sekilde yorumlama imkani vermektedir. O,
Firavun ile kamil sufilerin “ene/ben” sozleri arasindaki farka isaret ederek bunu
aciklamaktadir (Cakmaklioglu, 2005: 202). Mahluk, yaratanin dig tezahiiriidiir, insan

tecelli eden Hakk’in sirridir. Insan, idrakiin smirli olmasindan dolayr her seyi
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algilayamamaktadir. flahi sirrin ancak bir parcasini ifade ettigi “Ene’l-Hak” demek
selahiyetine haiz degildir. Insan bir hakikat olup hakikatin kendisi degildir. Mesela
Mevlana gibi sufilerin vecd halinde bu ayrimi gozden wrak tuttugu goriilmektedir.
(Nicholson, 1978: 122). Hakikatin tecellisi olan insan, vecd halinde izafl benliginden
styrilmakta ve hakikate ulasmaktadir. Bu yiizden tasavvufta alem, Tanri, insan arasindaki

iligkiye tecelli ve tezahiirden daha fazla anlam yiiklenmektedir.

Nefsi arinmanin ardindan Hakk’in ilahi isim ve sifatlarini {izerinde tasiyan kul,
insan-1 kamil olarak Hak’la yeniden dirildigi i¢in “Ben-Hakk’1m” demeyi kendine uygun
gormektedir. Hallac’in “ene’l-Hak” ifadesini biitiin dmriinii Hallac-1 Mansur {izerine ilmi
calismalara ayirmig Massignon sdyle agiklamaktadir: Hallac, manevi yolunun simgesi,
sehadetinin san1 ve mahkumiyetinin sebebi “Ene’l-Hakk” soziiyle karakterize
edilmektedir (Massignon, 2006: 176). Hallac: “Allah’1 bilmiyorsaniz, isaretinden taniyin,
O’nun igareti Ben’im ve ben Hakk’im. Ben Hak’la hakikatli olmaktan ayrilmadim... Ve
ben oldiiriilsem de daragacina cekilsem de kollarim bacaklarim kesilse de soziimden
donmeyecegim.” (Massignon, 2006: 178) sozleriyle Hakk’a vuslatini dile getirmekte ve
hakikat aleminden sirlar1 ifsa etmektedir. Hallac bir esrime halinde diinyada aciga
vurulmamas: gereken ve seriati asan ilahi bir sirra vakif olmaktadir. Ickinligin sirri,
vahdet-i slihud vecdin disinda bile giizellikleri algilayabilen, Hakk’1n her seyde kendini
aci8a vurdugunu gormektir. Bu gercek Allah’in agkinligi savina ters diismektedir, bu
yiizden velilerin bu diislinceyi dile getirmeleri uygun goriilmemektedir. Aksi takdirde
mahkum edilebilmektedirler (Massignon, 2006: 181). Ene’l-Hak aslinda bir satahat,
tasavvufi bir sistemin sezgisel bir formiiliidiir (Nicholson, 2004: 141). Hallac, Hakk’in
insan1 kendi suretinde yaratmasinmi eski Yahudi ve Hristiyan geleneklerinden  yola
cikarak yeni bir yaratma goriisii ile ortaya koymaktadir (Nicholson, 2004: 142). Ene’l —
Hakk’1 soylebilmek i¢in insanin kainati, noksansiz bir sekilde bilincine sigdirmasi
gereklidir. Ciinkii Allah, kainati, kendini kendine ifade etmek icin kullanmaktadir. Hallac
bunun bilince varmis, lakin tam bilinglenme ger¢eklesmeden ilan etmistir (Massignon,
2006: 182). Hallac’1, tam olarak vahdet-i viicut anlayisin1 benimseyen biri olarak tarif
etmek yerine ona yakin diisiinceleri tagiyan biri olarak gérmek daha dogru olur (Agirman-
Bekalp, 2012: 93). Hareketsiz olan Tanri, kainati harekete gec¢irme isini veliler
hiyerarsisinin bagindaki kisiye verir. Se¢ilmis (muta) yaratici emrine katilan biri, yaratici

ifade Ene’l-Hakk’1 diistinme hakkina sahiptir (Massignon, 2006: 182). Ene’l Hak ifadesi
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ile Hallac’in benligi yok olmaktadir (Massignon, 2006: 183). Hallac’in benligi serait
Olciisiinii asan ve kisisellestirici bir ilahi karismanin sizmasiyla (hultl) ve suret
yenilenmesiyle tozlesmektedir (Massignon, 2006: 184). Bu, suret degistirmis Hallac’in
kisiligi Allah’la Tanrilastirict birlik halinde baki kalir. Ene-1 Hakk’1n ilahi bir yaninin
olmasi i¢in bu birligin hakiki olmas1 gerekmektedir (Massignon, 2006: 184-185). Hiiseyin
b. Mansur’un ferdi ilahlagsma goriisii, Hristiyanlik’in temel akidesine benzemektedir.
Ene’l- Hakk diye bagiran aslinda Hallac’in kendisi degil fenaya ulasmis Hallac olarak
konusan Hakk’in kendisidir (Nicholson, 1978: 129-130). Hallac’a gore gergek tevhid,
Hakk’1n sectigi kullarda Allah tarafindan “ene’l-Hakk” ifadesiyle gerceklestirilmektedir.
[lahi birlige ulasmak isteyen insan, benliginden kurtularak &ziine kavusmakta ve “ene’l-

Hakk” s6ylemiyle tek gercegin Hak oldugunu idrak etmektedir.

“Ene’l Hakk™mn, Hallacin gergek akidesini temsil ettigi goriisii pek cok sufi
tarafindan kabul edilmistir. Rimi bir gazelinde “Tek Nur” un tiim alemde binlerce surette
nasil zuhur ettigini ve bu “Tek Varlik”in hi¢ degismeyerek her ¢agda O’nun sahitligini
yapan Peygamber ve velilerin kisvesine nasil biiriindiigiinii tasvir eder (Nicholson, 1978:
130). Mesnevi’de bu nur, cagin Hz.Isa’s1, Hz. Musa’s1 ve Hz. Muhammed (Ahmed)’i ve

velileri olarak anlatilmaktadir.

“Isa’min ¢agrydi, nébet onundu, Miisd ' nin cam oydu, Misa da onun caniydi.”

(Mesnevi C.1, 326. Beyit)

“Bu zaman, Ahmed'in zamanmdr dedi; aklinizi basiniza alin, buyruguna uyun,

sakinin ondan.” (Mesnevi C.4, 2783. Beyit)

2

Zamanin kutuplari, Hallac’in “ene’l-Ha anlayisina uygun olarak ilahi bir

kimlikle, arif ve seyh olarak Mesnevi’de yer almaktadir.

“Seyh dedi ki: Cevremde yedi kere don; bunu da Hac daki tavaftan daha iyi say.”
(Mesnevi C.2, 2243. Beyit)

“Beni gordiin ya Tanri’y1 gordiin, ger¢eklik Ka besinin ¢evresinde dondiin, tavaf

ettin.” (Mesnevi C.2, 2249. Beyit)

“Bana hizmet, Tanri’ya kulluk etmektir, onu ovmektir;, sanma ki Tanri benden

ayri.” (Mesnevi C.2, 2250. Beyit)
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Hakikat, devrin kutbu ya da gavsi olarak goriilen kisidir. Nefsi yok etmek i¢in
sabir ve tevazuyu Oncelik edinen salik, bu yolda ilerledik¢e kainatla biitiinleserek

hakikatin bir parcgas1 degil, kendisi oldugunu anlamakta ve “Bir”’lesmektedir.

Mevlana, Hallac’in hem tesbih hem tenzih fikrine katilmakla beraber bu sirrin
paylagilmasindan imtina eder. Bu yiizden Mevlana Tanr’y1 idrak etme ve bilme
konusunda giz, sir kavramini tercih etmektedir. “Bu noktada Mesnevi’ye goz atilinca
Tanry’min es zamanli olarak hem askin hem ickin hem gériinen hem goriinmeyen olusuna
iliskin ifadeler ortaya ¢ikar.” (Yasa, 2010: 42). Mevlana, Hallac’in “ene’l-Hakk” sozilinii

tesbih ve tenzih yollu ilim-malum ve alim ii¢liisliyle soyle ifade eder.

“Birisi o kiipe diisse de sen ona kalk, ¢ik, kiipten dese; nesesinden der ki: Beni

kinama, kiip benim” (Mesnevi C.2, 1349. Beyit)

“O, kiip benim demek, ben Hakk'im demektir, rengi ates rengidir ama gene de

demirdir 0.” (Mesnevi C.2, 1350. Beyit)

“Demirin rengi atesin renginde yok olmugstur, susuyor goriiniir, ama ateslikten

dem vurmadadir.” (Mesnevi C.2, 1351. Beyit)

Malum olan demir, ateste yanarsa atesin huyuyla ilimlenip ben atesim der. Hem
yanip hem yakarak da ayni1 zamanda alim olur. Bu yiizden ilim de alim de malum da

birdir. Hepsi bir hakikatin farkli gortintimleridir.

“Once sen varhigini Allah’a verdin; karsilik olarak Allah’in varligina biiriindiin.”

(Mesnevi C.4, 7. Beyit)

Nefsini tezkiye eden kul, Hakk’in nurunda varligin1 yok etmektedir. Bunun

sonucunda Allah’in isim ve sifatlarini elde etmekte ve O’nunla aleme bakmaktadir.

Hallac-1 Mansur’un ileri siirdiigli bir bagka goriiste Hz. Muhammed’in iki ayri
suretiyle ilgili fikirleridir. Birincisi ezell olan sureti ve her irfanin marifetin kaynagi.
Ikincisi ise resul olarak diinyaya gelen fani suretidir. Velilerin ve peygamberlerin nurlari,
onun ezeli ruhundan gelmektedir (Sunar, 1978: 50-51). Mesnevi’de Hz. Muhammed’in

bu ezeli suretini yansitan pek ¢ok 6rnege rastlamak miimkiindiir.

“Pisman oldu da ey Muhammed dedi, lituflar sahibisin, lediin bilgisi katinda,
sen bagisla.” (Mesnevi C.1, 818. Beyit)
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Lediin bilgisi, gegmis- gelecek var olmus, olan ve olacak batin bilginin kendisidir.
Nitekim Hz. Muhammed’in ezeli sureti olan “Hakikat-i Muhamediye”ye ulasan bu bilgiyi

elde etmektedir.

“Havada u¢arken papucun i¢indeki yilant gormem ey Mustafa, benden degil; bu
goriis bana senden aksetti.” (Mesnevi C.3, 3252. Beyit)

Insan-1 kamil, Hakk’1n ilk tayyiiniidiir, “Akl-1 Evvel”dir, her seyin dziidiir. Varlik,
izhar olmadan 6nce ilk taayyiiniin i¢indedir. Alem, Hz. Muhammed’in bu ezeli suretinden

varlik sahasina gelmektedir.

“Mustafa, bunun igin, Adem de peygamberler de benim ardimdadir; benim

sancagimin altindadir dedi.” (Mesnevi C.4, 525. Beyit)

“Demigtir ki: Goriiniiste Adem ogluyum ama anlam bakimindan Adem'in atasinin

da atasyyim ben.” (Mesnevi C.4, 527. Beyit)

“Hakikat-i Muhammediye”, Hz. Peygamber’in kamil ve batin yoniinii ifade eden

bir kavram olarak Mesnevi’ye yansimigtir.

Tevhidin nurlarina sekr halinde erisildigine inanan Halldc-1 Mansur, bu halde olan
kimsenin hakikatlerden bahsettigini ve gizli olan her seyi dile getirdigini sOylemektedir
(Stilemi, 2018: 175). Hallac, biitiin dinlerin Hakk’1 bilmek i¢in geldigini diisiinmektedir.
Ona gore biitiin dinler Allah’indir. Biitiin dinler ayn1 hakikati anlatmaktadirlar. Bu yiizden
bir kisinin inancina batil demekten kac¢imilmalidir. Ciinkii insanlarin ayr1 dinlere
baglanmasi onlarin ihtiyarlar1 sonucu degil Allah’in iradesiyle gergeklesmektedir (Sunar,

1978: 51).

“Ask seriati, biitiin dinlerden ayridir; dsiklara seriat da Tanridir mezhep de

Tanri.” (Mesnevi C.2, 1771. Beyit)

“Cirkinin resmini yapmayi bilmezse sanati noksandir o ressamin, bu yiizden
Tanri, hem atese tapanin yaraticisidir hem ozii temiz inang sahibinin.” (Mesnevi

C.2, 2547. Beyit)

Hallac, tiim ecsamin agk ile var oldugunu diistinen bir sufidir. O, tiim dinlerin
Tanr1’y1 tanimak ve bilmek icin geldigini diistinmektedir. Hallac’in bu dinler birligi
diisiincesi, onun her kesinden insana hitap etmesini saglamaktadir (Cebecioglu, 1988:

338). Hallac-1 Mansur, fikirleri ve sozleriyle doneminde elestirilere ugramasina ragmen
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Mevland’nin onun goriislerini benimsemis biri sufi olarak doneminde kabul edilmesi
Sultan Veled tarafindan sdyle yorumlanmaktadir: “ene’l-Hak” s6ziinden dolay:r Hallac-1
Mansur katledilirken Mevlana’nin her bir soziinlin i¢cinde bu tiir ifadelerin olmasina
ragmen boyle bir baskiyla kars1 karsiya kalmamasi, onun dénemindeki insanlarin samimi
olmasindan kaynaklanmaktadir (Cakmaklioglu, 2005: 195). Hallac-1 Mansur’un lahutun
nasit sekline girmesi diisiincesi, “Hakikat-i Muhammediye” anlayis1 ve dinlerin tek bir
ilahi kaynaktan geldigi fikrini yansitan pek c¢ok Ornege Mesnevi’de rastlanmaktadir.
Ozellikle Hallac’1n “ene’l-Hak” sdylemi cesitli remizler ve 6rneklerle ifade edilmektedir.
Mesnevi’de “Ben Hakk’im” ifadesi, Tanr1’nin bizati kendisiyim, anlaminda degildir. Ben
Hakk’im ifadesi, O’nun ilmiyle ilimlenip, yarattig1 her seye O’nunla bakan, hakikate

ulasan ve vahdeti miisahede eden insan-1 kamilin tevhidi demektir.

3.2.8. Ebu’l Hasan Harakani

Bayezid-i Bistdmi’nin ruhaniyetinden nasip almis bir tiveysi olan Ebu’l-Hasan

Harakani, Bistdm (Horosan)’in Harakan kdyilinde diinyaya gelmistir.

Asil adi Ali b. cafer olan Seyh Ebu Hasan Harakani, vaktin gavsi olarak
nitelendirilmektedir (Molla Cami, 2016: 481). Ebu Hasan Ali b. Ahmed Harakani,
zamanindaki tiim veliler tarafindan 6vilmistiir (Hiicviri, 2016: 225). Harakani’ye gore
hidayet ve delalet olmak iizere iki yol vardir. Birincisi Hak’tan kula gelen hidayet yolu,
ikincisi kuldan Hakk’a giden delalet yoludur. Her kim ki ona ulastim derse olmamustir,
kim ki beni vasil kild1 derse erigsmistir (Hiicvirl, 2016: 225). Zamaninin gavsi olarak

taninan seyh Harakani, hidayet ve delalet olmak iki yol bildirmistir.

Harakani’nin tasavvufla iligskisi Bayezid-i Bistami’ye dayanmaktadir. Onun
ruhaniyetinden siiluk terbiyesi aldigi bildirilmektedir (Molla Cami, 2016: 482).
Nakledilen bir rivayete gore miiritlerden biri, Liibnan dagina gidip alemin kutbunu
gormek i¢in ondan destur ister. Liibnan’da cemaatin bir cenaze Oniinde, yiizleri kibleye
dontik olarak oturdugunu géren miirit, cemaate neden namaz kilmadiklarini sorar. Bunun
lizerine cemaat, kutb-1 alemi beklediklerini sdyler. Kutbun, Liibnana’a gelip giinde bes
defa imamlik yaptigin1 sdyleyince miirit sevinir. Sonra miirit, seyhinin énde namaz
kildirdigin1 goriince sasirip kendinden gecer (Ferideddin Attar, 1984: 697). Seyh

Harakani, Bayezid’in ruhaniyetinden feyz alan ve onun mesrebinden olan bir velidir.
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Hicretin 425. (M. 1033) yilinda bir sal1 gecesi vefat eden seyh, sufiligin yamali
elbise ve seccadeden ibaret olmadigini sdylemistir. Ona gore gercek sufi, fena haline
ulasip yoklukta olan ve varliga ihitya¢ duymayan kisidir. Seyh Harakani, kulun bastan
ayag1 Hakk’t andigimi anladigi zaman uyandigini (Molla Cami, 2016: 482) ve Hak’la

dolup alemin hayalden ibaret oldugunu anladig1 zaman aydinlandigini beyan etmistir.

Seyh Ebu’l Hasan Harakani, insanin gam ve aci aramasini tavsiye etmektedir,
clinkii Allah aglayanlar1 sevmektedir. Allah’tan baska her seyi kalbinden tasfiye eden
miirsid-i kamil (Hasan Harakani) kirk seneden beri Hak’tan bagka bir seyin kalbinde
olmadigini nakletmektedir (Molla Cami, 2016: 483). Varligindan armnarak birlik denizine
ulagsmasin1 Seyh Harakani, Ebu’l-Hasanlik gdmlegini ¢ikartmak (Ferideddin Attar, 1984:
705) olarak ifade etmektedir. Ebu’l- Hasan Harakani’nin, Hakk’a vuslat1 ve yokluktan
zahire Hak ile doniisli soyle anlatilmaktadir. “Bir daha géze hi¢ goriinmemek iizere
basimi kendi yoklugumun igin soktum, senin varliginla zahir olup seni bir zerre ile bilene
kadar katiyen basimi kaldirmam.” (Ferideddin Attar, 1984: 706). Nitekim kul, “ben”
kimliginden ¢ikip vahdete ulastiginda Hak ile birlesmektedir. Kainatin, aslinda Hakk’1in
tecellisi oldugunu idrak eden insan- kamil, ben/sen farkini ortadan kaldirmaktadir. “Sen
bizsin, biz de seniz.” diye nida geldi. Beni topraga koyduklarinda, siddetli bir riizgar
eserek yedi semay1 ve arzi benimle doldurur. Ben ise goze goriinmem!” (Ferideddin Attar,
1984: 706). Mutlak yokluga erisen kul, varligi kendisiyle birlikte idrak etmektedir.

Sen/ben ayriminin olmadig1 vahdete, tek gergege ulagsmaktadir.

Miicahede ve cile ile Hakk’a erisen Ebu’l-Hasan Harakani, tiim mevcudiyetini
Hak’ta mahvetmis ve alemin hayalden (Ferideddin Attar, 1984: 707) ibaret oldugunun
farkina varip aydinlanmistir. Hak’ta yok olup O’nda beka bulan seyh Harakani, Hakk’a
dogru cikinca her seyin/ mahlikatin kendisi oldugunu algilamistir (Ferideddin Attar,

1984: 708). Ciinkii varlik, vahdet mertebesinden zuhur etmektedir.

Seyh Harakani’nin tasavuf anlayisi, Bayezid’e dayanmakla birlikte Reynold
Nicholson, onun hayatinin sark vahdet-i viicutgusunun bir tasvirini ¢izdigini sdylemistir
(harakanivakfi.com.tr). Ebu’l-Hasan Harakani kendisini dost bilenin Hakk’i sevmis
olacagin1 sdyleyerek civanmertlerin onun sohbetlerine araliksiz katilmasini tavsiye
etmistir. Onun sohbetine katilanlarin Hakk’in sohbetine katildiklarin1 beyan ederek o

halkla konustugunda aslinda Hak’la konustugunu, zahirde de batinda da Hak’la oldugunu
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(Ferideddin Attar, 1984: 716-718) bildirmistir. Harakani, Halldc-1 Mansur gibi “ene’l-
Hak” anlayisina uygun terenniimlerde bulunmustur (Ozkose-Simsek, 2017: 11).
Ferideddin Attar, Mevlana Celaleddin-i RGmi gibi biiyilk mutasavviflar1 derinden
etkilemistir (Ozkdse-Simsek, 2017: 12). Mesnevi’de anlatilan menkibede Seyh Harakan,
ilim- irfan sahibi ve ruhani feyzini Ebu Yezid’den alan bir zat (insan-1 kdmil) olarak
zikredilmistir. Bayezid-i Bistami Seyh Harakani’nin diinyaya tesriflerini yillar

oncesinden gorerek onu tarif etmis ve hallerini anlatmistir.

