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Prof. D MAHMUD EROL KILIC

Istanbul’da dogdu. Sirasiyla Hirka-i Serif Ilkokulu, Vefa Lisesi ve istanbul Universitesi’nde &grenim
gordii. Ayrica bazi alimlerden klasik tarzda dersler okudu ve baz sufi iistadlarin 6zel derslerine devam
ederek kendini gelistirdi. Yani hem mektepli ve hem de alayli oldu. Siyasal Bilgiler Fakiiltesi’nden mezun
olduktan sonra bir miiddet yurtdisinda arastirmalarda bulundu. Lisans sonrasi ¢alismalarim genel olarak
manevi ilimlerde 6zel olarak da Islam Tasavvufu alaminda yogunlastirdi. 1988°de asistan olarak goreve
basladigy islam Felsefesi Anabilim dalinda “islam Kaynaklar Isiginda Hermes ve Hermetik Diisiince”
isimli yiiksek lisans tezini hazirladi. Tirkiye Universitelerinde “Tasavvuf Anabilim Dali”mn kurulusunun
ardindan bu anabilim dalinda yapilan ilk doktora tezi sayilan “ibn Arabi’de Varlik ve Mertebeleri” isimli
tezini savundu. Tiirkce ve yabanci dillerde bircok ansiklopedi ve dergilerde sahasiyla ilgili makaleleri
yayinlandi. Tasavvuf diisiincesi merkezli uluslararasi konferanslarda tebligler sundu, radyo ve televizyon
programlarina katildi. Tirkiye Yazarlar Birligi 2004 yilinda Sufi ve Siir isimli kitabim inceleme-
arastirma dalinda yilin kitab1 secti. Marmara Universitesi Tasavvuf Anabilim Dal1 Sistematik Tasavvuf
Bilim Dali Baskanlig ve istanbul Tiirk ve Islam Eserleri Miizesi baskanlig1 yapti. Merkezi Tahran’da
bulunan islam Konferansina Uye Ulkeler Parlamentolar Birligi (IKOPAB) Genel Sekreterligine secildi
(2008). Bunun yamsira merkezi Oxford’ta bulunan Muhyiddin Ibn Arabi Society’nin seref {iyesi, Islamic
Manuscript Association(TIMA)’mn da yonetim kurulu bagkamdir. Evli ve iki cocuk babasidir. Ingilizce,
Arapcga, Farsca ve Fransizca bilmektedir. Yayinlanmus Eserleri: Ewvele Yolculuk (Sufi Kitap), Seyh-i
Ekber (Sufi Kitap), Anadolu’nun Ruhu (Sufi Kitap), Tasawufa Giris (Sufi Kitap), Sufi ve Siir (Insan
Yayinlar1), Hermesler Hermesi (Arkeoloji ve Sanat Yayinlari).
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Onsoz

Modernitenin kati rasyonalist, pozitivist, materyalist ve anti-tradisyonel yapisi artik ciddi elestiriler
almaktadir ve tahti sallanmaya baslanmistir. Post-modern insan artik mana arayisina girmis, kaybettigi
anlam haritalarim yeniden aramaya koyulmustur. Diisiincede, inancta, eylemde, hayatta, kisacasi biitiin
beseri sahalarda hep bir “anlam” arayisinin ve derine inme ¢abasinin 6ne ¢iktigi gzlenmektedir. Modern
insan icin “Nasil?” sorusu ¢nemli iken post-modern insan igin “Neden?” sorusu oncelikli olmaya
baglamustir.

“Siyah siyahtir, beyaz da beyazdir.” gibi kategorik ifadelerle modern diinyanin zihin kaliplarim
olusturan Aristoteles¢i mantik artik bazi yazarlarca ¢agdas ayrimci ve parcgalayici diisiinceleri doguran
birinci etken olarak goriilmektedir. Aksine “Kir¢il Mantik”in (Fuzzy Logic) daha aciklayici oldugu ileri
stiriilmektedir. Yani siyah ve beyazin yaninda hem siyah ve hem de beyaz olan gri gerceklik alanlari
da vardir. Bu bize bir hukukcu olarak mahkemedeki herkesi dinleyen Nasreddin Hoca’nin o
meghur: “Sen haklisin. Sen de haklisin. Ama ben de haklhiyim.” sozlerindeki c¢ok katli mantigim
hatirlatmaktadir.

Cagimuzin 6nemli Ingiliz mantik¢i filozofu Bertrand Russell Mistisizm ve Manuk isimli kitabinda
siiphenin otesinde yakin ifade eden bir icsezgisel bilis tarzimn da miimkiin olabilecegini kabul etmis
goziikti. Ona gore mistisizm sahsidir, bilim ise gayri sahsidir. Sahsi olmayan sey soyuttur ve kisinin
tecriibesi ile bir alakasi yoktur. Sahsi olan ise tamamuyla ferde 6zgiidiir ve o kisinin kendi yasantisi
olmadan bir anlam tasimaz. Bilim demek sistematizasyon ve kategorizasyon demektir. Mistik bilgi icin bu
ameliyeler kayitlama getirir ve onun yapisini bozar. Zira mantik &tesi bilgiler diizensizdir ve belki de
orijinallikleri buradadir.

Modern diisiincenin, 6zellikle dil ve edebiyat felsefesinin vardigi noktalarla tasavvufun séylemi
arasinda biiyiik paralellikler bulunmaktadir. Bu sebeptendir ki son yillarda gerek yerli gerek yabanci
miitefekkirlerin, sair, yazar ve sanatkarlarin eserleri {izerine yapilan yorumlarda sikca tasavvufi konulara
da girilmektedir. Benzer sekilde biyoenerji, Reiki, transpersonal psikoloji, orgon terapi, enegram terapisi,
oto-telkin vb. tedavi yontemleri de giiniimiizde hayli reva¢ bulan ve doktrin olarak da tasavvufi ilimlerle
yer yer kesismeler icerisine giren uygulamalardir. Yurt dis1 ve yurt ici bircok bilimsel toplantida
psikiyatristler ile tasavvuf uzmanlari arasinda cok giizel diyaloglar kurulmaya baslandigi miisahede
edilmektedir. Bu iki ilim dali da kendi tecriibelerinden katkilar sunarak giizel sentezler olusturmaya
calismaktadirlar. Artik “Sufi Psikolojisi” tabiri literatiirde yerini almistir.

Velhasil goriilecegi gibi biitiin diinyada siyasette, ticarette, tipta, felsefede herkes bir tiir ezoterik
yaklasim sahibi iken, bizde dini ilimlerde bile “Baz seyler kafa goziiniin gérdiigii gibi, baz1 metinler ilk
okuyusta anladigimiz gibi degildir, mana bunlarin altindadir, derine inmek gerekir.” diyecek olsamz,
itirazlarla karsilasirsimz.

Ulkemizde modern bir ilahiyatc tipi ortaya cikmis durumda. Bu nevzuhur ve gelenegi olmayan neo-
pozitivist tip, ¢agin insamnin manevi ve fikrl sorunlarina bir ¢6ziim teklif etmekten uzaktir. Metinlerin
hermen6tigini yapamayan bu literalist yaklagim ne evrensel manada diinya insanligina ne de 6zel anlamda
ilkemiz insamna yeterli olamamaktadir. Ehli olanlar miistesna Ilahiyat fakiiltelerindeki baz
akademisyenlerle olan bilimsel diyalogumuzdan cok daha samimisini bazen diger fakiilte branslariyla
kurabilmemiz gercegi diisiindiiriiciidiir. Mesela Fen fakiiltesinden fizik¢i arkadaslarla beraber maddenin
ashinin enerji oldugu ve enerjinin aslimn da 151k oldugu goriisiinii sufi muhakkiklerin “Allahu niiru’s-
semavati ve’l-ard” (Allah yerin ve semavatin nurudur) ayetine getirdikleri yorumlar muvacehesinde



diisiinmek ve nurun letafetten kesafete gecerek maddi alemi nasil olusturdugu goriisleriyle yan yana
koyarak anlamaya calismak bendenize, artik kabak tadi veren “Tasawvuf sirktir.” soéziine cevap
vermeye calismaktan ¢ok daha fazla heyecan vermistir. Veyahut psikolog arkadaslarla insan bilincinin
derinlikleri tizerinde fikir alisverisinde bulunurken meseleye mutasavviflarin acgikladig gibi insamn yedi
kathh (septenaire) yapisi iizerinden acgilimlar getirmek onlara da bana da cok keyifli anlar
yasatmistir.

VvV

Hayatin manasini diisiinmeden yasamaya kodlanan modern insanin anlamsizligl, gayesizligi bazi cikar
cevrelerinin istedigi bir miisteri tipini meydana getirdi. Maneviyati merkeze alan insan, modern-kapitalist
tilketim anlayis1 carkinin icine adeta bir ¢ivi sokar. Maneviyat, tiikketim ¢arkina girmeyen bir insan modeli
cikarir ortaya. Hayatin anlamim nesnelerde degil kendisinde arayan insanlardir bunlar. Kendisine asli ve
degismez olamn zevki tattirilmadig siirece insan, bozulan ve her giin degisen seylere bagimliligim
artiran bu cark icerisinde 6giitilmeye devam etmektedir. Psikolojik olarak sikinidadir cagdas insan.
“Kalpleri ancak O’nu anmak tatmin eder” yasasi durmadan ¢cignenmektedir ¢iinkii. Modern insana,
sahip oldugu seyle anlam veriliyor; “Sen, neye sahipsen osun” deniliyor. Oysa geleneksel anlamda
kisiyi insan yapan, sahip oldugu bilgilerle ne kadar tekamiil ettigidir, neyin pesinde oldugudur.
Mevldna “Ne ariyorsan osun sen.” der.

Elinizdeki kitap, yazarin daha ¢ok Istanbul Tarik Zafer Tunaya Kiiltir Merkezi’nde 2002 — 2008 yillar:
arasinda devam etmis olan “Bir Doktrin ve Kiiltiir Olarak Tasavvuf” derslerine katilan bazi1 dostlarin
tuttuklari notlardan ve bant ¢oziimlerinden hazirlandi. Sohbet havasinda gecen bu derslerde gerek
doktrin gerekse pratik olarak kiiltiir ve medeniyet tarihimiz iizerinde derin izler birakan bir “diinya
goriisii” karsilagtirmali olarak ele alinmaya calisildi. Bu vesileyle tuttuklart notlar1 ve bant
kayitlarini bizlerle paylasan biitiin dostlara ve degisik kalemlerden ¢cikan bu notlar iizerinde goniillii
calisarak elinizdeki metni hazirlayan pek muhterem Yrd. Do¢. Dr. Rahsan Giirel Hanimefendi’ye
tesekkiirii bir bor¢ bilirim. Onlarin vesilesiyle bu dersler dinleyenlerle simirli, sifahi bir atélye
calismasi halinden umuma hitap eden yazili eser hdline gelmis oldu. Konugsma iislubundaki bu
metni bastan sona okuyarak iislubunu elden gecirip bazi ilaveler ve belki de ¢ikarmalar yapmak
suretiyle ddeta yeniden yazmak arzusunda idim. Lakin bunu kisa siirede yapamayacagim asikar
olunca, daha fazla bekletmemek icin simdilik oldugu gibi basilmasina karar verdik. Kitabin adini
da Tasawufa Giris koyduk. Tabii ki bu baslik bir ilim disiplinine gerek tarihsel ve gerekse
kavramsal, sistematik bir “giris”i cagristirir. Fakat bizim bu kitabimiz, oylesi sistematik bir girig
degildir. Belki oylesi girig kitaplarina bir giris olabilir. Buna tasavvuf diisiincesine giris de denebilir.

Giizellikler O’na, kusurlar bize aittir. “Siiphesiz dogruyu yalmz O bilir.”

Prof. Dr. Mahmud Erol Kilig

Tasavvufa Giris

Fiziki diinya bir ruhun, bir iradenin somutlagsmasiyla olusur. O ruhun, bu fiziki alem icerisinde, en
miilkemmel diizeydeki yansimasi insandir. Biitiin varlolus onun etrafinda doner. Fizik diinyada zuhura gelen
her sey bir ice bir de disa sahiptir. Insan alemin ici ve ruhu, alem ise onun dis yiiziidiir. Olusum icten disa,
yani banndan zahire dogrudur. Ig, birligin ve biitiinliigiin yeri iken dis, ayrismalarin ve farkliliklarin
yeridir. Her sey gibi dinler de bu cift yonlii yapiya sahiptir ve disarida gosterdiklerinden cok daha
fazlasim aslinda iclerinde barindirirlar. Dinlerin 6zii, biitiin beseri yorum cabalarimin, felsefelerin,



sanatlarin dogdugu kaynaktir. Fakat modern cagda bu yonleri unutulmus ve 6zde barindirdiklarindan
ziyade dis diizenlemeleriyle alakadar olunmustur.

Tasavvuf bir bilgi degil bir diislince tarzidir, bir usuldiir, metodtur ve ancak o metodoloji izlenmek
suretiyle bir tiir bilgiye ulasilir. Arizi, gecici, degisken olandan ziyade 0zde yatan, kalici esaslarin
arastirilmasina yonelen tasavvuf bircok kimseye bir aciklama modeli sunmus metafizik ekollerden
birisidir. Ustelik bu diisiince tarz1 salt teorik bir fantezi olarak kalmamus, tarihi siire¢ icerisinde kiiltiir,
sanat, bilim ve medeniyet tecriibesi dogurmustur. Baz1 geleneksel Miisliiman toplumlarda yasayan fertlerin
ilmi, dini, siyasi, iktisadi, estetik ve biirokratik tavir alislarimn arka plamnda tasavvuf denilen bu Islami
diinya goriisiiniin yatmakta oldugu arastirmalarda gézlemlenen bir olgudur.

Bugiin “bir tiir mantik egzersizi” manasina indirgenen “metod” kavramunin asli manalarindan biri olan
“yol”la yakindan irtibati olan tasavvufun, asirlar boyunca oldugu gibi yeniden bir dikey tekamiil yontemi
olarak Miisliiman diinyamn hakim paradigmasi olmas1 miimkiin miidiir?

Bir Metodun Metodolojisi: Tasavvuf Metodolojisi
Kadd-i yare kimisi ar’ar dedi kimi elif
Ciimlenin maksiidu bir amma rivayet muhtelif
Muhibbi (ks)

Bir diisiince, hiikiim koyucu merhaleye ulasmussa hi¢ siiphesiz izledigi metod, tercih ve takip ettigi
yontem neticesinde bu noktaya varmustir. Gerek geleneksel gerekse modern diinyayr olusturan
diisiincelerin felsefi arka plamnda kurucu disiincelerin istintac edilmesini saglayan bir metod
bulunmaktadir. Kelime manasi ile “metod” Grekce kokene sahip bir kelime olup Grekceden Bati
dillerine, oradan da dilimize gecmistir. Liigat manast “takip etmek, izlemek” anlamini tasirken
istilah manasi “bir gayeyi elde etme cehdi” olarak yorumlanmistir. Binaenaleyh bu kavram hem
“belirlenmis bir hedefe dogru yiiriime faaliyeti”ni hem de bizzat bu “yol”u bize bildirmektedir. Zaten
kelimenin Grekge asli, “beraber olmak” anlamina gelen “meta” ile “yol” anlamina gelen “odos”
kelimelerinin bir araya gelmesinden olustugu icin bu anlam kelimenin icerisinde miindemictir. Bu yiizyilin
basinda s6z konusu kelime dilimize girerken beraberinde cok énemli tartismalar getirmistir. Bu kelimeye
karsilik olarak “esaslar” anlamindaki “usiil” kelimesini se¢cmenin ¢ok yanlis olacagim ileri siiren
Babanzade, Ferid Kam, Riza Tevfik gibi aydinlar sonunda “yol” anlamindaki “tarik” kelimesini
manaya daha yakin bularak kullanmay1 tercih etmiglerdir. Tam bu noktada “metod” karsiliginda
“tarik” kelimesinin tercih edilmesiyle bu kelimenin tasavvuf disiplini icerisindeki yakin alakasim bu
yazimiz boyunca hatirda tutmayi tavsiye ederim. Zira tasavvuf bir yoldur, bir yolculuktur, bir “metod”dur.

Diustince Tarihi Ashnda Metodoloji Tarihidir

“Metodoloji”, metod ilmi anlamina gelir. Metodoloji nazariyeleri tarihine baktigimizda her disiiniiriin
muayyen bir Tanr1 tasavvuru, muayyen bir dlem tasavvuru ve muayyen bir bilgi nazariyesine yine muayyen
bir metodu izleyerek varmis oldugunu anlariz. Bu acidan biitiin bir diisiince tarihi bir bakima metodoloji
tarihidir, diyebiliriz. Her diisiiniiriin kendi sistemini aciklamak iizere gelistirdigi hususi bir metodolojisi
vardir. “Metodoloji” kavramu Platon’da aym zamanda “doktrin” anlamim da ihtiva ederek kullanilirken
Aristoteles’te bu anlamdan soyutlanarak daha ziyade “arastirma usulii”ne indirgenecektir ki bu anlam
daralmasi modern diigiincenin bu noktadan hareketle olusmasina tesir eden amillerden birisi
olacaktir. Modern zihniyet kaliplarinin yerlesmesinde kilit bir rol oynayan Descartes akli dogru



bicimde kullanmak ve bilimlerdeki hakikati aramak icin yeni bir yontem kegfettigini iddia ederek
Aklin Idaresi Icin Kurallar kitabini bu cizgiden aldig1 ilhamla yazmusti. Nitekim soz konusu kitapta
zihnin dogrusal (linear) bilgiye ulagsmasim arastirtyordu. Fakat onun bu eserinin Portekizli filozof ve tabib
Francisco Sanches’in 1581°de yayinlanan eserinden miilhem oldugu, nedense, goz ardi edildi. Sanches
bilginin imkanlarini incelerken dogru bilisin 6nce “biitlin bilgileri siipheye tabi tutmak” ve ardindan da
“kendi 6ziine cekilmek” gibi iki merhaleli yolla gerceklesebilecegini ileri siirmiistii. Descartes onun bu iki
asamall yonteminin sadece birincisi ilizerinde yani “her seyden siiphe etmek” merhalesi {izerinde
yogunlasarak kendi tezini gelistirdi. Fakat Descartes’in bu yontemi pek c¢ok diisiiniir tarafindan elestirildi.
Pascal ona, Diigiinceler isimli kitabinda kartezyen yontemin akli tek merhaleye hapsetmesi noktasinda
ciddi elestiriler yoneltti. Ciinkii Pascal’a gore insan zihni tek tip degildir ve matematigin izafi basaris1 da
bize bilgelige acilma imkam veremez. Ona gore insan kalbi, kalbi hislerle evrensel ve degismez (a
priori) hakikatlerin algilandig1 yerdir fakat bedeni arzularla ortiik vaziyette oldugu zaman islemez. Yani
ortada en azindan, matematiksel ve sezgisel olmak iizere iki akil vardir. Insan salt mantu@n asla
anlayamayacag@l muammalar tagiyan bir varliktir.

Modern Diinya Kartezyendir

William Barrett irrasyonel Insan isimli kitabinda basta Bergson olmak iizere Heidegger’e kadar uzanan
Bati diisiince cizgisinin aslinda Descartes’in degil Pascal’in yamnda yer aldigin ileri siirse de yine de
modern diinyada revac¢ bulan Descartes’in goriisleri oldu. XIX. yiizyila gelindiginde basta Dilthey olmak
lizere baz1 diigtiniirler, doga ilimleri ve bunlarin isleyis kurallarinin yam sira manevi ilimler (spiritual
sciences) ve bunlarin isleyis kurallarinin bulundugunu ileri siirdiiler. Daha ¢ok Platon ve Pisagor’a
referans yapan Dilthey’in, manevi ilimlerin doga ilimlerinden ayri ve bagimsiz degerlendirilmesi ve
manevi ilimlere onlardan farkli metodlar taninmasi gerektigini savunmasi kartezyen metoda énemli
bir darbe daha vurdu. 1914 yilinda, Windelband ise goreceliligi one alarak metodolojide, biitiin o6zel
ilim dallar: icin aym sekilde gecerli olan evrensel bir metod diisiinmenin modasinin gectigini zira
bunun tamamiyla bir hayal oldugunu ileri siirdii. Ona gore artik cesitli ilmi konularin
birbirlerinden farkli calisma sekilleri oldugu, inkdr1 miimkiin olmayan bir gercekti. Manevi
ilimlerin metodlarinin dogrudan o kiginin stibjektif yapisiyla irtibatli oldugunu ileri siirerken bu
diigiiniirlerin metod kavramina Aristoteles’ten ziyade Platoncu veya Yeni-Platoncu bir anlam
yiikledikleri gozden kagcmaz. Yani izlenen metod ile doktrin arasinda dogrudan irtibat vardir.
Mamafih Dilthey gibi diisiiniirlerin manevi ilimlerden kasdettiklerinin tam manasiyla tasavvufi
ilimler oldugunu séylememiz de miimkiin degildir. Dogrusu o, bu tabirle daha ¢ok kiiltiirel degerleri
kasdetmekteydi. Fakat kiiltiirel olgularin arkasinda manevi degerlerin yatmasindan dolay1 biz yine
de kokende bir irtibat oldugunu gormekteyiz.

Pozitif Bilimler Varolusu Kavramaya Yetmez

“Metod” kelimesinin bugiin iilkemiz akademik zihniyetinde almuis oldugu sekil, daha cok kokeni
Aristoteles’e dayanan ve bir tiir mantiki tatbikati tarif eden anlamdir. Aslinda metodu mutlak manada zihni
bir siire¢ olarak goriip metodolojinin anlamim da sirf mantigin analojik ve analitik ¢ikarsamalariyla
simrlandirmak da izlenen muayyen bir tiir metodun sonucudur. Kavrama dayatilan bu hakim anlam aslinda
kavramin dogum yeri olan Bati’da, gerek dinti literatiirde ve gerekse felsefi literatiirde ¢okca tartisilmstir.
Yukarida da belirttigimiz gibi sonucta biitiin ilimleri kusatacak ortak bir metodolojinin olamayacagi
anlagilmistir. Bilim felsefesi tarihinde, izafiyet teorisinin de yardimlariyla fizik ilimlerinde kulamlacak



bir yontemin biyolojide aym basariy1 gosteremeyecegi, matematigin metodunun sosyolojide dogru bir
karara varmay1 saglayamayacag1 konusulur olmustur. Zira bir teori ve onun metodu, yanlislamincaya kadar
gecerli sayilmaktadir (Popper). Zira ancak yanlislama ile o metodun gecerliligi iptal edilebilmektedir.
Yillarca, maddedeki mukarrer davramslar1 gézlemleyerek bazi evrensel kurallar ortaya koymak isteyen
bilim adamlan fizikteki, 6zellikle parcacik fizigindeki, yeni gelismelerle maddenin en temel yap1 taglari
olan atomlarin boliinme davramslarinda zaman zaman diizenli olmayan ve 6nceden belirlenemeyen kaotik
davraniglar tesbit edilmesi karsisinda nasil davranacaklari hususunda ihtilafa diigmiislerdi. Doga
bilimcileri yaptiklar1 gézlem ve deneylerde her sebebin her yerde aym sonucu dogurmadigina, sebepleri
ayn olan siireclerin sonu¢larinin birbirlerinden farkl olabildigine sahit olmuslardir.

2004 yilina kadar Stephen Hawking kara delige diisen bir maddenin bir daha geri kazamlamayacagim
ve yok olacagin ileri siirerken aym sene yine kendisi bu goriisiinii ciiriitt{igiinii bilim kamuoyuna ilan
etmisti. Matematik yasanin “2 + 2” isleminin sonucu, dogada, psikolojide, toplum bilimlerinde dortten
fazla cikinca matematiksel kesinlik konusu tartismaya acildi. Ciinkii matematikgcilerin hesaba katmadiklar:
sey, daha once bilkuvve bulunan fakat iki unsurun diger iki unsurla birlesmesinde aciga cikan “arti
deger“in yarattigl sinerjinin, toplamun degerini degistirmesi vakiasiydi. Biitiin bu gercekler hakkinda
toplum teorileri iizerine c¢alisan Prof. Z. F. Findikoglu gibi sosyologlar su hakikati itiraf etmek zorunda
kaldilar: “Sosyal hayat ilhamlarin, sezislerin, arzularin, gelisi giizellerin, rastgele hareketlerin, ferdi iyi
niyetlerin, ferdi iyi davramslarin, zeka hamlelerinin, aksiyon adamlarimn keskin goriisleriyle ileriye
atilmalarinin diinyasidir. ictimai hadiseler diinyas1 ilmi ve tecriibi izahlara imkan vermeyen bir anti-
determinizm alemidir. Binaenaleyh bu aleme ait hadiselerin miisbet ilimlerin metodolojisi ile hi¢ bir
surette alakas1 yoktur.”

Cagimuzin 6nemli Ingiliz mantik¢i filozofu Bertrand Russell Mistisizm ve Manuk isimli kitabinda
siiphenin otesinde yakin ifade eden bir icsezgisel bilis tarzimn da miimkiin olabilecegini kabul etmis
goziikiir. Ona gore mistisizm sahsidir, bilim ise gayr1 sahsidir. Sahsi olmayan sey soyuttur ve kisinin
tecriibesi ile bir alakasi yoktur. Sahsi olan ise tamamuyla bireye 6zgiidiir ve o kisinin kendi yasantisi
olmadan bir anlam tasimaz. Bilim demek sistematizasyon ve kategorizasyon demektir. Mistik bilgi icin ise
bu ameliye kayitlama getirir ve onun yapisim bozar. Zira mantik 6tesi bilgiler diizensizdir ve belki de
orijinallikleri buradadir.

Nasreddin Hoca Hakhyd:

Modern diinyanin diisiiniis seklini olusturan “Siyah siyahtir. Beyaz beyazdir” gibi kategorik ifadelere
dayanan Aristotelesci mantik bazi yazarlarca artik giiniimiiz ayrimci ve parcalayici diisiincelerini doguran
birinci etken olarak goriilmekte ve bunun yerine “Kircil Mantik”in (Fuzzy Logic) daha aciklayici oldugu
ileri siirtiimektedir. Yani siyah ve beyazin yaninda ne siyah ve ne de beyaz olan gri gerceklik alanlar1 da
vardir. Bu bize bir hukukcu olarak mahkemedeki herkesi dinleyen Nasreddin Hoca’mn o meghur “Sen
haklisin. Sen de haklisin. Ama ben de hakliyim.” s6ziindeki ¢ok katl1 mantigimi hatirlatmaktadir.

Dil felsefesi iizerine yapilan c¢alismalarda gramatik dilin simrli ve dar yapisi icerisinde hakikati ne
kadar ifade edebilecegimiz tartisilmaya baglandi. “Dilimiz diisiincelerimizin simirlarimi belirler” sozii
insanm dilin mahkumu yapti. Simirsiz olan hakikat sinirli dil icerisine nasil birebir tasinabilirdi? Bunun
lizerine dil-Otesi ifade bicimlerinin de onemi vurgulandi. Beden dili, simgesel dil, sozsiiz aktarim,
sessizligin sesi, semiotik, semantik, yapibozum vb. dil felsefesi yontemleri hep gramatik dilin simrlarim
asma cabalariydi. Bu noktada bilhassa hermenétigin yeniden 6nem kazanmasi teknik anlamda tasavvufu
cok yakindan ilgilendiren bir husustur. Bir metnin ilk okuma ile elde edilen anlami o metni tikketmek, yani
metnin anlamina son noktasim koymak demek degildir. Bir metnin anlam katmanlar1 vardir; okuyucu bu



metnin labirentinde ilerlemek suretiyle onlarin icine niifuz eder. Objektif olan ilk okumanin 6tesinde
siibjektif alanlar da vardir ki metnin gizli 6zelliklerinin bulundugu alan burasidir. Kimi uzmanlara gore
esas metin budur, yazida goziiken ise bunun bir yansimasidir. Modern diisiincenin 6zellikle dil felsefesi ve
edebiyatin vardig1 bu noktalar ile tasavvufun s6ylemi arasinda biiyiik paralellikler bulunmaktadir. Son
yillarda gerek yerli gerek yabanci sair, romanci ve hikayecilerin eserleri iizerine yapilan elestiri ve
yorumlarda sikca tasavvufi konulara temas edildiginin g6zlemlenmesi tesadiifi olmasa gerektir.

Daha ¢ok matematiksel korelasyonlar ve ¢ikarimlar: bulma derecesinin 6l¢iilmesiyle 6ne ¢ikan IQ zeka
testleri artik ciddi olarak sorgulamr olmustur. IQ’su ¢ok yiiksek c¢ikan bazi insanlarin aym zamanda,
uyumsuz, gecimsiz, egoist, sadist ve asktan, edebiyattan, siirden anlamaz kimseler olabildikleri
goriilmiistiir. Bunun {izerine kisinin bu yonlerini de hesaplamaya katan EQ yani “Duygusal Zeka“ kavram
daha da 6nem kazanmuistir. Arttk bazi bilim adamlar1 tarafindan bir degil yedi zeka tiirii oldugu ileri
siiriilmektedir. En milkemmel insamn ise bu yedi katin her birini kendinde tahakkuk ettiren kisi oldugunu
soylemektedirler. Bu literatire baktigimuzda “kalb” kavramimn, kimilerinin zannettigi gibi sadece
romantik karsiligi olan siirsel bir mazmun olarak degil, bundan ¢ok daha 6nemlisi, bilen, bilmeyi
gerceklestiren bir meleke olarak goriildiigiinii anlamaktayiz ki bu da bize Kur’an’in “...akledecek kalbleri
olurdu...” (Hac 22/46) ayetini hatirlatmaktadir.

Insan bedenindeki saglik ve hastaliin nedenleri ve tedavileri ile ilgilenen tip yavas yavas determinist
tip anlayisindan ve “Her hastalik her kiside aym sekilde tezahiir eder. O zaman tedavisi de ilaci da
aynidir” goriisiinden geleneksel tip anlayisina dogru yonelmeye baslamistir. Yani her ne kadar ortada
kategorik olarak tammlanacak muayyen bir hastalik tiirii varsa da s6z konusu hastalik her bedende aym
sekilde gelismeyebildigi ve aym semptomlar1 gostermeyebildigi icin hastalarin aym yontem ve ilaclarla
tedavi edilmemeleri gerekir. Her biinyenin tepkisi farklidir. Binaenaleyh tabib, tibbin genel esaslarim
bilmenin yamsira tikel insan bedenini ve onun kendi ruhsal baglantisim da bilmek zorundadir. Bircok
hastaligin aslinda bir disavurum oldugu, esas sebeplerin altta ve derinde yattig1 bugiin artik biitiinciil
(holistic) tibbin en onemli itiraflarindandir. Bu ac¢idan giiniimiiziin en meshur saglik uzmanlari
gazete ve dergilerde tefrika edilen ve bazilari da sonradan kitaplastirilan yazilarinda, ruhsal detoks
uygulamalari ve ruhsal egzersizleri de recetelerine ilave etmektedirler. Bireyi manevi olgunluga
erdirme ¢calismalarinin anksiyete, fobi, panik atak vb. psikolojik temelli rahatsizliklarin en énemli
ilact oldugunu soyleyen bu uzmanlar boyle bir olgunluga ermis kisilik yapilarinin ayni zamanda,
yiiksek tansiyon gibi biyokimyasal alanlar1 da etkiledigini ispatlamislardir. Ruhsal hastaliklari
tedavi icin receteye sadece Zirax yazarak bastan savmak ciddi psikiyatristler tarafindan siddetle
tenkit edilmektedir. Artik biyoenerji, Reiki, trans-personal psikoloji, orgon terapi, enegram terapisi,
oto-telkin gibi tedavi yontemleri giiniimiizde hayli revacta olan ve doktrin olarak da tasavvufi ilimlerle
yer yer kesismeler icerisine giren uygulamalardir. Yurt dis1 ve yurt ici bircok bilimsel toplantida
psikiyatristler ile tasavvuf uzmanlar1 arasinda faydali diyaloglar kurulmaya baslandigi miisahede
edilmektedir. Bu toplantilarda iki brans da kendi tecriibelerinden katkilar sunarak giizel sentezler
olusturmaya calismaktadirlar. Artik “Sufi Psikolojisi” tabiri literatiirde yadirganmadan kullamImaktadir.

