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ONS Oz

Bu kitabin ismi bir soru ctimlesidir. Bu soru
ciimlesine Bat1 diinyasinda son yillarda giivenil-
mez, kuskulu cevaplar verilmigtir. Ayrca, sufilik
konusuna duyulan ilginin giin gectikce genisleme-~
si, bu konuda «girig» niteliginde, gilivenilir — 6zel
bilgileri gerektirmeyen ve gercegin anlasiimasina
imkan veren tarzdan daha basit yazilinamig — bir
kitaba duyulan ihtiyaci da arttirmagtir.

Ancak boyle bir kitap, énceden baz 6zel bil-
gilere sahip olmay1 gerektirmese de, kagimlmaz
olarak manevi olgulara derin ve aragtirmaci bir il-
giyi gerektirecektir. Ozellikle, kisinin kendi i¢ yii-
zini (ruhsal, ve manevi durumunu) algilayabi-
lecek, bir onseziye sahip olmasimm —ki o bir il-
ham tohumcugu olabilir — veya, en azindan ru-
hun bu ihtimale kapali olmamasini gerekli kilar.
Yaklagik 1000 yil énce biiyiik bir sufi, tasavvufu
«zevk» olarak tammlamigtir, ¢iinkii sufiligin amag
ve hedefi, aracisiz olarak insan tecriibesinin iis-
tiindeki gercegin bilgisini elde etmektir. Bu bilgl
vasitasizlik s6z konusu oldugundan zihinsel bilgi-
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ye goére duyulann tecriibeleriyle daha iyi karg-
lagtinlabilir.

Bu kitabin batili okuyucularindan pek cogu,
hayatlarinin ilk yillannda «Alemi Semavat sizin
icinizdedir» s6ziinit duymuglardir. Yine su sozlere
de yabanci1 degildirler: «Arastirin, bulacaksiniz.»
«Kap1yl vurun o size acllacaktirs. Fakat, onlardan
kacg1 vurma sanati veya arastirma sekli hakkinda
herhangi bir egitim goérmiistiir? Bu son dort ke-
limeyi yazarken, onlarin bagligimizla ortaya koy-
dugumuz soruya bir cevap olusturabileceklerini dii-
sundiim.

Buraya kadar soylediklerimizden aciga cik-
mistir ki, konumuz '6zet olarak islenmis olsa da
—bu kadar genis bir konunun bu capta bir ki-
tapta ele alinmasi 0zet olmasini gerektirmektedir.
— yuzeysel olarak ele alinmamigtir. —

Tasavvuf bir mihenk tasidir, yeri doldurula-
maz bir ol¢liidiir. O, kendi benzerlerinin disindaki
bagka bir seyi, sadece iki boyutu olan diiz bir yi-
zey konumuna indirgeyerek kendi gercek yuksek-
lik ve derinlik boyutuyla tezahiir eder.

Martin Lings
London



Birinci Bolim

TASAVVUFUN MEBDEI (ORJINALLIGI)

ANADOLU’LU biiyiik sufi Muhiddin-i Arabi
duaya soyle baslamayi ahskanlk haline getirmis-
ti: «BEy Rabbim, beni senin sonsuz, Vahdet Der-
yana daldir!» Tasavvuf Kitaplarinda bu «derya»
kelimesinden tekrar tekrar bahsedilmistir. Bunun
yaninda, yollarinin yoniinii gosteren Son’un bir
isareti olarak kullanilmistir. Bu nzdenle «Tasavvuf
nedir?» sorusuna bu sembolden harzket ederek ce-
vap verelim. Zaman zaman bir Vahiy, biiyiik bir
med ve cezir dalgasi gibi Sonsuzluk Deryasindan
(Okyanusundan) bizim sonlu diinyamiza «akar».
Iste tasavvuf, bu med ve cezir dalgalarina dalma,
onun Ebedi ve Ezeli Kaynagina geri cekilme sa-
nati, disiplini ve ilmidir.

«Zaman zaman» deyimi, bir basitlestirmedir,
aciklanmasi gerekir. Cinkii, béyle bir - dalganin
baglangic yeri ile mesafesi ve diinyaya gelis za-
mani arasinda herkes tarafindan kabul edilmis ge-
nel bir 6l¢li yoktur. Bu dalganin gegiciligi sonlu-

(1) British Museum Ms. or. 13453(3).



lugun sonsuzluga katilmaya bagli olmas1 gibi,
Ebedi Olan’in sirrina katilmaya baghdir. Gegici
olmasi nedeniyle, tarihin belirli bir aninda bu diin-
yaya ilk olarak ulasmig olmalidir. Fakat o an, za-
mandan kurtulma anlaminda olacaktir. «Bin ay-
dan daha hayirhdir» (2) soéziiyle Islami Vahiy zu-
hur gecesini tanimlamaktadir. Yine baglangica te-
kabiil edecek bir son olmalidir, fakat. bu son be-
serin tahmin edebileceginden cok uzak olmaldir.

Ilahi kurumlar ebedi’dir (3). Ebedi Hazretin
bu kurumlar tizerindeki bir diger etkisi onlarin
her zaman med ve her zaman cezir halinde ol-
masidir. Su anlamda ki, alanina girecek herkes
icin bu kurumlar bir med ve bir cezirdir.

Su birdir, fakat disariya dogru akan iki Va-
hiy ayn1 degildir. Her dalga, kendi hedefine goére
kendi ozelliklerine sahiptir. Yani, zaman ve me-
kanin belirli ihtiya¢larna gore Allah tarafindan
o sekilde akitilmistir. Kisiden Kkisiye degisiklik gos-
teren ve her tiirli ahlaki egilim ve isitdatlar1 kap-
sayan ihtiyaclar, dalganin yolu {iizerinde uzanan
bosluk ve kovuklara benzetilebilir. Mii’minlerin bii-
yik c¢ogunlugu dalgalarin bu haznelerde biriktir-
digi suyla ilgilenirler, ki bu su dinin bicimsel yo-
nini olusturur.

Diger taraftan mistikler (ehl-i batin) — Ta-
savvuf mistisizmin bir tiridir — her seyin tize-
rinde «Alemi Semavatin» sirm ile ilgilenirler ve bu
nedenle hayalimizde canlandirdigimiz ornegi siir-
diiriirken, bir mjstikin arkada kalan sudan cok,

(2) Kur'an, XCVI} .3,
(3) Exodus XII, 14.
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med-cezir dalgalariyla ilgilendigini s6ylemek dog-
ru olacaktir. Onun toplumdaki diger kimseler gibi
geride kalan bu suya olan, ihtiyaci ¢ok azdir. Di-
nin dis sekline duyulan bu ihtiyag, onu beseri bir
varlik olmasi nedeniyle ilgilendirir. Eger mistikin
med-cezir dalgasina nasil girecegi sorulursa, ceva-
b1 ne viicudu ne de ruhu ile olacaktir. Viicut Ki-
yamete — yani vicudun bitiin maddi durumuyla
daha yiliksek bir varlik olarak dirilmesine — Kka-
dar bu med ve cezire giremez. Ruha gelince, o da
viicudun 6limiinii beklemek zorundadir. Ancak o
zaman, kendisi 6liimsiliz olmasina ragmen &lim-
lilliik diinyasindan kurtulabilir. Onbirinci yilizyilin
biiyiik sufisi Gazali'nin 6liimiinde basucunda has-
taliginin son demlerinde yazdig1 bir siir bulun-
mustu. Séyle yaziyordu:

Ben bir kusum. Bu viicut benim kafesim
Fakat onu diinyada yadigar birakarak ucuyo-
rum.

Diger biiylik sufiler de ayni anlama gelen s6z-
ler sdylemiglerdir. Fakat bunu ayni1 zamanda ya-
zllarinda, konusmalarinda ve hayatlarinda da te-
zahiir ettirmiglerdir ve bize gére bu onlann bii-
yiikliiklerinin o&lciistidiir.  Oyle ki, onlardaki bir
gey «kafeslerine» ragmen oliimlerinden o©nce o
med-cezir dalgasma girmistir. Oyle emsalsiz bir
sey ki serbest kalmasi icin 6liimii beklememistir.

Kaynaga yonelik manevi hakikat ile elde edi-
len sey, bilincin merkezine ulasma olarak isim-
lendirilebilir. Derya (okyanus) onun i¢inde de ola-
bilir disinda da... Ve mistikin yolu, varhifin kok-
lerini bulma yoniinde, «geriye dogru» tedrici bir
uyaniklilik ve insanin benini asan Zati Ilahi’yi ha-
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tirlamadir. Oyle ki bu, cezrin Derinligi'nden bagka
birgey degildir.

Birincisini tarnamlamaya yardim edecek, fark-
I bir 6rnek vermek gerekirse bu diinyay: bir bah-
gceye veya daha somut olarak bir fidanliga benze-
tebiliriz. Clnki bu fidanhigin iginde etkilemedigi
durumda bir sey yoktur ve ekilen fidanlar ger-
cekte bagka bir yere nakledileceklerdir. Fidanligin
merkez kism ozellikle soylu agaglara ayrilmigtir.
Bu agaclar nisbeten kiig¢liktlir ve toprak canaklar
icine ekilmisglerdir, fakat onlara baktigimizda, ic-
lerinden birinin digerlerinden daha glizel oldugu-
nu goriruz. O ¢ok daha gurbiiz ve daha iyi gelis-
mistir. Nedeni gozle anlasilmaz, fakat herhangi bir
arastirmaya ihtiya¢ duymaksizin hemen tahmin
ederiz. Fidan her nasilsa koklerini, icinde bulun-
dugu kabin cok ‘daha derinlerine uzatabilmistir.

Fidanlar ruhlardir ve o fidanlarin ic¢indeki
soylu agac, Hindu’lann soyledikleri gibi «hayatin-
da selamete ermis olan», sufi terimiyle, «En Yuk-
sek Mertebeye» ulagmayi gerceklestirmis olandir
ve tasavvuf, ruhun derinliklerindeki dar gegitten
tek bagina Ilah’a, saf hapsolunamaz Ruh’un haki-
miyetine acilan bir koke sarilma bi¢imi veya yo-
ludur. Kamil sufi diger insanlar gibi varligimin bi-
lincindedir o da diinya bic¢imlerine tutsaktir, fa-
kat onlardan farkh olarak, tutuklulugunun agirh-
giyla oOlgilemeyecek bir ozgiirliige sahiptir ve bu
Ozgirliginiin bilincindedir. Bu nedenle birincisi
beseri ikincisi ilahi iki biling merkezine sahip ol-
dugu soylenebilir. O, goriiniirde bu nedenle celis-
kili sayilabilecek farkli biling merkezlerinden ko-
nusabilir.
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Mistiklerin yolunu izlemek ic¢in, onu aym bir
boyut olarak ele almak gerekir. Ciinkii bu yol de-
rinlik boyutundan bagka birsey degildir (4). So-
nug¢ olarak, daha sonra ayrintili bir bicimde gorii-
lecegi gibi, mistiklerin toplumdaki diger Kkisilerle
birlikte gerceklestirdigi ibadetler ve ruhi muvaze-
nesi icin duydugu ihtiyaclar digerlerininki gibi za-
hiri degil, fakat ayni dertini, anlasilmas1 zor go-
riis acisindandir ve buna gore icra edilir. O, me-
tod olarak teslim olmay1 benimsememistir. Diger
bir deyisle o gercegin goérintiisiinii kaybetmeme-
lidir, dyle. ki, dalganin arkasinda biraktigl su ile
icine girdigi su ayni olmalidir. Benzer sekilde, ru-
hunu unutmamaldir, bicimlerde tutuklanmis su
gibi, o esasta miitedl Ruhtan farkli degildir, onun
bir uzantisidir. Tipk: bir kaptan ¢ikanlan ve o ka-
ba sokulan ve sonugta tekrar geri cekilen bir el
gibi...

Bu bdlim baghfinin ifade ettigi anlam hala
acikliga kavusmamigsa bunun bir nedeni, simdiye
kadar «orijinal» (6zgilin) kelimesinin, 6ziine degi-
nilmeden sadece olagan olmayan farkli ve olafan-
ustii sonucglanyla ele alinmis clmasindandir. Hat-
ta orjinal (6zgilin) kelimesi, sapiklikla aym1 anla-
ma gelen «anormal» ile e anlamda ‘kullamlmistir.
Cliinkii gercek orjinallik her zaman standart bir

(4) Veya aynt boyuwun tamamlayicist yiikseklik boyutu
olarak... Velilerin (Saint) Seceresi* bir isimler tab-
losudur ve derinlikle yiiksekligin esitligi unutulma-
sin diye kokleri Cennete uzanmis bir afac bigimin-
de tasvir edilir.

(*) Tree of Life: Hayat agaci, soy agac.
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ornek olmustur. Tuhaf seyleri yazmak dogru ola-
ni yazmaktan iki kat daha kolaydir, ¢linkii bu
odliin¢g alma karmagasindan bagka bir sey degil-
dir.

Orjinal (6zgiin), dogrudan kaynagindan veya
mebdeinden figkiran ve yan etkilerle Kirlenmemisg
bir su gibidir. Orjinallik (6zglinliik) bu yizden
ilhamla ve herseyin tistiinde vahiyle ilgilidir, ¢lin-
ki tim orjinler (tim ozginlikler veya mebde’ler)
miitealdir, bu diilnyamin otesinde Alem-i Ervah’-
tadir. Nihai orjin (mebde’) Ezeli ve Ebedi olan
Kadiri Mutlak’tan bagkas1 degildir. Vahy’in bliylk
med dalgalan bu Sonsuz ihtimaller Okyanusundan
akmaktadir ve her biri digerinden «hayret verici
bir gekilde» farkhdir, ¢iinkii her biri Bir ve Tek’in,
farkll mebde’lerinden cikmiglardir ve onun miih-
rini tasirlar. Bu mihiirler essizligin niteligini ta-
gimasl nedeniyle her biri aslinda birdir ve getir-
dikleri mesajin esas muhtevas: Bir ve Tek Hak'-
tir.

Okyanus akintisi érneginin 151g1nda, sunu gé-
riyoruz ki, orjinallik (6zgilinliik) hem miiessiriye-
tin hem de hakikatin garantisidir. Akidenin haki-
kati (sthhati) diinyevi vechesiyle, dalganin meddi
ile saglanmustir.

Meddin, (Vahyin) asil mebdei ilahi Kaynak-
tir ve her meddin sonunda bir cezir vardir o da
— ki bu orijinalligin miiessiriyetini aciklamakta-
dir — Cenabr Hakk'in karsi konulmaz cezbe giicii-
dir.

Tasavvuf, med dalgalarinin en gigliisii ve en
merkezi olanidir ki Isldmi Vahiy’den miitesekkil-
dir, ve simdiye kadar so6ylenilenlerden agiga ¢ik-
mistir ki, bunu teyid etmek bazilannin diistindi-
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gl gibi onun degerini diisiirmek anlamna gelmez.
Tersine, bu tasavvufun hakikatinin ve miuiessiri-
yetinin bir teyididir.

Modern bati dunyasinda, sufi olduklarmi id-
dia eden binlerce erkek ve kadina gelince, onlar
tasavvufun belirli bir dinden bagimsiz olarak her
zaman var olduguna inanmakta ve farkinda olma-
yarak onu —ayni temel ornekle ifade edersek —
yapay su yollan gebekesine indirgemektedirler. Ta-
savvufu oOzelliklerinden ve bu nedenle 6zginli-
ginden soyup ayiwrdiklarini, tim glgclerinden yok-
sun biraktiklarim farketmemektedirler. Soéylemek
gereksiz, «su yollari» mevcuttur. Ornegin, Islamin
Asya kitasinda Hindistan yarnmadasina yerlesme-
siyle Sufiyye ve Brahmanlar arasinda entellektii-
el alig-verigler olmustur, ve zamanla Tasavvuf
Neoplatonizm’den (5) belirli terim ve fikirleri
uyarlayarak almigtir. Fakat tasavvufun temelleri
onceden atilmigti ve onun sonraki akigi, harici ve-
ya benzer diger mistik etkilerin goériilmesine kadar
degismez bir bicimde sabit kalmugti., Bu etkiler
hissedildiginde, onlarin sadece yiizeye dokunduk-
larl, kabukta kaldiklar1 anlasildi.

Bagka bir deyisle, tiumiiyle muayyen bir
Vahy’e bagh olan tasavvuf, diger herseyden ta-
mamen bagimsiz bir olgudur. Ancak, kendi yeter-
liligi icinde, eger zaman ve yer ac¢isindan uyusur-
sa. bagka bahcelerden de cicekler derleyebilir. is-
lam Peygamberi- «Bilgiyi Cin’de de olsa arastir-
nz» buyurmaktadir.

(5) Neoplatinism: Ugiincii yiizy:lda Eflatun’un fikirleriy-
le dogunun mistik diisiincelerinin kaynasmasindan-
meydana gelmis felsefe sistemi. (Cev.)
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Ikinci Boliim

TASAVVUFUN EVRENSELLIGI

Tasavvufun, «dinin prangalarindan la-
gims1z oldugunu» 1srar edenler, bunu kismen, onun
evrenselliginin tehlikeye girecegi diigiincesiyle
yapmaktadirlar (1). Zihinlerini, tasavvufun kus-
ku duyulmayan bu yoénil ile mesgul etmelerine
ancak sempati duyabiliriz, unutulmamalidir ki
onun hususiyeti evrensellikle tam olarak uyusabi-
lir.

Bu gercegl hemen gdsterebilmek icin hem ma-
halli hem de evrensel olarak, gecilemez, {istiin ni-
teligi ile sadece kutsal sanati ormek verecegiz (2).
Islam sanat:1 diger kutsal sanatlardan farklilif ile
hemen tannabilir. «IslAmi sanatin biitiinliigiinii
kimse inkér edemez. Yer ve zaman olarak, ¢ ¢ok
acik ve belirgindir, ister Kurtuba Camii veya bii-
yik Semerkant medresesi, ister Magrip’teki veya
Cin Tirkistan’indaki bir velinin tlirbesi diistinil-

(1) Bagmmsizdir fakat onlarin diisiindiikleri gibi degil.

(2) Titus Burckhardt, Sacred Artin [East and West it's
Priniciples and Methods, Perennial Books, London,
1967.

Tasavvuf Nedir? — F : 2 17



siin, bu eserlerin tiimiinde ayni sanat 15181 panl-
dar (2). Ayn1 zamanda, Islamin biyik anmtlan-
nin evrenselligi nedeniyledir ki, onlardan herhan-
gi birinin huzurunda, diinyamin merkezinde oldu-
gumuz izlenimini ediniriz (4).

Kutsal sanat sorunu, bizi konumuzun disina
¢lkarmadan esasa, «Tasavvuf Nedir?» sorusunun
cevabina getirmektedir. Muhtemel bir cevap — du-
ruma gore baska cevaplar da verllebilir — basit
bir gekilde Tac Mahal’e veya Islami mimarinin di-
ger saheserlerine isaret etmek olabilir. Bir sufi
aday1 bu cevabi anlamakta giiclilk cekmez ciinkii,
sufiligin amaci ve sonu veliliktir ve kelimenin
tam ve gercek anlamiyla kutsal sanat, mukaddes-
ligin billurlasmasidir. Tipk1 bir velinin, mukaddes
bir abide olarak viicut bulmasi gibi onlarin her
ikisi de Ilahi KemAlin bir goriinimiidiir.

Islami akideye gore, Kemal, Celal (heybet) ve
Cemal (gtizellik) niteliklerinin bilesimidir. Tasav-
vuf ise pek ¢ok sufinin ifade ettigi gibi bu ilahi
niteliklerle (vasiflarla) donanmaktir. Ruhu, Cen-
netten kovulan insanmin kisithliklarindan, «ikinci
tabiati» olan aligkanhk ve odnyargilardan soymak,

(3) Titus Burckhardt, Perennial Values in Islamic Art in
Studies in Comparative Religion (Summer, 1967).

(4) Ru fixir Frithjof Schoun'dan alinmustir. O, kutsal
sanatla dini fakat kutsal olmayan sanat arasindaki
farki ustaca goOstermistir. Aynca onu  Hristiyan
diizleminden degistirerek aldim. Metnin orjinali asa-
gidaki gibidir. «Roman veya Gotik bir katedralin
onilinde, kendimizi diinyanin merkezinde hissederiz,
fakat bir RoOnesans Barok veya Rokoko kilisesinin
oniinde tsadece Avrupa'dayizdir.» (The Transcendent
Unity of Religions, P. 84).
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arindirmak ve onu Allah’in murad ettigi «asliin-
san tabiati» nitelikleriyle kusatmaktir. Bu neden-
le baz1 sufi tarikatlanna girme toérenlerine, resmi
bir Uniformamn, <hirka» denen bir giysinin Seyh
tarafindan giydirilmesiyle baslanir.

Miirid, tim mistisizm yontemlerinin bir par-
¢asl olarak — ki Islami mistisizm igin de gecer-
lidir — hayat boyu ustalik i¢in vazife almigsa, ge-
lecegi onceden sezinleyecektir. Miirid olarak vazi-
fe (gbrev) almigsa ustahk egitimi émiir boyu de-
vam eder. Ikisi arasindaki fark sudur: Hayat boyu
ustalik, yani sufilik kendiliginden meydana gelir,
clinkii velilik «ikinci tabiata» galip gel igtir.
Omiir boyu miridlik durumunda ise o, baglica bir
disiplin olarak zuhur eder. Fakat kutsal sanat,
gilic olam1 miimkiin kilan Ilahi bir Lituftur. Bu
litfun fonksiyonu velilik i¢in ruhta bir zafer ve
bir sanat saheseri vakasinda goniilde bir imaj te-
ressiip ettirmektedir. Omiir boyu miiritlife tamam-
layic1 olarak sunu sdyleyebiliriz, o kisinin gercgek
anlamda dogal meslegini temsil eder. Tim ruhi
cevherleri bir araya toplayarak kemaéle ulasma
hareketidir.

Eger Hampi Tapmna@ veya Kartis Katedrali-
nin Tac Mahal gibi sufiligin billurlagsmasi olarak
yorumlanmip yorumlanamayacagl sorulsaydi, ceva-
b1 agirlikli olarak «hayir» yerine «evet» olurdu.
Hindu tapinagi ve Hristiyan katedralinin her iki-
si de Celal ve Cemalin en iist diizeydeki gériiniim-
leridir, s6zde bir sufi onlan, Allah’in ayetlerini
yansitmadaki basgarisizliklarni gozéniinde bulun-
durarak tanimayacak ve bu eserlerin niteliklerin-
deki eksiklikten dolayr sevinecektir. Fakat unu-
tulmamalidir ki kutsal sanat, icinde cicek actign
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toplumun her bireyi i¢indir. Kutsal sanat, sadece
amacl degil aym1 zamanda araglari, goriig agilarn-
n1 veya diger bir deyigle amaca agilan yollan tem-
sil eder. Biiyiik sufilere, amaca araci olarak Isla-
mi idealleri sergilemek -ve géstermek i¢in biiyilik
camiler ve diger yerler gibi ne mabet ne de ka-
tedral tahsis edilmemigtir. Bu Islami érneklerin,
yani statik tas miikemmeligi ve onlarin yasayan
dinamik kargitlarinin her ikjisinde goriinen mu-
ayyen Celdl ve Cemal big¢imleri arasindaki yakin-
liga igaret etmek imkansiz degildir. Fakat, Islam
maneviyatinin siisii olarak isimlendirilebilecek boy-
le bir inceleme bu kitabin niteliginin 6tesindedir.
Sunu sdylemek yeterlidir, biitiin ilhamlarda sade-
ce essizlik niteligl degil, fakat aym zamanda, mii-
tecanisligi ile Hakkin Birligl yansir. Bu nedenle,
biiyiik Ilahi uygarhiklarn her biri egsiz ve miite-
canis bir biitiindiir. Bir meyvenin digerinden
farkli olmasi gibi birbirlerinden farklidirlar,
fakat «alinan tat» hepsinde aymidir, sadece gori-
niisleri farklidir.  Miisliiman arif, herhangi
bir ihtiyat (5) go0zetmeksizin kendisini tii-
miiyle biiyiik bir Islami Sanat c¢alismasina

(5) Yani disardan herhangi bir elestiri alina korkusu ol-
maksizin. Giinkii, akidevi veya usul (metod) sebebleri
yiiziinden her ikisi de hususi olan ve aym amagta
birlesen iki manevi goriis acisi1 olabilir. Fakat lutsal
sanat, normalede, manevi hakikate ulasinada merke-
zi bir arag degildir. O yardimci bir rol oynar. Gele-
neksel g¢izgideki kutsal sanattan gelebilecek herhangi
bir tehlike baska bir dinin ayinlerini uygulamamn ya-
ratacag tehlike ile kiyaslanamaz. Manevi miitecanis-
ligin bu sekilde, zorlanmasi, ruhu dengesizlige sevke-
decek giiglii bir sarsintiya neden olabilir,
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verebilir, ve Ornegin bu bir tiirbe olsaydi onun
icine girer, sufiligin organik bir uzantis1 olarak
havasini igine sindirir ve bundan 6viing duyardi.
Ayn1 oviing kilise veya katedralde de duyulabilir-
di, fakat bunlardan hi¢ birini «giyemezdi» (hava-
s i¢ine sindirmezdi), en azindan teokratik anla-
yistan ¢ok farkhh olan manevi hakikatle tim bi-
¢imlerden siynilip kurtuluncaya kadar...

Buraya kadar sozii edilen Kkutsal sanat, ev-
rensel ile yerel olanin uyu.éabileceéinin acik ve
goriiniir bir ornegini vermektedir. Ayn1 uygunluk,
merkezi, yarnicapl ve g¢evresiyle bir daire sembolii
seklinde gosterilmistir. Buradaki daire sembolii ge-
cici bir 6rmek olarak diisiiniilmemistir, tersine
temsil ettigi realiteden kaynaklanan bir sekildir.
Ve varhgim o realiteye yani varhgin siirdiirtilmesi
gercegine bor¢ludur. Eger Hak, Nur Sacan Mer-
kez olmasaydi ne yar ¢ap, ne de geometrik bir ge-
kil olurdu, en yiiksek 6rnek olan manevi yol ken-
di halinde kalirdi. Var olan tiim yarncaplar kay-
bolurdu ve bu kaybolusla birlikte evrenin kendisi
de yok olurdu. Ciinkii yaricap Ilahi Diisturla onun
tezahtirleri veya mahlukati arasindaki bagi tem-
sil etmesi ve herseyin ona bagli olmasi nedeniyle
tiim sembollerin en biiyigidiir.

Herkes, belli bir noktada oldugunun veya «bel-
li bir noktaya» ulastiginin bilincindedir, hatta bu,
belli bir yasa ulasmanin bilincinden bagka birsey
olmasa bile... Mistisizm, bu noktanin, yaricapin
uzerinde oldugu bilinciyle baslar. Sonra bu ger-
cekten hareket ederek merkeze dogru ilerlenir. Ya-,
ricap en yiice merkezden cikan Ilahi Letaif Suasi-
dir ve bu sua (nur) mistike yol gésterir. Ulasila-
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cak hedef Letaif (Mercy) noktas1 olmalidir. Diger
bir deyisle, bu noktada sakli (dogasinda mevcut)
Latifelerin anlasilmas icin tefekkiir edilmeli veya
hakikatin sirrina ulagilmalidir. Kisi burada, he-
nuz yaricapin bir kisminda yetki sahibidir. Bu
Oniinde mevcut olan Letaif ihtimallerinin avanta-
jim ele gecirme anlamindadir. Kisi, o gline kadar
ulasabilecegi halde biitiiniiyle ihmal ettigi veya
zahiren kullandig1 dinin bicimsel dig yoniinii ar-
tik tecrit edilmis bir nokta yerine bu yaricapin
uzerinde dusunur.

Tek basina yaricap dinlerin batini boyutudur,
bu nedenle Islam vakasinda, tasavvuftur. Tasav-
vuf bu semboliin 1s1ginda hem yerel hem de ev-
rensel olarak goriliir. Yereldir, ¢linkii bagka mis-
tisizmleri temsil eden diger yarigaplarin herbirin-
den ayndir. Evrenseldir, ¢ilinkii diger yaricaplar
gibi Tek bir Merkeze acilir. Ornegimizin acik ola-
rak ortaya koydugu gercek her mistik c¢izginin
Son’a yaklastikca diger mistisizmlere yaklastigi-
dir (6). Fakat tamamlayici ve nerdeyse celigki gi-

(6) Bu, yiizeysel merakin faydasizligint ve yersizligini
gosterir. Cesitli yaricaplar arasinda zik-zaklar cizip,
bazen merkeze yaklasan ve bazen uzaklasan hicbiri-
sini siirekli izlemeyip hepsinin sentezini yaptigim id-
dia eden kisilerin sozlerinin boslugunu ortaya koyar.
Kendilerini aldatan bu kisileri son yiizyilin sufisi Seyh
Zerkavi soyle tanimlar: Su bulabilmek igin biraz ora-
sin1 biraz burasim kazan ve sonunda susuzluktan 6len
bir kisi gibidir. Oysa Rabbine giivenerek ve ona daya-
narak bir noktayr kazan kisi suyu bulacak, ondan
icecek ve baskalarina da igirecektir.» Letters of a Sufi
Master (Perennial Books, London, 1969, P. 29).
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bi goériinen, ac¢iklanmasi zor (7) bir bagka gercek
vardir Ki bu gercek kesafet — 6z'de yogunlagma —
fikrini ¢agristirmaktadir. Yani, yakinligin artina-
s1 mesafenin kisalmasi anlamina gelmemektedir.
Clinki merkeze yaklagtik¢a, yaricaplarin 6z’de yo-
gunlagmalar1 artmaktadir ve yogunlasma arttikca
«doz» artmaktadir. Islamin yogunlagms ozii, (esa-
s1) sadece yolun Sonuna ulasan, dininin belirli
ideallerini en yiliksek ve en kamil bir dereceye
yuikselten — Hristiyanlarin Aziz Francis, Aziz Ber-
hard veya Aziz Dominik’i gibi — sufi velilerde bu-
lunabilir. Diger bir deyisle, sadece evrensellik de-
gil her bir mistisizmin 6zgiinliigii (orjinal yapisi)
de sona, yaklagtik¢a yogunlugu arttumaktadir. Oz-
ginliik essizlikten ayr1 olamayacagina gore bir
baskas1 diisiiniilemezdi ve bu durum evrensellikle
beraber, kag¢inilmaz olarak tevcih ettigi Vahdete
yakinligl arttirmaktadir.

Bu konu iizerindeyken, belirtmek gerekir Ki,
disiindiigiimiiz biyiikliikte cok az evrensellik var-
dir. Mistisizmlerin timi Tek Bir Gercek’e yonel-
meleri nedeniyle, kelimenin genis anlamunda hep-
si esit derecede evrenseldir. Fakat Islamin, dola-
yisiyla sufiligin 6zgiinliigiiniin 6nemli bir o6zelligi
ikinci bir evrensel olarak isimlendirilebilmesidir.
Bu herseyden 6nce onun bu devri zamanin son

!

(7) Tammlanan bir sembol, asl'iln bir bGliimiinii yansitir,
orijinalinin biitiin yoOnlerini tam olarak asla kapsaya-
maz. Bu Ornekte gériinmeyen, merkezin ¢evresinden
sonsuz derecede daha biiyiik oldugu gergegidir. O ne-
denle zihnimizin arka planinda, merkezinde bu diinya
ve cevresi Tiim Sonsuzu cevreleyen baska bir daireyi

diisiinmemiz gerekir.
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Vahyi oldugu gergegi ile agiklanacaktir ki, bu va-
hiy bir htlasada toplanmigtir. Islami amen-
ti Kur’an’da Allah’a, O’nun Meleklerine, Ki-
taplarina ve Elgilerine (8) inanmak olarak ifade
edilmistir. Asagidaki ayet bu gergevede anlamhdir.
Hristiyanlik veya Yahudilikte bu ayetle kargilasti-
rilabilecek higbir sey bulunamaz.

«Herbiriniz i¢in bir yasa bir yol belirle-
dik, ve eger Allah (9) dileseydi hepinizi tek
bir seriata bagh tek bir iimmet yapardi. Fa-
kat sizi, herbirinize verdigi seriatin ol¢iileri-
ne gore imtihan edecek. O halde hayirh isler
yapmakta birbirinizle yarisin. Sonunda hepi-
nizin doniisi Allah’adir. O gilin din hakknda
yaptifimiz uyusmazliklarn Allah size haber
verecektir» (10).

Ayrica, —zamanin, «devri»liginden s6z edil-
mesinin nedeni budur — ilk ile son arasinda belli
bir bulugma sozkonusudur. Islamiyet ile gevre tam
bir daire haline gelmigtir, veya yaklagik olarak, ve
bu sebzpten o baslangigctaki Tevhid dinine bir do-
niis oldugunu iddia etmekte ve bu ona evrenselli-
gini bir baska y6niinti kazandirmaktadir. Son Va-
hiy olan Kur’an’in 6zelliklerinden biri, ilk vahyin,
yani herkese ait Kitab-1 Alem’in yolunda, izinde
oldugunun ayetlerinde agik bir sekilde belli olma-
sidir. Bu Kitaba uygun olarak Hz. Muhammed’in

(8) II. 285.

(9) Kur'an, ilahi bir sesle, sadece birinci kisinin degil
ayn1 zamanda iiclincii kisinin de agzindan konusmak-
ta, birbirini takip ederek birinden digerine gecmek-
tedir.

(10) V: 48.
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mucizelerinin, Hz. Musa ve Hz. Isa’nin mucizele-
rindeki gibi, merkezi bir yer tutmasina miisaade
edilmemistir. Oyle ki, Islami goériig acgisindan
«mahlukat» gelmis ge¢mig en biiyilkk mucize ola-
rak kabul edilir ve bu mucize orijinal mevkiine
irca edilir. Bu baglamda, Hz. Peygamberin sufiler
tarafindan ¢ok sik nakledilen asagidaki Hadisi
Kudsi’sinden bahsetmek yanliy olmayacaktir. «Ben
gizli bir hazine idim, bilinmek istedim, bu yiizden
diinyay1 yarattim.»

Kuskusuz evrenselligin bu ve diger vecheleri
nedeniyle Kur’an, miisliman tiimmetin timine
soyle hitap eder: «Biz sizi vasat (orta) bir iimmet
yaptik» (11) ve asagidaki bdliimlerden bunu gos-
terme amac1 giitmeksizin goériillecektir ki, sufi-
lik gercekte dogu ile bat1 arasindaki kopriiniin bir
parcasidir.

(11) II: 143,
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Uciincii Boliim

KITAB

Miiracaat ettigimiz temel sembol olan med
dalgasinin bigcimsel geklinin ne oldugu sorulsaydi
cevabl, Kitab yani Kur’an-1 Kerim olurdu. Sufiler
Kur'an’in ayetlerinde (istigrak) bogulmaya calis-
maktan séz ederler. Islamin en kokli akidelerin-
den birine gére Kur’an Allah’in mahluk olmayan
(yaratilmamig) kelimesidir (1). Onlarnn arastir-
diklan, bir bagka sufi terimiyle, mahlukun, mah-
luk olmayanda, diinyevinin Ebedi’de, sonlunun
Sonsuz’da. yok olmasi1 (fend)dir. Baz sufilerin
Kur’an-1 ezberlemeleri ve biitiin hayatlan boyun-
ca onu okumalarl, manevi biitlin yollann esasi
olan, Allah ile hemhal (concentration) olma anla-
mina gelir. Hatta Arapcayl ¢ok az bilen bazi sufi-
ler bile — 6rnegin, Hindistan ve Bat1 Afrika’da --
Kur’an-1 siirekli okurlar ve eger, okuyucunun zihni

(1) Hinduizm ve Yahudilik gibi Islamiyet de Vahiy ile
ilham arasinda kesin bir ayimm yapar. Vahiy ile ila-
hiligin ozleri birdir. Vahiy onun yansimasi veya bir
uzantisidir. Oysa ilham ilahi Ruhun etkisi altinda olu-
sur. Hristiyanhkta Vahiy Hz. Isa’'mn kendisidir. Incil-
ler ilhamin derecelerini temsil ederler.
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okunanin anlamina katilamayacagindan, bu tiir
okumanin ruh tlizerinde ¢ok az etkisi clabilecegi
seklinde bir itiraz gelirse, bu itirazin cevabi, on-
larin zihinleri, Allah’in Kelimesine igtirak ettikle-
rinin bilincindedir, olacaktir. Bu nedenle onlarin
okuyuslar1 Allah’in isminin dualardaki gibi uzati-
larak okunmasina benzemektedir. Ayrica onlar
Kur’an’in bir med ve cezir oldugunun bilincindea-
dirler, yani o Kur’an Allah’tan kendilerine dogru
akar ve onun Aiyetleri ve mucizevi alametleri on-
lar1 Allah’a gétirtir. O’nu bunun i¢in dikkatle
okurlar.