“Bayezid’in hikayesini duymugsundur,; ¢ok onceden, Ebu’l —Hasan in hallerini

gordii.” (Mesnevi C.4, 1802. Beyit)

“Birden Rey tarafindan Harkan’dan giizel bir koku geldi ona.” (Mesnevi C.4,
1804. Beyit)

“Yiizii Tanr giil bahgesinden a¢ilip sagilacak giile donecek, makamca benden de

tistiin olacak beni de gegecek.” (Mesnevi C.4, 1836. Beyit).

Seyh Harakani, birlik alemini temsil eden giile benzetilmektedir. Giil, tasavvufta
ilaht giizelligi, Hz. Muhammed’i (Kurnaz, 1996: 220) sembolize ettigi gibi kiiltiirlerde
ask1 ve sevgiyi de temsil etmektedir, Hz. Peygamber ile iligskilendirilmesinin en 6nemli
nedeni tasidig1 sembolik niteliktir. Lakin giil ile Hz. Muhammed (a.s) arasinda irtibat
kuran tiim rivayetler “muhaddisler arasinda hicbir ihtilaf olmaksizin uydurma kabul
edilmis mevzuat literatiiriinde yerlerini almigtir.” (Sabri, 2018: 457- 461). Giiliin evreleri
farkli anlamlari temsil etmektedir. Gonca birligi ve halveti temsil ederken agilmis bigimi
ise birligin ¢okluk halinde goriilmesini ifade etmektedir. Giil bahgesi nefsini arindirip
ilahi giizelliklere mazhar olan kalbi, bazen de sonsuzluk {ilkesini anlatmak i¢in
kullanilmaktadir. Mesnevi’de giil bahgesi, insan-1 kamillerin bulundugu ilm-i lediinniyi,
ilahi ilim ve sirlar1 temsil etmektedir (Incidagi, 2015: 16-309). insan-1 kAmil olan seyh
Ebu’l- Hasan Harakani, ilahi sirlara ulastig1 i¢in giil semboliiyle anlatilmaktadir. Giil
bahgesi, “Hakikat-1 Muhammediye/Nur-1 Muhammediye” yani vahdet makami olup
insan-1 kAmilin kendisidir. Insan-1 kAmil olan Seyh Harakani, ezeli ve ebedi olan hakikat

aleminin sirlarina vakif bir veli olarak Mesnevi’de bildirilmektedir.

Bayezid-i Bistami, Mesnevi’de seyh Ebu’l-Hasan Harakani’nin sadece dis
gorlniisiiyle ilgili 6zellikleri degil, ayn1 zamanda onun kisisel 6zelliklerini de dnceden

vurgulamastir.
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“Adi ne dediler, Ebu’l-Hasan dedi; kasini, cenesini tarif etti.” (Mesnevi C.4,
1837. Beyit)

“Ruhuna ait vasiflart da ac¢iklad:,; sifatlarindan, yolundan, yerinden, varindan-

yogundan bahsetti.”” (Mesnevi C.4, 1839. Beyit)

“Ebu’l-Hasan Bayezid in éliimiinden yillarca sonra dogdu.” (Mesnevi C.4, 1849.
Beyit)

“O padisah, onun huylart hakkinda ne séylediyse ¢ikti; liitfuna, vergisine,
vermeyisine dair ne dediyse tipki tipkisina ¢ikt1.” (Mesnevi C.4, 1850. Beyit)

Mevlana, Seyh Ebu’l- Hasan Harakani’yi marifet sahibi, ilahi sirlarin mahali,

“Levh-i Mahfuz”u kendine kilavuz edinen bir sufi olarak bildirmistir.

“Oniinde Levh-i Mahfuz ona kilavuzdu; o Levh neden korunmustu? Yanlistan.”

(Mesnevi C.4, 1851. Beyit)

“Ne yildiz bilgisidir ne remil ne de diis yorus, bu, Tanri vahyidir; dogrusunu Allah
daha iyi bilir.” (Mesnevi C.4, 1852. Beyit).

Levh-i Mahfuz (korunmus levha), Islam inancindan olmus ve olacak biitiin her
seyin yazili oldugu kitap anlamina gelmektedir. Higbir sey yaratilmadan 6nce her sey,
insanlarin kaderi, iyilikleri ve kotiilikleri “Levh-i Mahfuz”da yazilmistir. Sufilerin
bazilarina gore de “Levh-i Mahfuz” peygamberlerin, velilerin ve onlarin mirasgilari olan
ariflerin kalbidir (Duman, 2013: 16-30). Insan-1 kamil kiilli ve ciizi tiim Alemi kendinde
bir araya getiren insandir. Kevni ve ilahi kitaplar1 toplayan varlik olarak insan-1 kdmil,
“Ummii’l-Kitap” olarak adlandirilmistir (Ali [bn Muhammed Seyyid Serif Ciircani, 1997:
30). Seyh Ebu’l-Hasan, ge¢mis ve gelecekten gegmis, vaktin oglu olarak an zamanda ilahi
sirlara vakif bir sufidir ve “Levh-i Mahfuz”u kendisine kilavuz tutup “Levh-i Mahfuz”
un kendisi olmustur. “Levh-i Mahfuz”dan Harakani’nin kalbine inen ilahi sirlar,

Tanr1’nin litfuyla ona bildirilmistir.

Hakikat-i

Levh-i Mahfuz Muhammediye Vaktin Kutbu Ebu'l-Hasan Harakani

Sekil 11. Levh-i Mahfuz
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“Sufiler, buna, anlamayanlardan gizlemek i¢in goniil vahyi derler.” (Mesnevi C.4,

1853. Beyit)

“Istersen sen de goniil vahyi de, goniil, O nun nazar ettigi yerdir; géniil, onu arif

olduktan sonra nasil yanmilr ki?” (Mesnevi C.4, 1854.Beyit)

Arif, Allah’1n liitfuyla kalbine vahiy inen kisidir. Bu kabiliyet irfan soziiyle de
ifade edilmektedir (Ali Ibn Muhammed Seyyid Serif Ciircani, 1997: 160). Hak’ta fena
bulan Seyh Harakani, Hakk’in nazarma mazhar olmaktadir. O, vahdet makaminda

Hakk’1n nuruyla mahlukata bakmaktadir.

“A inanan, Allah 15181yla goriir oldun; yanilmaktan, siirgmekten kurtuldun artik.”

(Mesnevi C.4, 1855. Beyit)

Alem Hakk’1n sifat ve isimlerinin yansidig1 golgedir, bir yanilsamadir. Ciinkii tek

gercek Hak’tir. Kul, varligindan siyrilip Hakk’a ulastiginda ikilikten kurtulmaktadir.

Kalbin cilalanmasi, ancak nefsani arzularin durdurulmasi, terk edilmesi ve dini
emirlerin tamamina uyulmasiyla gerceklesmektedir. Insan nefsinden arindik¢a kalbin de
parlamasi artmakta, Allah’in sifatlariin alem iizerindeki tesirleri ve tasarruflar agikca
goriilmektedir, iste bu ilim marifettir (Gazali, 2012: 46). Arzularindan ve isteklerinden
uzaklasan seyh Harakani, Hakk’in dleme etki eden sifat ve isimlerini kendinde, Hakk’ta
da kendisini bulmustur. O, Hakk’in kendisini kendisiyle bildirdigini idrak ederek 6ze

ulasip aydinlanmistir.

“O olgiiye sigmayan 151k nerede parladiysa orada kiifiir, iman kesildi, seytan
Miisliiman oldu.” (Mesnevi C.6, 2080. Beyit)

“Seyh, yiicelige mazhardwr, Tanri sevgilisidir, biitiin keribilerden oJndiilii

kapmustir, 0.” (Mesnevi C.6, 2081. Beyit)

“Par¢a - buguk, ok gibi tiime kosar, ona kavusmaya gidenler, her kokmus koca

kartya wyar da durur mu hi¢?” (Mesnevi C.6, 2094. Beyit)

Tasavvufta sehadet alemi “Mutlak Bir’in tezahiirdiir. Ibn Arabi, sehadet
mertebesini zatin haricte beden (cisim) suretleri ile zuhur etmesi olarak tarif etmektedir.
Bu suretler, “Alem-i Misal”deki suretlerinin aksine boliinebilir, parcalanabilir ve

birlesebilir. Tabiat tek bir hakikatten ibaret olup uluhiyyetin zahiridir. Birbirine zit tabiata
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sahip cisimler, tek bir hakikatten tiirlii bigimlerde aciga cikar (Ibn Arabi, 2013: 52- 58).

Parca buguk olarak goriilen alem, aslinda tek varlik olan “Mutlak Bir”in yansimasidir.

Malum ve alim arasinda ayrilik yoktur, ikisi de “Vahid” seydir. Ilim 6nii olmayan
zat ile birlikte Oncesizdir. Tayylin-i evvelde, zatinda mevcut bulunan biitiin isim ve
sifatlarin suretleri, farkli olarak bir ilahi ilimde olustugunda, her birinin zati zorunluklar
olan istidad ve kabiliyetleri ne ise o sekilde zuhur etmektedirler. Bunlar Hakk’in malumu
olmaktadir (Ibn Arabi, 2013: 36). Insan-1 kdmil olan seyh Harakani, ilim (dogrular), 4lim
(dogruyu emreden) ve malum (acilmis sir) olarak vahdaniyetin kendisini temsil

etmektedir.

b

“Bugtintimiiziin de padisahidir, yarimimizin da kabuk, daima giizelim ige kuldur.’

(Mesnevi C.6, 2099. Beyit)

Insan-1 kdmil, var olustan ebediyyete kadar gider, farkli yerlerde farkli elbiselere
biirtiniip zuhur eder. O, zat ile viicut hakikatlerinin tamamini ifade ettigi i¢in (Ceyli, 1973:

609-611) varligin 6ziidiir.

“Seyh, Ben Hakk’im dedi, ileri vardi; ama biitiin kérlerin de bogazlarini sikti.”

(Mesnevi C.6, 2100. Beyit)

“Kul, benliginden gecerse, kulun varligi kalmazsa ne kalir? Bir diigiinsene a ¢ifit!”

(Mesnevi C.6, 2101. Beyit)

Nefsin isteklerine itaat etmemek, Allah’a uymak fenafillah olarak
adlandirilmaktadir. Nefsini yok eden kul, Hak ile beka bulmaktadir. Hak’tan bagkasin
gérmeyen ve O’nda yok olan kul, O’ndan baskasini tanirmamaktadir (Erzurumlu ibrahim
Hakki, 2019: 92). “Ene’l-Hakk” ifadesi tek hakikati dogrulayan ve gercekleyen demektir.
Mesnevi’de Mevlana, Hallac’in diisiincelerini ¢esitli vasitalarla dile getirmektedir.
Mevlana, diislincelerini inandirict kilmak i¢in s6zii bagkasinin tecriibe ettigi menkibevi
olaylardan yola ¢ikarak anlatmaktadir. Soylemek istediklerini tarikat biiytiklerinin

sozleriyle dile getirerek diisiincenin etkisini arttirmaktadir (Baki, 2013: 48).

Seyh Ebu’l-Hasan Harakani’nin “Nur-1 Muhammediye” nin nuruna sahip bir veli

olmas1 sOyle anlatilmaktadir:

“Gokler, onun Ay’tmin kullaridwr; dogu da tiimden onun ekmegini yer, bati da.”

(Mesnevi C.6, 2107. Beyit)
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“Clinkii onun fermaninda “Sen olmasaydin” yazilidir, herkes onun nimetlerine

muhtagtir, herkes onun rizik bolmesini bekler.” (Mesnevi C.6, 2108. Beyit)

“O olmasaydi gokyiizii, ne donerdi, ne isiklanirdi, ne de meleklerin yurdu olurdu.”

(Mesnevi C.6, 2109. Beyit)

Allah’m yarattig1 ilk varlik, alemin sebebi ve amacini ifade eden “Hakikat-i
Muhammdiye” dir (Cinar, 2017: 42). Beyitlerde gecen “Sen olmasaydin” ifadesi
“Hakikat-i Muhamediye™ye isaret etmektedir. Demirci’nin Suad el-hakim’den aktardigi
“Hakikat-1 Muhamediye” anlayisina gore o, Hakk’in en miikemmel tecelligahi olan
insan-1 kamildir. Tim mahlukat, bir ilahi ismin tecellisidir. “Muhammed, ism-i azam
durumunda ve toplayici bir ismin mazhari olan yegdne ismidir (biitiin isimleri kendinde
toplayan Allah ismidir)” Hakikat-i Muhammediye, her seyden evvel yaratilan bir nurdur,
yaratilisin kaynagidir (Demirci, 2008b: 14-15). Mesnevi’de, menkibesi anlatilan ve
sOzlerine yer verilen pek cok velinin (insan-1 kamil) Hakikat-i Muhammediye
mertebesinde oldugu vurgulanmaktadir. Seyh Ebu’l-Hasan Harakani de varligin niizul
sebebi olan Nur-1 Muhammedi (Hakikat-i Muhammediye) mertebesine ulasan ve varligi

bu vahdaniyet mertebesinden seyreden bir zat olarak Mesnevi’de anlatilmaktadir.

3.2.9. Hikim Senai Gaznevi

Hakim Senai, sairlik kabiliyeti yiiksek, cesitli dillerde siirler yazan ve Mevlana

uzerinde derin izler birakan bir mutasavviftir.

Kiinyesi Ebiilmecid Mecdud b. Adem olan Hakim Senai Gaznevi (Molla Cami,
2016: 869), Hicri 464 yilinda Gazne’de dogmustur. Siirlerinde, soylu bir aileye mensup
oldugunu sdyleyen sairin 1yi bir egitim gordiigii, 6zellikle Fars¢a ve Arapga divan yazan
sairleri okudugu anlasilmaktadir. Methiyeler yazan sairin siirleri ziiht, tevhit, uzlet
konular1 lizerine arifane niteliktedir (Savi, 2009: 502). Pek cok eseri bulunan mutasavvif
sairin Hadikatii’l- Hakikat kitabinda, marifet, tevhid ehlinin vecd halleri ve zevkleri
agiklanmaktadir (Molla Cami, 2016: 869). Iyi bir egitim alan Hakim Senai, marifet, uzlet

ve tevhid konularinda arifane nitelikte siirler yazmistir.

Senai, Horasan’a ulagtiginda biiyiik velilerlerden olan Yusuf-1 Hemedani’nin

sohbetlerine istirak eder ve onun 6grencisi olarak sereflenir. Manevi olgunluk ve velilik
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makamini elde eder (Evliyalar Ansiklopedisi, 1992: 381). Onun tasavvuf yoluna girmesi
sOyle anlatilir. Senai, Sultan Mahmud Sebiiktekin i¢in bir kaside yazar ve onu sunmak
icin yola koyulur. Kiilhan kapisinin 6niinde siirekli sarabin balgigini icen bir meczup
vardir. Meczup bir kadeh daha ictikten sonra su kor sair Senai’ye igeyim, der. Saki ise
Senai’nin iyi huylu ve faziletli biri oldugunu sdyleyince meczup o zaman kendisine fayda
vermeyen seylerle neden mesgul oluyor diye sorar ve Senai’nin yaratilis sebebinden
bihaber oldugunu sdyler. Bunlar1 duyan Senéai, gaflet uykusundan uyanir ve siiluk yoluna
girer (Molla Cami, 2016: 869). Riyazetle mesgul olmaya baslayan Senai, nefsi
isteklerinden kurtularak Hak yolunda ilerler.

Senai’nin vefat ettigi tarihe iligkin kaynaklarda farkli rivayetler bulunsa da Hicri
525 (M. 1131) tarihinde 61diigii kabul edilmistir. Tiirbesi Gazne’de olan Senéi’nin Hz.
Ali’yi 6verken kullandig1 miibalagali ifadeler, Hz. Hasan ve Hz. Hiiseyin’i zikretmesi
onun Siilik’e mensup oldugunu diistindirmiistiir. Hadika’sinda, Hz. Ebubekir, Hz.
Osman, Hz. Ali ve Hz. Peygamber’den bahsetmesi onun Siinni olmasina bir delil olarak
da sayilmustir (Savi, 2009: 502). Akici ve agik bir iislupla siirler sdyleyen Senai, Iran’m
tinlii ilk mutasavvif sairidir. Mevlana Celaleddin Rumi, Ferideddin Attar ve Sadi Sirazi
ondan etkilenmis olup 6zellikle Mevlana onder olarak onu kabul etmistir (Savi, 2009:
502-503). Nitekim Mevlana’nin yetistigi cevrede Senai, meshur ve ¢ok okunan bir sairdir
(Kirlangig, 2009: 8). Mevlana, Senai’nin sozlerinin lizerinde diisiinen birinin kendisinin
sozlerindeki sirr1 idrak edecegini dile getirmistir. Bir rivayete gére Emir Bahaeddin-i
Kaani Mevlana’y: ziyarete gelmis ve Senai’nin Miisliman olmadigini sdylemistir. Bu
s0ze ¢ok kizan Mevlana, onun Miisliimanliginin diinyada da ahirette de kabul olundugunu
ve onun Kur’an’in sirlarim1 agiklayan sozleri oldugunu séyleyerek “Biz denizden aldik
yine denize doktiik.” ifadesinin onun hakkinda sdylenecek en dogru soz olacagim
belirtmistir (Ahmed Eflaki, 1973a: 256). Attar ve Mevlana, siir alaninda onu “pir” olarak
gormiistiir (Kirlangig, 2009: 8). Mevlana, Senal ve Attar’1: “Attar ruhtu, Senai de onun
iki gozii. Biz, Senai ve Attar in arkasindan geldik.” (Ahmed Eflaki, 1973a: 564) seklinde

anarak bu iki mutasavvif sairin duygu ve ruh diinyasindan beslendigini belirtmistir.

Mevlana, pek c¢ok eserinde Sendi’nin yapitlarindan ve diislincelerinden siklikla
yararlanmigtir. Mesnevi’de Senai’nin siirlerine atif yapan Mevlana bazen Senai’nin
beyitlerini zikretmis bazen de onun goriislerini olumlu 6rnekler {izerinden aciklamistir

(Kirlangig, 2009: 9). Senai’nin olgunluk doneminde kaleme aldig1 ve pek ¢ok mutsavvifin
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yararlanip iktibas ettigi eseri “Hadikat-iil-Hakika” (Evliyalar Ansiklopedisi, 1992: 382)

ve “Divan” indan siirlere Mesnevi’de yer verilmistir.

Hakikat ve sir ehli olarak kabul edilen sair Senai’nin {lahi-name’si, Mevlana’ya
gore hakikatin kendisidir. Bu goriisii destekleyen hikaye soyle aktarilir. Bir gilin
Hiisameddin Celebi miiritlerinden birine seriatla uyusmayan islerle ilgilenmemesi i¢in
yemin verdirir. Bir rahle iizerinde ortiilii olan Senai’nin I1ahi-ndme’sini miiridin 6niine
getirdikleri sirada igeri Mevlana girer ve bunun ne yemini oldugunu sorar. Hiisameddin
Celebi, yemini ¢ignemesinden korktugu i¢in Mushaf yerine Senai’nin Ilahi-name’si
lizerine ant igirecegini soylediginde Mevlana: “Buna edilen yemin, Kur’dn’'a edilen
veminden saglam olur. Ciinkii Kur’dn’'in sureti yogurttur. Sendi’'nin manalart ise
Kur’an’in yagi ve kaymagidir.” der (Ahmed Eflaki, 1973a: 257). Senai ve Attar’a olan
minnettarligint her zaman teslim eden Riimi, Sendi’nin vefatinin ardindan mersiye yazar,
Mesnevi’de ve gazellerinde Senai’nin siirlerine bir¢ok atif yaptigi goriiliir (Schimmel,

2004: 326). Mesnevi’de Hadikatii’l Hadika, “Ilahi-nime” ismiyle anilmaktadir.