Baz ilahiyatcilar Rivayet Senedinde Kaldi

Is diinyasinda bircok sirket CEOsu kurum ici egitimlerinde kisisel gelisim dersleri vermek suretiyle
maksimum performansi hedeflemektedirler. Bu dersleri maneviyat gurusu veya spiritiiel koc (spiritual
coach) denilen insanlar vermektedirler. Bu derslerde daha ¢cok meditasyon, konsantrasyon, viziializasyon
ve mantra tekrari gibi bireysel tekniklerin yamsira psiko-drama ve belirli bir dans uygulamasi gibi toplu
yapilan yontemlerle kisisel gelisim saglanmaya calisilmaktadir. Yerli ve yabanci egitmenlerin, bazi



sirketler icin verdikleri bu derslerde, okutulan literatiire ve maniiellere bakildiginda, 6gretilen tekniklerin
doktrinlerinin Ibn Arabi, Mevlana, Yunus gibi sufilerin goriislerinden, bazen isimleri de verilerek alinmus,
cikarilmis olduklar goriilmektedir. “Kendini tamma” adi verilen bir¢cok psikolojik ve felsefi icerikli 6zel
kurslarda, baz1 ilahiyatcilar hala senedini tesbitle ugrasip bir tiirlii manasim tefekkiir etmeye yanasmasalar
da, sufilerin ¢ok sevdikleri o meshur “Men arafe nefsehii fekad arafe Rabbehu” (Kendini bilen Rabbini
bilir) kavlinin serhinin yapildigi goriilecektir.

Yine is diinyasinda, Uzak Dogu sirketlerinin basarisim arastiran Amerikali uzmanlar, bu sistemlerin
adeta bir tarikat gibi, hiyerarsik olarak yapilandigini, sirket icerisinde bilginin yukaridan asagiya dogru
ehil elden ehil ele indigini, liyakat esash bir derece yiikselmesinin bulundugunu ve personelin sirketine
sirf ekonomik bag ile degil duygusal bir bag ile de baghh oldugunu tespit etmislerdir. Bu dogrultuda
cemaat bazli sirket mantigim bizdeki fiitiivvet teskilatindaki loncavari yapilanmalara benzeten ekonomi
yazarlar1 goriilmektedir.

Bize “Derin” Alimler LLazzm

Bati diisiincesinde “doniim noktas1” olarak adlandirilan bu gelismelerin seyri, “Unutulan Hakikat”in
yeniden kesfedilmesi dogrultusunda ilerledi. Bati tiniversitelerinde uzun yillar akupunktur, Reiki ve
biyoenerjiye karsi cikilirken artik bunlarin kiirsiileri resmen kurulmaya ve bu dallarda diplomalar
verilmeye baglandi. Almanya, insanlar1 tedavi etme hakkim tip doktorlarinin tekelinden cikaran bir
maddeye imza atti. Buna gore maharetini ispatlamus bir filozof, bir psikolog, bir teolog da belirli
imtihanlardan gec¢mek suretiyle kendi alanlariyla ilgili konularda insanlari tedavi etme hakkina sahip
bulunmaktadir. Astroloji artik kendisini ispatladi ve bircok tiniversitede astroloji kiirsiileri kurulmaya
baslandi. En son olarak pozitivizmin kalesi olan Fransa’da, Sorbon Universitesi’ne bagh olarak Prof. Dr.
Antoine Faivre baskanliginda “Ezoterik Arastirmalar Merkezi” kuruldu. Burada gnostisizmden
Masonluga, “Rosenkreutz”culuktan Kabbalizme, Hermetisizmden simyaya kadar bircok kadim ogretiler
bilimsel anlamda incelenmektedir. Bu tii merkezlerdeki arastirmacilar, bu akimlarin Bati kiiltiiriiniin
derinini olusturan en 6nemli akimlar oldugu kabuliinden yola cikarak bu gelenekler iizerinde degisik
arastirmalar yapmakta ve hatta Bati insamnin gerek politik gerekse felsefi bazi sorunlarina buralardan
coziim onerileri getirmektedirler. Bu merkezlerde ilimler tasnifinin ezoterik ilimler tasnifinden hareketle
yapilmasi ¢ok ilgingtir.

Modernitenin kati rasyonalist, pozitivist, materyalist ve anti-tradisyonel yapisi artik ciddi elestiriler
almaktadir ve tahti sallanmaya baslanmistir. Post-modern insan artik anlam arayisina girmis, kaybettigi
gelenegi yeniden aramaya koyulmustur. Disiincede, inancta, eylemde, hayatta, kisacasi biitiin beseri
planlarda hep bir anlam arayisi ve derine inme cabasinin 6ne ¢iktig1 gozlenmektedir. Modern insan igin
“Nasi11?” sorusu 6nemli iken post-modern insan icin “Neden?” soru edati daha énem kazanmustir. Her giin
medyada ‘derin devlet’, ‘derin ekonomi’, ‘derin siyaset’ vb. s6zleri cokca duyar olduk. Yani hi¢ bir sey
goriindiigli gibi degildir. Asil sebebleri derinde, batinda yatmaktadir. Bir otomobil firmasi gazete
reklamlarinda insamn go6ziiniin nasil yanildigim test etmeye yarayacak ilanlar vermekte ve altina da
“Higbir sey goriindiigii gibi degildir” soziinii yazmaktadir. Siyasette, ticarette neredeyse herkes ezoterist
oldu, ama dini ilimlere gelince “Bazi seyler kafa goziiniin gordiigii gibi, kulagin duydugu gibi degildir,
bazi metinler de ilk okuyusta anladigimiz gibi degildir. Mana bunlarin altindadir, derine inmek gerekir”
diyecek olsaniz hemen itirazlarla karsilasirsimiz. Hz. Peygamber’in “Rabbim bana egydanin
hakikatini goster.” (Rabbi! Erini’l-esyde kemd hiye) soziiniin senedini tesbitten daha onemlisi ve
daha zor olani bu soziin yorumlanmasidir. XX. yiizyilin basindan itibaren Bati’dan gelen tesirlerle
bazi Islamiyatcilar pozitivist, rasyonalist ve maddeci temayiillere sahip oldular. Arabistan’dan gelen



Selefiligin -ki saf halini kasdetmiyorum- Vahhabi versiyonunun, sonu gelenegi tamamen ortadan
kaldirmaya varan séziim ona islah¢i, reformcu teolojisi ile bu yaklasimlar kesisince modern
ilahiyatci tipi ortaya ¢ikti. Bu nevzuhur ve gelenegi olmayan neo-pozitivist ildhiyat¢i tipi cagin
insaninin manevi ve fikri sorunlarina bir ¢o6ziim teklif edemedi. Metinlerin hermenotigini
yapamayan bu literalist yaklasim ne evrensel manada diinya insanligina ne de 6zel anlamda tilkemiz
insanina yeterli olabildi. Ote taraftan pozitivizmi, rasyonalizmi ve modernizmi ilk elden tecriibe
eden bazi Batili diistintirler hi¢ de onlar gibi diistinmiiyorlar. Mesela XX. yiizyilin basinda René
Guénon ve Frithjof Schuon gibi diistiniirler pozitivist metodolojilerin rélativist olduklarini, mutlak
olarak biitiin ilimleri aciklamayacaklarini ve ozellikle de ezoterik ilimleri anlama ve tasnif etmede
tamamen iflas ettiklerini ilan etmislerdi. Onlarin dini diisiince kaynakli bu karsi ¢ikiglar1 biiyiik
yanki uyandirdi. Zira onlara gore dikey (vertical) ilimlerin metodolojileri yatay (horizontal) ilimlerin
metodolojilerinden farkliydi. Pozitivist indirgemeci metodolojilerin bir asirdir siiren saltanatini
sarsmaya baslayan diisiiniirler hi¢ stiphesiz bu iki isimle sinirli degildir. Bu yaklasim ¢ok degisik
zaviyelerden ve c¢ok degisik diisiiniirlerden tenkitler aldi fakat bizim burada bu iki ismi zikretmemiz
bu isimlerin modern zihniyete yaptiklari tenkitlerin arka planinda tasawufi diisiincenin apacik bir
sekilde bulunmasindan dolayidir. Malum oldugu iizere bu iki diisiiniir de kendi sahsi metafizik
tecriibeleri icin son tercihlerinde tasawuf yolunu secmis, ilki inisyatik isim olarak Abdiilvahid
Yahya adini ikincisi ise Isa Nureddin adini almis ve birer sufi iistad: olarak vefat etmislerdi.

Bir dini ilimler metodolojisi olarak tasavvufun dini ilimler disi bilim dallariyla da ¢ok manidar
kesisimler ag1 icerisinde bulundugunu belirtmek isterim. Ehli olanlar miistesna Ilahiyat fakiiltelerindeki
bazi akademisyenlerle olan bilimsel diyalogumuzdan c¢ok daha samimisini bazen diger branglarla
kurabiliyoruz. Mesela Fen fakiiltesinden fizikci arkadaslarla beraber maddenin aslinin enerji oldugu ve
enerjinin aslimn da 1sik oldugu goriisiinii sufi muhakkiklerin “Allahu niiru’s-semavati ve’l-ard” (Nur
24/35) ayetine getirdikleri yorumlar muvacehesinde nurun letafetten kesafete gecerek maddi alemi nasil
olusturdugu gortisleriyle yan yana koyarak anlamaya ¢calismak bendenize, artik kabak tadi veren “Tasavvuf
sirktir.” soziine cevap vermeye calismaktan cok daha fazla heyecan vermektedir. Veyahut psikolog
arkadaslarla insan bilincinin derinlikleri hakkinda fikir aligverisinde bulunurken mutasavviflarin
acikladigl insanin yedi katli1 (septenaire) yapisi iizerinden acgilimlar getirmek onlara da bana da ¢ok
keyifli anlar yagsatmaktadir.

Tasavvufun Varlik Gortisii

Makamlar ve mertebeler biitiin manevi ilimlerde en temel noktadir. Aciklamalar
arasindaki bazi farkhliklar, o konuya farklh mertebelerden bakilmasindan
dolayidir. Mertebeler arasindaki farki bilmeyen kisi kendi bulundugu mertebenin
yegdne mertebe oldugunu zanneder; herkesin mutlaka o mertebede olmasi

gerektigine inanir.

Metafizik Goruslerin Omurgasi1 Ontolojidir



Salik meratib kat’ eder/ Tekrar-1 Hii ya Hii ile
Asik hicabin ref’ eder / Ezkar-1 Hii ya Hii ile
Sezai (ks)

Metafizik goriislerin ana omurgasi ontolojidir. Tasavvufta, varlik anlayisi acisindan mutlak tevhid
vardir. Sufiler, basta, ortada ve sonda, siirekli varolana; var demektedir ancak. Yalmz Allah varsa o
zaman miimkin varliklarin konumu nedir? Varlik anlayisinda Zat ve Zat’in sifatlarimin deveran ettigi bir
ortam sz konusudur. El-Evvel, el-Ahir, ez-Zahir ve el-Batin oldugunu (Hadid 57/3) beyan eden Allah,
besinci bir keyfiyete yer birakti mi? Ibn Arabi “hayir” cevabim verir; “Viiciid yalmz O’ dur.”

Biitiin sikintilar, “Ben varim” diyerek varlik sahibi oldugumuzu zannetmekle baglar. Dolayisiyla “Ben
yokum, sadece O var” demek biitiin sikintilar1 omuzlarimzdan atmak anlamina gelir. Insan yapbozlarin
dogru tamamlanmasi gibi kendine verilen emaneti dogru yere teslim ettiginde sikinti ortadan kalkar. Buna
tasavvufta “huzur hali” denir. Bizim varlik {izerine konustugumuz her sey sehadet aleminde
gerceklestiginden yani simrsiz bir seyi simrh sartlarda anlatmaya calistigimizdan tasavvufun varlik dili
mecazlar, semboller, isaretler dilidir, yansitma dilidir. Buna “kus dili” de denmistir. Mesela Niyazi-i
Misri soyle der:

Mantiku’t-tayr’un liigat-1 muglakindan soyleriiz
Herkes anlamaz bizi bizler muamma olmusuz

Baslangicta sadece Hak vardi O’nunla beraber baska bir sey yoktu. Zuhurun heniiz baslamadig “la-
taayyiin” yani taayyiine gelmemis, daha tasmamus olan hale bir isim dahi verilemez. “El-Malik” diyemeyiz
heniiz miilk yoktur; “er-Rab” diyemeyiz zira heniiz merbub yoktur. “Orada siyah da yok, beyaz da. Hastalik
da yok, sifa da.” der, Ibn Arabi. Bu hale ancak bir zamir ile yani “O” (H{) ile isaret edilmeye calisilir.

Taayyiin-i Evvel <= Nefs-i Mardiyye

Taayyiin-i Sani <= Nefs-i Radiyye

Mertebe-i Ervah ¢<= Nefs-i Mutmainne

Mertabe-i Misal

Nefs-i Miilhime

Mertebe-i Ecsam <=+ Nefs-i Levvame

Nefs-i Emmare

Mertebe-i insan

Taayyiin-i evvel ile ilk fiiyuzat baglar ve diger mertebelerden asagiya dogru bir acilim olur.
Epistemoloji acisindan da bu dikey inisin ters istikametinde dikey c¢ikis olarak nefs-i emmareden
baslamak iizere bilgilenme s6z konusu olur. Mesela mertebe-i ecsama, nefs-i emmarenin karsilik gelmesi
gibi.

Muhyiddin ibn Arabi Hazretleri dersine “Bismillahi Fatihi’l-viicid” yani “viiclidu acan Allah’in adiyla”
diye bagliyor. Ve yine onun bir séziinii aktaralim: “Hak Teala’dan, O’nun sifatlarindan bagka bir sey
yoktur. Hep O’nunladir, O’ndandir, O’nadir.”

Tasavvuf, biz Tanri’ya ulasamayiz O’na uzagiz, anlayisina pek hos bakmaz. “Tanr1 eger bizden bir an
dahi ayrilsaydi biz olmazdik.” der Ibn Arabi. O kadar bizimle ve zuhuru o kadar kuvvetli ki biz O’nu
goremiyoruz. Tipki gece karanliginda el fenerini yiiziimiize tutan birinin yiiziinii géremeyisimiz gibi.
Sufiler de diyor ki; O’nun nuru aramiza perde oluyor. Tanr1 zaten hep var ama perdeleri kaldirip O’nu



kesfetmemiz gerekiyor. Bunun icin s6z konusu epistemolojik tecriibelerin yasanmasi gerekiyor. Ancak
burada s6z konusu olan sey, “Her sey Tanr1’dir.” diisiincesi degildir. Tasavvuf, materyalist felsefeden bu
noktada ayrilir. Tanri’min yalmz kendisi en iist mertebededir ve diger mertebeler O’nun yansimalari,
O’nun sifatlaridir. Bu, “Vahdetii’l-Viicid”dur. Tasavvufa gore bilgi ancak kesf ile elde edilir. Zira bilgi
insanda miindemictir. Bu anlamda insana ¢ok 6énemli bir mevki verilmistir. Tecelli edilen “logos”tur. Yani
Tanr1 bilgisi, zaten kiside kodlanmus fakat nefsin perdeleri ile perdelenmistir. Ancak bu perdelerin
kaldirilmasiyla “insan-1 kamil” olma yolunda adim atilir. Biitiin toplum insan-1 kamillerden olugsun
goriisii cok titopiktir, Campanella’mn Giines Ulkesi gibi. Ancak toplumdaki iyi kotii dengesi matematikteki
tislii ifadeler gibi bir hesapla siirtip gider. Bir kotii bir kisiyi etkilerken bir insan-1 kamil bircok kisiyi
etkiler. Yani iyilik daha seri calisir.

Her nefs mertebesi vatandir. Her nefs mertebesinde de on tane menzil vardir. Yolculuk ii¢ tanedir: 1.
Seyr-i ilallah: O’na dogru seyir. 2. Seyr-i fillah: Allah’ta seyir. O’nun sifatlari ile sifatlanip ahlakiyla
ahlaklanarak beseri, kotii vasiflardan kurtulmaktir. 3. Seyr-i anillah: O’nunla olmak. Bu seyir artik
yerytiziinde Tanri’nin goren gozii, tutan eli, yiiriiyen ayagi olmaktir. Bu mertebedekilere ricalullah
yani Allah adami gibi isimler verilmektedir. Bunlar ruhani terakkiyle bilinglilik, suur hdline
ulagmis kisilerdir. Telas, acele etme, kaygilanma bizim gibi sebeplere takilanlarda olur. Allah
adamlari olaylarin arkasindaki hikmetleri gordiiklerinden bu tiir handikaplar onlarda yoktur. Su
zaten akiyor neden ona karsi kiirek cekesin ki! Allah adamlarinin yaptigi rafting gibi bir seydir.
Suya ters kiirek cekmez, ona karsi direnmezler. Direnenlerin kanosu devrilir. O zaten “Her an bir
se’ndedir.” (Rahman 55/29) dolayisiyla O’na katilip katilmamakla kendi mutluluk alanini ¢izmis
olursun. O varliga dogru gidiyoruz. Bu suur hdline erersek belki bir giin biz de var oluruz.

Makamlar ve Mertebeler

Kesf ii keramata erer / Ciimle makamati gecer
Vahdet giiliin daim derer / Giilzar1 Hii ya Hil ile

Makamlar ve mertebeler biitiin manevi ilimlerde en temel noktadir. Bazi aciklamalar arasindaki farklar,
o konuya farkli mertebelerden bakilmasindan dolayidir. Mertebelerin farkim bilmeyen kisi kendi
bulundugu mertebenin tek mertebe oldugunu zanneder, herkesin mutlaka o mertebede olmasi gerektigine
inamr. Tefrika, farklilik Muhammedi zaviyeden sonra baslar. Muhammedi zaviye, piramitin {ist noktasidir.
Asagiya inildikce tefrika artar. Hakk’a kurbiyyet, insanin kendi asli konumudur; kendisiyle barisik
yasadig1 yerdir. Boyle bir insan depresyona girmez, ikili hayat yasamaz.

Varlik béliinmez, parcalanmaz. Biz varhig dilde daha iyi anlagilmasi igin béliiyoruz. Insan bilinmeli ki
Rabbi bilinsin; Rab dogrudan bilinemez. Allah, en biiyilk ayetullahi, yani insam bilinmek icin
gondermistir. Alemin kendinden sadroldugu insan Resulullah’nr. Diger insan-1 kamiller vekaleten
kamildirler. Asaleten insan-1 kamil, Resulullah’tir. Tasavvufa gére Resulullah’in tafsilati alemi meydana
getirir. Zerreler olarak Resulullah her yerde temasa edilmektedir. Insana duyulan muhabbete de ask-1
Muhammedi denir. Ziibde-i alem, akl-1 evvel, akl-1 kiilli olan Resulullah’tir. Akl-1 evvel ile olan ittisal
salavat ile olur. Salavat sadece dil ile sOylenen s6z degil kiill1 bir ittisaldir.

Makamlar, mertebeler filhakika yoktur. Tek bir hakikat s6z konusudur. Insan, ardarda siralanmis yedi
insandan miitesekkildir. Insanda yedi katli beden, yedi kath boyut vardir. Bu yedi boyutlu insamn
hangisinin 6ne alinacagi insamn cehdiyle alakalidir. Bu yedi makam, hicbir makamin olmadig yere
ulagsabilmek igin birer vasitadir. Ikiligin kalkmasimn tek yolu bu makamlardur.



Hakikat Once Yatay Sonra Dikey Aranir

Kesrette buldu vahdeti / Mihnette buldu rahati
Firkatte buldu vuslati / Her-bar-1 Hii ya Hii ile

Insanlarin mertebeleri farkli farklidir. Huzura gelip islam’1 soran, cenneti isteyen kisilere Peygamber
Efendimiz’in farkli farkli cevaplar vermesi bunun delilidir. Bu sunu gosterir ki; din farkli boyutlarda
yasanir. Fakat bunlarin hepsi kardestir. Bunlarin bir yatay bir de dikey boyutu vardir. Dikey boyutun
icinde baz1 katmanlar vardir. Tasavvuf da bu katmanlarin icindedir. Hakikati arayis yataydir. Bulduktan
sonrasl ise dikeydir. Bu, maden aramaya benzer. Bulana kadar yatay bir sekilde ararsiniz bulduktan sonra
dikey bir sekilde onu ¢ikarmaya calisirsimiz. Beseri istidatlarin farkli olmasi dinde farkli mertebelerin
olmasin gerektirir. Alemde de mertebeler vardir.

Mertebelerin olmadigi yer HG’dur. Bu mertebeler tasavvufun ontolojisini verir. Tasavvufta ontoloji-
epistemoloji ayrimu yoktur. Yani tasavvufta bir kisi hangi varlik mertebesinde ise o varlik mertebesinin
bilgisine sahiptir. Bu da bize tasavvuftaki aktif yonii belirtir; bizi “Tatmayan bilmez” prensibine gotiiriir.
Kisi ancak sahip oldugu mertebe hakkinda bilgi verebilir. Aksi takdirde “kazip” olur. Bagka bir mertebe
hakkinda ancak rivayette bulunabilirsiniz. Bu da ¢ok diisiik bir makamdir. Ciinkii bu makamdaki kisinin
kendi kapasitesi yeterli olmamis ve o bilgiye ulasmus insanlarin bilgisini nakletmistir. Boyle bir nakil
tasavvufta ilim olarak kabul edilmez. Bu yoniiyle tasavvuf diger ilimlerden ayrilir.

Dini boyutta cesitlilik vardir. Dini sadece bir bedevinin veya baskasimn hayatina hapsedilmesi
zuliimdiir. Bu ac¢idan tasavvuf, dinin aktif, dinamik yoniidiir. Allah ve Resulii’niin ahlakiyla siislenerek,
ilahi emir ve yasaklara tam bir teslimiyetle sarilarak Allah’tan baska herseyden kalben uzaklasmayi
ogretir. Sahabenin elinde bir kitap yoktu. Fakat karsilarinda “yliriiyen bir Kur’an” vardi.

Insandaki “ben”in yedi alt “ben”i (nefsler) vardir. Nefs-i emmare, kafir olsun miimin olsun biitiin
insanlarda vardir. Tasavvuf insam en alt basamaktan alip daha yukaridaki basamaklara, daha genis bir
ufka cikarmaya calisan bir ilimdir. Tekamiil etmis bir insanla tekamiil etmemis bir insanin fiilleri arasinda
biiyiik farklar vardir.

Sonucta, biz 6nce kendimizi Muhammedi hayata baglamak zorundayiz. Tasavvuf meslegi, Hz.
Peygamber’in(53V) ittihaz ettigi yoldur. Peygamber Efendimiz, Selman-1 Farisi('® icin “Selman bizden;
ehl-i beytimdendir.” demistir. Demek ki tasavvuf sadece Hz. Peygamber’in(sav) soyuna mahsus degildir.

Tasavvuf mana ilmidir. Hz. Selman(t®) muhabbetiyle, kendisini ehl-i beyt icinde ifna etmistir. “Manevi
seyyidlik” makamina ulasmustir.

Tksir-i A’zam Miirsid-i Kamildir
Gel ey Senai daima / Hii zikrin et subh u mesa
Ta kesf ola sana lika / Esrar-1 Hii ya Hii ile

Tasavvufta her sey taleple baslar. Talip durumunda olmak, tasavvufun ilk kosuludur. Allah’1 bulmak i¢gin
1srarla istemek gerekir. Asik olma makamina kadar hep tek taraf s6z konusudur. Ask, sevginin bir iist
mertebesidir; fendfillah makamdir. Isim degisebilir fakat zat asla degismez. Ilk varolan “hakikat-i
Muhammediye™dir. Biitiin esma ve esyamn asli odur. Etrafa baktigimizda canlilarin {izerinde Allah’in “el-
Hayy” isminin tecellisi goriiliir. Allah’in isimlerinin bize bildirileni doksan dokuz, bildirilmeyeni ise
simrsizdir. Mahlukatin iizerinde bunlarin tecellileri farkli farklidir. Allah’in tiim isimlerinin {izerinde
tecelli ettigi varlik esref-i mahlukat olan insandir. Peki, biitiin insanlarin tiim tecellilere mazhar olmasi



miimkiin miidiir? Degildir. Ciinkii insanlar da farkli farkl1 mertebelerdedir. Her varlik kendisi i¢in miimkiin
olan en iist seviyeye cikmak ister. Bunun i¢in bir iksir-i a’zama ihtiya¢ vardir ki bu insan icin “hakikat-i
Muhammediye”dir. Tasavvufta bir alt mertebedeki insam alip bir {ist mertebeye cikaran kisiye miirsid-i
kamil denir.

Varlik dlemi cesitli simflara ayrilmistir: insanat, hayvanat, nebatat, cemadat. Insan disinda bunlarin
arasinda bir gecis s6zkonusu degildir. Yani insan isterse Oyle bir hayvan olur ki hayvan bile ona hayret
eder. Ve yine isterse meleklerin bile gipta ettigi bir varlik olabilir. Iste en alt seviyede olan insani, insan-1
kamil seviyesine ¢ikarmaya calisan ilim tasavvuftur.

Makam, Allah ile kul arasinda bir manadir; riyazet, miicahede ve ibadet ile elde edilir. Ancak bir
makamin hakki verildikten sonra digerine gecilebilir. Makamlar, Hakk’a kurbiyyet icin ihdas edilmig
vasitalardir. Herkes ve her sey asli itibariyle ait oldugu yere dénmeli ve bunun i¢in ¢alismalidir.

Alem, Muhammedi hakikatin ciizlerini olusturur. Ziibde-i alem, Hz. Muhammed’ dir(53V), Ortada tek bir
hakikat vardir. Fakat anlayabilmemiz icin mertebelere ayrilmistir. Makamsizlik makamina ulagmak ferdin
amacidur. ikiligin ortadan kalkmasi ve salikin tevhid ehli olmasim saglayan vesile bu makamlardur.

Salik, bu yolda ikilik ortadan kalkincaya kadar yiiriir. Allah’la kul arasinda zulmani ve nurani hicaplar
kalkar. Salik dyle bir makama gelirki “benlik”i kalmaz. Bu makam bir insan-1 kamilin hususi terbiyesiyle
miicahede ve riyazet neticesinde salikin nefsine miinkesif olan bir hal ve zevk oldugundan bu sirri
bagkalarimin anlamasi miimkiin degildir. Tatmayan bilmez.

Her makamin insan ruhunda meydana getirdigi tesir ve zevk farklidir. Bu makamlar:

1. Nerede olursak olalim Allah’in bizimle oldugunu, her seyi ihata ettigini hissetmektir. 2. Allah’in
vahdaniyetini miisahade etmektir. 3. Salikin, Allah’1 kendisine, kendinden daha yakin oldugunu
hissetmesidir. 4. Basariyet makamudir. Salikin yaptig1 tiim hareketleri Cenab-1 Hakk’1n gordiigiinii yakinen
hissetmesidir. 5. Allah Teala’mn kalbten geceni bildigini hissetmesidir. Bu makamda Allah’a dua ihtiyaci
dahi duyulmayabilir. Bu makam ilmiyye makamudir. 6. Failiyet makamudir. (tevhid-i ef’al) 7. Miilkiyet
makamidir. Kigi, zatinin ve biitiin her seyin sahibinin Allah oldugunu hisseder. 8. Hayatiyet
makamidir. Ebedi hayatin Allah’a ait oldugunu hissetmektir. 9. Mahbubiyet makamidir. Muhabbet,
salih amellerle gerceklesir. 10. Suhiidi ve tevhidi murdkabe makamidir. Burada kisi her tarafta
Allah’in tecellilerini goriir.

Insanlar su, ates, toprak ve hava gibi cesitli unsurlardan olusur. Insan, varlik aleminde bunlardan birinin
mizacin tasiyabilir. Bazi kisiler eline tesbih alir ve mertebeler kateder. Bazilari da ila-y1 kelimetullah
icin yaptig1 bir ictimai hareketle birka¢c makamu birden katedebilir.

Sufi Hayatin Duraklan

Makamlar ve mertebeler ic ice gecen bardaklar gibi birbiriyle baglantilidir. Tasavvufi hayatta cesitli
duraklar vardir. Cesitli elbiseler giyilir. Bunlarin ilki tevbedir:

1. Tevbe

Allah’la insan arasindaki hicablarin kalkmasina vesile olan ilk makam tevbedir. Tevbe, iradeyle
ilgilidir; bir seye niyetlenmek digerlerinden vazgecmektir. Insan, sadece tercih yapar. Yapilan tercihe gore
de diger alternatifler atilir. Iste bunun adi tevbedir. Mesela Ankara’ya gitmek icin bilet alan kisi, bunu
sozlii olarak ifade etmese de geriye kalan yetmis dokuz ile gitmeyecegini izhar etmis olur.

Birinci makam tevbedir. Tevbe, tasavvufi hayatin kapisidir. Ruh yolculugu i¢in ruhun yiicelmesine mani
olan agirlhiklar1 atmaktir. Balonun u¢gmasini icindeki kum torbalari1 engeller. Bu torbalar atildik¢a balon



yavas yavas yilkselmeye baslar. iste bunun gibi ruhun yiicelmesi icin de baz1 agirhiklarin atilmasi gerekir.
Riya, kibir vb. agirliklar kirk yasindan sonra daha kolay atilir. Kirk yas, peygamberlik yasi, kemal
yasidir. Tasavvuf cocuk isi degildir. Aceleye gelmez. Ciinkii fiziki veya diisiinceye dair dogumlarin hepsi
belli bir siire ister.