Tek basina metin bu tutumu teyid eder, ciin-
kii Kuran’in ana fikri herseyden Once eger Al-
lah’in Kendisi ise, onun ikinci ana fikri veya ko-
nusu, Vahy yoluyla aracisiz olarak ondan gelir ve
sirat-i miistakim (dogru yol) ile ona geri doner.
Yedi baslangi¢ Ayetinden hemen sonra Kur’an’in
ana metni bu hakikatin teyidi ile baslar. «Elif-Lam,
Mim, hi¢ kugku yok ki, su kitap miittekiler icin
bir hidayettir.» Elif-LaAm-Mim baslangi¢ harflerin-
den ilki Allah, ikincisi Rasulii (2) yani elgiyi,
peygamberin semavi niteligini ve lgclinciisii Hz.
Muhammed’i, onun diinyevi niteligini temsil et-
mektedir. Birbiri pesine gelmeleri nedeniyle sii-
rekliligi temsil eden bu harfler dalganin meddine
ve chidayet» ise cezrine tegbih edilebilir. Ayn1 ha-
kikat ve etkileyicilik «Merhamet’in iki ismiyle de

(2) Arapcada baslangi¢c harfi kadar son harf de biitiin bir
kelimeyi temsil edebilir. Bu metinde, Lam harfi baz:
yerlerde vahyi peygamberimize getiren Cebrail anla-
minda yorumlanmigtir,
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teyit edilmistir. Bunlar Kur’an slrelerinin baglan-
gicinda goriilen er-Rahman ve er-Rahim kelimele-
ridir. Birincisi hergeyden once, iginde yiiziilen
Sonsuz Iyilik ve Gozellik yonleriyle Okyanusun
Kendisine delalet eder, bu nedenle er-Rahman, an-
lam1 genisgletilerek, dalgamin meddine benzetilebi-
lir, er-Rahman yaratir vahiy yoluyla bildirir, me-
leklerden ve begeri elcilerden gonderir. «Biz onu
vahyettik» veya «Biz seni (Muhammed) el¢i ola-
rak gonderdik», gibi ifadeler Kur’an metninde sik
sik tekrarlamir. Sonsuzlugun cazibesini teyit eden
ayetler de az degildir, insan1 Orijin’e ¢eken er-Ra-
him, onun beseri ve diinyevi kisitliliklar1 asmasi-
n1 mumkiin kilar. «Ger¢ekten Allah ¢ok Affe-
den’dir, herkesi Bafislayandim» (3), «Allah huzur
icinde yasamak isteyenlerl davet etmektedir»
«Onun yolu en yiiksek olustur», c«Allah’in sesine
kulak verin», «Hersey Allah’a geri dénmeyecek
mi?...» Kur’'an, siirekli sonluluk fikrini isler ve
ozellikle devrin son kutsal kitabi olarak Saati (ki-
yameti) — goklerde ve yerde ona tahammiil ede-
cek hi¢c kimse yoktur, o ansizan gelecektir» (4) —
hatirlatir. Sonun bu dlgiide hatirlatilmasi yarati-
lis ve vahyi biitiinleyen bir tiimlectir.

islami vahiy, «Sezarma hicbir sey birakmaya-
rak insan hayatinin her yéniini kapsar; ve mu-
tabik hareket ve tepkiler yasasina goére, bu din-
yaya akisin (meddin) kemal karsihifim cezrin en
uzak noktasinda bulur. Bu &yle bir derinliktir ki,

(3) <«Rahim kelimesi Kur'an'da ¢ok kere el-Gafur (gok
bathslayan) kelimesinden nce gelmektedir.
(4) VII: 187.
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kisiyi metafizik gercege, geri dondiirmekte veya
avdet ettirmektedir. Belirli mesafelerde Halik ve
mahluk, Rab ve kul ikilemini agsan bir diizeye ula-
silir. Bu diizey Zati Ilahinin Kendisinden bagka
bir sey degildir (5).

Kur’an, biitin toplumun kitabidir, bununla
birlikte, ayni zamanda bir azinlifin, manevi seg-
kinlerin kitabidir. Kur’an, bunu cesitli sekillerde
gerceklestirir. Ilk olarak, her mii'minin kendine
uygulayabilecegi ve gercekten uygulamasi gereken,
fakat sufiler icin ayni uygulamanin {stiinligiin-
den s6z etmenin zor oldugu «agik» (sarih) ayet-
lerle doludur. Ornegin, baglangi¢ stresi Fatiha su
niyaz1 kapsamaktadir: «Bizi dogru yolda hidaye-
te erdir», Bu dua namazlarda birka¢ defa tekrar-
lanir ve bunun sonucu olarak Islamda en sik tek-
rarlanan niyazdir. Ancak bu dua o6zellikle sufilere
«aittirn. Clinkii, onlar toplumun biiyilik bir fark-
la «tarik zihniyetli» {iiyeleri olmalan nedeniyle,
kendilerini bu ayete diger herkesten daha fazla
verebilirler, ona kendilerinden bir parga imis gibi
niifuz ederler. Ustelik, belirli metinlerin yiiksek
anlamimi hakkaniyetle tek basina onlar anlayabi-
lirler. Genelde mistik, kendisine «en dogru yol
hangisidir?» sorusuna soran Kkisi olarak tammlana-
bilir. Tasavvuf, bu sorunun cevabinin karsilifi ola-
rak mevcuttur, baska bir nedenden dolay: degil...
Clnkii o, Allah’a giden en dolaysiz yoldur, dyle ki

(5) Bu diizeye baska hicbir vahiy ulasamaz. Ornegin,
Hristiyanhk ona, biitiin hayati1 zimnen kusatmas1 gibi
sadece zimnen ulasabilir. Oysa Kur'an, bunu agikga
gergeklestirmektedir.
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tarikat (6) kelimesi, tasavvuf yolunun veya kar-
desliginin bir uzantisidir.

Karsilagtirma yapilabilecek bir diger ayet Ki,
bu ayet anlam kadar, dig giizelligi ile de biiyiik
Ol¢iide sevilmekte ve 0Ozellikle zorluk zamanlarinda
herkes tarafindan okunmaktadir. «istirsad» (Hak
yolunda gitmeyi isteme) ayetidir: «Hepimiz Al-
lah’taniz ve yine O’na donecegiz» (7). Sufiler, tim
sufiligin bu ayette toplandigini iddia ederler ve
onu sik sik toplantilarinda ve tesbih ile belirli sa-
yida okumay1 aligkanlik haline getirmislerdir. Her
ne kadar her mii'min kac¢imlmaz olarak su veya
bu derecede «Allah’tan geldigine ve yine O’na dé-
necegine» inansa da bir sufi, Allah’tan geldigini ve
yine O'na doénecegini toplumdaki diger hi¢ kimse-
nin soyleyemeyecegi bir bicimde ifade eder, ¢linkii
tasavvuf kiginin tiim olarak kendisini Allah’a ada-
masidir. Ayrica bu iki ayet g6zéniinde bulunduru-
larak unutulmamalidir ki, sufilik, eger bir doniis
harzketi, bir cesit (cekilme) degilse hicbir sey de-
gildir. Sufiligin standartlarina gére toplumun ge-
ri kalan kismi, dogru yolda da olsalar, bir ilerle-
me gostermeyen sabitlerdir. Sufiler kendi arala-
rnda bile, cilerleyenler» (salikin) olarak isimlen-
dirilen bir sirada, daha merkezi olan veya' ikinci
derecede kalan, iiyeler — ki bunlar nisbeten dur-
gundurlar — aywrimi yapmaktadirlar.

Bu gibi ayetler, manevi ilhamin tim basa-
maklarina atfedilebilmesi nedeniyle «acik» (sa-

(6) Scriat’la kismen miiteradif, fakat ondan daha genig
anlamlidir,
(7) Inna lillahi ve Inna ileyhi Raciin, II: 156.
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rih) olarak isimlendirilmektedir. Yine de, en tiist
ve en alt derecedeki anlamlar arasindaki mesafe,
farkli bir anlammn ortaya c¢itkmasina yetmektedir.
Gercekten Hz. Peygamber Kur’an'in her ayetinin
«bir dis ve bir i¢gy anlamimn oldugunu soylemistir.
Yukarnda i¢ anlarmyle ilgili iki 6rnek goérdiik. Ayet-
lerin «diy» anlamlarnna gelince, Ornegimizdeki
«dogru yol» Islarmin yolundan sapmayan yoldur.
Oysa diger anlami, doniis hareketi, miittaki bir
hayatla Oliime ulagmadir. Sufileri cig ve i¢ anla-
min her ikisi de ilgilendirir, fakat cogunluk, — on-
larin bir ayette birden fazla anlami diisiinmeme
egilimleri gerceginden ayr olarak, — ehli sufiyye-
nin, ilerleme (suliik) yani i¢e dogru derinlesme ve-
ya sonlu benini, llahi Diistur yoniinde akintiya bi-
rakma, s6ziinli anlamakta gili¢liik ¢ekecektir.

Pek ¢ok Ayette i¢c ve dig anlamlar oldukca
farkli alanlara igaret etmektedir. Hz. Peygamber,
bir defasinda, kafirlere karsi yaptig1 bir savastan
doénerken soyle der: «Ki¢lk cihaddan, biyik ci-
hada dondiiks. Ashabi sorar: «Biiyiik cihad ne-
dir?» S0yle cevap verir: «Nefse karsi yapilan sa-
vastir» Bu Kur'an’da kafirlere karsi yapilan sa-
vaglarla ilgili A&yetlerin i¢ anlaminin anahtarim
vermektedir. itiraf etmek gerekir ki, Hz. Peygam-
berin bu soziinden herkes icin alinacak bir ibret
vardir ve mislimanlann pek cogu icindeki kafir-
lere, yani gayri Islami 6gelere kars: gerceklestirdi-
gi bir savas tecriibesine sahip oldugunu belirte-
cektir. Fakat zaman zaman giinaha karsi ¢ikma ile
surekll savas farkli seylerdir. Cihad, kelimenin
tam anlamiyle sufiliktir, veya daha kesin bir ifa-
de ile sufilifin bir vechesidir. O herkesten once
sufileri ilgilendirir, Kur'an: «Miigriklerle topyekiin
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harp edin» (8) ve bagka bir yerde «Yeryilizinde
fitne (sirk) kalmayip din, tamarmiyle Allah'in
oluncaya kadar savagin, cihad yapin» (9) buyu-
rur. Bu ayetlerin i¢ manasini sadece batini (mis-
tik) anlayabilir ve sadece o, kendisinin esfel ar-
zularina .nasil bir yéntemle karsi c¢ikacagini bile-
bilir ve ruhunun tiimiyle «Allah’a» adanrnasi igin
savagl diismanin bolgesine tagiyabilir. Bu savasin
biiyiik tehlikeleri olmas1 nedeniyle gercek «batini-
ligan (esoterizme) ulasmak zordur. Zahirilik, ger-
cekte zaman zaman ortaya ¢ikan daginik gatigma-
larla bir miitareke (uzlasma) durumudur. Diisma-
nin kizginligini uyandirip sonradan kavgadan vaz-
gecmek ve esfel arzularin ruhu kaplamasina izin
vermek yerine bir zahiri olarak kalmak cok daha
iyidir.

Sadece sufileri ilgilendiren i¢ manalarla ilgili
bircok 6rnek vermek miimkiindiir. Fakat bunlar-
dan birkag¢i daha sonraki boliimlerde incelenece-
ginden, simdilik sufilerin Kur’an’la sahip oldukla-
r1 genel cazibeye isaret etmek yeterli olacaktir. On-
larin sasmaz bir kararlilikla gecici olana (Omrl
kisa olana) Edebi'yi tercih etmeleri — bu durum
onlarn diger miisliimanlardan ayirmaktadir — sa-
dece nazari veya zihni degil fakat dyle asli bir ha-
kikattir ki, bu hakikat onlan sarsarak varliklar-
nin derinliklerine ulagtirmakta ve bir tarik (yol)
uzerinde harekete gecirmektedir. Kur’an, tek ba-
sina bu tercihin billurlagmasidir, c¢linkii stirekli
olarak alem-i edna ile Ruhun miiteal diinyas: ara-

(8) IX: 36.
(9) VIII: 39.
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sindaki sonsuz farklilig1 dile getirmektedir. Diger
taraftan yiliksek olanin yerine alcak olani ve iyi-
nin yerine kotuyil secen gafilleri paylamaktadir.
Bu gafillerin tersine sufilik bir degerleme dirayeti
veya bir karsilastirma dirayeti olarak tanimlanabi-
lir ve bu tanimlama yanlig da olmaz, c¢iinkii diin-
yada bagka dinlerdeki karsitlar1 harig, sufilerle bu
dirayet (duyma-hissetme) acisindan karsilastirila-
bilecek kim vardir? Ayn sekilde Kur’an’da kendi-
sini: «Degerlerin Olgiisii» olarak cevrilebilecek el-
Furkan olarak tamimlamaktadir.

Kur’'an-i mesajin esasl bir 6zelligi herseyi yer-
li yerine koyma ve genel bir temel lzerinden so-
nu¢ cikarmada bir ol¢cii olarak hizmet edecek de-
gerler dizinine sahip olmasidir. Kur’an, sadece dog-
ruyu ve yanlsi, takvayr ve gilinahkarligl, gercegi
ve sahteyi, dini ve dinsizligi ayirmakla kalmaz,
bununla birlikte ayn1 zamanda baglihik (muttaki-
lik) alaninda istekle 6ne c¢ikan, oncliler ve ibadet-
lerinde muayyen i1limh bir yolu tutanlar ve buna
paralel bir érmek Mukaddes Cihad sd6zkonusu ol-
dugunda savasa gidenler ve geride kalanlar ara-
sinda ayirim yapar. Her ikisi de layik olduklar:
miikafat1 alacaklardir. «Allah ikisine de Cenneti
vadetmistir, fakat savasanlara, geride kalanlarin
tistinde pesk biiyik bir miikdfat vermistir (10).
Buna benzer bir diger ayirnm, ayni olmasi gerek-
memektedir, «Allah’a yakin olanlar» Mukarrabun
—ki bu kelime biiylik meleklerle diger melekle-
rin aymmminda kullanilmaktadir — ve «sagda olan-
lar» Eshab-1 Meymene» ayrimidir. (Kéafirler, «sol-

(10) IV: 95.
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da olanlardir». .««Eshab-1 Simal» (11). Basgka bir
yerde, O'nda yok olmaya isaret eden en yuk-
sek kategori Allah’in kullarn «Ibadullah» ile, iyi
insanlar «el-ebrare» (12) arasinda fark gozetilir
Bu son kelimenin mukarreblerle, sagda olanlarin
arasinda orta bir dereceyi tuttugu goriiliir. En
azindan mukarreblerin, Cennette ustiin lezzet ve
tada sahip, iki irmaktan dogrudan kana kana icer-
k:n iyi insanlarin bu irmaklarin birinden veya di-
gerinden yudum yudum ve sagdakilerin ise sade-
ce su icmeleri anlamhdir. Bu timsal, sonuglariyla
Oyle zengindir ki yorum yapmaya gerek yoktur.
Onu anlamak icin IslAim toplumuna bakmak ye-
terlidir. Islam toplumundaki farklihk hep boyle
olmustur ve hala da bdyledir. Diger alt boliimler
ne olursa olsun, manevi hiyerarsinin lic ana bd-
liimiinden birincisi salikler clan sufilerdir, ikincisi
nisbeten durgun olan fakat inanclan ve ibadetle-
riyle sufiligin kokusunu tasiyan «sabitler» ve
Uclinciisii biylik «zahiri» cogunluktur.

Suras1 bir gercek ki, Furkani ayinmdan kim-
se kurtulamaz. Fakat, en list mertebedekilerin ha-
ricinde, hicbir basamag1 da kimse tam olarak an-
layamaz. Bu hiyerarsiyi Kur’an getirmektedir. Ve
sufi hiyerarsinin zirvesine yaklasmasi nedeniyle
Kur’ani goriis acisina en yakin olan ve Furkan’
en yakin tecessiim ettiren kisidir.

Bu béliimiin konusu, kacinilmaz olarak Sufi-
ligin adab ve usullerini Kur’an’dan almasi nede-

(11) LVI: 8-40.
(12) LXXVI: 5-6, LXXXIII: 18-28.
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niyle diger béliimlere de tagmaktadir. Fakat elde-
ki metin en azindan, su gergegi dile getirmektedir
ki, Kur'an’in belirli, acik ve kesin ifadeleri — bu
ifadeler zahiri anlamina gore degerlendirilse bi-
le — sadece sufiler i¢indir, onlar1 ancak sufiler an-
layabilir. Digerlerini daha sonra gorecegimizden
burada sadece tek bir omek ilizerinde duracagz.

«Biz ona, sah damarindan daha yakiniz» (13).
Bu ayet, herkesin «dogruluk» ve «yol» kavramla-
rim kendilerine gore yorumlayabilecegi «bizi dog-
ru yol lzerinde hidayete erdir» ayeti gibi «acik»
(sarih) olarak isimlendirilemez. Bu ayet, gorinir
manasiyla herkesin anlayamayacagl bir gercegin
(hakikatin) tizerini orten ayetlerle de karsilastiri-
lamaz. Istisnal olarak buradaki «batind» (i¢) an-
lam, zahiri (goriiniir) anlamdir. Koruyucu «dig»
anlam, gerceklerin gerceginin gozler Oniine seril-
mesiyle insanhgin goziini kamagtirmakta onlar:
hayran birakmaktadir. Hayran cogunluk gozlerini
diger ayetlere cevirirler, fakat onu zahiri anlamiyla
ele alanlardan bazilar: i¢in bu ayet bir sufi seyhi
— bdyle bir Yakinliga yollar1 agacak bir Veli—
aramak ve arastirmaktan baska bir secenek birak-
maz.

(13) L: 16.
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Pordiincii Bolim

ELCI (HABERCI)

Hz. Muhammed (S.A.V.)’in vefatindan sonra,
bir vesile ile sevgili esi Hz. Aise’ye (r.a.) Peygam-
berin nasil birisi oldugu soruldugunda «O’'nun ah-
lakh Kuran’di» diye cevaplamigtir. Bu cevap, Hz.
Peygamberle yogun ve mahrem iliskisi nedeniyle,
Hz. Aisc’de Hz. Peygamberin, vahyolunan Kitabin
bir tecessiimii oldugu seklinde bir izlenim birak-
mas1 olarak anlagilmahdir. Haber ve Haberci
arasindaki benzerlik gézoniinde bulundurulursa bu
cevap sasirtici degildir.’ Ciinkti Haberci (Rasul)
sadece Vahy olunan Haber’in alicis1 degil, ayni za-
manda Vahiy gibi bu diilnyaya Oteki Diinya’dan
gonderilen bir Elci'dir. Islami 6gretideki Rasul,
Hindu inancindaki Avatara ile, nihayette aymn an-
lamdadir. Baglangictaki farklhiik, Avatiara’nin

(1) Hz. Peygamber, sadece g¢oban, tacir, miinzevi, muha-
cir, asker, kanun koyucu ve bir peygamber degil aym
zamanda bir yetimdi. (Fakat kendisini biiyiik Olgiide
seven bir biiyiik babas1 ve amcas: vardi) Yillarca ken-
disinden daha yash bir esin kocasi, bir cok defalar
mahrum bir baba; dul bir erkek son olarak kendisin-
den daha geng bir ¢ok esin zevci olmustur,
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IlAahin nuzulii, (inisi) anlamina gelmesidir. Oysa
Rasul (haberci) ya bir Biiyiik Melek veya Ruhun
insan suretine girmesi olarak tamimlanmigtir. Fa-
kat bu gercek olmaktan c¢ok bir goris agis1 farkl-
ligidir. Ruhun mahlika (yaratilmig olana) oldugu
kadar mahlik olmayan Ilah’a da agilan bir yoénil
(vechesi) vardir. Habercinin ilahiligi manevi deraz-
celere gore gizlenir. Bu dereceler onun inis c¢izgi-
sine isaret eder ve bu gizlilifin amaci Tevhid aki-
desini emniyete almaktir. Oysa Avatara vakasinda
aym inis (niizul) Manevi Ben’in (Self) — ki Hin-
du doktrini Avatara'nin esasini olusturmaktadir —
benin kimligini kaplamamasi icin ellerin gogiiste
kavusturulmasinda oldugu gibidir (*). Ben'in (Nef-
sin) kaplanmamasi sufiligin de esasidir. Fakat su-
filer onu, manevi coskunluk (cezbe) hallerinin di-
sinda agik¢a ifade etmezler.

Kur’an ile Hz. Muhammed (s.a.v.) arasindaki
benzerligin en carpici yonii, herbirinin biiyiik bir
hizla istisnal olarak, iilkenin i¢ine dogru akan bir
rmag1 temsil etmeleridir. Kur'an’in insan hayati-
nin her yoniinii kapsamasi gibi, Hz. Muhammed’in
kaderi de istisnai bir cok yoOnliiliikle beseri tecrti-
benin toplumsal ve 6zel her yoniine niifuz etmek-
te ve her yoniinii etkilemektedir. «Cezir medle
karsilasmaktadir: Peygamberin diinyevilikle dolu
olusu Sonraki Diinyanin cekiciligine gosterilen asi-
rn bir duyarlilikla biitiinlesmigtir. Bu biitiinlesme,
Islamiyet ve 6zellikle sufilik tizerinde silinmez bir
iz birakmistir. En giizel ifadesini Hz. Peygamberin

(¥} Self, self ayrimi yapilmistir,
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meshur hadisinde bulur: «Bin yi1l yagayacakmg
gibi bu diinya icin, yarin 6lecekmis gibi sonrasi
icin calisinx» Bir taraftan insani Allah’in yeryi-
ziindeki temsilcisi sifatiyla ele alarak kemali — sa-
bir gosetrerek ve azmederek diyebiliriz— emret-
mekte ve diger taraftan, her an bildirilebilecek bir
ilanla bu diinyadan ayrilmaya hazir olunmasini is-
temektedir. Her iki emir bir goriige gore, Allah’in
iradesinden baska bir sey degildir. Ve ikincisinin
15181nda, birincisinin ayrilma ruhu icinde yapilma-
s1 gerektigi anlasilmaktadir. Bu nedenle Hz. Pey-
gamber onceki sdziiyle bir ¢elisme olmaksizin soy-
le buyurmustur. «Bu diinyada bir yabanci veya
bir yolcu gibi yasayin». Hz. Peygamberin diinyevi
diger ihtiyaclara énem vermesi — ki batida bu ih-
tiyaclar genelde gozard: edilmigtir— ve onun
diinya ile dolu olmas1 garpici gergeginin — bu ba-
zen yanlhs anlasilarak «diinyaperestlik» olarak yo-
rumlanrmstir — Peygamberligi ile tezat tegkil et-
tigi dislinilmiistiir. Oysa bu iki yén goérdigiumiz
gibi birbirini tamamlayicidir ve karsiikli bagumn-
hbhk icindedir. Hz. Peygamberi, izlenilecek, Kur-
an’in bir érnegi olarak gérmek «dalganin cezrine»
girmektir: «Gercekten Allah’i, ahiret giinini ar-
zulayanlar ve Allahr ¢cok zikredenler icin, size, Al-
lah’in Resuliinde (takip edeceginiz) pek giizel bir
Ornek vardir» (2). Ahiret gliniinden soz edilmesi
bir hatirlatmadir. Kur’an’in kendisi gibi Hz. Pey-
gamber de saati (kiyamsti) aklindan ¢ikarmama-
lidir, ve bu hatirlatma onun goérevinin temel olay-

() XXXIII: 21.
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larindan biri olan ve Isra (3) olarak isimlendiri-
len Gece Yolculugundan ayri diisiiniilemez. Isra,
Hz. Peygamberin ayriiinaya hazir oldugunu goste-
riyorau ve bu gece yolculugu ile en yliksek sema-
dan onun izerindeki biitiin semalara yiikseldi, Oy-
le ki Isra ile Saati (kiyaxneti) kisa bir siire de ol-
sa onceden yasadl Mucize ile Mekke’den Kudiis’e
nakledilerek buradaki bir Kaya'dan kendisine ye-
niden dirilisin tad1 tattinldi. Vicut cana, can ru-
ha, ve ruh ilahi huzura niituz (reabsarbed) ve kalb
etti. Bu «wniifuz sufilerin takip edecekleri yolun
planm c¢izdi (4) ve bu olayin — kesf — yoni ay-
rica onemliydi. Clinki bu kelime, daha onceki bd-
limle «Onciiler» olarak g¢evrilen sadikun kelimesi-
nin ihtiva ettigi temel anlamlardan biri idi. Bu
baglamda Hz. Peygamberin «Slmeden Once Olii-
niz» hadisini hatirhyoruz. Suras1 gercek ki, tum
mistisizmler benzer adab ve sezgilere maliktirler,
fakat nisbi bir ayirim da olsa sufilik, bu zaman
devrinin son mistisizmi olarak oOzellikle kiyametin
—c¢agin uygun olmayan dis sartlarini telafi edici
bir cliz olduguna kusku olmayan — c¢ekiciligine gos-
terdigi duyarhilikla karakterize edilmek zorunda-
dir.

Sufilerin kendileri de bu duyarhligin ayni
yonde aktif caba ile birlestirilmesi gerektiginin

(3) Islami yihn iki biiyiik gecesi Leylet'iil Kadir (Kadir
Gecesi) ve Leylet'lil Mirag (Mirag Gecesi) (Yiikse!me
Gecesi)dir. Bunlar Kur'an'in inis ve peygamberimizin
yiikselis geceleridir.

(4) -Soylemeye gerek yoktur ki peygamberimizin viicut ve
ruhunda oldugu gibi degil, fakat, esas olarak yani bi-
lincin merkezine niifuz edilerek...
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farkindadirlar ve bunda, diger herseyde oldugu gi-
bi, kendi ifadeleriyle «Habercinin varisleridirler».
Eger Hz. Muhammed (s.a.v.) Kiyametin (Ahir za-
manin) peygamberi ise, onun bu pasif fonksiyonu
istikamet ve yol gosterici aktif fonksiyonuyla bir
blitiinliik arzeder. Kur’an, Hz. Peygamberin o6zel-
likle istikamet verici (yOnlendirici) (5) o6zelligin-
den bahseder. Biz onun bu o6zelligini immetinde
biraktig1 izlenimin derinligi ile 6l¢ebiliriz. Bugiine
kadar Islim {immetinin en carpici 6zelliklerinden
birisi «yon-istikdmet bilincidir»

Aynilmaz bir bigcimde «Allah’taniz» bilincine
bagli olan bu manevi kiymet, hi¢ kuskusuz ilahi
bir karsiliktir.

Bu manevi kiymet 0zellikle, toplumun diger
bireylerine gore kendini daha fazla adamis ve da-
ha fazla tarik zihniyetli, sufilere mahsustur. Onlar
digerleri gibi sadece Mekke yoéniine donerek bes
vakit namaz kilmamakta, fakat aym zamanda go-
nilli tercih ettikleri diger pek cok ibadetlerle de
ayn1l yone yonelmektedirler, 6yle ki, bu dig veya
sembolik konsantrasyon (onlarda i¢ konsantras-
yon) icin bir destek hizmeti gérmektedir.

Hz. Peygamber ve yakin ashabinin, Mekke’-
den Medine’ye go¢ etmek zorunda kalmalar, ev-
rensel bir gereklilikti. Islima 1smnma — miislii-
manlar halihazirda azinliktaydilar — bir muhaci-
rin evine dénme isteginin siddetlenmesine kadar
devam edecekti. O sila hasreti bugline kadar hala
unutulmamistir. Bugilin bile Arap olsun olmasin
her miisliiman manevi kéklerinin Mekke'de oldu-

(5) II: 144
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gunun bilincindedir (6). Bu bilin¢ her Islim top-
lumunda hac ziyareti ile siirekli yenilenmekte ve
canlh tutulmaktadir. Aynca bes vakit namazin her
bir rekat1 ruhun Mekke yoniinde bosaltilmasi, aki-
tilmas1 olarak tanimlanabilecek bir secdeyle sona
ermektedir. Ancak unutulmamalidir ki, «Allah
zikretmek (nafile ibadetlerden) daha biiyliktiir»
(7). Bu anahtar ayetin anlamlarindan biri, i¢ mer-
keze yonelmenin dig merkeze yonelmekten «daha
biiyiik» oldugudur. Ideal olam ikisinin ayni anda
gerceklesmesidir. Clinkii diga yonelis herseyden 6n-
ce ige yoOnelisin anlasilmasi icin miiesseselesmistir.
«Ibadetlerimiz, onlar yerine getirirken Allah’1 ha-
tirlamamiz derecesinde glicli veya zayif olarak
disuntlebilir» (8). Bu mesele, yani zahiri ibadet-
lerin batini basarisi daha sonra ayrntili olarakele
alinacaktir. Burada belirtmek istedigimiz goriis,
sufilerin manevi yolunun sadece Biiylik cihad de-
gil, fakat bunun yaninda ve hatta daha fazlasiyla
Biiylik Namaz ve Biiyiik Hac yolu oldufudur.

Mekke’nin merkezindeki «Allah’in Evi» Kabe,
bizim kendi varlik merkezimizi gosteren bir sem-
boldiir. Sirgiin yiiziinii Mekke'ye déndiirdiigiinde,
eger o bir sufi ise herseyden Once ice doniisii, par-

(6) Bu his, karst koyulmaz bir bicimde Hz. Peygamberin
hasreti onun dogum yeri ve IslAm'n zuhur yeri Mek-
ke've gitme, ve Islam'in zaferinin kazamldign ve Hz.
Peygamberin 0Oldiigii ve gomiildiigii Medine'yi gorine
istefinden kaynaklanmaktadir.

(7) Kur'an, XXIX: 45.

(8) Seyvh el-Alawi, yazarin, A. Sufi Saint of the Twen-
tieth Century (Allen and Unwin, 1971) isimli kitabina
bakiniz.
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ca parca olmus sonlu nefsinin, Sonsuz Zat1 Ilahi
ile biitiinlesmesini arzu edecektir.

Insan bir muhacir (siirgiin) olmasi nedeniyle
kolaylikla ulasilamayacak, girilmeyecek «manevi
bir merkez» ona giiclii bir sembolik ev vazifesi go-
recektir. Kugkusuz, Islamin baglangicinda Mekke'-
de ibadetlerde Kudiis’e yonelinmesinin nedenlerin-
den birisi de buydu. Fakat insan, gercekte Allah’-
tan ayr olan varlifl nedeniyle bir siirgiin ise, siir-
ginliigniniin ikinci bir nedeni de onun cennetten
kovulmug olmasidir. Bu nedenle iki doniig olacak-
tir. Kugkusuz insanin ikinci siirgiinliigiinden dola-
y1 Isra gecesi Hz. Peygamber, «dikey» yiikselisten
once ilk olarak Mekke’den Kudiis'e «yatay» ola-
rak nakledildi. Bunun sebebi Umetinin «nciile-
rinin» izleyecekleri yolun miikemrmel bir 6rnegiol-
masl icindi. Daha yiksek bir olusa sadece diinye-
vl halin merkezinden yani, beseri kemal derecesin-
den yilikselinebilir. Gece yolculugunun ilk bdlimi
bu gercegi yansitmaktadir. Bu bdliimde, Hz. Pey-
gamberin kendisinin merkazin bir tecessiimii olup
olmadigina bakilmaksizin kisiler yerine, ismi ister
Mekke ister Kudiis olsun, alan, yer sembolii lize-
rinde durulmustur.

Ikinci béliimde, birincisinde kaybolmus olan
kemal yeniden aciga ¢ikar. Bu, cezrin basladigl
med’din doruk noktasidir. Daha énce gordiigimiiz
glbi «diinya ile dolu olma» «ayrilmaya hazir olma»
ideali ile birlesmistir ve mistigin baslangictaki ar-
zusu med ile cezir’in dengeye geldigi bu kemal de-
recesine ulasmak olmahdir. Ilahi Haberci, bu diin-
yaya biitiin mistisizmlerin y6neldikleri semavi ka-
p1 aracilliiyla girer ve cikar. Fakat mistigin kendisi
diger kimseler gibi budiinyaya evrensel (kozmik)
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olan bir kap1 vasitasiyla girmistir ve bdyle bir ka-
pinin cezriyle geri ¢ekmekten kacinmak icin, onun
kiiciik bireysel girig dalgasi, biiyiik dalganin doruk
noktasina ulagmak zorundadir. Boylece onun nisbe-
ten zayif akintis1 (dalgasi) biiylik dalganin etkisi
altina girecek, onunla yikanacak (9) ve onunla
birlikte geri c¢ekilecektir. Hi¢gbir mistik bu merkezi
keméil noktasina kendi g¢abasiyla ulagamazdi. Fa-
kat Hz. Peygamber her zaman bu merkezde olmus-
tur. Bu merkezde olmayanlar icin O (Hz. Pey-
gamber) kendisine uzanan manevi bir yol, bir
«silsilen zinciri uzatmstir.

Her sufi tarikati Hz. Peygamberden bu yolla
gelmistir. Bir tarikata girme, onun muayyen zin-
cirine baglanma anlamina gelmektedir. Bu, kisglye
kuvvi bir gii¢ kazandirr, yani daha sonra fiiliyata
doniisecek Asli Hali ile kuvvi bir biitiinlesme sag-
lar.

Sufilige girisin en biiyiik 6rnegi, Islam tari-
hinin kritik bir aninda vuku bulan, Hz. Peygam-
berin Oliimiinden yaklasik dort yil once bir agacin
altinda otururken ashabindan baglliklarn husu-
sunda kendisine taahhiitte bulunmalarini istedigi
ve onlarnn da taahiitte bulunduklan térendir. Ba-
z1 tarikatlarda bu torene el sikisma veya kucaklas-
ma (10) eklenmistir, digerlerinde baska giris bi-
cimleri vardir, fakat bunlardan biri, bir silsile

(9) Bu giinahlardan annma’dan baska bir sey degildir.
Selamete ermek icin dinin dis bicimi olan oyuklara
akmak gerekir.

(10) Buna 6rnek olarak hirka giyme téreni daha dnce bah-
sedilmigti.

44



olarak ozellikle zinciri hatirlatmaktadir. Seyh bag-
langic duasini okurken tesbihini miibtediye uzat-
makta ve miibtedi tesbihin diger ucunu tutmak-
tadir.

Manevi zincire baglanma, miibtediye sadece
kendi ceziriyle geldigi yornide geri cekilmesini onle-
kendisini niteliklendirebilirse  (yliksek vasiflarla
donatabilirse) manevi yolda yilikselme imkan1 sag-
lar. Silsilenin «cekisi» sonsuzadir, silikin ¢abalany-
la ulasabileceginin c¢ok istiindedir, fakat yine de
bu yolda calismak, cabalamak gerekir. Bir Hadisi
Kutsi'de soyle buyrulur: «Eger o (kulum) bana
bir karis yaklasirsa ben ona bir arsin yaklagirim,
eger o bana bir arsin yaklasirsa ben ona bir ku-
lag yaklasirim eger o bana yiiriiyerek gelirse ben
ona kosarak giderim.»

Soylemek gereksiz, yerle gosterilen bu sembol,
elde edilecek «bereketin, hakkaniyetle yansitma
durumunda degildir. Silak’u arkasindan yiikseli-
sin gelecegi yatay bir hareket olarak tanimlamak
basitlestirmek olurdu. Ciinkii silsileye baglanmak-
la elde edilecek hakikat, halihazirda daha yolculu-
gun (siltk) birinci béliimiindeyken ikinci bolii-
muni onceden tahmin etmeyi mimkiin kilar. Ay-
T1ca kuvve sanki fiile gecmis gibi bir usul takip et-
meleri tiim mistisizmlerin adaplarinin bir parca-
sidir. Hatta, miirid, o an icin, yiiksek amacin ger-
ceklesmesini onleyen yetersizliklerinin farkinda ol-
sa bile ylikselmeye talip olmalidir. Unutmamalyiz
ki silsile, tarihi ve bu yilizden yatay bir hatt1 izler.
‘Hz. Peygamberin kemal niteligi yiikselinecek yega-
ne temeldir. Bu kemal niteligi, Hz. Peygamberin
vasfinl Ozlimsemis ona gark olmus ve halihazirda
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merkezde bulunan seyh tarafindan miritler ¢cem-
berine getirilir.

Seyh ile muritleri arasindaki biatlasmanin or-
neginden Kur'an’da asagidaki sekilde bahsedilmis-
tir. «Hakikaten Allah agacin altinda sana biat et-
mekte olduklari vakit o mii'minlerden razi oldu.
Boylece kalblerinde olan sadakati bildi de tizerle-
rine manevi huzuru indirdi. Kendilerine de yakin
bir zafer verdi» (11). Agag, silsiye* isaret etmek-
te ve miibtediye merkeziligin yani sezgi — kesf
glicliniin kuvvi olarak tevcih edildigini — goster-
mektedir. Yani zafer merkeziligin gerceklesmesi-
dir. Metnin zahiri manéasi, iki yil sonra Mskke, dis
merkez, kan dokiilmeksizin Hz. Peygamberin fetih
ordusuna kapilarini ac¢incaya Kkadar tam olarak
anlasilmamisti. Kur’an’in yukaridaki ayetini, daha
sonra kazanilacak savaslarda elde edilecek gani-
metlere isaret eden Aayetler izler. Zahiri anlaminda
bu ganimetler kisa zamanda Islim Imparatorlugu-
nun bir parcasi olacak Perslerin Dogu ve Batida-
ki diger devletlerin zenginliklerinden baska bir sey
degildir. Ancak o sekilde ifade edilmistir ki, zahiri
anlaminin altinda ¢ok daha derin bir anlamin pa-
rildadigl goriilmektedir. «Size heniiz elinizin er-
medigi bagska ganimetler de vermistir. Fakat Al-
lah onlari ilmi ile kusatmistir (12). Sufiler icin bu
kelimeler herseyden oOnce, sadece Ebedi’nin kendi-
sinin kusatabilecegi (13) Ilahi Sonsuzlugun Hazi-
nelerine isaret eder.

(11) XLVIII: 18.

(*) Tree of Life karsiliga olarak gevrilmistir.

(12) XLVII: 21.