“Bir hos dinlersen, Hakim Gaznevi, “Ilahi-Ndme "de soyle der.” (Mesnevi C.3,
2772. Beyit).

Rimi, ¢ok sevdigi ve Mesnevi’ye alintilar yapti§1 Senai’nin eserine Ilahi-nime
adm vermektedir (Oztiirk, 1997: 20). Fikirleriyle Mevlana’yr besleyen Senii,

Mesnevi’de 6rnek veliler arasinda sayilmaktadir.
Tanr1 raz1 olsun (Hakim’in)

“Can elinde gokler var ki
Diinya gogiine is buyurur.
Can yolunda ne inigler ne ¢ikislar

Nice yiice daglar, nice denizler var” (Mevlana, 2017a: 213)

Golpinarli, Mesnevi’de yer alan ve Senai’ye ait olan bu beyitlerin, Hadikatu’l-
Hakika vezninde oldugunu, fakat Miiderris Radavi basmasinda bulunmadigini
bildirmektedir (Mevlana, 2017a: 230). Hadikatu’l-Hakika’nin kimi yazma niishalarinda
bu beyitlerin oldugu sdylenmektedir (Kirlangig, 2009: 10). Hadika, na’t, tevhit, ilmin
fazileti, aklin sifati, felek, gaflet, burclar, atasozleri, ask, Behram Sah, vezirleri ve
kadinlarinin methiyelerini konu edinen on bdliimden olusmaktadir (Oztiirk, 1997: 20).

Mevlana’nin  Senai’den iktibas ettigi beyitlerde, sudur nazariyesini ¢agristiran
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disiinceleri gérmek mimkiindiir. Bu doktrin, Yeni-Eflatunculuk’un kurucusu
Plotinus’un diisiincelerine dayanmaktadir. Plotinus’a gore eylemden ve diisiinceden yiice,
{istiin olan her seyin iizerinde “Mutlak Iyi” vardir ve 6zii siirekliliktir, her sey ona baglh
olup ona can atmaktadir. Diger varliklar ruh ve zeka araciligiyla “Iyi” ye aittir. Cansiz
olan, ruhtan varligmi ve bicimini alarak birlige katilmaktadir. Ruh da bi¢imini ve
bakiglarini zekddan almaktadir. Zek4, bigimini miisahede ettigi “lyi”den almaktadir
(Plotinus, 2008: 25). Semavi varliklart meydana getiren madde ve bigimdir. Yildizlarin
ve gogiin bedenleri 6liimsiizdiir, madde olarak hi¢bir sekilde bozulmayan bir atese sahip
bulunduklar: ve bigimlerini de kendilerine kusursuz safliktaki bir bélgede dairesel bir
hareket veren “Evrensel Ruh’”tan almaktadirlar (Plotinus, 2008: 30-31). Yaratici
kudretten “Akl-1 Kiill”, “Akl-1 Kiill’den “Nefs-i Kiill” olusmus, ikisindende nefisler,
akillar, gokler ve unsurlar olusmustur (Mevlana, 2017a: 229). Varlik, “Mutlak Iyi”den bir
inisle 6ziinden ayrilmaktadir. Ruh, gafleti ve kin yliziinden 6ziinden uzaklasmakta ve
maddenin kotiliiglinlin igine diismektedir, ancak ilim ve erdem vasitasiyla kirlerinden
arinmakta ve tiim giizelligini aldig1 “Ilahi Zeka”ya yiikselmektedir (Plotinus, 2008: 24).
Senai’nin beyitlerinde gecen “Can” kelimesi “Akl-1 Kiill” ile paralellik gdstermektedir.
Akl-1 Kiill, nefsinden ve maddeden siyrilmis insan-1 kdmildir. Ondan inisler madde
alemine diisen varligi, ona cikislar ise varligindan arman kamili vurgulamaktadir.
Mesnevi’nin ilerleyen beyitlerinde Mevlana, alemdeki siirekliligi bu nazariyeyle benzer

bi¢cimde 6rneklendirmektedir.

“Gizli alemin apayri bir bulutu, apayri bir yagmuru, apayrt bir gégii, apayri bir

giinesi var.” (Mesnevi C.1, 2044. Beyit)

“Fakat onlar, ancak oz kisilere belirir; geri kalanlarsa ‘Yeni yaratilistan siiphe

icindedir.”” (Mesnevi C.1, 2044. Beyit).

“Zeka (Ilk Akil)”, tiim fiilleri ihtiva eden bir eylemdir. Sonug olarak yasamakta
oldugu i¢in devinmektedir. Tek bir bicimlilik ve cesitlilikle devinmektedir. Kendinde
kalarak biitiin hakikat alanina bastan basa dolasmak i¢gin tiim ozlere dogru hareket etmek
zorundadir. O, esasi bakimindan aymi, bigimleri bakimindan da sonsuz cesitlilikteki
evrensel hayatin tiim seviyelerine sahiptir.” (Plotinus, 2008: 162). Nitekim olgunluga

kavusamamus ruh, ikiliktedir ve bu hakikat1 idrak edememektedir.
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Tasavvufta, miiridin his aleminden ulvi alemlere yiikselip ahlaki olgunlugunu
gerceklestirmesi i¢in aci, gozyasi ve keder bir gereklilik olarak karsimiza ¢ikmaktadir.
Mevlevilik’te 1001 giinliik ¢ile doneminde ruhu ve bedeni, nefsi duygulardan arindiran
salik, duyular diinyasindan ¢ikarak fenaya ulagsmaktadir. Mevlevilik’teki ger¢ege ulasma
derdi, ask derdi olarak adlandirilmaktadir. Mevlevi olmaya niyaz eden nev-niyaz aglayip
yandiginda miirsidi salige “Allah, derdini artirsin.” demektedir (Golpinarli, 1963: 6). Aci,
keder ve cile saligi Hakk’a ulastiran vesilelerdir. Hakim Senai’nin elem, keder, dert ile

benliginden soyunan kulun, dirlik bulacag1 goriisii Mesnevi’de sOyle aktarilmaktadir.

“Sen de degil mi ki Yusuf degilsin, Yakub ol; onun gibi gozyaslart dok, cos.”
(Mesnevi C.1, 1912. Beyit).

“Bu ogiidii Gazneli Hakim 'den duy da eski bedeninde yenilik bul.” (Mesnevi C.1,
1913. Beyit)

“Nazlanmak i¢in giil gibi bir yiiz sahibi olmak gerek boyle bir yiiziin yoksa bari

kotii huylu olmanin ¢evresinde doniip durma.” (Mesnevi C.1, 1913. Beyit)

“Yusuf’a karsi nazlanma, giizellik satmaya kalkisma. Yalvarip yakarmaktan

Yakup gibi ah etmekten baska bir sey yapma.” (Mesnevi C.1, 1916. Beyit)

Istek makami, sevenlerin ve asiklarin taleplerini, naz ise sevilenin halini anlatir.
Hak tarafindan sevildigini diislinen evliyalar, naz makamindadir. Bu makam, Hakk’in
sevgisinde derinlesen ve manevi neseye ulasan evliyalarin Allah ile i¢ten sakalasir gibi
konusmalar1 ve cilvelerini anlatan mertebedir (Tosun, 2017: 1-6). Sevilen (masuk)
Allah’tir. Allah’a duyulan agk, cisimden ruha, maddeden manaya yonelir. Bu yonelmede
istirap, cosku ikizlesip salik parcadan biitiine, kendinden Hakim-i Mutlak’a dogru
kurbiyetin heyecanmi hisseder. Ilerleme ve yakinlasmanin sonunda Aasik, masuka
doniistir. Salik, Hak’ta eriyerek iradesini siler, hakikatin tecelligdhinda varligin1 yok
ederek (Pala, 2002: 48) hakikat aleminde gergekligine kavusur. Naz makami ayn
zamanda “Hakikat-i Muhammediye”ye de isaret eder. Ciinkii Hak, ask-1 zati sebebiyle ile
“Hakikat-i Muhammediye”’ye yansir. Hak varlik i¢in masuktur ayn1 zamanda tecelli ettigi
varlik da Hakk’a asiktir. Vahdet makami olan “Hakikat-i Muhammediye’de ask, asik ve

masuk birdir.

Biitiin mahlikat 6ziine kavusmak icin can atar, ¢iinkii ruhunu ve suretini ondan

alir. Biitlin serzenisler ve iiziintliler, onun bu vuslat arzusunu dile getirir. Ikilikten
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kurtulup vahdete ulasan ruh, bozulma aleminden c¢ikar, birlik alemine, 6ziine ulasir.

Oziine ulasan ruh, kutlu bir hale gelir.

“Dudunun oliimiiniin manasi da yalvaristi. Sen de yalvarista yoklukta kendini

oldiir gitsin.” (Mesnevi C.1, 1917. Beyit).

1

“Oldiir de Isa’'mn solugu diriltsin seni; kendisi gibi giizel, kutlu bir hale getirsin.’

(Mesnevi C.1, 1918. Beyit).

Zatin tecellisine mazhar olan “Nur-1 Muhammedi” Hakk’1n ilahi sifatlarinin ve
isimlerinin vahdet halinde bulundugu hakikat alemidir. Nefsinden arinan ruh, cisimden
styrilip Hak’la dirilmektedir. Mesnevi’de gecen Hakim Senai’ye ait bir baska beyitte,

insanin yaratiligtaki tek gayesinin bu 6ze ulasmak oldugu sdyle vurgulanmaktadir.
“Seni yoldan alikoyan geri birakan soz ister kiifiir olsun ister iman
Seni dosttan uzaklastiran ister ¢irkin olsun ister giizel” (Mevlana, 2017a: 189).

Mesnevi’de verilen bu beyit, Fliruzanfer’in nesrettigi Hakim Senai Divan’inda
ayni ibarelerle bulunmaktadir (Kirlangig, 2009: 9). Hakim Senai, Mesnevi’de gayb

hakimi, sirra eren bir insan-1 kamil olarak anlatilmaktadir.

“Bu sozii, Tiirklerin et yemegi gibi yart pismis anlattim; tamamini Hakim-i

Gaznevi'den dinle” (Mesnevi C.3, 3750. Beyit)

“Bunu o gayb hakimi, o ariflerin éviincii, Ilahi-ndme’de anlatir.” (Mesnevi C.3,

3751. Beyit).

Gayb alemi, ilahi sirlarin tecelli ettigi hakikat alemidir. Hakim Senéi, insan-1

kamil olarak gayb aleminin padigah1 seklinde Mesnevi’de vurgulanmistir.

Hakim Senai, Hak yolunda diinyevi arzularindan uzaklasip yokluk aleminin
dirilen bir mutasavviftir. Mevlana kainatin 6zii ve cevheri olarak nitelendirilen “esir’e
iliskin goriislerini Hakim Sendi’nin Hadikatii’l- Hakika’sindan iktibaslar yaparak

anlatmaktadir.

“Esir satanda haset dili olursa

Yusuf’u bir arsin beze alabilirsin” (Mevlana, 2003: 651)
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Hz. Yusuf, “esir’e benzetilmektedir, ¢linkii o kainatin 6ziidiir. Yunanca “ether”
kelimesinden dogan “esir” olus ve bozulusa ugramayan (ay iistii) alemdeki felek ve
yildizlarin besinci unsurudur (Kaya, 1995: 390). Esir maddesi Aristo’dan once
Orpheus’la (M.O. 8. yy) ilgili bir mitik hikayede gecmektedir. Sevgilisi 6len Orpheus,
ona kavusmak icin “lir”i calarak Hades (yer alti Tanrisi)’ten yardim ister. Hades,
karanliklardan 1s18a ulasincaya kadar sevgilisinin yiliziine bakmamasi kosuluyla onun
dilegini yerine getirecegini bildirir. Tanri’nin yardimiyla yer altindan 1518a dogru aether
(esir) katlarindan yiikselmeye baslar. Isiga tam ¢ikarken sevgilisinin yiiziine bakar ve
sevgilisine kavusamaz (https://tr.wikipedia.org/wiki/Orfeus). Esir bilimsel olarak Antik
Cag’larda Aristo’ya kadar uzanan donemlerde tartisilmis bir kavramdir. Aristo, ay alti
alemde olusan maddelerin hepsinin su, ates, hava ve topragin farkli kosullar altindaki
bilesimi ve karisimi oldugunu sdyler. Aristo’ya gore bosluk yoktur. O, ay Ustii alemin
maddesinin bu dort unsurdan farkli oldugunu iddia ederek en ufak kiireden (Ay kiiresi)
yildizlar kiiresine uzanan kiireler arasin1 dolduran maddenin esir (Eker, 2018: 197)
oldugunu diisiiniir. Esir kainatin 6zii olan insan-1 kamildir. Hakim Senai, Mesnevi’de

gayb sirlaria vakif, hakikatin kendisi olarak anlatilmaktadir.

3.2.10. Ferideddin Attar

Horosan velileri arasinda yer alan Ferideddin Attar, gazel ve mesnevi tiiriinde

kendinden sonra gelen mutasavviflar etkilemis, ilim ve irfan sahibi bir velidir.

Evliyanin biiyiikleri arasinda telakki edilen Muhammed bin Ibrahim Attar en-
Nisabiri el-Hemedani’nin lakabi Ferideddin’dir. Hicri 513 (M.1119) senesinde
Nisabilr’da diinyaya gelen Ferideddin Attar’in babasi attardir, ilag, esans, parfiim sattigi
nakledilmektedir (Evliyalar Ansiklopedisi 1992: 176). Kiigiikliiglinde babasinin yaninda
bir yandan attarlig1 bir yandanda da ilim ve irfan 6grendigi bildirilmektedir. Eserlerinden
kelam, fikih, tefsir, hadis, felsefe, hiicum, hilemat, eczacilik gibi tecriibi, akli ve dini
ilimlere vakif oldugu anlasilmaktadir (Ferideddin Attar, 1984: 10). Hicri 627 yilinda
Cengiz’in istilas1 sirasinda bir Mogol askerinin eline esir diisen Attar, kurtarilamamis ve
Cengiz’in askerleri tarafindan sehit edilmistir (Evliyalar Ansiklopedisi 1992: 176). Kabri
Nisabur’dadir (Molla Cami, 2016: 871). Ferideddin Attar, felsefi ve dini ilimlere vakif

bir mutasavviftir.


https://tr.wikipedia.org/wiki/Orfeus
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Stileyman Uludag Tezkiretii’l-Evliya’ya’nin giris kisminda, Attar’in tasavvufa
kars1 temayiiliiniin kiiciik yasta basladigini, bu yaslarda meshur sufilerin sohbetlerine
katilarak onlardan feyz aldigini bildirmistir. Attar, manevi tecriibeye sahip biri kisi olarak
bir seyhe baglanmamais, liveysi sayilmistir. O, bir tasavvuf muhibi olarak anilmistir.
Herhangi bir tarikatin edep ve erkani yerine sufiyane bir yasantiyr secen ve tasavvuf
felsefesine bagli olan Attar, “0zgiirce duyma ve diisiinme, diisiiniileni 6zgiirce sdyleme”
hususiyetinden istifade etmis, inandiklarini, hissettiklerini ve bildiklerini rahatca ifade
etmistir. Bu yiizden o, Hallac-1 Mansur, Senai ve Ebu Said’in manevi miiridi ve talebesi
olarak zikredilmistir (Ferideddin Attar, 1984: 11-13). Cami, Attar’t hem seyh Mecdiiddin
Bagdadi’nin miiridi hem de iiveysi olarak anlatmistir (Molla Cami, 2016: 870). Pek cok
velinin menkibelerini ve hayatin1 okuyarak ilmi yasantisin1 gelistiren Attar, herhangi bir
tarikata veya bir seyhe baglanmamistir. O, sohbet meclislerinde elde ettigi ilmi manevi

derinliginin stizgecinden gegirerek irsad makamina ulagmaigtir.

Attar’in hangi seyhten terbiye aldigi, irade hirkasin1i kimden giydigi veya
giymedigi kati olarak bilinmemektedir (Sahinoglu, 1991: 95). Attar’in tdvbeye gelmesi
sOyle anlatilmaktadir. Attarlik diikkanina, dervisin biri gelir ve Allah icin bir seyler ister.
Cevap alamayan dervis, sen nasil birisin boyle dediginde, Attar onun gibi biri oldugunu
sOyler. Dervis benim gibi olabilir misin, dediginde Attar: - “Evet olurum.” der. Bunun
lizerine dervis, tahtadan canagini ¢ikartip basini canagin altina koyar ve orada can verir.
Bunun iizerine Attar’in hali degisir ve siiluk yoluna girer (Molla Cami, 2016: 870). Takva
sahibi olan ve ziihdi bir hayat1 benimseyen Ferideddin Attar’1 (Evliyalar Ansiklopedisi
1992: 1448) Mevlana, Hallac’in nurunun 150 yil sonra tecelli ettigi kisi olarak
gormektedir (Molla Cami, 2016: 870). Siileyman Uludag, Attar ve Hallac arasindaki
tarihsel siirecin 150 y1l degil en az 204 sene oldugunu belirtmektedir. Lakin bu sz hem
Attar’in tiveysiligine hem de Hallac’taki tasavvuf anlayisinin Attar’da devam ettigine
isaret etmektedir. Attar’in tasavvufunun asli da bu anlayistir (Ferideddin Attar, 1984: 13).

Attar’1n tasavvuf anlayisi, Hallac-1 Mansur’un goriislerine dayanmaktadir.

Klasik nazim sekillerinin ¢oguna hakim olan Attar, daha ziyade gazel ve mesnevi
tarzinda basar1 saglamistir. O, gazellerinde vahdet-i viicut telakkisini, seyr i siilukta
gerekli gordiigii agki ve asikligi, akici ve yalin bir tislupla islemistir (Sahinoglu, 1991: 95-
96). Yunus Emre de Attar gibi seyr 1 siiluk siirecinde Hakk’a ulagmak icin askir gerekli

gormektedir.
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"Yunus, tevecciih ideli Kd'be-i iska canilen

Oldi mugaylan dikeni ayagi altinda harir"” (Yunus Emre Divani 44/53-6).

Attar’a derin hiirmet gosteren Mevlana, ona bagli olup onun eserlerini zevkle
okumus ve ondan ilham almistir. Eserlerinde onun bazi misralarini ya da beyitlerini aynen
veya kiiclik degisiklikler yaparak kullanmigtir. Bu nedenle Attar’in tasavvufi goriisi,
Mevlana’da geliserek devam etmistir (Ferideddin Attar, 1984: 14-15). Mevlana, Belh’ten
ayrildiktan sonra Nisabur’da onun sohbetlerine katilmistir. Attar, “Esrarname” adli
eserini Mevlana’ya vermistir. Mevlana, hakikat ve marifet {lizerine beyanlar1 bu esere
uygun olarak sdylemistir (Molla Cami, 2016: 870). Mesnevi yazilmadan Once Attar’in
Mantiku’t- Tayr adli eserini miiritlerine okutan Mevlana, vahdet suurunu, marifet, agk,

hakikat konularindaki bilgisini Attar’in eserleriyle gelistirmistir.