2. Tevaciid - vecd - viicud

Tevaciid, sehadet aleminde olan, varlig1 zevk edememis kisinin varlig1 zevk etmek icin gerek duydugu
namaz, oru¢ gibi bazi dini pratiklerdir. Nefs-i emmare, gozii yasarmayan, kaba bir nefstir. Bunun igin
sema, musiki, zikir, sohbet gibi kalbi inceltici pratikler yapilir. Bunlar tevaciid egzersizleridir.

Tevaciid neticesinde vecd elde edilir. Vecd haline eren nefs, kendi orijini ile ilgili bir bahis oldugunda
{irperir. Tevaciidlerle yumusayan nefs rahatlar, hafifler. Insan, homo religiosustur. John Hick’in dedigi gibi
din insamn tabiatina yapisik bir seydir, tabiatindandir, fitratindandir. Tevaciidlerle elde edilen mutluluk
gecici bir mutluluk degildir. Cagimizda mutlulugun cok cesitli yollar1 var ama hicbiri kalic1 mutluluk
getirmiyor.

Tasavvufta bilgi kisiye aittir, felsefede ise nakildir. Felsefecilerin anlattiklar1 kendilerine ait tecriibeler
degildir. ibn Arabl Hazretleri diyor ki: “Hakk, bana: ‘Nuru’l-viiciid’da seni bulan Ben’i bulmustur.” dedi.
Bu alemde Tanr insanlarin dilinden konusur. Ancak kesif, yogun bedenler nura perdeli olurlar. Isik
bedenler, nura perde olmaz. Eger Ben’i bulursan Ben’i géremezsin der, O. Gormek suhiid yani ikilik ister.
Oysa O’nu bulmak birlik demektir. Hicbir kesrete yer birakmayan bir tevhide ermektir. “Beni
kaybedersen beni goriirsiin/Benim yoklugum viicidumdadir.” Benim varolusum yokolusumdadir.
Varolmak, wiiciid sahibi olmak istiyorsan kendini yokluk denizine atmak zorundasin. O dersi
gecmelisin.

Vecd, Allah’1n nihayetsiz tecellilerini miisahade eden bir kimsenin i¢inin ferahlamasi ve o halin verdigi
zevkle kendinden gecmesidir. Tevaciid baslangic, viicid ise sondur. Vecd, baslangic ile son arasinda bir
bagdir. Tevaciid deniz kenarina gitmek, vecd denize girmek, viiciid ise denizde bogulmaktir.

Varlik kategorileri aslinda somut olarak varolmayan, mefhum seylerdir. Biz bu katmanlar1 sufi bakisi
acisint anlasilir kilmak igin olusturuyoruz. Bu mertebelerde yukar1 dogru cikildikca o mertebelere ait
niifus azalir. Alt mertebedekiler, nefs-i mardiyye ve nefs-i radiyyeden alirlar feyizlerini. Yukaridakilerde
detay yoktur. Detay asa@1 katmandakilere aittir. Ve seytan ayrintida gizlidir s6zii buradan gelir.

Tasavvuftaki birlik ve onun yansimalari, sembolizmlerle anlatilir. Bunlar arasinda en meghurlar:
sunlardir: nokta - daire, eser - sanatkar, deniz - dalga, cekirdek - 6z, nokta - daire, kok - agac.

ibn Arabi Hazretleri diyor ki: “Varlik alemi bir okuldur, mekteptir. Bu mektepte 6grencilere ders
verenler resullerdir, velilerdir.” Bu kimselere 6grenci olanlar, ben giinahkarim, demeyi bilmelidir. Biz
glinahkar kullara, dgretilecek cok sey var. Bu dersleri doérde ayirabiliriz:

Birincisinde karisikliklar1 énlemek icin lafizlar ve manasi konusunda ders verilir. Ikinci derste baz
bulasiklardan temizlenme, akillarin cilalanmasi gerceklesir. Ornegin beldeki kemigi kaymis olan hastaya,
doktor bagka bir kemik vermez; kaymis olan kemigi yerine oturtur. Velilerin de yaptig1 boyle bir seydir.
Bu mektebin gayesi onlara kendilerini tamtmak; akillarim cilalamak ve tashih etmektir. Ugiincii derste, ruh
ve manadan kopuk olarak ele alinan seylerin varolus sebepleri 6gretilir. Dordiincii derste marifete giden
yolda yapilmas1 gereken seyler 6gretilir. Bu mektepte besinci bir ders yoktur. Sizde zaten varolmayan bir
sey, tesir olusturmaz. Sizde varolan bir seyi hissettiginizde o, aymyla gerceklesir. Bu da akil ve nazarla
degil kesf ve zevk ile olur. “Laf cogaldikca ifsad olur.” diyor Muhyiddin ibn Arabi Hazretleri. Tek
soylenecek s6z, “La mevcida illallah™tir.

Reiki yapanlar ellerinin icinde giinesi tasavvur ederler; bir miiddet sonra giineste varolan baz 1sinlar



ellerinde zuhur eder ve bu sayede viicut icindeki organlar1 goriirler. Reiki yapanlarda biyoenerji ile boyle
bir sey olusuyorsa Allah’a konsantre olanlarda neler olmaz ki!

3. Murakabe ve Muhasebe

Ciineyd-i Bagdadi(ks) murakabeyi fare deliginin 6niinde bekleyen bir kediden 6grendigini sdyler.
Murakabe, sabir ve cehd gerektirir.

Sidk, hakikat yolcusunun giymesi gereken en Onemli elbiselerdendir; hi¢ kimseyi ve kendini
aldatmamasidir. Yatay boyutta, ictimai hayatta insanlar1 kandirabilirsiniz. Fakat dikey boyutta kendinizi
kandiramazsimz. Bakmak, gozetmek demektir murakabe. Bir seye konsantre olunca hayal alemi
berraklasir. Konsantre olunamazsa hayal alemi parcalamr. Arifler de hem bedenini hem de hayal
alemlerini vahdete konsantre ederler. Modern ¢agin en biiyiik tahribatlarindan biri konsantrasyonu ortadan
kaldirmasidir. Insan cevreden fazlaca tesir almaktadir; televizyondan, medyadan oldugu gibi. Kisinin
onem ve ehemmiyet verdigi konular vardir. Bu tesir sebebiyle miihimler ehemme, ehemler miihimme
doniisiir ve bir kargasa olusur. insan, 6niine koyulan objeye konsantre olunca digerlerini unutur. Rabitanin
0zl de budur. Rabita herkeste vardir. Murakabe, meditasyon degildir. Her dinin kendine ait bir
terminolojisi, bir frekans1 vardir. Mesela Budist dergahinda miiridin 6niine kum havuzu konur. Kumun
lizerine bir pirin¢ tanesi konur. Miirid ii¢ y1l bu pirin¢ tanesine konsantre olur. Ona baka baka diger
nesneleri unutur. Her seyi o piring tanesinde goriir. Sonra miirsidi ona hakikatleri aciklamaya baslar.

Tasavvufta alici olmak zordur. Bir kamil daha 6nce duymadigin seyleri sana aktaracak, belli bir
dénemden sonra veled-i kalp dogacaktur. Bu doguma degisik adlar verilmistir, israk, iliiminasyon
(aydinlanma) gibi. Alemde her sey dogumla olur. Bardizli Nihani riiyasinda bir zat goriir. Bu zat ona “Al
Nihani, ¢al bu sazi.” der. Nihani “Ben ¢almayr bilmem ki!” der. Bu mukaleme, {i¢ kez tekrarlanir ve o zat
Nihani’yi kavrar, sikar. Nihani, “Ne calayim?” der. O zat da “Hak i¢in ¢al.” der. Nihani daha 6nce eline
saz almamus biridir. Riiyasinda o zatin elinden bade icip uyandiktan sonra Nihani saz ¢calmaya baslar.

Bir seye 1srarla goziiniizii dikerseniz onu elde edersiniz. Maneviyatta da boyledir. Sabir, sebat, cehd gibi
baz1 yardimci vasiflar gereklidir. Konsantreyi bozmamak gerekir.

Avamin murakabesi havf, havasin murakabesi reca seklindedir. Muhammedi frekans tasavvufta
onemlidir. Biiyiiciiliik ilminin esprisi sudur: Alemde her nesne benzerini ceker. Ziddim iter. Ates, atesi ve
havayl ceker, su ve toprag iter. Buna sempatizasyon denir. Itme yasasina da antipatizasyon denir. Kotii
biiylilerde kotii semboller kullamilir. Cok yiice bir biiyli icin Kur’an-1 Kerim kullamlir. Bir ayet
okudugunda o ayetin titresimi bir seyleri ceker, bir seyleri de iter. Sizin formunuz size uygun seyi ceker.
“Muhammedi” denilince seytanlar kacisir. Namaz kilan biri olunca seytanlar kacisir. Ak biiyii abdesttir.
Abdest bir zirhtir. Kara biiyii ise 6liim icin yapilir.

Maneviyatta zikrullah ehli, Kur’an ehli ontolojik olarak bir degerdir. Ekim zamani kiminin elinden tutar,
kiminin elinden tutmaz. Murakabe sadece soyut bir konsantre degil, yogunlasilan seyin kendisini kisiye
acmasidir.

4. Thlas

Riyamn zitti ihlastir. Yatay boyutta “Namaz kiliyor, desinler” diye namaz kilinabilir. Ama bu, dikey
boyutta s6z konusu olamaz. [hlasa devam ile melamet nesesi zuhur eder; yani gozlerini tamamen Hakk’a
cevirmis kisiler halka 6nem vermezler. Melamet ehli sadece Hakk’a itibar eder. Onda 6vgiiler karsisinda
hoslanma s6z konusu olmaz. Melametin bir {ist derecesi niibiivvettir.

5. Sabir
Sabur, ihlasla irtibathidir. Elem ve belalardan sikayeti kesmektir. “Lutfun da hos kahrin da. Sultandan



gelen her sey basim iistiine” diyebilmektir. Ibadetlerde de sabir vardir, haksizliklar karsisinda da sabir
vardir. Her sey karsisinda sabir vardir ciinkii her sey bir siirecle olusur. Bu siirecler de sabir gerekir.

Kiitiik islenmedigi icin akintiya kapilip gider. Oraya buraya carpar. Fakat kayik islenmistir; diledigi yere
gidebilir. Akinti onu siirikkleyemez. Dinin yarisi sabirdir. Cok tesirli ilaglar damara birden zerkedilmez.
Insan da birden bire aydinlanamaz. Magaradan 1s18a birden ¢ikan mahvolur. Bebek, viicut yapisina gore
gida alir. Azim ve sebatla hakikat kapisinda beklenmelidir. Kedi, avi1 ¢ikmasa da avinin kapisinda bekler
clinkii sabrin sonu selamettir. Zillete sebebiyet verecek sabir, sabir olmaz. Sabirda izzet vardir.

6. Zevk

Zevk, manevi haz manasina gelir. Zevk, tasavvufta ask sarabimn tadindan mest olup kendinden
gecmektir. Masukuna kavusma arzusuyla yanan kimsenin aldig zevk dil ile ifade edilemez. Mevlana bu
vuslati “seb-i aris” olarak nitelendirmistir.

7. Ask

Ask, sarmasik manasina gelen “1sk” kelimesinden alinmistir. Sarmasik girdigi yeri nasil kaplarsa ask da
girdigi kalbi hatta insanin viicudunu dylece sarar. Agk, muhabbetin seveni kavramasi, biitiin viicuduna
yayllmasi adeta onu sarmasik dallar1 gibi kucaklamasidir. Ask, her durum ve haliyle insam Hakk’a
gotiren yoldur. Hakikate mecaz kopriisiinden ulasildigina icin mecazi ask da kulu er gec Mevlasina
kavusturur.

Gorintiileri olan tiim varliklar yok olacak. Sadece O’nun zati kalacaktir. Varligin asli yerinde olmamasi
onun cehennemidir. Cehennemlikler asli vatanlarina ulasamadiklar igin azap cekeceklerdir. Bizler arizi
hakikatleriz. Karanlikta sallanan 1s181n olusturdugu daire gibiyiz, gercek degiliz.

8. Sidk
Sidk, kisinin kendi i¢ barisikligimi saglar. Sidk, kisinin dis diinyas1 ile imajinasyon diinyasimin barisik
olmasidir. Bu barisiklig1 saglayan kisi muhbir-i sadiktir. Bu kisinin verdigi haberlerin hepsi dogrudur.

9. Fakr

Tasavvuf, ilm-i batindir; zahirde kullamlan istilahlar1 da kullanarak bunlara batini, manevi anlamlar
yiikler. Fakr bizim, Vacibii’l-viicid ve Gani olan Allah karsisindaki fakirligimizdir. Bu, maddi anlamda

bir fakirlik degildir. Peygamber Efendimiz(58V) “Fakirlik benim iftiharimdir” demistir. Bu fakirlik, her
seyin Allah’a ait oldugunu anlayabilmek, kavrayabilmektir.

Fakr, suret ve mana fakirligi diye ikiye ayrilir. Suret fakirligi mal miilk, servet sahibi olmamaktir.
Tasavvufta aslolan mana fakirligidir. Manevi fakirlik, diinyadan, topyekiin masivadan hicbir seye goniilde
yer vermeyerek, malik olunan seyleri Hakk’in rizasina sunmaktir. Manen fakir olan beseri sifatlardan
siyrilip kendini bir seye malik gormeyen kimsedir. Bunlar sayisiz mal miilke sahip olsalar bile hicbirine
goniil baglamazlar, yani sahip olduklar1 mala kul olmaz onu kendilerine kul yaparlar. Higbir aidiyyete
malik olmayan mutasavviflar da goriiliir. Uzerlerinde para bulunmaz; dervis torbasi veya keskiil tagirlar.
Bunlar daha ¢ok tasrada gezerler; halkin o torbaya ne koyup koymadigina bakmazlar. Bunun sakincalar1 da
vardir. Zaten pek yayginlasmamistir. Esas tavsiye edilen fakirlik sahip olunan seye kalpte yer
vermemektir. Biiyiik zatlar bir seylere sahip olmuslar fakat goniil hanelerinde onlara yer vermemislerdir.
Bazilar1 sahip olduklarimn farkinda bile olmamuglardir. Bazilarina gore fakir, “hatirina Hakk’tan baska
bir sey gelmeyen”dir.

Sithreverdi’ye gore iic tiirlii fakirlik vardir: Birincisi avamin fakridir ki mali olmamakur. ikincisi
havassin fakridir bu da kendi sifatlarindan fani olmakur. Ugiinciisii havassii’l-havassin fakridir ki kendi



viichdundan fani olmaktir. Peygamber Efendimiz’in(58V) iftihar ettigi fakirlik bu olmalidur.
Tagkopriiliizade Allah disinda her varligin fakir oldugunu, bir kimsenin varligimn devam icin, ihtiyag
duyulanmn sadece O olacagim séylemistir. Ayrica insan kalbinde iki sevginin yer alamayacagim, Hakk’a
baglanmus bir kulun gayrete iltifat etmeyecegini de ilave etmistir. Nitekim Allah Teala Kur’an’da, hicbir
insanin icinde iki kalp yaratmadigim (Ahzab 33/4) ifade buyurarak kalbin aym anda iki farkli sevgiyi
tasiyamayacagini, farkli iki cihete yonelemeyecegini bildirmistir. Tasavvufta aslolan manevi fakirliktir.
Fakat mal-miilk de pek tavsiye edilmemistir. Fakat aslolan mal-miilke goniilde yer vermemektir. Kisi
elindeki seyle iftihar ediyorsa hiisrandadir.

10. Kabz ve Bast

Kabz; kapanma, sikisma, toplanma; bast, acilma ve yayilma demektir. Bu dalga boylar1 biiyiiyebilir de
kiiciilebilir de. Kozmosta boyle olan isleyis sosyal olaylarda da boyledir.

Tasavvuf, talip olma ile baslar. Yolun orta halleri ve ileri halleri vardir; sonu yoktur. Orta hallerden biri
de kabz ve basttir. Bunlar birbirinin pesi sira gelir. Alemde Hakk’in tecellisi bazen kabz bazen bast
seklinde olur. Buna mevcler yani dalgalanmalar denir. Her fiilin i¢ katmanlarinda bir kabz bir de bast
yasanir. Bu cemal ve celalin birbirini tamamlamasi gibidir. Bunlar sayesinde alem ayakta durur. Hak,
aleme teneffiisiinii gonderip cekmektedir. Bu o kadar siiratli olur ki biz ne kabz goriiriiz ne de bast. Alemde
duruyor gibi goriinen seyler aslinda hareket etmektedir. Bunu birbirinin pesi sira gelen her seyde gérmek
miimkiindiir. Bunu gérmek ancak seyrii siilukta orta yola gelince miimkiindiir. ilerideki hallerde ne kabz ne
bast goriiliir. Bunun tecelli halleri o halde olanlarin giiniiniin giinlerine uymamasi, bir giin ibadetlerinde
sikilirken bir giin kus gibi olmasidir. Bunun giderilmesi i¢in miirid 6zel gayret sarfetmemeli nihai amaca,
hedefe goziinii dikmelidir.

Bu alemde olan titresimi insan psikolojisinde de gérmek miimkiindiir. Baslangicta hissedilmez, ortalarda
hissedilir, sonda kabz ve bastta degisim olmaz. Yolcunun gah icinin ferah olmasi, gah kendini kotii
hissetmesi, kendisiyle kavga etmesine yol acar. Bu gidis gelisler insani sarhos eder. Ancak bunlar gecici
hallerdir. Bu kural sosyolojide de vardir. Yiikseliste ¢okiisiin tohumlar1 vardir. Yiikselis de c¢okiintiiden
dogar. Ibn Haldun bu teoriyi ilk ortaya koyan sosyologdur. Mevsimlere, zamanlara, insan psikolojisine bu

karal uygulamr. Hakk’in yeryiiziindeki tecellisi Hz. Muhammed’dir(58V). Bitkiler ve hayvanlarin
peygamberi kendi cinslerindendir. Allah, Resulullah ve velilerin agziyla konusur. Once nebiyi
tantyacaksin, ona biat edeceksin. Sonra Muhammedi veli gerektiginde tesbihe gerektiginde de tenzihe
gotiirerek sizi muhkem hale getirir. Hicbir zaman “Tasavvufi bir yola, tarika girdiniz mi?” diye bir soru

sorulmaz. “Hz. Muhammed’in(53V) yoluna, seriatina girdiniz mi?” diye sorulur. Tasavvuf Muhammeds,
seriatin arkeolojisidir.

11. Gaybet ve Huzur

Gaybet, liigatta “kaybolmak”, huzur ise “hazir olmak” manalarina gelir. Tasavvufta gaybet, Hak ile
mesgul olarak halktan uzaklasmadir. Halkin huzurunda olan Hakk’in gaybidir. Hakk’in huzurunda olan
halkin gaybidir. Halk ile hasir nesir olan Hakk ile hasir nesir olamaz. Tasavvufta ileri derecedeki
kisilerde gaybet neredeyse ortadan kalkar hep huzur olur. Bu ¢ok az kisiye nasip olur. Bu gaybet ve huzur
bilgisi de dikey bir bilgidir. Tatmayan bilmez. Kendi i¢ giinesini doguran kiside karanlik olmaz. Her sufi
bu makama kolay kolay erisemez.

Ali b. Hiiseyn secdede iken evi yanar; namazim bozmaz. Sebebini soranlara “Biiyiik ates (cehennem)
kiiciik atesi (yangin) unutturdu.” der.

12. Cem ve Fark



Cem liigatte, toplama ve y1gma veya cogul anlamina gelir. Fark tasavvufta cemin ziddidir. Cem beka,
yani varlik makamlarindandir. Salik 6nce biitiin islerin Allah’in fiilleri oldugunu idrak eder. Fiilin bir
olus oldugunu, zuhur yerine ve mazharlarin istilalarina gore degisik sekillerde goriildiigiinii anlar. Buna,
tevhid-i ef’al denir. Daha sonra bu fiillerin, sifatlarin zuhuru oldugunu hisseder ve tek bir sifatin da zuhur
mahallerinin kabiliyet ve derecesine gore cesitli sekillerde meydana geldigini anlar. Buna da tevhid-i
sifat denir. Sonunda sifatin, zatin zuhuru olmas1 bakimindan zattan bagka bir sey olmadigim miisahede
eder. “La mevcude illa hii”, der. Bu, tevhid-i zat demektir. iste bunlar bekd mertebesidir. Nuri “Hak ile
cem Allah Tealda’mn gayrindan tefrika, O’ndan gayridan tefrika ise O’nunla cemdir.” demistir. Cemden
sonra ve onun istiinde olan makama cemu’l-cem ismi verilir. Cemu’l-cem, kisinin zatini, sifat ve fiilerini
Hakk’1n zat, sifat ve fiillerinde fani kilip O’nunla birlikte oldugunu hissetmesidir.

Zitliklar catisiyor gibi goriinmelerine ragmen aslinda birbirlerini destekler niteliktedir. Bu, prensipler
bilgisidir. Alimler, dlemdeki her seyle prensipler diizeyinde ilgilenirler. Fark, cemi tefrik etmek,
coziimlemektir. Fiiller fark, sifat cem makamuyla alakalidir. Bu makamlar birbirleriyle etkilesim
icindedir. ilk ii¢ mertebeye ul(thiyet mertebesi denir. Bunlar cem makamudur.

Ehadiyet makam ikiligi kaldirmaz. Sehadet aleminde farklilik gbsteren seylerin arasindaki mesafe,
yukar1 alemlere cikildikca azalmakta, ve bir miiddet sonra yok olmaktadir. “Benim bildiklerimi
bilseydiniz az giiler ¢cok aglardimz” hadis-i serifi ve Hz. Ali’nin “Bildiklerimi size séylesem beni kafir
sanmrsiniz” sozleri buna isarettir. Sehadet alemine bu yiicelik s1gmaz.

13. Fena ve Beka

Liigatte fena; yok olmak, yokluk, gecip gitmek; beka ise devam, sebat, evvelki hal iizere kalmak
demektir. Tasavvufta fena; kisinin kotii sifatlardan arinmasi, beka giizel sifatlarin insanda bulunmasidir.
Kiside kotli sifatlar fani olursa onda giizel hasletler belirmeye baglar. Bunun tersi de miimkiindiir.
Tasavvufta varlik beka ile baglar. Arizi varlik, varlik degildir. Cem makamu disindaki makamlar hep
zitliklarla ifade edilir. Buras: sehadet alemidir. Asli 6zelligi fena olusudur. Beka aranmaz. Bu alemde
tasavvuf paradoksal bir dil kullanmak zorundadir. “Biz insana sah damarindan daha yakimz.” (Kaf 50/16)
Sah damarinin mecazi olarak ifade ettigi anlam, bir seyin tam kendisi demektir.

Her mertebenin bir rengi ve kokusu vardir. Ilk mertebenin rengi farkli bir siyahtr. Mertebelerde
yiikseldikce o mertebenin rengi salike acilir. Mertebelerin remizleri vardir. Sehadet aleminde irfanla
ugrasan kisinin kullanacagi dil paradoksaldir. Tek bir dille hakikat ifade edilemez.

Fena bir seyin aslina riiciunu ifade eder. Tasavvufta seyrii siiluk devamlidir. Felsefe ve kelamin
miimkinii’l-viicGd (arizi varolus) dedigine tasavvuf karsi cikar. Varolmak, viicd sifati, zati bir
hususiyettir. Her tiirlii ariza miimkine aittir. Bekaya gelince insan varolabilir. Bekaya varanlar, yani ancak
arifler varolanlardir.

Arifler fenaya cikip tekrar sehadet alemine donerler ki onlara baki, ricalullah denir.

14. Tecelli

Liigatte, zuhur manasina gelir. Tasavvufta Hakk’in zat ve sifatmn zuhurudur. Insanlarin ekserisi
hicablara biirtinmiistiir. Allah ile kulu arasinda yetmis bin hicab vardir. Mutasavviflar bunun emmare,
levvame, miilhime, mutmainne, radiye, mardiyye, kamile olmak iizere yedi nefse tekabiil ettigini, Hak
Tealda’mn yedi isminden birinin on bin hicab1 kaldirdigin, setr perdesi kalktikca, ilahi sirlarin acilip
Hakk’in tecellilerini miisahadenin gerceklestigini ifade ederler. Hak kisinin génliinde vardir. Kisi ondan
zulmani ve nurani perdelerle ayrilmistir. Bunlarin kaldirilmasi gerekir.

Tecelli once tevaciid seklinde kendini gosterir. Metafizik kavramlar1 duyunca kisinin halinin degismesi
buna Ornektir. Tecelli Rabbani ve ruhani olarak ikiye ayrilir. Tecelli, Hakk’in zahir olmasidir. Hakk’in



arifin gonliinde zuhura gelmeye baslamasidir. Kisi, Hakk’tan, nefis perdeleriyle ayrilmistir. Bizatihi
namaza degil, Allah’a tapilir. Namazin hakikatine eremeyenler onu nurani perde haline getirirler. Yolcu,
Allah’a yoneldigi i¢in baz1 agilimlar yasar, daha evvel kullanmadigi melekeleri ortaya cikar.

Tasavvufun Bilgi Gortisii

Insamin giinliik hayatindaki patolojik, aykirt durumlarin temelinde yatan hakikat;
insanin kendini yaratan, yiice varligi unutmasi merkezlidir. Buna ister psikolojik
ister sosyolojik isterse politik beseri biitiin katmanlari dahil edelim; insanin
problemlerinin birinci derecede kaynagi, aslim inkdr, aslint unutmakar. Aslini
hatirlamayi ihmal eden kisi bos kalmaz, hatrlanmasi ona hicbir fayda
vermeyecek seyleri hatrlamaya baslar. Ciinkii hatirlamak eylemi evrenseldir,

insanidir; insan hatirlamak, zikretmek, anmak ister.

Insan Hatirlamak Uzere Yaratlmustir

Dogruya varmayinca / Miirside ermeyince
Hak nasip etmeyince / Sen dervis olamazsin

Yunus Emre (kS)

Insamin yeryiizine gonderilmesi, bir ayr diisme, bir ayrn kalmadir. Bu ayriligin birlige nasil
doniisebilecegi, ayrilik vehminin nasil bir idrakle ortadan kaldirilacagim anmak, hatirlamak, zikretmek
tasavvufun alamina girer. Tabii ki zikir konusu; felsefi, ontolojik, psikolojik, dinl boyutlariyla énemli bir
konudur. Insan, hatirlamak iizere yaranlmisar ki hatirlayacag sey, aslinda kendisidir. Yani insanin
hatirlama, zikretme eylemi; onun kendinden baska bir seyi telaffuz etmesi degildir. Insan kendisini ayri,
kopmus, bagimsiz bir kimlik olarak algilamaktadir. Bu da bir sufilere gore illiizyondur. “Insan, basibos
birakilacagim mu zannetti?” (Kiyamet 75/36) ayetinde de ifade buyuruldugu iizere insan basibos
birakilmis degildir; mesele sadece o irtibati anlayabilmektir.

Zikir, sadece psikolojik bir eylem degildir; bir seyi dille defalarca tekrarlamak da degildir. Isimler,
bizim bedenlerimiz gibi yaratilmis varliklardir. Bedenlerimiz nasil ruhumuza, i¢ yapimiza nisbetle zar
mahiyetindeyse isimler de miisemmaya, isimlerin manasina nisbetle kiliftir. Boylece gercekleri elde
ederiz. Ciinkii yeryiiziiniin yaratilisinda, partikiillerinde, atomlarinda yaraticimn isimleri hakimdir. O’nun
isimleri alemi cepecevre kusatmistir. Onun icin sufi; yeryiiziinde yiiriirken dahi, her yerde O’nun isimlerini
temasa ettiginden, canli ya da cansiz baktigi her seyde miiessiri, eser sahibini goriir. Kaldi ki sufi
ontolojiye gore her sey zihayattir, hayat sahibidir. Biitiin kainat o kiilli camn, kiillf ruhun yansimalarindan,
devranindan ibarettir. Alemde devridaim etmekte olan kiilli ruhu, mitkemmel sistemi idrak eden ferdi nefs;
o kiilli ruha ermek suretiyle gercek anlamim bulur. Ciinkii damlamn ontolojik yeri denizdir; damla deryaya
katildig1 anda gercek yerini bulacaktir. Damla, deryadan ayri diistiigii noktada cevresel sartlara bagli
olarak buharlasabilir, donabilir. Aslina riicu etmelidir ama damlanmin aslinin ne oldugunu bilmek gerekir; o



da sufilerin damla, katre ve deniz metaforlarinda uzun uzun anlatilmistir. Mesela Niyazi-i Misri soyle der:
“Ey Niyazi katremizi deryaya saldik biz bugiin/ Katre nice anlasin umman olan anlar bizi.”

“Zikir”, etimolojik olarak yaraticiyi anmak anlamina gelir. Arapcadaki “hatirlama” fiilinden gelir.
Bizden, ancak oncesi olan bir seyin hatirlanmasi istenebilir. Nitekim “Hi¢ hatirlamiyor musunuz?” diye
gelen ayetler, bize daha 6ncesi oldugunu gosterir.

Insanin giinliik hayatindaki patolojik, aykir1 durumlarin temelinde yatan hakikat; insanin kendini yaratan
yiice varligi unutmasi merkezlidir. Buna ister psikolojik ister sosyolojik ister politik beseri katmanlar1
dahil edin; insamin problemlerinin birinci derecede kaynagi, aslim inkar, aslim unutmaktr. Aslim
hatirlamay1r ihmal eden kisi bos kalmaz, hatirlanmasi ona hi¢bir fayda vermeyecek seyleri hatirlamaya
baslar. Ciinkii hatirlamak eylemi evrenseldir, insanidir. insan hatirlamak, zikretmek, anmak ister. Ama asli,
manevi, gercek egitimini almamus insanlar, o hatirlamanin ne oldugunu bilmedikleri icin o hazneyi baska
seylerle doldururlar. O seyler aslinda bir fayda saglamayacak seylerdir. Alem hicbir zaman bosluk
kaldirmaz; sizin hatiramzda Hakk yer almazsa muhakkak oray1 baska giicler doldurur. Eglencesi, tevhidi,
zikri Allah olanin yamna da bir baska varlik yaklasamaz ciinkii O her seyi kusatmistir. Zaten O, her seyi
kusatti@im bildirmistir. insan zikriyle, hatirlamasiyla bu evrensel kanuna uymus olur. Dolayisiyla aykiri
bir duruma diismemis olur.

Isimlerin Zuhur Mahalli insandir

Allah Teald’min bircok ismi vardir. Allah, bu alemi isimleriyle kusatmstir. Alemdeki biitiin oluslar ve
eylemler, O’nun isimlerinin devramyla gerceklesir. Sufilere gore insan, kendisinde Allah’in isimlerinin
aciga ciktig bir mahluktur. isim, zuhura erecegi mekam arar. iste o mekan, insandir. Bu acidan insan,
Hakk’a ayna olmustur. Rab insani ¢ok sever. Ciinkii biitiin sirlari, insanda aciga cikar. Herkes, kendisini en
iyi anlayan arkadasim sevmez mi? Mahlukat arasinda Rabbi en iyi anlayacak olan, insandir; tabii baska
anlayislarla dolu olmadig siirece.