(13) Bu fiil hemen ilahi isim, el-Muhit kelimesini cagris-
tirmaktadir.
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Sozili edilen zafer konusundaki Ilahi Vaadin
bu son noktaya kadar uzatilmmasi (sumiillendiril-
mesi) bir onceki ayetin «radiye» (razi olma) fii-
linden de zimnen anlasilmaktadir. Bu fiilin ismi
«ridvan» hosnut olma anlamina gelmektedir, an-
cak unutulmamalidir ki, bu ceviriler esas anlami
vermekte biiyiik olclide yetersiz kalmaktadir. Bu
yetersizligi gostermek icin sadece sunu hatirlat-
mak istiyoruz. Kur’an’a gore «Allah’in rizasini ka-
zanmak Cennete girmekten daha biiyliktiir (14).
Ornegi daha acik bir hale getirmek icin, daha &n-
ce Hz. Peygamberin Gece Yolculugunda isaret et-
tigimiz «dzimseme» veya «kalb etme» kelimesini
diisiinelim. Asagidaki sézler bu konuyla yakindan
ilgili olarak aym evrensel gercek tizerinde durmak-
tadir. «(Biz O'ndan ayn olarak var olamayiz ve Ila-
hi Aklin ziddina da diisiinemeyiz. Hareketlerimizi
Ebedi olana gore ayarlamaktan baska secenegimiz
de yoktur. Nefes aldigimizda onun bir parcasini
Oziimser bir bolimiini ise saliveririz. Aynisi kai-
nata niifuz icin de dogrudur geride sadece Allah’a
yakinlik kalir» (15). Bu paragraf bize yine once-
den bahsettigimiz Kur’anin «Allah’a yakin olan-
lar» terimini hatirlatmaktadir. O da, Ridvan gibi
sadece en yuksek mertebedeki veliler icin kullanil-
migtir. Ridvan’in anlami Allah’in, bizi O’'nu 6ziim-
semis, ona kalb etmis halimizle kabul etmesi ve
red etmemesidir. Diger bir deyisle sufiligin en yiik-
sek gayesi, Allah’in nefesiyle ice cekilmek, O’na

(14) IX: 72.
(15) Frithj of Schoun. In The Tracks of Buddhism (Allen
and Unwins 1968) P.P. 63-64.
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kalb etmek, O’'na niifuz etmek ve sonug¢ta «o nefe-
sin cisar1 saliverilmemesidir.»

Ridvan'in Cennetten daha biiylikliigli mesele-
sinde Cennetin nisbi bir anlamda kullamidig1 unu-
tulmamalidir. Cennet kelimesi en yiiksek anla-
minda Gegilmez Ustiinliige isaret eder ve bu, Hak-
kin Cennetidir.

Kur’an bagka bir yerde agsagidaki derlni ayet-
le yukarida gecen anlami birden bir kenara bira-
kir. Burada Ridvan ve Cennet kavramlar yollarin
Sonu, yani Mutlak ve Ebedi ile ayni anlamdadir:
«Ey itaatkar nefs! Dén Rabbine, sen ondan razio
da senden razi (16) olarak. Haydi gir kullarimun
icine. Gir Cennetime.» (17). Son kelimeler sufile-
rin «yok olustan sonra Ebedilik» (18) (Fanilikte
Ebedilik) terimlerine igsaret etmektedir. Burada
Fanilik «kullarim» kelimesinin ig¢inde gizlidir.
Iran’ll bir sufi géyle der: «Cennete girdim ve ken-
dimi digarda biraktim, ¢ilinkii Sonsuzlugun Cen-
netine highir sey ilave edilemeyecegine gore, ona
sadece «yokluk» (nathing) girebilirdi.

Miisliimanlar, bir velinin ismini anmalarinin
hemen arkasindan «Allah Ondan razi olsun» der-
ler. Ridvan’dan s6z etme veliligin (19), yani Ilahi
Vasiflar1 6zimsemenin O’nun Keremine mazhar

(16) Yani Ridvan olarak

(17) LXXXTIX: 27-30.

(18) Bekd’ ba'd el-Fena'

(19) Oliiler icin yapilan <Allah rahmet etsin» seklindeki
dua en azindan kurtulusun iizerindeki bir miihiir, kur-
tulus igin bir teminattir. Cogunlukla kullanilan an-
Jamina karsi Merhametin sonsuz oldugunu hatirlat-
mak yeterlidir.
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olmamn miihrii (teminat1) diir. Diger taraftan bir
Rasul o vasiflarin bir tezahiiriidiir, onun «gonde-
rilmig» olan varlhig (diinyeviligi) Allah yeniden
Oziimsemesi gereken anlaminda «nefesin saliveril-
mesi» olarak yorumlanamaz. Tersine, O (Rasul)
sonlu ve gegiciligin diinyasinda esrarli bir goriin-
tii olarak ruhlar1 Sonsuz ve Olliimsiiz ile 6ziimset-
mek icin oradadir. Bu nedenle, girigteki baghhk
mukavelesinden (biattan) s6z ederken, — ki ger-
cekte ozlimseme kalbolma yerine ge¢mektedir —
Kur’an soyle buyurur: «Gergekten sana biat eden-
ler ancak Allah’a biat etmis olurlar. Allah’in kuv-
vet ve yardimi, o biat edenlerin, vefa ve sadakat-
lerinin iistiindedir» (20). Bu birlik, bu 6zdeslik ne-
deniyledir ki, Rasuliin sonlu beni ebediyyen Son-
suza gark olmus ve O'nda yok olmustur. Bu gark
olug, «salla» fiilinde ifade edilmistir. Hz. Peygam-
berin hayati1 boyunca oldugu gibi, 6liimiinden scn-
ra da isminin anilmasinin hemen sonra siirekli ola-
rak «Allah’in Salat ve Selami onun iizerine olsun»
denilir. «Selam duasl, terim olarak mantiken celig-
ki gibi goriineni, miimkiin yapmak, sonluda Son-
suzun varhgini gostermek icin ilave edilir.
Manevi bir silsileye baglanmak suretiyle Ilahi
Habercinin huzuruna kabu! edildikten ve ondan
ridvan meziyetini aldiktan sonra hakiki erime ve-
ya ozlimseme nasil olacaktir? Hz. Peygamberin
onerdigl yollardan biri ona salat ve selam getir-
mektir. «Bana bir melek geldi ve goyle dedi: «Al-
lah buyurdu: Senin {immetinden sana kimse salat
ve selam getirmez, fakat ben onun {izerine on

(20) XLVIII: 10.
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kere salat-i selam getiririm» (21). Fakat Hz. Mu-~
hammed’in  Uzerinz salat getiren Kkisi eger
gercekten kemal merkezine ulasamamigsa, — ki
bu merkez salati alma ve ona katlanma gii-
cidiir — vadedildigi gibi onu on kat geri ala-
maz. Bagka bir deyisle, el¢iligine ilave olarak Hz.
Muhammed ismi salatgl i¢in «igimde tasidigim
kuvvi kemal» anlamina gelebilir ve gelmelidir de.
Ayn1 zamanda Hz. Muhammed ismi, fiiliyatta kal-~
dirabilecegi kadanm alarak kuvveyi koruyan bir
filtre vazifesi gorebilir. Bu, daha ¢nce sdziinii etti-
gimiz birinci yolculuk sona ermeden 6nce yolculu-
gun ikinci kismini sezme (6nceden yasama) ihti-
malinin pek ¢ok orneginden biridir. Manevi ders-
lerin bliyiik cogunlugu miiridin cgesitli latiflere.
hazirlanmasidir fakat bu derslerin etkisi, sonugla-
rnm almaya hazir olma basarilincaya kadar goru-
lemez.

Hz. Peygamberin vasfinda gark olmanin bir
bagka vasitasi onun isimlerini ve onunla ilgili vird-
leri ckumaktir (22). Ancak, bir diger, kestirme
yol Allah’in isimlerinde, Zikrullah’ta karar Kkil-
mak ve bu isimlerin ima ettigi vasiflarda teces-
sum etmektir.

(21) Bu, Hz. Peygamberin aym etkiyi birakan bircok telaf-
fuz tarzindan sadece biridir. ’

(22) Bu miinaccatlarin en meshurlarindan birisinin geviri-
si igin bkz.. Titus Burckhardt «The Prayer of Ibm
Mashish'in Studies. in Comparative Religon, Winter--
Spring, 1978.
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Beginci Boliim

KALB

«Bugun tasavvufun (1) adi var kendisi yok-
tur. Oysa bir zamanlar ismi yok fakat kendisi var-
di. Bir sonraki ylizyilda bu ifadeyi yorumlayan
Hucviri sunu ilave eder: Peykamberimizin ashabi
ve tabiin devri zamaninda bu isim yoktu, fakat bu
olayin gercekligi herkeste goriiliiyordu. Simdi ismi
var fakat gercegi yok.» (2). Benzer sekilde fakat
ovgu ve suclamada o kadar kesin ifadeler kullan-
maksizin Ibni Haldun, Islami tasavvufun, ilk tig
nesilde 6zel bir isme sahip olamayacak kadar ¢ck
yaygin ve genel oldugunu belirtir: Fakat «diinya-
perestligin artmas: ve insanlarnn bu hayata gide-
rek daha fazla baglanmalanyla kendilerini Allah’a
ibadet etmeye adayanlar, toplumun diger kesi-
minden sufiler ismiyle ayirt edilmeye baslandi-
lar (3).

(1) Hz. Peygamberin Oliimiinden ii¢ yiiz y1l sonra 10. yiiz-
yilda Ebu Has Eushanci tarafindan sGylenmistir.

(2) Kesf el-Mahcub, ch. IIL

(3) Mukaddime, ch. XI. Son kelimé, orjinalindeik Sufiyye
ve Mutasavvifin kelimelerinin her ikisine de isarct
etmektedir. Sufi ve mutasavvuf kelimelerinin karsi-
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Sufi kelime olarak «ylinlii» ve daha genig ola-
rak «yunlu giymig» kisi anlamina gelmektedir.

Kugkusuz, yiin elbiseler Islam oncesi zaman-
larinin ruhiyat: ile yakindan ilgiliydi. Yoksa Hz.
Peygamber, Hz. Musa'min, Allah ile konugurken sir-
tinda biitiiniyle yilin bir clbise oldugunu séyleme-
ye hi¢ gerek duymazdil. Bununla birlikte, yin el-
bise giyme Islaim tasavvufunda genel bir uygula-
ma haline gelmemistir. Ismin en muhteme! agik-
lamas1 gudur: Bu isim ilk olarak yiin elbise giyen
bir gruba atfen sdylenmig ve bir boslugu kapat-
mak icin toplumdaki mutasavviflarin tiimiine teg-
mil edilmistir. Zaman i¢inde toplumun diger ke-
siminden daha kesin ¢izgilerle ayrilmalan nedeniy-
le onlara bir isim bulmak zorunluluk haline gel-
misti. Sufi isminin biiyiik bir hizla. yayilmas1 ve
suireklilik kazanmasi kuskusuz kismen bu konu-
daki ihtiya¢c ve sartlamn uygunluguyla aciklana-
caktir. Kisilerin onu agiklamakta c¢ektikleri glig-
lik, onun avantajlanmn en onemsizi degildir, ¢iin-
kii tek basina tasavvufun biiyiik ¢ogunlugu, tabiatt
geregi bir muammadir ve dyle ki ¢agrildiklan isim
kile kismen bilmecemsidir. Aym zamanda bu isim
husu uyandiran ¢agrisimlara, derin anlamlara sa-
hiptir. Arapga koku, sat, vav, fa harflerinden

b1 olarak Ingilizce'de yaygin olarak sufi kelimesi
kullanilmaktadir. Farkhihigini géstermek gerekirse bi-
risi yolun sonundakini digeri yolun iizerindekini gos-
termektedir. Ayrica dordiincii bir terim mustasvif
kelimesi vardir ki, mutasavvuf olmay1 amaglayan
kimse demektir. (Bkz. Victor Danner, ¢The Neccssitiy
for the Rise of the Term Sufi in Studies in Compa-
rative Religion? Spring, 1972).

52



olugmakta ve temel manasi «yin» olan bu kelime
harf bilimine gore, gizli bir kimlik anlamina gel-
mektedir. . Sad-fa-vav koku ile ise ki temel an-
lam1 «saflikntir, bugdayin elenerek saman ve ¢o-
plinden ayrilmasi gibi, kalburdan gecirme veya
eleme anlamina gelmektedir. Ayrica bu kék, arap-
cada normal sayildig1 gibi sesli harf olmadan ya-
zildiginda, fiil bi¢imini kazanmir ve «mahrem bir
arkadas olarak secilmig» anlamina gelen sufi ile
ayni anlamdadir. Buradan, ¢ikan sonug¢ secgicinin
el-Mustafa (secilen) — Hz. Peygamberimizin isim-
lerinden biri ki o da aym zamanda bu koOk-
tendir — vakasinda oldugu gibi Allah oldugudur.
Sufilere verilen isimler, bu anlamlara uygun di-
sen kelimelere yakin fakat onlari magrur goste-
ren diger kelimelerden uzaktir. Onlar cok sik ol-
mamakla birlikte kendilerini «fakir»in ¢ogulu ve
Farsca «dervignin karsiligl clan «fukara» olarak
nitelendirirler.

Sozkonusu fakirlik, Mutlak Saadet ile aym
anlamdadir. «Mesut olanlar fakirlerdir, clinki
Alem-i Semavat onlarindir» Fakat sufi teriminin
kokii Kur'an-1 Kerim’in «Zengin olan Allah’tir, siz
ise fakirsiniz (4)» ayetidir. Bu ayet Mutlak Saa-
detten ayr olarak, tim insanlifa hitap etmekte ve
kimsenin kurtulamayacagi bir gercegi dile getir-
mektedir. Sufiler bu ayetin kendilerine isaret et-
tigine inanirlar, ciinkii gérecegimiz gibi onun an-
lamindan nihai sonuglarn sadece onlar cikarabilir-

4) XLVII: 38 ve XXXV: 15. Ey insanlar, Siz Allaha
muhtagsiniz. Allah ise hi¢c bir seye muhtag degildir.
Hamiddir. Hamd olunmaya layiktir.
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ler. Gergekten sufilik yaklagik olarak, sdzkonusu
hakikatin —ikili hakikatin, yani Allah’1 ilgilendi-
ren seyin ayni zamanda insani da ilgilendirdigi ha-
kikati — onlarin kendi lehlerine aciklamalar ola-
rak tanimlanabilir, Ustelik fakir isminin ameli bir
degeri vardir. Bu kelime kiymetli bir hatirlaticidir.
Ornegin bir sufi mektubunu bitirirken adinin ya-
nina ckseriya goyle yazar: «Fakir'ullah...»

Kur’an, «siz fakirsiniz» terimiyle eger 06zel
olarak sufilere isaret etmediyse, daha once gor-
digiimiiz gibi velilere, sufiligi, «abdallah» olarak
biitliniiyle kemale erdirmig, olanlara isaret eder. Bu-
radaki abd’allah belirli ayetlerde sadece herkesi il-
gilendiren Allah’in kulu anlamina degil, fakat ay-
n1 zamanda kamil bir bilinclilige isaret etmekte,
kulluk ve fakirlik kavramlarini kopmaz baglarla
birbirine baglamaktadir. Yine daha Once gordiigii-
muz gibi sufilerin en iyileri «ncii» veya «yakinn
olanlardir. Fakat sufilere ve tartismasiz olarak Hz.
Peygambere isaret ettigi sGylenebilecek Kur’an te-
rvimlerinin hepsi, «onlar ki kalbleri vardir» & -e-
tinde oldugu gibi bir Ol¢lide karmasik ve anle jl-
masi glic ifadelerdir. Bu ayetten simdiye kadar
hahsetmeyerek alikoymugtuk clinkii o bu bodli-
miin merkezi konusunu olugturacak bir éneme sa-
hipti. Kisisel olarak konusursak, gercekten sufilik
eger «kalb uyanikhlig» degilse nedir?

Kur’an, cogunluga hitap ederek sdyle buyu-
rur: «koOr olan gozler degil, fakat kalblerdir» (5).
Bu ayet gostermektedir ki, —aksi olsaydi garip
olurdu — Kur’ani gorus kalbe bakis agisinda, Do-

() XXII: 46.
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fu ve Batinin her ikisinde de tiim antik diinyaile
uyusmakta ve bu kelimeyi sadece bir viicut or-
gam olarak degil, ayn1 zamanda bu cismani mer-
kezin ruhun merkezine gecit vermesi ve ruhunda
Ruh isimli daha yiksek bir «kalbe» a¢ilmasi an-
laminda kullanmaktadir. Bu nedenle «kalb» ek-
seriya «Akl», bugiinki bildigimiz anlaminda degil,
fakat Latince intellectus, (yani Lahutiyi algilama
yetenegi anlaminda) ile eg anlamli olur.

Vicudun merkezinde olmasi nedeniyle aym
kan ve ete ragmen kalbin vucudun geri kalan diger
kisimlarini astigi, onlardan yliksekte oldugu séy-
lenebilir. Diger bir deyisle, viicut bir biitiin olarak
«yatay» iken —yani kendi varlik diizlemi sinirly-
ken — kalb buna ilave olarak Zat:1 Ilahi’den gecip
Kéainatin tiim mertebelerine wuzanan «dikey» bir
eksenin en alt ucudur. Eger Yakup Peygamberin
riyasinda gordiigli diinya ile Cennet arasindaki
merdiven ornegini kullanirsak, ki o bu eksenden
baska bir sey degildir, en alt basamak cismani kalb
olacak ve merdivenin diger basamaklarn tim
«Kalb» (6) merkezleri hiyerarsisini temsil edecek-
tir. Bu 6rnek her bir merkezin, digerinden ayn ol-
dugunu, bununla birlikte hepsinin birbirine ba-
#1ml oldugunu ¢ok daha uygun bir bicimde gos-
termektedir. Bu baghlik yiliziinden tiimiinin bir
merkezde birlesmesi nedeniyle cismani (viicutta-
ki) kalb hayatiyetini uluhiyyetten alir, (sufiinan-
cina gore tim Hayat Uluhidir). Ve viicudu Ebedi
Hayat kaniyla doldurur. Diger taraftad cismani

{6) Cismani kalbten aynilmasi igin biiyiik harfle yazil-
migtir.
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kalb, ruhun tiim gii¢lerinin tefekkiirle Sonsuza yo6-
nelmesi icin bir odak noktasi olarak hizmet eder.
Bu adab (metod) mistisizmlerin pek ¢ogunda veya
belkki hepsinde bulunur. Yine aym rabita nedeniy-
ledir ki, Kalb agagidaki Hadisi Kutsi’'de oldugu gi-
bi, merdivenin en iist basamagina, yani Zat1 ila-
hiye isaret etmek ic¢in de kullanilabilir. «Ne gok-
lere ne yere, yalnizca mi'min kulumun kalbine
s1igdim.»

Bir diger 6rnek sufi Hallac’in siirinde buluna-
caktir. «Kalb gozliyle Rabbimi gordim ve soyle
dedim: «Sen kimsin? O. s6yle cevap verdi: «Senn.

Bu son goris acisindan «Kalb»in, mahluk yo-
ninin yansira ilahi bir yoni de olan «Ruhnla ay-
n1 anlama geldigi, es anlamli oldugu sodylenebile-
cektir ve Ruh’un en biliyiilk sembollerinden biri,
kainatimizin «kalbi» olan gilinestir. Bu gergek bi-
71, sufi kelimesinin anlamina dondirmektedir.
«Ylunlu giyinen» ve «yiin» kelimelerinin maneviyat-
la ilgisi oldugunu gérmiistiik. Fakat bu ilginin sa-
bebi nadir? Bu sorunun cevabi semboller bilimin-
de aragtirilmis ve ortaya esrarengiz esitlikler ¢ik-
mrstir: Bu egitliklerden biri sanki bir tesaduf gibi
Réné Guecnon’un (7) Ruh’un iki simgesi agag ve
gineg (ki burada altin metali ile temsil edilmigtir)
arasindaki kurdugu iliskide de goriilmektedir:
«Hayat agacinin (Tree of Life) meyvalari, Hespe-
rides (8) Bahgesinin altin elmalariydi veya bir

(7) Misirda Abdfiil Vahid Yahya clarak tanimir. Sazeli ta-
rikatina mensup.

(8) Hespendes: Mitolojide Hera'nin altin elmalarina belk-
cilik eden dort peri.
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agacin luzerine yerlestirilen ve bir yilan veya bir
ejderha tarafindan korunan, mitolojik Argonot’'un
altin postekisiydi ki bunlar insanin yeniden elde
etmek zorunda oldugu birer sonsuzluk sembolle-
riydi» (9). Guénon acik bir dille aciklamasa da
posteki semboliiniin, sadece altin olmasi hesabiyle
degil yiin veya yiin gibi yumusak, 1sitic1 olmasi
nedeniyle, «giines» oldugunun kesinlikle farkinda-
dir. Aslan gibi koyun da her zaman o0zellikle gii-
‘negse kurban edilmigtir, bunun gibi yin bir hir-
ka giymek «kalb uyanikliligi» elbisesini giymek-
tir (10). Giines 151g1 ile sembolize edilen «kalb
uyamklilig» sufiligin merkezi bir vechesi ve hedef
noktasidir. Kur’an’in «o kimseler ki kalbleri var-
dir» terimi bu nedenle bir taraftan tasavvuf ismiy-
le olan iligkisini ortaya koyarken diger taraftan
dogrudan tasavvufun o6ziinii agiklamaktadir.

Buraya kadar Kalb’i dikey tim yiikselme ba-
samaklarini (veya mertebelerini) iceren bir mer-
kez olarak ele aldik. Fakat tasavvufta (diger mis-
tisizmlerde oldugu gibi) Kalb terimi kullanildig:
zaman bu terim normalde ne en yiiksek ve ne de
en alcak mertebeye, fakat en alcak mertebenin bir
ustiine, yani ruhun merkezine isaret eder (11).
Alem-i Kebirdeki Adn Cenneti diinyalarin en
ust zirvesi ve merkezidir. Benzer gekilde Kalb de,

(9) The Symbolism of the Cross, p. 52.

(10) Astrolojide giinesin Aslan burcuna <Ihtiram» (in dig-
nity) Koc¢ burcuna ise «vecd» icinde oldugu sdylenir.

(11) Bu ekseriya bir dagin zirvesinde, tepesinde olma gibi
tasvir edilir.
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Alemi Sagirdeki (microcosm) Cennete (*) karsilik-
trr, ve insan bireyselliginin merkezi ve zirvesidir.
Daha acik bir ifade ile Kalb, Cennetin merkezine,
Hayat Agacmn (Treeof Life) bittigi yere, Ab1
Hayat Irmagmn (Fontain of Life) c¢iktig1 go-
ze tekabiil eder. Kalb gergekte Ab1 Hayatin Meb-
de’inden bagka birsey degildir. Onlarin her ikisi-
nin cikig veya bitim yeri, «gdz» ve «ruh» anlami-
na gelen Arap¢a cayn» kelimesiyle ifade edilmig-
tir. Merkezler hiyerarsisinde, Kalbin anlami, Ote-
ki Diinyanin egigine, tabiatin sona erdigi ve tabi-
atlistiiniin 12h(ti alemin bagladigina isaret et-
mektedir. Kalb Berzah’tir. Kur’an’da (12) berzah-
tan sik sik, hem yerytuziuni, hem Semay! temsil
eden ve iki denizi ayiran bir yer olarak bahsedilir.
«Tatll deniz», Ruhun hakimiyetindedir, oysa «tuz-
lu ve ac1 deniz» ruhun ve viicudun hakimiyetin-
dedir. Hz. Musa: «Iki denizin birlestigi yere varin-
caya kadar durmayacagim» derken, her mutasav-
vufun semavi bilgiye acilan gaip Merkeze ulag-
mak icin, gizli veya acik olarak yapmasi gereken
baslangic yeminini formiile etmektedir.

I¢ anlamlara igaret eden Kur’ani anahtarlar-
dan biri de su ayettir: «Biz onlara yerytlziindeki
(Afaktaki) ve nefislerdeki ayetleri dyle gosterece-
giz ki...» (13). Bu ayet dikkatlerimizi dig feno-
menle i¢ hassalar arasindaki tekabuliyete (karsi-
liga) ¢ekmekte ve Kalb ile kastedilen manay1 dii-

(**) Alemi kebirde bulunan herseyin alem-i sagirde bir
numunesi benzeri vardir. (gev.).

(12) Bkz. XXV: 53.

(13) XLI: 53
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siniirken ozellikle 6gretici bir rol oynayarak (Kal-
bin) «yerylizlindeki ayetlerimiz» ifadesinin sembo-
i cldugunu gostermektedir. Daha once gordigii-
miiz gibi, tim varligimizin Merkezi olan Kalb, ic-
teki Gilinestir. Fakat, ruhun merkezi ve Semava-
tin esigi olarak Ruh’la «birlegsmis-aynilesmis» ol-
mas1 nedeniyle Kalb kamere (aya) tekabiil eder.
Ondoérdiincii ylzyilin bir sufi (14) yorumuna go-
re Kur’an'da gines, Ruh; nur, marifet; giin, 6te-
gi (dolayisiz manevi idrakin gerceklestigi lahuti
dinya) ve gece bu diinya, cehalet diinyas1 veya en
iyi bir ifade ile ayisiginin sembolize ettigi yansi-
mus, dolayh bilgi diinyas1 anlamina gelir. Ay giline-
sin 1s1klarini, gecenin karanlhifina yansitir, benzer
sekilde Kalb de Ruh’un 151g1n1 ruhun karanhkla-
rina gecirir. Fakat o, ay 1s1g1dir, yani dolayhdir.
Aym Kkendisi, geceleyin 151k sactiginda, dogrudan
glinese bakmaktadir ve kendisi (ay) karanhkta
defil gin 1sigindadir. Bu ornek Kalbin lahutiligi-
ni gostererek «Kalb, manevi hakikati gorme kabi-
liyetidir» sézliniin ne anlama geld:gini agiklamak-
tadir. Fakat Cennetten kovulmus insanda bu ye-
tenek perdelenmistir. Clinkii insanin Diinya cen-
netinde kalmaya zorlandigimu ve Ab-1 Hayat (*)
ile olan temasin1 kopardigini sévlemek kalbe agi-
lan direkt bir geccit olmadifl anlamina gelir. Bu
nedenle kovulmus insanin ruhu, bulutlu bir gece
ile karsilagtinlabilir ve bu bizi sufilifin 6nemli bir
meselesine getirir. Bir sufi tarikatina girmek icin

(14) Abd-iir Rezzak el-Kasani. Bu sdz yanlis olarak Ibni
Arabiye de isnad edilmistir.

(*) Fountain of Life, Ab-1 Hayat olarak Allah Sevgisi,
aski anlaminda c¢evrilmistir.
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hangi vasiflara sahip olmanin gerekli oldugu veya
murid olmak isteyen kimsenin ne gibi sartlar1 ta-
simasi gerektigi mescelesine... Bu scrunun cevab:i
gecenin (ruhun) karanhgindaki bulutlarin, en
azindan kalb 1518inin igeri girmesine ve karanlifa
niifuz etmesine yetecek kadar ince olmasidir. Bu
yuzyillin bir seyhine kendi miuridierinin herhangi
bir ¢aba gostermemelerine ragmen tarikata girmek
isteyenlerin nasil olup da kendi kendine geldikieri
soruldugunda, «Clinkid onlar Allah fikrine tutul-
muglardi» (15) seklinde cevaplamgt:. Difer bir
deyigle, onlar bulutlarin manevi gecegi onleyecesk
kadar kesif olmamasi1 sebebiyle gelmislerdi. Bu
baglamda sunu da disiinebiliriz, onlar «daha yuk-
sek oluglarin onsezisine (kesfine) sahiptiler.» Bu
onsezi Guénon tarafindan manevi bir tarikata gir-
mek icin gecerli-bir gerekce ve tarikata kapilanma
Olcliti olarak ileri slrilmustir. Yiksek oluslar
(mertebeler) Diinyanin Ekseni boyunca birbiri
uzerinde, hiyerarsik olarak siralanan merkezler ma-
nevi derecelerdir. Kainat Agacidir, i¢teki Giinesi
Aya baglayan Ilahi Suadir. Ruh ile Kalbdir ve bu
onsezinin birlestigi kok, ancak ondan ayri clabilir,
Zat1 Ilahidir (16), diger bir deyisle Hallac'in nak-
ledilen siirlerinde ifadesini bulan gercegin tadina
ulagmaktir.

Burada tad kelimesi Arap¢a «Zevk» (Tad)
kelimesinin karsilig1 olarak gecmektedir. Bu keli-

(15) Sevh Ahmed el-Alawi, A. Sufi Saint of the Twentiteh
Century.

(16) Tevhid kelimesi zahiri anlamiyla Birliin gerceklesti-
rilmesidir.
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me Hz. Peygamberi izleyen sufiler tarfaindan Kalb
bilgisinin zihni bilgiye gore daha dogru oldugunu
gostermek i¢in kullamilmugtir. Gergekten Gazali
Sufiligi «zevk alma» olarak tanimlar.

Ruhun zirvesine ve semavatin egigine ait olan
Kalb bilgisinin ni¢in ruhun en alt sinirinda viicut
esiginde yaganan (elde edilen) bilgiden bir teri-
mi (Kalb kelimesini) 6diin¢ alma ihtiyact duydu-
gunu anlayabilmek igin, bu «ihtiyacnin evrensel
bir kanun olarak 6zel bir uygulama oldugunu bil-
mek gerekir.

Allah agkindan so6zedildigi zaman bu terimin
en yiksek anlami, evlilik, ana-baba, evlat ve kar-
desler arasindaki olumlu tim iligkilerin Asil Ni-
munesi'ni ifade eder. Bu iligkiler 2Zati1 Ilahinin
(17) Sonsuz Oz-Yeterliliginde béliinmez ve ayril-
magz bir sekilde Bir'dir. Daha az soyut anlam, di-
ger sevgilerin baghh oldugu ve arkasinda daha oOn-
ce bahsedildigi gibi, Cemal ve Celal sifatlarinda
kutuplagmis Asil Numunesi olan izdivac¢ iligkisi-
dir.

Bu Asil Numuneden dolay1r benzlrlik ve farkh-
likta, evlilikten hasil olan akrabalik ve tamamla-
yicilikta ortak imtiza¢ stzkonusudur. Celal ve Ce-
mal «akrabaliklari» nedeniyle Ezeli ve Ebedidir.
Fakat birbirini tamamlayicilik yoniinden «Celal»
Fiili Kemal, «Cemal» ise Nazari Kemal'dir (18).
Yeryuziinde insan eglisi, Allah’in vekili olmalari
nedeniyle birbirlerine ilgi duyarlar, akabinde ka-
din ve erkek olarak birbirlerini tamamlarlar. Ev-

(17) Bu Oz-Yeterliligi aciklayan ilahi isim es-Samed'dir.
(18) Fiili ve Nazari Kemal, Sufi Celal ve Cemal terimle-
rinin Teoist karsitlandir.
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rendeki, ahenk, sadece bireyler arasinda degil, fa-
kat aynm1 zamanda alemler arasinda da benzer ay-
rihk ve farklihga dayanir. Celadl ve Kemal kutup-
larinin her ikisi aym1 duzlemde olmasi halinde
iligkiler, drneklerini daha once verdigimiz gibi «ya-
tay»dir. Veya Alem-i Edna ile Alem-i Letaif ara-
sinda clmasi halinde ise «digey»dir (semavi). Bu
son vakada evlilik iligkileri vurgulanmig, fakat hu-
susiyetle bu iligki kasdedilmemistir. O mademki
her zaman Hazir ve Nazir'dir, o halde evlilik ilis-
kisi her zaman olacaktir.

Bu nedenle «Semavat ile Yeryluzunin Evlili-
ginden» sozetmek mumkiindiir. Asigl, sevilen ile
ayn1 diizeye getiren, [lalun her zaman Hazir ve
Nazir olmasi durumu nedeniyledir ki, Sufi siirle-
rinde Ilaha Leyla (19) ismiyle hitab edilir. Dikey
iliskinin herseyi kusatan ornegi daha ¢nce nakle-
dilen, «Ben bir gizli hazine idim, bilinmek iste-
dim ve bu ylizden dilinyay1 yarattim.» Hadis-i Kut-
sisinde bulunacaktir. Diinyadaki herseyin Ilahi bir
ashh vardir. Fakat bu ahenk tumleyici bir dinya-
nin olmasmi gerektirmektedir. Ve tamamlayicilik
simetrik olmayr ifade eder. Boylece, asil Ornegi,
herseyin kendisinden ciktig1 «Zati Ilahi» olan in-
san, yaratilan biitiin herseyin ve hi¢ bir mahlu-
kun kurtulamadig: élimliliiglin en sonuncusudur.
Bu olug sebebiyledir ki, afaktaki tiim nesneler asil-
larinin aynis1 fakat tersyliz olmus sekliyle goru-

{19) Yakin Dogunun en biiyiik kadin kahramanlarindan
biri olan bu isim <«gece» anlamina gelmckte ve su-
filer tarafindan ‘ilahi Oz'iin sirmna isaret etmek igin
kullanilmaktadir.
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lir. Zirvesi golin dibinde yansiyan dag, Hz. Si-
leyman’in miihriintin tabii bir 6rnegini vermekte-
dir. Bu Aktif ve Pasif Kemal birliginin diinya ca-
pinda bilinen bir ornegidir ve tesmil edilerek kai-
nattaki tim ciftlerin bu birligi yansittig1 séylene-
bilir. (20)

Ruhun Kemal dengesi insanin i¢ ve disinin
uyumlu olmasina baglidir. Eger biz Hz. Siiley-
man’in miihriindeki iist u¢ noktay: Kalbin — kai-
nat agacinin meyvelerini yani — Manevi Hakikati
dogrudan miisahede etmesi olarak alirsak, alt (21)
u¢ kivrim zahiri anlamda tadi temsil edecektir.
Birbirinin i¢ine girmis iki taban da, aracisiz ger-
ceklesen iki deneyimle elde edilen, dolayli zihin-
sel bilgiyi temsil edecektir. Miihiir 6érneginin bu-
rada bize verdigi mesaj sudur: Eger biz kalb bil-
gisinin ne oldugunu bilmek istiyorsak, zihnimiz-
den ziyade duyularimiza danismaliyiz, ciinkii du-
yularin elde ettigi bilgi daha dogrudandir. Fakat
ornegimiz aym zamanda duyulan kalpten ayiran
ucurumu temsil etmektedir. Duyu bilgisi, algila-
manin en alt bi¢cimi olarak buylik Ol¢lide zaman,
yer ve diger yerylizii kosullarina baghdir ve bu
yuzden zihin bilgisinden daha dar kapsamh ve
émursiizdir. Oysa i¢ bilgi yiiceligi nedeniyle bu
sartlarnin tumiinden kurtulmustur. Bu ytizden ic
deneyimlerin sagladigy bilgiler en genis ve en da-
yanikli olanlardir.

(20) Bkz. Ebu Bekir Sirac-ed Din, The Book of Certa-
inty, (Samuel Weiser, New York} clu XIIL
(21) Dy, igin altindadir.
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Hz Siileyman’in miihri, sembolizm yasalari-
nn cahil olan kimselerin idrak edemedikleri pek
¢ok ayetin, yorumunda bir anahtar vazifesi gor-
mektedir. Kur’an’daki cennet tasvirleri de bu
ayetler arasindadir. Suras1 bir gercektir ki Kur’-
an’da manevi mutluluk, sade bir teyitle, yeryizi
ve semavi mutluluklar arasinda bir benzerlik ol-
mayacagl veya su gibi kelimelerle tanimlanmistir.
«flerde (kiyamet giinii) Rabbin sana (sefaat ma-
kamiru verecek de) hosnut olacaksin» (22) Fakat
tasvir edici ayetlerinde Kur’an duyularla alinan
mutluluktan soézeder. Ciinkii vasitasiz olarak dog-
rudan elde edilen bu mutluluk gercekte cennette-
ki asil mutluluklann diinyadaki bir izdisimi ve-
va, yansimasidir. Arka plandaki asil ile rabitasi
olan duyular titretici bir manevi zikir bagiyla o
mutluluklarla baglant1 kurabilirler.

Kur'an’in bu tanimlan ruha cennetin siddet-
le arzu edilecek (23) bir yer oldugunu hatirlatir-
ken, ayni zamanda yeryuziindeki hayata bilinme-
yen bir boyut bahsetmektedir ve burada sufiligin
onemli bir vechesi ortaya ¢ikar. Daha dnce Is-

(22) XCIII: 5.

(23) Cennetten kovulmus insan, eger kendi basina bara-
kilmissa, zihin bilgileri ile duyu bilgilerinin arasin-
da siiphe igindedir. O, zihin bilgisinin duyu bilgisin-
den daha yiiksek oldugunu bilir, fakat aym zaman-
da duyu bilgilerinin yogunluk ve dogruluk acisindan
daha istiin oldugunu da farkeder. Kalb bilgisi her-
seyi agiklar. Fakat bu bilgi ve bu bilginin uzantisi
inang, ve inangla birlikte bulunan meziyetler olma-
yinca Allah'in inayetine olan gosterigsiz gliveni ve
sabr1 anlayamaz. Olanlar ona yanlis goriiniir ve ruh
kendisini miirailik ve duyarllik ugurumunun kena-
rinda bulur.
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lam'in Tevhid Dinini ihya iddiasiyla geldigini be-
lirtirken isaret ettigimiz bu iddia herseyden once,
hatta «Yalmzcan da diyebiliriz, Islami tasavvuf
nedeniyle hakli gorilebilir. Mistisizmin her bigi-
mi «asli olugnu arastirir.