Uludag’a gore Attar, vahdet-i viicut kuraminin sistemli olarak ortaya ¢iktigi
donem ile kendinden 6nce bu kuramin teferruatli bir sekilde ifade edilmedigi iki donem
arasindaki gecisi saglayan sufidir. “Attar’da kuvvetli panteistik bir temayiiliin
bulundugunu, ancak bunun heniiz sistematik, felsefi ve nazari bir hal almadigini kabul
etmek icab eder” (Ferideddin Attar, 1984: 18-19). Ferideddin Attar, Gazali’den gelen ask
ve Hallac’in fena anlayisiyla yetinmeyerek vahdet-1 viicudun en yiiksek derecesine
erismis farkina varmadan bazan ittihad, bazan de huliil akidelerine yaklagmistir. Buna
ilaveten asikane siirleri, gazelleri ve mesnevilerine biiyiikk bir incelikle yerlestirdigi
manzum hikayeleri ile Attar, billurlasan orijinal fikirleriyle Meviand'yi hazirlamistir
(Sahinoglu, 1991: 96). Tevhit, hakikat, marifet ve bunlarin merhaleleri iizerine
diisiinceleriyle dikkat c¢eken Ferideddin Attar, sehadet aleminin Hakk’in tecellisi
oldugunu, hakikatin ¢cokluktan uzak bir varliktan geldigini sdylemis ve miisahede edilen
alemin bu varliga tabi oldugunu vurgulamigtir. Bu vahdet telakkisi Mesnevi’nin pek ¢cok
yerinde alegorik anlatimlarla 6rneklendirilmistir. Birlik alemini idrak edemeyen insan ile
goriis sahibi kdmilin niteliklerini karsilagtiran Mevlana Attar’dan alint1 yaparak goriistinii

sOyle desteklemistir.
Tanr1 ruhunu kutlasin, Ferideddin Attar’in

“Sen nefis sahibisin a gafil, toprak icinde kan ye
Fakat goniil sahibi zehir bile yese o zehir bal kesilir” (Mevlana, 2017a: 181)



271

Beyitlerde gegen kan, tasavvufta Hallac’dan beri kullanilmaktadir. Elleri, ayaklari

2

kesilen Hallac’in viicudundan akan kanm “ene’l-Ha yazdigr nakledilmektedir
(Uludag, 2005: 206). Kan, temel anlaminin disinda sembolik olarak olumlu ve olumsuz
anlamlar ihtiva etmektedir. Koruyucu, iyilestirici, arindiricilik anlamlarinin yaninda
kirletici, tabulastirict manalar1 da bulunmaktadir (Cetin, 2012: 110). Beyitlerde gecen
toprak, tasavvufta kemale ermis nefsin semboliidiir. Nefsin dort mertebesi de dort unsurla
temsil edilmektedir. Ates nefs-i emmare, hava nefs-i levvame, su nefs-i miilhime, toprak
nefs-i mutmainne (Uludag, 2005: 40-41) yi anlatmak i¢in kullanilmaktadir. Nitekim
Insanin 6zii/ana maddesi topraktir. Yaratilisin temel maddesi olarak kabul edilen toprak
aynit zamanda insanda bulunan miitevazilik, comertlik, iyilik gibi gilizel huylarin da
ifadesidir. Attar’in beytindeki toprak, nefs-i mutmainneyi yani manevi hastaliklarindan
armmis, inanmis, siikiir ve sena halindeki nefsi sembolize etmektedir. Kan ise kulun
bozulus alemindeki aldanislarini yani nefsini temsil etmektedir. Ikinci dizede goniil
sahibi, yani insan-1 kamil mertbesine ulagan kulun her seyden hosnut, memnun oldugunu
bildirmektedir. Kaderin olumsuz tecellileri bile onun kalbini huzur ve siikundan
alikoyamamaktadir. Ciinkii goniil sahibi iradesinden ge¢mis bir kdmildir. O, hakikat
aleminden gelen her tecellinin de Hakk’1n bir ilahi emri oldugunu bilmektedir. Ister liituf
ister kahir olsun asiga her sey nimet gelmektedir. Zehir de seker de onun igin birdir.
Mevlana, Attar’in siirini bir sonraki beyitlerde agiklayarak insan-1 kdmilin niteliklerini

saymaya devam etmektedir.

“Goniil sahibi olan apacik, oldiiriicii zehri bile i¢se o zehir ziyan vermez ona.”

(Mesnevi C.1, 1612. Beyit)

“Fakat o ziyanlardan bile fayda elde eder; atesten kizil giil bitirir.” (Mesnevi C.1,
1617. Beyit)

“Olgun topragi tutsa altin olur; olgun olmayansa altini eline alsa toprak kesilir,

kiile doner.” (Mesnevi C.1, 1618. Beyit)

Hakk’1n biitiin sifatlari, celal, cemal, kemal olarak tezahiir eden bir etkiye (sonuca)
sahiptir. Bu ylizden nesnelerin bilgisi alim (bilen) isminin bir sonucudur. Cemalin biitiin
sifatlari, celalin bazist her seyde (varliklarda) belirmektedir (Nicholson, 1980: 100).

Hakk’1n aynadaki goriintiisli olan insan-1 kdmil, Hakk’1n nuru olarak bu isim ve sifatlarin
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birlik aleminden tecelli ettigini bildigi i¢in hepsi ona seker gibi gelmektedir, kahir tecellisi

de as1ga dogru ve giizel gelmektedir.

Insan-1 kamil, Hakk’m nuruyla dlemi seyretmektedir. Onun goriisii, yaptiklari

Hakk’1n iradesinden gelmektedir.

“O gercek eri Tanr eri kabul etmistir ya, artik onun eli her iste Tanr1 elidir.”

(Mesnevi C.1, 1619. Beyit)

Arif, Hak’tan baskasini aklindan ge¢irmez, O’ndan baskasina yakinlik duymaz.
Kendi sifatlarin1 Hakk’in sifatlarinda yok eder. O’nunla sdyleyip O’nunla isitir. O,
Allah’in nuru ile Alemi bilir (Erzurumlu Ibrahim Hakki, 2019: 47-48). Insan-1 kamilin
duydugu, sdyledigi ve yaptig1 her sey Tanr1’nin iradesi ile gergeklesir.

Mevlana, alemin ve varligin sebebini ask olarak diistinmektedir. Nitekim
tasavvufta yaratilis, ask ile baslamaktadir. Vahdet-i viicut nazariyesine gore Hak,
taninmay1 ask yoluyla gerceklestirmektedir. Sufi, nefsinden siyrildig1 zaman fenafillaha
ulasip masuga kavusmakta ve insan-1 kamil olmaktadir. Ask, Hakk’1n zatina ait bir 6zellik
olup Hakk’1n sirr1 ve izharinin remzi bu askta gizlidir (Pala, 2002: 48). Evrendeki her sey

bu askin tecellisidir.

“Halkin ask denizine batmis gemisine bak; sanki askin bogazi bir ejderhanin

bogazi.” (Mesnevi C.6, 627. Beyit)

“Gizli, fakat goniiller kapan bir ejderha dag gibi akillari, kehlibar gibi
kaprvermede.” (Mesnevi C.6, 628. Beyit)

Mevlana, Attar’in tasavvuf yoluna girisini anlatan menkibeye sdyle telmihte

bulunmaktadir:

“Hangi Attar’in akli ondan haber aldiysa tablalarimi wmaga doktii- gitti”
(Mesnevi C.6, 628. Beyit)

“Bu irmagin gercekten de ne esi vardir ne esiti; bu wrmaktan ebedi olarak

¢tkamazsin sen” (Mesnevi C.6, 629. Beyit)

Irmak, evrensel hadiselerin kesintisiz yenilenme akisi icerisinde, yalniz bigim
(sekil) degistirmeden ibaret oldugunu anlatan bir sembol olarak kullanilmaktadir.

Yeryliziindeki biitiin irmaklar denize yonelip mutlaka ona ulagmaktadir. Irmak, onlar1
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doguran “Deniz Ana’nin rahmine (matrisine) ulagma istegini yansitmaktadir (Ersoy,
2000: 192). Beyitlerde gecen 1rmak, ikilikte kalmis insani1 belirtmektedir. Attar’in seyr i
siiluk yoluna girmeden Onceki haline ait hareketleri irmaga dokmesi, onun nefsani
davraniglarindan arindigini isaret etmektedir. Irmak, aslina (denize/vahdete) ulagsmak i¢in
yiirliyen saligin miicahede icindeki siirecine (yolunu) de goOstermektedir. Arzu ve
heveslerine teslim olan kulun, goriinlis dleminden ¢ikamayacagint Mevlana, Attar’in

menkibesini animsatarak anlatmaktadir.

Mesnevi’de insan-1 kamilin niteligi, Attar’in beyitlerinden iktibaslarla

anlatilmaktadir.

“Sarap sirlar kiiptinden sunun icin kopiiriir

Her seyden kim ge¢misse o sarabi i¢sin” (Mevlana, 2003: 432)

“Senin igtigin sarap haramdir

Bizse helalden baska bir sey icmeyiz” (Mevlana, 2003: 432)

Attar’in Divan’indan iktibas edilen beyitteki sarap, siilugun sonuna gelen, kemal
ehlinin coskun hallerini, vecd ve aski temsil etmektedir. Sarap, nasil insan1 kendinden
geciriyorsa agk da akil ve mantigin kullanilmasini engellemektedir (Uludag, 2005: 327).
Tasavvuf ehli aski, Hakk’a ulagsma yolu olarak kabul etmektedir, sarab1 da ruh coskunlugu
i¢in bir vasita saymaktadir (Pala, 2002: 62). Mevlana, aski saraba benzetmektedir. ilahi
aski sembolize eden sarap, Hakk’in miimin kalplere sigmasi diisiincesini de ihtiva
etmekte ve vahdeti anlatmaktadir. Varligindan arinan kul, sirlara vakif olmaktadir (Erbay,
2016: 104). Mevlana, Attar’in beytine baglanti yaparken kullandig1 beyitte gecen sarap,
Hakk’in nurlarin1 remzetmektedir. Bu nuru, masivadan ¢ikan ve Hak’tan gayrisim
kalbinden ¢ikaran kamil elde edebilmektetedir. Ask saraptir, sarap agktir ve vahdeti temsil
etmektedir. Vahdaniyete eren kamil her seyin “Mutlak Bir”in tezahiirii oldugunu idrak
etmektedir, bu ylizden de onun igtigi, yedigi her sey de bu makamin izharidir.
“Bir”’lenemeyen, kesrette kalan kulun ictigi sarap hakikate ulasamadigi i¢in haram olarak

nitelendirilmektedir.

Kainatin yaratilis sebebi olarak aski goren Hallac-1 Mansur’un askin halleriyle
ilgili goriislerini, Mevlana (Baltaci, 2014: 26) ve Attar’in eserlerinde takip etmek

miimkiindiir. Baltaci’nin Plrcevadi’den aktardigi Hallac-1 Mansur’un ask goriisiine gore
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ask, Hakk’1n sifatlarindan olup “Zat”m ayni olarak kabul edilmektedir (Baltaci, 2014: 25-
26). Nitekim Mevlana’'nin beyitlerinde vurguladig sarap, ezeli ve ilahi bir hakikattir,
asktir. Tekamtil siirecini tamamlayan kamilin “Zat-1 Ahadiyyet”e ait hakikat karsisinda
kendinden ge¢mesi vahdaniyeti simgeleyen “sarap” metaforuyla anlatilmaktadir. Insan-1
kamil olan Attar’in beyitlerinde onun igtigi her seyin helal sayilmasi onun “Bir”’lik

makaminda olduguna isaret etmektedir.

3.2.11. Seyyid Burhan-1 Muhakkik Tirmizi

Bahdeddin Veled’in terbiyesinde yetisen Seyyid Burhan-1 Muhakkik Tirmizi,
diisiinceleri ve sozleriyle meshur, hal sahibi ve batin ilimlerde ileri mertebelere ¢ikmis,

Hz. Hiiseyin’in torunlarindan oldugu i¢in “seyyid” iinvaniyla anilan bir velidir.

Burhan-1 Muhakkik Tirmizi’ye, nesebinin Hz. Hiiseyin’e ulagmasindan Gtiirii
“Hiiseyni” ve “Seyyid” sifati isnat edilmigstir. Kalplerdeki sirlara vakif olmasi hatta Sems-
i Tebrizi’nin Konya’ya tesrif edisini Mevland’ya onceden sOylemesi hasebiyle de
“seyyid-i sirdan”olarak anilmistir. Tirmizi, tahkik ehli bir veli oldugunu i¢in Mevlana
tarafindan “Burhan-1 din, Burhan, Burhaneddin” lakaplariyla anilmistir (Ceyhan, 2009a:
56). Hz. Hiiseyin soyundan gelen Burhaneddin-i Muhakkik, Tirmiz bdlgesindendir ve
Bahaeddin Veled’in terbiyesini gormiistiir (Molla Cami, 2016: 693). Ceyhan, Sahih
Ahmed Dede’den Seyyid Burhan’in Hicri 561 ya da Hicri 565 yilinda Tirmiz’de
dogdugunu ve Seyyidin, Kasim Tirmizi’nin torunu oldugunu aktarmistir (Ceyhan, 2009a:
56). Tirmiz’de ve Horosan’da taninan Burhaneddin, Bahaeddin Veled vefat ettikten
sonra (Molla Cami, 2016: 693) bir giin riiyasinda miirsidini gérmiis ve miirsidi ona
Konya’ya ulasip oglu Celaleddin-i Riim1’nin terbiyesi ile mesgul olmasini sdylemistir
(http://www.ehlisunnetbuyukleri.com). Konya’ya ulasan ve Seyyid’in ziyaretine giden
Mevland’ya, Seyyid-i Sirdan ilimlerle ilgili sorular yoneltmistir. Sorularin hepsini
yanitlayan Mevlana’ya Muhakkik-i Tirmizi, din ve yakin ilminde babasin1 gectigini, fakat
babasinin hem “kal” hem de “hal” ilmine vakif oldugunu sdyleyerek ondan velilerin ve
peygamberin ilmi olan “hal” ilmine siiluk etmesini istemistir. Seyyid-i Sirdan’in her
sOziine itaat eden Mevlana, Seyyid’i kendi medresesine getirip dokuz yil ona hizmet
etmistir (Ahmed Eflaki, 1973a: 143-144). Mevlana, zahiri ve batini ilimlerde olgunluga
ulasip yiliksek mertebeler elde ettikten sonra Seyyid Burhaneddin Konya’dan ayrilmais,
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Kayseri’ye yerlesmistir. Burhaneddin-i Muhakkik, vefat edene kadar burada kalmistir
(http://www.ehlisunnetbuyukleri.com). Mevlana’nin terbiyesinde onemli rol oynayan
Seyyid Burhan-1 Muhakkik, ilahi ilimlerde miimtaz, marifet ve hakikat konularinda

soyledigi sozler ve diisiinceleriyle pek ¢ok mutasavvifi etkileyen bir velidir.

Muhakkik-i Tirmizi, uzun yillar Kayseri’de insanlari irsad etmek igin vakit
harcamis, yalniz Mevlana’nin degil, pek cok insanin hakikate erismesine vesile olmustur.
Cobandan devletin {ist kesimlerine kadar pek ¢ok insan1 etkilemistir, Konyali Kuyumcu
Selahaddin Zerkib ve Selguklu veziri Sahib Semseddin Isfehani bunlardan birkag
tanesidir (Cinar, 2007: 67). Seyh Selahaddin, Seyyid’in miiritleri arasinda yer almigtir
(Ahmed Eflaki, 1973a: 149). Burhaneddin-i Muhakkik halini Selahaddin’e, kalini
(s6zilinli) Mevlana’ya bagisladigini beyan etmistir (Molla Cami, 2016: 694). Seyyid,
insan-1 kamillerin 6nderliginde yapilan manevi seyrin, nefsin faydasiz islerinden ruhun
ilahl cevherini ayiklamay1 gerektiren bir kesif yolculugu oldugunu sdylemistir.
Muhakkik-i Tirmizi, pek ¢ok yonden Bahaeddin Veled’i andirir nitelikte ziiht temayiilld,
ilim sahibi, deneyimli bir vaizdir. O, ahlaki bakimdan egitsel metodlarinda Mevlana’ya
esin kaynagi olmustur. Bununla birlikte Seyyid’in hedefi sadece nefis miicadelesine
dayali ziihdi bir dindarlik olusturmak degildir. O, sevgili (masuk) ile vahdet haline
ulagmak gibi irfani bir amacit da hedeflemistir. Mevlana Celaleddin-i Rimi, babasindan
yalnizca diinyevi bilgi/suret miras alirken manevi yoniinii Burhaneddin-i Muhakkik’ten
edinmistir (Lewis, 2009: 165-173). O, Muhakkik-i Tirmizi’nin terbiyesinde, benligini
bozulus aleminden kurtarmistir (FiirGzanfer, 2005: 81-82). Seyyid Burhaneddin, kesbi
bilgilerin haricinde tasavvufi hallere dayali marifet bilgisini Mevlana’ya talim ettirmis ve

onun mutasavvifi kisiliginin sekillenmesinde biiyiik rol oynamastir.

Seyyidin “Maarif” adli eserinde marifet ve hakikat iizerine diislincelerinin
Mesnevi’deki fikirler ile uyum gosterdigi goriilmektedir. Mesnevi’de, zaman
methumundan kurtulmus insan-1 kdmil olan Seyyid Burhaneddin-i Muhakkik, vaktin
ogludur ve Nur-1 Muhammedi’nin kendisi olarak anlatilmaktadir. Vaktin oglu olan
Muhakkik-i Tirmizi, an zamanda yasamaktadir. Zaman, insani sebeplere siiriikleyip
gecmis ve gelecekte yasatmakta ve hareketi esas almaktadir. Halbuki sufi, biitiin evrenin
hareket eden varliklardan an zamanda yeniden yaratildigini idrak edip 6ncelik-sonraliktan

kurtulmus kisidir. Mesnevi’de bu siirekli degisim ve ilerleyis sdyle anlatilmaktadir.


http://www.ehlisunnetbuyukleri.com/Islam-Alimleri-Ansiklopedisi/Detay/SEYYID%20BURHANEDDIN-MUHAKKIK-TIRMIZI/2533
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“Hi¢bir ayna tekrar demir olmadi, hi¢bir ekmek varip harman da bugday olmadi.”
(Mesnevi C.2,1320. Beyit)

“Higbir iiziim artik koruk olmadi; hi¢chir olmus meyve yeniden turfanda hale

gelmedi.” (Mesnevi C.2, 1321. Beyit)

“Pis, ol da bozulmadan kurtul... Yiirii Burhan-1 Muhakkik gibi nur ol!” (Mesnevi
C.2, 1322. Beyit)

Sufilerin zaman anlayisi, vakit goriisiinde yansimasini bulmaktadir. Vakit olgusu,
sufilerin halden hale doniislip renksizlik mertebesinde siikinete ulasarak temkin
makamina erismelerini ifade etmektedir. Sufi her an bulundugu hale uygun olarak
degismekte oldugu i¢in “vaktin cocugu” olarak adlandirilmaktadir. Kisinin reel diizeyde
zamanla bir iliskisinin olmadigin1 beyan eden sufiler, bireyin zamanla olan baglantisini
“onun vakti” olarak tanimlamaktadir (Kiigiik, 2002: 228-232). Genel hiikiim sahibi olan
zaman, her seye niifuz etmektedir. Doganin emrinde bulunan zamanin hiikmii, feleklerin
yer degistirmesi (hareketleri) ile ortaya ¢ikan bir hiikiimdiir. Zaman, idrakin araci, vehim
giici ve akledilebilir bir seydir. Yani feleklerin hareketlerinin béliimlere ayrildig
varsayilan bir uzamdir. Bu durum, viicutta (cisimde ) olmaksizin vehimdeki bir uzamadan
ibaret olan bosluga benzer. Zaman aslinda var olmayan bir yoktur (Ibn Arabi, 2007: 273)
Ibn Arabi’ye gore zaman, giines sisteminin hareketlerinden meydana gelen ve evren i¢in
bir nizam ifade etmektedir. Varligim1 Hak’ta dirilten insan-1 kadmil i¢in ge¢mis-gelecek
yoktur, simdi vardir. Nitekim bozulus aleminden ¢ikan ve insan-1 kamil olan Seyyid

Burhaneddin, Nur-1 Muhammedi’de an zamanda yaratilan alemi miisahede etmektedir.