Insanin diinyaya gelis gayesi ailesi veya geleneksel egitim merkezleri tarafindan verilir. Bu gayeyi
ogrenen, bu suuru bir kere alan insan; bu diinyaya Rabbini sevmeye, O’na ayna olmaya geldigini bilir.
Bunu béyle bilen bir genc; tevekkiiliiyle, ilmiyle, sabriyla olgunluk emareleri gosterecektir. Ama bu egitim
verilmedigi takdirde o gencin ilgisi baska yerlere kayar ve oralardan alacag egitimle kendisini
gerceklestiremez. Mesleki egitim, diinya hayatinin siirdiiriilmesi icindir ve alinmalidir. Ama onun cok
daha otesinde insamn kendini tammasi egitimi gelir. Bu ise besikten mezara kadardir. Ug bes yillik
egitimle, alinacak bir diplomayla tamamlanacak bir egitim degildir. Bu egitim, uzun solukludur ve
merhale merhale gerceklesir. Birinci merhalesi, talip olmaktr.

Tasavvufun, sonundan ziyade basi énemlidir. Tasavvuf yolu, sonunda “Bir yere vardim, kemale erdim”
denecek bir yol degildir. Gercek kemale erenler “Ben ermedim” diyenlerdir. Fakat bu, bizi umutsuzluga
sevk etmemelidir. Bu ifade ermemenin gostergesi degildir, bilakis vuslata ermis olmanin gostergesidir.
Peki, zikretme ve bununla kaynagimizi bulup ona kavusmanin bize ne getirisi olur? Modern insanin aklina
gelebilecek bir sorudur bu. Modern diisiincelerin en biiyiikk eksikligi insam tammlayamamalaridir.
Modernligin siirinde, edebiyatinda en ok sorulan soru “Insan nedir?” sorusudur. Bugin modern
diisiincelerde insanin tammu yapilamadigi, insana bir yer bicilemedigi icin varilan son nokta, bir soru
isareti ve mechuldiir. Bunun insan psikolojisindeki uzantisi da intihardir. Ciinkii modern insana hayattaki
belirli 1stirap ve acilarin onun egitimi icin oldugu bilinci verilmemistir. Mesela gencligin ardindan
kaybedilecek bazi melekeler aslinda “Tek kudret sahibi yalmz O, sen degilsin” talimi icindir. Yalmz O
vardir ve yalmz O varsa sen her seyinle O’nda fani olmak zorundasin. Sen, sendeki giicii kendinden
zannediyordun; eger dyleyse haydi devam et, koy biitiin giiciinii ortaya! Hayir. Sahip olduklarin, sana



verilmis birer emanettir. O melekeler senin onlar1 nasil kullandigina gére sana geri donecektir.
Gencliginde sahip oldugun melekeleri hayatim anlamli kilabilmek i¢in harcamigsan bunlar, sana mana
olarak geri dénecektir.

Mana bir lezzettir. Onun icin sufilerin diinya goriisiine girdigimizde giilen yiizler goriiriiz. ister eski ister
yeni metinlere bakalim; sufi metinlerini okudugumuz zaman karamsarlik, kasvet, nihilizmle karsilasmayiz,
bilakis bizi aydinlik bir veche karsilar. Ciinkii bu metinlerde bize ne oldugumuz anlatilmaktadir.
Yeryiiziinde pesinde oldugumuz ama adim koyamadigimiz sey de budur. Ne kadar etiketimiz, kartvizitimiz
olursa olsun, bunlarin hepsi fani. Mezara yalmz olarak konulacagiz. O zaman insanoglu, bu gercek iizerine
niye diisiinmez? Hi¢ kimsenin kacamayacagi bir gercekliktir bu. Biitiin insanlig ilgilendiren bu gercegi
diistinmiiyoruz, diisiinmekten kaciyoruz veya diisiinmemiz engelleniyor. Bana manam verin. Ben kimim?
Bana manam verilmedigi siirece ben bir ceset olarak kalacagim ve ceset de toprakla beraber yok olacak.
Oysa ben, 6liimsiizliik sarabindan i¢cmek istiyorum. Eger bunun yolu bana 6gretilmiyorsa demek ki biitiin
talimler sahtedir, yoldan cevirmek icin perdedir. “Biz sana gecici, giinliikk hayatimi tanzim icin bilgiler
veriyoruz” denirse bunda bir mahzur yok ama almis oldugumuz o egitimler bize yegane gaye olarak
verilirse bu, benim hayatimdaki anlam arayisimin bitmemesine sebep olacaktir. O zaman insanoglu bu
hakkini aramalidir; bu ¢ok asil bir haktir.

Allah’in isimlerini yiikledigi insan, nihilist felsefe icerisinde Allah’tan koparildigi zaman kutsalligim
yitirdi, asagilarin asagisina indi. Insamin gergek anlam kutsalligindadir; insan kutsalligini kesfettigi zaman
yiiceler yiicesiyle irtibat kuran bir hale gelir. O irtibati kurmamn en énemli yollarimin biri de Islam
tasavvufundaki zikir esasidir.

Zikir Unutulunca Mishimanhk Kimlik Olarak Kald:

Kur’an-1 Kerim’e, hadislere baktigimiz zaman “Az zikrediyorsunuz, az amyorsunuz” soézleriyle
karsilasiriz. Allah’1 zikretmez, O’nu giinliik hayatimizdan c¢ikarirsak bagska seylerle dolariz. “Yeryiiziinde
zikretmeyen hicbir sey yoktur.” Biz de hakikati, asli olani zikretmedigimiz zaman sahteleri zikrederiz.

Zikrin ii¢ mertebesi vardir. Birincisi, avamun zikridir. Avamin zikri, genelde dille yapilir. Belirli seyleri
dille telaffuz etmektir. Bir bakima zikrin baslangicidir. Sevdiginizin ismini 6nce dilinizle anarsimz. Bazen
de gayriihtiyari olarak o isim dilinize gelir. “Kisinin fikri neyse zikri de odur” derler. Ameliyatlarda
narkoz verildigi zaman uyanmaya dogru hastalarin agzindan ¢ok enteresan seyler ¢ikarmis. Sonradan
kendilerine, neler sdyledikleri haurlanldifinda “Ben 6yle sey demem” derlermis. Oyleleri de var ki
narkozdan uyanirken bile “Allah Allah Allah...” diye uyamrlar. iste maalesef béyle insanlarin sayisi
gittikce azaliyor. Bir arif “Yeryiiziiden semaya ‘Allah’ ismi az ¢ikiyor.” demis. Miisliimanlik, zikir kismm
unutuldugu icin sosyolojik bir kimlik olarak kaliyor. Oysa Miisliimanlik bir maneviyat derecesidir. islam,
Allah’in kurmus oldugu manevi egitim mertebeleri icerisinde yiiksek derecelerin adidir. Muhammedi
olmak, maneviyat dereceleri icerisinde en yiikseklerdedir. Bunu, Muhammedi oldugumuz i¢in taraf tutmak
ve partizanca bakmak gibi algilamamak lazim. Ger¢ek Muhammedi olanlar, diinya irfan ve maneviyat
tarihinde geriye biraktiklar1 eserlerle test edilebilirler. Diger maneviyat dereceleri Muhammedi derece
kadar kapsayic1 degildir. Hakikatin belirli yonlerini tecessiim ettirebilmisler fakat tam fotografi elde
edememislerdir. Literatiirlerine baktigimiz zaman da goériiriiz bunu. Mevlana’mn Mesnevi’si ya da Divan-1
Kebir’i, Muhyiddin Ibn Arabi’nin Fiitthat1 Mekkiyye veya onun ozii olan Fiisiisu’l-Hikem’i gibi bir
hakikat ifadeleri yoktur. Stiphesiz baz1 kiymetli eserler viicuda getirmislerdir, onlardan da istifade edilir.
Bazi manevi akimlarda sadece el-Batin ismi tecelli etmistir, ez-Zahir ismi yoktur. O zaman fotograf
noksan kalir. Bazilarinda Allah’in el-Alim ismi tecelli edebilir ama Allah’in bir de el-Hakim ismi vardir;
hikmet, ilmin daha 6tesindedir. Allah’in el-Vedud ismi vardir. Allah sevgisi baska geleneklerde de zuhur



etmistir; sadece Miisliimanlarin tekelinde degildir. Muhammedi olsun olmasin biitiin insanlik Allah’in
kuludur. Tanrisim sevmek, Tanrisim Ozlemek biitiin insanligin ihtiyacidir fakat el-Vedud ismi Tanri
sevgisinden 6tededir ve bu isim Muhammedilere verilmistir.

Avamun zikri, lisanin zikridir. Havassin zikri ise kalbin zikridir. Once dille zikredilir giinkii dil zikri,
fikrin bagka tarafa kaymasina engel olur. Dil bir seyle mesgul edilirse diisiince ona uymaya baslar.

Arifler, ibadeti sadece camide ya da tekkede yapmaz. Ger¢cek melamet erleri icin biitiin yeryiizii mescit
ve tekkedir. Mesela Tarik Zafer Tunaya Kiiltir Merkezi’nde konusuyoruz. Burasi, Galata
Mevlevihanesi’nin dervislerinin kabirleri iizerindedir. Onlar biiyikk adamlardir, “yeter ki dostlar bassin
listiimiize, namert gecmesin” dedikleri icin burada konusabiliyoruz. Civarda gordiigiimiiz mezar taslari,
bugiin Tarik Zafer’in bulundugu yerden oralara gotiiriilmiistiir. Mezarlar buradadir, taslar1 oradadir. Bu
bile Hayy olamn yalmz ve yalmz O oldugunu géstermek icindir. Diinyanin en biiyiik sufisi de olsan bir giin
oleceksin. Onlarin devrinde Galata Mevlevihanesi vardi, o ¢ati altinda baz1 seyler yaparlardi; simdi de
bagska bir isim altnda yapiliyor calismalar. Oz ve mana degismesin, kabuk degisebilir; esas olan 6z ve
manadir. Onlar mana erleriydi, manayr bulan insanlardi. “Insan ziibde-i dlemdir” diyen kisilerdi onlar.
Bize soyle geliyor: “Modern zamanda miimkiin degil kdseye cekilip Mevlevi olmak, simdi uzaya gidiyor
insanlar.” Uzaya gitmeyelim, demiyorum ama her seyin basi, kendi uzayim kesfedebilmektir.

Galata Mevlevihanesi bes dakikalik mesafede. Sadece birka¢ kusak énceydi Seyh Galib. Uzerinden
yiizyillar gecmis degil. O, orada yatiyor; biz buradayiz ama birbirimize yabancilastik. Galib Dede “Hosca
bak zatina kim ziibde-i alemsin sen” derken bana manami, aradigim seyi veriyordu. Modern diinya ne
veriyor? Cep telefonu, kimlik karti, banka karti... Onlar bana anlamim vermiyor. Ya da veriyor, sonra
diyor ki “Bu model eskidi, yenisini al.” Siirekli pesinden kosmamu istiyor, siirekli tiikettiriyor. Nereye
kadar? Elhamdiilillah ki kontrollilyiiz. Peki, ya egitimi olmayan insanlar? Bunlara para yetistirmeye
calisiyor, yetistiremeyen cinnet getiriyor. Ciinkii, insanlarin oniine yanlis hedefler koyduk. insamn asli
hedefi kendini bulmasidir, diger hedefler ona tabi olmak zorundadir. Kendini bulmayan bir insan profesor
olsa, vali olsa ne olur! Kisi kendini bulmussa ondan sonra elde edecegi bu sifatlarin degeri daha da artar.
Modern zamanlarda bu asli egitim unutuldu. Tasavvuf egitiminde ©nce itikadin yani diisiincelerin
diizeltilmesi gerekir. Diisiincenin diizelmesi de anlamimizi bulmakla olur.

Ilk Madde (Prima Materia) Hakikat-i Muhammediyedir

Ussaki katar eyledi agk icre Muhammed
Ol sah-1 miimecced ol matlab u maksad

Mevidna Celdleddin (kS)

Islam tasavvufunu izlemek suretiyle bir yerlerden bir yerlere varmak hedefleniyorsa, kendini tamma
yolunda ilerlenecekse burada bazi basamaklarin gecilmesi ve asla atlanmamasi gerekir. “Hakikat-i
Muhammediye” olmadan seyrii siiluk olmaz. Hakikat-i Muhammediye makamu, seyrii siilukta veya alemin
kozmik yapisinda ilahi enerjinin, bir prizma misali o siizgecten gecerek, salikin kalbine inmesinde cok
onemli bir doniistiiriicii, bir miirebbidir. Acaba Hayy bin Yakzan ya da Robinson Crusoe gibi tek basina,
bir yardim almadan, sadece baz1 fiziki melekeleri gelistirmek suretiyle bir insan aradigim bulamaz m?
Islam tasavvufu der ki: “Allah gizli bir hazine idi...” Yani biitiin sirlar kendinde idi, heniiz tasmamsti. O
hali idrak etmek miimkiin degil. O, zuhur perdesinden kendini temasa etmek istediginde kendine muhatap
kildig, esref-i mahlukat olan insanla konustu. Allah, insandan tecelli eder. Yeryiiziinde Allah’in halifesi
insandir. Halife, yeryiiziinde Allah’in islerini goren temsilci demektir. Varlik katmanlar1 icinde Allah’1 tek



idrak edebilen, insandir. Ondan dolay sufiler “Hazret-i Insan” derler. “Biz emaneti, goklere, yere ve
daglara teklif ettik de onlar bunu yiiklenmekten cekindiler, (sorumlulugundan) korktular.” (Ahzab 33/72)
Daglar, taslar burada maddi alemin misalidir. Neden dag sembolizmi kullamliyor? Ciinkii yeryiizii
aleminde biiyiik, giiclii ve en ¢ok ihtisamli olan daglardir. Hatta insanlar i¢in “dag gibi adam” deyimi
kullanlir.

fnsan emaneti yiiklendi. Kimdi bu insan? Bizim cinsimiz adina kim yiiklendi? Hz. Muhammed(53V) bir
hadisinde soyle buyurur: “Allah’in ilk yarattigi sey benim ruhumdur.” Yaratilan ilk sey, onun nuru. Buna

“kozmik Muhammed” diyebilirsiniz. Hz. Muhammed’in(33V) sirrimi anlayabilmek icin onu sadece
Ortadogu cografyasina hapsetmeyin. Bazi cevreler onu ¢6lde, deve sirtinda entariyle gezen bir Arap

peygamber olarak tasvir etmek suretiyle onun hakikatini indirgemeye calisirlar. Oysa Hz. isa(@) da

Ortadoguluydu, entari giyerdi. Hz. Musa(@5) da entari giyerdi. Neden sadece Hz. Muhammed’i(53V) bir
sekle ve cografyaya hapsetmeye calisiyorlar? Onun evrensellik yoniinii neden gérmiiyorlar? “Biz seni
alemlere rahmet olarak gonderdik. “(Enbiya 21/107) ayetini neden anlamamaya calisiyorlar? Bunun
degisik sebepleri var. Bunlardan biri, anlayis seviyelerindeki diisiikliik, biri de inat. Birincinin tedavisi
miimkiin ama ikincisininki ¢ok zor.

Sufilerin izledigi yol, yani tasavvuf, islam dininin haricinde bulunan bir yol degildir. Her yol bir formiil
alinda gizlenerek yeryiizine gonderilir. Ve her din kendi sirlarini ihtiva eder. Hz. Muhammed’e(5aV)

gonderilen mesajda da durum boyledir. Hz. Muhammed(52¥) pe soylediyse onun bir zahiri, bir de batim
vardir. Ciinkii bu alemin bir ice, bir de disa bakan iki yiizii vardir; alem c¢ift tarafli1 yaratilmistir. Burada
hicbir sey; mutlak alemde oldugu gibi tezahiir etmez, bir zarfin icinde tezahiir eder. Ornegin, ruhlarimz
degisik suretlerde bulunan beden kiliflarimuz igindedir. Konusmaya calisan, anlamaya calisan, ceset
degildir; o cesetlerin icindeki ilahi mekanizmalardir ki onlara ruh denir. Anlayan ve bilen ruhtur. Ama
hepimiz bu fizik alemin icab1 geregi ruhlar olarak degil cesetler olarak oturuyoruz. O zaman bu alemde
tezahiir eden din de fizigiyle beraber gelir ki ona seriat, normlar, kurallar denir. Ama esas gaye, kurallar
degildir. Kurallar, o ruhu tasimak icindir. O kurallarin altina gizlenmis olam bulmaktir mesele. “Bir ben
vardur bende benden icerii” derken Yunus, o ictekini kasteder. Iste bu seyrii siiluktur ki tasavvuf, ontolojik
olarak yaratilisi izler ve onu enfiisi olarak tekrar yiikselme diye tarif eder. Sufilere gore ontolojik olarak
yaratilis nasildi? Allah, gizli bir hazine idi, bilinmek icin “hakikat-i Muhammediye”yi yarattu. Allah’in ilk
muhatap aldigi, “hakikat-i Muhammediye”dir. Yani Abdullah oglu Muhammed adiyla ete kemige
biiriinmiis o nebinin hakikati. Hakikat ve beden... Zaten mira¢ da bedenden hakikate dogrudur. Hz.
Muhammed’in miraci, kendi bedeninden hakikatine dogrudur. “Ey beni izleyenler! Bana bakimz, siz de
benim gibi suretinizden siretinize mira¢ ediniz” anlamini da tasir. Onun i¢in Miisliimanlarin, sadece Mirag
Kandilini kutlamakla yetinmemeleri gerekiyor. Mira¢ Kandili, Hz. Peygamber’in miracimn vuku buldugu
gecedir; bizden de kendi yiikselmemizi gerceklestirmemiz beklenir. Yiikselmedigin siirece hala asagidasin
demektir.

Meratib-i tevhidde kavs-1 niizul derslerine, inis mertebelerine baktigimiz zaman alemde ilk yaratilan
nesne (prima materia), Hakikat-i Muhammediye oldugu icin kozmik anlamda dlemdeki biitiin
atomlarda “hakikat-i Muhammediye”nin zerreleri bulunmaktadir. Bundan dolay1 o, alemin anas1 olarak
goriiliir. Bu anlayis, sufilerin bir yorumudur. Boyle itikat eder ve bundan feyz alirlar. Bagska yorumlar da
olmugstur ama sufilerin seyrii siiluk anlayisinda “hakikat-i Muhammediye”nin yeri ¢cok dnemlidir.

Hakikate Gotiiren Bilgi Dikey Olandir



Caglar akar ab-1 revan yiiz yere kor eyler figan
Ol demde zerrat-1 cihan feryad eder vakt-i seher

Ibn Arabi der ki “Musa, Isa, Uzeyir, Ibrahim, biitin enbiya; yeryiizindeki faaliyetlerinde “hakikat-i
Muhammediye”den aldiklar1 mesaj1 teblig ederler ama zahirl ve diinyevi hayatlarinda bu hakikat onlara
ortilii kalacakur, vefatlarindan sonra, kiyamette bu hakikat onlara agilacaktir.” Peygamber Efendimiz
diyor ki “Ben, kiyamette biitiin nebilere imam olacagim; beraber namaz kilacagiz.” Bu gozle bakildiginda
alemdeki her seyde ondan zerreler oldugu anlasilmaktadir. Sufilere gére beden olarak Hz.

Muhammed’in(5aV) diger nebilerden sonra gonderilmesi, o hakikatin tamamlanmasi anlamina gelir. Bu

acidan seyrii siiluk eden bir dervisin, Hz. Muhammed’in(5aV) hakikatiyle muhakkak ittisal kurmasi istenir.
Niyazi-i Misrl, Mevlana, Yunus Emre gibi ariflerin eserlerine baktigimiz zaman hepsinin Hz.

Muhammed’in(52¥) hakikatinden feyz aldigini gormekteyiz. ibn Arabi, biitiin yazdiklarim oradan aldigint
soyler. Fiistisu’l-Hikem adli eserini “hakikat-i Muhammediye”yle karsilastiginda aldigini soyler. Bu
séylenenler bazilarina ters gelebilir. Eger ters geliyorsa soyle diisiinelim: ibn Arabi sekiz yiiz eser
yazmigstir: Fiitiihdt-1 Mekkiyye 37 cilttir; Ibn Arabi’nin giiniimiize ulasmayan Kur’an tefsiri 64
cilttir. Yani rakamsal degere baktigimiz zaman on binlerce sayfa yazmis bir insan... Yalan soylemek
istese on bin sayfa yalan yazamazdi. Bir insan bir iki sayfa yalan séyleyebilir ama yalanin da sonu
vardir. Dolayisiyla ortaya konulan bu eserler bile onun dogrulugunun géstergesidir.

Konuya agiklik getirmek icin daha sonra siirlerinin ayrintili bir izahim verecegimiz Niyazi-i Misri’nin
bir naat-1 serifi tizerinde durmak istiyorum: Niyazi-i Misrl bu hakikati “Zuhur-1 kdinatin madenisin ya
Resulallah” siirinde dile getirir. Alemi baslatan sensin; muharrik-i evvel, ilk harekete geciren sensin. O,
gizli bir hazine idi; hicbir sifati kendisinden tasmamisti. O’nun isimlerinin kendisinden tagmasi, senin
vesilenle oldu.

Zuhur-1 kdinatin madenisin ya Resulallah
Rumuz-1 kiintii kenzin mahzenisin ya Resulallah

O hazinenin anahtari1 seninle acilmaya baslandi. Dolayisiyla sufi edebiyatinda besmelenin
‘be’siyle “hakikat-i Muhammediye” arasinda irtibat vardir. ‘Be’ baslatir, ‘Elif’ siikiindadir. ‘Elif’le
baslanmaz, ‘be’yle, besmeleyle baslanir. “Eger sen olmasaydin bu dlemi yaratmazdim.” denmis. Bu
soziin sahihligini sorgulayp, arastirip duranlar var; arayip dursunlar. Hz. Peygamber’den
nakledilen oyle sozler vardir ki kaybolup gitmistir; dolayisiyla ondan bugiine sadece yatay
bilgilendirmeyi esas almak onu daraltmak anlamina gelir. Simdi bir kalabalik icinde en
yakintmizdaki kisiye “Bugiin hava giizel” gibi bir ciimle sdylesek ve bu soz kulaktan kulaga gitse -
Allahualem- en sondaki kisiden: “Bugiin hava giizel” seklinde cikabililir. Ciinkii bu, diiz bir
bilgidir. Ama ben “taayyiin-i ewelden taayyiin-i saniye ciis u huriisa geldiginizde” diye baslayan
meratib-i tevhidi anlatan bir bilgi verdigimde en sondaki raviden nasil bir haber ¢ikacagi belirsizdir.
Dolayisiyla ey muhaddis, Hz. Peygamber’den haber beklemeyi sadece “Ben ondan isittim ki, o da
babasindan isitmis ki, babasi da dedesinden isitmis ki...” silsilesinden umarsan sana gelecek haber
“Hz. Peygamber tirit kebabini ¢ok severdi.”den baska bir haber olmaz. Asil haber yolda kesilir

clinkii once nakledicinin o bilgiyi algilamasi lazim. Ebu Hureyre(ra) diyor ki “Ondan oyle seyler
aldim ki ancak sizin ve benim anlayabileceklerimi aktariyorum.” Bugiin adli olaylarda dahi sahidin
sahitliginde, onun bilgisi gorgiisii esas alinir. Bir zircahil, olay1 bilmiyorsa yanlig aktarabilir; olay
gormiis olsa bile onun ne oldugunu bilmedigi icin yanhs nakledebilir. Ama meseleyi bilen birisi o
olay1 kenarindan bile gorse yorumlayabilir. Onun icin Niyazi-i Misri der ki “Bizim rivayet kanalimiz



olmiisten olmiise degildir, kalpten kalbedir.” Sufiler diger bilgi kaynaklarimi diglamaz. Hz.

Muhammed’in(53V) nasil giydigini, neleri sevdigini aktaran bilgiler de onemlidir fakat “hakikat-i
Muhammediye”yi aktaran bilgiler degildir bunlar. Ibn Arabi der ki: “Muhaddis o kisidir ki
Muhammed’den haber getire.”

Kiintii kenzin sembolii sensin ya Resulallah. Buna °‘ontolojik Muhammed’ denir. Sufiler bu

zamana gelene kadar Hz. Muhammed’e(33V) bu gekilde iman etmislerdir. Onlarin bu bakislarinin
temelleri vardi. Bu temeller, bazilarinca sirk olarak adlandirilabilir ama Peygamber’e hicbir zaman
tapilmamigtir. Onu bu kadar yiiceltmek, Allah’1 tanimaya giden yoldandir. Bundan dolayidir ki Hz.

isa’mn(3S) Hz. Musa’nin basina gelen, Hz. Muhammed’in(53V) basina gelmemistir. Ciinkii sahih

bir bakistir. Arifler Hz. Muhammed’i(52V) Allah’a giden yolda onemli bir ayna olarak gormiiglerdir
ama hicbir zaman Allah yerine koymamislardir. Bu konuda hicbir ornek yoktur.

Beser denen bu alem ki senin suretle sahsindir. Beseriyet, bu alemde senin suretindir. Sufiler bu gozle

baktklari zaman derler ki madem her sey Hz. Muhammed’in(52V) hakikatinden yaratildi, biitiin insanlik
timmet-i Muhammed’dir. Biitiin insanlik, partikiilleri itibariyle Muhammedi’dir fakat bu insanlardan

sadece bazilari, kendilerinde bulunan tabiat dogrultusunda batinlarinda bulunan Hz. Muhammed’e(5aV)
zahiren iman etmek suretiyle {immet-i icabet olurlar ki onlara Muhammediler denir. Muhammedi olmak,
insanin tabiatinda olanin tasdikidir. Giiniimiiziin bakis1 ¢cok problemli; o yiizden o gbzle bakmayalim. Hz.

Muhammed’e(58V)  Klasik bakigla bakngimiz zaman biitin arastrmacilar  derler ki “Hz.

Muhammed’in(5aV) mesajinda gayriinsani, insan tabiatina uygun olmayan hicbir sey yoktur.” Hatta
gliniimiizde de bazi arastirmacilar itiraf eder bunu. Dikkat edin, baska mesajlarda, dinlerde kismen vardir;
yapilmaz seyler degildir ama cok zordur. Ama Islam dininde istenen seyler aslinda bugiinkii modern
toplumun dahi ihtiyac1 olan seylerdir. Bugiin dahi onun tavsiyelerinin zittina hareket edilmesinin cezasim
cekiyoruz.

Bu anlattiklarimi Niyazi-i Misri’den aktariyorum, bir Malatyali’dan. Bugiin o irfan seviyesinden dyle
diistiik ki bunlar1 anlamaktan bile uzaklastk. Uzaklasinca da diiz mantik devreye girdi. Vahhabi anlayisi
diiz mantikla hareket eder. “Hakikat okudugumdan ibarettir, yorum yok.” Oysa insamz ve alemi
yorumlamaya geldik; ayet denen sey, adi iizerinde, isarettir. Ayet su demektir: “Benden hakikate cik,
takilma bana, isaretler yumagiyim ben, sen beni alip levha seklinde duvara asmissin, sadece okuyorsun,
oku ama benden iceri ge¢, manama niifuz et.”

Viictiidun ciimle mevcuddti nice cami olduysa
Dahi ilmin muhit oldu kamusun ya Resulallah

Senin ilmin, diger ilimlerin hepsini kusath. Ben, hangi tecribeyi yasadimsa Hz. Muhammed’in(52V)

sahip oldugu ilmin bereketini gériilyorum. Benim mesajimda Hz. 1sa’ya(as) da yer var Hz. Musa’ya da. Bu
tarihimde de bdyle, doktrinimde de. Kimler nerelerden kovulurken kucak agtim ben. “Ne olursan ol yine
gel!” diyen bir felsefeden geliyorum ciinkii. Ana doktrin bende olduktan sonra, prensiplerimi bozmadiktan
sonra hicbir mahsuru yok, herkes gelebilir. Bu iste, Niyazi-i Misri’nin beyitinin acilimi. Diyor ki, Hz.

Muhammed’deki(58¥) ilm-i ilahi 6yle kusatci ki digerlerini de iceriyor. Hz. isa(3), fslam
peygamberlerinin en énemlilerinden biridir. Hz. isa’y1(25) cok severiz, fakat Hz. Musa’dan(3S) farkl bir
sey getirmis degildir. Musevi seriatine bagli bir Yahudidir Hz. isa(85); getirdigi seyin sinirlar bellidir.
Hz. Musa’min(3S) getirmis oldugu seriati 6yle hukuk kurallarina bogdular ki sadece norm haline geldi



belli bir siirecten sonra. Hukukun ruhu kaymaya, hukukla insanlik eziyet gormeye basladi. Onun iizerine
eksik olan, unutulan noktayr hatirlatmak tizere génderildi Hz. isa(@S). Unutulan taraf, merhamet ve sefkatti.
O eksigi gidermek iizere kodlandi Hz. isa() ve o misyonla gonderildi. Yeni bir kural getirmedi, Hz.
Musa(@s) seriatine tabiydi. Bugiin modern diinya onu “sefkat peygamberi” olarak tek bir yoniiyle ele

aliyor. Halbuki Hz. Muhammed(53V) hem veni kurallar getirdi hem de o kurallar icinde merhametini de
beraberinde getirdi. Onun hayatinda 6yle sefkat, merhamet noktalar1 var ki onlarin iizerinde durmak

gerekiyor. Mesela Hz. Muhammed(53V) kendisini bicaklamak icin arkasindan yaklagana doner, elini onun
gogsiine koyar, o anda biitiin merhamet kapilar1 agilir.

Onun kusaticiligim iyi anlamamiz gerekir. “Kiyamette biitiin nebiler benim arkamda namaz kilacaklar.”

buyurmuglardir. Ondan dolayidir ki Muhammedi’nin kitabinda Hz. isa’ya(85) inananlarin da yeri vardr.
Diinya barisim ve huzurunu saglamak istiyorsamz “6teki” dediginizin sizde ontolojik karsiligimn olmasi
lazim. Eger yoksa bosuna s6z ediyorsunuz diinya barisindan. Sende benim icin bir yer yoksa, ve boyle bir
yer acilamiyorsa soylediklerin tamamen g6z boyamadan ibarettir. Diinya barisimi sadece bir kavim igin
diisiiniiyorsan ve ben senin kavminden degilsem ne olacak halim? Sadece bir kabileye has olan din,
diinyaya kapsayici bir merhamet getiremez. Eger sen “Biitiin insanliga rahmet olarak gonderildim.” diyen
bir peygamberi izliyorsan biitiin insanlik senin derdin olur. O acgidan, insanligi kapsayan dokitrini
arastirmamiz gerekiyor. Ben adimi koymayacagim ama “kapsayici doktrin”i bulmamiz gerekiyor. Ondan

dolayidir ki tekrar soyliyorum; Hz. Muhammed’in(53V) ilmi, diger ilimleri kapsayicidir. Diinya
insanlarina huzur getirmeye en yakin diisiince sistemi ona aittir.