Cilinkii asli olug, manevi yiikselisin tek teme-
li olan kamil insan anlamina gelmektedir. Fakat
tasvir edilen kemal esas da her zaman ayni olsa
da, ayrintilarda her zaman «asli» degildir. Islami
tasavvufu digerlerinden ayiran ozellik, onun Yer-
yizii Cennetiyle uyum saglayacak bir miikem-
mellikte yaratilan insan icin ideal olam aramasi-
dir. Asli- (primordial) ruhu simgeleyen uglarn zt
yonlere donik iki ticgenli Hz. Siileyman’in miih-
ru, keskin bir ice doniisle dengelenmis — veya ha-
kimiyet altina alinmis — keskin bir digsa déniik-
lik gosterir. Dig diinyanin cekiciligi kalbin ceki-
ciligi ile dengelenmistir. IslAm Peygamberinin bu
karsitlan sahsinda nasil ahenkli bir bicimde bir-
lestirdigini daha once gormiistiik. Bu baglamda
sozii edilen «kiyametin cekiciliginnin kalbin ceki-
ciligine tekabiil ettigi soylenebilir. Ciinkii her iki-
sinin de bilinci kalbde yatmaktadir. Ayrica sim-
geleri arka plandaki asil ornekleriyle birlestiren
Kiyamettir ve Kalb bilgisinin fonksiyonlarindan
birisi, dis nesneleri simgesi olduklar1 i¢ nesnelere
isnad ederek bu biitunlesmeyi sezmzktir. Hz. Pey-
gamberin c¢ok iyi bilinen hadislerinden biri tipik
olarak Tevhid Dinini temsil eder. «Bana giizel ko-
ku ve kadin sevdirildi ve namazda gozlerime se-
rinlik getirildi» (24)

(24) «Gozlerin Serinligi» Arapcada biiyiik bir mutlulugu
anlamlandiran meshur bir ifade tarzidir.
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Ice donikligin hatir icin Disa Donikligin
(*) bir diger ormegi El¢i’nin aldigi ve naklettigi
Davet’in ozelligidir. Zaman periyodunun sonuna
gelindiginde, insanliga bir kere daha Alem’in Ki-
tabr Tevhid Vahyi goénderildi. Bu vahyin yazisiin-
sanlar, hayvanlar, ormanlar, araziler, daglar, de-
nizler ve c¢oller, giines, ay, ve yildizlardir. Kur’-
anin merkez 6gretilerinden biri sudur: Bu diinya-
daki seylere bagimsiz realiteler olarak bakmayi-
niz, ¢iinkii gercekte onlann hepsi varlhklarnn Giz-
li Hazine’ye bor¢ludurlar. Onlar O Gizli Hazine’-
nin goriinmek istemesi nedeniyle yaratilmiglardir.
Kendi ifadesiyle, «Yedi kat g6k ve yer, bir de bun-
lar icinde bulunanlar (insan, cin ve melekler) Al-
lah’t tesbih ederler. Hi¢ bir varlik yoktur ki, O’nu
hamd ile tesbih etmesin. Fakat siz onlarin tesbi-
hini (dillerini bilmediginizden) anlamazsimz.» (25)
Kuranin sik tekrarlanan ifadelerinden biri,
evreni gozleyen ve gozleyecek olan kisilere hitab
ederek onlara kainatin bu harikalarini «ayetler»
-olarak diisiinmelerini emretmesidir.
Sufiligi karakterize eden, ice doniikliigiin hati-
n i¢in diza dontklilk Hz. Sileyman’in miihriinin
iki u¢ noktasim birlestiren bir c¢izgi seklinde
tasavvur edilebilir (26). Dogrudan dis algilama
yetenegi, dogrudan i¢ algilama yetenegi ile bag-
lantil1 olmalidir ve bu baglant1 (rabita) yukarida

(25) XVII: 44.

(26) Bu ayrim, kitaptaki diger pek c¢oklan gibi izafi bir
ayrundir ve fazla abartilmamalbdir. Bu bir iislup so-
runudur Her mistisizm aym formiilii, farklh ¢agrisim
ve farkli vurgularla ifade etmistir.

(*) Inward out wardness
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sozil edildigi gibi-manevi bir hatirlama bag1 (duy-
gusudur). Bu bag, i¢ algilama yeteneginin uyana-
bilmesi ic¢in titretilmelidir ki, «yliceltme» duyul-
sun. Bu yetenegin o6tesinde, ti¢genin ilist ucuyla
temsil edilen bolgede «bag» sonsuza kadar uzana-
bilir. Clinkii titreme Semavatin esiginde durmaz,
tersine sonsuzu amaclar. Burada bir kere daha
konumuzun merkezine gelmis oluruz. Iste Sufilik
bu amaca ulagsmanin doktrini ve ulasma yoéntemi-
dir. Titreme ise dalganin cezrinden, geri ¢ekilmek-
ten bagka bir sey degildir. Onceki 6rnegimizde kul-
landigimiz bu érmegi ele alarak bir kere daha «Med
ve Cezir nedir?» diye sorabiliriz. Cevab1 daha on-
ce de soyledigimiz gibi bilincin (idrakin) merke-
zidir. Med ve Cezir, Kalb hakkinda sdylenilenlerle
daha da agikhiga kavusmus elmalidir. Kalb her za-
man merkeze isaret eder, fakat bu merkez subjek-
tif olarak kalici olmamasi nedeniyle icteki ay'a ve
distaki giinese veya bunun da ilerisinde Zat1 ila-
hinin kendisine isarette bulunur.

Herkesin bir bilin¢ merkezine sahip olmasi ne-
deniyle herkesin bir kalbe sahip oldugu sdylenebi-
lir. Fakat Sufiler bu terimi ilke olarak miiteal bir
anlamda, en azindan i¢i aydinlatan ay’a tekabul
eden bir biling merkezi anlaminda kullanirlar. Bu
ilkenin kokleri Hz. Peygamberin, kalb bilgisiyle
dogrudan ilgili ihsan’in tanimina Kkadar uzanir.
«thsan, Allah’a, o sanki szni goriiyormus gibi iba-
det etmendir. Sen onu gérmesen bile o seni gor-
mektedir.»

«O sanki seni gorliyormus gibi», insan sanki
ezeli yeteneklerin tiimiine sahipmis gibi... Sufi
adabimn bir vechesi tamamiyla «ke’ enneker, san-
ki seni...» kelimesinde gizlidir ve ideali amaclayan
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bu kuraldan bazilarini daha sonra gorecegimiz
pek cok sonuglar ¢ikarmak miimkiindiir. Fakat
onun gercgekecilik Kkuraliyla, «fakat gercekie» ile
birlestirilmesi gerekir. Hi¢ kimse, mistik kadar
kovulmusg insan olmanin bilincinde degildir. Oyle
ki, bunun, onun icin olumlu bir degeri vardiwr.
Clunkil o, (kovulmus olma bilinci) Kalbe yonelilt
bir titreyis glicii saglamakta ve Kalb’e girig icin
bir gecit agmaktadir.

Ilke olarak «onu &6vgii ile tesbih etmeyen hig
bir sey bulunmadigindan» her sey bu giice, yete-
nege sahiptir. «Fakal siz onlarn tesbihini anlamaz-
siniz» Itiraf edilmesi gerekir ki, muvahhid insanin
kalbine niifuz edebilecek simgelerin kovulmug
insanda tamamen amel ile gelmesi O©nlenmistir.
Diger bir deyisle o, (kovulmus insan), bu simge-
lere ruhunda gerekli titremeyl saglayacak bir
glicte tepkide bulunamaz ve eger o kaynaklanm
kendi haline birakmigsa Kalb’e girmekte basari-
s1z olacaktir. Ornegin giizel bir kir manzaras: sa-
dece hayranllk ve memnuniyet duygularini uyan-
dirmakla kalmaz, ayni zamanda obje ile siijenin
birlesme ihtimalinin olmamasi nedeniyle hayret
ve Ozleme neden olur. Bu 6zlem, Kisinin kendisini
daha yiiksek ihtimallere takdim etme derecesin-
den baska bir sey degildir. Bu, bir <hatirlama -
zikr etmen derecesidir ki, ruhun asil diinyasinda
siije ile obje bir araya gelmektedir.

Fakat bu takdim, hemen hemen her vakada,
manevi yol (tarikat) icin gerekli olan bir vasif-
tan bagka bir sey degildir. O kendi icinde ne ya-
z1k ki 6lciilemez. Pek cok vakada asilmasi gereken
engel, dogaiistii giiclere sahip dev bir canavar ola-
rak temsil edilir. Ona cennette tavlanmis ve islen-
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mig bir kiligtan bagka bir gey iglemez, fakat bu
kilica yardimecl clarak goz oniine getirme (rabita;
ruha Kkiymetli bir gii¢ kazandiracaktir. Diger bir
deyisle suje bluylulenmis gibi, herseyin uzermue
kendisini O’nun ilahi ismine adamaidir.
Unutmamak gerekir, buradaki Zikr-u Allah,
Hz. Peygamberin isimlerindendir. Kur’an’a gore
bu zikir-hatirlama, nafile namaz ibadetinden «da-
ha bilyuktur». Biyuk kelimesi, «karglagtirman»
yapmadan «en buyuktur» geklinde de cevrilebilir-
di, dilbilimi kurallarina goére her ikisi de mim-
kiindiir. Bu cercevede teyid edilebilir ki, diger tec-
ritbelerle birlikte olsun veya olmasin Allah'in is-
mini zikretme diinyadaki biitliin herseyin en iyi-
sidir. Clinki o, kalbe yonelik en gli¢lii titregimi
saglamaktadir. Hz. Peygamber s0yle buyurur:
«Herseyin pasimi uzaklastinp temizleyecek bir ci-
las1 vardir. Kalb’in cilas1 ise Allah’t anmaktir.»
Burada adab bolimiinin konusuna girdik, fa-
kat Sufiligin kurmay1 amagladigl birlik gibi konu-
lar da Oylesine yakin ki, inan¢ ve adab boliimleri-
ni ve bu boliunlere uygulanacak fiziki ve manevi
0zl birbirinden tecrit ederek ayirmak imkéansiz
olmaktadir. Bu nedenle bu konuya bir sure daha
devam ederek su sOylenebilir. Allah’i zikretme Su-
filigin diger biitlin uygulamalarinin lizerinde ve
onlardan daha oOnce gelse de, «Zikrullah» ayni za-
manda diger ibadetlere, 6zellikle Kuran’in okun-
mast ve dinlenmesi anlamina da gelmektedir.
Kuran, titreme nedenidir. Distan ice acilan bir
gecittir. Onun bu glcuni vahiy kitabimin kendi
ayetlerinden nakletmek uygun olacaktir: «Allah,
Kelamin en giizeli olan Kur’an’t (icaz, hikmet ve
belega.tle) ayetleri birbirine benzer, miikerrer (Kis-
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sa ve ogiitlerle dolu) bir kitap halinde indirdi. Oy-
le ki, Rabblerinden (i¢-duygusu ile) korkanlarin
derileri ondan tirperir. Sonra derileri de, kalpleri
de Allah’in zikrine (donerek rahmet ayetleriyle)
yumusar.» (27) Sufiler disa yonelik hareketlerini
savunmak ig¢in ihtiya¢ duyduklar: tim yetkiyi bu-
rada bulmuslardir. Viicutlarini kutsal bir dansta
gibi sallamalar1 ice dogru konsantrasyonun bir
aracidir.

«Kalpleri Allah’in zikrine yumnusar» kelimele-
ri, «Kalpleri yumugsamistir.» olarak c¢evrilip, «Kalp-
leri daha az sert olmustur.» gseklinde yorumlana-
bilir. S6zii edilen engel, kalbin katilig1 veya kalbin
uzerindeki toz veya ay’in lizerindeki bulutlar veya
ab-1 hayat (*) cesmesini bekleyen canavar olarak
tanimlanabilir. Insanin cennetten kovulmasinin di-
rekt bir sonucu olan bu engel olmasaydi, genel an-
lamda dine de ihtiya¢ olmazdi Ciinkii o zaman
Vahiy dogrudan herkesin kalbine gelir, Vahyin
ilettigi mesaj zihne yansir ve oradan fiziki varli-
ga gecerdi. Boylece nefs ile ben arasinda siirekli
bir med-cezir akintisi olurdu. Fakat 06zel bir el¢i
gonderilmek zorundaydi. Bu el¢i kalbinin aldigim
digerlerine aktaracakti. Ancak bu, diger biitliin
ruhlarin manevi 15181 almaktan tamamen mah-
rum olduklarn anlamina gelmez. Vahiy o kadar
muhtesem bir inistir ki, kalb, Peygamberler ve
Velilerde oldugu gibi tamamen faal bir durumda
olmalidir anlamina gelir. Fakat Peygamber ve Ve-
lilerle ¢ogunluk arasinda azinlikta bulunan salik ve

27) XXXIX: 23.
(*) Fountain of life
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mistikler icin engel, kismen agilabilirdir (seffaf-
tir) veya asilabilir hale gelmistir. Onlar, 6nce de
gordigliimiiz gibi, Hz. Peygamberle o&zdesles-
meye (fena olmaya) Vahye cevap olarak ce-
zir'e katilmaya caligirlar. Diger bir deyisle salik,
Vahiy sanki dogrudan cnun kalbine geliyormus gi-
bi olmaldir ve bu «ke’enne» Sufilerin ‘yakin’ ol-
malarnnin tek ihtimalidir.

O halde kesinlik (yakin) nedir? Veya kesin
emin olma ile kanaat arasinda ne fark vardir?
Kanat, tartisma gibi 2zihinsel siireclerin sonucu-
dur, delayhdir ve zihne aittir. Fakat kesinlik her
zaman dogrudandir. Ve iiggenin «u¢ noktasina»
tekabiil edér. Duyularin algilanmasinin sonucu
oldugundan isitme, dokunma veya goérme kesindir.
Fakat manevi anlamda obje miiteal olunca, ke-
sinlik kalb-bilgisinin sonucudur. Ayrica Kkesinlik
bilgisini kismen elde edenler —Kki onlar, ru-
hun merkezindeki kalbe en yakin olanlar-
dir ve dogrudan algilama yetenegi, potansiyeli-
ne sahip kisiler olarak miilahaza edilirler — sezgi
yetenekleriyle elde ettikleri 151k ve engelin seffaf-
11§1 nedeniyle parca-parca da olsa kesinlige ulasa-
bilirler. Onlarnn bir inanca sahip oldugunu iddia
etmeleri kesinlikten baska bir sey degildir.

Bu boliimii bitirmeden énce, 6greti bdliimiine
bir giris olarak, tiim mistik doktrinlerin ruhta ¢n-
gordiikleri kesinlik derecelerini — yoksa tohum
tas bir zemine diigmiis olurdu — diger bir deyisle
Sufiligin li¢ kesinlik mertebesini ele alalim (28).

(28) Daha Once so6zii edilen, «The book of Certainty» bu
lic derece iizerine temellendirilmistir.
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Ilahi Hakikat ateg elementiyle sembolize edilmigtir.
Sirasiyla ti¢ derece, Ilmi Kkesinlik, (ilmel yakin),
goz kesinligi (aynel yakin), ve gercek kesinliktir
(hak’kal yakin). Atesin sicakliginin duyulmasiyla
elde edilen kesinlik (ilmi kesinlik) daha once
aciklanmisti, Go6z kesinligi alevlerin goriilmesiyle
elde edilen kesinliktir. Bu son derece, yoklukta
fena olmaktir. Zat-1 Ilahi'nin gercegine ulagmak-
tir. Ikinci derece kalb bilgisidir. Ciinkii burada go-
ren goz kalb’dir. Birinci dereceye gelince, o, zihin-
sel anlayigtir. Bu anlayig kalbi ¢evreleyen sezgi ye-
teneklerinin sagladigl kesinlik duzeyinde vuku
bulur, sufilik akidesinin fonksiyonlarindan biri bu
yetenekleri uyandirmak ve onlan calisir hale ge-
tirmektir.
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Altincl Boliim

OGRETI

Tim ogretiler zihinle ilgilidir, fakat IIm el-
Yakine tekabul eden mistik 6greti, zihne kendisi-
ni asma cagrisinda bulunmaktir. Ilahi isim «Al-
lah» biitliin gerceklerin bilesimidir, bu nedenle de
biitiin ¢gretilerin kokenidir. Bu isim Kalb’e ve
Kalbin yakinindaki ruhun ciizlerine kesinligi gés-
terir. Fakat bir bilesim (sentez) olarak, tek basi-
na zihnin ihtiyaclarini karsilayamaz, bu ylizden
zihin dahil tim akil, manevi yola (tarikata) ka-
tilmahdir. «Isim» zihinsel yeteneklere elini uzat-
tlgmdan/onlara kesinlik kadar «ilmirnlik kazandirir.
O bir bilesim olmaktan bagka, lizerinde calisilabi-
lecek analitik bir vecheye sahiptir. «Ismin» anla-
minin bu sekilde genisletilmesi ilah tarafindan
«Allah’tan baska ilah olmadiginnin (La ilahe il-
lallah) kanit1 (sehadet) olarak aciklanir (1).

Allah’tan bagka ilah yoktur: Zihin i¢in bu,
gercegin bir formiilii irade icin, gercekle ilgili bir
emir, fakat Kalb ve onun uzantis1i Hakkel-Yakin

(1) Zikrin daha biiyiik olmasmnin sebeplerinden biri, zih-
ne hitap etmeyi reddederek bilincin merkezini Kalb
yoniinde ice dogru gekilmeye zorlamaktir.
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icin tek bir sentez, Ilahi isimlerin en yiiksek sini-
fina ait olan bir Hak Ismidir. (Bir Lafza-i Celal-
dir.) Bu bilesim (sentez) yoni, Kelime-i Seha-
det, kelime anlamlariyla tek tek ele alindigl za-
man da kendisini hissettirir, ¢linkii bilesim her za-
man o kelimelerin arkasinda oradadir. Bu neden-
le Schadet bir taraftan Kkisiyi incelemeye davet
ederken, diger taraftan buna karsi ¢ikiyor goriin-
mektedir. O hem kapali hem aciktir, hem asikar
hem anlasilmas1 zordur ve onun ac¢iklig1 bile zih-
ne yabanci gelen 6yle bir seydir ki, asinn basitlik
ve acikligl gizli sonucglan yansitaktaki sasirticiligy
ile bir hayranlik uyandirir. Zat-1 Ilahi hakkindaki
su satirlar onu dile getirir:

O, Kendisinin dig tezahiirlerinde gizlenmig-
tir,

Izzeti birbiri ardinca perdelerle korunmus-
tur. (2)

Aym gekilde Kelime-i Sehadetin esas anlami
dig anlamiyla perdelenmistir. Yukaridaki yazarin
bagka bir yerde dile getirdigi bu perde «Allah’tan
bagka kimseye ibadet edilemez» anlamidir, ve o
ilave ederek bu perdenin sbézde bir sufi icin, sufi
Ogretisinin temelini olusturan esas anlamin goériil-
mesini engeleyecek kadar kalin olabilecegini belir-
tir.

Bu derin anlami anlayabilmek i¢in, Esma iil-
Hiisna’min her birinin, Zat-1 ilahi’nin sadece mu-

(2) Seyh el-Alawi, A. Sufi Saint of the Twentieth Century,
p- 220'den alinmstir.
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ayyen bir Vechesini degil, «Allah» gibi, Kendisi-
nin Isimlerin mecuunu kusattigini akildan cikar-
mamak gerekir. Bu nedenle Esma il-Hiisna Allah
ile birbirinin yerine kullamlabilirler, el-Hak — ger-
cek, realite — ismi de boyledir. Aynen Hak’tan
(Truth) bagka hak, Gercekten (Reality) baska
gercek ve Allah’tan bagka ilah olmadigimni soyle-
memiz gibidir. Bunlarin hepsinin anlamlar esit-
tir. Her miisliiman, ismi Allah olan bir Gergek-
ten bagka bir gercek clmadigina inanmak zorunda-
dir, fakat yalmz sufiler —sufi tarikatine bagla-
nanlarin hepsi bile degil— bu denklemi nihai so-
nuca ulagtirabilirler. O sonu¢ iizerinde temellendi-
rilen Ogreti (akide) «Vahdet-i Viicud» inancidir.
Gercek «ne degilse O’durra karsilik «ne ise O’dur»,
ve eger Allah tek Gergek ise Allah Tekdir (Vahid-
dir), ve O'ndan bagka Varlik yoktur.

Ogreti ruhta en azindan hakiki bir kesinlik
derecesi ongorur diye sdylemememizin nedeni gim-
di agiga cikmistir. Entellektiiel bir sezgi 1s181ndan
yardim gérmemis ve tek basina kalmig zihnin bu
terimi «Allah’in mevcut olan her seyin topyekiinu
cldugu» seklinde yorumlama tehlikesi s6z konusu-
dur. Fakat Mutlak Birlik (Vahdet) ilave edilme
ve bolilnmenin her ikisinden de miistagnidir. Is-
lam’in Vahdet inancina gore el-Baki parcalara
bolunmez, parcasizdir. Ahad (Bir) ismi, Boliine-
mez, «Yegine Bir» olarak cevrilmelidir. Vahdet
inanc1 gozlerin gordiigli ve zihinlerin kaydettigi
her seyin bir hayal, yanilsama oldugu anlamina
gelir. Ayn1 ayn gorlinen ve sonlu olan her sey
Hak’tadir, Sonsuz Bir'in Huzurundadir. «Dogu ve
Bati yiiziiniizii hernereye cevirirseniz Allah’in Yii-
ziiyle karsilasirsiniz. Gercekten Allah namiitenahi
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genis ve herseyi bilendir.» (3). Burada heryerde
Hazir Olmaya (Vasi) Alim — herseyi bilme — s1-
fatinin eklenmesi kismen bir ispat anlamina gel-
mektedir. Eger Ilah herseyi biliyorsa o heryerde
olmalidir. Clinkii Mutlak Vahdette suje ile obje,
bilen ile bilinen arasinda ayri kutuplar yoktur. Bu
nedenle, esrarengizdir, Allah tarafindan bilinmek,
Allah olmaktir.

Kur'an’in Fatiha suresinin haricinde en iyi
bilinan ve en cok okunan «lhlas» suresi Hz. Pey-
gambere, Allah’in niteligi ile ilgili olarak sorular
uzerine vahyolmustur. Diger sureler gibi Hz. Pey-
gambere hitaben etkileyici bir hitapla baslar; «De
ki, O Allah, Tekdir - Allah, Samegddir, Herkes O’na
muhtac¢, O kimseye muhta¢ degildir, Kendi ken-
disine Yeterlidir.» (4). Kuskusuz, Ehad isminin ta-
mamlayicist olan Samed isminden dolay1 bu sire
«samimiyet-ihlas» (Suret iil-Ihlas) olarak isimlen-
dirilmistir. Clinku ihlas icten, samimi bir tesli-
miyete isaret etmektedir, ve bunun basanlmas:
icin ruh sozkonusu edilen birligin bir ayricalik, ay-
r1 bir Bir degil bir biitlin oldugunun; Bir ve Tek’-
in, Bir ve Hergsey oldugunun farkinda olmalidir.
Bolinmez Biitlin Kendisinden bagka her seyden
miistesna ise bu, her geyin zaten orada olmasin-
dandir.

Yardim edilmemis, tek basina kalmis bir zih-
nin Halik ve mahluk ikilisindeki Birligi aciklama-
81, ¢Ozebilmesi imkansizdir. Fas'lh Seyh el-Arabi
Derkavi (5) Mektubatinda bize birgiin dua eder-

(3) TII: 115.
(4 CXII
(5) Bkz. s. 1, not 6.
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ken, icinden gelen siirekli bir sesin kendisine
Kuran’in «0, Ilktir ve Sendur ve O Zahirdir ve
Batindira (6) ayetini nasil tekrarladigini sdyle-
mektedir. Baglangicta buna énem vermeyerek Is-
mi zikretmeye devam etmisti, fakat sonunda
—kendi kelimeleriyle ifade edersek — «Bana ra-
hat vermeyecegini anlayinca, ben de cevap ver-
dim. O’'nun «O ilktir ve Sondur ve Batindir» s6z-
lerini anlamistim, fakat «O, Zahirdir» s6ziini an-
lamamigtim. Cilinkii biz zahirde mahlik olandan
bagka bir sey gérmiiyorduk. Ses soyle cevap ver-
di. «<Eger O'nun ‘O Zahirdir’ sifat1 gordiigiimiiz ve
bildigimiz zahirden bagka bir sey olmasayd: O Za-
hir degil Batin olurdu sadece, oysa ben sana O
Zahirdir diyorum». Anladim ki, Allah’tan bagka,
hicbir varlik yoktur. Evrende Bir Tek O'ndan maa-
da hi¢ bir sey yoktur (7). Bu baglamda Hz Pey-
gamber’in Hadis-i Serifi de unutulmamalidir. «Sen
zahirsin, Seni kusatacak hi¢ bir sey yoktur.» Zi-
hin sadece «Ilktir ve Sondur ve Batindir» gibl Al-
lah'tan 6nce veya sonra veya Allah’tan daha ba-
tin olma ihtimallerine yer birakmayan isimleri
anlayabilir. Bu yiizden Zahir Ismi de kendisinden
daha zahir bir sey olma ihtimaline yer vermesz.
Aym sekilde Hz. Peygamber’in, yaratilig siiveciile
ilgili olarak soyledigi «Sadece Allah vardi, O’'ndan
bagka hi¢ bir sey yoktu.» hadisinin sufi yorumu
«3imdi -de, o zamanki gibi sadece O vardir.» ola-
caktir. Giicli her zihin dini goéris acisindan bu
yorumun Vahdet-i Viicud’un aciz birakici bir «ka-

(6) LVIL 3
(7) Er-Resail ed-darkaviyyeh, No: 12 (Bkz, letters of A
Sufi Master)
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nit»1 oldugunu gorebilecektir. Clinki, simsek ¢ak-
masinin hasil ettigi bir berraklikla, bu 6gretinin
sadece Allah’in degismeye tabi oldugu dalalztine
dislilmesiyle inkar edilebilecegini gostermeketdir.
Fakat zihin Allah’in hem Zahir hem batin olma-
sim1 anlayamayacagl gibi, Varlifimin tek olmasini
da anlayamaz ve bu gercekleri nazari olarak ka-
bul etmek kisiyi kendi alaninin u¢ sinirlarina ge-
tirir. Burada yollarin kavsak noktasindayizdir.
Zahiri (dis anlamlara 6nem veren) irkilerek geri
cekilir, kendisine ve digerlerine Ilm-i Keldm tar-
tismalanyla ugrasmaktan salmndinldiklarmm hatir-
latir, fakat gercek mutasavvuf, oniinde bulunan se-
yin dogmatik kelam meselesinden bagka bir sey
oldugunu aninda kavrar, geri ¢ekilmek soyle dur-
sun, derinliginde kaybolma riskini goze alarak, sag-
lam gibi gorilinen saf zihinsel goriis agisindan kur-
tulmaya calisir.

Zihnin hayrete diismesi ile ilgili olarak Seyh
Ali el-Cemal’e miirsidi Seyh ed-Derkavi «zihnini
gevset ve ylizmeyi 6gren» demisti. Diger bir deyis-
le, zihnini kendi halinz birak, 6yle ki ruhun de-
rinliklerinden disar1 ¢ikararak sezgi kimiltilarin
yvasasin, tecriibe etsin. Bu aynen suyun derinlikle-
rinden yukar: dogru cikarken yiizme hareketlerin-
deki kol ve bacaklarin es anli hareketi gibidir, fa-
kat bir farkla burada kurtulmana yardim edecek
bir ‘dal’ yoktur. Bu nedenle seyh ed-Derkavi yuka-
ndaki o6rnegi seyhinden naklettikten sonra ken-
disine sOyle der: «Eger bir zihni kansikhk «hay-
ret» durumunda isen bir seye yapismakta acele et-
me, olabilir ki kapall olan hacet (ihtiyaclar) ka-
pis1 belki senin kendi elindedir. Ciinkii bu hayret
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durumu Ilahi Ismin yerini almustir (8). Diger bir
deyisgle iytiyaclarin en ug¢ noktas Ilah’a agilan bir
kapidir. Kisi o kapidan — O’nun Kendisini dua-
ya icabet etmek zorunda kilmasi gibi (9) — O’na
gider. Dua, tek bagsmma O’naacilan birkapidir ve
dua etme agisindan Yiice Isim Allah, daha 6nce
gordiigiimiiz gibi digerlerinin en biiytgidir. (Ism-i
Azam’dir) Seyh ed-Derkavi burada manevi yok-
sulluk (fakr)un doldurulmay: bekleyen bir fanus
olarak alsimik* giliclinii vurgulamaktadir. Hayret
fakirligin bir seklidir, ¢iinkii o zorunlu bir ihtiyac
aydinlanma ihtiyacindan bagka bir sey degildir.
Sufi 6gretisinin incelenmesi akla, zihin ile kalb
arasindaki siirin entellektiiel sezgi (bedahet) ve-
ya duruma gore hayret alaninda bulundugunu gos-
termektedir. Her mistik 6gretinin ruha zihin si-
nirint agirtip muteale gegirecek meshur olmus for-
miilleri vardir. Fakat ¢gretinin esas amaci, zihnin;
akil yiliriitme, imgeleme ve diger yeteneklerle her
biri kendine mahsus olmak iizere, miimkiin oldu-

(8) Bkz. Letters of A Sufi master. Cevirmen Titus Bu-
ruchkardt hayret kelimesi ile ilgili olarak asagidaki
notu vermektedir: Goriiniirde bir sorun olmamasma
ragmen zihnin karismasi veya uzlastirllamayan ger-
ceklerle yiizyiize gelme, zihnin simirlarina ulasmasiyla
¢itkimaza girmesi... efer bir hayreti zihinsel diizeyde
anlarsak Sevh Derkavi'nin burada verdigi 6%iit Zen
yontemi kovani hatirlatmaktadir. Yani zihinsel kar-
masikhil tahrik etmek sezgi yollarini agar. Hayret
kelimesi hayran olma kelimesi ile yakindan ilgilidir.
Burada havran kalma Hz Peygamber'in «Rabbim be-
nim O'ma olan havranhgimi arttirdi» ifadesinde ol-
dugu gibi olaganiistiiliige isaret eder.

(9) II: 186.

(*) Alsimik: Simva ilmine ait, tehavviil giicii hayat iksi-
rine ulasma (Cev.)
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gunca gercege niifuz etmesini (onu o6ziimsemesi-
ni) saglamaktir. Cunki tarikat, bir takdim, bir su-
nug’dur. Birey Zat-1 Ilahi karsilifinda kendi beni-
ni sunmaktadir. Fakat bu sunus kabul edilmeli-
dir. Ve Ilahi Sonsuz'dan (sl-Baki) «biitiin» olma-
yan birgeyi kabul etmesi beklenilmemelidir. Sunus,
sunucunun sundugu seyin timii, bilitiinii olmal-
dir, yani samimi, i¢ten olmalidir. Bir defasinda
Sevh ed-Derkavi'ye zahiri bir yetkili tarafindan
«Hz. Peygamber kullanmadifina goére nigin bir
tesbih kullandigl, bunun hakli goriilebilecek bir
uygulama olmadig» sOylendiginde o sdyle cevap
vermistir: «O da bdyle yapnustir, hatta elleri Al-
lah1 zikrederken boliimlere ayrilabiliyordu.»

Zihnin o6ziimsemesi gereken ogretilerden biri
sufiligin bes (Hazerat-1 Hamse) akidesidir. Vah-
det-i Viicud’a igaret eden bu hazret dereceleri, al-
datici1 da olsalar, sonsuzun merkezi olan Hakk’i
temsil etmek suretiyle bes goériinimii mimkiin ki-
lar. El-Vahid, sdoylemek gereksiz bir Hazret anla-
mina gelir. Fakat bu Hazret hem Zahir hem de
Batin'dir. Bu yiizden biri bu diinyada digeri oteki
diinyada olmak lzere iki Hazretden s6z etmek
miimkiindiir. Zahir, Bir olan flah’in ismi olmasi
nedeniyle diger isimlerden ayrilmaz, Batin’in da
aralarinda bulunduvgu diger isimlerin delalet etti-
gi vasiflara katilmak zorundadir. Bu kelime bu
ylizden zahiri oldugu kadar batini bir vecheye sa-
hip olmali, viicutlarin oldugu kadar ruhlarin da
alamina isaret etmelidir. Aynen 6teki diinyada bu-
nun tersinin, yani Yaraticinin Ruh’un alani olan
Cennette Dig vechesine sahip olmasi gibidir. Bu
nedenle Herseye Niifuz Eden, Herseyi Kusatan
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Zat-1 Ilahi'nin dért Hazretinden sozetmek esyanin
tabiatina uygun diigsmektedir.

Kelime-i Sehadet, bize gercek olan herseyin
ilahi oldugunu soyleyerek bu inanci teyid etmek-
le kalmamakta, fakat ayni zamanda Hakikat'ten
baska hakikat olmadigini vurgulamaktadir. Yine
SOz sirasina gore bes basamakl bir hiyerarsiyi iz-
lemektedir. La ildhe illallah formiiliinde dort keli-
meden her biri bir dereceye isaret etmektedir ve
Allah isminin son hA harfi Ben’i (Hiive) (10),
(11) simgealemektedir. Sehadet tarikat acisindan
g0yle yorumlanabilir: Gercegin 15181 olan birinci
kelime, «bu diinyadaki gercek en biiylik gercek-
tir» yanilgisini bertaraf etmek icin maddi diinyay
bir kenara atiyor ve ruha «hayir o yonde degil»
diyerek kilavuzluk yapiyor. Ikinci kelime ruhlar
diinyasina tekabiil ediyor, suursuz sevgi acisindan
diisiiniiliirse buras:1 tehlikeli bir noktadir. Kur’an
surekli olarak «ilahlarim ihitraslar1 haline getiren-
lerden» soz etmektedir. Fakat bu ihtiras tek ihti-
maldir, ¢unkii ruh gercekte ilahidir. Sehadetin
ikinci kelimesi, biri kilitli digeri kilitli olmayan
iki kapal1 kap1 arasina yerlesmis muhtemel bir ulu-
hiyete isaret eder. Yani mutlak bir «hayir» ile sart-
I1 bir <hayirna —Ki (eger yoksa durumunda) sart-
1 bir «evetre balig olur — ve ismen belirtmek ge-
rzkirse Ruhu temsil eden 'liglincli kelimeye isaret
eder. Bu liclincii HaZzreti tegkil eden Ruh ve Me-
Jeklerdir ve bu Hazret bir «ancak» veya bir «ha-
rico gibi ruhun adina, onun namina aracilikta bu-
lunur. Illa kelimesi bir rahatlama, pihtilagmig bi-

(10) Alah'in isimlerinden bir ismidir.
(11) Frith, of Schuon, Dimensions of Islam s. 147.
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¢imlere tutukluluktan bir kurtulug ve en yiliksek
iki Hazreti temsil eden nihai ¢6ziim dérdiincii ke-
limeye bir isarettir. Boylece Sehadet bir tilsim ve-
ya bir nazarliktir, ¢liinkii o ruhu onun i¢inde olun-
dugu siirece yanlhghklardan korur. Onun Kkelime-
leri kotiiliikten saf Hakikate, Hakikatin Huzuru-
na zorunlu bir yoneligtir.

Zihne yararli olacak bir diger formiil, sufi
Abd el-Kerim el-Cili'nin (12), Halik ile mahluk
arasindaki goriniir farklihgl ve gizli birligi en gii-
zel yansitan su ve buz ornegidir. Bu ornekte don-
mus su Kkristalleri donmamis sudan daha gercek-
mis gibi gériiniir, fakat biiyik bir buz parcasi eri-
diginde sonug¢ sasirtici derecede 6nemsiz miktarda
su olarak ortaya cikar. Benzer sekilde alem-i ed-
na gorliniir tim gercekliklerine ragmen varlkla-
rim1 — Sonsuz mutluluklarn Cennetlere tekabiil
edenlerle karsilagtirildiginda — nisbeten mebzul
olmayan bir Hazrete (13) borg¢ludurlar. Ancak bu-
rada tekrar belirtmek gerekir ki, sonsuzluk, Ebe-
dilik degildir ve bu Cennetlerin mutluluklar1 as-
linda Mutlak Cemal’in Zati Cennetinin golgesin-
den bagka bir sey degildir.

Ilahi Hazretin besli olmast O'nun Birligi ile
yani Vahdet-i Viicud ile celismez. O, Bir olmasin-

(12) <el-Insan el-Kamil» isimli tezinde ve <«el-Ayniyyat»
isimli siirinde...

(13) Ayrica Hazret bir diinya icinde yeknesak degildir.
Omegin maddi diinyada Allah'in ve O'nun sifatlari-
nin bityiik sembol ve isaretleri ister hayvan, bitki
veya mineral diinyasinda olsun Ilahi Hazretin goze
carpan bir yogunlasmasi olmasindan dolayr goriin-
diigli gibidir.
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dan dolay: her zaman aym goriuintiiye sahiptir. Yi-
ne de «Mutlak Hakikat» agisindan besli goriintii bir
yanilsamadir, ¢iinkii bu ac¢idan hiyerarsi ‘zaten’
katlanmigtir. «O giin semay1 ki;caplann sahifesini
diirer gibi diirecegiz - katlayacagiz.n (14), buz «za-
ten» erimistir. Sehadet, daha 6zilinde nisbi ve Mut-
lak olan her iki goriig agisini da ifade etmektedir.
Harfleri, gordiiglimiiz gibi hiyerarsinin farklh de-
recelerine tekabiil edecek kelimeler seklinde Kkris-
talize olmuslardir. Fakat kelimeler eritilip harfler
haline getirilirse, bu harflerin arasinda Elif, Lam
ve Ha’dan bagka bir sey olmadigini goririz ki,
bunlar Ism-i Azam’in harfleridir.

«Buz gozii» yani, yanilsamay1 goren goz buzdan
bagka bir sey goremez. Sadece «su gozil» suyu go-
rebilir. Kur’an, bu nedenle, «Onlarin gozleri O’na
yetisemez fakat O onlarin gozlerini kusatir. O bii-
tiin incelikleri bilir, herseyden haberdardir.»» (15)
buyurur. Burada tekrar, Her Yerde Hazirdir (el-
Latif) ismini, Her Seyden Haberdardir (el-Habir)
ismi izlemektedir. Hakikatte Olma ve Gorme Tek-
tir, bunlar Allah’in imtiyazindadir. Buzun eri-
mesi, bu imtiyaz: kazanma iddialarindan el cek-
mektedir.