Mesnevi’de Seyyid-i Sirdan i¢in “Burhan, Burhaneddin” lafzlarindan
yararlanilmistir. Osmanlica liigatte “blirhan” olarak yer alan kelime delil, kanit, tanik

anlamina gelmektedir (Devellioglu, 2004: 118).

“Kendinden kurtuldun mu, tiimden Burhan kesilirsin. Kul yok oldu mu, sultan

olur-gider.” (Mesnevi C.2, 1323. Beyit).

Insanlarin bilinci, ilahi isim ve sifatlar1 idrak edip en yiiksek biling diizeyine
ulagtiginda “cilalanmis ayna” olmaktadir. En ylice ve berrak diizeydeki bu biling, insan-1
kamildir. Kendisinde Hak tecelli eden ve Hak ile dolu olan insan-1 kdmilin tiim uzuvlari
da Hakk’in tahakkukudur (Izutsu, 2005: 326-327). Esyanin ardindaki hakikati goren

insan-1 kamil, hakikatin nurunu kendisinde bulmakta ve kainatin kendisi olup aleme
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“Burhan” kesilmektedir. Onun varlig1 Hakk’in varligina delil olmaktadir. Hakk’1n izhar
olan Seyyid Burhaneddin Muhakkik-i Tirmizi, varligindan arinarak esyadan ayrilmis ve
olus-bozulus aleminin oyunlarindan ¢ikmis bir ehl-i Hak olarak Mesnevi’de

anlatilmaktadir.

3.2.12. Mevlana Semseddin Muhammed b. Ali Melekdad Tebrizi

Mevlana’nin tasavvufi kimliginin sekillenmesinde miihim bir role sahip olan

Sems-i Tebrizi, hakikat ve mana aleminin sirlarina ermis bir velidir.

Melek Dad oglu Ali oglu Semseddin Mehmet, Hicri 582 senesinde Tebriz’de
dogmustur (FiirGzanfer, 2005: 92-93). Mevlana bu zat1 anlatirken onu hayra davet eden,
misbahin sirrina eren, Hak dininin giinesi, ervahin hulasasi ve Allah’in nuru olarak
nitelendirmistir. Sems-1 Tebrizi’yi bazilar1 Seyh Ebu Bekir Selyaf Tebrizi’nin talebesi
bazilar1 Seyh Riikneddin Sencasi’nin bazilar1 ise Baba Kemal Ciindi’nin miiridi olarak
rivayet etmiglerdir (Molla Cami, 2016: 699). Ge¢imini sepet orerek saglayan, fiitiivvet ve
melamet ehli sufiler taifesine mensup ve miiritlerine hirka giydirmeyen Tebriz
dolaylarinda bir tekkede yasayan Seyh Selebaf, Sems-i Tebrizi’nin karakterinin
tesekkiiliine biiytlik Olciide tesir etmistir (Ceyhan, 2010: 511). Seyh Selebaf’in yaninda
seyr i siilugunu tamamlayan Sems, kendisinden daha iistiin ve kéamillerin eksigini
biitliinleyecek bir miirsit bulmak amaciyla yola ¢ikmis, aktabdan ve evtaddan mana
biiyiiklerine ulagsmis, lakin kendi mertebesine uygun birini bulamamistir (Ahmed Eflaki,
1973b: 77). Selebaf’tan ayrildiktan sonra Bagdat, Dimask, Halep, Kayseri, Aksaray,
Sivas, Erzurum ve Erzincan’a gimistir (Ceyhan, 2010: 511). Sems, Tanr1’nin tecellilerine
mazhar oldugu bir gece heyecan icinde miinacatta bulunarak: “Ey Tanri! Kendi ortiilii
olan sevgililerinden birini bana gostermeni istiyorum.” diyerek Tanri’ya seslenmistir.
Tanri’dan Sems’e: “Arzu ettigin, herkesten sakli, giizel ve magrifete nail olmus can Belhli
Sultan’ul- Ulema Baha Veled’in ogludur.” yanit1 gelmistir. Sems, o zatin yiiziinii gérmek
istese de Tanr1, onun bu maksadina ulagmasi icin Rum diyaria gitmesini kalbine ilham
etmistir. Bunun iizerine Sems-1 Tebrizi biiyiik bir agk ile Rum diyarina gitmek icin yola
cikmis ve Konya’ya ulasip “Sekerciler” hanina konmustur. Bir giin Mevlana Celaleddin
medresesinden ¢ikmis Ogrencileri ile hanin Oniinden gecerken birden bire Semsettin

ayaga kalkip Mevlana’nin oniinde durmus ve dostluklarini baslatan soruyu sormustur. Bu
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bulusma Eflaki’ye gore ikinci bulusma olup ilk bulusma ise Mevlana’nin ilim tahsili i¢in
Seyyid Burhaneddin Tirmizi tarafindan Sam’a gonderilmesiyle ger¢eklesmistir. Mevlana,
bir giin Sam meydaninda dolasirken basinda kiilah, siyah giyimli bir adamla karsilagsmis
bu adam Mevlana’ya yaklasarak: “Diinyanin sarrafi beni anla!” deyip kalabalik
arasindan kaybolmustur. Eflaki’ye gore bu zat, Semseddin-i Tebrizi ‘dir (Ahmed Eflaki,
1973a: 160-164). Mevlana’da kendini bulan Sems, onunla ilahi hakikatlerin sirrina ulasip

siikkinete kavusmustur.

Mutasavvif Semsettin-i Tebrizi, sufiyane bir cezbeye sahip, genis tasavvufi
telakkileri ruhunda 6ziimseyen, rind ve kalender mesrepli bir sahsiyettir (Kopriilii, 2016:
318). Sipehsalar Semsi, sevgililerin bas taci, ariflerin kutbu, velilerin sultani, hakikat
yolcularini vuslata erdiren Hak ve dinin giinesi olarak nitelendirmistir. S6z ve hal ilmine
malik bu zat, ayn1 zamanda Sultan Veled’in de miirsididir. Sultan Veled miirsidinin en
yiiksek dereceye haiz makamda oldugunu sdyleyerek mesnevisinde bu durumu asiklik
mertebeleriyle soyle anlatmustir. Asikligin iic mertebeden olustugunu sdyleyen Sultan
Veled, birinci makama Hallac-1 Mansur’un asikligini yerlestirmis, en biiyiikk makama
(liclinci mertebe) ise sevgililerin bagsbugu ve sahi Sems-i Tebrizi’yi koymustur
(Sipehsalar, 1977: 121-122). Coskun mizac1 ve cezbesiyle Mevlana iizerinde biiyiik
etkiye sahip Sems-1 Tebrizi, Mevlana’nin miirsidi olmaktan ziyade ona ayna olup ondaki
cevherin ortaya ¢ikmasina bir vesile olmus bir kisidir (Top, 2007: 36-38). Mevlana ve
Sems tanigmalarinin ardindan medreseye cekilip kirk giin bazi rivayetlerde {i¢ ay halvette
kalmistir. Vaaz etmeyi ve medresede ders vermeyi birakan Mevlana, sirlari okumakla
mesgul olmustur. Sems’le halvetleri sinir1 asinca Mevlana’nin miiritleri ve muhibleri bu
duruma tepki gostererek Sems’in aleyhine yiirlimiistiir. Bunun iizerine Sems Hicri 643’te
ortadan kaybolarak (Ahmed Eflaki, 1973a: 164-165) Sam’a gitmistir. Sems’in ayrilig
Mevland’y1 tizmiis (Ahmed Eflaki, 1973b: 87) ve Mevlana bu ayriliktan duydugu derin
lizliintiiyli gazellerinde dile getirmistir. Sems’in Sam’da olduguna dair haber alan
Mevlana, onu davet etmesi i¢in oglu Sultan Veled’i yollamistir. Ikinci kez Konya’ya
gelen Sems, yine ayni kin ve 6fkeye maruz kalinca icinde Mevlana’'nin oglu Alaeddin
Muhammed’in de oldugu bir grup tarafindan Hicri 645 senesinde Oldiirilmiistiir. Bir
baska rivayette Konya’dan ayrildig1 yoniindedir (FiirGzanfer, 2005: 108-117). Mevlana
Celaleddin, Sems-i Tebrizi’ye karsi besledigi derin muhabetten dolay1r “Sems” ve

“Hamus” kelimelerini mahlas olarak se¢gmis ve Divani’na “Divan-1 Sems” adini vermistir
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(Evliyalar Ansiklopedisi, 1992: 234). Hak ve dinin giinesi olarak nitelendirilen Sems-i

Tebrizi, Mevlanad’nin fikirlerini olgunlastiran kisidir.

Mehmet Nuri Gengosman, Sems’in “Makalat” adli eserinde Mevlana’nin
diisiinceleri, prensipleri ve ogretilerine iliskin pek ¢ok bilgi bulundugunu belirtmektedir.
Mesnevi’de gegen pek ¢ok fikra, niikte ve hikayenin Makalat’ta bulunmas1 Mesnevi’nin
Makalat ile arasindaki kuvvetli baglantiyr gostermektedir (Sems-i Tebrizi, 2009: 9).
Mevlana’y1 olgunlastiran Sems, ondaki parlak bilincin sesi ve mistik ruhun tamamlayicisi
olarak Mesnevi’de giines ve esire benzetilmektedir. Mevlana, Sems’i Giines (Hakikate)’e

benzetirken Platon’un “magara metaforu”nu animsatan dizeleriyle dikkat ¢cekmektedir.

Mevlana’nin Sems/Glines (insan-1 kanil) ile ilgili beyitlerinde Eflatun’un
diistinceleri ile paralellik goriilmektedir. Nitekim Can’a gére Mevlana ve Eflatun, evrenin
yaratilisi, varligi arama, bulma, anlama ve anlatma bakimindan benzer cabayi
gostermekte, fikirlerini ve sezislerini birbirine ¢ok benzer bir sekilde ifade etmektedir.
(Can, 2004: 20). Platon’un (Eflatun) evreninde iki bilgi c¢esidi ve iki diinya
bulunmaktadir. Birincisi gecici, degisen nesnelerin dncesi olan seylerin diinyasi. Bu
diinya gorece olup buraya yonelik bilgi “dogru sami” ya da “orte doxa” olarak
adlandirilmaktadir. Ikincisi ise dncesi ve sonrasi olmayan kavramlar (mutlak idealar)
diinyasidir. Platon, idealar diinyasini “magara metaforu” ile su sekilde agiklamaktadir.
Ayaklarindan ve boyunlarindan zincirli insanlar1 bir magaranin igerisinde diislinelim.
Dogdugu andan itibaren buraya hapsedilmis ve hareketleri zincirlerle kisitlanmig bu
insanlar, zincirlerden dolay1 sadece karsiya bakabilmektedir. Cok uzaklardan gelen bir
151k (ates) ile zincirlenmis bu insanlar arasindaki yol, yukarilara gitmekte olsun. Bu yol
boyunca algak bir duvar oriilmiis ve duvarin arkasindan yliriiyen insanlar sanat yoluyla
imal edilmis farklt maddeleri ellerinde tasiyip gecerken duvarin iizerinde ise sadece bu
figtirler gortinmektedir. Duvarin arkasindan gegen insanlarin bazilar1 suskun bazilari yer
yer konugmaktadir. Magaradaki insanlar, yanindakileri ve kendilerini 151k (ates)
vasitastyla duvara yansiyan golgeler seklinde tanimaktadir. Yani kendi gélgelerinden ve
seylerin golgelerinden baska hicbir sey gorememektedir. Zincirlenmis bu insanlar,
golgelerden s6z ederken gercek nesnelerden soz ettiklerini sanimaktadir (Platon, 2018:
17-20). Nitekim madde alemine hapsedilen insan da bu magaradaki zincirlenmis insanlar

gibi yasadiklarini ger¢cek zannetmektedir. Ciinkii hakikatte alem golgedir, yoktur.
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Sekil 12. Magara metaforu

(sirazduvari.com)

Mevlana gore insan, goélge alemden yiikselerek bu sanat eserini ydnetene
(Glinese/insan-1 kamile) ulastiginda goriinen higbir seyin gercek olmadigini anlayacaktir.
Ciinkii tek gercek Hak’tir. Mahlikat Hakk’in tezahiirtidiir. Nitekim alem, O’nun varligina
delildir. Aslinda Hak, kendisini kendisine kendisiyle bildirmektedir.

“Giinege delil gene giinestir, sana delil gerekse ondan yiiz ¢cevirme” (Mesnevi C.1,

116. Beyit)

“Golge de onun bir izini verir, verir, ama giines her solukta can 15181 salar.”

(Mesnevi C.1, 117. Beyit)

’

“Golge gece masal gibi uykunu getirir; fakat giines dogdu mu ay yarilir- gider.’
(Mesnevi C.1, 118. Beyit)

Isik ve aydinlanmanin daima birlikte bulundugu giinesin gizlenmesi veya ispat
edilmesi i¢in delile ihtiyag yoktur. O hem benzeyen hem de benzetilen konumundadir
(Pala, 2002: 187). Platon’un asil gerceklik olarak ileri siirdiigii idea, hi¢bir boliinmenin
miimkiin olmadig1 birlik, dncesiz ve sonrasizlik alemini isaret etmektedir (Gokberk,
1997: 57). Eflatun ve Mevlana benzer diisiincelere sahip bulunmaktadir. Eflatun, insanlar
diinyaya gelmeden Once ruhlarinin ideler alemi ya da misal aleminde, Mevlana ise
ruhlarin “ruh alemi” dedigi bir alemde oldugu kanaatini benimsemektedir (Can, 2004:
21). Mevlana ve Eflatun’un benzer diislincelere sahip oldugunu Mesnevi’deki alem-

hakikat-insan-1 kamil iligkisini gosteren 6rneklerden tespit etmek miimkiindiir.
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“Hani bir 151k, bir duvara vurur; o duvar o 1518a bir ara¢tir ancak.” (Mesnevi C.3,

2128. Beyit)

“Derken gélge, aslina kavustu mu, ona kapilan kisi, yitirir Ay 1, oviigii de birakir.”

(Mesnevi C.3, 2129. Beyit)

Mevlana’nin, Konya’nin Selguklu ilgesine 8 km uzaklikta bir Rum kdyii olan
Sille’deki (www.hurriyet.com.tr) Bilge Platon Manastiri’nin papazi Dimitri Baba ile
giinler siiren sdylesiler yaptig1 bildirilmektedir (Fis, 1990: 127). Eflatun diinyaya siirgiin
edilen ruhun kurtulma vesilesi olarak aski ileri siirmektedir. Eflatun’un “lyi/Giizel”e
duyulan 6zlem veya “Iyi”nin i¢inde dogurmanin siddetli arzusu olarak tanimladig1 ask,
insandaki Olimsiliz ve sonsuz olandir. Nitekim insan, ruhunda hareketlerinin idelerini
tasimakta ve her varlik kendine haiz olan ideyi gerceklestirmeye ¢aba harcamaktadir
(Weischedel, 2009: 51). Mevlana, insanin aslindan uzaklagmis ruhunun nereden geldigini
anlamasi i¢in sebepler zincirini kaldirip 6ziine ulasmasi gerektigini belirtmektedir. Ona
gore bu yiikselme ise ask ile ger¢eklesmektedir. Ask mertebesi insan-1 kamilin makamidir
ve biitlinsel enerjinin alanidir. Ask makamindaki Semsettin-i Tebrizi “esir” ile remz
edilmektedir. Esir, kesafet kazanarak uzaydaki sonsuz cisimleri olugturmaktadir. Bundan
otlirii hepsinin hakikati esir’dir. Biitiinsel ayn olan esirin “ayn” 1 mimkiin degildir.
Bunun sebebi o seye isabet ettigi miktardan ibaret olmamasindan dolayidir. Her ismin
hakikati diger ismin hakikatinden baska (ayr1) oldugu gibi ilahi liituflardan herhangi birisi
kendi sahsiyeti ile 6teki liituflardan ayrilmaktadir. Ama liituflarin hepsi Hakk’1n bir olan
viicudundandir (Ibn Arabi, 2013: 220-221). Biitiin ilahi isimlerin/liituflarin tecelligahi
asliyetine kavusmus ruh ile idrak edilebilmektedir. Bu ruh, sonsuz liituflar1 kendinde

toplayan Semsettin-1 Tebrizi’dir.

“Fakat esiri var eden giinesin benzeri ne zihinde vardir ne digarida.” (Mesnevi

C.1, 121. Beyit)

“Semseddin’in yiiziiniin bahsi geldi de dordiincii kat gokteki giines bile basini
¢ekti.” (Mesnevi C.1, 123. Beyit)

Var olus ve yok olus zit anlamlar1 ile Hakk’1n isminde mevcuttur. ilahi isimler ve
sifatlar kendilerini suretlerde tanir. Suretler ise kendilerini dlemde anlar. Hak kendini
insan-1 kAmil de tanir. Insan da kalbini arindirip ilahi isimleri agi1ga ¢ikardiginda kendini

Hak’ta bulur ve birlik makaminda alemin gélge oldugunu idrak eder.


http://www.hurriyet.com.tr/
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[lahi liituflarin izhar ettigini gormeye engel nefistir. Ancak varliktan ¢ikip i¢indeki
0ze ulasan ruh, olimsiizlesmektedir, Tanri’da dirilmektedir. Kainattaki her ismin ve
sifatin tecellisini idrak eden biling (kahir ve liitfu esit géren) ancak insan-1 kdmildir. Onun
oldugu her yerde siikiinet ve huzur vardir. Clinkii bedenden kurtulup hakikatine ulastigi

icin onun oldugu yerde parca-buguklugun timsali olan fitnelik, kotiilik bulunmamaktadir.

“Mademki adi amldi, lituflarindan, nimetlerinden birazcigini anmak gerek.”

(Mesnevi C.1, 124. Beyit)

“Fitneyi, kargasaligi, kan dokiiciiliigii arama; bundan fazla Tebrizli Sems 'ten

bahsetme.” (Mesnevi C.1, 142. Beyit)

“Tanr golgesi, Tanr1 kuludur, o bu diinyadan olmiistiir; Tanrt'vla dirilmistir.”

(Mesnevi C.1, 426. Beyit)

“Hi¢ iskillenmeden ¢abucak onun etegine saril da dhir zaman fitnelerinden

kurtul ”(Mesnevi C.1, 427. Beyit)

“Golgeden ¢ik, golge yiiziinden bir giines bul; padisah Tebrizli Sems tir, onun
etegine saril!” (Mesnevi C.1, 430. Beyit)

Olus- bozulus dleminden ¢ikan Sems, varligin hakikatine ulasip varligin kendisi
olmustur. O, varligina sebep olarak hem benzeyen hem de benzetilen durumundadir.
Mesnevi’de Sems-i Tebrizi, Hakk’in aynadaki goriintiisii olarak alemi kendinden zuhur

ettiren insan-1 kamildir ve giines ile sembolize edilmektedir.

Hakikat ve ask dervisi olan Semseddin-i Tebrizi, insanlar1 iyi taniyan ve keskin
zekdya sahip bir bilgedir (Cetinkaya, 2005: 217). Mesnevi’de “Din Seyhi” olarak
nitelendirilen Tebrizli Sems (Mevlana, 2017a: 320), Mevlana’nin kendisini bulmasina
vesile olmus ve ona salt aklin zincirlerinden kurtulmanin yolunu géstermistir. Mevlana,
siradan bir din alimi olarak yasarken Sems’le karsilastiktan sonra adeta bir okyanusa
doniismiistiir. Okyanuslarin zahir diinyada bulamadig1 ve birbirlerinde bulduklar1 sey
aynadir. Onlar, seyhlik, halifelik, miirsitlik mertebelerini asarak birbirine ayna
olmuslardir. Sems-i Tebrizi ve Mevlana, yaratilisin sirri, hakikatin terenniimii ve
muhabbetin tecellisidir (Cetinkaya, 2005: 218). Mesnevi’de “Din Seyhi” olarak
bahsedilen kisi hakikate ulasmis Tebrizli Sems’tir.
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“Din Seyhi, alemler Rabbi’'nin manalar denizi, mana Allah tir, dedi.” (Mesnevi

C.1, 3351. Beyit)

“Onun dogusu, zerreler bakimindan dogudur, zatiysa ne dogar, ne dolunur.”