Ne kim geldi cihana hem dahi ne kim geliserdir
I¢inde ciimlenin seraskeri sensin ya Resulallah

Aleme ne gelmis ise hepsi senin sebebinledir. Burada “Sen olmasaydin alemi yaratmazdim”
sirrinin tezahtirii var.

Cihan baginda insan bir secerdir gayrilar yaprak
Nebiler meyvediir sen ziibdesiin ya Resulallah

Bu dlem, bu evren bahgesinde insan bir agacgtir, insandan bagka varliklar yapraktir. Biitiin nebiler,
o insanlik agacinin meyveleri gibidir, o meyvelerin icindeki 6z de sensin ya Resulallah.

Diger dinlerin seyrii silluklarinda belirli azizlerin patronlugu altinda ilerleme vardir. islam tasavvufunda
seyrii sliluk yapan yolcu; belirli miiddet bir nebide, sonra nebide, sonra baska bir nebide terakki ettirilir
Muhammed semsiyesi altinda. Makam-1 Iseviyet’i yasar, ardindan makam-1 Museviyet’i yasar. Bu kadar
evrensel bir seyrii siiluk yaptiran bagka bir din yoktur. Bu biiyiikliigii gormemiz lazam. Ibn-i Arabi ‘beni bu
yola ilk sokan kisi’ dedigi Ebu’l-Abbas el-Uryebi icin “Beni makam-1 Isa ile tamstirdi, ondan sonrasi
yoktu, bir baskasina intisab ettim.” der. Bakin; bir Miisliiman sufi, Hz. Isa nefesini talim ediyor. Ardindan
Hz. Musa dersleri basliyor. ‘Murakabe-i Iseviyet’, ‘murakabe-i Museviyet’ gibi yollar vardir tariklerde.
Ama bir bagka dinde murakabe-i Muhammediyet diye bir ders var mi acaba?

Sefaat kilmasan varlik Niyazi’yi yog ederdi
Viicudun zahminin sen merhemisin ya Resulallah

Eger sen sefaat kilmasaydin ben var olmazdim. Yani bu varlik senin merhametin iizere plana
geldiyse ben de bu sayede var oldum. Dolayisiyla yaralarimin merhemi sensin. Modernlik éncesi

Osmanli arifinin Hz. Muhammed(52V) algist... Allah diyor ki; “Allah ve melekleri, Peygamber’e cok



salavat getirirler. Ey miiminler! Siz de ona salavat getirin ve tam bir teslimiyetle selam verin.” (Ahzab
33/56) Aristo mantigiyla hareket edecek olursak “Ben ve meleklerim ona salat ettik; o oldii; artik
salat etmeye gerek yok.” demesi gerekir. Biitiin evren, biitiin kdinat ona salat ediyor. Kozmik bir
sarki bu! O zaman “Ey iman edenler, siz de ona salat edin.” O orkestraya katilmak suretiyle ciimbiis
tamamlaniyor. Tasawuf Hz. Peygamber’e salat edisi, selam verisi cok miihimser.

Salavat Ayn1 Zamanda Sosyolojik Bir Olgudur
Ger dilersiz bulasiz oddan necat / Ask ile derd ile eydin es salat
Ciinkii ol mahbiib-1 Rahman ii Rahim / Kildi diinyay1 cemalinden na’im

Siileyman Celebi (ks)

Salavat getirmenin metafizik yoniinii anlatiyoruz ama sosyolojik yonii de giizeldir. Anadolu’da baz
esnafin “salavat giinii” olurdu. Sézgelimi ben bir manavim, bir giinii salavat giinii yapip kendi kendime
diyorum ki: “Bugiin diikkkdnimda alisveris bedava, alisveris icin gelen kimseden tek bir sey isteyecegim,
sadece diikkammda bir salavat getirsin, Peygamber benim dilkkammda amnilsin, insaallah diikkamma
bereket gelir, aileme feyz getirir.” Bu adet artik azaldi. Benim basima Tiirkiye’de degil de Iran’da geldi.
Yaklasik on y1l evvel ailemle iran’da bulunurken cocugumuz ufak bir rahatsizlik gecirdi. Ne oldugunu
¢6zemediler. Dediler ki “Bir doktor var. Amerika’da yasiyordu; Iran’a geri dondii. Bilirse o bilir; isin
uzmanmdir ama ¢ok pahalidir.” Gittik doktora, muayene etti; ilaclar1 yazdi. Borcumuzu sordum. Dedi ki
“Bugiin benim salavat giiniim.” Once anlayamadim. “Tenzilat m yapacaksimz?” dedim. “Hayar, tek bir sey
istiyorum, bu mekanda salavat getirir misiniz?” dedi. Giizel bir ictimai adet... Sebebi ise “Benim
diikkkAmma feyz gelecek. Uzerimdeki nazar, bela, hastalik, sikinti salavatla yayilan pozitif enerji sayesinde
kalkacak” anlayisi.

Gelelim isin metafizigine... Hala bugiiniin Miisliimammn derslerinden, ibadetlerinden biridir salavat
getirmek. “Allah var; Allah’in yamna bagka bir varlik koymayacagiz; sirk olur.” Soylem itibariyle
dogruymus gibi gelen boyle yaklasimlar da var. “Tevhid zedelenmesin.” Biz de zedelenmesin istiyoruz.
Ama ben demiyorum ki; Allah kendi kitabinda istiyor bunu. Allah, kendisine varmak isteyene “Habibime
gidin.” diyor. Trafigi onun lizerinden kurmus. “Onu atlayarak bana gelmeyin.” diyor. Baskalar1: “O bir
postaci, siradan bir insandir” diyor. Ama o: “Ben bir kandilim.” diyor. Herkes kendi anlayisina gore
konusur, kimseyi kiiciimsemiyoruz. Sufilerin cok giizel bir so6zii vardir: “Gortislerin farkli olmasi, hallerin,
zevklerin farkl1 olmasindandir.” Haller ve zevkler farkli olduktan sonra goriisler de farkli olacaktir. Hz.

Peygamber’in ruhaniyetine selam gonderiyoruz biz, bedenine degil. Sahih bir rivayettir: Zeyd(ra) bir giin
kemerini baglamak icin Hz. Peygamber’in oOniinde egilip kemeri siktiginda kemer bir seyi

sarmiyormuscasina geri gelmistir. Bunu fark eden Hz. Muhammed(52Y), tekrar “cesed-i Muhammediye”ye
inmek suretiyle “simdi bagla” demistir ve kemer ancak o zaman baglanabilmistir. Yine sahih bir rivayette
nakledilir: “Yiiriirken golgesi diismezdi.” Hangi fiziki varliktr ki alemde gblgesi olmasin? Ancak 15181n
golgesi olmaz, serapa nur olanin golgesi olmaz. Yine sahih bir rivayet: Her insan gibi onun da viiclidu ve
ihtiyaclar1 vardi, bir kaba bevlettikten sonra “Bunu uzak bir yere dokin” dedi ama o kabi1 gotiiren
yardimcis1 onu kafasina dikti. Hz. Peygamber “Ne yaptin sen? Cehennem atesi sana haram kilindi.” dedi.
Simya ilmi acisindan diisiinelim; fikih ilmi ¢6zemez bunu, miiftii efendi anlayamaz. Bagska diizeylerde
diisiinelim, beden-i Muhammediyeyi kendi bedenimizle karistirmayalim. Hicbir kotii koku yayilmamistir
onun bedeninden. “Beden-i latif” kavramim diigiinelim.

Hangi beden ki Veysel Karani gormek istedi de sirladi kendisini, gostermedi? Sufiler der ki: “Eger



Veysel, Hz. Muhammed’i(53V) gorseydi bambaska bir teoloji kurulurdu.” Kimi der ki: “Annesinden
dolayr geri dondii.” Sufiler baska tiirlii yorumlar bunu. Veysel beden goziiyle bakmazdi, ondaki hakikati

gortirdii, o yiizden onun kendisini sirlamasi gerekirdi. Veysel’in her gelisinde Hz. Peygamber(sav) baska
bir yere gitti, hic gostermedi kendini. Hz. Peygamber fizik alemden ayrilmigken, Hz. Omer’in (") hilafeti

zamamnda bir kez daha geldi Medine’ye ve bir konuda konusurlarken Veysel, Hz. Omer’e (ra) dedi ki
“Ya Omer, sen Peygamber’i gérmemissin.” Kim gordii; kim gérmedi? Bunu séyle anliyoruz: Aralarindaki
bir anlayis farkindan dolay1 latife yapti. Bunu “Sen bu konuda onu idrak edememigsin.” anlaminda
soyledi. Demek ki gorme sadece zahirde degil. “Diinyada gormeyenler ahirette de gormeyecektir” derken
basimizda bulunan gozle gérmekten bahsedilmiyor. Medeniyetimizde bu anlayisin tabii uzantis1 sanata da
girmistir; hilye gelenegimiz olugmustur. Bir hattatin hayatindaki en bilyiikk emellerinden biri hilye
yazmaktir. Nedir hilye? Hz. Peygamber’in yaziyla tasviridir. Burada ¢ok miithis bir sanat vardir. Bu
tasvirden bir heykel c¢ikarilabilir ama bunu yapmaktan imtina ediyoruz.

Tasavvuf ve Dinf Ilimler

Dini ilimlerin bazi dallari doktrinin tesbit ve nakli isiyle ugrasirlarken bazilari da
bu doktrinin yorumlanmasi, aciklanmasi ve yeniden tiretilmesiyle ugrasir. Mesela
Islam dini 6zelinde tefsir, hadis, fikih, siyer gibi dallar birinci gruba giren
dallardir. Baslangicta kendilerini sirf boyle bir nakil isine hasretmemis olsalar da
bugiin icin bazi metinlerin tesbiti ve nesriyle ugrasir olmuglardir. Tasavvuf, kelam
ve felsefe ise ikinci gruba giren yani doktrini yorumlayan ekollerdir. Bu
gruptakiler metinleri sadece tesbit etmekle kalmayip bunlar: yorumlamayi da
siirdiirmiislerdir. Iste bu ikinci grubun icerisinde yer alan tasavvuf, getirmis

oldugu acilimlar ile 6zel bir konumda yer alr.

Tasavvuf “Dini Ilimler” Ana Govdesinin Bir Dalhidir

ilim ilim bilmektir / ilim kendin bilmektir

Sen kendini bilmezsin / Ya nice okumaktir

Yunus Emre (kS)

flimleri, govdesiyle dallariyla bir agac gibi tasavvur eden ilimler hiyerarsisinin klasik semas1 g6z
oniinde bulundurulacak olursa hi¢ siiphesiz ki tasavvuf “dini ilimler” ana gévdesinin bir dal1 olmaktadir.
Burada Gazali, Razi, ici, Taftazani, Devvani gibi baz1 islam alimlerinin meghur ilimler tasnifi (tasnifu’l-
uliim) tesebbiislerini tek tek ele alacak degiliz. Fakat sunu da unutmamaliyiz ki her tasnif cikarma
tesebbiisii s6z konusu ilim adamimin o anki diinya goriisinden ve o an icin bagh bulundugu fikr1
paradigmadan bagimsiz degildir. Hatta entellektiiel tekamiilii icerisinde, muayyen bir ilim adaminin



cikardi@ ilim tasnifinin daha sonraki yillarda degisebildigi de g6zlemlenebilmistir. Ibn Sind ve Gazali bu
isaret ettigimiz noktamn iki bariz 6rnegidir. Kimi alimler; “teorik bilimler - pratik bilimler” diye bir
ayrimla ise bagslarlarken kimi alimler “akli ilimler - nakli ilimler”, kimileri “ulimu’l-miiteserria -
ulimu’l-hikemiyye”, kimileri de “ali ilimler - edna ilimler” diye bir ayrimu tercih etmislerdir. Bu
baglamda, 6nemli bir hususu paylasmak istiyorum. O da, bu meshur olmus ilim tasnifi ¢calismalarinin yam
sira bazi sufi miielliflerin de bu konu {izerinde baz1 miistakil risaleler kaleme aldiklarimn ya da diger
eserlerinde bu konuyu islediklerinin zaman zaman ilim ¢evrelerinin goziinden kacmis oldugunu miisahede
etmis olmamuizdir. Mesela Kuseyri, Hakim et-Tirmizi, son doénem Gazali, Aziziiddin en-Nesefi,
Abdiilkerim el-Cili, Abdurrahman el-Bistami’, Esrefoglu Riimi, ismail Hakki Bursevi, Erzurumlu ibrahim
Hakki gibi mutasavvif diisiiniirlerin eserleri dikkatlice tarandiginda ¢ok rahatlikla bu kisilerin de ilimler
tasnifi yaptiklar goriilecektir. Yine Muhyiddin Ibn Arabi’nin, basta el-Fiitithdt’t ve Merdtibu Uliimi’l-
Vehb isimli risalesi olmak iizere bircok eserini goz oniinde bulundurdugumuz zaman onun hep
ilimler tasnifi yapmayt éne aldigim gériiriiz. Gazdli’nin Ilm-i Lediin Risalesi de bu manada bir
tasawuf epistemolojisi el kitabidir. Binaenaleyh mutasawviflarin cikardigi boylesi ilim tasniflerinin
-digerlerinden farkli oldugu yonleri de gostererek- bir veya birka¢c akademik teze mevzu
olabilecegini ve hatta olmasi gerektigini de hatirlatmak isterim. Ziihd ilimleri, kesf ilimleri, vehb
ilimleri, ask ilimleri, Kur’an mertebeleri ilimleri, ahval ilimleri, makamat ilimleri, velayet ilimleri,
tecelli ilimleri, zat ilimleri, sifat ilimleri, fiiller ilimleri vb. bircok metafizik ilim tasnifiyle
muhakkik sufilerin baska hicbir yerde goriilmeyen orijinal bilgi goriisleri bulunmaktadir. Zaten
Taskopriiliizade, Katip Celebi, Nev’i Efendi, Gelenbevi gibi Osmanli ilim gelenegimizin temsilcileri,
ilimler tasnifi calismalarini isaret etmeye calistigimiz irfani bakis agisiyla yapmis olduklarindan
bizim onerdigimiz bu akademik calismalar kimilerinin dudak biikerek bakacag tiirden nevzuhur
faraziyeler olmayacak bilakis gelenegin ihmal edilen bir damarinin yeniden giin yiiziine ¢ikarilmasi
olacaktir.

Elde Edilisi Farkh Olan Bilginin Niteligi de Farkhlagir

Hasili, tek tek ayrintisina girmeden biitiin bu ilim tasniflerine kus bakisiyla baktigimiz zaman bilgiye
ulasmanin yollar1 acgisindan baslica su iki ayrimin yapildigim goriiyoruz: Mantik ve istidlallerle bilgiye
ulasanlar (tariku ehli’n-nazar ve’l-istidlal) ile riyazet ve nefisle miicahede tecriibesini yasamak
suretiyle ulasanlar (tariku ehli’r-riyaze ve’l-miicahede), nazar yoluyla bilgiye ulaganlar (tariku’n-
nazar) ile arinma yoluyla bilgiye ulaganlar (tariku’t-tasfiye). Elde edilis sekilleriyle farklilasan
bilginin kendisi de bu tasniflerde ikiye ayrilarak anlatilmaktadir: Vehb yoluyla alinan bilgiler
(uliimu’l-vehb) ile ele gecirmek suretiyle alinan bilgiler (uliimu’l-kesb), ancak ontolojik anlamda
orada bulunmak ve bilgiyle 6zdeslesmek suretiyle sahip olunacak bilgiler (ilmu’l-hudiiri) ile orada
bulunmadan sirf okumak suretiyle alinacak bilgiler (ilmu’l-husiili), manevi ilimler (ilmu’l-ma’nad)
ile maddi ilimler (ilmu’l-maddi), batini ilimler (ilmu’l-batin) ile zahiri ilimler (ilmu’z-zahir).

Bu ikili ayrimlarin pratige yansimasimn en bariz érnegini Ibn Riisd’iin Ibn Arabi’yle karsilasmasinda
ona sordugu su soruda gormekteyiz: “Kesf ve feyz-i ilahide buldugun sey bize mantigin (nazar) verdigi
sey midir?” Ibn Arabi’nin bu soruya verdigi o meshur paradoksal cevapta aslinda kendi din felsefelerinde
dikey metodoloji ve tiimdengelimi esas, yatay metodoloji ve mantiksal ¢ikarimlari ise ilkiyle irtibatli ama
tal1 olarak kullanmakta olan sufi metafizikgilerle bunlardan yalmz ikincisini izleyen peripatetik diisiiniirler
arasindaki en temel farki gérmekteyiz. Geng bir sufi olarak ibn Arabi’nin bu soruya bir yoniiyle “evet” ve
bir yoniiyle de “hayir” diye cevap vermesi sufi metafizik¢ilerin sanilanin aksine ve digerlerinin hilafina
her iki metodolojiyi de kendi yerlerinde kullanmaya bir itirazlarimn olmadigim gostermektedir. Ciinkii ibn



Riisd’iin de itiraf ettigi gibi, “Sufilerin nazar hakkindaki goriislerinde izledikleri yol nazari bir yol (tarik)
degildir. Yani onciillerden (mukeddemat) ve kiyastan miirekkeb degildir. Sufiler gerek Allah bilgisinin
(marifetullah) ve gerekse mevcudatin bilgisinin sehvani arizalardan tecrit esnasinda nefste agiga cikan bir
sey oldugunu, tipki bir fikrin talep edilen yere gelmesi gibi bir sey oldugunu ileri siirerler. Buna dinden
bircok zahiri deliller getirirler. Mesela ‘Allah’tan korkun ki Allah da size 6gretsin’ (Bakara 2/ 282),
‘Bizim i¢in gayret sarfedeni biz yolumuza ulastiririz’ (Ankebit 29/69), ‘Eger Allah’tan korkarsamz O da
size iyiyi kotiiden ayirdedecek bir anlayis verir’ (Enfal 8/29) gibi kasdettikleri manada oldugunu
zannettikleri bircok ayeti delil olarak getirirler. Biz de deriz ki varligim kabul etsek bile bu yol avamin
yolu degildir. Avamun ihtiyaci olan bu degildir. Eger insanlar icin secilen yol bu olsaydi o zaman nazar
tarikinin banl olmas:1 icab ederdi.” Ibn Riisd’iin bu ifadelerinden onun bu yolu prensib olarak kabul
ettigini fakat avama acik olmamasi gibi pratik bazi nedenlerden dolay: tenkit ettigini anlamaktayiz.

Halbuki sufi miiellifler Kur’an’da hem enfiisi hem de afaki iki tarzin da bulundugunu, fakat Hakk’i
bilebilecek olan aklin dikey olan akil (akl-1 mead) oldugunu ileri siirerler. Yani sufiler yiikksek metafizik
bilgisini kesf ve tecelli ile elde ederlerken tarlalarim akil ve mantikla siirerler. Hatta Ibn Arabi metafizik
konularda nazar ve burhamn her ne kadar nihai araclar olmasalar da dogru kullamlmalar1 halinde bazen
dogru araclar1 bulmaya gotiirebilir olduklarim da belirtir. Yani kimilerinin zannettikleri gibi sufi
muhakkiklerde akil ve mantigin kiilliyen reddedilmesi diye bir sey s6z konusu degildir. Ne var ki is
Tanr1’y1 bilmeye gelince bunlar1 yetersiz bulurlar. Mevlana’mn tabiriyle, “Aklin adinm koétiiye cikaran akl-
1 cliz’idir.” (Akl-1 ciiz’1 akl ra bednam kerd) yoksa onlar asla aklin biitiiniine karsi olamazlar. Sadece,
Tanr1’y1 bulmay1 akl-1 ciiz’lye havale etmeye karsi cikarlar ve bunun bosuna bir ugras ve vakit kaybi
olacagim ileri siirerler. Ciinkii onlara gére Hak akli degil suhtididir, akli olan ise halktir. Diger taraftan
onlar da nazar1, mantigy, istidlali giinliik islerinde kullamrlar. Alem-i emr’e ait nesnelerin bilinmesi icin
bu bilissel araclara basvururlar. Bu yiizden, sufi muhakkikler ehl-i nazara nisbetle iki yontemi de yerinde
kullandiklari, yani biri yatay (afaki) digeri dikey (enfiis1) iki tiirlii bilis melekesini de kabul ettikleri igin
“iki kanatl1” (zii’l-cenaheyn) olarak tammlamrlar. Hatta ilginctir ki tasavvufi yoldaki riyazet ve inzivalar
sonunda ilk elde edilen kesfin adi1 “kesf-i nazari” veya “kesf-i akli” olarak isimlendirilmektedir. Tabii
bilahare bu kesiflerin ardindan sirasiyla “kesf-i nefsani”, “kesf-i rthani” ve sonunda da “kesf-i rabbani”
mertebeleri gelecektir. Zaten ibn Arabi’nin el-Fiitiihdat'ta dedigi gibi sonucta “Nazarinda isabetli
olanlar kesf ehline muvafakat, nazarinda isabetli olmayanlar ise muhalefet ederler.” bn Arabi dini
ilimler metodolojisine dair ilgin¢ tesbitlerde bulunur. Kitabu’l-isfar’da der ki: “Hakk’ta (fihi) sefer
edenler iki kisimdir:

i. O’nun hakkinda akillar1 ve fikirleriyle sefer edenler ki bunlar sonunda yolu sasirdilar ciinkii
kendilerine rehber olarak sadece kendi ‘fikirlerini’ aldilar. Bunlar feylesoflar ve onlara tabi olanlardir.

ii. Ikinci grup ise O’nda yine O’nun tarafindan sefer yaptirilan resuller, nebiler ve seckin veliler yani
Sehl b. Abdullah et-Tiister1, Ebi Yezid el-Bestami, Ferkad es-Sebehi, Ciineyd el-Bagdadi, Hasan el-Basr1
gibi zamanimiza gelinceye kadar bu yolda meshur olmus muhakkik sufilerdir.”

Ciinkii ona gore Tanr1 bilgisi ne rasyonel felsefenin cabalariyla ve ne de bu felsefenin “dogma
icerisinde yarati@ Tanr” (ilah-1 mu’tekad) diisiincesiyle elde edilebilir. isbat-1 vacib yontemiyle
Tanr1’nin ispatlanmasi diye bir sey onlara ters gelmektedir. Muhakkik sufilere gore ilahiyat bilgisi veya
teolojinin yontemi ancak tiimdengelimdir ve ancak Tanr1’nin yine kendisini bildirmesiyle olur. Aslinda bu
konu bilginin mahiyeti etrafinda donen epistemolojik tartismalarla da irtibatlidir. Bilgi alinir bir sey,
kazamlir bir sey mi yoksa verilen bir sey midir? Mistikler ile rasyonalistleri bilginin mahiyeti agisindan
birbirinden ayiran en 6énemli fark burada yatmaktadir. Mistiklere gore esas bilgi varlik bilgisidir, yani
ilahi bilgidir. Insan da yaratihig: itibariyle tanrisal emanetlere sahip bir varlik oldugu icin bilgi onda



miimdemictir. Bu bilgi, zaten siijesinden ayr1 olmadig icin bilen ve bilinen birliginde ortaya ¢ikacak bir
cevherdir. Bilgi insanda zaten verilmis konumdadir fakat kendisinin agiga ¢cikmasim engelleyen unsurlarin
ortadan kaldirilmasim beklemektedir. Daha 6nce de sdyledigimiz gibi muhakkik sufiler kazamlan (kesbi)
bilgiyi de inkar etmezler fakat onu bilgiye giden yolda hazirlik ¢alismalari olarak goriirler. Bunlar
ancak vehbi bilgiye gotiirdiikleri oraninda faydalidirlar yoksa kisinin yolunu saptirmaktan baska ise
yaramazlar. Isik olmalar: gerekirken onu érten perdelerden bir perde de kendileri olurlar.

Halvet ve Inziva Bir Bilgilenme Yoludur

Rasyonalistlere gore ise tam tersine bilgi tartisarak, denenerek elde edilecek bir seydir. Fakat sufilere
gore hakikat, mantiksal cikarimlar, diyalektik tartismalar boyunca cerayan edecek tez - antitez - sentez
siirecinin sonucunda aciga cikacak bir sey degildir. Zaten bu tiir tartismalara gercek sufiler katilmazlar.
Ciinkii ibn Arabi’nin tabiriyle: “Muhakkikler si-i edeb bir konusmaya katilmazlar. Zaten onlar susunca
bereket de kalkti... Kesf ve suhiid yolu; miinazara, miicadele ve her ne olursa olsun karsi tarafin delillerini
cliriitmeye cabalama gibi tarzlari kaldirmaz. Ciinkii bu tarz sonunda sahibine geri doner. Sahib-i viictid
olan muhakkik ise elde ettigi seyle zaten mutlu ve mesuttur.” Kisiye diisen gorev tartisarak vakit
kaybetmek yerine, bu bilis tarz1 icin gerekli olan sartlar1 yerine getirmektir. Hak ancak kesf ilimleriyle
miinkesif olacaktir, bilinebilecektir. Dolayisiyla ortada tartisilacak bir sey yok, tattiracak bir sey vardir.
Ciinkii sufilere gore hikmet, delalet-i nebevi ile elde edilen bir ilm-i huziiri oldugundan onu elde etmek
icin ilk atilacak adim tipki biitiin nebilerin yapti@1 gibi riyazet ve halvetler neticesinde o hazir-olusu
gerceklestirmektir. Zira “Kime hikmet verilmisse...” (Bakara 2/269) ayetinde de belirtildigi iizere
“hikmet”in bu verilen ve tiimdengelen yapisinin muhatab1 olmak ancak sufi sairin “Padisah konmaz saraya
hane mamiir olmadan” deyisinin isaret ettigi temizligi yapmakla gerceklesecektir. Sufiler bunu Kur’an’da
gecen “..men tezekka” (Siiphesiz temizlenen kimse kurtulusa ermistir. [A’la 87/14]) ayetinden istidlal
ederler. Yani onlara gore kirli nefisler pak olam bulamazlar. Kir ve pak bir arada bulunamaz iki zit
kategoridir. Kir varsa pak olmaz, pak varsa kir olmaz. Mamafih sufi muhakkikler ibadet, riyazet ve halvet
amellerinin kendilerinin bilgi alicis1 olmadigim buna aracilik ettiklerini ileri siirerler. Yani bu amellerin
sonunda kiside bir nur olustugunu ve ancak o nur ile Hakk’i tamiyabildiklerini sdylerler. Yoksa bu
amellerin tek basina yeterli oldugunu hi¢ bir sufi séylememistir.

Niyazi-i Misri’nin, “Savm ii salat i hac ile sanma biter zahid isin/Insan-1 kdmil olmaya 1dzim olan irfan
imis” beyti tam bu manaya isaret etmektedir. Onlar bu yonleriyle Haricilerin, Selefilerin ve bazi ehl-i
hadisin ziihd anlayislarindan uzaklasirlar. Bunlarda mutlak manada ibadetler esas iken sufilerde bu
ibadetlerin kiside hasil edecegi hal ve makam 6nemlidir. Yoksa kul ile Rabbi arasindaki perdelerden bir
perde de o ibadetler olabilmektedir. Hemen hemen biitiin dini pratiklerde yer aldigim gordiigiimiiz ve
sufilere gore Tanri1 bilgisini elde etme yolunda atilacak ilk pratik adim olan halvet ve inziva
uygulamasinin aslinda diisiince tarihinde de 6nemli bir yeri bulundugu, maalesef modernler tarafindan
unutulmugtur. Kadim ve ezoterik felsefe okullarinda 6grencinin metafizik konulara olan temerkiiziiniin
saglanmasinda basvurulan yollardan en Onemlisi budur. Pisagor’da, Platon’da karsiligi olan bir
uygulamadir. Mesela Islam filozoflarindan ibn Miskeveyh, vasiyetinde, felsefe ile mesgul olmak
isteyenlere 6nce “kalblerin temizlenmesi” isiyle ugrasmalarini tavsiye eder zira ona gore “hikmet, ilahi
vergilerin en biiyiigii ve Allah’in kendi dostlarina ikram ettigi en faziletli yiiceliktir.” Ardindan halveti
tavsiye eder. Der ki; “Derin bir konu iizerinde diisiindiigiimiiz zaman cevredeki seylerin bizim nefsani
faaliyetimize mani’ olmamasi icin onlara goz kapatiriz. Eger nefs (bil-kuvve akil) zati itibariyle maddi
olsaydi onun aktivasyonu, maddi diinyadan ilgisini kesmek zorunda kalmazdi.”

Sufi muhakkikler bu tiir uygulamalara nicin digerlerinden fazla 6nem vermektedirler? Ciinkii onlara gére



Tanr1 bilgisi disarida (tasrada) aranacak bir sey degildir. Allah biitiin isimlerini yalmzca en serefli
mahluk olarak yarattigl “insan”a talim ettigini soyler. O, “Ben gizli bir hazine idim, bilinmeye istiyak
duydum ve bunun {izerine yarattim” derken ilk yarattig sey “insan” olmaktadir. Yine kutsal metinlerde yer
alan “Onun hamurunu kendi elleriyle kardi” ve “Onu kendi sureti {izere yaratti” (imago dei) ve sonra
“Ona kendi ruhundan iifledi” ve bu yilizden “Ben size sahdamarimzdan daha yakimm.” gibi sézleri bir
araya getirildi§i zaman hep bir yakinlik, yani kurbiyyet teolojisinin yapildigim gérmekteyiz. Alemde
gordiigiimiiz biitiin diger varliklar ise hep bu asil niishadan (niisha-i kiibrd), bu prototipten (prima
materia) kopya edilecektir. Her sey o “insan-1 hakiki”’nin acilimindan ibaret olacaktir. Binaenaleyh
insan ister farkinda olsun ister olmasin kendinde meknuz, icinde gizlenmis bu tanrisal
kabiliyetlerle miicehhezdir.

Muhakkiklere gore “goriiliirler alemi” (alem-i sehadet) adim alan su icerisinde bulundugumuz maddi
varlik plam bir 6ziin, bir manamn bir bicime, bir surete biiriindiigii, icin disla, enfiisiin afakla, dikeyin
yatayla bulustugu yer olarak tasavvur edilmektedir. Yine zuhiir alemi, tezahiir alemi, imkan alemi gibi
muhtelif adlarla da amlan bu muayyen yerde batin zahir ile asikar olurken ruh da icine iiflendigi beden ile
elle tutulur, gézle goriiliir olmaktadir. Az 6nce naklettigimiz “Ben insana kendi ruhumdan tifledim” (Hicr
15/29) ayetini bu baglama yerlestirirsek bu tezahiir mertebesinde insanin hakikatinin ne oldugunu gayet iyi
anlariz.