Egar «Allah1 sadece Allah gorebilecegine gore
nic¢in kalbi saf olanin O'nu gorecegi vadedilmekte-
dir?» diye sorulsaydi cevabi, «Kalbi saf olanla-
rin» buzu eritmis olduklari ve onlann «su gozii»
ile baktiklarn ig¢in olurdu. Yari saydam ve bu ne-
denle tam saf olmayan bir pihtilasma olarak mu-

(14) XXI: 104.
¢5) VI: 103.
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teal 15181n ruha girmesine engel teskil eden Cen-
netten kovulmus olan insanin nefsiyatidir. Nefs,
bu engelde goriinmeye baslayan bir 1sik, bir sua-
dir fakat gorme yanilmasmdan dolay1 ayn ve ba-
gimsiz bir birim olarak goriiniir. Saflik, eriyigin
saydamligidir, saflik enfiisii gosterir ve «dikey»
poyutun tamamindan bagka bir gsey degildir. O, 6y-
le bir Isiktir ki, bir taraftan Kalbin ic¢ine girerek
onu sonsuzda asarken diger taraftan tabiat1 gere-
gi bu 15181 alma yetencgine sahip engellenmemis
ruhun 6zine ulasir. Kur'an Veliyi «(Evvelce) Kkii-
fiirle 6lii olup (sonra) kkendisini hidayette diriltti-
gimiz ve ona insanlar arasinda yiiriidiigii bir iman
(nur) verdigimiz kimsen (16) seklinde tanitir.
Oliim, yanilticl enfiisiin eritilmesine isaret eder.
Yeniden dogmus enfiisiin Hayat ve Nur ile birleg-
mesiyiedir ki, Allah insani «kugsatmaktadir.»

Bu baglamda «O onlarin goriislerini kusatirn
kzlimeleri ile ilgili olarak el-Habir Ismini izleyen
el-Latif kelimesinin bazen «Miisfik-Muhibb» olarak
cevrildigini belirtmek gerekir. Biitiiniiyle Latif,
Her Yeri Kusatan, Her Seye Ustiin Gelen, Miisfik,
Muhibb anlamlarna gelir. Kelime bu baglamda
bir sevgi hareketidir. Bu sevgi Hadis-i Kutsi ile de
teyid edilmistir. «Ben kulumu sevdigim zaman
onun isittigi seyleri isitir, onun gérdigi seyleri go-
ririm.» (17)

Dalganin medine igaret eden bu miilahazalar,
daha once bu dalgalarin cezri ve 6ziimseme hak-
kinda sOylenenleri tamamlamaktadir. Uluhiyet sa-

(16) VI: 122.
(17) Bir sonraki boliimde tam olarak nakledilecektir.
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dece alip Oziimsemez, fakat kusatir ve niifuz da
eder... Bunun en biiyiik 6rnegi yukarida bahsedi-
len Ilahi El¢i vakasidir. Bu el¢i Ilahi Hazret tara-
findan ebediyen kusatilmis ve garkolunmustur.
Daha ¢6nce gordiigiimiiz gibi Hz. Peygambere sa-
lat-ii selam getirmek, gerekli olgunluga ulasiima-
s1 sartiyla bu Tecelliye (kusatilma ve niifuz edil-
meye) (18) bir katilma vasitasidir.

Yiice Hazretin «diger» hazretlerde «Hazir ve
Nazir» olmasi hususunda, Seyh el-Alavi uluhiyeti
asagidaki ornekle ifade eder:

Hak’la beraber olabilmek icin...

Mahlukun oniine perde cektim, fakat...

Mahluktaki sirlar bir yay gibi firlayarak onii-
me ciktilar (19)

Bu oOrnekte goriildiigii gibi, zihin olabildigince
tatmin edilse bile hayretle karsilasmak her zaman
icin miimkiindiir. Bagka tiirlii de olamazd: ¢iinkii
izlenilecek bir sira vardir. Bu sira, inanma, anla-
ma, hayranlik duyma (20) ve aydinlanmadir. Bir
baska deyisle, tohum, gdvde, tomurculk ve cicektir.
Uygun sartlarda, siki sikiya kapali olan «hayret»
tohumcugu «tahayylirn — hayranlik — c¢icegi cla-
rak acacaktir ve bu cicegin acmas1 i¢in gerekli

(18) Tecelli, Allah'ln kendisini gostermesi, her seyi ku-
satmasl. Arap Hristiyanlar1 Tecelli terimini, Hz. Isa'-
nin insan suretinin Ilahi surete biiriinmesi, ilah ta-
rafindan kusatilmasi anlaminda kullaniyorlar.

(19) Divan.

(20) Buradaki hayranlik, huzur ve siikunetle ayn1 anlam-
dadir. Ciinkii huzur ve siikunet, «fakirlik» ve «Is-
lAm'in» (teslim olmammn) temelidir.
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olan sart wsiktirn. Fakat aydinlanma ihtimalleri,
miiridin almay:1 timit ettigi boliik-porciik sezgiler-
le simirh degildir.

Seyh el-Derkavi’'nin hayret hakkindaki goérus-
lerinden de agiga ciktigl gibi hayret acisindan ka-
pall gibi goriinen ashinda, uygun yardimin gelme-
sine ihtiyac gosteren acik bir kapidir. Baslangicta
aydinlanma icin lmit edilecek yardim Miirsidin
suretidir. Onun sureti miiridin, 15181na ihtiyac¢ duy-
dugu Giinestir. Fakat «hacet kapisi» sonuna ka-
dar ag¢ik olmalhdir. S6z konusu hacet-ihtiyac, bir
taraftan zorunlu bir son olarak Hakk’n g6z o6nin-
de canlandirmayi, diger taraftan da aradaki ugu-
rumun derinligini ve bizim bu ugurumu kendi
kaynaklarimzla agmaktaki acizligimizi diislinme-
yi gerektirir.
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Yedinci Bélum

ADAB

«Benim i¢in kulumun ona mecbur tuttugum
ibadetlerle bana yaklagmasindan daha sevimli ge-
len hi¢ bir sey yoktur. Ve kulum serbest iradesiy-
le sapip bana yaklasmayr durdurmadigi siirece onu
severim. Sevince onun igittigini igitir, onun goérdii-
gini goriir, neyi tutarsa eli olur, nereye giderse
ayagl olurum.» (1)

Sufiligin tamarm — amaglari, uygulamalari ve
bir anlamda o6gretisi bu Hadis-i Kutside 6zetlen-
migtir. Sufiler bu nedenle bu hadisi, Kur’an-in hari-
cinde diger metinlerden daha fazla naklederler.
Hadisten de c¢ikarnlabilecegi gibi onlarin ibadetleri
iki cesittir: Tium mislimanlarin yapmalar: zorun-
lu olan ibadetler ve buna ilave olarak goniilli ya-
pilan diger ibadetler. Bir miiridin bir tarikata gir-
digi zaman ilk yapacag seylerden biri cocuklugun-
dan beri asag1 yukar zahiren icra ettigi ibadetler-
deki bir bagska boyutu, derinlik ve yiikseklik bo-
yutunu farketmek ve bunu elde etmektir.

Islam in yiikiimliiliikleri ¢ogunlukla «besg sii-

(1) Buhari, Rikak, 37.
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iun» olarak bilinir ki, bunlar Kelime-i $Sehadet,
bes vakit namaz, zekdt vermek, Ramazan orucu-
nu tuimak ve sartlarin elvermesi durumunda Hac-
ca gitmektir. Bu son yukumliluk tek olmasi ne-
deniyle belirli sartlara baghdir.

Kelime-i Sehadetin Sufilerin anladiklar: te-
ferrnathh anlami ile, «Allah’tan bagka ibadet edi-
leczk ilah yoktur, ancak Allah vardir» yuzaysel
aniaml arasindaki farki daha once gérmiistiik. Fa-
kat bu objektif farklilik buna tekabill eden sub-
jextil bir farkliligl gostermektedir, ¢ciinkii burada
ortaya bir soru ¢ikmaktadir: Allah’tan bagkailah,
Gercekten bagka gercek olmadiginin sahitligini
vapacak olan kimdir? Sufilere gére bu sorunun
cavabl es-Sehid Ilahi isminde yatar ki, bu kelime,
oldukca anlamhdir, dualarda el-Hak (Gercek
Dogru) * kelimesinin hemen arkasindan gelir. Eger
cevabl Allah ise, o zaman Kendisinden bagkasinin
sahitligi gecerli degil demektir. Ancak Vahdet-i Vii-
cudu hakikatin tersine yorumlamak riyakarhktir.
Hallacin taraftarlarini harekete geciren hi¢c kus-
kusuz onun su mahvedici celiskili sozleri olmug-
tur: «Allayin Birligine yine O'ndan bagka sgahit
olan kim var?» (Yani sahit O’nun bireysel beni
idi.) (2)

Sahit hen degil, fakat BEN olmalidir, ciinkii
ruh sahadete yetkili degildir. Biitlin Sufi tarikat-
Jari bu hususta fikir birligi etmislerdir. Onlar val-
mg ihlas ve riva arasindaki acifin  kapatilmasi
yontemlerinde farkhdirlar.

Baz tarikatlarda, bir defa okunmasinin tersi-

(N Ahbar el-Hallac, No: 49.
(*) Hakkun Eshedii en 14... (Cev.)
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ne, miirid Kelime-i Sehadeti bilincinin daha derin
bir noktasindan ¢ikarmay: 6greninceye kadar yuz-
lerce, bunlzrce defa okur ve hatta o zaman bile,
kenaisine Vahdet-i Viicud bilgisi 6gretilmis olma-
sina ragmen, eger ¢cok uyusuk birisi olduguna
hikmedilmis ise bu 6greti lizerinde daha fazla dii-
sinmesine izin verilmez.

Simdiye kadar Kelime-i Sehadetin sadece bi-
rinci kismi lizerinde duruldu. Fakat, Islam’in bu
birinci diregi iki kathdir. Tanik ayni zamanda Hz.
Muhammead’in Allah’in elcisi olduguna gehadet et-
melidir. Muhammedun Rasuluw’ Llah (3). Salik bu-
rada tarikatin, onu yolculugunun sonuna gotiire-
cek olan dalga'nin 6ziinii bulacaktir. Her iki seha-
det benzer gekilde sona ermektedir. Fakat La ila-
he ilia Lllah kisinin diinyaya sirtin1 ddnmesini an-
lamlandiran olumsuzlamayla baglarken Muham-
medun Rasulw’ Liah (3) ileride uzanan tim ger-
ceklerin bir cikig noktasi olarak begeri kemal du-
rumu ile baslamaktadir. Diger bir deyisle bu for-
miul ile miirid arasinda bir bosluk vardir. Baz te-
rikatlarda usul olarak, sehadetin birinci bdlimi
ruhtaki belirli baglarnn c¢ozlip onu yiiksek amaca
ulagmada aradaki acig:1 kapatabilecegi bir noktaya
getirip Kkisiligini  Hz Muhammed (s.a.v.) is-
minde yerlestirinceye kadar ikinei kismin okun-
masina basglanmaz. Birinci kelimeyi vurgulayarak
Muhammedun Rasulu Llah’a devam etmek givile-
meyecek kadar buytliklikte miikemmz] bir elbise

(3) Eger Muhammedun Resulu ilah daganin geri cekil-
mesi ise (cezir) onun gelisine (med) tekabiil eden ifa-
de Elif, Lam, Mim harflerinde bulunacaktir. Bkz.
s. 26 not: 2,
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giymektir. Fakat bu eloisenin sihirli giicii onu gi-
yeni kendi boyutlanna ulagtirmaktadir. Bu esna-
da elbiseyi giyen zaman zaman onu tam olarak
doldurmadigini itiraf etmelidir, bu tarikat adabi-
nin 6nemli bir kuralidir, aym zamanda diger mi-
ridleri aym elbiseyi giymis olarak gérmeli ve on-
lara buna gore saygr gostermelidir. Bu, sufiligin
asl’a uygunlugunu gosteren goriis acillarindan ke
enne «sankinnin bir bagka ornegidir.

Kelime-i Sehadetin ikinci bolimi, usul yé-
niinden, insamn Cennetten kovulmuslugunun red-
di olarak ele alinabilir (4). Fakat bu goérus agisi
kovulmuslugun sonuglarimin bilinciyle birlestiril-
melidir, yani kisinin kendi yetersizliklerinin bilin-
ciyle... Fakat eger ihtiyaclar bagkasinin olursa,
itadesini Kelime-i Sehadet’in ilk iki la ilahe keli-
mesinde veya sadece birincl olumsuz la kelime-
sinde bulan bir bilingle birlestirilmelidir. Bodylece
Islamin iki katl, birineci siitunu kovulmus ve ko-
vulmamig insanin birlesimi olarak ele alinabilir.
Sufiler her zaman birinden digerine ge¢cmeye ve
scnra tekrar geri donmeye hazir olmalidirlar.

Islam’in ikinci siitunu — Ibadetlerin batini ve
Ser’if konumlan arasindaki farkliliga bir 6rnek da-
ha vermek gerekirse — ayrilmaz parcasi abdestle
birlikte icra edilen bes vakit namazdir. Bitin mi’-
minler namazin sembolik bir harekst oldugunu
kabul ederler ve abdest de ruhun saflastirnnlmasini
simgelestivir. Kuskusuz mi’minlerin biiyiik ¢o-
gunlugu abdesti, Allahin namazi kabul etmesi

(4} Aynt seyi en viksek anlamiyla sehadetin birinci bo-
liimii i¢in de sOylemek miimkiin.
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icin yapilmasi gerekli bir ibadet olarak gorirler,
fakat onlar namazda ser'li veya ibadi bir safhk
icinde olduklanmn bilincindedirler, ve bu biling
kiiciimsenmemelidir. Clinkli nainaz «Allah’in ina-
yetine mazhar olma durumudur» ve bu nedenle
blitiin lutuf hallerine aciktir. Sufi de kaginmilmaz
olarak bu goris acisim ve bilingliligi paylasmak-
tadir. Fakat bu gser'i durumun o&tesinde o «tada-
bilecegin; timiiyle ve sirekli olarak tadmasi ge-
reken gercek saflikla ilgilenir. Onun i¢in abdest.
alma her seyden once, halihazirda ve berrak cii-
zlin yardimiyla basardig1l ve lizerinde bilincini yo-
gunlastirdigl saflifgl saydam ve saflifl genisletme
vasitasidir.

Sufi kelimesinin dilbilimsel kokii ile safhk an-
lamina gelen bir bagka kokii arasindaki gizli bir-
lige daha Once deginmistik. S6f teriminin kabul
edilip yerlesmesinin bir baska nedeni de kugkusuz
safveti (safligl) hatirlatmasi, ¢agnstirmasidir. Bu
kelime tasavvufun baglangi¢ ve sonu olan bir ni-
telige isaret etmektedir. Gergekten Bagdat'in ilk
biyuk sufilerinden biri olan Bisr el-Hafi (5) bu
terimi goyle aciklamistir: «Sufi Kalbini saf (te-
miz) tutandir». Ayrica unutulmamalidir ki sade-
ce namaz degil fakat onun herbir ciiz’ii de ilahi
Merkeze uzanan bir zincirin halkalar1 anlaminda
bir simgedir.

Diger bir deyisle abdest suyu, 6teden bu son-
lu diinyada akiyorolarak diistintilmelidir. Kur'an’a
gore su (saflagstirmayl da kapsayan) Rahmetin ve
Hayatin simgelerinden bir simgedir. Abdest alr-
ken kullanilan suyun miktar énemli degildir. Bir

(5) (d. 842)
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golun suyu gibi bir darala su da Rahmetin Soi-
suz Ceinal ile butuniesmesini simgelestirir; ve kal-
lanilan abdest suyu, yeniden avdet etme gaycsiy-
le Allalva vakfedildigi zaman, bir bagka agican
her seyden once bir yeniden bilitlinlesme, bir Kur-
tulma aracidir, ¢cunki su ayni zamanda, sonlu bi-
¢imierin donuklugundan kurtulmus Hakikatin
Yasayan Cevherinin simgesidir. (6)

Farkli bir goriig agisindan bakildiginds aym
Hedef namazlarda da «canlandirlir.» Her rekat
bir secde ve bunu takip eden bir oturugla sona
erer. Sufiler bunu Kur'anin «Yeryiizlinde olan Ler
canli fanidir. FFakat azamet ve ikram sahibi ofan
Rabbinin Zat1 Bakidir» (7) Aayetlerinin 1si1ginda
yorumlarlar. Fani kelimesi secdeye karsilikiir. Di-
ger Ayet ise namazin bitiinlinde en duragan ve en
sabit bir durug olan oturusa (8) tekabil etmckie-
dir. Sufiligin iki temel terimi «fenan» (yokolusg) ve
«beka» (ebedi olug) bu ayetten cikarilmigtir. Bu-
rada sozi edilen yokolus, benin degil Ben’in &imo-
si, yok olmasidir.

Sufilerin icra ettikleri, IslAm’in zorunlu olma-
yan ibadetlerinden Allah ismini zikretmenin -
yiuk oneminden daha once bahsetmigtik. Bu bjlu-
miin baglangicinda naklettigimiz belli bir zorun-
luluk g=tiren Hadis-i Kutsi ile Zikrullah’in namaz-
dan daha biiyitk oldugunu belirten Kur'ani tevid
arasinda bir celigki gorulebilir. Fakat unutulma-

(6) Yazarm Studies in Comperative Religicn (summer,
1968) daki «Kur'an’da Su Simgesi» isimli malkalesine
bakin:z.

(7 1.V: 26-7.

(8) Namazdaki hareketlerin anlamlart icin bkz. A Sufi
Saint of the Twentieth Century, pp. 87-90.
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malidir ki, bu zorunlu ibadetler saatlerin akisi
icinde manevi bir tempoyla O’na yodnelmeye hiz-
met etse de gergekte aldigl zaman cok azdir. Oy-
sa gonullu ibadetler bilitlin hayat1 kusatmakta ve
bitiin hayata niifuz etmekte ve bu nedenle zo-
runlu ibadetlerin iistiinde bir istiinliige sahip ol-
maktadir. Allah’lt metodik olarak zikredenlerin ger-
ceklestirmek istedikleri ama¢ da budur. Hadis-1
Kutsi'nin acik anlami, ser’i bir zorunlulugun, ki-
sinin arzulariyla bagka bir sekilde degistirilemeye-
cegidir. Bu nedenle sufiler, kendi basina ibadet-
lerin en giclisi olan zikrin, Allah tarafindan an-
cak zakirin zorunlu olan ibadetleri icra etmesin-
den sonra kabul edilebilecegi konusunda fikir bir-
ligi icindedirler. Yetki i¢cin (belli bir mertebeye
ulasmak i¢in) ser’l zorunluluklar olmasayd: kaci-
nilmaz olarak bir ¢cok tehlikeler ortaya c¢ikard: ve
hic bir zaman her miiride de hemen Zikrullaha
basglama izni verilmemistir.

Kuran’in okunmasi, kugkusuz Islam toplu-
munun tiimiinde en yaygin olarak gerceklestirilen
gonulli bir ibadet turudiir. Sufilerin tilavet bicim-
leriyle — veya, dinlemeleriyle, ikisi de egit derece-
de ibadet Ozelligine sahiptir — toplumun diger ke-
siminden ayrildiklar1 s@ylenebilir. Onlar, zikri Al-
iah’a riicu etmelerinde bir azalma olmamasi icin
uzatarak, makamla okurlar. Vahyolunan Kitab’in
gayr-1 mahluk oldugu 6gretisi vazgecilemeyecek
bir birlesme vasitasidir. Ayrica ruhun, ¢cok veche-
li bir Birlige sahip oldugu sOylenebilecek Ismin
tamamlayicisi olarak Kur’an’a ihtiyaci vardir. Is-
min (Lafzatullah) bu cok vecheli birligi teyidi, is-
min fonksiyonu olmayan belirli bir aracisiz tani-
may1 gerektirir.
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Asagidaki paragraf Kur'anin okuyucusu olan
herkeste bir yanki bulacaktir. Fakat o dnce sufi-
leri ilgilendirir. Clinkli sadece onlar temas edilen
sorunun tam olarak bilincindedirler.

«KXur’an, dinya gibi aynt anda bir ve cok
yonlidir. Dinya ayiran ve bdélen bir ¢okluga sa-
hiptir. Oysa. Kur’an’in ¢oklugu (¢ok yonliligii)
bir araya getirici ve Birlige sevkedici niteliktedir.
Mukaddes kitabin ¢ok yonliilligii — kelime, cliim-
le, 6rnek ve kissalarin farklilign — ruhu doldurur,
ruhu dzumser ve onu hissedilmez bir sekilde bir
tir, ilahi «kanal» vasitastyla huzur ve siikun ik-
limine gotirir. Bu olgunun akisina alisan ruh,
mukavemet etmeksizin kendisini bu akigsa teslim
eder. Olgunun ic¢inde yasar. Onunla béliiniir, ayr-
lir, hatta dahasi ne diisiiniiyor ve ne yapiyorsa o
olur. Vahyolunan Kkelime su meziyete sahiptir ki,
o bu egilimi, istegi kabul eder, kelimelerin semavi
dili ve muhtevas1 ona yeni bir yol gosterir, dyle ki
ruhun baliklan giivensizlik duymadan, aligkanlik
haline getirdikleri ritimle ilahi aga girerler. (9)

isim ve Kitap, aralannda zengin zikir ve vird
(miinacaat) imkanlar1 uzanan iki kutuptur. Bu
zikir ve miinacaatlardan bazilan Isim kutbuna ba-
zilann da Kitab kutbuna yakindir. Ornegin Iki Se-
hadeti getirme ve iki Merhamet (Rahman ve Ra-
him) ismini zikretme Yiice Isme daha yakindir.
Oysa belirli uzun ve karmasik miinacaatlar daha
cok Kur’an’la karsilastinlabilir ve bu miinacaat-
lar biiviik olctide her zaman onun (Kur’an’in)
oziinden miitesekkil degildir. Fakat Ismin baska
bir tiimlece sahip oldugu s6ylenebilir ki bu tiimleg

(9) Friths of Schuan, Understanding Isldm p. 50.
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ruhun ayrintili tabiatini dogrudan tanimasi nede-
niyle Kitab’la bir bznzerlige sahip olsa da Kitap-
tan cok farklhidir. Bu tlimle¢ bireysel dualardir.
Dua eden bir kimse Allah ile bagka birisi irnig gi-
bi dogrudan konustugu zaman O’na Kendisinin,
yagsayan ve 0lmiig olan yakinlarinin veya diger ta-
nudiklarinin gigliiklerini ve ihtiyaclarimi dile ge-
tirir, kendisinin ve onlarin lehlerinde isteklerde
bulunur — veya duruma gore bulunmaz —. Cinki
duanin esasl bireyin kendisini c¢iplak bir bicimde
sergilemesidir ve bu yiizden hi¢ bir kimsenin dua-
s1 digerinkine benzemez.

Bu baglamda unutulmamalidir ki, gece ru-
hun simgesidir. Bulutsuz bir gecede parlayan do-
lunay bile karanligl tamamen glindiize ¢eviremez.
Ruhun malik oldugu sdylenilen iman her ne olur-
sa olsun, Kalbin yakin derecesindeki kesinligiyle
karsilagtinldiginda onun yaninda c¢ok nisbi kalir,
fakat ne de olsa, o da Kkesinligin bir uzantisidir.
Kur’an’da Hz. Ibrahim’in Allah’tan 6liiyii nasil di-
rilttigini gostermesini isteyen anlamli bir ayet
vardir. Ilah, «yoksa inanmiyor musun?» diye so-
rar. Hz. Ibrahim «Evet inamyorum, fakat (bana
goster ki) kalbim rahat olsun» (10) diye cevapve-
rir. Bu son Kkelimeler goyle aciklanabilir: Oyle ki
varlifimin derinligindeki kesinlik, akil ve hayal
dalgalarinin ¢arpintilarindan rahatsiz olmasin,
huzur icinde olsun.» Bu cevap kabul edilmis ve
akabinde ruhun belirli imtiyazlara sahip oldugu-
nu ispatlayan canlandirma mucizesi gerceklesmig-
tir. Gercekte, mucizenin asil amacinin biitiin ru-

(10) II: 260.
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hu, normalde Kalbin imtiyaz1 olan, doga iistii
«amutlak» bir kesinlige katilmaya muktedir kilmak
oldugu soylenebilir, fakat bu etkinin kiicilik bir
kism1 en tabii begeri vasitalarla, bireysel dualar-
la — imanin yiksek mevkilerinden desteklenme-
siyle degil, fakat engel ve gafletin kaldirilmasiy-
la — saglanabilirdi. Bu ibadet Kur’an’in okunma-
s1 gibi, toplumun timu tarafindan yapilir ve ge-
neldes namazin bir ilavesi olarak diisiiniiliir. Dua
ibadetine normalde Kur’anin «Rabbiniz buyurcdu
ki, ‘Bana dua edin size karsihigini vereyim’» (11)
ayetiyle baslanir. Ancak cogunluk msztodla (adab)
ilgilenmez, oysa sufi seyhler bu ibadetin herseyden
once meatodik degeri tizerinde israr ederler. Dua
ruhun sadece diizenli bir haberlesme vasitasi de-
gil, fakat ayn1 zamanda. lizerindeki yuki atma, ya-
ni kac¢inilmaz endise ve kaygilardan bazilarini bo-
saltma vasitasidir. Oyle ki, dua ile her halde da-
ha yiliksek menzillerde, araya bir inkita girmeksi-
zin Kalb huzurunun siirekliligi saglanmis olur.
Bu ibadetin el ve mimik hareketlerinin degeri de
kiicimsenmemelidir. Bas1 hafifce éne diismiis el-
lerini ileri uzatarak bos avuglarini goékyliziine ac-
mis dai (dua eden) manevi fakirligin tecessiisii-
mune niifuz eden bir ruh olur.

Kamil insan hakkinda oOgretilenlerden su so-
nuca varilabilir ki, Tevhid Ruhu, bu ve 6teki diin-
va arasinda, yani batin ve zahir arasinda muallak-
ta birakilmis ¢ok yonli bir butiindir. Boyle bir
yolda. batini isaretlerin —kalb ve onun o6tesinde
ruh — cekiciligi ile afaktaki isaretlerin (diinya)

(11) XL: 60.
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gekiciligi arasinda tam bir denge vardir, aynca bu
denge dinamiktir. Kalb ruh vasitasiyla dig isaret-
leri, tabiatin biliyiilk fenomenini tanima 15181 ya-
yinlar ve bu 15181in duyular {zerinde yaptig1 etki
ile bir titremenin olugmasina neden olur ve bu
titreme ruhu batini bir yone sevkeder. Bdylece son
olarak halk ‘edilen insan ile diga yonelik yaratma
hareketi tersine dondurulmustiur, ve her sey ge-
riye dogru, Kalbe ve oradan Ezeli ve Ebedi Kay-
naga dogru akar. Fakat Kalbin cezbasinin hisse-
dilmedigi esfel ruhta denge bozulmus, tartilar dig
dinyanin lehine dénmiustir.

Gergek dengenin nasil kurulabilecegini sor-
mak, bir yerde «tasavvuf nedir?» <sorusunu sor-
maktir. Cevabin birinci kismi, ruhta, dig diinya-
nin cekiciligini dengeleyecek bir i¢ hareket olus-
turmaktir. Oyle ki bu i¢ hareket kayhbolan ahengi
yeniden kuracaktir. Fakat bu hareket kelimenin
gercek anlaminda bir seyhin dogrudan rehberligi-
ne ihtiyag¢ gosterir.

Sufiligin bu 6nemli yéniinden bahsetme bizi,
sufi tezlerinde cok sik gecen «Kabz» (sikilma) ve
«Bast» (icin acilmasi, genislik) terimlerine getir-
mektedir. Ismi bir biling merkezi olarak belirleme
ve ona dogru yoénelme c¢abalann Kabzin bir veche-
sidir ve bu sikilmadan bir sey elde edilmis olma-
hdir ki, elde edilen o gey orada (o kisinin icinde)
olmali ve Bastin mutabik tepkilerini, Bastin genis-
ligini azaltmadan diinyeviligin kisithliklarina bir
doniis olmaktan kurtarmalidir. Ruhun insan su-
retinde gelismesi, manevi kabzin tiimleci olan bu
manevi acillmanin bir vechesinden basgka bir sey
degildir. Kur’an fedakarligin kabz ile gelismenin
bast1 arasinda stirekli iliski kurmaktadir. Yine

Tasavwuf Nedir? — F 7 o



Arapcadaki yukseltici gelisme anlamina gelen «tez--
kiye» kelimesi de saflasma anlamindadir. Bu keli-
me glgcliikle cevirilebilse de saflagma ve tezkiye
birbiriyle yakindan ilgilidir. Clinkd saf olmama ge--
lismeyi engeller. Saflasma kalbe giden bir kanal-
dir. Bu kanalin kapalt clmasi ruhu veya en azin-
dan onun elementlerinden bazilarni sasirtir, ser-
semletir. Budama simgesi Ki, o da bir saflagma va-
sitasidir, konumugzla ilgili ilkeyi daha iyi acikla-
yacaktir, ¢clinkit budama, ruhun kabz gibi bir yok-
etme veya azaltmadir veya bir gorilise gore, feda-
karlik éncesi durumdan daha ileri gitmektir. «Kim-
dir ahiretteki miikdfatim1 umarak Allah yeclunda
malim: harcasin da, boylece Allah cnun miikafati-
nm katkat versin. Hem onun icin ¢ek iyi bir miika-
fat da var...» (12). Bu gibi metinler tiim dinlerin
temelidir.

Kabzin agik bir ornegi orug¢ tutmaktir, fakat
Islami orucun giinesin batimiyla bozuldugu unu-
tulmamalidir. Ramazan ay1 ve onunla birlikte tu-
tulan diger goniilli oruclar sufiler tarafindan uy-
guladiklart metodun genel degisimine benzetilmig~
tir. Ramazan aymnin gilinleri onlarin kabzlan ve
geceleri ise onlarin bastlaridir.

Bast'in Kalbe ve onun o6tesine yonelmesi — bu
kabzin en yiliksek amacidir — her zaman mum-
kiindiir. Fakat nisbzaten zahiri olan bastin — ki bast
sadece ruha emredebilir — engelledigi bu yiiksek
ihtimal — saf recd Lutuf makami— degildir, ter-
sine o, batina acilmanin bir semboliidiir ve bu
sebepten de batina acilmay: gerceklestirecek muh-

(12) LVII: 11.
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temel bir vasitadir. Muteal bast, kabz durumunda
iken Kabz-u Bast ikisi birlikte Tevhid Ruhunun
dengesini olustururlar.

Sufilerin tasarrufundaki tim vasitalarin en
onemlisi, manevi bir cekilimi simgeleyen halvet,
kabz'in en siddetlisidir. Bu uzun stireli bir sikil-
madir, muteal lituftan baska diger tim acilma-
lann red etmektir. Hz. Peygamber’in oérneginden
sonra bazi tarikatlar cekilmenin dogal gevrede ya-
pilmasini muhafaza ettiler. Bagka tarikatlarda ise
halvet Seyhin gozetiminde, bu is i¢in ayrilnug 6zel
odalarda yapilmistir.

Halvet’in bir tumleci (tamamlayicisi) olarak,
«acilma-bast» uygulamalarindan yaygin bir selil-
de «cilve» (13) terimi kullanilir. Cilve’nin en acgik
bir 6rnegi zikir meclislerinin oturumlarinda bulu-
nacaktir. Bunlar, miiridlerin asagi yukar1 diizen-
li aralarla toplandiklar1 ve hep birlikte miinacaat
veya Ilahi Isimleri zikrettikleri oturumlardir. Ta-
rikatlarin bir cogunda bu toplantilarda, sesiz zi-
kir oturumuna bir giris olarak kutsal dans icra
edilir. Bu danslarin en unlisi Celaled-Din er-Ru-
mi (0. 1273) tarafindan verilendir. Mevlevi Tari-
kat1 batida «dénen dervisler» veya buna benzer
isimlerle ¢ok iyi bilinmekte ve taninmaktadir. Bu
dans en genis bir bast’i olusturur, fakat yine de
Oonce semazenin kollarini goégsuniin lizerinde cap-
raz kavusturup omuzlarin1 yakalamasi kabz1 ile

(13) Cilve, s6zliikk anlamiyla ‘duvagi agma’ anlamma gel-
mektedir, fakat sesli harfin degismesiyle zit bir an-
Jam ortaya cikar. (Allah'in salik kalbinde goriiniisii.

Cev.)
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baslanir. Ney, kudiim ve bazen diger miizik alet-
lerinin yanisira ilahi soylenir. Belirli bir siire son-
ra seyh ayaga Kkalkar ellerini gogiislerine kavugtu-
ran dervisler sirayla ve tevazu ile onun yanindan
gecerler, ve hér bir dervig seyhin huzur halkasina
girerken kollarin1 c¢ozerek, Once yavas yavag ve
sonra hizla. donmeye baglar. Simdi kollar1 her iki
yaninda tam. olarak gerilmigtir. Sag avucu Sema-
dan bir gsey alacakmig gibi yukariya ve sol avu-
cu Semadan aldigim yeryliziine aktaracakmig
gibi asagiya doniiktiir. Bu sekilde donmeye devam
eder.

Bu oOzet, dansin karmagik niteligini tam ola-
rak vermekten uzaktir, fakat diger tarikatlardaki
danslarda da ortak olan temel ozelligi yansitmak-
tadir. Bu temel 0Ozellik viicudun ayakta dik tutul-
masinin Evrenin Eksenini, Kainat agacini temsil
ettigidir. Bu nedenle dans bir merkezlesme ibade-
tidir, kayip Merkezin tadim1 almadir ve bu ne-
denle bir derinlik ve yukseklik boyutudur. Bunun
yanisira Ismin muadilidir ve bu nedenle, daha on-
ce gordiigumiiz gibi merkezin yerine gecer. Ger-
cekten Ismi sesli veya sessiz zikretmek ile birlik-
te dansin icra edilmesiyle genelde dervisin Aliah
Uzerine konsantre olmasi amaglanir.

«Genelde» yerine «lier zaman» demis olsaydik
yine abartmis olmazdik, ciinkii, dervig Allah ismi-
ni diline bilincli olarak almasa bile, nefsinde Ce-
nab-1 Hakk’in bir bagka ismi, Hiive (O) vardir ki
sufilerin bildigi gibi, bu isim bilinen hayat hare-
ketlerini dahi fasilasiz zikir haline getirmektedir.
Biyiik Sazeli Tarikatinin Fas'daki bir dali olan

erkavi Tarikatinda, dans Ozellikle iki temel Oge-

100



ye indirilmigtir: dik durma ve nefes. Bunlarin di-
sindaki hersey cikarilmistir. Bu iki 6gede viicudun
ritmik oturup kalkmasi ve ‘buna uygun olarak ci-
gerlerin hava ile doldurulup bosaltilmas1 vurgu-
lanmuisgtir.

Merkezi yeniden kazanmanin sonucu olan,
muteal boyutu elde etmek —Xki dinamik bir bi-
c¢imde bu danslarla ve statik olarak diger danslar-
la (ornegin viicudun dikey durmasi gibi) simge-
lestirilmistir — ile ilgili olarak su soylenebilir ki,
dans ve 1Isim arasindaki esrarengiz esitligi Kur'-
an’da te'yid etmigtir: «Giizel bir kelime giizel bir
agac gibidir. Onun kokleri yerde sabit ve dallan
semadadir.» (14). Bu ayet yorumlanabilir. Bir zi-
kir veya onlarin da istiinde Ism-i Azam giizel ke-
limelerin en iyisidir. O bu diinyada yatay olarak
yayllacak ve hava katmanlari arasinda kaybola-
cak afaki bir telaffuz degildir, tiim oluslann is-
tiine cikacak dikey bir siirekliliktir. Kutsal dansin
sembolize ettigi Zikrullah'n bu esash yonudiir.

Tum tarikatlarnin dansi yoktur, fakat miina-
caatlar zikir toplantilarimin her zaman karakteris-
tik bir 6zelligi olmustur. Kabz-ii Bast ile ilgili ola-
rak, tarikatlarin ¢ogunda diizenli olarak okunan
ve aralarinda, belirli 6nemsiz ayrintilarda degisik-
lik gosteren ¢ bolumli bir miinacaattan bahzet-
mek uygun olacaktir. Bu lic bélimden Dbirincici,
genelde yiiz defa tekrarlanan «Ey Allah’un affun:
isterim, Sen Azim’sin, Oyle ki Sen’den bagka ilah
yoktur, Sen Hayy’sin ve Kayyum’sun, yaptiklarim-
dan tevbe ederek sana déondiim» duasidir. Bu bag-

(14) XIV: 24
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lamda Misir'li biiylik sufi Zinnun el-Misri O. 861)
nin bir s6ziinii nakiedebilirim: «Avamn tevbesi
‘ginahlarindandir, Havassin tevbesi ise gafletlerin-
den...» «Jaskinlik, ihmalkarlik» olarak da cevrile-
bilen bu son kelime tam anlamiyla cismani bir da-
gilim bicimidir. Sufi icin bunun panzehiri, tevbe-
si kabz'dir.

Dinyadan Xalbe dogru gitmenin birineisini
tamamlayan ikinci formiili Hz Peygamber’e sa-
lat-li selam getirmektir. Salat-i selam gercekte
bast’in u¢ noktasidir. Basarili bir sekilde giinde iki
defa tekrarlanan bu iki formil gli¢cli bir kon-
santrasyon disiplini saglar. .Kisinin, kabz safha-
sinda Sirtini diinyaya dénmesi o kadar gli¢ degil-
dir veya sOyle sdylenebilir; bir sufi tarikatina bag-
I1 clunmasi gerceginde gli¢liilk bir anlamda yenil-
misgtir. Fakat miiridligin baslangiunda miiteakip
gevsemenin bir ¢okiis, dalalete dusiis olmasim 6n-
lemek cok zor olabilir. Hz. Peygamber’e salat-i se-
lam getirmek, ruh icin bir genisleme - ac¢ilma va-
sitasidir. Bu nedenle, diinyevilige kapilmay1 engel-
leyen gercek bir rahatlik ve gevseme saglar. Soy-
lemeye gerek yok; faal bir bast hali yasamak icin
yapmaciliktan kacinmak ve samimi olmak gere-
kir. Bu acidan ruhun direnci ve énceki durumuna
duydugu 6zlem, miirid icin ekseriya sasirtici ve o
orzanda da Ogretici olur.