(Mesnevi C.2, 1110. Beyit)

“Biz, onun ardda kalan zerreleriyiz ama iki diinvada da golgesiz giinesiz.”

(Mesnevi C.2, 1111. Beyit).

Mevlana, Sems’e olan muhabbetini ve bagliligini onun ismiyle “giines” arasindaki

kelime benzerliginden hareketle dillendirmektedir (Goktag, 2005: 555).

“Sasilacak sey de su ki gene de giinesin ¢evresinde donmedeyim; buna sebep de

gene giinesin 15181. 7 (Mesnevi C.2, 1112. Beyit)

Sems’in kaybolusunun ardindan Mevlana ¢ogu kez onun adini kullanmistir,
“Sems i sembol gibi gostererek ilahi aski, vahdet-i viicut goriisii icinde mistik bir ruhun
duygulari halinde dile getirmistir. ” (Cetinkaya, 2005: 218). Hak, insan-1 kamil ile kendini
izhar etmistir. Insan-1 kAmil giinese benzetilerek onun varhig hem sebep hem de sonug

olarak Mesnevi’de anlatilmistir.

“Giines, hem sebepleri meydana getiriyor; hem de sebepler, giines yiiziinden

kesilip gidiyor.” (Mesnevi C.2, 1113. Beyit)

“Yiizbinlerce defa timit kestim, kimden mi? Giinesten, fakat inanir misiniz buna??”

(Mesnevi C.2, 1114. Beyit)

“Ben giinesten iimit keseyim de dayanayim buna ya da balik sudan bezsin. Inanma

bana, inanma séziime.” (Mesnevi C.2, 1115. Beyit)

“Sanat, nasil olur da sanatkardan ayrilir? Hi¢ var olan, varliktan baska bir yerde

oturur mu?” (Mesnevi C.2, 1117. Beyit)

Mevlana alem ve Hakk’in birbirinden ayri olmadigint “Sems” ve “sanatkar”
metaforuyla anlatmaktadir. Ibn Arabi, varliklarin niteliklerinin -Ayan-1 Sabitenini- akl-1
ilahide evvelden beri var olduguna inanmaktadir. “Ayan-1 Sabite” Hak tir, varlik sahasina
gelisi ise tek olan Ilahi Zat'in bu ayamin tabiatimin gerektirdigi harici tecelligahlarinin
birinde zuhur etmesidir. Harici varliklarin ash olan “Ayan-1 Sabite”, “Zat-1 11ahi”den

bagimsiz degildir. Alem, ilahi isimlerin iizerine tecelli ettigi ve “Ayan-1 Sabite”nin



284

gerceklestigi aynadan baska bir sey degildir (Afifi, 2007b: 149-150). Insanlarin

diisiinceleri nasil onlardan bagimsiz degillerse “Zat-1 [1ahi” alemden ayr1 diisiiniilemez,

beyitlerde bahsedildigi iizere sanat¢1 eserinden bagimsiz olamamaktadir.

XIII. yiizyilin ikinci yarisindan itibaren Anadolu’da vahdet-i viicut goriisiiniin
biiyiik bir atilim gosterdigi bilinmektedir. Bu goriisiin benimsendigi sufi ¢evrelerden biri
de Mevlana’ninki olmustur. Mevlana, bu goriisiin kars: konulmaz etkisi altinda, ilahi ask
ve coskuyu merkeze alan yeni bir senteze, Mevlevilik -o zamanki adiyla Celalilik- denilen
tasavvuf akimina hayat vermistir (Ocak, 1997: 192). Osman Nuri Kii¢iik’iin Omer
Dogrul’dan aktardigi ilahi agk kavrami, Semsettin-i Tebrizi’nin telkini ile Mevlana’da
apayr1 bir mana kazanmistir. Mevlana’ya ulasincaya kadar tasavufta “ask™ yaraticaya
kars1 duyulan yogun muhabbet olarak idrak edilmistir. Fakat Mevlana, agskin yalnizca
kulun Tanr1’ya karsi besledigi duygulardan ibaret olmadigini ayn: zamanda masuk-1 ilahi
oldugunu belirterek asik kavramiyla birlikte “masuk insan” kavramini ortaya atmuistir.
Masuk insan kavrami, insani 6zel bir konuma tasimakla birlikte onun bu {stiinliigiini
yeryliziinde yasatmasini gerekli kilmistir (Kiiclik, 2006: 152-153). Sems ile ilahi agk

anlayisina yeni bir yon veren Mevlana, masuk insan kavramini gelistirmistir.

Mevlana ve Tebrizli Sems, masukta kendilerini yok etmis, biitiin alemin tek
gercek olan agktan ibaret oldugunu idrak ederek her seyin ondan yaratildigini kabul
etmistir. Sems-i Tebrizi’yi kendinde goren Mevlana, onu hem asik hem de masuk olarak

Mesnevi’de anlatmistir.

“Semseddin’in askiyla tirnagimiz bile yok ki basimizi kasiyalim, bir ise giriselim.
Yoksa o koriin goziinii agardik biz.” (Mesnevi C.2, 1125. Beyit).

Varligindan arinmis olan Mevlana, tiim varligi Sems-i Tebrizi (masuk) olarak

gormiistiir. Ciinkii o (asik) besledigi ask ile masukta gark olmustur.

Seyyid Burhaneddin’in Oliimiinden sonra Mevlana’nin hayati ii¢ kisma
ayrilmaktadir ve her bir donem insan-1 kamilin mistik yakinligi ile belirtilmektedir.
Bunlar, il4hi sifatlar1 yansitan evliyalardan birinin aynalik etmesi, Hakk’1n nuru ile asigin
kendisini miisahede etmesi, masuk ile kendisinin “Bir” oldugunu anlamasi bi¢ciminde
kendini gostermektedir. Bu hal, Mevland’nin tasavvufunun o6ziinii olusturmaktadir

(Nicholson, 1973: 17). Kurbiyet makamina ulasan ve aleme ayna kesilip giines olan
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Semseddin-i Tebrizi, Mesnevi’de dlemin gdzbebegi, yaratilisin ilkesi ve hakikatin kendisi

olarak zikredilmektedir.

3.2.13. Seyh Selahaddin-i Zerkiib Feridun Konevi

Mevlana’'nin ilk halifesi olarak zikredilen Seyh Selahaddin-i Zerk(bi, Seyyid

Burhaneddin’e intsab eden sirlar bilgini bir velidir.

Asil ad1 Feridun olan Seyh Selahaddin, Hicri 582 (M. 1186) senesinde Konya’nin
Kamile koyilinde diinyaya gelmistir. Burada kuyumculuk (zerkibi) zanaatin1 6grenen
Seyh Selahaddin, bagcilikla da ilgilenmistir. Kirk yaslarinda kuyumcularin seyhi
(futiivvet ehli) olarak Selahaddin-i Zerk{ib unvaniyla anilmis, Hicri 630 y1linda Konya’da
itikafa girmistir (Ceyhan, 2009b: 340). Mevlana’nin hocalarindan Seyyid Burhaneddin’e
intisab etmistir (Ozdnder, 2004: 43). Bir siire Seyyid’in terbiyesinde kalan Seyh
Seldhaddin-i Zerk(bi, Seyyid Burhaneddin’in vefat: iizerine Kamile kdyiine donmiis,
burada evlenmis ve ¢ocuklar1 olmustur. Bir giin cuma namazi i¢in Konya’da Ebu’l-
Fazl’in mescidinde bulurken (Ahmed Eflaki, 1973b: 142-143) Mevlana’nin vaazini
dinlemis ve Seyh Burhineddin’i onda gormiistiir. Daha sonra Konya’ya gelerek
Hiidavendigar’in yanma yerlesmistir. Seyh Selahaddin’e derin muhabbet besleyen
Mevlana, Sems’i seyh Selahaddin’de, seyh Seldhaddin de seyhi Burhaneddin-i
Muhakkik’i Mevlana’da bulmustur. Seyh Selahaddin ile hemdem olan Mevlana, kainatin
sirlart1 konusunda ilimlerin Ortiisiinii onunla kaldirmis ve manevi ilimlerde birlikte
derinlesmislerdir (Ozénder, 2004: 44-45). Mevlana’nin yaptigi nadir semalardan biri
Zerkubi’nin kuyumcu diikkaninin 6niinde ger¢eklesmistir. Bir giin Mevlana Celaleddin-i
Rami, Selahaddin-1 Zerk{ibi’nin diikkaninin 6niinden gecerken o sirada ¢ekis darbelerinin
sesi kulagina gelmis ve semaya baglamistir (Ahmed Eflaki, 1973a: 403). Bunun iizerine
Seyh Selahaddin, kendini disar1 atmis ve Mevlana’nin yanma gelmistir. Mevlana onu

kaldirmig ve su gazeli okumustur:

Bir geng goriindii, kuyumcu diikkanindan bana

Kendlisi giizel, ne giizel suret, ne mana...
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Mevlana Celaleddin’in sohbet meclislerini tercih ederek iki cihandan azat olan
seyh, Mevlana’nin Sems-i Tebrizi ile yaptig1 sohbetleri devam ettirmistir (Molla Cami,
2016: 703). Mevlana’nin on yil halifeligini yapan seyh Selahaddin-i Zerkibi, Hicri
657’de vefat etmistir (Ceyhan, 2009: 341). Mevlana, seyh Selahaddin’in cenaze téreninde
pek cok gazel ve mersiye okumustur (Ahmed Eflaki, 1973b: 160). Seyh, semalar
esliginde Bahaeddin Veled’in yanina defnedilmistir. Ilk Mevlevi kaynaklarinda
Selahaddin-i Zerklb, ¢ok riyazette bulunan, sirlara vakif, gayb’iil-gayb’den haber veren,
batin1 zahirden ustiin, zahirde halktan, batinda arifler ziimresine ait bir sufi olarak
tanmitilmistir (Ceyhan, 2009: 341). Seyh Selahaddin, Mesnevi’de irfan sahibi, batin

ilimlerde derinlesmis ve maneviyati her seyden iistiin tutmus bir veli olarak anlatilmistir.

Mevlana ve Seyh Selahedddin arasinda seyh-miirit olmanin yaninda ailevi bir
irtibat da s6z konusudur. Selahaddin-i Zerkibi’nin kizi Fatima Hatun’a Kur’an talim
ettiren Mevlana, Fatma Hanim’1 oglu Sultan Veled’e nikahlamistir (Ceyhan, 2009: 340)
Sultan Veled, bu biiyiik zat1 Ibtidaname’sinde sdyle anmistir:

“Sevh bu coskunluk dlemindeyken miiritlerinden biri, onun yakinligina eristi,

yakinlik atina bindi.
Binicilik de ne, beylik de ne? Padisah oldu, konaga da hdkim kesildi, yola da.

Yol alanlar, onun yiiziinden azik elde ettiler; konaklayanlar, ondan ihsanlara
eristiler. Tanri’ya ulasmada gii¢lii bir olgunluk elde etti o, bakisi tasa bile feyiz

verir oldu.
O, yedi gégiin de yedi yerin de kutlusuydu; lakab: da padisah Seldhaddin’di.”
(Sultan Veled, 1976: 79)

Kutup olarak nitelendirilen seyh Selahaddin, Hakk’in wvelilerini merhamet
madenine benzetmis ve biitiin halkin onun viicudunda rahat buldugunu, rahmet
kazandigin1 ve onun nuru ile dirildigini sdylemistir (Ahmed Eflaki 1973b: 141-154).
Selahaddin-i Zerk(bi, Tanri’min sirlarin1 miisahede eden ve Hakk’in varligina delil

kesinlen bir veli olarak Mesnevi’de anlatilmistir.

“Kendinden kurtuldun mu, tiimden Burhan kesilirsin. Kul yok oldu mu, sultan

olur-gider.” (Mesnevi C.2, 1323. Beyit)
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“Bunu apagik gérmek istiyorsan, Seldhaddin gosterdi bunu, gozleri acti, goriir

bir hale getirdi.” (Mesnevi C.2, 1324. Beyit)

Bedenin i¢inde asil varliktan bihaber olan kul, manevi gayretin sonunda
goriinmeyen halleri miisahede etmektedir. Insan cismin iginde 6ziinden habersizdir,
nefsini yok eden kalp, hakikatlere agilmaktadir, Hakk’in nuruyla sirlar1 idrak etmektedir.
Kul, Hakk’1li¢ sekilde miisahede etmektedir. Birincisi Hakk’1 miisahede, ikincisi Hak’tan
geleni miisahede ve sonuncusu da Hak’tan miisahededir. Kul, kendi sifatlarindan ve
beseri niteliklerinden kurtulmasiyla (fena bulmasiyla) kendi zatinda fani, Hak ile baki
olmaktadir (Erzurumlu Ibrahim Hakki, 2019: 90-91). insan-1 kamil olan Seyh
Seldhadddin, zamandan, mekandan miinezzeh hakikat alemi olarak nitelendirilen
“Hakikat-i Muhammediye”ye ulasmis bir sufidir. Nitekim onu kilavuz edinen de Hakk’1

onunla miisahede etmektedir.

“O’nun 15181na kavusan her goz, yoklugu onun goziinden, onun yiiziinden gérdii.”

(Mesnevi C.2, 1325. Beyit).

Hakk’1n nuru ile kastedilen onun isim ve sifatlarinin tecellisidir. Allah, kula hangi
esma ile tecelli ederse kul biitiin varligin suretinde ya da kendi suretinde o esma ile
muayyen olarak tecelli eden Hakk’1 miisahede eder. Hak, sifatlariyla tecelli ettiinde ise
kulu nefsinde madim kilar, onun viicudunu yok edip kulluk nurunu siler, mahlukluk ruhu
fani oldugunda yerine hulul etmeksizin kendi zatindan ayrilmayan ve kula bitismeyen bir
latife ikame eder. Boylece Hak, kendi nefsinde tecellli eder (Afifi, 2007a: 48). Insan
haricinde her varlik, Hakk’in bir vechesini yansitir. Nitekim insan, Hakk’in alemdeki
tecellilerinin biitliin suuruna sahip bir varliktir. Bu anlamda insan, Hakk’1n suretidir ve
yeryiiziindeki halifesidir (Izutsu, 2005: 294). Beyitte vurgulandig1 iizere insan-1 kamil
mertebesine ulasmis olan Seldhaddin-i Zerkubi, Hakk’in biitiin tecellisinin bilincine

ulagmis bir velidir, bu ylizden de miiritlere s6zsiiz ders vermektedir.

“Seyh, Tanr1 gibi aletsiz igler goriir, miiritlere sozsiiz dersler verir.” (Mesnevi

C.2, 1326. Beyit).

Her mahlikun cisimlesmeden Onceki akli, istidadi ve suretinin birlik altinda
bulundugu mana alemi, insan-1 kamili sembolize etmektedir. ibn Arabi’ye gore “Alem-i
Misal” adi verilen bu mertebe, Hakk’in zatinin dista pargalanmasi ve bdliinmesinin

miimkiin olmadig: suretler ve latif sekiller ile izharidir. Maddeden tecrit olan zatlarin
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suretlerde ve cisimlenmis bedenlerde miisahedesi “Alem-i Misal”’de meydana gelir. Hz.
Hizir, nebiler ve evliyalarin miisahedeleri bu alemde olur, kamiller bu alemde kendi
suretlerini baska bir insana ya da hayvan bicimine dondiirme istidadina sahiptir (Ibn
Arabi, 2013: 49-50). Nitekim seyh Selahaddin’in, insanlara sdzsiiz ders vermesi ve
herhangi bir araca ihtiya¢ duymadan bir eylemde bulunmasi onun mana aleminde

oldugunu isaret etmektedir.

Ilahi, kiilli ve ciizi biitiin alemleri kendinde birlestiren insan-1 kAmil (Cinar, 2017:
44) Hakk’in zat, isim ve sifatlarinin aynasidir. Onun sozii de isi de huyu da giizeldir.
Insan-1 kamil Allah’in sureti, Allah da onun ruhu gibidir. Alem, varligini insan-1 kamil
ile siirdiirmektedir, o varligi meydana getiren ve onu muhafaza eden ilkedir. insan-1
kamilin “Akl-1 Evvel”, gavs, kutup, “Akl-1 Kill”, sirr-1 ilahi, nokta-i vahdet gibi bir¢cok
ismi vardir (Uludag, 2005:188). Alemin kutbu olarak nitelendirilen seyh Selahaddin,
Hakk’1n celal ve cemal sifatlarinin birlikte bulunlugu “Akl-1 Kiill” mertebesinde olan bir

veli olarak bildirilmektedir. O kimine liituf kimine kahir olarak tecelli etmektedir.

“Goniil onun elinde mum gibi yumusaktir, miihrii génle kimi ayip damgasini

vurur kimi ad-san damgasini.” (Mesnevi C.2, 1327. Beyit).

“Mumdaki miihiir bir yiiziigii bildirir, fakat o yiiziikteki miihiir de kimi bildirir?
(Mesnevi C.2, 1328. Beyit)

Tasavvufta Mum, sevgiliyi sembolize eder (Uludag, 2005: 255). Masuk (Mum)
olan Hak ise asik (miihiir) ile kendini izhar etmistir. Nitekim vahdet diyarinda agk da asik
da masuk da boliinmeyen birligin i¢inde tek bir gercegi anlatir. Miihiirle de hatemii’l-
evliyaya vurgu yapilmaktadir. Onun cismi ve sureti degisse de manasi aynidir (Arabi,
2013: 206). Hatemii’l evliya ise devrin kutbu olarak nitelendirilen Seldhaddin-i
Zerkubi’dir.

“O da her halkasi zincirleme obiiriine ge¢mis olan Zer-ger’in (kuyumcunun)

diistincesini bildirir.” (Mesnevi C.2, 1329. Beyit)

El Cili, insan-1 kamilin ezelden ebede kadar hep bir tane oldugunu diisiinmektedir.
Lakin o suretlerde farklilasmaktadir ve her devrin sahib-i zamani suretinde zahir olarak
onun adiyla isimlenmektedir (Afifi, 2007a: 49). Mevlana, olus ve bozulus aleminden
“Akl-1  Kill” mertebesine ulasan Seyh Seldhaddin’i ilahi diisiince olarak

nitelendirmektedir.
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3.2.14. Seyh Hiisameddin Hasan b. Muhammed b. Hasan b. Ahi Tiirk

Bir ahi seyhinin oglu olan Hiisameddin Celebi, Mesnevi’ nin katibi, Mevlana’nin

Ogrencisi, halifesi ve vekilidir.