Ilimlerin Efendisi M arifetullahtir

Hasih tasavvufun bagli bulundugu din ilimleri her seyden evvel fizik-6tesi ilimlerdir, manevi ilimlerdir.
Birinci derecede mevzusu Tanri: zati, sifatlari, fiilleri; Mebde’: insamn yaratilisi, alemin yaratilisi;
Varlik: hayatin hakikati ve gayesi, yaratlmis varliklarin mertebeleri, niibiivvet ve risalet; Mead: Ric’at,
oliim, kabir hayati, berzah alemi, sirat, kiyamet, mizan, miikafat ve ceza, cennet ve mertebeleri, cehennem
ve mertebeleri gibi konulardir. Daha 6nce de isaret ettigimiz gibi dinin bu en temel doktrini iizerine yorum
getiren okullar baglica tasavvuf, felsefe ve kelam ekolleri adim alirlar. Siiphesiz din, bu yukarida
saydigimiz konulardan bagska, ikincil olarak diinya hayatinin hem begeri ve hem de ictimai anlamda
tanzimine dair de bilgiler getirmektedir ki dinin sirf bu yoniiyle ilgilenen ayr1 branglar vardir. Ama hig
siiphesiz ilimlerin en tstiinii Tanr1 ilmidir, marifetullahtir. Babas1 Tagkdpriiliizade’nin tanzimi olan
Mevzuatii’l-Uliim kitabimi Tiirkce’ye c¢eviren Kemaleddin Efendi’nin (6.1032) kendi yazdigi
mukaddimede sarf ettigi su ciimleler tastamam buna isaret etmektedir: “Bu ilim, yani Allah
Teala’yr tanima ilmi, ilimlerin en sereflisi oldugu herkesin maliimudur. Bir ilmi elde etmek ve ona
vakif olmak, bircok ilimleri elde etmege bagh oldugundan din dlimleri, miictehid din imamlari ve
diger nebi ve resullerin yani peygamberlerin varisleri olan ilmi ile amel eden alimler ve olgun
tistadlar kalb ve kalib miicadeleleri, ruh ve beden riyazetleri ile ince ve garip ilimler cikarmis ve o
derecede giizel kitaplar yazmiglardir ki insanlarin akillari bunlari anlamaktan dcizdir. Ilimlerin
serefi, bildirdiklerine gore olunca ve hepsinin istegi marifetullah olunca, ona vesile olan ilimlerin
de serefi buna gore anlasilmis olur. O ilimlerin meydana gelmesine ve devamina calisan biiyiik
alimler ve yiiksek mutasawviflarin seref ve izzetleri de zihin sahifelerinde yazilmig olur. Merhum
babam, anlasilmayan [iste o] ince bilgilere vakif, tarikat ehlinin hdllerine ve hakikate vasil ve arif
bir kimse idi.”

Birincil ve ikincil mevzularim yukarida saydigimiz din ana sahasimn muktezasini en iist ilmeklerinden
cOzmeye calisan bir mekteb olan tasavvufun serefi bu yiizden mevzusundan gelmektedir. “Esrefu’l-ulGm”
tabiri her ne kadar branglar arasinda tatli bir rekabete yol ag¢mussa da daha cok tasavvuf icin
kullamlmistir. Bu yoniiyle o, tabir caizse bir tiir din felsefesidir. Dinin derinliklerinde yatmakta olam



bulup ¢ikarmaya calisan bir tiir din arkeolojisidir. Dinin sirlarim ¢ézmeye calisan bir sifre-¢oziiciidiir.
Iste bu acidan tasavvuf bir ilim degil bizatihi bir metodtur da denilebilir. Ciinkii ilim, o metodu izlemenin
sonunda hasil olacakur. Tasavvuf bir yoldur (tarik) s6zii aym manadadir. Yanlis metod yanlis sonuclara
gotiirecektir. Din ilimlerinde bu durum farksizdir. Yunus’un meshur “Ciktim erik dalina” dizeleri metafizik
ilimlerde izlenecek yanlis bir metodun doguracag@ yanlis sonuclara isaret eden nefis sézlerdir. Yani {iziim
yemek isteyen kimsenin erik agacina ¢ikmasi daha bastan yaptu@ biiyik bir metodik hatadir. Ustelik erik
agaci diye ciktig da erik agaci degil ceviz agaci olunca tam bir hata iistiine hata durumu yasanacaktir. Bu
tam bir kaos ve belirsizlik durumudur. Tanr1’y1 yanlis yollarda aramanin ve orada buldugunu zannetmenin
siir diliyle miicmelen ifadesidir Yunus’un sozleri. Bize gore yiizlerce sayfalik bir felsefe metnine
esdegerdir bu sozler. Bir diger 6nemli sufi Mevlana’mn da bir¢ok dizede bu tiir mantk yanliglarim
gostermeye calistigini biliyoruz.

“fhya Projesi”’nin Esas1 Tasavvuftur

Tasavvuf arif olmaktir hakimen adetullaha
Tasawvuf ciimle ehl-i derde derman olmaga derler

Oglanlar Seyhi ibrahim Efendi (KS)

Islami ilimler disiplinleri icerisinde tasavvufun miistakil olarak cok hassas bir yeri vardir. Bilinecegi
lizere gelenegimizde biitiin bu disiplinler arasinda kesisim noktasimn hep tasavvuf {izerinden kuruldugu
goriilmiistiir. Mutasavvif bir fakih, mutasavvif bir muhaddis, mutasavvif bir miifessir, mutasavvif bir sair,
mutasavvif bir vezir, mutasavvif bir pagsa, mutasavvif bir hiikiimdar... Bunlarin hepsini birbiriyle
bulusturan soyut bir islam anlayis1 degildir. Yani islenmemis, yorumlanmamus afaki bir islam degil bilakis
arifler tarafindan yorumlanmak suretiyle islemden gecmis bir Islam’dir bunun adi. Ciinkii birlik 6zdedir,
cevherdedir. Formda ise ayrilik vardir. Islami ilimlerin birbirleri arasinda bir koprii olarak tasavvufu
secmek Gazali’nin Thya-y1 ulimi’d-din projesinde gerceklestirmeyi hedefledigi bir iilkiidiir ve her zaman
icin gecerlidir.

Tasavvufun bu birlestirici {ist semsiye olma modeli bugiin icin de aym imkanlara sahiptir. Hatta
mezhepler arasinda yakinlasmalarda tasavvuf kilit rolii oynamaktadir. Bir donem Sia ve Siinni alimleri
daha ¢ok fikih agirlikli bir “darii’t-takrib” denemesi, yani mezhebleri yakinlastirma denemesi yaptilar
ama bu proje etkili olmadi. Bize gbore gerek Imamiyye Siasim ve gerekse Aleviligi Siinnilikle
yakinlastirabileceginiz tek bir alan vardir ki bunun adi tasavvuftur. Zaten Aleviligin -tarihi ve siyasi
tesirleri bir tarafa- tamamyla bir tasavvuf problemi oldugunu sdyleyen yaklasimlar vardir ki bendeniz de
bu kanaate istirak etmekteyim.

Netice olarak, bir din felsefesi olan tasavvufun metodolojisinin durdugu yeri genel olarak tesbit etmeye
yonelik bu uzunca girisin ardindan “Vusllsiizliigiimiiz, usulsiizliiglimiizdendir.” deyisinden hareketle
metod konusuna cok fazla 6nem veren Ciineyd, Ziinnun, Kuseyri, Hucviri, Giilabadi, ibn Arabi, Cili,
Bosnevi, Esrefoglu, Erzuriimi, Giimiishanevi gibi mutasawvif diistiniirlerin eserlerinde bu konunun
hususi olarak nasil tanimlandigi ve nasil aciklandiginin detaylandirilmasi gerekir.

Im-i Niibiivvetin Kavranmasinda Tasavvufi Referanslari Rolii
Islam tasavvufuna gore niibiivvet sirrimin ne oldugu, peygamberligin nicin gerektigi, peygamberlik

miiessesesi icerisinde Hz. Muhammed(5aV) adiyla fizik aleme ayak basmig hakikatin diger peygamberler
arasindaki konumu ve devrinin miimeyyiz 6zelligi gibi bahisler énemli bir basamak tegkil eder.



Neden nebi gonderilmeye ihtiya¢ duyulmustur; peygamberlerin gonderilmesi neden onemlidir yahut
onemli midir? Madem insan hakkinda Allah “Ben biitiin emaneti, biitiin sirlar1 insana yiikledim” demistir;
o zaman insan dogrudan aydinlanamaz mu? Niibiivvet ¢izgisinde olmayan bazi mistik akimlarin iddia ettigi
gibi ilm-i niibiivvet diizeyini devre dis1 birakarak neden kurbiyyet elde edilemesin? Niibiivvet acaba boyle
bir sey mi yoksa insanlik i¢in olmazsa olmaz sartlardan birisi mi?

Mertebeler, vurgulanmasi gereken, ¢cok énemli bir konudur. Bizim, dini anlamaya ve Tanr1’y1 bulmaya
calismamiz da bu mertebe dahilinde oldugu icin mertebenin hususiyeti, bizim bu arayisimzi
belirlemektedir. Yani biz ruhlar mertebesinde ya da alem-i misal mertebesinde yasiyor degiliz. Biz;
“anasir-1 erbaa” denen dort unsurdan meydana gelen boyutlu, cisimli, golgeli bir mertebede yasamaktayiz.
Dolayisiyla bu mertebeyi iyi bilmemiz, arayisimzda ifrat ve tefrite kagmamamizi saglar. iste bu
mertebede Allah Teala insanla hi¢cbir zaman dogrudan dogruya konusmus degildir. Sebebi; fizik diizeyinde
yasayan insan tarafindan zat makaminin algilanamayacak olusudur. Rab; sen daha kolay anlayasin, O’na
daha kolay ulasabilesin diye birka¢c basamak tenezziil etmistir, inmistir. O, dleme istiva etmistir. Bir
hadis-i kudside sdyle buyurulur: “Gecenin ikinci yarisinda Bana yaklas, Bana nida et ¢iinkii Ben yeryiizii
semasina iniyorum.” Demek ki O; bizim algilamamiz, manevi idrakimiz O’na bir nebze ulasabilsin diye
zaman zaman tenezziil etmektedir. O’nun kendisini insana tamtmasi, aslinda insamn kendini tammasidir.
Cinkii insan “ez-Huda”, “min Allah”, yani Hakk’tandir; O’ndandir. Bir baska yerdendir dersek sirk
kosmus oluruz. O’ndan baska varlik verici yoktur. O’ndan baska miidebbir yoktur. O zaman biz O’nun
miilkiinde O’nun miilkiiyiiz. Bunu, efendi-kul diyalektigiyle anlatabiliriz. O kendisini yeryiiziindeki
insanlara tamtmak istedigi ve insanlarin anlayis seviyelerinde mertebeler oldugu icin, Allah kendisini
yeryliziine mertebeli olarak indirir. Allah yeryiiziinde tammr, bilinirse ahirette de karsiligi bulunur.
Yeryiiziindeki hayatinda O’nu bulamayan, 6te diinyada da bulamaz. “Diinyada gormeyen, ahirette de
gormeyecektir” (isrd 17/72). Diinyada bakar-kor olan, zannetmesin ki ahirette gorecektir.

Yeryiizii hayatinda Allah’1 dogru sekilde tamyabilmek icin O’nun bize verdigi bazi kopyalar vardir.
Aslinda Allah, bir yoniiyle kendini gizlemis ama bir yoniiyle de kendini o kadar asikar etmistir ki agikarin
siddetinden dolayr gozler gérmez hale gelmistir. Zuhurunun siddetinden, parlamasindan dolayr gozler
kamasip goremez hale gelmistir. Allah Teala, kendini insana hissettirmek icin bir iceriden, bir disaridan
iki yontem kullanmustir. Insan iceriden, O’na baghdir fakat bazi sebeplerden dolayr bu iceriden baglantiy1
hissedemeyebiliyor; digsaridan bir uyarici gerekiyor. Disaridan uyarici yine insamn kendi icindekini
uyariyor. Bundandir ki Allah; insan cinsinden sectigi bazi 6zel insanlara, diger insanlar emaneti
anlayabilsinler diye gérevler vermistir ki biz onlara nebiler diyoruz. insanoglunun biyolojik babasi da bir
nebidir. Ister ateist ister teist olun, hangi dini izlerseniz izleyin bir nebinin ¢ocugusunuz. Insan, sakli bir
kategoriden gelmiyor. Insanoglu, peygamber cocugudur. Dolayisiyla Adem’in cocugu olman, sende ilm-i
niibiivveti anlama kapasitesinin de oldugunu gosterir. “Ben bilmem” diyemezsiniz; bu sir bizde dogustan
vardir. “Benim soyum Adem’e cikar” diyorsak, kendimize baska bir biyolojik koken arama ihtiyaci
hissetmiyorsak bu bdyledir. Kutsal kitaplar bunu séyler zaten. Bunun icinde degisik tekamiil evreleri
vardir ama bunlar insani tekamiil evreleridir, baska cins tekamiil evreleri degildir.

Nebilerin gonderilme hakikati, Allah’in merhamet sifatindan dolayr insana kendini tamtmasi icindir.
Hangi nebiyi izlerseniz, size Hakk’tan mesaj getirir. “Onlar kemale ermis kullarimdir, onlara tabi olunuz.”
Onlarin yolu gelenektir; manevi bir gelenektir, 1siklar silsilesidir. Isiktan 1518a intikal eden bir nurlar
hiyerarsisidir adeta. Iste bu nebiler silsilesinden intikal eden manevi enerji, kisinin kendini tammasi ve
ardindan kendini tammak suretiyle Rabbini tammasina giden yolda ¢ok 6nemli bir mertebedir. Bundan
dolayidir ki Islam tasavvufunda nebi devre dis1 birakilarak maneviyat calismas1 yapilamaz.

“Nebi” kelimesini, islam dinindeki anlarmyla kullamyorum. ibranicede farkli anlamlar da iceriyor. Biz,



Iranlilar eliyle Miisliiman oldugumuz igin “peygamber” kelimesini kullamyoruz. Peygamber “peyam-ber”
kelimesinden gelir: “haber getiren.” Oysa “nebi” haberden fazlasim getirir: Mesaj getirir ama ayni
zamanda enerji kaynagidir. Peygamberin haber getiris ozelligini sdyle diisiinmemek lazim: “Birisi,
icimizden birine bir mektup verdi; o, mektubu diger insanlara dagitacak.” Evet, bir yoniiyle boyledir ama
sadece boyle degildir. Peygamberin getirmis oldugu mesaj, peygamberin kendisidir. Getirilen mesaj
sonradan iki cilt arasina konulup kitaplastirilmistir. O, yiiriiyen bir kitaptir. Mesaj dagimk olarak
gelmistir. Dagimk olarak gelmesinin sebebi de insanlarin mertebeleriyle alakalidir. Oyle ayetler vardir ki
bir olay iizerine inmistir. Soru su: O olay, o ayet insin diye mi oldu yoksa o ayet o olay1 mu yaratti? Cok
tartisilan bir sorudur. Meratib-i tevhid dersleri icerisinde tevhid-i ef’al derslerini bilen kisi, fiiller
makaminin da sahibinin O oldugunu bilir. Dolayisiyla orada meydana gelen olay da aslinda bir vahiydir.
Giinliik bir olaymig gibi goriiniir. Diyelim ki bir peygamber esinin ¢ocuguna su aramak icin iki dagin
arasinda kogmasi... By, ilham edilmistir kendisine. Dolayisiyla kitaptaki vahiy ile kitabin disindaki vahiy
birbiriyle ortiisiir. Kitap, Hz. Peygamber’i tasdik etmek icin gelmistir. Vahiy kimden kime gelmigtir?
Vahyin kaynag neresidir? “Insan ve Kur’an ikiz kardestirler.” Ibn Arabi der ki: “Ummetinden Hz.

<

Muhammed’e(5aV) yetisemeyen, ‘O’nu goremedim’ diyen kisi hayiflanmasin, eger Kur’an’a bakarsa Hz.
Muhammed’i goriir.” Bir kitap bu, ben kitaba bakip bir insam nasil gorecegim, nasil olur? Kitabin
harflerine baktigimz zaman orada hazir olan enerjinin adi, hakikat-i Muhammediye’dir, nur-1

Muhammedi’dir. Kur’an’in hangi suresini okursamz okuyun Hz. Muhammed’in(58¥) kokusunu alirsiniz.

Dolayistyla Kur’an’in kod sistemiyle Hz. Muhammed’in(53Y) kod sistemi aymdir. Birisi ete kemige
biiriinmiistiir, birisi harflere. Ikisini birbirinden, insam Kur’an’dan ayirdigimz zaman Kur’an konusamaz
size. Insan-1 kdmili, Hz. Peygamber’i devre dis1 birakan Kur’an okumalar1 sonucsuzdur; ancak bir tarih
kitabimi okumus kadar bilgi sahibi olursunuz.

Beser cinsindendir Hz. Muhammed(53V) ama taglar icerisinde yakutun diger taslardan farki nasilsa onun
da diger insanlardan farki 6yledir. “Daha alem yaratilmadan evvel benim nurum yaratildi.” diyor. Sufilere
gére Hz. Muhammed’in ruhu ilk yaratilandir ve onun nurundan feyz alir lem. ibn Arabi der ki: “Prima-

materya denen sey, nur-1 Muhammedi’dir.” Yani alemin nuru Hz. Muhammed’den(58V) gelir. Kur’an,
Kelamullah’tir. Kelam, Allah’in sifatlarindan biridir. Kur’an da Hz. Muhammed’se eger; bos yerleri siz

doldurun. Hz. Muhammed(sav), isimlerden hangi isme tekabiil eder onu bilmek gerekir, vesselam.

Hz. Muhammed’i(58¥) hissetmek icin O’nun enerjisi alunda maneviyat calismasi yapmak gerekir;
sadece siyer okumak yetmez. Yukaridan asagiya mertebeleri sayarken sehadet aleminin bir 6zelliginden
bahsettik. Bircok 6zelligi var, iist mertebeler gibi degil. Neden? Bunu, yerimizi bilmemiz agisindan
soyledik. Aym sekilde diinya tarihinin dénemlerini de iyi bilmemiz gerekiyor. Bir peygamberin hususi

mesajim anlayabilmek icin dénemini iyi bilmek gerekiyor. Biz eger Hz. Nuh(2S) zamaninda yasasaydik, o
donemin ahkami, o dénemin sirlar1 acilirdi. “Atlantis’in sirr1 bende. Uzaylilarin sirr1 bende. Maya ve
Aztek sirlar1 bende” gibi yiizlerce ezoterik akim ve iddia duyuyoruz. Gecmis medeniyetler de, gecmis
nebiler zamamndaki sirlardir. Inkir etmeyiz, tasdik ederiz, saygi duyariz, kabul ederiz ancak pesine
diismeyiz; diisersek bosuna arar dururuz.

Kur’an Yeni Bir Kod Sistemiyle Gelmistir

Gec¢mis maneviyat derecelerine saygi duymak ama oradan canli bir inisiyasyon beklememek lazimdir.
Zamaninda cari, efektif olmus ama devrelerini, baska devre sahiplerine devretmis birtakim maneviyat
merkezleridir. O acidan Hz. Peygamber der ki “Tevrat, Zebur, Incil, biitin gecmis mukaddes kitaplari



sayglyla amn ama sunu bilin ki yeni kod sistemi Kur’an’da verilmistir, O’nu takip edin.” Kur’an’i
Kerim’in gonderilmesiyle, Hz. Muhammed’1e(52V) baglayan; yeni bir devirdir. Hz. Muhammed’den(5aV)

gnce yeni bir sistem getirmis olan peygamber Hz. Musa’dir(3S), Hz. isa(85) degil. isa(3), bir Yahudi
olarak- sistemi doniistiiriicii olarak gelmemistir. Peki ne olarak gelmistir? Kanuna bogulmus bir dini “Din,
sadece kurallar degildir, dinin 6zii vardir, o kurallar 6zii perdelemektedir” demek suretiyle diizeltmek icin
gelmistir. Hz. Isa’mn fonksiyonu bir bakima tasavvufi bir fonksiyondur yani. Hz. isa seriat getirmemistir;
medreseyi degil tekkeyi getirmistir. Eksik olani getirmistir. O yiizden sufilere “Iseviyii’l-mezheb” de
denilmistir.

Hz. Peygamber’in son peygamber olusu, ibn Arabi tarafindan O’nun biitin {immetlere gdnderilmis
oldugu seklinde yorumlanir. O, biitiin alemlere génderilmistir. Ondan dolayidir ki getirdigi mesajinda bir
yandan “Ben rahmet peygamberiyim.” diyor, 6te yandan da “Ben kili¢ peygamberiyim.” diyor. Teraziyi
dengelemistir. Terazinin iki kefesi ¢ok onemlidir: Zahir-batin, diinya-ahiret dengesi... Biitiin maneviyat
arastirmalarinda denge cok Onemlidir. Baz spiritiialist akimlarda sadece maneviyat esastir; 0 zaman
beden ve beden ilimleri ihmal edilir. Yani yeryiizii ihmal edilir. Oysaki yeryiiziiniin de takviyeye ihtiyaci
vardir. Ve yine bundan dolayidir ki Islam tasavvufunda sosyal calisma da ¢ok 6nemlidir; sosyal
calismayla da seyrii siiluk elde edilir. Fakirlere, mazlumlara, aclara, yolda kalmislara yardimda
bulunmak; bazen bir dagin basinda bes bin kelime-i tevhid cekmekten yegdir.

Allah zulmii sevmez; dolayisiyla Allah’in “Zalim” diye bir ismi yoktur. Insanlar icinde de zalim
olanlari, Allah kendine diisman olarak beller. Zulmiin dini yoktur. Miisliiman da ¢ok zalim olabilir. Zalim;
bir gelenegi izlemeden sadece formel olarak “Ben Miisliimamm.”, “Ben Yahudiyim.” “Ben Hristiyamm.”
diyenlerden olur. Dininin hakkim verenden zalim olmaz. “Oldiimeyeceksin.” diyen bir dini izleyen insan
hareket ederken “Acaba bir mahlukata eziyet ediyor muyum?” diye kirk kere diisiiniir. Bir haserati
oldiirmekten ¢ekinen sufiler gecti bu diinyadan.

Nebilerin egitiminden gecen, peygamber nazarina erisen kisi, doniisiir. Ashab-1 kiramin doniigiim
evrelerini, doniisiim hikdyelerini calismak gerek. Oyle bir insan diisiiniin ki kendi kiz cocugunu 6ldiiriiyor.

Sonra ayni kisi, Hattab’in oglu Omer; ne oluyor, nerelerden geciyor ve Hz. Omer('®) oluyor. “Vahiy

kanali benden somra da acik olsaydi, Omer’e gelirdi” diyor Hz. Muhammed(58V). Hakeza Farsi
Selman’in, Bilal’in hikayesi... Bunlarin hepsi bir kisinin eliyle gerceklesti. O dyle giiclii bir kimyager ki

toplumu dbniistiirdii. Ondan dolayl Hz. Muhammed’in(58V) mesaji bugiine cok uygun. Bazi egitim

sistemleri Hz. Muhammed’i(58V) anlatrken daha cok cografi sartlari esas alirlar. “Araplarin
peygamberi”, “Arap Yarimadasi’nin peygamberi” demek suretiyle O’nun mesajimn hitap ettigi alam
daralurlar; sanki sadece Araplara hitap etmis gibi. Oyle olsayd1 Ebu Cehil, karsi cikmazdi Peygamber’e;
o da Arapti ve Arapcayr da c¢ok iyi bilirdi. Dolayisiyla Peygamber Efendimiz’in etrafinda Arap
olmayanlar da ¢oktu. O’nun yaninda, Selman(ra) gibi bir Farsli, Bilal(rd) gibi bir Etiyopyali, Siiheyb-i
Rumi("®) gibi bir Bizansli, Ka’b('®) gibi bir Yahudi vardi. Hz. Muhammed’in(53V) Veda Hutbesi’ndeki
mesaj1, yeryliziindeki en onemli kardeslik mesajidir ve Magna Carta’dan da evvel verilmistir. “Arap
olanin, Arap olmayana {istiinl{igii yoktur” diyebilen, irkciligin her tiirliistinii ayaklar1 altina alan evrensel
bir peygamberdir O. “Ustiinliik takva iledir.” Yani benim “iyi adam” olmamla alakalidir iistiinliik. “Iyi”
olabilmissem hangi milletten oldugum sorulmaz; bir Habegli kdle, takva basamaklarim gecip kamil insan
olmussa bizim basimiza gecebilir.

Allah, yeryiiziindeki insanlarla peygamberleri araciligiyla konusur. Dolayisiyla peygamberlerin
mesajlar1 6nemlidir. Bu mesajlarin getirdigi esaslar 6nemsenmeden yapilan arastirmalar; astral diizeyde



kalir, daha yukar1 cikamaz. Bugiin maneviyat calismalari yapan akimlarin cogunda astral calismalar
hakimdir. Bunlar; tehlikeli, obsesyon calismalaridir. Bunlar icerisinde “kendini bilme” calismalar1 ¢ok
ama ¢ok azdir. Maneviyat arastirmasi yapan kisinin énce nebisini tespit etmesi gerekir. “Hangi nebinin
kademi iizere ilerleyecegim?” Bu, Islam tasavvufunda cok biiyilkk 6nem arz eder. Nebi tespit edildikten
sonra o nebinin tahtinda, altinda faaliyet yapilir.

Nebinin mesajlari, Allah’tan gelen mesajlardir. “Eger Allah’1 seviyorsamz bana uyun...” (Al-i Imran
3/31) buyuruluyor ayet-i kerimede. Bakin; sart kosuluyor. Ciinkii “hubb-u billah”, Allah sevgisi dersleri;

Hz. Muhammed’in(52V) mesajimn icinden gececek, oradan cikarilacak. Onun haricinde cikarilacak bir

sevgi; platoniktir, gercek degildir. O acidan Hz. Muhammed’in(53V) mesajina tabi olmak, O’nu izlemek;
maneviyat verir insana. Tabii o mesajin da dereceleri var. Zahir ehli, o mesajin sadece zahiriyle istigal
eder ama batin ehli mesajin iciyle amel eder. Onunla abdest alir, kendini yikar. Dolayisiyla Hz.
Peygamber’in mesajinin ici, sufiler icin ¢cok 6nemlidir. Namaz, orug, zekat her Miisliiman icin énemlidir
fakat sufiler icin bunlarin manevi sirr1 6nemlidir. Sufiyi ilgilendiren, namazin sadece zahiri yonii degil,
asil batini halidir. Ondan dolay1 nebiyi atlamak suretiyle velayet elde edilmez; velayet niibiivvetin bir
ciiz’iidiir ciinkii. Islam tasavvufunda hicbir veli yoktur ki 15131m Nebi’den almasin. “Ben Nebi’yi kabul
etmeden veli oldum.” diyen hicbir veli yoktur. Mevlana, Ibn Arabi gibi biiyiik sufileri kastediyorum; islam
tasavvufu denen caddeye isimlerini verenler Nebi’yi atlamayanlardir. “Biz hepsini miskat-1 niibiivvetten
aldik.” derler.

Peygamber Efendimiz’in manevi mesajim anlatabilmek zor bir nokta, hatta tasavvufta denir ki “Allah’1
anlatmaktan daha zordur.” Ciinkii iki tarafi keskin bir kilictir; bir sey sdyleseniz bir tarafa kayarsiniz, bir
sey sOyleseniz Obiir tarafa kayarsiniz. Sufiler “Seni hakkiyla anlatamadik.” derler hep. Abdiilkerim Cili,
Insan-1 Kamil kitabinda bir seyler anlatmistir; tekfir edilmistir. Aynu’l-Kudat el-Hemedani Ziibdetii’l-
Hakdik isimli kitabinda onun sirrini bir nebze olsun aciklamaya calismistir; idam edilmistir. Ibn
Arabi, iistii ortiik olarak bazi seyleri aciklamistir ama o bile ¢ok ithamlara maruz kalmistir.
Dolayisiyla ancak bu kadari anlatiliyor.

Hulasa-i kelam, tasavvuf yolunda, seyrii siiluk basamaklarinda Hz. Muhammed isimli nebinin manevi
korumas! altinda olmadan mesafe kaydedilemez. Islam tasavvufunun her basamaginda salavat vardur.
Salavat basit bir sey degildir; irtibat kurma calismasidir. Enerjinin asil kaynagi olan varlikla irtibat
kurulur. “Salat getirin O’na.” (Ahzab 33/56) buyuruluyor Kitap’ta. Cok ilgin¢ bir ifadedir; “Siiphesiz
Allah ve melekleri Peygamber’e salat ediyorlar. Ey iman edenler! Siz de ona salat edin, selam edin.”
Peygamberine salavat gonderen ciimbiise katilir, koroya dahil olur. Yeryiiziiniin kutbu odur. Yeryiiziinde
ariyoruz onu, yeryiiziinde degil; yeryiiziinde ariyorsak yeryiiziiniin kurallarina tabi olmak gerekir. “Devre-i
Muhammediye”nin miihrii, miilkii “hatemii’l-enbiya”dadir. Maneviyat, O’nun sirrindan agiga cikar. Tabii
maneviyat dereceleri var; baska yerden de baska seyler cikar ama rengi, kokusu farklidir. Muhammedi
velayetin sirr1, sufilerdedir.

Tasavvuf ve Felsefe-Sanat

Tasavvuf, siibjektif bir bilim dalhdir. Buna azami bilgi der. Ferdi, siijeyi esas alir.
Ferdin, Yaradan’i ile alakasim arastrir. Tasavvuf, Hz. Adem’den Hz.

Muhammed’e hatta giiniimiize gelinceye kadar devam eden bir disiplin olarak,



din ilimlerinin merkezine oturttugumuz bir din felsefesidir aymi zamanda. Ciinkii
maneviyat havzasinda kazilar yapmakla mesquldiir. Insamin katmanlarla dolu i¢
dleminden yansiyan her ilim ve sanat daliyla da, dogrudan baglantilidir
dolayistyla. Tasavvuf, mana ilmi, mazmunlar ilmidir. Gériintiilerin, harflerin,
bedenlerin arka plami ile ilgilenir. Bagka ilimlerle ilgileniyorsa bu onun mana ilmi
oldugundan dolayidir. Alemde kozmik diizenin merkezinde insan vardir. Maddi
olanin ruhani olana hizmet yasasi ise tasavvuf ve ilm-i siyaset arasindaki
baglantinin merkez noktasidir. Bu iligki bir cesit, ihtiva eden-ihtiva edilen, zarf-

mazruf iliskisidir. Boyle bir sekillenis ister istemez hiyerarsiyi meydana getirir.

Modern diisiincenin ozellikle dil felsefesi ve edebiyatin vardigi noktalar ile
tasavvufun soylemi arasinda biiyiik paralellikler bulunmaktadir. Son yillarda
gerek yerli gerekse yabanci miitefekkirlerin, sair, yazar, sanatkarlarin eserleri
lizerine yapilan elestiri ve yorumlarda sikc¢a tasavvufi konulara temas edilmesi

tesadiifi degildir.