Manevi olgunlugun 0lclisii konsantrasyon (te-
fekkiir) degil, aciima (bast) durumudur. Cinki
kabz geri cekildiginde olgunluk da geri cekiliyorsa
ve kayholan bir kusur kabzin baskisi kalktiginda
eger veniden goriinliyorsa hic bir meziyet elde
edilmemistir. Fakat somut bir ifade ile, bast’in su-
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filerce sekr (15) (sarhosluk) ve sahv (ayikhik
ayaniklik) olarak isimlendirilen ikivechesiolmasi
nedeniyle elde edilen manevi kazancin gergek ol-
clisli, daha yaygin olan ayikllk durumudur. Ru-
hun glniin biiyik kisminda «ayikn bir bast du-
rumunda olmasi beklenebilir. (16) Yine de sekr’in
her defasinda bir iz birakmasi normaldir ve ger-
gekten de bazi seyhler en ust Makami batinen
sekr, zahiren sahv durumu oclarak tanimlamalgta-
dirlar. (17)

Miiridin kabz ve bast durumunu muteal alem-
deki asil 6rmegine ulastiracak liclincii ve son for-
miul fena (18) (yck olma) ve beka (baki clma) dir.
Fena, «hi¢c bir ilah yok, fakat Allah vardir, Tek-

{15) Tasavvuf siirinde ¢ok sik gegen «sarap» soOzciifiiinden
dolay: burada agiklama yapmak uygun olacaktir. Su-
filerin kendilerine miisade ettikleri tek sarap, Kur'-
an'in miisade ettifi Cennet sarabidir. Araplarin bii-
yiik mutasavvuf sairi Omer ibn el-Farid (0. 1236) in
diinyada dudaklarina sarap degidirdigi tasavvur bile
edilemez ki, Hamriyyah isimli meshur siiri soyle
baslar:

El-Muhib sarabinin zikrinden sarhos olduk
Biz zaten iiziim baglarnn yaratilmazdan Once de
sarhostuk.

{16) Hz. Peygamber'e getirilen salat-li selamda selam
sahv’a, salat ise sekre tckabiil etmektedir.

i{17) Bkz. A Sufi Saint of the Twentieth Century; s. 168.
Seyh el-Alavi burada sekrin yaklasitk karsihi@i ola-
rak <«kokiinden sokiip atmas anlamina gelen ([sti’-
lam) terimini kullanmaktadir.

(18) Unutulmamalidir ki kabz sadece bir yaklasun iken
fena «ignenin goéziinden gecen» gercek bir gecittir. Bu
sebeple bast ve belki sekrin sonuglarindan biitiintiyle
tefrik edilemez.
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tir, ortagi yoktur» bir yok edisdir. Ikinci kisim ise
«anilk O’nundur, tim dvgiler O’nadir, O Sonsuz
Azamet ve Gug¢ sahibidir» ki bekaya tekabiil et-
mektedir. Kendi Varligindan bagka hergeyi nefye-
den Mutlak Hakikatin diizeyini gosterir. Daha 6n-
ce naklettigimiz «igeri girdim ve kendimi digarida
biraktim» sozu goyle aciklanabilir: «Kendimi di-
sarida birakarak (Fena) iceri girdim ve yine sa-
dece kendimi (Beka) buldum». Bu baglamda Sus-
teri'nin (19) misralarnini da nakledebiliriz:

«Yok olugtan sonra ben meydana ciktim ve
Ben

Oliimsiiziim simdi Ben, ancak degilim Ben

Peki kimim ben, O, ben; fakat ya ben?»

Miinacaatin son formiilii (kaidesi) gercegin bir
ifadesidir ve bu gercegin subjektif karsit1 bilgidir
(marifettir). Ayni sekilde, birinci ve ikinei kural
ile ilgili olarak kabz ve bast terimleri yerine «kor-
ku» ve «sevgi» terimlerini de kullanabiliriz. Boyle-
ce sufiligin 6zli li¢ kelimede toplanabilir: Korku
(mehafet), sevgi (muhabbet) ve bilgi (marifet).
Bu ii¢ kelime, insanin Allah’a yonelik subjektif yii-
kiimliiliigiin tiimiinii kapsamaktadir. Insana Al-
lah hususunda izin verilmis hi¢ bir sey yoktur ki
bu kelimelerin haricinde kalmis olsun; tersine
izin verilmis her sey bu kelimelerin muhtevasi
icindedir. Zikrin refakatcisi ve tarikatin esasli bir
yonii olan diisiinceye dalma (tefekkiir) bu ii¢ ke-
limeye (goéris agisina) dayanir ki, her birinin iki
vechzsi vardir. Ornegin korku tehlikeye isaret

(19) Anadolu'lu bir sufi, (. 1269)
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eder. Tehlikelerden kurtulmanmin bir yolu kag-
maktir. Kuran «Allaia kacin» (20), «Aliah’tan
baska kacip sigmilacak hi¢ bir yer yoktur.» (21)
buyurmaktadir. Yine Hadis-i Kutsi «La ilahe illa
Allah, benim kalemdir. Benim kaleme giren be-
mm Mizginiifimdan emin olmustur» diye hatir-
latmaktadir. Fakat tehlike aym zamanda bir sal-
din gidisudur ve bu gorig ag¢isindan daha once
degindigimiz Biiyiik Cihad sebebidir.

Korkunun her iki yoni de sorumlulukla ve
bu sebepten irade giicliyle ilgilidir. «Insan tablati
iic tabakadir: irade tabakasi, (sevgi) agk tabakast,
ve marifet tabakasl. Her tabakanin sirasiyla terk
etme — mesgul olma; siikGnet — atesli olma,
ayirt etme - birlegtirme gibi (22) goriniirde bir-
birini butlinleyen iki u¢ sekli vardir. Uclinci ta-
baka insana tefekkiir i¢in bir tema saglar ve onu
agar. Marifet tabakasinin iki derecesi veya ma-
kami vardir. Birincisi, «sadece O’nu bilmektir ki,
O Allah’tir» ikincisi ise, «sadece O olmalktir ki, O
nefsini bilmektir» (23)

Sufi i¢in en biyilik tefekkiir kaynagl Kur’-
an’in kendisidir. Yukaridaki satirlarin yazari bas-
ka bir yerde (24) Ozel olarak atifta bulunarak zi-

(20) LI: 50

(21) IX: 118

(22) Fritj of Schuan, Stations of Wisdom (Perennial
Books). p. 148

(23) Tefekkiir konusunda aym yazarin «Spiritual Pers-
pektives and Human Facts» (Perennial Books, 1970)
p. 211 isimli kitabinin son ‘'sayfalarmin disinda, yu-
ridaki kitapla karsilagtirilabilecek baska bir kitap
bilmiyorum. Bkz. Ibid s. 153

(24) Yaymlanmamis bir metin.
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kir ve fikir arasindaki kopmaz baglantiy1 gosteren
ayetleri nakletmektedir. Bu ayetlerde zikir hare-
ketlerinin ve ona uygun diger bicimlerin tefek-
kiirle ruha sevkedildigine isaret edilmektedir:
«Bunlar Aliah’in zikri ile kalbleri huzura kavusa-
rak iman edenlerdir» (25) «Allab’a korku ve is-
tekle dua edinn (26) «Allah’a tevazu ile yalvara-
rak gizlice dua edim» (27).

Burada «korku» Kkelimesi yukanda deginilen
hem kagma hem de saldirma sgekillerinin her iki-
sini de icine alacak bir sekilde ag¢iklanabilir. As-
kin (sevginin) iki makami, iki ug¢ sekli «siikiinet»
ve «kuvvetli arzu» (sevk) (28) dur. Yukandaki
ayet ise zikrin temeli olarak marifetin iki maka-
min1 ‘beyan etmektedir. Namazda secde hareketiy-

(25) XIII: 28

{26) VII: 56

(27) VII: 55

{28) Huzur kisinin sevdigine malik olmasina-isaret eder.
Sufiligin «kenne» Orneklerinde oldugu gibi, bu goriis
agisimin hakikati, goriinilisiin yanmilticiifinda yatar.
Gergekte sevilenin  goninmemesi, Fas'h sufi sair
Muhammed el-Harrak'in (Seyh ed-Derkavi'nin mane-
vi torunudur) asagidaki satirlarda ifade ettigi gibi
bir gdz yamilmasidir.

Leyla seni ariyorum, onda ne zaman goriiniiyorsun?
Birinden digerini hesaba katsam, o hep senden bas-
kasi...

(Bugyat el-Mustaq, p. 170, Bulak, 1881)

Askin diger u¢ noktast «Kuvvetli istek» goriintiiniin
yamlticiifindan dolayt sadece nisbi bir gergeklige
sahip degildir. Tersine arzulanan Objeden, O’nun
el-Aziz sifatindan dolay1 gergektir. Ciinkii Ebedi Var-
lhga duyulan arzu, sevk asla eksilmez.
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le temsil edilen gercek tevazu, (fema), yok olug-
tan bagka birsey degildir. Gizlilige gelince o, «sag
elin yaptigini sol elin bilmemesi» sorunudur. Bu
vakada «sol el», — Ben’in hem zakir hem de mez-
kar (zikredilen) cldugu en derin zikir meclislerin-
de haricte birakilan — zikre igtirak ettirilmeyen
beseri ben’dir.

Kur’an ve Hz. Peygamber’in Hadis-i Serifleri
surekli, tefekkiir etmenin 6nemini vurgulamakta-
dir. Gercekten zikir ve fikir manevi hayatta, kan
ve damarlarin viicut i¢in ifade ettigi éneme ben-
zer bir fonksiyona sahiptir. Fikir’siz zikir biliyiik
Olciide tesirsiz olurdu ve zikir'siz fikir de hic¢ bir
amaca hizmet etmezdi. Fikir ruhta, zikri alip onu
akitacak kanallar a¢cmaktir. Bu bir, tabii olma-
yan, fakat «kinci tabiati» haline gelmis olan
aligkanhiklarini ve tepkilerini yenme, onlara galip
gelme sorunudur. Yukarida naklettigimiz yazar
sufillk konusunda yaymnlanmamis bir bagka yazi-
sinda goyle sdylemektedir: «Tefekkilirde sebat et-
menin sonucuy, tasavvurlarin veya bilincaltinin ba-
tina aktarilmasi ve manevi gercege uygun yansi-
malarin iktisab edilmesidir. Aklin muteale veya
kiyamete ait gercekleri beyan etmesi her zaman
mimkiindiir, fakat tasavvurlar ve bilincalt1 yine
de Allah’a veya oOteki diinyaya degil, siki sikiya
bu diinyaya inanmaya devam edecektir. Her in-
san Apriori olarak riyakardir. Yol tam anlamyla
dofal riyakdrliktan manevi samimiyete uzanan
bir gecittir.»

«Manevi samimiyet» bu béliimii anlamanin
anahtarini vermektedir. Manevi ideali tanimlar-
ken Kur’an bir cok defa ‘dininizde ihlasl elunuz’
ifadesini kullanmaktadir, yani s6z konusu Obje
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hususunda, samimiyette (ihlasta) hi¢ bir kusur
gostermeksizin, tam bir teslimiyetle...

insan ruhunun karmasiklik ve farkliliklarini
inceleyebilmek icin sufilik uygulamalarini da ce-
sitlendirmek gerekir. Ruhun her ciizi tim vec-
heleriyle samimiyetle doyurulmalidir. Ridvan
(Kabul Gorme) Kkarsihikhdir, samimiyet (ih-
las) ise olmadig1 taktirde Ilahi Kabiil'iin de ger-
ceklesmeyecegi beseri mza (raz1 olma) (29) dan
bagka bir sey degildir.

(29) Bu terim normalde insan digiincesini ifade etmek
icin ve Ridvan'mm tamamlayicis1 colarak kullanilmak-
tadar.
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Seltizinei Boliim

TASAVVUFUN HUSUSI OLMASI (GENELE
ACIK OLMAYISI)

Tasavvuf merkezidir, yliceltilmistir, derindir ve
esrarengizdir. Degistirilemez miikemmeldir, giiclii-
diir, tehlikelidir, ulasilmasi zordur ve zaruridir.
Onun kapsamlligim gosteren bu son vechesine
bir sonraki bolimde deginilecektir, diger vasiflar
onun genele ac¢ik olmayigini simgeler.

Ik dort veche «kutsal» kelimesi icinde ozet-
lenebilir. Kutsallik, tanimi geregi kutsal olmaya-
n1 disarda birakir. Tasavvuf sadece tanri tanimaz-
l1g1 ve bilinmezciligi degil, fakat kendi-kendine ye-
terli oldugunu ve dar sinirlar1 Ilahi vahye uymak
suretiyle insanin ihtiya¢c duydugu her seyi kap-
sadiginm iddia eden zahiriciligi de disarida birakir.
Din tek basina her hangi bir vechesiyle profan*
olarak nitelendirilemez, fakat ona katilanlarin ¢o-
gu, en azindan daha sonraki zamanlarda, her ge-
yi goriintisteki degeriyle ele alarak sanki sadece iki

(*) Kutsal olmayan, cismani, dini islerden ayri olan kiifiir
kabilinden dini olana hiirmetsizlik, saygisizlik, baya-
g1... (Cev.)
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boyut varmis gibi toplu bir sekilde profan bir sa-
ha olusturdular. Bu profan saha, donuk, tadsiz
bir zahiriliktir. Tasavvufun zahiriligi reddi Kur’-
an’da su kelimelerle ifade edilmistir: «Allah de...
ve senra onlan daldiklar1 bos kenusmalarda kendi
baglarina birak!» (1) Allah ismi gérdiigiimiiz gibi
glizel kelimedir (kelime-i tayyibe). Kur’an onu git-
zel bir agaca benzetir. Bog veya profan (kutsal ol-
mayan) konusma, yani donuk zahir konusma ké-
tii kelimedir, (kelime-i habise) ki Kur’an onu
«kokleriyle sokiilerek yere yikilmis bir agaca ben-
zetiry (2)

Simdiye kadar soylenilenler yeterince agiga ci-
karmig olmalidir ki, tasavvuf zahiriligi onun Ilahi
Isimlerden biri olan ez-Zahir olmasi nedeniyle ha-
ricte birakmamaktadir ve gercekte birakamaz da.
Aslinda Zahir, Batin ile i¢ ice Birdir, sufi i¢in za-
hiriligin tamam:, batinilikle ilgili olmak zorunda-
dir. Bir baska deyisle onun i¢in bu dinya simge-
ler diinyasidir. Tasavvufun haricte biraktigi kut-
sal niteligi olmayan «bagimsiz» zahiriliktir. Bu
zahirilikte, ben biitiin dikkatini tamamiyla kendi
hatir1 icin bu diinyanin seyleri iizerinde yogunlas-
tirnir. Fakat, bu zahirilik, wusul olarak, «insanin
ikinci tabiati» olmasi nedeniyle, dengeyi yeniden
saglayabilmek i¢in miimkiin oldugu kadar diinye-
vi tiim zahiriligi haricte tutmak, onu dislamak ge-
rekli olabilir. Hatem el-Esamm (3) bu goriis agi-

(1) VL 91

(2) XIV: 26

(3) Bir XIX. Y.Y. sufisi, bir defasinda biriyle karsilikh
konusmaya girmekten kacinmak icin sagir roliinii oy-
namas1 nedeniyle (el-Asamm) sagir olarak meshur ol-
mustur.
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sindan sOyle soylemisti: «Seytan her sabah bana
gelerek soruyor: ‘Ne yersin, ne giyersin ve nerede
yatarsin?” Ben de ona gunu sdyliyorum: ‘Gidam
oliim, giysim, kefen ve dosegim kabirdir’ (4).

Degistirilmez olmak tasavvufun hakkidir,
ciinkii o, kanilara degil kesinlere dayanir. Degis-
tirilmez olmak zorundadir, ¢iinkii sufilik, tam an-
lamiyla Hakk'n sirdasi olmaktir. Tasavvuf her
seyden dnce Kadir-i Mutlak, Ezzli ve Ebedi olan
ile ilgilidir. «Eger tuz tuzlulugunu kaybederse tu-
zun hikmi ne olur?» Batinsiz Hakikat, dinyada
bir sese sahip olmazdi. Ne dogruluk hiyerarsisinin
bir kaydi, ne de siirekli .alal ve tecaviizlerin bir
gahidi olurdu.

Tasavvuf sadece obkjektif olarak birinciye bi-
rincil degeri verdigini agiklamasi nedeniyle degil,
fakat ayni1 zamanda subjektif olarak birinciyi bi-
rincil mevkiye koyma hustsundaki titizligi nede-
niyle de degistirilemez olmak zorunlulugundadir.

«Marifet bizi ancak, bizim ne oldugumuzu
kaydetmesi sartiyla, ve ancak bir yol oldugu, ca-
Listig1, bizim tabiatimizi bir sabanin tarlay: siir-
mesi gibi stiriip degistirdigi zaman kcrur. Muteal
bilgi kutsaldir, insanin ihtiyac duydugu hersey O
olmak kutsal geylerin hakkidir.» (5)

Tasavvufun hususiligi sadece, kelimenin ger-
cek anlaminda kendilerini «salikler» olarak nite-
lendiren kimseleri ilgilendirmesidir. Fakat manti-
ga ters gelecektir, bu hususilik yénii bazen sumiil-
lilik (kapsamlilk) aracidir. Diinyadaki Tann ta-

(4) Kuseyri Risalesi
(5) Fritjh of Schuon, Spiritual Perspektives and Human
Facts (Perennial Books, 1970), p. 138

111



nimaz ve Bilmezcilerin bir ¢ogu tamamen mazur
gorilmez degildirler. Dinsizlik ve Buinmezcillk za-
hiriciligin sinirlamalarina karsi gizli bir mistik is-
yan olabilir, ¢linkii bir insan kendi basina gelis-
memis, manevi bir tarikata tam anlamiyla girme-
nin vasiflarindan ve bununla birlikte ayni zaman-
da —Kki bu modern diinyamizaa daha mimgkun
gozikmektedir — dinin batini boyutunun var-
higindan habersiz olabilir. Onun Tanri tanimazci-
lig1 veya bilinmezciligi dinin, zahirle veya kendi-
lerini «yetkililer» olarak isimlendirilen Kisgilerin id-
dia cttikleri gibi sathi kavramlarla bir oldugu
seklindeki yanlis varsayimina dayaniyor olabilir.
Hic bir seyini veérmemeye veya her seyini vermeye
hazir olan ruhlar vardir. Tasavvufun degistiril-
mez, amansiz titizliginin, bundan bagka sekilde
kurtarilamayacak ruhlari kurtardigl bilinmekte-
dir. Tasavvuf onlar1 her seylerini vermelerini iste-
yerek hi¢ bir sey vermemekten kurtarmigtir.

Tasavvuf gliclidir, ¢cinki Kisiyi her geyin tize-
rinde gii¢ sahibi Kadir-i Mutlak’a ulasgtiracak Ila-
hi Vasita’dan bagka bir sey degildir. Hz. Peygam-
ber daha once gordiugumiuz sufi ogreti ve terbiye-
sinin 6zu olan Keclime-i Sehadet’i getirdi ve goyle
soyledi: «Yedi kat gok ve yadi kat yeryuzi terazi-
nin bir kefesine, diger kefesine de «La Ilahe illa
Allah konsaydi, La Ilahe illa Allah agir gelirdi.»
Fakat bu aktif giicler onu harekete geciren kim-
senin ruhunda pasif gigcle dengelemeyi gerektirir.
Diger bir deyisle sabir ve sebatkarligi gerektirir.
Sabir ve sebatkarlik, bu aktif giliciin zaman ig¢in-
de etkileri goriiliinceye kadar siirdiiriilmesini sag-
lar. Sufi tarikatina girerken sahip olunmas: gere-
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ken niteliklerin (6) bir parcasi olan bu meziyetle-
rin bulunmamasi1 halinde, zayif ve glicliiden olu-
san bir ittifak da oldugu gibi sufilik uygulamala-
rinda da buylik gticliiklerle karsilasilabilir. Bu du-
rum cccugun ategle oynamasi gibidir. Bir anlam-
da er veya geg, sonraki hayatta her mi'minin bir
sufi olacag1 dogru olsa bile, bir baska dogru da
biliyiik cogunlugun, sadece 6limiin ¢ozebilecegi va-
sifsizliktan aci ¢ektigidir. Bu Kisilerin tasavvuf yo-
lunu izlemeleri tehlikeli olabilir, fakat onlar za-
ten nadiren béyle bir seye tesebbiis ederler. Teh-
like, sinir¢izgisine ulagma olarak isimlendirilebile-
cek vakalardadir.

Saflasmanin Tasavvufun sonunsa isaret etme-
si, miiridin ruhunun basglangicta nisbeten gayr-i
saf olmasi anlamina gelir. Ozellikle bir miiridin
tarikata girerken tamamen saf bir salke sahip ol-
mas1 imkansizdir. Baglangictaki istiyak, bir tari-
kata girerek onun gilicl icinde erimektir, burada
bilingsizce bireysel bir hirs s6zkonusudur. Tek ba-
sina. Zkir, «bugdayr samanindan eleyerek ayirrn;
gayr-i safligin birbirine diigman ciizlerini uyand-
rarak ona tasavvufun yukselk amacim benimsetir
ve ruh Blyiik Cihad i¢in iki kampa bdlliniince; ru-
hun diismanlarnna karsi olan kefenin agir bastifl
goriiliir. Eger ruh baslangi¢cta dofru bir temayiil
veya istege sahip degilse normal clarak bir tarika-
ta girme noktasina gelmeyecektir. Yine de yanls

(6) Kisinin ¢yitksek ihtimalleri» sezrnesi kismen «Sonsuz-
luk Duygusu» ile aym1 anlamdadir ve bu duygunun
sadcce tek bir yonde olmasi imkansizdir. Sonsuzluk
ilk etkisini ruhun {izerinde birakmis olmalidir. Sabir
ve sebatkarlik bu etkinin gerekli bir pargasidir.
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gerceklerle bir kimseye tasavvufun cazip gelmesi
imkansiz bir olay degildir. Uluhiyeti en fazla gii-
cendiren beseri tutumlar hususunda Vahyolunan
metinlerden ve yetkili diger agiklamalardan su so-
nuca varilabilir ki, Vahdet-i Viicud ve onunla bir-
likte Zat-1 Ilahi inanci, belirli vakalarda dolaysiz
bir lanctlenme vasitasi olabilir. Bu nedenle bu
inancin Allah korkusu i¢in bir uyusturucu ve za-
hiri dindarligin 6ldirticlisii olmak yerine, red edil-
mesi, arif olmayan bir mi‘min i¢in ¢ok daha iyi-
dir. Bdylece o, zayifligl nedeniyle i¢ catismalara
diismeyecektir. Oysa arif (intellectual) Zat-1 Ila-
hi’de fena olmay1 arastiran kimsedir. Bu arzuis-
tek onun ruhuna fakr’i, manevi yoksullugu haric-
te birakarak amansiz bir agsma, yucelme gsevki ve-
rir. Oyle ki onun géziinde bireysel olan veya yiice
olmayan her sey onemsizdir. O, Allah’tan basgka
her seyin sevgisinden kurtulmak ister. Fakat, Ila-
hi Isik’tan yoksun olma ve modern egitimin nor-
mal sonucu Kkibirlilik dolayisiyla aydinlanmamig
bir ruhun kendi kendisine bile, bilginin herhangi
bir biciminin kendi alanminin ¢ok 6tesinde oldugu-
nu itiraf etmesi ¢ok zordur, béyle bir ruhun ta-
savvufla temas kurmasi, onun inanclarim ve
amaclarini kesfetmesi en kotii ve en onulmaz bir
«kalb hastaligina» yol acabilir.

Bayag (profane) insan ruhunun sadece Kkii-
cik bir kisminin farkindadir ve onun tiim cevhe-
ri kesfedilmek zorunda oldugundan, mistik uvgu-
lamalari, ilk olarak ekseriya, tuhaf fakat olagan-
tstii (7) goriinen manevi degil ruhi (psychic) tec-

(7) Bu, giiniimiizde ilaglarla elde edilen illizyonlardan ba-
zilarinin  sebebini ‘agiklamaktadir. Ancak, evliyalarin
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riibelere (tecellilere) yol acar. Oyle ki bu tecrii-
belerden bazilar1 simdiye kadar hi¢ bilinmeyen
nefsin 6ziine ait baz sirlarn agiga c¢ikarabilir. Eger
kisi entellektiiel temyiz giiciinden yoksunsa, ken-
disini ermis (transcendent) sanabilir. Bu noktada-
ki en biiyiik tehlike, bireysel bilingliligin bizzat
Zat-1 Ilahi olarak yorumlanmasidir. Bu asamada
tasavvufun biitlin 6gretileri ve velilerin kaydedil-
mis geleneksel tecriibeleri kendinden emin bir
tavirla, bu aldatic1 goériintiiniin 1spati ve nedeni
olarak diisiinuliir.

Bu gibi tehlikelerden bir seyhe baglanmak su-
retiyle kaginilabilir. Bu durumda, «bir 6li yikayi-
cinin elindeki 6li gibi olunmaldir.» Fakat gurasi
da dogrudur ki, «salik» kismen veya tamamen ig
Rehberin dig rehberin yerine gegecegi bir noktaya
ulasabilir. Bu durumda s6z konusu ruh, bu nok-
taya ulastigim diisiinme egiliminde olacaktir. Yi-
ne miirsid tamm geregi her ne kadar asilmaz (8)
kimse olsa da rehberlik edilenin rehberini astigi
vakalar da olmustur. S6z konusu meselede miirid
bu ihtimali de g6z 6niinde bulunduracak ve bu ko-
nuda kulak kabartacaktir.

Tasavvufun hususiligini gosteren ve bize ka-
dar gelen pek cok menkibe vardir. Asagidaki ¢ok
anlamh erigilmez 6rnek, Islam’in en biiyiik kadin

kitaplari, manevi tecellinin ilk 151g1nin uzun yillar sii-
ren galsmalarin sonunda goriildiigiinii kaydeden yaz-
larla doludur. Yoksa kutsallk duygusundan —Allah
duygusundan— yoksun olarak bir tablet yutmak su-
retiyle onunla karsilastirilabilecek sonuglar alinabile-
ceini. sdyleyebiliriz.

(8) Bkz. Hucviri, Kesf el-Mahcub, s. 128-129
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Velilerinden biri olan Rabiatiil Adeviyye’nin du-
daklarindan dokilmustir (9). Bir adam Kkendisi-
ne gelip yirmi senedir giinah islemedigini sdyleyip
ondan manevi bir 6giitte bulunmasi istediginde,
soyle cevap verir: «Eyvah ey ogul, tek basina se-
nin yaratilisin bagka hi¢ bir glinahla karsilagtir:-
lamayacak bir giinahtir» Bu menkibe hususiligin
biutin niteliklerini kapsamaktadir. Bu soz cehale-
te, duygusuzluga, diger sinirlama ve zayifliklara
meydan vermemektedir. O, sug¢suzlugun — yani
varligin — sugla trkiitiiclii bitisikligini veya diger
bir deyisle, aciy1 celigski okuyla daha da siddet-
lendirerek, sugsuzlugun sadece Mutlak’a ait bir
hak oldugunu gdstermek icin diger biitiin goris
acilarim1 feda etmektedir (10). Yasa (seriat) ve
fikih riizglra atilmaktadir. Aynist Hallacin yu-
karida nakledilen «Allah’in birligine onunla bir-
likte olan, O’ndan bagka sahidlik edecek kim var-
dir» £6zu icin de dogrudur. Bu soz sdyle de cevri-
lebilirdi: «Allah Birdir demek iki ilaha ibadet et-
mektir.n Buradaki celiski Ser’i bir miieyyidesi olan
«sugntadir. Mutlak’in bu hakki «Bana ni¢in mi-
nasip bir sekilde hitap etmiyorsun?» soéziiyle Hz.
Isa ve «alminda secde isareti tasiyanlar haric her
Adem oglu ates i¢in bir yakacaktir.» (11) séziiyle

(9) Bkz. Margaret Smith, Rabia the Mystic (Cambridge
University Press) reprinted 1974

(10) Burada zihinsel bir diisiinme silreci olmamigtir. S6z-
ler dogrudan kalbe dogmustur ve bu, s6ziin <amaci»-
nmin kalbe yonelik oldugu anlamina gelir.

(11) Secdenin alindi biraktigi iz, Allah'tan baska sugsuz
hi¢ bir varhik olmadiginin kanitidir, Clinkil secde en
viiksek anlaminda daha 6nce gordiigiimiiz gibi fena'ys,
yok olusu sembolize eder.
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Hz. Muhammed (s.a.v.) tarafindan da ifade edil-
mistir. Fakat bu iki ifade de dinin biitlinleyici bir
parcasi olan tasavvufun sumiilliliik yoniiyle uyu-
san farkh anlam diizeyleri s6z konusudur. Oysa
diger iki agiklamada en yiiksek gercek biitiin ka-
buklarindan soyularak, «saliknin kalbindeki bir ok
gibi aciga cikarilmistir. Bu ornegi farkli bir se-
kilde agiklarsak, asag1 seviyedeki tiim yorumlama
ihtimalleri, bogulmakta olan adam cer-¢cope yapis-
masin diye haricte birakilmigtir.

Islam binasinin belirli yonleri, bu bélimiin
konusuna ziyadesiyle elverislidir. Zorunlu ve go-
nilli olan arasindaki acik ayirim — ki bir anlam-
da sagda olanlar ile dnciiller arasindaki ayirnm-
dir — kurtulusa erme ile kutsallagsma arasindaki,
zahiri ile 6zel sorumluluk yiiklenme arasindaki
ayirnmdir. Avam, kurtulusun o6l¢iisii olarak iyi ta-
nimlanmig mesru asgarilerle yetinir, hukukcula-
rn ve ilahiyat¢ilarin sorumluluklan da bu alan-
dadir. Mutasavvuflar — ki miraslarinin yilikseklik
ve derinligini korumalarinin bir nedeni hi¢c kusku-
suz Islim’dir — muhataplarina genel anlamda ve
muhayyer birakmak suretiyle konusarak, ihtida ve
telkin etme uygulamalarindan yiizlerinin akiyla
cikmiglardir. Her zaman olmamak sartiyla bazen
kat1 bir goris acisindan soyle sdylemislerdir: Ta-
savvufu ya butiin gercekligi ve derinligiyle al ve-
ya birak.

Fakat, yine tasavvufun hususiligi bir umumi-
lik vasitas1 olabilmektedir, ¢linkii bir akintiya isa-
ret edilmekte ve kisiye bu akintiy1 gecmenin giig-
liglinden so6z edilmektedir. Baz1 ruhlar i¢in bdy-
le bir giicliik ugrasilacak bir meslek veya sanattan
baska bir sey olmayabilir. Ayrica genel olarak ifa-
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de edilirse, daha yliceltilmis bir goris ac¢isindan
—Kki ayn1 zamanda daha evrensel olacaktir — Is-
lam’in belirli yerlerde — 6rnegin Hindistan’da
(12) — yayilmasi kismen onun tasavvuf yoniinin
yuceltilmesiyle gerceklesmistir.

(12) Mogol Imparatorunun sufi oglu Sah Cihan, teri-
minolojideki farkliliga ragmen Advaita Vedanta ile
Sufiligin esasta aym oldugunu gistermeye muvaffak
olmustur.
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Dokuzuncu Boliim

CAGLAR BOYUNCA TASAVVUF

Yeni bir dinin zuhuru her zaman, asagl yu-
kar dini bir islah hareketi seklinde olmustur. Is-
lam bundan miistesna degildir. Fakat zaman dev-
raninin son vahyi olmasi nedeniyle diger ilahi mii-
dahalelerden farklidir ve bu sebepten biiyuk bir
bozulma zamamnda gelmistir. O, 6zellikle Hristi-
yanlik seklinde gelen miidahaleden farklidir. Hris-
tiyanlik da sadece manevi bir yol agmakla kalma-
mis, hemen akabinde teokratik bir devlet kurmug-
tur. Fakat o devletle Islam arasindaki tezat cok
biliytiktiir. Kur’an’in Hz. Muhammed ve Ashabina,
«Siz begeriyet icin meydana c¢ikarilmig en hayirht
bir immetsiniz» (1) diye hitap etmesi Islam iim-
metinin mucizeviligini ortaya koyar. Kur’an bir-
¢ok defa insanlarn kalblerini birbirine i1sindira-
nin, onlari birlestirenin Allah oldugunu s6yler. Bu
en hayirh iimmet belirli ilkeleri silinmez bir sekil-
de benimsemeye yetecek kadar bir siire Allah ta-
rafindan en yiikseklere yerlestirilmisti Zaman
devraninin dogal gerileyisi Islim’in saglam bir se-

(1) III: 110.
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kilde kurulmasina yetecek kadar durdurulmustu.
Fakat bireyler arasindaki anlagmazliklar ¢ok gec-
meden yeniden ortaya cikti. Bu belki ¢agin kuru-
lu diizeninin ihlasa karsi kozmik bir tepki goster-
mesi sebebiyie idi. Hz. Peygamberin 6liimiinden
sonra yeni devletin idaresi, dort basaril1 Veli ta-
rafindan siirdirildii; buna ragmen diinyaperest-
{ik ve sonucunda ortaya ¢ikan gii¢liikler durduru-
lamada.

Bu, bagka yerde bir benzeri olmayan ve oOne-
mi anlatilamayan bir seydi. Ayrica bu halifelerin
birincisi, Hz. Peygamberin yakin arkadasi ve ka-
yinpzderi Hz. Ebubekir ve dordiincisi Hz. Pey-
gamberin yegeni ve damadi Hz. Ali sufiler tara-
findan manevi soylarinin (2) en biiyiikleri arasin-
da sayiliyordu.

Hz. Peygamberin hadislerinin batini talimat-
larla zengin olmasiy gercekte Hz. Muhammed’in
— sufilerin 1srar ettikleri gibi— ilk sufi geyhiol-
dugunu gostermekteydi. Cilineyd (3), «Resuliin
izini izleyenlerin digindaki tiim batini yollar batil-
dir» ve yine «Bizim bilgimiz Allah’in el¢isinin ha-

2) ibni Arabi, ebedi olmasi nedeniyle veliligin peygam-
berlikten daha biiylik oldugunu belirtmektedir. Pey-
gamberliZin baslangici1 ve sonu vardir. Fakat pey-
gamberligin velilik y6nii diger velilerden daha bii-
yiiktiir. Ibni Arabi, Ebu Bekir'in veliligin orta dere-
cesinde, peygamberlikle peysamber olmayis arasinda
bulundugunu sdyler. Diger sufiler de s6yle sOylemis-
lerdir: «Hz. Ali ve Hz. Muhammed'in kendileri buyur-
dular ki: Ben ilmin sehriyim, Ali de onun kapisidir.«

(3) Dokuzuncu yuzyilda Bagdat’ta yasamis ve 910’da ol-
miis bir sufi. Iki alint1 da Kuseyri risalesinden aln-
mistir.
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disleriyle boyanmistir» demistir. Bugiine kadar ge-
len tarikatiar arasindaki cesitli farkhhklar, Hz.
Peygamberin teklif ettigi uygulamalar ve tavsiye-
lerd:n tarikatlann kuruculan tarafindan yapilan
secim farkliliklaridir. Fakat seyhin bu islevi, onun
diger herhangi bir kimseyle veya cemaatiyla bir-
lesmesi fonksiyonuyla butinlesmigtir. Clinki bi-
reysel yetenek acisindan tum farkhliklar ve egit-
sizlikler tek bir biitiin halinde birlegerek kaybol-
mustur.

Seyhin manevi bir birlik olusturdugunu soyle-
mek, insanlann onun deruni ve semavi cezbesine
genel ‘bir karsilik verdigini’ sdylemege esdegerdir.
Bu mistik egilimde giiclii bir faktér hi¢ kuskusug,
diger zamanlara gore toplumda &nciilerin cok da-
ha fazla sayida olmasiydl. Kur’an, énciilerden, «ev-
velki iimmetlerden cok kimseler ve sonrakilerdem
pek azn (4) olarak soz etmektedir v'2 bu ¢ek kiin-
selerden bazilan kutsal Haberci’nin bir uzantisi ve
bu sebepten ilahi miidahalenin bir vechesi olarak
derecelenebilir. Ciinkii ilk halifeler ve Ashab’in
diger biiyiikleri, Sen John ve Sen Peter’in «tesa-
diifen» Hz. Isa’nin zamaninda yasamis olmamala-
r1 gibi onlar da «tesadiifen» o muayyen nesil icin-
de bulunmusg olamazlar. Ayrica Hucviri gibi ta-
savvufun c«herkaste goriiniir» oldugunu iddia et-
mek bir abartma olsa bile en azindan su sdylene-
bilecektir ki, ilk toplum, zahiriligin belli bicimleri
kristilaze oluncaya kadar sufilige tamamiyle acik-
t1. Fakat her seyden 6nce unutulmamalidir ki, As-
hab devri cennetin kapilarinin acildigl bir devir-

(4) LVI: 13-14.
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dir. Eger vahiy gecesi bin aydan daha hayirh ise
bu, meleklerin ve Ruh’un semadan yeryiuiziine in-
mesi (5) sebebiyledir. Dogaitistiiniin dogaya bu nii-
fuzu, ki El¢i’nin misyonu boyunca devam ettigi
soylenebilecektir, o zaman zarfinda yagayan kim-
selere normalde gelmeyecek belirli imkanlar1 ge-
tirmis ve onlara ulagtirmig olmalidir. Cok sayida
ruh bu mucizevi etki vasitasiyle, diger caglarda
tam anlamiyla sadece sufilerin sahip olabilecekle-
ri bir kesinlik derecesine malik olmus olmalidirlar.
Gerek vahiy seklinde gelen ayetler —Kki El-Ba-
sirin sozu edilen «sz¢ilen immet» tzerinde odak-
lastigin1 gostermektedir — ve gerekse vahye para-
lel sartlar, genelin ihsana — Allah’a onu goriiyor-
mus gibi ibadet et, son onu gérmesen de o seni
gormektedir — ulagmasini, onu elde etmesini istis-
nal bir sekilde elverigli kilmist1 ki bu ¢ok gecme-
den sufilerin miimeyyiz bir isareti olacakti

Hz. Peykamber’in 6limiinden sonra manevi
mirascgilarl o yilice devrin devam etmesi i¢in birli-
ge yapistilar. Onun o6rnegi hafizalarda hala taze
idi. Kur'anin emrini uygulamaktan baska hig¢ bir
secenekleri yoktu: «Sana tabi olanlara kanadim
indir» (6) Haricte larakmaya ihtiya¢ duyulan hic
bir sey bulunmadigindan ve kendi icinde herhan-
gi bir uzlagmaya girmeksizin Allah’in ismini yii-
celtme; toplumun genelinden ayrilarak hususi ol-
may1 onlityordu. Bir veli, cocuklar1 i¢cin «kanatla-
rnm indirecektir», c¢iinkii onlar saf, giinahsiz ve
«kanat altina girmeyi» aragtiran kimselerdir. Ka-

(5 XCVIL 4.
(6) XXVI: 215.
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cinilmaz olarak Ilahi El¢i de, yaslar1 ne olursa ol-
sun tim toplumun izerinde sadece birlestirici de-
gil, fakat aym1 zamanda saflastirici ve koruyucu
miiteal bir «h&mi» olmaliydi.