Hicri 622°de Konya’da diinyaya gelen Seyh Hiisameddin Celebi, Urmiye’den
Anadolu’ya gelen bir ailenin mensubudur. Seyh Hiisameddin’in ii¢ nesil Onceki
seceresinde dedesinin, Ahi Tiirk oldugu kayithidir. Lakin bunun bir unvan oldugu kesin
olmakla birlikte Hiisameddin Celebi’ye Ahi Tiirkoglu diye hitap edilmesinin nedeni
babasinin Konya ve ¢evresindeki ahilerin seyhi olmasi hasebiyledir (Sevgi, 1998: 512).
Zamaninin Ciineyd’i ve Bayezid’i, kiyamet giiniinde muhiplerin sefaatgisi olarak
nitelendirilen Seyh Hiisameddin Celebi (Ahmed Eflaki, 1973b: 165), kiiciik yasta
babasini kaybetmis, biitiin lalalarin1 alarak Mevlana’nin hizmetini se¢mistir. Sahip
oldugu her seyi Mevlana’ya bagislayan seyh Hiisameddin’in Mevland’ya karsi olan
tutumu, Mevlana’da oyle bir tesir birakmistir ki Mevlana onu akrabalarindan bile tistiin
tutmus, onun bulunmadigi meclislerde marifetten bahis bile agmamistir. Mevlana’nin
miiritleri onun halifeligine saygi duymus, huzurunda saygi ile egilmislerdir (Fiirizanfer,
2005: 139-141). Seyh Seldhaddin-i Zerklibi’nin vefatinin ardindan Mevlana,
muhabbetine Hiisameddin Celebi ile devam etmis, onunla sohbete baslamistir (Molla
Cami, 2016: 704). Mevlana ve Celebi Hiisameddin’in sohbet giinlerinin yadigari, Islam
tasavvufunun en biiyiik kitaplarindan biri olarak nitelendirilen Mesnevi’dir. Mesnevi’nin
katibi (Hiisameddin Celebi), Mevland’y1 yalmiz buldugu bir gece ona gazellerinin
coklugundan bahsetmis ve kendisinin de Mantiku’t-Tayr ya da Senai’nin “Ilahiname”si
gibi bir eser olusturmasini Mevlana’dan rica etmistir. Bunun iizerine Mevlana, sarigindan
Mesnevi’nin ilk on sekiz beytini ¢ikartip Hiisameddin Celebi’ye uzatmistir (FiirGzanfer,
2005: 142-143). Bundan sonraki beyitleri Mevland Celaleddin soylemis, Celebi
Hiisameddin yazmistir. Kisa bir zaman diliminde Mesnevi’ nin birinci cildi tamamlanmas,
iki sene aranin ardindan Mesnevi’nin ikinci cildi yazilip alt1 cildi de bitirilmistir
(Evliyalar Ansiklopedisi, 1992: 376). Geceleri Mevlana’nin huzurunda olan Hiisameddin
Celebi, Mevlana’nin soylediklerini hizlica yazip daha sonra hepsini Mevlana’ya
okumustur. Mesnevi’nin yazilmasi bazi1 geceler safak vaktine kadar siirmiistiir.

(Fiirtzanfer, 2005: 143). Mevlana ile dostluklari on bes yil siiren Celebi Hiisameddin
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(FirGzanfer, 2005: 144), ona bagliligindan ve saygisindan bir an bile 6diin vermemis,

gayb aleminin kapilarin1 birlikte agmiglardir.

Mesnevi’nin biitiin ciltlerinin 6n s6zii, Celebi Hiisameddin’in erdemli lakaplariyla
siislenmistir. Mesnevi’nin bazi yerleri onun siiluguna isaret etmistir (Sipehsalar, 1977:
139). Hiisameddin Celebi, Mevland’ya baglanip onun manevi terbiyesi altinda
olgunlagmig, onun “hamil-i esrar1” ve “haznedar-1 maarifi” olmustur. Mevlana, onu “Hak
nuru, hale Ziya’si, ruh cilasi, gonliin ve dinin hiisam™1 gibi sozlerle 6vmiis, onu Sems-i
Tebrizi’den, Seldhaddin-i Zerkiibi’den bosalan yere oturtmustur (http://www.ask-
imevlana.com). Mevlana sadece Hiisameddin Celebi’nin bulundugu meclislerde siikunet
bulmus, gayb aleminden, hakikat ilminden bahsetmistir. Mevland’ya gore hakikat
denizinden mana siitiinii cikaran Celebi Hiisameddin’dir. Islam tasavvufunun didaktik
saheseri olan Mesnevi-i Manevi’yi, Mevland’nin ruhundan c¢ikartan da Celebi
Hiisameddin’dir (https://www.semsitebrizi.org). Mevlana, Celebi Hiisameddin olmadan
bir yere gitmemis, konusmamis ve neselenmemistir. Nitekim Tebrizli Sems,
Hiisameddin’de tecelli etmis, Mevlana biitiin sevdiklerini onda goriip bulmustur.
Mevlana sadece Hiisameddin’i degil ona ait olan her seyi de sevmistir. (www.ask-
imevlana.com). Mevlana derse gelmedigi zamanlarda Celebi Hiisameddin, talebelere
talim ettirmis, onlara dogru yolu gosterip onlar1 yetistirmistir (www.evliyalarimiz.com).
Sultan Veled, Celebi hazretlerini babasinin yerine koymustur. Hiisameddin Celebi,
miirsidin vazifelerinden olan terbiye, saliklerin gonliinii temizleme, sefkat ve siiluk
yoluna dair ne varsa hepsini Hiidavendigar’in adetlerini takip ederek yerine getirmistir.
Hicri 684 yilinda olmistiir (Sipehsalar, 1977: 142). Mevlana’nin vefatinin ardindan
tarikatin pek ¢ok isini deruhte eden Hiisameddin Celebi, onun hem miiridi hem de halifesi
olmustur. Seyh Hiisameddin, Mevlana’nin ardindan on yil kadar miiritlere miirsitlik

yapmigtir.

Dini-tasavvufi eserler iginde miihim bir yere sahip olan Mesnevi hakkinda Celebi
Hiisameddin, mesnevihanlarin onu okudukca gayb aleminden cemaatler miisahede
edecegini sOylemis ve Mesnevi’yi ictenlikle dinlemeyenin imaninin dallarint ve kokiinii
kesmekte oldugunu beyan etmistir. Hatta onlarin cehenneme siiriilecegini de eklemistir
(Molla Cami, 2016: 705). Mesnevi’nin katibi Hiisameddin Celebi, eserin pek ¢ok yerinde
Mevlana tarafindan oviilmiis, iltifat gérmiis, sefkatli, zarif, kerem sahibi bir zat olarak

tanitilmastir.


https://www.semsitebrizi.org/efendilerimiz/hasan-husameddin-celebi/
http://www.ask-imevlana.com/
http://www.ask-imevlana.com/
http://www.evliyalarimiz.com/
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Hiisameddin Celebi, Mesnevi-i Manevi’de insan-1 kamil mertebesinde bir zat

olarak Tanr1 15181, can, padisah, “Akl-1 Kiill” ve gilines ile remzedilmistir.

“Bu diigiine, bu geline varacak yolu bilmiyorsan, Tanri 15181 Hiisameddin’e sor.”

(Mesnevi C.1, 431. Beyit)

Diiglinden kastedilen Hakk’a vuslattir. Gelin ise mahbub-1 hakiki olan Hak’tir.”
(Konuk, 2005a: 196). Gelin, Hakk’1n tezahiirii olan insan-1 kamili de ifade etmektedir.
Ibn Arabi, ilahi sirlar1 tevdi eden ve kendisine giivenilen evliya anlaminda “{iimena”
terimini kullanarak onlara, ardis-i Hak (Hakk’in gelinleri) adin1 vermektedir (Cift, 2012:
302). Insan-1kamiller Allah’in velileridir. Nitekim veli, ism-i mef’al olarak dost edinilen,
sevilendir. Fail anlaminda dost edinen, isleri géren ve seven demektir (Hiicviri, 2016:
274). Mesnevi’de “gelin” metaforuyla seven ve sevilen kast edilmektedir. Hakikatte asik,
masuk ve ask birdir. Seven de sevilen de aynidir. Vahdete erisen kdmiller, Hakk’1n isim
ve sifatlarini tagiyan zatlar olarak Mesnevi’de zikredilmektedir. Nitekim isim ve sifatlar
Hakk’in nurudur. Mevlana, beyitlerde bu nurun/isigin Hiisameddin Celebi oldugunu

bildirmektedir.

“Hadi ey Tanri 15181 Hiisameddin, sen o koriin goziine tez bir ilag siir de

hasetginin gozii ¢tksin.” (Mesnevi C.2, 1126. Beyit)

“A Tanri 15181 Hiisameddin, gel... Sen olmaywca ¢orak yerden ot bitmiyor.”

(Mesnevi C.2, 2286. Beyit)

“Ey Hak 15181 Hiisameddin gel; ey can cilasi dogru yolu bulus padisahi!”
(Mesnevi C.6, 183. Beyit)

Insan-1 kAmil olan Celebi Hiisameddin, biitiin mahlukatin kaynag ve ilk tecellisi
“Nur-1 Muhammediye”ye ulasan kamildir, bu yiizden Tanr1 15181 olarak adlandirilmistir.
Bu terim hadis metinlerinde Hz. Muhammed’in nuru, ruhu, akli olarak ge¢mistir
(Arpagus, 2015: 207). Cmar’in Uludag’in “Hz. Muhammed (s.a.v) in manevi hiiviyeti:
Hakikat-i Muhammediye” adli makalesinden aktardigi ilk taayyiin mertebesi ilgili goriise
gore sevgi tecellisi olan taayyiin-i evvel/ taayyun-i hubbi, bir 1sik/nur bi¢iminde
belirmistir. Bu 151k, nur olarak adlandirildig: gibi tek gergek oldugundan hakikat adin1 da
almistir. Nitekim tiim nurlar bu nurun tecellisi, biitiin gercekler bu hakikatin gélgesi
mahiyetindedir. Peygamberlerin, meleklerin, evliyalarin nurlar1 ve hakikati, O’nun i¢in

ve O’ndan yaratilmistir. “I/lk yaratilan, sevgi olarak viicuda getirilen nura ve hakikate
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“Nur-1 Muhammedi” ad1 verilmistir (Cinar, 2017: 60). Hiisameddin Celebi, vaktin kutbu

olarak bu nurun sahibi ve hakikatin kendisidir

Alem, arazlarin biitiinliigiidiir ve an be an degismektedir. Higbir sey kendi nefsiyle
kaim degildir. Mevcudat kendi zatiyla degismez/daim var olan Hakk’in mutlak
viicududur. Hak disinda her sey, yoklukta her an “Mutlak Viicud” ile yeni yaratimdadir
(Ibn Arabi, 2013: 612). Madde aleminden ¢ikip hakikate ulasan Hiisameddin Celebi’nin

yaratilis1 an be an gormekte oldugu Mesnevi’de bildirilmektedir.

“Bu uzunluk, bu siiriip giden zaman, yaratiligin tezligindendir, Tanri 'nin tez-tez,

yeniden yaratmasini gosterir.” (Mesnevi C.1, 1154. Beyit)

Bu sirr1 bilmek isteyen, pek derin bir bilgin bile olsa, deriz ki: Iste Hiisameddin
buracikta; ondan 6gren, ¢iinkii o, kadri yiice bir kitaptir.” (Mesnevi C.1, 1155.
Beyit)

Hiisameddin Celebi, “Bir”lik aleminin sirrina ulasip ilahl isim ve sifatlarin
tecelligaht olmustur. O, Levh-i Mahfuz’un biitiin sirlarina ermis ve Mesnevi’de “Yiice

Kitap” olarak adlandirilmastir.

“A sabahin sigindigi sabah oldu; kendisini agirladigimiz, yiicelttigimiz

Hiisameddinden sen oziir dile.” (Mesnevi C.1, 1815. Beyit)

“Akl-1 Kiill’den oziir dileyen sensin, candan da camn canisin, mercanin

pariltisisin sen.” (Mesnevi C.1, 1816. Beyit)

Akl-1 Kiill, vahdaniyeti temsil eden ilk yaratilan varliktir. Biitiin esmalarin
birlikteligi olan hakikattir. ibn Arabi, Aleme hiikkmeden ve sekilde degismeyen bu degisim
yasasin1 “akil” ve “diizen” manasimma gelen “kelime” kavramiyla anlatmaktadir.
Tasavvufta kelime, tim ilahi ilimlerin kendisinden alindig1 bir asil ve ilhamin menbaidir.
Kelime, alemle olan miinasebeti yoniiyle “Hakikatii’l-Hakaik”, biitiin her seyin yazili
oldugu “Kitap”, insanla iliskisi yoniiyle “Hakikat-i Insaniyye”, “Nur-1 Muhammedi” ve
insan-1 kamildir (Taspinar, 2015: 22). Hiisameddin Celebi, Hakk’in aynadaki yansimasi,
yaratiligin gayesi, kdinatin cilasi, evvelden ahire biitiin her seyin yazili oldugu kitap ve
ilahi ilimlerin kendisidir. O biitlin her seyin kaynagi, 15181 olarak alemlere tecelli

etmektedir.
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“Yildizlarin 15181 olan padisah Hiisameddin, begsinci cildin baslanmast

istenmekte.” (Mesnevi C.5, 1. Beyit)

“Ey Tanri 15181 comert Hiisameddin, ey tertemiz iistadlarin iistadi.” (Mesnevi C.5,

2. Beyit)

“Seni zindandakilere 6vmek yaziktir, seni ruhani erlerin toplulugunda overim

ben.” (Mesnevi C.5, 6. Beyit)

Mevlana’ya gore ihtiraslarimizi oldiirerek siirgiin edildigimiz bu diinyadan
kurtulmamiz miimkiindiir. Diinyevi isteklerden kurtulan ruh, agk ile ruh alemine
yiikselebilmektedir (Can, 2004: 24). Mana cevherini elde eden Hiisameddin Celebi’yi
Mevlana, ask sirr1 gibi gizlemekte ve onu anlatmaya da gerek gormemektedir. Ciinkii

Mesnevi’de onu anlatanin aslinda kendini anlattig1 vurgulanmaktadir.

“Seni anlatmak diinyadakileri zarara sokar, ask swrri gibi gizlerim seni ben.”

(Mesnevi C.5, 7. Beyit)

“Oviis, anlatistir, perdeyi yirtmaktir; giinesse anlatilmaya da muhtag degildir,
tarife de.” (Mesnevi C.5, 8. Beyit)

“Giinegsi 6ven kendini over; iki goziim de aydin, gozlerimde ¢apak da yok agri da

der.” (Mesnevi C.5, 9. Beyit)

Mesnevi’de giines metaforuyla Tanr1 ve kamil insan kast edilmektedir. Miirsid-i
kamil olan Celebi Hiisameddin, nurani ve zulmani, kesif ve latif, cismani ve ruhant,
Allah’in her derecedeki tecellilerini kendisinde tasimaktadir. Insan-1 kdmil, ilahi varlik
i¢in en biiyiik delil ve sahittir. {lahf isim ve sifatlarin higbiri, insan-1 kAmil disinda hicbir
varlikta parlamamakta ve goriinmemektedir (Aydin, 2000: 331). Insan-1 kAmil makamu,
mana aleminin kendisidir. Bu makamdaki Celebi Hiisameddin de Mesnevi’de mana eri

olarak isimlendirilmektedir.

“Ey goniillerin yasayis1 Hiisameddin, gonliin ¢oktandir altinct béliime akmakta.”

(Mesnevi C.6, 1. Beyit)

“Ey anlam eri, Mesnevi’nin tamami olan sonu bulunan altinci boliimii de sana

armagan sunmadayim.” (Mesnevi C.6, 3. Beyit)
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“Tek kisi ama bin kigi gibi... Kimdir o? O eren hatta o Yiice Tanrt kulu, yiiz asrin

tek eri.” (Mesnevi C.6, 22. Beyit)

Tek kisi ifadesi ile kast edilen, “Hakikat-i Muhammediye”ye ulagmis ariftir.
Zaman ve mekan methumundan siyrilan kamil, ger¢ege mazhar oldugu cihetle bedeni
degisse de 0z bakimindan aynidir (Mevlana, 2003: 378). Mevcudat insan-1 kdmilden
yaratilmaktadir. O, la-taayyliniin zahiridir. Hak, insan-1 kamili yarattiginda ona “Akl-1
Evvel” derecesini vermistir. Nitekim Hak, alemdeki hiikmiinii insan-1 kamil ile izhar
etmektedir (Aydin, 2000: 330). ilahi diisiince siirecinde, ilk yaratilis silsilesinde sonuncu
olan insan, uluhiyetten sudur eden kiilli akil/ilk akildir. Bu, biitiin mevcudatin canlilik
ilkesi olan “kelam” 1 yerini tutmaktadir. Bilkuvve ve bilfiil her hayatin kaynagidir. O
biitiin ilahi sifatlarin tecelligh1 insan-1 kAmildir (Nicholson, 1978: 70). insan-1 kAmilin
mertebesi olan “Hakikat-i Muhammediye” alemlerin yaratilisindan 6nce vardir ve
“Bir”’lik makamini ifade etmektedir. Celebi Hiisameddin, bu hakikat alemini idrak eden,

sozden, sesten arinmis mana aleminin eridir.

“O diinya ancak oliimsiizliik diinyasidir, mamur bir diinyadir, ¢iinkii zitlardan

diiziilmemigstir.” (Mesnevi C.6, 56. Beyit)

“Soz harfi, sesi, solugu birakti da tek kaldr mi, deniz kesilir - gider.” (Mesnevi

C.6, 71. Beyit)

’

“Soz soyleyen de, soz dinleyen de, sozler de... Bu iicii de sonunda can olur.’

(Mesnevi C.6, 72. Beyit)

“Ruh diinyasinda kimi sekillerden kacarak kimi de sekillere biiriinerek iigii de
bekler.” (Mesnevi C.6, 76. Beyit)

“Oyleyse “Halk da onundur, emir de” dyetinin anlamim bil; halk, sekildir, emirse

can, can emre binmistir.” (Mesnevi C.6, 78. Beyit)

“Binen de padigahin buyrugundadir, binilen de; beden kapt esigindedir, cansa
tapida.” (Mesnevi C.6, 79. Beyit)

Hakikat mertebesine c¢ikan kamiller, Hak’tan bagska mevcut higbir seyin
olmadigint nazar tarikiyle degil, beddhat yoluyla miisahede eder (Kara, 2017: 213).
Mutlak Varlik, sayisiz mertebede kendini izhar eder. Her bir varlik mertebesi, Vacibii’l-

Viicudun (Mutlak Varlik) kendisini 6zel bir surette ifsa ettigi bir tecelligahtir (Izutsu,
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2005: 41). Ibn Arabi’ye gére var olma, bir seyi var etmektir. Allah bir seye “Kiin/O1”
dediginde o sey kendi nefsini mevcut kilmaktadir. Herhangi bir seyin var olmasi tiglii
ferdiyyet ile miimkiindiir. Tesir eden, tesir edilen ve tesirin sabitligi. Seyin ferdiyyeti
ilahi ilimdeki degismeyen “seyiyyet tir. ikincisi “ol” sozii isitilir ve {iciincii olarak kendi
viicudunu var etmede yaratanin “ol” emrine uymasidir. Bir sey ilahi ilim derecesinde,
yoklugu halinde degismeyen zat1 “Mucidi”nin zatina karsilik diiser. Kiin emrini isitmesi,
“Mucid”in iradesidir. Yaratanin o seye, kendi viicudunu icadda ne emretmisse o seyin
“emre itaat etmesi” Mucid’in “OI” sdziidiir (Ibn Arabi, 2013: 560). Mesnevi’de bu iiclii
izhar, sdyleyen, dinleyen ve sozler tigliisii ile vurgulanmaktadir. Nitekim Hakk’in ilmi
biitiin kdinat1 kusatmaktadir. O alimdir, kendini ilmiyle bildirmektedir. Ilim de alim de
malim da Hakk’in kendisidir. Hiisameddin Celebi, harften ve addan gecip akledilir
alemden vahdet makamina ¢ikan, Hakk’1n isimlerine, sifatlarina ve nurlarina ayna kesilen

zat olarak Mesnevi’de anlatilmaktadir.

Mevland’nin ilmini ve irfanin1 yayarak tiim insanliga manevi gilines olmasini
saglayan Celebi Hiisameddin (Can, 2004: 76) Mesnevi’de kalbin ve dinin hiisdmi (kilig),
kerem, ruh cilasi, Hak nuru olarak zikredilmektedir (Sevgi, 1998: 512).