Tasavvuf Ezoterik Bir Hikmet Felsefesidir

“Tasavvuf ile felsefe komsudurlar; birbirlerini ziyaret ederler.”
Celaleddin Devvani

Felsefe ile tasavvufun birlestigi veya ayrildig: yerler vardir. Celaleddin Devvani: “Tasavvuf ile felsefe
birbirleriyle komsudurlar. Birbirlerine gider gelirler.” der. Arifler prensipleri vaz’ ederler. Bir sey
ontoloji ve epistemoloji hakkinda goriis acikliyorsa buna genis manada “felsefe” diyebiliriz. Tasavvuf
icin, ezoterik, inisiyatik yapida bir hikmet felsefesi de diyebiliriz. Zira tasavvuf aslinda bir din
felsefesidir. Felsefe, kelime olarak “philo” ve “sophos” kelimelerinin birlesiminden meydana gelir. Once
“sophos” vardi. Filozof kelimesi 6nce Pisagor icin kullamldi. Pisagor Misir’da yirmi ii¢ sene kalmigtir.
Misir’da “Babilonya Hikmet Merkezleri” denilen yerler vardi. Bazilarina gére bu okullar bagimsiz
hikmet okullariyd:. Ikinci goriis ise, bagimsiz ama “logos”a bagli olduklar1 yoniindedir. Bu durumda o
dénemin kutbuna, donemin merkezi spiriitiiel kisisine baglilik s6z konusu olur. Ve bu okullar kaynag
itibariyle nebevi mektepler olur ki isabetli olan goriis de budur.

Senelerce bu sekilde egitim alan Pisagor, “Gidiniz oray1 irsad ediniz” denilince Giiney italya’da
Crotone denilen bolgeye geliyor ve 6zel bir okul kuruyor. Pisagor, her geleni 6grenci olarak almuyor.
Ogrenciler acisindan bir teslimiyet séz konusu. Dolayisiyla bu teslimiyetten yola ¢ikarak burada iistiin bir
otoritenin varligindan s6z edebiliriz. Gelenekte otorite, merci vardir. Karsilikli bilgi aligverisi seklinde
degil, bir otoriteden bilgi akis1 vardir, zira o bir bilgedir.

Bu okulun 6grencileri giinesin nurunun biitiin mahlukatin iizerine yayildig1 vakitte, tan yeri agarirken
uyanik olur ve meditatif, teemmiili ameliyelere baslarlar. Bu esnada bir takim himnler okunur. Bunlar



hamd ve dua tiiriinden meditasyonlardir. Hikmet tok karmna yapilmaz. O yiizden talebeler o vakitten
ogleye kadar a¢ karmna ders goriirler. Ogleden sonra kendilerine ayirdiklar: bir vakit vardir Bu okulda
giin tice ayrilarak tanzim edilir. Talebelerin vakitlerinin bir kismim, kendi iageleri icin ziraate ayirmalar1
gerekir. Gelenekte olanin aksine uykuyu, isi, ibadeti birbirinden ayr1 tutmaya baslamak sekiilerlesmeye
delalettir.

Ogrencileri Pisagor’a 6nce tanrilik sonra peygamberlik atfettiler. O her ikisini de kabul etmeyince
oyleyse “sophos”sun dediler. O ise “Hayir, ‘sophos’ da degilim ben ‘sophos’larin elinden bilgi almus,
onlarin elinden mezun kilinmus biriyim. Bana illa bir isim verecekseniz, ‘philosophos’ deyin.” demistir.
“Philo” seven demektir; “sophos” da hikmet ve hakim. Yani Pisagor kendisine ‘hikmeti seven’
diyebileceklerini s6ylemistir.

Demek ki philosophos, sophos yani hikmete gore talidir. Ancak giiniimiizde bu isler dyle
maddiyatcilarin eline gecti ki sophos kayboldu. Filozof kaldi. Hatta XIX. yy. itibariyle philosophos
da kalmadi. Hakim, bilge kalmadigi gibi filozof dahi azaldi. Ronesans’a kadar diizgiin gelmisti
ancak Ronesans’tan sonra her sey gibi bu da altiist oldu. René Guénon’un tabiriyle “Eldivenin ici
disina gecti; metafizik dislandi ve ayiplanir oldu.” Guénon’a gore bu biiyiik bir ¢okiis. Giiniimiiz
insan anlayisi ételerle baglantisini koparmis fizik merkezli bir insan anlayisidir. Mesela tip bugiin
insani, 151gin tekesstif ettigi bir varlik olarak degil, bir kadavra, bir makine olarak goriiyor.

Nereden baslarsak baslayalim séyleyecegimiz her seyin ortak temeli varliktir, viiciddur. Ciinkii doniip
dolasip O’na donecegiz (Inna lillahi ve inna ileyhi racitin). Felsefi bilgilenme adeta kitabi bir bilgi ile
olur. Buna ibn Riisdcii anlayis diyoruz. Nefsin arinmasiyla elde edilen bilgi bilgidir. Kitabi olan ise
enfarmasyondur, malumattir sufilere gore.

Sahabe zamanminda Miislimanligi kabul edip “Amenna” diyen bir bedevinin bu soziine karsilik
“Amenna” degil, “Eslemna” demeleri buyurulur bir ayette. Diisiinme ile diisiincenin nesnesi aym seydir.
Obje ile nesne aynilesmesi yani. Tasavvufta bilen ile bilinenin aynilesmesi vardir. Ve bu bakis acisina
gore Ibn Riisd’iin bakis acis1 mecruhtur, yaralidir.

fslam felsefecileri, faal akilla, “logos”la, Hz. Muhammed(52Y) ile baglant: kurmaliyiz, diyor fakat nasil
baglanti kuracagimizi tarif etmiyor. ibn Arabl der ki: “Aslinda orijinal islam felsefecileri Bayezid-i
Bistami, Ciineyd-i Bagdadi, Abdiilkadir Geylani’dir.” Ibn STna’dir, Ibn Riisd’diir demez. Boylelikle kayan
diskleri yerine oturtmus olur. Bilgi zaten insamn kendisindedir insanin hard diskinde yiikliidiir. Sadece
tiklamak yeterlidir, der sufiler. Disardan almamak gerekir ki viriis bulasabilir, sistem ¢ékebilir.

Tasavvuf Islam Sanatlarimin Kaynagidir

“Allah giizeldir (cemil), cemali sever.”
Hadis-i serif

“Allah giizeldir, giizeli sever.” ibaresi {izerine bir sanat felsefesi bina etmistir sufiler. Tabii ki buradaki
glizel, Freudyen manada bir giizel degildir. Yapilmasi gereken giizellikleri ortaya cikarmaktir. Bugiin
kuantum fizigi, esya bazen parcaciklar halinde bazen dalgalar halinde gidip gelen bir seydir, der. Biz
goziimiizii kapatigimzda yoktur. Demek ki esyaya varlik veren bizim duyu organlarimizdir.

Sanat, sufi acisindan “Hakiki Varlik”la baglantili bir sey olmaktadir. Arizi degildir. Her dem giizel
olanla irtibatlhi oldugunda gercek sanat¢i olunur. Baska bir ifadeyle sanatkarlik, “el-Cemil” isminin
hakikatine ermektir. Tasavvufta realizasyon, fikirler teatisi neticesi bir bilginin sende oturmasi vardir. Bu
diyalektik degildir. Iste sanat, bu irtibatin ardindan bir tahakkuk eylemidir. Bu manada tasavvufun, siir,



musiki, mimari gibi islam sanatlarinin dogusuna kaynak oldugunu goriiriiz. Sanat, ancak yontulup islenip
bir hale sokulan, bir makama konulan insan tarafindan icra edilebilir. Alt kademeler kesiftir, yogundur.
Kisi manen yiikselmeyle beraber latif duygulara sahip olur ve o incelikler eserlerde tezahiir eder.

Siir ve tasavvuf gibi daha 6zel bir sahada tasavvuf sanat iliskisine bakacak olursak siir, fehmetmek,
hissetmek demektir. 1944 yilinda vefat etmis olan Omer Ferit Kam, siir ve tasavvuf baglanus: ile ilgili
demistir ki: “Osmanli’da halkindan padisahina herkes tasavvufla ilgilenirdi. Ve tasavvuf lezzetine
erememis olanlar kinamrdi. Ozellikle sairler o yiizden kendilerini sufilerle baglanuli gosterirlerdi.” Fuat
Kopriilii: “Muhyiddin ibn Arabi ve dgrencileri yoluyla halk, vahdet-i viicid ile iyiden iyiye doldugu icin
boyle kaliteli bir toplum ortaya cikiyor.” diyor. O zamamn hirsizi ile bu zamaninkini karsilastirin. O
zamann hirsizimn bile bir etigi vardir. Zengin olmayan eve girmiyordu mesela. Bu karsilastirmalar
yoluyla miithis giizel bir sosyolojik arastirma yapilabilir.

Siirde kullanilan teknik sufilerin sikca basvurdugu mecaz yahut diger bir adiyla alegoridir. Siir sozi
kisa tutma, remzetme yeridir. Saatlerce anlatmak zorunda oldugunuz bir seyi siirle cok kisa siirede
anlatabilirsiniz. Osmanli siirinin arka plamnda yatan budur. Halk sairleri badeli-badesiz diye ayrilir.
Badeli olanlar riiyada kendisine ilahi agk sarabi sunulanlardir. Badeli isen Hakk sdylemelisin ve
soylediklerinden bu manada sorumlusun, demektir. Mesela Niyazi-i Misri de sonradan siir
okuyanlardandir. Seyhiilislam Esad Efendi, tekkeler icin “Bilgi ve siir serbetinin aktg bir bakima
konservatuvardi” der.

Ayette “Ve darabna meselen” yani “Akil sahiplerine dérnekler veriyoruz.” buyurur, Allah Teala. Ancak
buradaki akil bizim anladigimiz beyin manasindaki akil degildir. Kur’an-1 Kerim’de “liibb” kelimesi
kullanilir. Bu kelimeyle kesbi degil vehbi manada bir akildan bahsedilir. Hz Mevlana, “Akl-1 ciiz’1dir
aklin adim kotiiye ¢ikaran. Ciiz'1 akli biraksak evin yolunu zor bulur; Tanr1’y1 nasil bulsun!” der.

Dini bilgi derecelidir ve din sadece hukuktan ibaret degildir. Ayet-i kerimede “Allah, sana Kitab’1 ve
hikmeti indirdi” buyurulur (Nisa 4/113). Bu bize, kitabimiz icin anahtar kelimenin hikmet oldugunu
gosterir. Mesnevi’de: “Sekle aldananlar miicevherlere biiriindiiler/ Manaya deger verenler mana
denizinde boguldular.” denir. Nihayetinde amac1 Yaradan, araci ise sanat olanlar yokluga ulasiyor.

Alemin Siyaseti Esma-i Ilihiyeden Baslar
‘Sultanlar ekmegin fiyatini,
veliler ise ekmegin bereketini bilirler.’

Arketipler, ana esaslar iizerinde durulur tasavvufta. Arifler taifesine gore sehadet alemine inisimiz,
esasinda, ruhani olan varligin cisme, bedene biiriinmesiyle olusmustur.

Cevher, asil olan ruh; tali olan bedenin icine girmistir. Bedenin varligi, “lizatihi” (kendisi icin) degil,
“ligayrihi”dir (bagkas1 i¢in). Maddi olamn 6zii ruhanidir ki ona anlamim verir. Ruh bu madde plamnda
arinmak suretiyle kendisine zarf olan bu maddi plandaki iliskinin karakterini de belirler. Yani beden ruh
iligkisini dengeli tesis etmek gerekir.

Bu alemde maddi olan ruhani olana hizmet eder. Bu iliski ihtiva eden-ihtiva edilen, zarf-mazruf
iliskisidir. Boyle bir sekillenis ister istemez hiyerarsiyi meydana getirir.

Alim olanlar sebepleri bilenlerdir. ideal bir metafizik semada zahirde olamn batin ile uyumlu olmasi
gerekir. Disin geldigi yer ictir. Bir i¢ var. I¢i korumak icin dis var. Bu uyum yoksa olay armoniden
uyumsuzluga doéniisiir. Patolojik bir hal alir. Kozmik anarsinin dogus nedeni tam da buradan gelir.

Ruh sultan, beden de onun miilkiidiir. Edebiyatta ruh siivari, beden kiiheylandir. Bilgeler arifler veya
maneviyat onderleri bu ilkelere gore kurulmus sistemin parcalaridir. Ya sultanlar bilge ya da bilgeler



sultan olmalidir.

Hiikiimet edenler, maneviyat ehlinin nefesi altindaydilar; ancak onlar kadar maneviyat i¢cinde olmadan
yonetimde onlarin ilkelerine uyuyorlardi. Biitiin modern 6ncesi geleneklerde goklerin kralligi insamn
icinde, derinlerde yatan bir iitopyaydi. Yeryiizii krallig1 ise oraya gotiiren bir aracti. Bir takim kadim
toplumlardaki rahip-kral, Hint geleneginde Brahman-Ksatriya anlayislar1 gibi. Ksatriya, Brahman’a baglh
olan ve diinyevi isleri yapan kimsedir. René Guénon, bu gelenegi tarif ederken “maddi iktidar manevi
otorite” ibaresini kullanir.

Savasci simf yani Ksatriyalar kendilerini manevi otoriten bagimsiz ilan ederler. Seytanin ivasiyla bir
kosede oturup biz yoruluyoruz, diyerek Brahmanlar1 katlettikten sonra onlarin yerine gecerek ‘Biz
Brahmamz” demeye baslarlar.

“Manevi olan otorite” hicbir destek olmadan kendisini ifade eder. Erdem de denilebilir buna. “Maddi
olan giic” kacinilmaz olarak niifuz etmeyi gerektiren ve yardima ihtiyaci olandir. Boyle bir kurgusu olan
ezoterik bir eser olarak Farabi’nin el-Medinetii’l1-Fazila’sim gosterebiliriz.

Ruhani olanin giicii hikmetten, erdemden gelir ve biitiiniiyle entelektiieldir. Idari, askeri ve adll olamn
basindaki maddi iktidardir. Arkasinda manevi otorite vardir. Ruhaniler aktiialiteyle, icraatla ugrasmazlar.
Hiikiimetin feyiz alacagi doktrini vaz’ederler. Ruhanilerin birinci alam egitim ve 6gretimdir. Aktif
siyasetle ugrasmazlar. Ornegin Selcuklu ve Osmanli’ya bakacak olursak veliler ve sultanlar arasindaki bu
tip iliskilere sik sik rastlamir: Osman Gazi ile Seyh Edebali, I. Ahmed ile Aziz Mahmud Hiidayi, Yildirim
Bayezid ile Emir Sultan, Fatih ile Aksemseddin...

Yonetici ve veliler arasindaki iliski tarih icerisinde degisiklikler arzeder. Yonetici ve veli kimliginin
birlesmesi cok nadirdir. Yoneticinin manevi otoriteye siki sikiya bagli oldugu yonetimler sikliktadir.
Yoneticinin veli ve alim kimselere siki sikiya bagli olmamakla birlikte derin hiirmet gosterdigi sistemler
de coktur. Bir velinin kendilerine yaptig1 nasihatlere giicii nispetinde uyan yoneticiler yaninda, nasihat
dinlemeyen nasihat-napezir (nasihat dinlemez) yoneticiler de tarih sahnesinde yerlerini almistir. Veli-
yoneticiler, velilere tam bagli yoneticiler, velilere hiirmetli yoneticiler, velilere itaatli yoneticiler,
velilere asi yoneticiler olmak iizere bes grup saymis olduk. Veliler ekmegin fiyatim degil, bereketini
bilirler. Ekmegin metafizigini bilirler. Besinci sirada saydigimiz kisiler kutsal olandan profan yonetime
gecisin ilk basamagin teskil ederler. Aristoteles’in dejenere dedigi sistem buradan basliyor. Seyh-i
Ekber Ibn Arabi’nin siyaset iizerine soyledikleri bircok sistemi etkilemistir. Ibn Arabi Hazretlerine,
Aristoteles’e atfedilen Sirru’l-Esrar’dan bahsederek “Bu esere bir bakar misimz? Patrik’in oglu Yuhanna
tarafindan Arapca’ya cevrilmis, bu esere cok ragbet var.” derler. Ibn Arabi inceler kitabi. “Giizel bir
kitap fakat irfani tarafi zayif, diinyevi tarafi agir” der. Bunun iizerine bir eser yazar: Et-Tedbiratii’l-
I1ahiyye fi Memleketi’l-Insaniyye. Yirmi yirmi bes varak civarindadir. Bu eser giiniimiize kadar gelmistir.
Son donem Osmanli Mevlevi Seyhlerinden Ahmed Avni Konuk tarafindan Tiirkce’ye cevrilmis ve serh
edilmistir. Bu kitap icin adeta ezoterik siyasetten bahseden ilk kitaptir diyebiliriz. Bu eserde tasavvuf ve
siyaset baglantis1 acik bir sekilde ifade edilmistir. Et-Tedbirdtii’l-ilahiyye fi Memleketi’l-Insaniyye
ismi bile, sufilerin diger ilim ve fenlerden farkli 6zel bir diinya tasavvuru oldugunun isaretidir. Bu eserde
yer alan siyaset tasavvuru, miilki idare ile tasavvuf rabitasinin canli ve gecerli bir ifadesidir. Buna gore:
Alemin siyaseti, esma-i ilahiyeden baslar. Rab ismi insanlara bir had koyar ve miilkiin 1slahi icin baz1
resmi diizenlemeler getirir. ibn Arabi’ye gére bu diizenlemeler ikiye ayrilir: Hikmete dayanan ve
dayanmayan siyaset. Birinci siyaset tarzinda Cenab-1 Allah bazi secilmis kimselerin kalbine diisturlarim
ilka eder. Ve bu kimseler o ilkeler cercevesinde oranin iklimine, mizacina uygun siyasetler gelistirirler.
Bu ilkelere, “nevamis” (namuslar) yani yasalar denir. Namus, hayra giden yolda bilgelikle yapilan
iyiliklerdir. Zitt, serri getiren casusluktur. Muhyiddin Ibn Arabi Hazretleri bu ilkeler cergevesinde L



Giyaseddin Keyhiisrev’e nasihatlerde bulunur. Oglu Keykavus’u egitir. Bu 6gretide hiikiimdar; imam-1
miibin, rub-1 kiilli, kutb, halife, giines kelimeleriyle karsilanan bir makamdadir. Vezir ise, akl-1 kiill, akl-1
evvel, akl-1 ciiz’1 gibi isimlerle adlandirilir. Hiikiimdarin karisi i¢in; dlem-i ecsam, nefs isimleri uygun
goriilmiistiir.

Tasavvufun siyaset felsefesi kismen biyolojiktir. Siyaset, canli bir beden, “ecsam alemi” olarak
tasavvur edilmigtir. Tebaa bes duyu orgamidir. Sehir, batini kuvvetler; koyler, el ve ayak; bassehir, kalp;
saray, ars; hazine, maliyedir. Katip, ayan-1 sabite; kalem, kalem-i dla; sicil-dosya, levh-i mahfuz; kadi,
adl (adalet); vergiler amellerdir.

Cisimler aleminde mutlak tevhid hi¢cbir zaman olmaz. Burada daima zitlhiklar mevcut olmak zorundadir.
Bu alem ancak zitlar arasinda armoni saglamakla 1slah edilir. O diisman oldugu siirece siz varolacaksimz.
Batil olmasa Hakk’in mevcudiyetini nereden bilirdik? Bu planda eger iyi egitim alimrsa, seytan da sizin
adamimz haline gelir. Hz. Peygamber “Ben kendi seytamm Miisliiman ettim.” diyor. Kaotik plam iyi
tamylp seyrii siiluku yapmamz gerekiyor. Iblis, seytan, heva, evham azili diismanlarimzdir. Kafirle
miicadele eden arif onu 6ldirdim demez. O’nu aslina riicu ettirdim, der. Diismana gonderilen elgiler:
zeka, secaat, ilim, reca. Diismandan gelen elciler: Hirs, kibir, cimrilik, aptallik, ihanet, korkaklik.

Diisman dort yandan gelir; havf, reca, ilim ve tefekkiirle ona kars1 durulmalidir. Kalp, iman yani sultan
salih oldugu vakit beden yani tebaa da salih olur; fasit olursa o da fasit olur. Allah Teala bir topluma bir
bilgeyi yonetici kildig1 vakit ona o toplumun sirlar1 da acilir. Hitkiimdar Cenab-1 Hakk’in isimleriyle
ahlaklanmigtir. Bu ahlak onun tebaasinda da zahir olacaktir. Bu halife ilahi kanunlara uymali ve miilkiinii
de uydurmalidir. imam, sefkat ile muamele etmelidir. Yénettiklerinin her birine mevki ve simfina gore
davranmali ve bol bagista bulunmalidir. Nefs-i emmare iyi takip edilip yumusaklikla egitilmelidir. Akil,
vezir de onlara liituf ile muamele etmelidir. Adalet ve denge ise miilkiin temelidir. Tebaasina sefkat {izere
yaklasan, ayriliklar1 tabi kabul edip idare eden bir yonetimin gelirleri fazla olur. Hazinesi zengin
hitkimdar da diismana galip gelir. Bu sultan, keramet gibi olaganiistii davramslardan sakinmalidir.
Hakanlarin seyrii siiluku farkli olur buna “siiliik-i hakani” denir. Sultanin bir saat mazlum icin
calismasi, hem dindarlik hem adalet gosterdigi icin, baska bir dervisin kirk giinliik zikrine esittir.
Gerek sultanin gerekse tebaanin unutmamasi gereken esas kural ise sudur: Burasi sultanlara bile
kalmayan diinyadir. Yeryiiziinde cennet olmayacaktir.

Ismail Hakki Bursevi, Sultan II. Mustafa ile Avusturya seferine istirak eder ve benzer bir eser yazar.
Osmanli’da ordu seyhi diye bir makam vardi. Sultan bazen yamna yakin buldugu seyhini alirdi. Mehteran
gibi orduyu cus u hurusa getirecek unsurlar vardi. Kitabu’n-Netice’de Bursevi sultanlarin siilukunu,
“stiltiku’l-miiliik” olarak adlandiriyor. Alim ismi, fetva verende zuhur eder. Seyh, makam-1 marifet
demektir. Bazi seyhlerde, ruh-1i Muhammedi/ akl-1 ewel/ ebu’l-beser sifati yansir. Cem-i esma
onlarda tecelli eder. Velayet her asirda kutbu’l-viiciida yansir. O da Viiciidu’l-Hakk’1n yansimasidir.
Ve sultan da bunu yansitir. Sultan yeryiiziinde Hakk’1in golgesidir. Hilafetin hakikati nebevi esaslara
umumen uymaktir. Vezirlerin gorevi divan ve hiikmetmektir. Ulemanin halka egitim ve é6gretim
vermesi gerekir. Alemin nizami adalet ve siyasettedir. Sultan, mazhar-1 ism-i camidir. Veziriazam,
el-Celil isminin mazharidir. Sultanin seyhi, el-Alim isminin batininin mazharidir.

Tasavvufun Ug Biiyiik Ustasi

Tasavvuf bir tiir insan tarihidir ashnda. Bu alanda insanlarin 6n planda oldugu

goriiliir. Her bir goriisiin tizerinde, insanin miihrii bulunur adeta. Bunu, iic¢ arif,



Mubhyiddin Ibn Arabi Hazretleri, Mevldna Celdleddin Rumi Hazretleri, Yunus
Emre Hazretleri gibi biri Arapga biri Farsca digeri Tiirkce konusmus olan ti¢
biiyiik sahsiyet tizerinden inceleyebiliriz. Burada genel bilgilerden ¢cok, bu biiyiik

sufiler hakkindaki yanls telakkilere temas edilecektir.

Muhyiddin ibn Arabi

“Ariflerin hayat1 destansidir;
ctinkii ruh ve beden ikiligini kaldirmislardir’

Ariflerin kesreti yoktur dolayisiyla onlar konusurken dil ©¢nemsizdir. Bu arif arastirmasina biz
Sofiohistory yani hikmet tarihi de diyoruz. Hikmet tarihi bize ariflerin hayatinin destansi oldugunu ciinkii
ruh ve beden ikiligini asmus olduklarini séyler.

Tasavvuf tarihi Ibn Arabi 6ncesi ve Ibn Arabi sonrasi olmak iizere ikiye ayrilir. Babasimn adi Ali b.
Muhammed’dir. Arkadasi, babasimn ilm-i enfds sahibi bir zat oldugunu séyler. Oliimiinden on bes giin
once biitiin ¢cocuklarim toplamis ve onlara on bes giin sonra hangi saatte vefat edecegini sdylemis ve
sOyledigi zamanda da vefat etmistir. Ne zaman olecegini bilme ilminin, ilm-i enfasin herkese nasib
olmadigim, cok az kisiye nasib oldugunu, bunlardan birinin de babasi oldugunu sdyler. Annesi ise Ensar
soyundandir. Adi, Nur’dur. Kendisi Beni Tay kabilesindendir. 17 Ramazan 560/ 27 Temmuz 1165’de
Endiiliis’tin Miirsiye sehrinde varlikli bir ailenin cocugu olarak diinyaya gelmistir. O dénem Muvahhidler
dénemidir.

ilk derslerini annesi, babas! ve dayisindan almistir. Medresede ders goriirken on -on bir yaslarindaki
halini s6yle anlatir: “Bazi zamanlar arkadaslarimla o kadar ¢cok oynardim ki yorgunluktan uyuya kalirdim.
Sabah namazina cok az bir siire kala uyudugum icin bazen giines dogmak iizereyken uyamrdim. Adina
abdest bile denmeyecek bir sekilde abdest alir ve alelacele namazimu kilardim. Bazen de tek basima
abdest alir camiye giderdim.” O bu yillara “gaflet yillarim” der. Aymi zamanda bulug cag olan bu cagdaki
bocalamalarindan sonra on bes yasinda iken inzivaya cekilir ve kendi i¢ diinyasim dinlemeye baslar. Bazi
riyazet ve halvet halleri baslar.

Bir giin Kad1 Ebu’l-Velid ibn Riisd ile goriismek iizere Kurtuba’ya gelir. “Halvetim esnasinda Rabbimin
bana actigi kapilar onun kulagina gelmis ve bununla ilgili olarak benimle tamsmak istemis ve beni
cagirmisti. Babam da beni ona gotiirmiis ve onunla tanismamu saglamisti. O zaman daha benim yiiziimde
tily bile bitmemisti. Yamna girdigimde yerinden kalkti ve beni kucakladi. ‘Evet’ dedi. Ben de ‘Evet’
dedim. Mutlulugu artti. Iste o an ben, ona bu mutlulugu veren seyin ne oldugunu anladim ve ‘Hayir’ dedim.
Bunun iizerine bozuldu ve yiiziiniin rengi degisti. Diisiindiigii seyde siipheye diistii ve bana ‘Senin kesf ve
feyz-i ilahin neticesinde buldugun sey, bizim nazar yolu ile buldugumuz sey midir?’ dedi. Bende ona hem
‘Evet’ hem de ‘Hayir’ dedim. Ancak bu ‘Evet’ ve ‘Hayir’ arasinda aniden ruhlar bedenlerinden firlad: ve
ne demek istedigimi anladi. Buna muhalif mi, muvafik mi oldugunu anlamak iizere babamdan bir kez daha
goriisme talebinde bulundu. ‘Bir dizi inceleme yapmadan bdylesi bir halvete girmekle bana bu zati
gosterdigi icin Rabbime sitkrederim.” dedi. Bana kap1 araladi ve oradan goriindii.” ibn Arabi, Ibn Riisd ile
ikinci bir defa goriismeyi 1srarla istedi ve bu zati kendi sureti ile beraber gordii. Ibn Riisd, gériismeyi
bilmedi; sadece Ibn Arabi bildi. “Sureti ile beraber onu benim vakiama getirdi. Araya énce perde kondu.
Ben onu gériiyordum ama o beni hi¢ géremiyordu.” Yedi mertebeden her biri digerinin perdesidir. Distan



ice baktigin zaman géremezsin ama icten disa baktigin zaman goriirsiin. Aynali sistem gibi bu perdeler de
boyledir. Ust alti goriir ama alt iistii gdremez. “Bunun iizerine bizim muradimzin béyle olmadigim goérerek
onunla bir kez daha goriisme talebinde bulundum.” Buna bir zatin cevherini gérme istegi denir. Ona
cevher gozii ile bakar. Onun cevherine bakar ve der ki: “ileride biiyiik bir kisi olacak veya hicbir sey
olmayacak.” Iste arifler bir kisiye bdyle bakarlar. ibn Arabi de, Ibn Riisd’iin cevherine baknginda
yollarinin ayr1 oldugunu goriir ve birkez daha goriisme talebinde bulunmaz. Cevher degismez. Ancak cok
istisnai vakalarda, sadece Rab tarafindan degistirilebilir.

Ik derslerinde, ilk halvetlerinde bazen Hz. Isa, bazen Hz. Musa huldsa biitin peygamberlerle
goriismeleri oldu. Ismini bile bilmeden peygamberlerle goriisiiyordu. Birden fazla goriistiigii kisi, Hz.

Muhammed’dir. On bes yasindaki bir gériismesinde Hz Muhammed(53V) ona “Bana simsiki yapis
kurtulursun.” der. Bu isaret iizerine “Hz. Peygamber, acaba bundan ne kastetti?” diye diisiiniir ve bu
isareti, O’nun siinnetine ittiba seklinde anlar. Buna binaen devrin hadis alimlerinden derin bir hadis
egitimi alir; hatta Iicazet-i Amme alir. ibn Hazm mektebine mensub zahirilerden hadis okur. Bunun iizerine
ona Ibn Hazm mezhebinden derler. Bunu bir siirinde séyle anlatir. “Ben, Ibn Hazm boyle dedi, diye ilme
baglayanlardan degilim.”

ibn Arabi, ibadette Zahiri mezhebindendi. Fakat itikadi ve imani konularda batini idi. Iste tasavvuf bu
dengeden ibarettir. Kemal; ruh ve beden biitiinliigiidiir. O acidan ibadetlerde zahiriydi ama iman konularda
siki bir batiniydi. Tasavvuf ne yalmz batini ne de yalmz zahiri olur. O Gazali’nin Batinilikle
miicadelesinde hakli oldugunu soyler.

ibn Arabi, seyrii silluka ilk olarak Hz. Peygamber’in isareti ile basladigim séyler ve “Bidayetinde
derdimi acacak hicbir miirsidim yoktu” der. Kendisine ilk bildirilen seyin maneviyat ehlinin mertebeleri
ve onlarin durumu oldugunu soyler.

Bir zatin hangi esmanin tasavvurunda oldugunu bilirseniz, o zata seyh dersiniz. O seyh de sende celal
var fakat biraz da cemal ihtiyacin var, der ve bir cesit denge kurdurur sizde. “Kendisine baglandigim ilk
seyhim bana ihtiyaclarimn sdyledi ve su soruyu sordu: Allah yoluna gitmeye gercekten hazir misin?”
Tasavvuf ehline sorulan ilk soru budur. Bu is gercekten icten gelerek aglamay1 gerektirir. Bunun iizerine
bana “Kapim kapatir, biitiin sevap baglarindan siyrilir ve O’nun karsisinda oturursan, o zaman Allah
seninle konusur.” dedi.