Ancak bu aciklamalar, o ¢agda tasavvufun hu-
susiliginin kokleri bulunmadigl anlamina gelme-
melidir. Hz. Peygamber’in baz1 6gretileri toplumun
geneline yonelik degildi. Sahih-i Buhari’de gecgen
asagidaki hadis, sadece boyle bir 0gretiyi yansit-
mamakta, fakat tiim bir sinifa isaret etmektedir.
Konusan, Hz. Peygamber’in Ashabindan Ebu Hii-
reyre’dir: «Hafizama Allahin Elgisi’nden aldigim
iki tiir bilgi depoladim. Onlardan birincisini in-
sanlara naklettim, fakat digerini ifsa etseydim bo-
gazimi keserdiniz.» (7)

Onceki alintilardan da aciga ciktig1 gibi «ka-
natlarin indir» derken Kur’an da ayni seyi yap-
maktadir. Bir bagka ¢rnek, zahirde herkes icin gi-
bi goriinen «Onun zatimdan baska her sey yoklu-
g£a mahkimdur» (8) ayetidir. En hususi anlamin-
da ruhun siirekliligini goésteren bu kelimeler, co-
gunlugu haricte birakarak onlarin baglarinin lize-
rinden gecmektedir. Yine Kur’an’in manevi hiye-
rarsi hususunda getirdigi acik ayirnmi daha oOnce
gordiikk. Fakat bu ayirimlar, — kendi aralannda
kesinlikle hissedilmis olmalidir — heniiz disanya
yonelik bir yap1 olarak kendisini gostermemisti.
Hz. Peygamber’in 6limiinden sonra miisliimanla-
rin Ashab’in biiyiiklerinin cevresinde halkalanma-
lann dogaldr ve hi¢c kugku yoktur ki, bu manevi

(N 1lim: 42
(8) XXVIII: 88.
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merkezlerin en dikkate deger olani, halife olmaz-
dan onca Hz. Ali idi. Fakat tarikat gibi bir olu-
sum yoktu. Onlar tek basina Islam kardegligi
inancinda oOrgutlenmislerdi.

Ashab devrinin ne zaman sona erdigi sorula-
cak olursa bunun bir cevabi, buyuk kapinin ka-
panmasl anlamma gelen Hz. Peygamber’in oli-
miyle olacaktir. Fakat biiyiik kapilardan bir di-
geri Hz. Ali'nin 6limiiyle kapanmigtir. O zamana
kadar, manevi ve diinyevi otorite teoride ve fiili-
yatta Hz. Peygamber’de oldugu gibi halifenin ki-
siliginde toplanmisti. Manevi otorite ayrilmamaisti.
Halife, toplumun yasal, ilahi ve batini bagkan;,
Onderi idi. Fakat dort «ragid halife» devrinden son-
ra, hilafet giderck hanedana ait bir gérev haline
geldi ve halifelerin manevi otoriteleri azalmaya
basgladi. Bu otorite gercekte fikihgilar, ilahiyatci-
lar ve mutasavviflar arasinda bolinmiisti.

Bu donemde ortada bulunan bir sahsiyet, ha-
yatimin uzun bir donemini Irak’in Basra sehrinde
g2¢irdigi icin bu sehrin ismiyle anilan Hasan-1
Basri’dir. O, Hz. Omer’in hilafetinin sonlarinda
Medine’de dogmustu. Hz. Omer’in ona hayir dua-
da bulundugu, onu ululadig: séylenir. Hasan-1 Bas-
ri yetigskinlik caginda Medine’de iken Hz. Ali’'nin
oniine diz ¢6kmigtir. Sufi tarikatlarinin pek c¢o-
gu manevi silsilelerini Hasan-1 Basri vasitasiyle Hz.
Ali’ye ve dolayisiyle Hz. Peygamber’e ulastirirlar.
O, su anlamda ortada bulunuyordu, Ashab devrin-
de dogmus ve biuyumiis, fakat 728’de 86 yasinda
oldiigii zaman IslAm’in batini vechesi ayr1 bir ke-
sim olarak ortaya cikmisti.

Bize Hasan-1 Basri hakkinda ulasanlar, onun
kendini feda ederek bagkalarn lehine soyledigi
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menkibeler seklinde ulagmagtir ki, bu, onun al-
cakgoniilliliigiinii ve alicenapligini  gostermekte-
dir. Bir ornek vermek gerekirse, onun son halefi
Habib el-Acem — bu son kelime «Iranli» anlami-
na gelmektadir — belli bir mertebedeki bir miirid
olarak Arapcayl telaifuz etme glicliigii ¢ekiyordu.
Hasan-1 Basri namazlarini ekseriya Habib ile bir-
likte kiliyordu. Seyhligi ve daha yagli olmasi ne-
deniyle imamhg1 kendisi yapiyor talzbeleri de ar-
kasinda namaza. duruyorlardi. Fakat bir defasinda
Habib, Hasan-1 Basri’nin orada oldugunu farket-
meyerek namaza durdu. Normalde Hasan-1 Basri’-
nin ona uymasi gerekiyordu, ¢iinkii imkan oldugu
takdirde namazlarin cemaatle kilinmasi tavsiye
edilmisti. Bu yiizden imam olan Habib’e uydu, fa-
kat Habib'in Arapc¢as: o kadar hatalyd: ki nama-
Zin gecersiz olabileceginden kuskulanmaya bagla-
di. Ustelik imamin namazinin gagersiz olmasi, ar-
kasindaki cemaatin namazini da gegersiz hale ge-
tiriyordu. Bir anlik tereddiitten sonra ayrilarak na-
mazin1 tek basina kildl Fakat o gece riiyasinda Al-
lah kendisine saflifin 6l¢iisii olarak niyetlerin dere-
celerini gosterdi. Habib’in gayret ve istekliligi o ka-
dar biiyiiktii ki béyle bir gayret birkag telaffuz ha-
tas1 yaninda muhtemelen ¢ok daha afir basard).

Nakledilen rivayetlerinden birinde Hasan«
Basri, daha bu diinyada iken oteki dilnyay acgik-
ca gérme ihtimalinden bahsetmelkte ve bu tadin
hi¢c scna ermeyen etkisini tanimlamaktadir. O, bu
gibi gorintiilerden kigilere dzgii degil, genele hi-
tap edici olarak bahsetmektedir. Fakat onun su
sozlerinden 6zel birini kasdettigl aciga cikar: «Di-
sardan bakanlar onlarin hasta olduklarim samr-
lar, ancak o kimselere hi¢ bir hastalik isabet et-
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mig degildir. Veya. sen onlara mutlaka bir sey isa-
bet ettiriceksen o da onlarin ziliinlerini Oteki Dun-
ya ile meggul ettikleridir» (10)

Yine demistir ki: «Dinyamn kendisinden kag-
tigmi bilen, Allah’in kendisini sevdigini bilir» (11)
Onun bu sdzunde tasavvufun Ozinid buluyoruz.
Bu gibi karsilagtirmalarnn yapmak herkese nasip
olmamigtir. '

Basral1 olan Rabia’tiil-Adeviyye, Hasan-1 Bas-
ri dlduglinde sadece 11 yasindayd:. O, bu yiizden
Islam’in ilk devrine ait degildir. Ciinkii onun bii-
tin hayati siddetli bir bozulma devrinde gecmigti.
Deger duygusunun kaybolmaya bagladig1 bir za-
manda, onun meslegi — goérevi de diyebiliriz— bu
degerleri en yliksek diizeyde tecessiim ettirmekti.
Diger bir deyisle Ruh alaninda birinci olan seyle-
ri birinci mevkiye koymak, Allah1 cennetin (12),
Mutlakh izafi olanin d¢niline gegirmekti. Onun
sOzlerinden bazilar, ifade bi¢imi ve muhtevasiyla
daha onceki nesil tarafindan hi¢ digliniilmemig-
tir. Aynis1 ¢agdasi mutasavwiflar icin de gegerli-
dir. 1k Islami se¢cimde kendilerine toplumun ge-
nelinden farkli muamele edilmesi hususunda gos-
terilen ihtiyathilik ve titizlikten simdi toplumun
giderek artan «dlii» agirhfiyla siiriiklenme duru-
muna gelinmigti. Hatta Habjb el-Acem’in. talebesi
ve halefi Davud et-Tai bu yiizden «Bu diinyadan
elinl etegini ¢ekip orug tut ve orucunu o6lim ag-,

(10) Ebu Nuaym el-Tsfahani, Hilyetii'l-Evliya.

(11) Ebu Said el-Harraz, Kitabu's-Sidk.

(12) Su anlamda ki, o, «El-cdr siimme’'d-ddr» derdi. (Once
komsu sonra ev). Yani evin nasil olacagindan, ken-
disiyle beraber yasayacagin komsun daha. énemlidir.
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sin. Insanlardan vahgi hayvanlardan kacar gibi
kacy» diye soyleyebilmistir (13).

Ancak tasavvufun kaginamayacagl genel bir
sorumluluk vardir ki bu onun zaruri olusudur. Ta-
savvuf zaruridir, ¢iinkii o, Islam’a gére viicudun
kalbidir. Viicuttaki kalb gibi merkez de. korunma-
li, sabit ve saglam kalmalidir. Fakat ayni zaman-
da hayat damarlariyla beslenmeyi red etmemeli-
dir. Bu nedenle Islam’in batini ve zahiri vechesi
arasindaki iligkiler -karmagik ve o oranda naziktir.
Disaridan bakildiginda sufilerin siirekli olarak
kendileriyle toplum arasinda derin ug¢urumlar ac-
tiklar1 ve bu ucurumlar izerinde kopriiler kur-
duklan goriilir. Fakat Islam’in batini vechesini
bu acidan iki sinifa bolmek cok yanhs bir basit-
lestirme olur. Sufiler Ismin kiymetine 1ay1k «kalb-
ler» olmak zorundadirlar. Ornek aldiklar1 Hz. Pey-
gamber soyle buyurmustur: «Yeryiiziinde Rahman
olan Allah’in kirk Dostu (14) hi¢ bir zaman ek-
sik olmayacaktir. Siz onlara verilenlerden icecek
ve onlara verilenden yiyeceksiniz.»

Burada insaniistii seyr hareketinin Kiginin in-
sanlardan kacmasiyle hi¢ bir gekilde azalmayaca-
gina isaret edilmektedir. Mistisizm tarihi, bir min-
zevinin goriintiilerin en parlagina sahip olabilece-
gini gosteren oOrneklerle doludur.

Gelmis gecmis tiim sufiler en biiyiiklerinin
Cineyd oldugunda ittifak halindedirler. Hatta
onun, kendi seyhi Sirri es-Sakati’nin bile sufi
seyhlerin en biiyiiklerinin arasinda olmasina rag-

(13) Kuseyri Risalesi.
(14) TIbrahim gibi.
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men, talebesinin (aym zamanda yegeni idi) kendi
mertebesinin ilizerinde oldugunu soyledigi rivayet
edilir. Kugkusuz bir anlamda kdyle bir seyi sdyle-
mek manasizdir, eger «bliyiik» kelimesi Sirri veya
diger herhangi bir veli i¢in kullanilabiliyorsa. bu
onun veya digkrlerinin ilahi sonsuzlukta yok ol-
duklari, yani Mutlak Blytiklik (el-Kebir) derece-
sine ulastiklarl anlamina gelir. Karsilagtirmalar,
sadece Zat-1 Ilahi’nin altinda Ilahi Tezahiir sevi-
yesinde yapilabilir. Seyh el-Alevi'nin dedigi gibi
«ilahi Tezahiir yoguniuk agisindan Kisiden Kigiye
degisiklik gosterir... Insanlarin i¢ gozleri basamak
basamaktir ve baz1 kimselerin sirr'a ulasma ka-
pasiteleri digerlerinden daha fazlacir (13). Ve o
devam ederek, Ilahi Tezahiirleri alma konusunda
El¢i'nin i¢ kapasitesinin bagka bir kimseyle mu-
kayese edilemeyecek kadar biiyik oldugunu sdyle-
mektedir (16).

Velilerin bu mertebelerini anlayabilmek i¢in
biitlin yapabllecegimiz yine onlarin fikirlerini ka-
bul etmektir. Bu mertebeleri agiklayanlardan biri
«Beyyidiit-Taifer (17), «fakirlerin en muhte-

(15) Bkz. A Sufi Saint of The Twentieth Century, p. 162.

(16) Ebu Yezid el-Bistami, «Hz. Peygamber’in bir tek ato-
mu rahlukata tezahiir etseydi mahlukat yok olurdu»
derken bu tezahiirleri kastetmekteydi. (Kalabadi,
Taarruf ch. XXIV. in Arberry’s translation, The
Doctrine of Sufis, p. 54).

(17) Sufiler, Kur'anin LXXIII: 20 ayeti nedeniyle cogun-
lukla, et-Tafie (grup) clarak bilinirler. Bu belirli
bir grubun Hz. Peygamber'in asu1 yogunluktaki bir
ibadetini cogunlugun tersine uygulamalan, bu siin-
netleri takip etmeleri nedeniyle verilen bir isimdir.
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gemin ve «geyhlerin seyhin olarak amlan Cineyd’-
dir.

Cinzyd’in daha Once naklettigimiz sozlerine
ilave olarak asagidaki sozleri bu kitabin bashgiy-
la ozellikle ilgilidir.

«Tasavvuf, Allah'ln seni sende oOldiirmesi ve

endisinde yasatmasidir.» Yine Allah ile iins ko-

nusunda, «Sirri’nin soyle soyledigini isittim: «Kul,
yiziline kilic vuruldugunu hissetmeyecegi bir nok-
taya ulagabilir» Kalbimz oyle bir sey dogmustu
ki zaman1 gelip bunun Sirri’nin soyledigi sey ol-
dugunu agikca anlamazdan oOnce onu tasdik et-
migtim» (18) demistir.

Ciineyd ve cagdaslan ile ilgili olarak manevi
sarhogluk (sekr) ve manevi ayiklik (sahv) soru-
nunu gozden gecirmek uygun olacaktir. Bu iki
hal, Kur’ani emirleri izleyen El¢ci tizerine getirilen
salat ve selama tekabiil etmekte ve salat getire-
nin alma kapasitesine gore onda yansimaktadir.
Bu iki hale hissedar olmayan hi¢ kimse kelimenin
gercek anlaminda bir sufi olarak isimlendirilemez.
Yine de veliler arasinda sekr halinin tamamen i¢-
te kalmas1 veya disariya tasip tasmamasina gore
bir ayrim yapmak miimkiindiir. Sekr hali bazen
zahiri ayikligin (sahv) icinde de kaybolmus ola-
bilir. Hasani’l-Basri ile Rabiatii'l-Adeviyye arasin-
daki farkliliklar ne olursa olsun onlarin manevi
sarhosluklan diganya acikca yansimamigtir. Ay-
nis1 Clineyd icin de gegerlidir (19). Fakat Ebu Ye-

(18) Kuseyri Risalesi.

(19) Bkz. Hucviri, Kesf el-Mahcub, pp. 184, 6; Ali Ha-
san Abd el-Kadir, The Life and Personality and
Writings of Al-Junayd, ch. IV,
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zid el-Bistami vakasinda bunun tersi s6z konusu-
dur, onun cezbe halleri —elli y1l sonra Hallac'da
oldugu gibi — zahiri otoritelerin sufilige karsi
diismanhk duygularini tahrik etmistir., Ebu Ye-
zid, «Kendimi Takdis ve Tenzih ederim. Sanim ne
yuce!» diye haykirmisti. Hallac’t da Oliime gotii-
ren onun «Ene’l-Hak» demesiydi.

Sufiler bu olay karsisinda savunmci bir tu-
tum takmnmuglardi. Islam’in ikinci ve iiciincii nes-
li farkl tiirde pek ¢ok yeni mezhebin doginasina
tanik oldu. Zahiri otoriteler — ki bidatin getirece-
gi tehlikelerin Kkesin bir sekilde farkindaydilar —
kendilerinden, sapma yoluyla ve derinlik (20) bi-
cimiyle farklilagsmig bir din kavramini asla kabul
edemezlerdi. Ustelik bu zaman, sufi tarikatlarinin
olusmaya bagladig1 bir zamandi. Nerede gruplas-
malar s6z konusu olsa kugkular artiyor ve buna
gore harekete geciliyordu. Hallac’in yedi aylik ha-
pis cezas1 ve sonunda suc¢lu bulunmasiyle (21) ta-
savvufa karsi olumsuz kotll niyetler beslenmesi su-
filerin hic¢ istemedikleri ve kag¢indiklan bir du-
rumdu (22). Fakat ani etkisi ne olmus olursa ol-

(20) Batilh bilim adamlarinin pek ¢ogu aym ayirun hata-
sina diismekte ve bu konuda <ortodoks» kelimesini
kullanmaktadirlar, Modern oryantalist diisiincede
bu kiymetli ve yeri doldurulamaz kelime, tehlikeli
bir sekilde «sathi» veya <«zahiri» ile neredeyse esan-
lamnda kullanilmaktadar.

(21) 922'de.

(22) Ornegin Ciineyd, gozde miiridi Ebu Bekir es-Sibli'yi
birgok defa g¢ok fazla konustugu, batiniligin sirlan-
ni, onlan bilmeye hakki olmayanlara agikladifr igin
paylamis, bu sekilde davranmamas: icin onu ikaz et-
misti. Bkz, Kitab el-Luma p. 254. Ancak Ciineyd'in
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sun Hallacin sehadeti sonugta, tasavvufun ve su-
filik statiisiiniin toplumda bir gili¢ kaynag1 oldu-
gunu isbat etti «Hi¢ kimsenin bdyle bir seyi sdy-
lemeye hakki yoktur» yargisi, «o vakada konu-
jan, konuganmin kendisi degildi» anlayigiyla gide-
rek tasavvufun lehine degisti. Bu soz gimdi ¢ok
sayida miisliiman tarafindan Hallac'in Islam veli-
leri icinde en biiyliklerinden biri oldugunun kani-
t1 (23) olarak ifade edilmekte ve ayn1 zamanda
sufilerin ne sdylediklerinden her zaman sorumlu
olamayacaklarimin genel bir ornegi olarak goste-
rilmektedir.

Hallac’'in fiilen elde ettigine, tasavvuf gelecek
200 yi1l icinde halkin geneli tarafindan tedrici ta-
ninmasiyla ulasacakti. Tasavvufun toplumun ge-
neli tarafindan taninmasi Kkismen basit bir dille
yazilmig tasavvuf kitaplarniyla (24) gergeklesmig-
tir. Bu kitaplar, sufiler ile toplumun arasinda
kopriiler kurmay1 bagarabilmisti. Fakat belki her
geyden once on birinci ylizyilin sonlarinda giive-
nilir bir zahiri otoritesi olan Gazali’nin hayatinda
tasavvufun yer almasi sebebiyle, onun yogun bir
sufilik tecriibesi gecirmesiyle olmugtur. O, o&yle

genel tutumu onu, Ebu Yezid'in aramizdaki derece-
si Cebrail'in melekler arasindaki derecesi gibidir, di-
ye sOylemekten alikoyamamisti. (Hucviri, Kesf el
Mahcub, ch. XII.)

(23) Onun hakkinda bize uluasanlarn tiimiinden siipheye
yer birakmayacak bir sekilde bir Ruh hahlkas1 orta-
ya cikmaktadir ki burada ilah’da koklestiginin bi-
lincinde olan bir adam bulunmaktadir.

(24) Bunlardan bazlar1 Ingilizceye de gevrilmistir. Orne-
gin Kalabadi'nin Taarruf’'u ve Hucviri'nin Kesf el-
Mahcub’u bunlar arasindadir.
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bir tecriibe gecirmisti ki, zeki (intelligent) bir rih,
yani zekanin daha yikseklerine ulagabilen bir ruh,
dinin zahirindeki gevgek dokulardan bazilarini go-
rebilen bir uyamklik slirsci iginde oluyordu. Miis-
tisizm boyutunun yoklugunda bdyle bir ruh icin
din hakKinda karar vermek ve kat1 bir siipheci ol-
ma tehlikesi vardi ve Gazali de bu tehlikeyle kar-
silagmistl. O, Bagdat'in onde gelen ilahiyai¢l ve
hukukgularnndanci. Kriz noktasina ulasgtginde,
dinin gergegi hakkinda yaklasik iki ay kugku i¢in-
de yasadi Onu, tasavvufla temas kurmasi kur-
tardi. Otobiyografik kitabi ‘Hatadan Kurtulus'da
(25) stiphecilikten kurtulmanin giivenilir tek yo-
lunun, dinin en ytuksek yoni olan tasavvuf oldu-
gunu vurgular. Onun en biiyiik ve en iyi-taninan
eseri Dinl Bilimlerin Yeniden Canlanisi (26) top-
luma islam’, Hz. Peygamber’i ve Ashabini karak-
terize edzn tasavvufi egilimleri hatirlatma ama-
ciyla yazilmigtir. Fakat onun yazilain herkese hi-
tap etmiyordu. flahi Isimler (27) konusunda yaz-
dig1 kitabinda, Allah ismini zikretmenin tanrilag-
manin (ta’alluh) bir vasitasi oldugunu bile soyle-
migti ve Nurlarin MevKkileri (28) isimli eserinde
hi¢ bir teelliifte bulunmaksizin Vahdet-i Viicud
doktrini agiklamigtir.

(25) El-Munkizu mine'd-Dalal, Montgomery Watt tarafin-
dap The Faith and Practice of Al-Gazali (Allen and
Unwin, 1953) olarak gevrilmistir.

(26) Ihya Uluum'ed-Din: Bircok bdliimleri Ingilizceye gev-
rilmistir.,

(27) El-Maksadii'l-Esna.

(28) Miskativl-Envar (Ingilizce cevirisi Gairdner tarafin-
dan yapilmis, ilk defa 1924 ve ikinci kez 1952'de ba-
silmistir.)
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Gazall tasavvufu avama tanitma yolunu agar-
ken onun gen¢ cagdagl Abdiilkadir el-Geylani (Ga-
zali’'nin 1111'de o6iimiinde 33 yasindaydi) bu ta-
ninma olaymm tamamen fiili bir hale getirmigtir.
Abdiil-Kadir de selefi gibi zahiri bir otoriteydi ve
O0grendigimize gore bir sufi tarikatina girdiginde
miirit arkadaslarindan bazilann bir Hanberi hu-
kukcusunu aralarinda goérmekten memnun olma-
muislardl. Onlar, sonraki ylizyllda — gliniimuize ka-
dar — bu miiride Veliler Sultanliginin nasib ocla-
cagin1 bilmiyorlardi. Belki sunu da sdylemek dog-
ru olacaktir, Hz. Ali'nin olimiinden sonra Abdiil-
kadir’in, sahip oldugu ulasilmas1 giic manevi et-
kiye hi¢ kimse sahip-olmamistir. Onun i¢c kabili-
yetleri kismen digsanya tasiyor ve olaganiistii be-
lig ve fesahatli sozler seklinde disa yansiyordu. Bir
yil boyunca Bagdat’in -kapilarindan birinin yak:-
ninda halka tasavvuf dersleri verdi. Bu derslere
sadece Miislimanlar degil, fakat Yahudi ve Hris-
tiyanlar da devam ediyorlard: ki onlardan pek ¢o-
gu din degistirerek Islam’ segmislerdi. Abdiil-Ka-
dirin tarikat1 bir nesil icinde Islam diinyasinin
biytik bir kismina yayilmisti.

Ciinzydi tarikatinin bir dali olarak Kadiri ta-
rikatinin kurulmasim diger tarikatlarin kurulma-
lann takip etti. Abdiil-Kadir’in gen¢ cagdasi Mui-
niddin Cisti (6. 1236)'nin Cisti tarikati Hindistan’-
da en fazla yaygin olan sufi tarikatlarmdan biri
oldu. Bu ¢ag ayn1 zamanda, en biliyik sufi sair
clan Celaleddin-i Rumi’ye aittir. Onun Mevlevi ta-
rikatindan, kutsal dans ile ilgili boliimde daha On-
ce bahsetmistik.

Fakat, genislik bakimindan Kadiri tarikatiy-
la kargilagtinlakbilecek olan Ebu Hasan es-Sazili’-

133



nin (6. 1258) tarikatidir. Her iki vaka da; gériin-
diiklerinden daha biiyuktiirler, ¢linkii son 600 yil
icinde kurulan tarikatlarin ¢ogu gercekte bu iki
tarikatin birinden cikmstir,

Ebu Medyen Suayb ve Muhyiddin ibni Arabi
de bu cagin dikkate deger iki simasidir. Yukarida
bahsettigimizle birlikte bu dordi biiyiikliikte kus-
kusuz egittir (29). Ebu Medyen, Seville’de dog-
mustur, fakat daha sonra Dogu’ya gitti ve Abdiil-
Kadir'in hayat1 siiresinde Bagdat’ta bulundu, mii-
ridlik hirkasim onun elinden giydigi s6ylenir. So-
nunda Batr'ya déndii ve hayatimin son demlerini
Cezayir'de gec¢irdi. Onun bir anlamda Tlemsen’in
disindaki tiirbesinden topluma hala nezaret ettigi
sOylenebilir.

Muhyiddin-i Arabi, Ebu Medyen’in bir varisi
olarak diisiiniilebilir, ¢clinkii o Ebu Medyen’in mi-
ridlerinden birkac:i ile temas halindeydi. @ Ondan
her zaman biiylik hlirmetle ve bazen «3eyhim»
dive soz ederdi. Hatta hi¢ bir zaman kargilagma-
masalarna regmen aralaninda duygusal bir bag ku-
rulrnustu. Muhyiddin-1 Arabf’nin bize bildirdigine
gore bir aksam Seville’deki evinde aksam namaz-
nm kildiktan sonra aklina Ebu Medyen gelmis ve
onu gormek i¢in bliylik bir 6zlem duymustu. Bir-
kac¢ dakika sonra seldm vererek iceriye bir adam
girmis ve aksam namazini Cezayir’de Bugia’da Ebu
Medyen’le birlikte kildifini ve onun kendisine su

(29) Gergekte Muhyiddin'in Seyh-i Ekber olarak bilinme-
si esit olamayacaklarim1 hatira getirmektedir, fakat
Kadixt ve $azililer onu bu {linvanla isteyerek anma-
larina ragmen, ona kendi seyhleri iizerinde bir yer
vermek istemezler.

134



sozlerini iletmesini istedigini sOylemigti: «Ruhlan-
mizin bir araya gelmesini istiyorsan kabul, iyi
oiur, fakat bu diinyada bedenen bulugsmarmza Al-
lah miisaade etmemektedir. Ancak onu temin et,
benim ve onun bulugmalarn i¢in Allah’in temina-
tinda clan bir zaman tayin edilmistir.» (30)

Ebu Medyen’in dikkate deger bir diger varisi
Abdiis-Selam ibni Mesig idi. Ibni Mesgis, Ebu Ha-
san es-3azil’nin miirsidi idi ve Ebu Medyen ile
birlikte U¢ nesli kapsamakta idiler ki bu tasav-
vufta kalemin (uslubun) nisbeten énemsiz oldugu-
nu gostermektedir. Onlarin arkasinda yazp birak-
tiklari, birkag¢ siir ve miinacaattan (31) ibaretti.

Ancak, manevi biyiikliklerindeki kesinlik en
vesika diigkinid bilim adamlanmn bile aksine bir
gorusi ileri sliremeyecekleri kadar agikti. Aksini
savunmak dlirust bir davraniy olmazdi.

Diger taraftan cagdaglann Muhyiddin-i Arabi,
sufi yazarlann iginde en velud olam idi. Ancako,
kendisinin yazma niyeti tagimadigini, fakat her
zaman yazmaya zorlandifim iddia etmisti Onun
igin su veya bu eseri yazmak, onu yazmaga sevk-
eden belirli ilham ateginden kurtulmak demekti.
Yine o, boyle bir baski olmadan hi¢ bir sey yaz-
madigim soylemisgtir. Kendi alamindaki yetkisinin
farkinda oldugundan, gelecek yillarda yazmadik-

(30) Sufis of Andalusia (The Ruh el-Kuds and ed-Diir-
retii’l-Fahire) Ralph Austin tarafindan gevrilmigtir.
(Allen and Unwin, 1971} P. 121.

(1) Itiraf edilmelidir ki, Ibni Mesisin Hz. Pevgainber'i
sena ettigi Salat-1 Masisiyye'si ve Ebu'l-Hasan'in
Hizbu'l-Bahr", sufi miinacatlan iginde en ¢ck oku-
nanlar arasindadir.
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larinin da kendisine hamledileceginden korkuyor-
du. Oliimiindsn Once yazdig1 270 eserinin listesini
cikardi ve bunlan gruplara ayirdl. Birinci grup,
«Kadir-i Mutlakiin bana, kalbime ilham ettigi, fa-
kat insanlara aktarmama izin vermadigi» kitap-
lardl. Sayilari 176 clan bu eserlerden bize sadece
16’s1 ulasmis, bilingli olarak saklamadiklarinin bi-
yuk cogunlugu kaybolmustur. Yine de geride ka-
lan nesir ve siirlerin o zamandan bugiine sufiligin
uzzrinde sayillamayacak kadar c¢ok etkileri olmus-
tur. En c¢cok okunan ve en c¢ok serh edilmis olan
Peygamberlerin Hikineti (32) 27 bolimdiir, her
bir bolum bir peygambere ayrnlmigtir. Bu eser, 65
yasinda iken ona bir gecede «verilmistir». Burada,
baska verdz oldugu gibi Vahdet-i Viicud doktri-
nini o kadar acik 've tahrik edici bir bicimde acik-
lamaktadir ki, zahiri otoriteler yanlis bir anlayig-
la onun kendins mahsus «orijinal» bir diistince
okuluna sahip oldugunu sanmislardir.

Bagkalar1 da, diger yazilarinin 6zgiunligt tize-
rinde durarak ve yine ayni derecede yanlis ola-
rak onu bir mutasavvif yerine bir filozof gibi gor-
mislardir.

Bu uzun eserleri Mekke flhamlan (33) — ki-
tabin1 bu gekilde isimlendirmesinin nedeni «ilham
melegin Kendisini yakalayip vazacaklarini soyle-
meve basladiginda Mekke’de bulunmasiydi — 55690
bdlimden olusuverdu ve dort biiviik cilt halinde va-
yinlanmistl. Bu bir derlame eserdi, tasavvufun te-
mel inanclari ve tasavvufun yan konulari sayila-

(32) Fusus el-Hikem.
(33) el-Fiituhat el-Mekkiyyeh.
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bilecek kozmoloji ve diger bilimlere ek olarak dos-
tu oldugu mutasavviflar hakkinda zengin bilgiler
ihtiva etm:zkteydi. Ayrica kendi hayati hakkinda
bilgi edindigimiz baslica kaynaklardan biriydi. Bu
ve diger iki kitapciktan (34) onun kamil bir mu-
tasavvif, manen inzivaya c¢ekilmis, siirekli ibadet
eden bir kimse oldugunu 6greniyoruz. Hayat1 sii-
resince ve hatta gencliginde bile bir veli olarak
taninmis, sadece peygamberlerin daha {iistiin ola-
bilecegi bir basiretz malik olmus ve ayrica gor-
kemli manevi varlif1 nedeniyle sultan ve prensler
tarafindan davet edilerek goriislerine miiracaat.
edilmis ve korkusuzca konusabilmistir. O, ayrica
sik s1k uzak diyarlara seyahat etmistir (35). Kus-
kusuz kitaplar1 kadar bu gezilerde kurdugu Kisi-
sel temaslarn da onun hayati boyunca kendisini
hisszttirmesinde rol oynamistir.

Inceledigimiz dénemin esas ozelligi tasavvu-
fun Is1Am’in bir parcasi olarak tanimmasidir. Za-
hiriligin «kristallesmeye» basgladi®1 bir donemde
toplumun tasavvufla tanismasi dogal bir scnuctu.

(34) Ornegin onun yukarida nakledilen Ruh el-Kudus ki-
tabi... Ayrica Seyyid Hiiseyin Nasr'in Three Muslim
Sages (Cambridge, Mass., 1964) isimli kitabina baki-
niz.

(35) Ebu Medyen gibi o da Anadoluluydu, Miirsiye’de
dogmus, Seville'de biiyiimiistii. Kuzey-Bati1 Afrika'ya
yaptig1 birkag ziyaretten sonra, 33 yasinda iken Do-.
gu'ya gitmesi icin ilahl bir emir almisti. Dogu'da
uzun seyahatlerden ve Kahire, Mekke, Bagdat, Mu-
sul, Konya, Halep gibi sehirlerde kisa veya uzun sii-
reli ikametinden sonra Sarn'a’ yerlesti ve 1240'ta ora-
da 6ldii. Osmanli sultam I Selim tarafindan 1644'te-
kabirinin yanina bir cami insa edildi.
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On dorduncii yuzyilin givenilir bir hukuk¢usu (36)
tarafindan sdylenen. asagidaki sozlerin simdi top-
lumun geneli tarafindan da kabul edildigi soyle-
nebilir. «Dini Dbilimler iice ayriir. Bunlar: Hz.
Omer’in (37) oglundan Islam olarak haber veri-
len hadis-i serife istinad eden fikih; imana miite-
allik olan usulii’d-din (38) ve ihsan’a miiteallik
olan tasavvuf’tur. Diger her sey bu ii¢ ayirimdan
birine girdigi Ol¢lide dinidir (39).

Tasavvufun halkin geneli tarafindan tanin-
mas1 akabinde i¢ine girilebilmeyi ve mutasavvifla-
nn oOrgiitlenmesini gerektirmigtir. Tarikatlarin ya-
yilmasi ve acgikliginin giderek artmasi — ki bu du-
rum ‘kalb’ kaminin islam’in bilinyesinde’ daha ra-
hat ve serbestgce akmasina vesile olmugtur — su-
filifin vasfina ve safiyetine zarar getirebilirdi, fa-
kat tarikata girig anlayisi hi¢ bir zaman topyekin
bir nitelik tagimamigtir. Burada, Kahire El-Ezher
Universitesinin on dokuzuncu yiizyiin baglarinda-
Ki rektoriniin Miisliiman o6grencilere tavsiyede

(360) Taciiddin es-Siibki.

(37) Bu hadis Cebrail Hadfsi olarak bilinir. Ciinkii Hz.
Peygamber bu hadiste, kendisine Cebrail tarafindan
sorulan sorulara karsihik dini i mertebede tanmimla-
mistir. «Islam nedir?» sorusunii Islamiin bes sarty,
«iman nedir?» sorusunu Amentii ve «ihsan nedir?»
sorusunu da daha Once verdigimiz selkilde cevapla-
The Twentieth Century pp. 44-45.

(38) Burada isaret edilen, yapimast gereken ilkelerin di-
sinda inanca iliskin olan ilkelerdir.

(39) Yukaridaki paragraf bir alintidan gevrilmistir., Bu
alintida sadece yazann ismi verilmekte fakat hangi
kitaptan alindig1 belirtilmemektedir.
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bulundugu tasavvuf hakkindaki bir 6gidiini ak-
tarmanin uygun olacagini saniyorum. Ciinkii o,
Islami ana egitim merkezinin bagkani olarak Is-
lam dinyasimn timi i¢in konusmaya yetkili bir
sahistir.

Tasavvuf ilminin 6zl iki simfa ayrilir. Bun-
lardan birincisi nefs terbiyesi ve nefsi ilahi tecel.
lilere hasretme ile ilgilidir. Bu sinifa Gazali’nin
Ihya’s1 gibi kitaplar girer. Tasavvufun bu 6zii giin
gibi agikdrdir ve bu 6z kiiglik bir 6grenme caba-
siyla herhangi bir kimse tarafindan elde edilebi-
lir. Tasavvuf seyhlerinin bulundugu diger sinf
ise Muhyiddin-i Arabi, Cili (40) ve onlann izinde
olan digerlerinin yazilarinda goérildiigi gibi giz-
lenmemis sirlar, dogrudan manevi idrakler ve Iila-
hi Tezahiirleri yasama ile ilgilidir. Bu 6z, yukan-
da isimleri belirtilen geyhlerin tecriibelerini bir
dereceye kadar olsun hi¢ yasamamis olanlarca an-
lagilmaz. Aynca bu seyhlerin ifade tarzlan an-
lamlarn uygun bir sekilde nakletmiyor olabilir ve
onlarin sozlerl zahiri méanasiyle alimirsa mantiki
ttm kamtlarla geligki i¢inde goériilebilir. Bu yiizden
onlan kendi imtiyazli durumlarinda birakmak ge-
rekir (41).