“Yeryiizii, su karla kefene biiriindii mii, tez Hiisameddin’in giines kilicini vur

yere.” (Mesnevi C.6, 90. Beyit)

“Hemen dogudan Allah kilicimi ¢ek; bu tapiyr o doguyla 1sit.”” (Mesnevi C.6, 91.
Beyit)

Kili¢ velinin manevi giiclinii simgelemekle (Akarpinar, 2004: 13) birlikte
atilganlik, cengaverlik, adalet, fazilet, gii¢ ve kuvveti de sembolize etmektedir. Kilicin iki
yiizii bulunmaktadir. Bir yiizii 6ldiiriicii giic olup yanlisa, kotiiliige, bilgisizlige karsi
miispet bir sonu¢ vermektedir. Diger ylizii ise her zaman yapict olup baris ve adaletin
tahsis edilmesini saglamaktadir (Ersoy, 2000: 338). “Hakikat-i Muhamediye”
mertebesinde olan kdmil, mana aleminde gergekligi idrak etmekte, kilicin her iki yiizii
gibi Hakk’in celal ve cemal sifatlarinin birlik aleminden yansimasini gérmektedir.
Mevlana’da kétiiliik izafidir, hakikat tektir, bu yiizden de kahir ve liituf kili¢ olarak
diistintildiiginde “Allah kilic1” vahdet ve birlik makamini simgelemektedir. Nitekim
kainat bu zitliklarin birligi icinde varligim siirdiirmektedir. Hakk’in isimleri ve sfatlari

zitlarin gatigmasi ve ikilemi i¢inde daima bir olus halindedir.
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Miirsid-i kamil Hiisameddin Celebi, can iilkesi “Alem-i Misal” ile birlesmis, canin
kendisi olmustur. Nitekim Hakk’1n viicudu ilkin ruhlar mertebesinde ve ikinci olarak ise
misal mertebesinde taayyiin etmistir (Ibn Arabi, 2013: 842). Misal alemi mana alemidir.
Mana ile kastedilen Hakk’in kendisidir. Mevlana, Mesnevi’de suretlerin arkasindaki
manaya dikkat c¢ekmistir (Duru, 2005: 278). Mana eri olan Hiisameddin Celebi,

Mesnevi’de her varlig1 yeserten, can veren Hakk’1n ilahi tecellisi olarak yer almistir.

“Mesnevi’yi yaygin bir otlak haline getir, onun bedene benzeyen érneklerine can

ver.” (Mesnevi C.6, 184. Beyit)

“Can ver de biitiin harfleri tiimden akil olsun, can kesilsin; 6liimsiiz can

tilkesinden can iilkesine dogru u¢sun- gitsin.” (Mesnevi C.6, 185. Beyit)

“Ey arif sen muarrife aldiris bile etmezsin; sen goriip durursun, ¢iink sen dogan,

partil paril parlayan bir 1s1ksin.” (Mesnevi C.6, 263. Beyit)

Hakk’1, alemdeki her zerrede miisahede eden Hiisameddin Celebi, gayb aleminin
sirlarina vakif bir insan-1 kamildir. O, kdinattaki her zerrede bilen ve goren bir ruhun

tecellisi, gorlinen dlemin hakiki gblgesi olarak Mesnevi’de anlatilmaktadir.
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Mevlana hosgorii, miitevazilik, diiriistliik ve biitiin mahlikati sevmeyi temele alan

tasavvuf anlayisiyla pek ¢ok sufi iizerinde etki birakmis bir mutasavviftir.

Mevlana’nin diinya goriisiinii, felsefesini ve dgretilerini esas alarak Sultan Veled
tarafindan sistemlestirilen Mevlevilik, hakikat arayisindaki saliklerin manevi
yolculuklarinda, onlart vahdet c¢atisinda birlestirmeyi amacglayan bir tarikattir.
Mevlevilik’te, bir kulun hakiki miimin/insan olabilmesi i¢in ona zaruri yollar
gosterilmektedir. Mevlevi dergahlarinda, ilahl sirlar1 iceren ve Mevlana tarafindan
Hakk’m fikhi1 olarak adlandirilan Mesnevi okutulmaktadir. Islam tasavvufunun
kaidelerini didaktik bir sekilde ortaya koyan ve hikmetlerle dolu olan Mesnevi, manevi

alemin sirlarin1 alegorik bir anlatimla okuyucuya sunmaktadir.

Mevlana, babast Bahaeddin Veled ve c¢evresinden dinledigi, duydugu ve bizati
tanistig1i Hak dostlarinin menkibelerini Mesnevi’de “varlik birligi” doktrini ekseninde
anlatmistir. Tasavvuf kiiltiiriiniin Iran menseili temsilcisi Mevlana, ¢ok farkli inanglarm
ve diisiincelerin kesistigi Anadolu’da, Mevlevilik ekoliiniin temelini atmis ve biitlin
mahlikati Hakk’1n tecellisi olarak gérmiistiir. Mahlkatin, Hakk’1n esma ve sifatlarinin
farkli gortinlimleri oldugunu ileri siiren Mevlana, insanin sehevi arzu ve isteklerinden
armarak hayvanlik sifatindan ¢ikacagimmi ve bu yolda saligin akli kilavuz tutmasi

gerektigini Mesnevi’de belirtmistir.

Mevlevilik’te veli tipine ulasilirken nefis mertebelerinden yola ¢ikarak kamil
olmas: stireci incelenmistir. Mesnevi’de nefis mertebelerini gosteren (nefs-i emmara,
nefs-i levvame, nefsi miilhime, nefs-i mutmainne, nefs-i radiyye, nefs-i mardiyye ve nefs-

i kamile) 6rneklere menkibelerin ve hikayelerin i¢cinde yer verilmistir.

Mesnevi’de mal sevgisi, mevki istegi, hirs, sehvet, nefret, heves, hile, ihtiras, zan,
kibir, ¢ok yemek, kuruntular, 6fke ve kadin nefs-i emmarenin sifatlar1 arasinda
sayillmistir. Maymun, kopek, esek, ejderha, Nemrud, Firavun nefs-i emmareyi isaret eden

semboller olarak vurgulanmistir.

Mesnevi’de nefs-i levvame dogrudan anilmakla birlikte onun taklit, gosteris, riya,

kinama, tovbe ve sahte sufiler tizerinden vurgulandig tespit edilmistir. Mevlana, seytanin
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hilelerine diistiikten sonra hatasinin farkina varan kulun duydugu pigsmanligi, nefs-i

levvameye isaret ederek ifade etmistir.

Saligin kuruntularindan siyrilip ilham aldig1 nefis mertebesi olan nefs-i miilhime,
Mesnevi’de ilham, iyilik, sabir ve ask ile iliskilendirilerek vurgulanmistir. Mana
aleminden gelen ve hakikat nurlar1 olarak nitelenen ilham, saligi huzura kavusturan,
sehevi duygularin etkisinden ¢ikmasini saglayan, harfe ve sdze gelmeyen Hakk’in bir

liitfu olarak anlatilmistir.

Mesnevi’de nefs-i mutmainneyi isaret eden susmak, siikiir, aydinlanma, arinma,
yokluk, sir ve hirka giyme konusunu igeren 6rneklere rastlanmistir. Mevlana, siikiita ayri
bir ehemmiyet vermis ve sdylemenin bir irmak, susmanin ise bir deniz oldugunu
belirterek susmayi saligi huzura erdiren bir hal olarak tarif etmistir. Mevlana mutmain

nefsi, Hakk’1 miisahede eden bir nefis mertebesi olarak degerlendirmistir.

Mesnevi’de nefs-i radiyye basamagindaki kamilin, Hak’tan gelen her seye kalben
riza gosterdigini iceren Orneklere rastlanmistir. Dervisin teslimiyetini ifade eden bu
mertebe ayni1 zamanda riza makamidir. Mesnevi’nin bir¢ok yerinde rizanin agilimi olan
goniil hosnutlugu, kanaat, sabir ve karsiliksiz sevgi bu nefis mertebesini gosteren

kavramlar olarak kullanilmistir.

Kulun Allah’tan raz1, Allah’in kuldan raz1 oldugu nefs-i mardiye mertebesindeki
kamiller, Mesnevi’de olus-bozulus aleminden ¢ikan ve 6ziline ulasan insan-1 kdmil olarak
zikredilmistir. Akli sorgulamalarin bittigi ve sadece ask ile izahat edilebilen bu mertebe,
kutbu’l-aktabin makami olarak Orneklendirilmistir. Mevland’ya gore bu mertebedeki

kullar, Hak tan isitmekte, Hak’tan gérmekte ve O’nun zatinda 6liimsiizliige ulasmaktadir.

Nefs-1 kamile mertebesindeki kul, Mesnevi’de “Akl-1 Evvel”, “Hakikat-i
Muhammediye”, “Nur-1 Muhammediye” ve “Levh-i Mahfuz”un kendisi olarak
orneklendirilmistir. Bu nefis mertebesinde kul, insan-1 kamildir. Mesnevi’de insan-1
kamili isaret eden “kutup”, “kamil”, “can” gibi ifadelerin yan sira padisah, vali, kus, ney,
balik gibi sembollere rastlanmistir. Mevlana, insan-1 kamili asik olarak adlandirmis ve bu
kamilleri pir, arif, seyh, veli, kutup ve yiice kisiler olarak Mesnevi’de zikretmistir. Bu
mertebeye gelen zat, Hakk’in kendisindeki tecellisiyle biitlin inanglarin hakikatin bir
yansimasi oldugunu kavramistir. Bu goriis dogrultusunda insan-1 kamilin her tiirlii itikadi

kayittan uzak bir nitelik tasidig1 tespit edilmistir.
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Mesnevi’de insan-1 kdmiller arasinda gosterilen Ibrahim b.Edhem, varligin1 yok
edip Hak’ta dogan, ikilikten birlige ¢ikan, fena mertebesine ulasmis bir veli olarak
anlatilmistir. Hicri I1. asir kAmillerinden Fudaly b. Iyaz’in tovbesi, Mesnevi’de drnek

gosterilmistir.

Mutasavvifi yonii 6n plana ¢ikan ve Hicri III. yiizyil sufileri arasinda sayilan
Mar’uf el-Kerhi, “Hakikat-i Muhammediye”ye erismis, kutup ve ask halifesi olarak
Mesnevi’de orneklendirilmistir. Ayrica Mevlana, onun muhabbet ehli bir arif oldugunu

vurgulayarak onu Nur-1 Muhammedi’nin miras¢isi olan veliler arasinda saymuistir.

Seyh Hadraveyh, comertlikte meshur, fena mertebesine ulasmais, 6liimstizliik elde
etmis, fiitiivvet ehli bir zat olarak Mesnevi’de yansitilmistir. insan-1 kdmil olan Seyh
Hadraveyh, Allah’in tiim isim ve sifatlarini tezahiir ettigi kutup ve mutasavvif olarak

anlatilmistir.

Mesnevi’de diisiinceleri ve ilahi ask anlayisiyla 6rnek gosterilen insan-1 kdmiller
arasinda Ziinnan el-Misr1 de sayilmigtir. Mevlana, mana denizine akil yolu ile degil ask
ile girilecegini vurgulamis, o yiizden deli olarak nitelendirilen Ziinnin’un hakikatte ask
ummaninda yiizdiiglinli, bunu ise ancak ariflerin anlayacagini belirtmistir. Ziinnin el-
Misri’nin benligini 6ldiirtip Hakk’1 temasa eden ve O’na ayna kesilen bir zat olarak “Akl-

~ 13

1 Kiill” mertebesine ulastigi “akil denizi” ifadesiyle Mesnevi’de beyan edilmistir.

Mevlana tarafindan 6rnek sufi olarak gosterilen Bayezid-1 Bistami, gaybdan bilgi
alan, sir ehli ve kutup olarak Mesnevi’de tanitilmistir. Vahdet-i viicut nazariyesini
benimseyen vaktin kutbu Bayezid-i Bistami’nin bu goriislinii yansitan sathlarindan

Mesnevi’de bahsedilmistir.

Ciineyd-1 Bagdadi, Mesnevi’de Hakk’1n nuruyla aydinlanmis, kainati1 kendisinde
cem eden, Nur-1 Muhammedi’nin miras¢ilarindan ve vaktin kutbu olarak gosterilmistir.
O, marifet kapisini aralayarak Hak’tan sayisiz liituflar elde eden, marifet ve muhabbet

ehli olarak tanitilmistir.

Hicri III. yiizyill mutasavviflart arasinda yer alan seyh Abdullah-1 Magribi,
varliktan arinmis, keramet sahibi ve “Hakikat-i Muhammediye”nin nurunu tagtyan insan-
1 kdmil olarak Mesnevi’de anlatilmistir. Goriis sahibi, yol gosterici, batin bilgisine erisen,
vahdet makamina ulasip dlemi kendinden tecelli ettiren seyh Magribi, ilahi isimlerin

tezahiirii, hakikat makamini temsil eden bir zat olarak zikredilmistir.
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Mevlana ve Mevlevilik i¢in mithim bir yere sahip mutasavviflardan biri de
Hiiseyin b. Mansur’dur. Mevlana, Hallac’in “ene’l-Hak” ifadesini, tasavvufunun
eksenine almis ve Mesnevi’nin bir¢ok yerinde izafi benligin yok edilmesi sonucu gergek
tevhide, “Bir”e ulasilacagina deginmistir. Hallac-1 Mansur ve Mevlana, insanin ilahi 6z
tagidigin1  diistinmiistiir. Hallac’in ileri stirdiigi Hz. Muhammed’in ezeli sureti,
Mesnevi’de “Hakikat-i Muhammediye”’ye ulasan veliler lizerinden anlatilmigtir. Hiiseyin
b. Mansur’un alemin yaratilis sebebi olarak kabul ettigi ask, Mesnevi’de mahlikatin
varlik sebebi ve yasam ilkesi olarak agiklanmistir. Mevlana bu diislincesini ask seriati
ifadesiyle Mesnevi’de 6rneklendirmistir.

Seyh Ebu’l-Hasan Harakani, Bayezid-i Bistdimi’nin ruhaniyetinden feyz alan,

ilah sirlara vakif, vaktin oglu, “Nur-1 Muhammedi” mertebesinde mevcudati miisahede
eden bir zat olarak tarif edilmistir. Ilahi ilim ve sirlara eristigi i¢in giil (insan-1 kAmil)

semboliiyle Mesnevi’de anlatilmistir.

fran’in mutasavvif sairlerinden Hakim Senai, goriisleri ve diisiinceleriyle
Mevlana’y1 derinden etkilemis bir sufidir. Mevlana Mesnevi’sinde onun siirlerine atiflar
yapmustir. Mevlana’min Hakim Senai’den aktardigi beyitlerde sudur nazariyesiyle
paralellik gosteren diisiinceler tespit edilmistir. Senai, Mesnevi’de gayb hakimi, sir ve
hakikat ehli olarak tanitilmistir. Mevlana, kainatin 6zii ve Hakk’in sirr1 olarak insan-1

kamili gormiis, Hakim Senai’den iktibas ettigi beyitlerde bunu vurgulamistir.

Mesnevi’de insan-1 kdmiller arasinda sayilan bir baska mutasavvif, Ferideddin
Attar’dir. Mevlana, onun eserlerini okumus, ondan ilham almis ve onun vahdet-i viicut
telakkisini kendi tasavvufi goriis dairesinde eserlerinde yansitmistir. Attar, alemin “Bir”
den geldigini, Hakk’in tecellisi olarak alemdeki her varligin, ona tabii olmak zorunda
oldugunu ileri slirmiistiir. Bu vahdet telakkisi, Mesnevi’nin pek ¢ok yerinde alegorik
anlatimlarla Srneklendirilmistir. Insan-1 kamil ile kesrette kalmis insanlarm hali,

Mesnevi’de Attar’dan yapilan iktibaslarla anlatilmistir.

Mevlana’nin manevi terbiyesinde etkin rol oynayan ve Mesnevi’de insan-1 kamil
vasiflarina sahip Seyyid Burhan-1 Muhakkik-i Tirmizi, “Nur-1 Muhammediye”
makaminda bir vell olarak Mesnevi’de belirtilmistir. Mesnevi’de gegen “burhan
kesilmek” ifadesiyle de hem Seyyid Burhaneddin hem de biitiin insan-1 kamiller kast

edilmis ve insan-1 kamillerin ilim-alim-malum tgliisiinii {izerinde tasidigina vurgu
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yapilmistir. Nitekim ilahi isim ve sifatlar1 kendisinde toplayan seyh, dleme ayna olup

burhan kesilmistir.

Mesnevi’de Sems/Giines, Din Seyhi, Tebrizli Sems, Semseddin gibi isimlerle
anilan Semseddin-i Tebrizi, varligin 6zii/yaratilisin vesilesi/ biitiin ecsamin hakikati olan
“esir” maddesiyle remzedilmistir. Aleme ayna olan Sems aym1 zamanda hakikatin kendisi
olan “Giines” ile de sembollestirilmistir. Insan-1 kdmil ve giines metaforunu iceren
dizelerde Platon’un “magara alegorisi” goriisiiyle benzerlikler tespit edilmistir. Golge
alemden ¢ikip Ozgiirlesen ruh, asliyetine/hakikatine kavusmus ve hakikatin kendisi
olmustur. Mevlana, varlik ve Hakk’1n birbirinden ayr1 olmadigin1 “Sems” ve “sanatkar”
iligkisi ile agiklamistir. Mevlana, bir eserin-sanat¢idan ayrilmayacag gibi alemin tek bir

hakikatin tecellisi oldugu diisiincesini Mesnevi’de Sems-i Tebrizi ile vurgulamistir.

Insan-1 kamiller arasinda zikredilen ve Seyyid Burhaneddin-i Tirmizi’nin
terbiyesinde yetisen seyh Seldhaddin-i Zerk(ibi, Hak ehli bir sufi olarak Mesnevi’de
tanitilmistir. Seyh Seldhaddin, ilahi ilim ve irfan sahibi, batin ilimlerde derinlesmis, “Akl-
1 Evvel”e ulasmis arif kimligiyle yansitilmistir. Mevlana, onu madde dleminden arinmus,
ilah isimlerin sirlarina ulasmis bir vell olarak tasvir etmistir. Mesnevi’de, Seyh
Selahaddin’in Tanr1 gibi aracisiz is gormesi, onun birlik makaminda oldugunu
gOstermistir. insan-1 kdmil, Allah’1n isim ve sifatlarinin hepsini cem etme istidadina sahip
oldugu icin bu mertebe aym1 zamanda Hakk’in bilincini de yansitmistir. Bu ylizden
hakikat alemi, Hakk’1n bilinci olan Akl-1 Kiill’diir, Mesnevi’de ilahi diislince vurgusuyla
Seldhaddin-i Zerk(ibi’nin bu gerceklige ulastigi tespit edilmistir.

Mesnevi’de comertligi ile 6n plana ¢ikmis olan Hiisameddin Celebi, Mevlana
tarafindan “Hak nuru”, “génliin ve dinin Hiisam™1, “ruh cilas1” gibi isimlerle anilmistir.
Seyh Hiisameddin, Mesnevi’de Tanr1 1s181/nuru, can, padisah, “Akl-1 Kiill” ve gilinesg
metaforuyla anlatilmistir. Insan-1 kamil mertebesinde olan Hiisameddin Celebi,
mevcudatin kaynagi ve ilk tecellisi “Nur-1 Muhamedi” ye ulasan kamil oldugu ig¢in
Mesnevi’de Tanr1 15181 olarak adlandirilmistir. Mesnevi’de Seyh Hiisameddin’i anlatan
sembollerden biri de “hiisam/kili¢” tir. Mana aleminde hakikate ulagsmis olan insan-1
kamil (Hiisameddin Celebi), kilicin her iki yiizii gibi Hakk’1in celal ve cemal sifatlarini

yansittigl i¢in “kilig” ile sembolize edilmistir.
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Mevlana Mesnevi’de diisiincelerini olaylar ve menkibeler araciligiyla bildirmis,
Mesnevi’de yer verdigi insan-1 kamil 6rnekleri iizerinden veli tipini ¢izmistir. Mesnevi’de
insan-1 kamil mertebesinde ulasan veliler, nefsinden arinmis, gecmis ve gelecek bilgisine
vakif, an zamanda evrene hitkmeden, ask makam1 olan “Hakikat-i Muhammediye/ Nur-1
Muhammediye” ye ulasip nur olan, kader ve kazanin hiikiimlerini géren, gayb bilgisine

sahip, marifet ve hakikat ehli arifler olarak anlatilmistir.
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