Yazar, isim olarak Hallac adindan bahsetme-
se de son sozlerinden kesinlikle onu kasdetmekte-
dir. Clinkii Hallac nedeniyle tasavvuf, Islam’in ka-
cmlmsaz bir vechsasi olarak tamnmstir. Siiphesiz

(40) Bkz. p. 70. Burada atif yapilan, muhtemelen onun el-
Ayniyyah isimli siiridir. Bu siir Nicholson'un Studies
in Islamic Mysticism isimli eserinin Ek-1'inde kis-
mwen cevrilerek yayllanmstir.

(41) Taciiddin es-Subki tarafindan yazilan Cam'ul-Ceva-
mi'nin, Hasan ibn Muhammed el-Attar Hasiyesi.
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sunu da sOylemek dogru olacaktir ki, bir taraftan
taninirken diger taraftan da hususi ve esrarli bir
yone sahip olma hakkini elde etmigtir. Clinki ta-
savvuafun hususiligi ve sirm1 Hallac’da gozardi edi-
lemez bir gercektir. O, sadece bir miinzevi haya-
tin1 dzgil, inti hi¢ sona ermeyen bir sahsiyeti ki-
silestiriyordu. O’nu her nesil yeniden yargila-
mis ve gidersk keffaret edilmesi gerekli kollektif
bir su¢ bilinci gelismistir.

Daire icinde daire ve yine daire icinde daire
esyamn tabiatinda bulunan bir yapidir ki hi¢ bir
mistisizm bundan kurtulamaz. Bir mistisizm ta-
nindik¢a, daha fazla teskilatlanacak ve yapisi da-
ha da ag¢ikliga kavusacaktir. Merkezi konumdaki
Uyelerine ve miridlige giren, fakat «salikn olma-
yan kimselere ek olarak her biuylik sufi tesgkilat:
¢ok sayida — bazen binlerce — «baglinya sahiptir.
Bu «baglinlar, zorunlu olan ibadetlere ek olarak
goniillii ibadetler hususunda seyhin rehberligine
miiracaat ederler ve cnun hayir duasini almaya
calisirlar. Bu gibi rehberlik ¢ogunlukla, dlizenli zi-
kir gorevlerinin iletilmesi seklinde gerceklesir. Bu
zikir ve miinacaat sebebiyle tasavvuf Islam’in dis

15. ylzyilda bir Sazili seyhi tarafindan derlenip
toplanan Delail-i Hayrat, Kur’an’dan sonra Isldm
diinvasingda en yvaygin ¢lan bir kitap haline gelmis-
tir. Islami ibadet kitaplar konusunda. otorite olan
modern batili bir yazar tasavvufun genelde bu se-
kildeki vayginligina isaret ederzk sunlan soyle-
mektedir:

«fbadet kitaplarimi satin alirken amacim der-
vis tarikatlarnin i¢ havatlarini yansitan ve anla-
siimasi zor olan Kkitaplarden kacimmakti. Herkes
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tarafindan anlagilabilecek kitaplan belirlemek icin
bir sorugturma yaptim. Fakat bu kitaplarin Dbile
biiyuk cogunlugu su veya bu tarikatlardan birini
temsil ediyordu. Bu resmi Kisitlilik giinlerinde bi-
le bu kitaplar Islam hayatinda biiyiik bir rol oy-
nuyordu. Gergekten giinliik namaz ibadetinin Gte-
sinde diger ibadetlerles ilgili egitici bir kitap aras-
tiran bir kimsenin tarikatlardan biri ile ilgisi ol-
mayan bir eser bulmas: hemen hemen imkansizdi.
Tirkiye’de bu kitaplarnn ‘yasaklanmasi ile bir za-
manlar zengin bir merkez olan Istanbul’da dini
malzeme buima sikintisi ¢ekiliyordu.» (42)
Tasavvufun IslAim’in digina tasan diger yonii
miteveffalaridir ve bu tek basina belki diger her
seyden daha fazla ve acik olarak tasavvufun din
icindeki merkezi konumunu goéstermektedir. Ya-
sayan bir veli ilk olarak miiritlerine aittir ve son-
Ta gizlice bir biitiin olarak topluma aittir. Fakat
miiteveffa bir velinin varhg: artik sir degildir, giz-
liligi kalmamistir. Islam diinyasinda hemen hig
bir yer yoktur ki, o bélge icinde biiyiik bir vell
gelmemis bulunsun (43). Biiyiik velilerin hepsinin

(42) Constance Padwick, Muslim Devotations (S.P.CK,
1961) pp. WI-XII.

{43) Tahmin edilecegi gibi Bagdat oOzellikle miiteveffala-
nyla iin kazanmistir. En eski kabirlerden biri, Bisr
el-Hafi'nin olandir. O, daha manevi yolculugunun
basinda iken ilahi vaade mazhar olmustur. Bir giin
yolda yiiriirken ¢amurlarn. icinde bir kagit pargasi-
nin iizerinde yazili ilahi isim goziine caipti. Kagidi
alarak temizledi ve ona giizel kokular siirerek evinin
duvarindaki bir kovuga yerlestirdi. O gece bir sesin
kendisine soOyle seslendigini isitti: «¢Ey Bisr, sen-be-
nim ismime bu diinyada giizel kokular siirdiin, ben
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esit derecede toplumun ilgilerini, bagliliklarnm ken-
dilerine cektikleri sdylenemez, fakat bu kitapta
bahsedilen ve bahsedilmeyen pek ¢ogunun Kkabir-
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de seni bu ve sonraki diinyada ayni gekilde giizel ko-
kulu yapacagim.» Bisr'in, basit ve sade tiirbesinin
aksine nehrin kars: tarafinda biiyiik Cami bulunmak-
tadir. Bu camideki Altin Kubbe altinda Peygamberi-
mizin biiyiikk torununun biiyiik torunu Musa Kazim
yatmaktadir, Siilere gore Musa Kézim, on iki imamin
yedincisidir ve onlar ona peygamberi bir fonksiyon
atfetmektedirler. Fakat ona Islam toplumunun tiimii
bir veli olarak hiirmet eder. Sufiler onun vasitasiyle
silsilelerini Hz, Peygamber'e kadar ulastirirlar. Musa
Kazim'in camisinden kisa bir mesafede manevi to-
ruunu Maruf el-Kerhinin tiirbesi bulunur. Burasi
Tiryak (panzehir) ismiyle meshur olmustur. Burada
bircok hastalar iyileserek hastaliklarindan kurtul-
muslardir. Maruf, serbest birakilmis bir kole ve Musa
Kazim'in hem oglu hem de halefi olan Ali Riza'nin
miiridi idi. Maruf, iki manevi silsileyi birlestirmek-
tedir. Ciinkii -0, aymi zamanda daha Once sozii edilen
Davud et-Tai’nin de miiridi ve halefi idi. Maruf ca-
miinin yakinlarindaki bir kabristanlik biiyiik bir zi-
yaret yeridir. Sufiler burada ekseriya anma toplanti-
lar1 diizenlerler, ¢iinkii buruada Maruf'un miiridi ve
halefi Sirri es-Sakati ve Ciineyd yatmaktadir. Yu-
karida sOziinii ettigimiz velilerden her biri sehrin
manevi bir merkez olmasina yetecek biiyiikliiktedir.
Onlardan hig¢ biri Biiyiik Veli (Miirsid-i Kebir) ola-
rak isimlendirilmemisse bunun sebebi —gerilerde
Dicle’'nin karsisinda bulunan— Abdiilkadir'in tiirbesi
yiiziindendir, Abdiilkadir, Hz. Peygamber’den ve onun
Ehl-i Beytine mensup baz1 iiyelerden sonra Islam’da
en fazla saygl goren ve tiirbesi en fazla ziyaret edi-
len bir kimsedir. Hatta Fas gibi uzak bir iilkede
«Seyyidi Bagdat» (Efendim Bagdat) sizii dahi Ab-
diilkadir el-Geylani'den baskasini kasdetmemektedir.



leri genelde uzaktan ve yakindan gelen ziyaretci-
lerin bir ziyaret yeri olmustur (44).

Yararlandigimiz son alint1 amagladigimizdan
daha oOnce bizi bu yizyila getirdi, fakat bir an i¢in
geriye, sufi tarikatlerinin kristallesmeye basladigl
doneme donersek tasavvuf cevrelerinde cok sik
bagvurulan ve tlizerinde tefekkiir edilen, bliylk
oneme sahip iki kitaptan s6z etmek gerekir. Bun-
lardan birincisi el-Hikam’dir. On ug¢linci yuzyilin
sonlannda Ataullah el-Iskenderi (15) tarafindan
yazillmig 6zlii s6zlerden olusan bir eserdir. Lakabi,
onun Sazill tarikatinin (46) ilk- merkezlerinden bi-
ri Iskenderiye’den oldugunu gostermektedir. Bu-
gin kasabanin en kutsal amiti, icinde Ebul-Abbas
el-Mursi’nin kabri bulunan camiidir. Ibni Ataul-
lah, Ebul-Abbas’in miiridi idi. Hi¢ kugkusuz bu
6zlu sozler, dolaylh bile olsa, biiyiik Ebu Hasan’in
kendisinden tevariis ettigimiz mirasin onemli bir
parcasini olusturmaktadir.

Sozini ettigimiz metinlerden ikincisi on be-
ginci ylizyilin ilk yillarina ait Abdiilkerim el-Cili’-
nin (47) sufi doktrinini acik, 06zlii ve derinleme-
sine anlattigl Insan-1 Kamil isimli eseridir.

(44) Bkz. Religion in The Middle East (Cambridge Uni-
versity Press, 1969) vol. 2, pp. 266-7.

(45) Ingilizcede «Sufi Aphorisms» bashig1 altinda yaywnlan-
mistir. Bir giris yazisiyla birlikte Victor Danner
E.J. Brill, Leiden) 1973, tarafindan cevrilmistir.

(46) Tk merkez Tunus'ta idi ve hala oradadir. Fakat Ebu
Hasan tarikatim1 orada kurduktan sonra Iskenderiye'-
ye gitmistir.

47) Eserinin baz1 boliimleri Ingilizceye cevrilmistir. Di-
ger boliimlerinin De I'Homme Universal (P. Petain,
Lyon, 1953)'de Fransizcasi bulunmaktadir.
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Son yillara kadar bilim adamlarinin c¢ogu Ci-
Iyi IslAm’in en biiylik mutasavvifi olarak gérms
egilimindeydiler. Onun devri ile glinimiize kadar
gegen fetret zaman icinde sadece bir veya iki bii-
yik veli gelmisti. Ornegin Ahmed Zarruk (43)
cagdagslan tarafindan, ozellikle hayatinin son giin-
lerini orada gecirdigi icin Libyalilar tarafindan,
zamanin Gazalisi claralk isimlendirilmisti.

Modern aragtirmalar, ayni zamanda Abdilga-
ni el Nablusi’nin (49) de farkindadir. Fakat itiraf
etmek gerekir ki, ona adil bir muamelede bulu-
nulmamistir. O, Ibni Arabinin Fusus el-Hikem’i-
nin ve Ibni Farid’in Hamriyyah’inin engin bir yo-
rumcusu olmasina ilave olarak Kkendisi de gercek
bir sairdi (50). Fakat bu sahsiyetler bu fetret do-
nemini, Batil1 yazarlarin birbirlerini taklit ederek
bliylik bir miirsit gelmedigi su¢lamasindan kurta-
ramamiglardir.

Bat1 diinyas1 uzun bir sliredir hiimanist aki-
min etkisi altinda kalmistir. Tasavvuf hakkinda
yaz1 yazan yazarlar bu sebeple biling¢siz olarak hii-
manizmden etkilenmisler ve mistisizme uymayan
standartlara gore yargida bulunmuslardir. On al-
tinc1 ylizyildan gliniimiize kadar Dogu’nun ‘du-
raklamaya’ batinin ise ’ilerlemeye’ ve ‘gelismeye’
bagladig1 diislincesine inandirilmak istenmisizdir.
Fakat pratikte her zaman unutulan bir sey var-
dir ki, kullanilan ‘gelism2’ kavraminin anlamlan

(48) Oliimii: 1493. Bkz: Ali Fehmi Hushaym, Zarruk The
Sufi, Tripoli, Libya, 1976.

(49) Oliimii: 1731.

(50) Bkz: A Sufi Saint of The Twentieth Century, pp.
150-1.
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icinde hic¢ bir zaman «diger diinya icin gelisme»
anlaml mevcut olmamigtir. Bu sadece tasavvufun
taniyabilecegi veya bilebilecegi bir gelisme turii-
diir. Tasavvuf vakasinda «duraklama», «orijinal
mitefekkirlerin» ¢ikmamasidir ki bu bizi baslan-
gic boliimiine geri goétiirecektir. Eger burada ori-
jinal kelimesi modern anlaminda ele alinirsa, var
sayllan zayiflik aslinda bir giictiir, saglamlaktir.
Gergegin tizerini orten, yeniliklerde kisisel teza-
hiirlerin izlenilmemesidir. Fakat gercek anlamda
orijinallige gelince, yani Orijin (Mebde) ile ger-
¢ek temasa gelince, o daha dnce naklettigimiz gibi
vaad edilmis bir gercektir. «Yeryliziinde Rahim
olan Allah’in dostlarinin kalbleri gibi kalbi olan
kirk insan hic¢ bir zaman eksik olmayacaktir.»
Arapca Halil (Dost) kelimesi yakin temasa veya
daha somut olarak karsilikli niifuz etmeye isaret
etmektir (51). Su hadisi de 6rnek gosterebiliriz:
«Allah bu iimmete her bin yilda bir, dinini yeni-
leyici (miiceddid) birini génderecektir.» Cilinki
vahyin kaynagina bir déniiy olmadan hig¢ bir ye-
nilik olamazdi. Sufiler i¢in bu vaadler gercekles-
me garantisidir. Diger taraftan Batih bilim adam-
lal, daha c¢ok, kendilerinin objektif kamt olarak:
isimlendirdikleri seyle ilgileneceklerdir. Fakat on-
lar, acaba gergek orijinalligi degerleme yetenegine

{51) Rabiatii'l-Adeviyye'ye isnat edilen su iki satir karsi-
ikl niifuzla yakindan ilgilidir. Siir geviri giigliigiin-
den nesir olarak verilmistir:

«Hayatimmn her vechesinde sen varsin (tehallet-
te). Halil, bunun icin Halil olarak isimlendirildi.»
Siirin tamamui icin bkz: A Sufi Saint of The Twen-
tieth Century, p. 180.
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sahip midirler? Onlar, Nicholson, Massignon ve
Arberry gibi kimselerdeki gelenekszl orijinallik
kavrammni anlamakta giigliik cekmezler. Onlarn
diigunce yapilarn bilingsizce ve muhtemelen c¢ok
derin olmayan modern parcdilerin lehinde gelig-
mistir, fakat buylik sufilerde aragtirdiklar1 ve de-
gerledikleri orijinallik onlarin bu diisiince yapila-
rinin ¢ok oOtesindedir. Manevi blyukligin kaci-
nilmaz sonucunun «orijinallik» oldugu konusunda
hakl olsalar bile, onlarin yeterince anlamadiklari
—veya bazen unuttuklari — Orijin (Mebde) ile
temasin sonsuz sekillerde olabilecegi gercegidir.
Diger bir deyisle, onlarin orijinal kavraminin muh-
tevast ¢cok dardir. Onlar, orijinalligi her zaman
tium bicimleriyle taniyamazlar.

Ancak bu soziinii ettigimiz adaletsizligin ikin-
ci (52) nedenidir. Esas neden tasavvuf hakkinda-
ki yar1 resmi oryantalist hiikiimlerin yetersiz bil-
gilere dayali ve mesnetsiz olmasidir. Tasavvuf, ta-
biat1 geregi sirdir, derinliklerinin aciga ¢ikmasi za-
man alir. Oysa kopiikleri (53) hemen yilizeye c¢1-

(52) Bir diger ikinci nedeni modern oryantalistlerin goé-
riislerini dikkate alma ve onlara deger vermedir.
Bir baska neden onlarin manevi biiyiikliigiin kaniti
olarak tek basina yazilarin hi¢ bir sey ifade etmeye-
cegini hatirlamamalandir. ‘

(53) 1934'te Islam Ansiklopedisinde Massignon séyle ya-
zar: «Avam tabakasinin belirli kisileri tarafindan uy-
gulanan akrobasi ve hileler, liderlerinden pek cogu-
nun ahlaki diisiikliik icinde bulunmasi modern Is-
lam diinyasimnin elit tabakasi tarafindan onlara karsi
diismanlik beslenmesine ve onlarin suglanmasma yol
acmistir.» Ancak yukarida kullanilan <elit» kelimesi
insanin kuskulanmasina néden olmaktadir. Bu yiiz-
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kar. Ornegin Arberry daha on altinci yizyilda ta-
‘savvufun can cekistifinden s6z etmekte ve: «Her
ne kadar sufi tarikatlar1 devam etse de sadece ca-
hil kitlelerin ilgisini cekmekte ve onlarin baghh-
gim1 kazanmaktadir. Egitimli kimseler tasavvufun
lehinde konusmamaktadirlar» (54), diyerek ge-
nelleme yapmaktadir. Ancak, daha sonra, 1934’te
Olen Ahmet el-Alavi’ye dikkati ¢ekildiginde, «onun
kutsal hiiviyetinin, ortaca mutasavviflarinin al-
tin cagim hatirlattifinm itiraf etmistir (55). Di-
ger bilim adamlar1 da onun hakkinda benzer ifa-
deler kullanmislardir (56). Celigkiye diisme Kkor-
kusu duymaksizin teyid edilebilir ki, onun alfabe

den ¢ok daha fazla dikkate alimacak bir ifade degil-
dir.

(54) Sufizm p. 122, Ancak unutulmamahldir ki, cahil kit-
lenni sesi bazen <«sagduyunun» sesidir. Ayrica cahil
bir bedevi, kendi kendisine biiyiik &lgiide dirayetli,
akilli bir kimse olabilir ve bazen ayn1 zamanda okul-
da ogrenilemeyecek fizyonomik giiglere de sahip ola-
bilir. Diger taraftan, sufi tarikatlaninin lehinde ko-
nusmayan <egitimli» modern Dogulunun kim oldu-
gu sorulacak olursa onuun <«aydin biri!» oldugu veya
«sufiligin i¢c dairelerinin kendisinden tamamen sak-
landig1» veya siibjektif olarak onun toy, batil inangh
veya geri diisiinceli olarak tamnmak istemeyen biri
oldugu soylenebilecektir.

(55) Bu ifade onun yukarida s6zii edilen kitapta sufili-
gin degerini diisiiren ifade ve elestirilerin degistiril-
mesi olarak kaydedilmeli ve hatirlanmaldir.

(56) L.O. Schumann ondan ¢«Cezayirli $Seyh gercekten bii-
yiik bir insan» diye s6z etmektedir. Arnold Hottin-
ger, «Gergek ve biiyitkk bir mutasavvif> diye bahset-
mekte ve onu, «Bu gibi insanlarin tamamen kaybol-
malarmin Islam diinyasim1 biiyiik 6lciide miiteessir
edecegi» duygulanyla okudugunu belirtmektedir.
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harflerinin sembolleri lizerine yazdig1 kitabi sufi
literatiiriiniin en derin metinlerinden biridir. Ay-
rica —Kki bu cercevede cok onemlidir — kendi ta-
rikatin1 kisa ve etkileyici bir sekilde tanittigyr ki-
tabinda seyhi Muhammed el-Buzidi’nin de kendi-
si gibi biyiik bir rehber olduguna inanmamizi is-
temektedir. Bu, miiride yarasir bir dindarlik soru-
nu degildir. Seyh el-Alavi de manevi mevki (57)
gibi 6nemli bir konuda duygularinin hiikiimlerine
galip gelmesine imkan vermeyecek 6l¢iide tarafsiz
ve haktan yana olmustur. Gergekten o §eyhini 6v-
memis, bize sadece onun ne soyledigini ve ne yap-
tigin1 aktarmigtir. Sonug¢ olarak, bizi ilgilendirdigi
kadariyla, onun belirttigi sadece bir izlenim de-
gil, fakat burada ruhlarnn gercek bir sahibinin ol-
dugudur. Bununla birlikte Seyh el-Buzidi, arka-
sinda bir kitap b1rakmzim1§t1r veya birakt1 ise de
Batr’da bilinmemektedir. Onu kendi seyhi Mu-
hammed ibni Kaddur el-Vekili de ayn1 olgiide ih-

(57) Modern Dogunun ozelliklerinden biri —ki tasavvuf
kadar Hinduluga da atfedilebilir— zahiri fonksiyonla
i¢ hakikatin kangtiriimasidir. Tersine Batida, bir
kimse Papa ise o bir velidir. Bir sufi tarikatinin 6n-
deri olarak hareket etme mesruiyetine sahip bir kisi,
usule, geleneksel mirasa siki sikiya uydugu siirece
belirli giiclere gergekten sahiptir. Fakat sadece ma-
nevi yolun sonuna ulasan kisi, manevi rehberlik ya-
pabilir, miirsid olabilir. Seyh el-Alevi zamaninda sufi
ileri gelenlerinden bazilarimin hiisnii kuruntulu ta-
kipcilerinin abartmalar1 sonucu kendilerinin uzman
(miirsid) olduklarmm iddia etmelerinin farkindaydi.
Siirlerinden birinde bdyle bir sahtekdra hitap eden
ve onu i¢ durumlarn hakkinda sorguya geken dikka-
te deger bir béliim vardir.
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mal edilmistir. O da kendisinden emin olunan
manevi bir rehberdi. Seyh el-Burzidi, miiritlerine
sik sik onu nasil Buldugunu, Ebu Medyen’in ken-
disine goriinerek onu bulmak icin Cezayir’den
Fas’a gitmesini soyledigini anlatmigtir. Bu silsile
bizi geriye, Derkavi tarikatinin kurucusuna gotiir-
mektedir. Clinkii Muhammed ibni Kaddur, Kuzey-
Bat1 Afrika ve diger yerlerde giiniimiize kadar pek
¢ok sufi tarafindan «seyhlerimizin seyhi» olarak
adlandinilan Mevla (58) el-Arabi el-Derkavinin
manevi torunu idi. Bu sufi seyhinin mektuplarin-
dan onceki boliimlerde (59) alintilar yapmigtik.
Bu mektuplar Alevi’nin otobiyografisi gibi bizde
yazarin seyhi Mevla Ali el-Cemal’in de biiyiik bir
veli oldugu kesinligine yol agmaktadir. Gercekten
bu manevi silsilede, Ali el-Cemal ve Arabi el-Der-
kavi ve iki nesil sonra Muhammed el-Buzidi ve
Ahmed el-Alevi — ki onlar dokuzuncu ytizyil ha-
lef ve selefi Sirri ve Clineyd’in esitleriydiler — yiiz-
yillarinin Hz. Peygamber tarafindan vaad edilen
miicedditleriydiler (60). Aralarindaki fark mii-
cedditliklerinde degil, geldikleri diizlemin birbirin-
den farkli olmasindadir. Onceki yiizyillarda, son-

(58) Fas'ta kullanilan ve Peygamberimizin soyundan gel-
digine isaret eden bir unvan.

(59 Onceki béliimlere bkz. Cesitli miiritlere yazilan bu
mektuplar Batili bilim adamlarinin uzun siire tani-
makta basarisiz kaldiklar1 gergek orijinalligin mii-
kemmel bir 6rnegidirler.

(60) Seyh el-Derkavi (ez-Zerkavi ve Seyh el-Alevi'nin her
ikisi de bu fonksiyonlarinin ve kendi zamanlarimn
manevi ‘kutuplar1 olduklarmnin farkindaydilar. Bkz:
A Sufi Saint of The Twentieth Century, p. 224.
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raki ylzyillara gére genel maneviyat diizeyinin
cok daha yiiksek oldugu inkar edilemez. Ciineyd
kiiciik tepe zirveleriyle cevrilmis en yiliksek doruk
noktasiydi. Tasavvufun zirveleri her ne kadar
yiiksekliginden bir sey kaybetmeksizin sabit kal-
migsa da sayica ¢ok azalmig ve bu zirveleri cevre-
leyen tepelerin egilimleri gittikce sarplagmigtir.

Seyh el-Derkavi’'nin buna ragmen c¢ok sayida
miiridi vardi. Hatta bunlardan bazilari, onun o6li-
miinden 6nce bagimsiz geyhler olarak tanmmnmuslar-
dr (61). Fakat tahmin edilecegi gibi, onun mek-
tuplan bize halefleri hakkinda selefleri kadar faz-
la bir bilgi vermemektedir. Gercekten onun en
carpicl 6zelliklerinden birisi, seleflerinden pek ¢ok
Oonemli nakillerde bulunarak bizi manevi basan
zincirinin titresimleri olarak isimlendirebilecek bir
bilince ulagtirmasi ve bizi bu bilin¢ icinde tutma-
sidr.

On yedinci ylizyildan gerilere dogru on dor-
diincii yuizyll sonrasina kadar yukanda sézinii et-
tigimiz tarikat ve digerleriyle ilgisi olan. seyhle-
rin ¢ogu sadece birka¢ niishas: olan el yazmasi
eserler birakmistir ki bunlar simdiye kadar Batih
yazarlarca bilinmeyen kitaplardir (62). Fakat sim-

(61) Bkz: Letters of Sufi Master. Yine bkz: L’Autobiog-
raphie du Soufi Maroccain Ahmed ibn Ajibah. J.L.
Michon, (EJ. Brill, 1969).

(62) Ornegin Seyh cl-Derkavimin miirsidinin mektuplari
olan el-Resail el-Cemaliyye. Bu mektuplardan segil-
mis parcalar Derkavi tarikatinin meclislerinde sesli
olarak okunur, Ozellikle bir grup yazarin Fez'deki
kabrinde diizenli toplanarak bu mektuplar:t okurlar.
Bu mektuplar heniiz hi¢ yayinlanmarmgtir,
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di hem Doguda ve hem Batida bu miras1 ortaya
¢lkarmaya yonelik galigmalar goriilmektedir. Bu
boliimi, dolayisiyle kitabl, bu caligmalann olum-
lu sonug¢ vermesi dilegiyle kapatmak uygun olabi-
lirdi. Fakat, asla unutulmamahdir ki, yazilar ve
kitaplar tasavvufun hi¢ bir zaman temel o6zelligi
olmamistir. Bu son paragrafta sorulmasi gereken
temel soru, «son birka¢ ylzyilda kac¢ tane onemli
tasavvuf kitabinin yazildigi» degil, fakat «tasav-
vufun insanin lahi Mebde’ ile biitiinlesmesinde
ameli bir vasita olmaya devam edip etmedigidir».
Tasavvufun insancgluna sundugu avantajlar1 elde
etme yetenegine sahip kimselerin giderek azaldif1
dogrudur, fakat bu, diger taraftan hi¢ kuskusuz
ayni zamanda son sorunun cevabi ve onun teyi-
didir de...

— O
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Bu kitabin birinci baskisindan sonra Unders-
tanding Isldm’in yazan Frithjof Schuon tarafin-
dan biliyiik 6nemi olan {i¢ yeni kitap daha yazildi.
Biz bunlara on yil 6nce Fransizca yazilan, fakat
Ingilizceye simdi ‘cevrilen bir dordiinciisiinii Logic
and Trancendence’l ekleyebiliriz. Bu calismalar
farkli sekillerde, «Tasavvuf Nedir?» kitabinin sa-
dece kisaca dokunabildigi veya sessiz gectigi isla-
mi mistisizmin diger pek ¢cok yoniine 151k tut-
makta ve bu yonleri daha derin bir bicimde ince-
lemektedir. Schuon, baslangicindan sonuna. ka-
dar tim tarikat1 anlatmaktadir. Kitabinda, Mut-
laklik, Sonsuzluk ve Ebedilik, diger bir deyisle
Ilahi Hakikat ve Ilahi Varlik temalart merkezi bir
ver tutmaktadir. Fakat bu merkezi temanin bir
kism1 Nihai Son’a giden yola (tarikata) ayrimis-
tir. Yazilarinin ¢ogu «Bizi dogru yela hida-
yete erdir» Ayetiyle sOzini ettigimiz namaz
ibadetiyle ilgili zengin bir yorum olarak de-
gerlendirilebilir. Schuon, «mistisizmi» diger yol-
larin cesitli- derecelerde daha az dogrudan olmas
nedeniyle «yollarin yolu» anlarminda kullanir.
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Bu dort kitap yayin sirasina goére sunlardir:

1 — Mantik ve Lahuti Alem (Logic and
Transcendence (Harper and Rowe, New
York).

Bu kitabin tim bolimleri dogrudan veya do-
layhl olarak tasavvufu ilgilendirmektedir. Akildan
idrake kadar butiin melekeleri kapsayan bu Ki-
tapta aklin, algillama gucliyle aktif olarak ve
«6diing» alinmaya ihtiya¢ duyulan 151gin -vasitas:
olarak pasif bir bicimde manevi yolla birlesecegi
belirtilmektedir. «Tasavvuf Nedir?» okuyucular-
nn o6zellikle hoglanacaklan iki bolim, bir yolu iz-
leyecek ve digerlerine rehberlik yapacak Kisilerin
vasiflarinin ne oldugunu isleyen «Vasiflar Soru-
nu» ve «Manevi Seyhin Tabiat1 ve Fonksiyonu»
adinm tasimaktadir. «Manevi Seyh» kelimeleri keli-
menin sahip olabilecegi tam anlamiyla kullanil-
mugtir. Biiylik Olclide baslangictaki ilhamlarla il-
gllenen bir diger bolim «Anlama ve Inanma» bas-
ligima tasimakta, kisinin anlamadan da inanabile-
cegi gercegini dile getirmektedir ki, bu durum za-
manmmizan en karakteristlk bir- olgusudur. Schu-
on, bu bdliimde iki tip aydinlanma bi¢iminden
her ikisiyle de kemadle erilebilecegini gdstermekte
ve kitabim1 hakikatin kabul edilmesinde, anlama
ve inanmamn birlikte olmasinin ne kadar ¢nemli
oldugunu vurgulayarak bitirmsktedir.

2 — Islam ve Ebedi Felsefe (Islam and The
Perennial Philosophy, World of Islam
Festival Pub. Co. Thorsans Publishers).

Schuon’un islam iizerine yaptif1 difer c¢alisg-
malar gibi bu eser de tasavvuf konusu {iizerinde
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odaklasmugtir. Eger tasavvufun Isldm’in kalbi ol-
dugu kabul edilirse buna tasavvufun iginde de,
icinde kalb olan bir bagka kalb o6ldugunun ilave
edilmesi gerekir. Bu i¢ kalb, mistisizmin Islami bi-
cimidir. Yazar, dinin en derin, en i¢ ve en yiiksek
yonleri i¢in «batinilik» (esoterizm) kelimesini kul-
lanmaktadir.

Yazann goruslinde, miiteal, azametine ulasila-
mayandir. Burada Jung’un, ruhun, psikolojinin ob-
je ve ne yazik ki ayn1 zamanda siijesi oldugunu
bildiren meshur diigiincesini hatirlatabiliriz.
Jung’un «amodern psikolojisinin» ge¢misteki du-
rumuna bakarak onun bilgelikten (hikmetten)
alindigini soylemesi gerekirdi. Ciinkii, kelimenin
gercek anlammnda metafizik¢i, miikemmel bir psi-
kologtu, o ruha madde iistii bir agidan bakiyor-
du.

Schuon'un kitab1 ruh iizerine yazilmig bir tez
olmamasina karsilik okuyucu onun psikolojik ig-
goriilerine takilacak ve ruhun buicgériiniin (vu-
kufun) bir nesnesi oldugunu, tek basgina siijesi ol-
madiginl gorecek ve daha fazla ilgilenecektir.

Kitabin son boliimii Cennet konusuna ajyril-
magtir. Bn bolim, sufilerin  yonelecekleri yiksek
amag, son’un lizerine 151k tutmasi acisindan ozel-
likle 6nemlidir. Cennet’in dort katli ve bunlardan
ikisinin herkes icin oldugu seklindeki Kur’ani aki-
de bu boliimde cok glizel incelenmigtir.

Bu ikili ayinm — ilk bakista sasirtici ve ¢elis-
ki gibi goriinse de — gercekte esyanin tabiatina
uygundur ve bagka tiirliisii de olmazdi. «insanda
iki siije veya karsit egilimli ve ortak yonleri ol-
mayan iki sahsiyet vardir» Yazar, bunlardan asa-
g1 olanin En Ust Obje olarak Allah’a baghlik yo-
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lunu, yiiksek olanin ise O’nunla En Ust Siije ola-
rak birlesmz yolunu tuttugunu aciklamaktadir.

3 — Ilke ve Tarikat Olarak Batinilik (Eso-
terism as Principle and Way, Perennial
Books).

Yazar, «batiniliks Xelimesini yukarida. verilen
anlamda kullanirken, onun doért boyuta sahip ol-
dugunu belirtmektedir. Birincisi akil ve inangtir,
ikincisi irade ve terbiye (method), lglincisi ah-
lak ve fazilet, dordiinciisi estetik ve dolayisiyle
sembolizm ve sanattir. Kitap, esas olarak ilk iki
boyutla ilgilenmektedir. Fakat suirekli olarak bo-
yutlarin tumiine atiflarda bulunulur. Ayrica, bati-
niligin ahlaki yoniinii ele alan basli basina bir b3-
lim bulunmaktadir. Bir diger béliim, estetik bo-
yuta tahsis edilmigtir. Schuon’un diegr eserlerin-
de sanat lizerine yazilan yazilar1 — 6rnegin Cas-
tes and Races’de «Sanatin Ilkeleri ve Olgiisiin bo-
limiini — okuyanlar, tasavvuf yazarlarnmn ih-
mal ettikleri iki bolumii burada goérmekten mem-
nun olacaklardir. Gercekten en yiiksek anlaminda
bir metafizik¢inin aym zamanda gz kamastirici
bir sanat otoritesi olmasi ¢ok nadir goriilen bir
olaydir.

Kitap, tasavvufa aynlan harikulade bir bd-
liimle sona ermektedir.

4 — Tasavvuf: Kabuk ve Ozl (Sufism: Veil
and Quintessence, World Wisdom BOOKsS,
Bloomington, Ind.,, U.S.A. Perennial
Books)

Schuon’un Tasavvuf’'un korku, sevgi ve bilgi
olmak {lizere ig¢ ilkeye bagli oldugunu bildiren fi-
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kirleri daha once nakledilmisti. Yine onun, «tabii
riyakarliktan manevi sayginliga gecis» olarak ver-
digi tamumu nakletmistik. Bu son cilimlenin Schu-
on'un yazdifl yazilarin tim 63zetini verdigi soy-
lenebilir. Clinki bu ciimle, husu, 6zlem ve fera-
st ile Lahuti’nin taninmasina- hizmet etmektedir.
Fakat bu saygi tek ihtimaldir, ¢linkii o insanin
asli niteliginin bir yoniinu géstermektedir. Yukari-
da sOzii edilen «tabii riyakarlik» sadece ikinci ta-
biatini, yani insanin diinyevi tabiatim kasdetmek-
tedir. Bn nedenle saygi, insanin Mutiak’a yonelik
tutumlarinda, bilingte ve bilingaltindaki asli ol-
mayan tutkulann temizlenmesinden baska bir sey
degildir. Fakat nisbeten Onemsiz bir nokta vardir
ki, bir tutkudan kurtulma (temizlenme) ancaik
onun yerini bir bagkaseyle doldurmakla miumkin-
diir. Tasavvuf literatiirii bunun tehlikeli yonlerini
isleyen yazilarla doludur. Ozellikle Batili okuyucu
icin — ki o abartma ve =eksik bilgilerle sik sik tu-
tarsizhiga diigliriilmektedir — bu bilgi ¢ok énem-
lidir. Ornegin Batida, islenen temanin belirli bir
etk birakmas: isteniyorsa, dikkatler dyle bir ge-
kilde odaklagtinur ki, «onun digindaki her sey
yok» sayihr. Bu egilimin ¢ok yaygin olmas: nede-
niyle Schuon, kitabin baghfinda ona isaret etme-
yi uygun bulmustur. Yazar, «kabuko soziiyle, ta-
savvufun 6ziiniin anlagilmasmm giiclestirici ifrata
varan uygulamalann kasdetmektedir. Ayrica bu
yeni kitabin, «kabuk» béliimleri, nasil diisiiniilme-
sl gerektigi konusunda verdigi derse ilave olarak
kisinin kendisini «mutlak Islam» yerine «sartlara
bagli Islam’la» aldatmasina kars: bir koruyucu
kalkan gorevi gérmektedir.

Bu bolimde, zengin 6rneklerle, 6zii 6rten ka-
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bugun cesitli yonleri islenmistir. Felsefe iizerine
yazilan bir boliimde yazar, tekrar uygun o6rnek-
lerle, sufiler ve filozoflar arasindaki uyusmazlikta
sufilerin har zaman kendi paylarina hakl olmadik-
larim1 gostermektedir.

«Kabuk» béliimlerinden sonra «islaim’in Bati-
nilik Ozii» ile kitabin en 6énemli béliimii gelir.

Bunu sonug béliimii izler. Bu béliimde, Ilahi
Vasf’in ii¢ boyutu tizerinde durularak bu boyutlar
gercek batinilerin gorintiisiinii asla kaybetme-
meleri gereken ii¢ kelime, Mutlaklik, Sonsuzluk vie
Kemal (kusursuzluk) ile ifade edilir.
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