Baz seyhlerle ylizylize goriisti. Ebu’l-Haccac Yusuf, kendisine nur verdi. Ebu’l-Muhammed Ahmed,
Fatima bintii’l-Musenna ile zaman zaman gidip goriistii. Kendi elleri ile ona sazdan bir kuliibe yapti. Bir
glin Arabi’ye dedi ki: “Aglayan sufilere hayret ediyorum. Zira kendi goziim her giin Allah’1 goriiyor. Ben
niye aglayayim ki?” Demek ki o, cemal seviyesinde bir zat. Bu zatin ekmegi, yiyecegi ve icecegi Fatiha
Suresi idi. Annesine bir giin; “Bu benim evladim, senin de baban, ben ise senin ilahi annenim.” dedi.

Tasavvufta bir biyolojik anne bir de sizi ikinci kere doguran hakiki anne vardir. Muvahhidlere “Annen
kim?” dediklerinde “Ibn Arabi” derler.

Tasavvuftaki halvet olgusu kisinin kendisine cekilmesi, kendinde kendini bulma tecriibesidir. Mesela bu
manada “Tagrada (disarida) arama, kendini kendinde bul.” derler. Mesela Niyazi-i Misr1 sdyle der: “Ben
tasrada arar iken/Ol can icinde can imis.” Halvet biitiin ezoterik, mistik ekollerde vardir. Diger
akimlarda bilgiye calisarak, kesbederek ulasilacagi sdylenirken tasavvufta bilginin kiside mahfuz oldugu
dolayisiyla kisinin bilgiyi ancak kendinde bulacagi anlayisi hakimdir. Yani tiimevarim tiimdengelim
ayrimi.

Sufiler cok seyahat ederler. Boylece “Otekiler”e dair on yargilar atilmis olur. Biitiinliige ulasmanin
onemli bir yoludur seyahat. Muhyiddin ibn Arabi Hazretleri Kabe’de tam Hacerii’l-esved’in karsisinda
murakabede iken Haceriil-esved’den gen¢ biri ¢ikip kendisine birlikte tavaf etmek icgin isaret eder.



Birlikte tavaf yaparlar. “Geng delikanli” motifi, ilmi temsil eder tasavvufta. Gercek ariflerin sozleri ¢ok
diizenli degildir. Ciinkii ilka s6z konusudur. Bununla baglantili ve benzer olarak askin da diizeni yoktur
asik ne dedigini bilmez; ¢iinkii perisandir.

Muhyiddin Ibn Arabi Hazretleri’nin yedi yillik Malatya maceras1 vardir. Ayrica Izzettin Keykavus ile
arasi ¢ok iyidir. En hacimli eseri, Fiitiithat-1 Mekkiyye’dir. Fakat gecmiste bazi tekkelerde okutulmasi
gelenek haline gelen, adeta Fiitiihat-1 Mekkiyye’nin 6zeti niteliginde olan Fiistisu’l-Hikem’i daha ¢ok
bilinir. Fiisiis komprime yani sikismus haldedir. Hikmetlerin sikismuis hali... Fiists, ‘fass’in ¢oguludur.
Yiiziiklerdeki taglari tutan kisim icin kullanilir; kiymetli olan tasi tutan béliimdiir. Burada da hikmeti tutan
manasinda kullamlmistr. Kendisi hikmeti béyle kiymetli bir tasa benzetmistir. Muhyiddin Ibn Arabl
Hazretleri’ne gore bilgiye ‘logos’ araciligy ile ulasilir. Fiistis bir miirsid esliginde okunur. Abdurrahman
Cami, Fiistis’u defalarca okumasina ragmen anlamaz ve Ubeydullah Ahrar Hazretleri’ne gider. O’nun
nefesi ile beraber Fiistis’un kendisine acildigim belirtmistir.

ibn Arabi cok fazla seyahat etmis bir insandir. Alemde dikey bir yolculuk vardir. Bu dikey yolculugy,
bazen yatay olarak da yaptirirlar. Mesela; birtakim sehirleri gezdirirler. ibn Arabl de dogum yerini terk
eder. Fas, Tunus, Cezayir, Musul, Mekke, Medine, Gaziantep, Kirsehir, Malatya, Nigde, Adiyaman,
Konya ve oradan Sam’a gider ve orada vefat eder. Mekke’de iken miitemadiyen ders halkalarinda bulunur
ve Harem-i Serif’te murakabeye cekilir. Zemzem, Kiife ve Makam-1 Ibrahim’le ilging gériismeleri olur.

Alemde herseyin bir dili vardir. Ama biz bu dilleri bilemedigimiz icin bir takim seylerle
konusamiyoruz. Alemde masamin da, kapimn da, duvarin da tasin da, agacin da, hiilasa her seyin
hayvanlarin, bitkilerin, madenlerin hepsinin bir dili vardir. Ama biz bunlarin dillerini bilemiyoruz. Bu
arada Fiitihat-1-Mekkiyye kitabimn ilk tohumlar1 atilir. Burada murakabeleri esnasinda bu kitab1 yazdig:
soylenir: “Burada yazdiklarimin hepsi bana okutuldu. Bu kitapta yazdiklarimin hepsi ya Kabe’yi tavafim
esnasinda veya Harem-i Serif’te oturdugum esnada Rabbimin bana actiklaridir. Vallahi bu kitabin bir
noktasi bile, ilka-y1 rabbani ve imla-y1 ilahi olmadan yazilmamistir. Bir ‘Nur’ geldi. Ben ona, bana sahip
oldugun sirlarindan bazilarini a¢ dedigim zaman bana; ‘Benimle tavaf et’ dedi. Onunla yedi tavaf yaptik.
Her bir tavafta bu kitabin bir béliimii okundu. Sonunda bu okunanlar: bir kAgida déktim.” Iste ehlullahin
kitaplarina yazmis oldugu bilgilerin kaynagi boyle bir kaynaktr.

Ik evliligi Meryem isimli bir hammladir. Onunla kendi memleketinde iken evlenmistir. Makammnin gok
yiiksek oldugunu bizzat kendisi nakleder. “Meryem bana, su bes seyle O’na ulasabilirsin, demisti:
tevekkiil, yakin, azimet, sabir, sidk.” Zahidlik yonii ¢ok giiclii oldugu icin yirmi iki yasindan evvel
evlenmekten imtina ettigini sOyler. Ta ki Hz. Peygamber’in “Bana onlarin diinyas: sevdirildi.” dedikten
sonra kendisinde boyle bir istek meydana geldigini anlatir. Peygamberimizin; kadin, giizel koku ve namaz
olmak tizere ii¢ seyi sevdigini soyler. ‘Makam-1 Muhammedi’de sevdirilmen icin topluca bir seyrii siiluk
soz konusudur. Evlenerek seyrii siiluk yaptiran mekteplere diger dinlerde rastlanmaz. Ancak Muhammedi
olanlara boyle bir sey verilmistir ki o da onlarin azametini gosterir. Bu isi hele coluk coklukla yapmak
cok zordur. Ama bu sekilde yapip da basarilinca ¢ok biiyiik miikafat vardir.

ibn Arabi nasil ‘hatemii’l-evliya’ oldu? Ondan sonra da veli gelecek. Ancak o Muhammedi velayetin
miihrii bendedir, diyor. Ondan sonra gelen ancak miihrii ondan alabilir. Muhammedi olabilmek, velayet
makamlar: icinde ¢ok zordur. Cok az kisi oraya ulasabilmistir. Bunlardan biri de Ibn Arabi’dir. Sadece

Hz. Muhammed(52¥) Allah’in zat tecellisidir. Ondan baska kimse bu zat makaminda duramaz. Diger biitiin
peygamberler ona bagli velayet makamindadir. Orasi Muhammedi makamin tahtindadir. Biitiin

peygamberlerin feyz kaynagi Hz. Muhammed’dir. Hz. Muhammed’e(52V) ait veliyyullah da sanki nebi
gibidir. Ama nebi degildir. Muhammed ismi, ‘ism-i cami’dir.
Selcuklu Sultan I. izzeddin Keykavus’un annesi bir Hiristiyandir. Ama sonradan Miisliiman olmustur.



Fakat dayilar1 miisliiman olmamuslardir. Sultandan her yere kilise yaptirmasim isterler. Sultan da onlarin
bu istedigini yerine getirir. ibn Arabl Sultan’a bir mektup génderir ve kiiffarin ele gecirdigi bélgelerden
miisliimanlarin derhal hicret etmelerini ve Haclilara karsi savas acmalarim ister. Sultan korkar ve onu
dinlemez. ibn Arabi de hicret ederek Sam’a yerlesir. Burada peygamberi hikmetin kaynaklar1 kendisine
gosterilir. Vefati 22 Rebiiilevvel 648’dir. Sam’da gomiilmiistiir. Bir ara kabrinin istiine ¢c6p dokmiiglerdir.
Yine bir ara kaybetmisler ancak sonra yine kabrini bulmuslar ve yamna mescid ve tiirbe yaptirmislardir.
Bugiin Sam’da bu semtin adi da Muhyiddin Semti’dir.

“Allah, hasil etmis oldugu maarife dair fonksiyonlar1 veli kullarina da aktarmami, onlara da 6gretmemi
istedi. Lisamma aktardig bilgilerden dolayn Rabbime hamdederim. O, bu kolaylig1 bende sagladi. Ben de
dil sirlariyla, O’nun izni ile kitaplara doktiim. Ben ancak bana verilen izin kadar konusurum ve iznin
sonunda dururum.” Ehlullah, haddine gore konusur. Bana bildirilen sinira gelince durdum.

Eserlerinde bazen diizyazi bazen de siir kullanmmstir. Siir, rumuz kullanma, bilmece yapma,
lugatlastirmadir. Ama bundan bastimis ifadedeki vecizdir. 33 ciltlik Fiitiihatii’l-Mekkiyye’yi yazmis ve
bu kadar isaret kafidir, der. “Bu konuda tafsilata gelince bu kiyamete kadar gider. Bu konularda bize genis
bir kap1 vardir. Ama bazi konulari ele almak i¢in kalem ve kagida miisaade edilmez.” der.

“Bilgiyi elde etme yollan fikir, vehbdir. Bu kitabin béliimlerinin siralamsi da kendi elimde degildir.
gelmesinin sebebini ancak Allah bilir. Bana kalsa usulden bahseden 88. b6liimiin, mantiken 68. béliimden
once gelmesi gerekirdi. Ama bu da benim kendi irademle olmadi, boyle koy, dediler bana.”

645 eserinden iki yiiz kirk kiisuru elimize ulasmstir. Sure-i Kehf’in 60. ayetine kadar 64 ciltlik tefsiri
vardir. Bu, 64 cilt bize ulasmadi. Ibn Arabi‘yi anlama meselesi, tasavvuf sahasinda ve Islam diisiincesi
sahasinda basli basina bir problemdir. Onu anlatan alimler dogrudan onunla ruhani ittisal halinde
olduklarini bildirmislerdir.

Muhyiddin ibn Arabl Hazretleri’nde vahdet-i viicid, vahdet-i suhud ayrimu yoktur. Esas olan irfandir.
Muhyiddin Arabi’ye dair bir yanlis sdylem de sudur: Onun, veliler nebilerden istiindiir, dedigi rivayet
edilir. Yanhistir. Boyle bir sozii yoktur. Kastettigi, peygamberlerin velayet ve niibiivvet seklinde iki
kolunun oldugudur. Velayet Hakk’dan alan tarafi temsil eder. Niibiivvet ise halka veren tarafi temsil
etmektedir. Bu acidan peygamberlerin velilik taraflarinin, Hakk’a bakan yiizleri olan velayetin, niibiivvet
taraflarindan tistiin oldugunu soyler. Zaten her peygamber velidir. Ancak velilerden farkli olarak nebidir
de aym zamanda. “Veli mi iistlin, nebi mi iistiin?” diye formiile edilen bir sorun yoktur ortada.

Bizler ciiz’iyat-1 Muhammediyye’yiz. Hakikat-i Muhammediye’nin acilimlariyiz. Aslinda ulastig
sonuclar cok yanlis olsa da Freud’un toplumsal bilingalti dedigi olgu gercektir. Sufilerde de kabul goriir.
Mesela Dede Efendi’nin notalarimn aymisi daha sonra kazilarda goriiliiyor ki Stimerlerde var. Sefer
Yetzirah yani Kabala’nmn ana metni Kuzey Ispanya’da bulunmustur. Ve bu metin Muhyiddin ibn Arabi’nin
vefatindan kirk yil sonraya tekabiil eder. Ve Lyon Universitesi’nde bir profesér ortaya ¢ikarmustir ki en
eski Kabala aslinda Muhyiddin ibn Arabi Hazretleri’nin bir eserinin aynen Ibranice’ye terciimesinden
ibarettir. Aslinda hakikatin sdylenisi cesitlidir ama sadece bir hakikat vardir: O da Allah’tir. Sekiz nota
ya da on {i¢ nota var ama eserler binlerce. Arifler yegane muvahhidlerdir. Yani her tiirlii ikiligi kaldirarak
birligi kendilerinde olusturmus olan insan-1 kamillerdir.

Mevlana Celaleddin Rumi

Sanadir ilticas1 Galib’in ey Hazret-i Monla



Basimda bir kiilah-1 iftihdrim varsa sendendir
Seyh Galib (ks)

Asil adi Celaleddin, babasin ad1 Sultanu’l-ulema Bahdeddin Veled’dir. En kuvvetli rivayete gére 30
Eylil 1207°de Afganistan simrlarindaki Belh’de dogar. Yirmi yaslarina kadar babasiyla yasar. Babasi
vefat ettiginde yirmi yirmi bes yasindadir. Bircok arif dogdugu yeri terketmistir. Ciinkii kisi ne olursa
olsun yetistigi cevrede hep bir cocuk gibi goriiliir. Boyle bir durum ise irfana manidir; tersi istisnadir.
Dogdugu yerde yasamamustir. Dogdugu yerde vefat eden arif ¢cok azdir. Cevre insam anlayamaz ve seyahat
verilir bazilarina. Sabit fikrini birakip birakmadigim anlamak icin yerlestigi yerden baska yere
gonderirler. Dikey-yatay boyut birbirlerinin aynasidir. Tasavvuf dikey seyahattir. Bu bir “seyrii siiluk-i
afaki”’dir. Bunun sath-1 alemde de karsilig1 vardir. Dikey yolculuk terk ile baslar. Bizi asagl ceken her
seyi terketmek gerekir. Bunlar diinya sevgisidir. Tasavvuf kisiyi her tiirlii bagdan kurtarmaya calistig icin
millT ve mahalli 6zelliklerden kopmak gerekir. Ciinkii tasavvuf bazi seyleri terktir.

Ariflerin goriigleri vardir; fikirleri denmez. Sehadet aleminde Hakk’i anlatmak semboliktir. Hz.
Mevlana, siir yazmis olmak icin degil, bircok seyi birka¢ misrada anlatabilme imkam verdigi icin siir
yazmistir.

Onun hayatinda “Sems motifi” dedigimiz bir unsura rastlariz. Tebriz tarafindan dogan bir giines. Bu
glines Mevlana’y: perisan etti. Sems-i Tebrizi bir semboldiir. Kim oldugu belli degildir. On y1l Sems onu
terbiye eder. Sonra Sems kendini aradan geker ki Celaleddin kendini isbat etsin. Mevlana, gercek bilginin
o giinesten geldigini anlamustir. Sems’le yasar, Sems’le gezer, fena fi’s-seyh makamim yasar. Sems,
Celaleddin’in 6niinde perde oldugunu anlar ve sirra kadem basar. Béylece Mevlana icin yeni bir dénem
baglar. Sems’in kaybolmasiyla Mevlana’daki ask asil yerine kanalize olur. Mesnevi bir hazine ise onu
ortaya cikaran Celebi Hiisameddin’dir. Mesnevi-i Manevi’yi o yazdirmigtir. Sonra bir miiddet
Selahaddin-i Zerkiibi onun bu askim yonlendirmistir. Artik bunlardan sonra Mevlana kendi ayaklari
lizerinde durmayr basarmaya calisacaktir. Mevlana, Celebi Hiisameddin vasitasi ile Mesnevi’sini
yazmaya tesvik edilmistir. Mevlana eserinde; “Bu eser senin vasitanla olustu” diyerek biraz teselli
buluyor. Ciinkii o boyle bir eser yazmak diisiincesi icerisinde degildi. Askim, sevgisini yaziya dokmek
istemiyordu. Mevlana, ask konusunun en uygun mesnevi tarzinda anlatilabilecegi diisiincesiyle mesnevi
kaleme almustir.

Divan adli bir eseri vardir. Mesnevi, irfani konular1 anlatmakta en uygun nazim sekli ve tiirtidiir.
Ilk defa Iranh sair ve mutasawif Hakim Sendi kullanmistir. Mevldana’dan sonra onun eserine alem
olmustur. MesneVi lizerine ¢okca serh yazilmistir. Bunun sayisinin altmis civarinda oldugu bilinir.
Bu serhlerin en sonuncularindan biri, Ahmed Avni Konuk isimli zatin serhidir. Fihi Ma Fih adl
eseri ve mektuplari da vardir.

irfamin dili mecazidir. Mevlana da remizlere 6nem vermistir. Buraya kadar Mevlana’mn dis, zahir
yoniinii gordiik. Simdi onun goriislerini inceleyim: Bu Hazretin sozleri siirler ve beyitler halindedir.
Bunlar1 okurken su semay1 goz oniinde bulundurmamiz gerekiyor.

“Gozii gonlii harab olanlar, giinesin i1s1igina tahammiil edemezler.”

“Eger dostun yoksa nicin arastirmiyorsun? Eger dostu buldun ise nicin sevmiyorsun?”

“Asksiz olma ki o6lii olmayasin. Askla ol ki diri kalasin.”

“Ayni kelimeleri degil, aymi duygulari paylasanlar anlagir.”

“Yiice Allah Rahim’dir, Kerim’dir. Ama arpa ekene bugday vermez. Diinyada nereye bir vefa
tohumu ekilmigse, o tohumu bizim harmanimizdan almiglardir.”

“Testide duran su neye yarar. Sen gokyiizii ol, sen bulut ol, sen yagmur yagdir.”



“Umitsizlik tarafina gitme ne iimitler var. Karanlik yere gitme ne giinesler var.”

“Eksiklikler kemalin, diistikliikler celalin aynasidir.”

“Balin tatlilig: sirkenin eksiligiyle anlasilir.”

“Hayat1 sen aldiktan sonra, 6lmek bal gibi tatlidir.”

“Seninle éldiikten sonra o6liim, tatli candan daha tath seydir.”

“Beni toprakta aramayin asiklarin gonliinde arayin. Kabrimi acinca kefenimin O’na olan agktan
dolay1 yandigini goreceksin.”

“Su topraga sevgiden baska bir sey ekmeyiz. Ey goklerin Ahmedi! Sana kim dil uzatacak olsa,
onlarin karsisinda kahir firtinasi kesilir, bal serbetlerini zehre ¢eviririm.”

“Su tenimiz ruhumuzun kégkiidiir. Orasi bir tepe yikik bir yer degildir. Goniil yolu korkung bir
colden gecer.”

Yunus Emre

Yunus bir soz soylemis hi¢ bir s6ze benzemez
Miindfiklar icinde orter mand yiiziinii

Yunus Emre’nin bircok yerde makam oldugu iddia edilir. Sar1 Saltuk Baba’min yedi yerde mezari
oldugu iddia edilir. Yunus Emre’nin divaninda sOyledigi gibi asiklarin memleketi Huda’dir. Yunus’un
dogum tarihi tam olarak belli degildir. 1320°’li yillar civarinda seksen yaslarinda vefat ettigi kabul
gormektedir. Kendisine Tiirk dilinin inceliklerini o ¢agda en giizel sekilde dile getirdigi icin “Hatem-i
lisan-1 Tiirk” denilmistir.

“Mevlana Hiidavendigar bize nazar kilali/ Onun gorklii nazar1 gonliimiiz aynasidir” dedigine gore,
Mevlana’mn yiiksek kisiliginin ve goriislerinin tesiri altinda kalmistir. Fuad Kopriilii onun igin “O,
Muhyiddin Ibn Arabi ve sakirtleriyle Celaleddin Rumi’nin yaydig genis ve serbest telakkileri tamamiyle
kendisine maletmis, ruhen mutasavvif, bilyiik ve cok samimi ve sanatkar bir sahsiyetti” demektedir.

Bir bakima Yunus bir “medrese kackim”dir. Birka¢ kere seyhinin etegini birakip yine kapisina
donmiistiir. Gengliginde seyhinin siir yazmamasiyla ilgili tavsiyelerini tutmamus ve nefsin erken
mertebelerindeki gelgitleri dile getiren bircok siir yazmistir. Fakat sonrasinda yine seyhinin izniyle
Yunus-1 gliyende olmustur. Hakikaten ondan sonraki devrelerde Yunus’un siirleri Hak avazindan ilhamlar
tasir. Bunu kendisi de dile getirir:

“Soz karadan akdan degiil yazip okumaktan degil
Bu yiiriiyen halktan degiil Halik avazindan gelir.”

Yunus Emre de irfan okulunu, sevgiyle askla cileyle tamam edenlerdendir. Tasavvuf tarihimizin {izerinde
durulmadan gecilemeyecek mihenk taslarindandir. Yunus kendisinden Once gelen Hak asiklarindan
etkilendigi gibi, kendisinden sonra gelecek nice arifan-1 ilahiyi de etkilemistir. Bunlarin basinda Niyazi-i
Misri Hazretleri gelir.

”Niydzi’nin dilinden Yunus-durur séyleyen
Herkes ciin can gerek Yunus-durur can bana”

der. Ayrica Yunus’un,

“Ciktim erik dalina anda yedim iiziimii



Bostan 1ss1 kakuyup der ne yersin kozumu”

diye basliyan sathiyesine de uzun bir serh yazmistir. Yanlis usullerle verilen tasavvufi egitimin fayda
yerine zarar verdigini sembolik ifadelerle anlatmistir. Her tiir agacin kendine has meyvesi vardir. Tipk
bunun gibi her amelin de bir aracisi, aleti vardir. O arac1 yerine getirdiginde o amelin hikmeti sende
acilir. Bu beyitte vurgulanan iste bu manadaki yéntem yanlishiidir. ilm-i zahirin husuliine alet; liigat, sarf
gibi seylerdir; ilm-i batin icin ise daimi ihlas, bir miirsidin nefesi, zikr-i ber-devam, az yemek, az uyumak,
az konugmak gerekir. Sikca sorulan bir soru da sudur: “Neden bir seyh efendi gerekli?” Sundan dolay1 ki;
tiim bunlarin igine bir insan-1 kAmilin nefesi gerekiyor. Farkl1 bir tesir alani olusturuyor yani. [lm-i zahir
ve batindan sonra ilm-i hakikat, dort terk ile aci8a ¢ikar: Terk-i diinya, terk-i ukba, terk-i hesti, terk-i terk.

Sufi Siir Serhleri

Once tohum aulir. Sonra atilan tohumlar, zamanla kendi kendilerine meyve
vermeye baslarlar. Dolayisiyla; biz tasavvufla ilgili arastirmalarimizda bir yere
kadar akli, rasyonel sunumlar, okumalar yapabilmekteyiz. Bu okumalar, tabii ki
mananin tahsili icin 6nemlidir ama neticede fiziksel bir eylemdir. Bu konugmalar;
ardindan belki konusmama makamina dogru gecer, sessizligin sesine dogru gecer.
O zaman daha kaliteli olur; insanin ontolojik yapisinda yer eden, zaten bizatihi
icinde var olan bilgilerin aciga ¢iktigim gortiriiz. Ama bu devreye kadar hepimiz,
digsaridan yardim almaya muhtaciz. Tasavvuf okumalari, bizde olam aciga
cikaran bir aractir sadece. Bu araclara arag olarak kiymet vermeliyiz elbette;

ama aslolan bu degildir; aslolan, bizde olanmin aciga ¢ikmasidir.

Seyhiilislam Yahya Efendi’nin Bir Beytinin Diistindiirdiikleri

Mescidde riya-piseler etsiin ko riyay
Meyhaneye gel kim ne riya var ne miirayi

XVI. yiizy1lda Istanbul’da béyle bir beyit yaziliyor. Fatih’te bir vaiz ise “Bunu séyleyen kafirdir.” diye
fetva veriyor. Beyitin sahibi de bir seyhiilislam. Seyhiilislam Yahya Efendi. Fatih’teki vaizin bakisiyla
Seyhiilislam Yahya’mn bakisi arasindaki farki ne ile izah edebiliriz? Bu, iizerinde diisiiniilmesi gereken
bir konudur. Bu konu aslinda bizim diger kitaplarimizda, makalelerimizde dile getirdigimiz asli diisiinceyi
biitiin olarak 6zetleyecek bir soruya dayanmaktadir. “Meratib” diye bir kavramimiz var; tasavvufta ¢ok
fazla vurgu yapilan kavramlardan biridir. Alemde hicbir sey tekdiize olarak yaratilmamustir. Ontolojide,
fizik alemde, insanda mertebeler vardir. Bunu Kur’an’da da diger kutsal kitaplarda da goriiriiz. Kalkis
noktamiz bu oldugu zaman ortaya su c¢ikiyor: Akillarda da anlayislarda da bir meratib var. Merdatibii’l-
fuhiim ve meratibii’l-ukiil denir bunlara. Insanlar arasindaki ihtilaflarin ortaya ¢ikmasimn kaynag da
budur. Ihtildfii’l-akval ve ihtilafii’l-ahval diye iki kavram vardir; yani goriislerin farkli olmasi,
tavirlarin farkli olmasindandir. Dolayisiyla kavgaya hi¢c sebep yoktur; herkes kendi mertebesinden



konusur. Herkes nesneleri, ontolojik olarak nereden bakiyorsa oradan degerlendirir. Burada tek problem;
bunlarin hepsini kusatici, ihata edici bir {ist-prensibin olup olmamasi. Bir {ist-prensip oldugu siirece farkl
gortiislerin aslinda birbirini besleyen, birbiriyle aligveris halinde bulunan bir yapida oldugunu gériiriiz. O
{ist-prensip gittigi zaman alt-prensipler, kendilerini {ist-prensip yerine koymaya calisirlar. Alemde
geleneksel bir esastir bu; ilist-prensibin olmadig yerde alt-prensip onun yerini almaya calisir. Orada da
kavga doviis baslar. Bu doktrinin edebiyata, sosyolojiye kadar bircok alanda uzantisi var. Girisi boyle
yaptiktan sonra gelelim metnimize ve bu metne itiraz edenlerin mertebelerini yansitan gortislerine.

“Ben miisliimamm” demek kafi degil

Bu olayin tasavvuf ve edebiyat tarihimizde binlerce benzer érnegi var. Bu olay bize Osmanl Islam’min
tasavvufi bir Islam oldugu énermesini gosterir ki ben de bu énermeye katiliyorum. Miisliiman, Hristiyan,
Musevi gibi tabirlerin, ilk vaz’ edildigi zamanlarda gecerli oldugu, daha sonraki asirlarda o tabirlerin
yeterli olmadig kanaatindeyim. Asr-1 saadette bir sahabinin “Ben Miisliimamm.” diyerek kasdettigi sey
ile bugiin, bin dort yiiz sene sonra, bu ciimlenin anlami semantik olarak aym seye isaret etmez. Hangi
Miisliman, ne tiir bir Miisliman? “Ben Iseviyim” demek, Hz. Isa zamamnda yeterli anlamu verir.
Kur’an’da da bize sadece “Miisliiman” kelimesini se¢memiz sdylenmektedir, fakat o semantik anlam
kaybolmustur. Kayboldugu icin de Miisliiman kimliginin altina bircok ahlaksizlik da sigdirilabilmektedir.
Dolayisiyla bir ayrim yapmak gerekiyor; herkes hangi Islam oldugunu belirtmek zorundadir. “Selefi
Islam” cok giizel bir tabirdir; hakeza “sufi Islam” da 6yle. Adlar1 konmus “Islam”lar... Netlesmekte fayda
var. Bu netlesme, “Miisliiman kimligi var madem, neden yamna bir ilave aliyoruz?” itirazim getirebilir.
Goniil isterdi ki almayalim ama o semantik kirilma yasanmistir. Toshihiko Izutsu, “Allah” kelimesinin bile
Islam tarafindan icad edilmedigini séyliiyor, Kur’an’da Allah ve insan isimli kitabinda. Yani “Allah”
kelimesi bile Arapcada islam’dan evvel kullamlan bir kelimeydi. Ama islam, onun ici bosaltilmus haline
anlam iifledi. Zaten alem, cesetlerin icine ruh iifleme miicadelesidir; ruh iiflenir bir miiddet sonra bosalir o
ruhlar, sonra yine iiflenir. Bosaldikca peygamberler gelir iifler; peygamber yoksa veliler gelir iifler.
Adem’den bu yana sistem bu sekilde yiiriir.

Seyhiilislam nedir? Hukuk miiessesesinin basi. Yani “Osmanli’da sadece tekkeler sufilere verilmisti,
tekke dis1 alanlar diger Islamlarind1” teorisi yanhistir; hukuk da onlarin elindeydi. Seyhiilislam
Pagsmakcizade Ali Efendi mesela, Hamzavi Melamilerindendir. Bir Hamzavi Melamisinin seyhiilislam
olmasi ¢ok enteresan bir vak’adir.

Remizlerle oynamak ariflerin harcidir

Seyhiilislam Yahya Efendi’nin bu beyti; onun hukukun normatif diizeyinden yukar1 c¢ikabildigini,
sembolik dil kullanabildigini ama sembolik dil kullandiktan sonra tekrar seriata dénebildigini gosterir. Bu
nokta cok onemli. Tasavvufun yol acabilecegi problemlerdendir bu. Tasavvuf remz ve sembole diger
branglardan ¢ok daha fazla vurgu yapar ciinkii dlemin tamamu remzlerden ibarettir ve hakikat dedigimiz
sey, bu diizlemde degildir. Tasavvuf penceresinden, alem bdyle goriiniiyor. Neyin neye isaret ettigi
bilindigi siirece remzlerin kullanilmasinda bir mahzur gérmiiyor ulema; dolayisiyla seriat makamina sahip
bir arifin —tabir caizse- remizlerle diledigi gibi oynamaya hakki oluyor. Ama burada bir tehlike var;
sembolizm, o zatin dilinden ¢iktig1 zaman baska yerlere kayabiliyor. Buna dair uyarilar goriiyoruz sik sik.

Mevlana, Mesnevi’sinde saraptan, meyhaneden cokca bahseder; bilmeden okundugunda alkolle
ilgili bir hadise var gibi goriinebilir. Mevlana bu yiizden bir uyar1 yapar, der ki “Sakin, bizim
sarabimizi, bilmeyenlerin yanminda anma; anarsan onlarin akli {iziim suyuna gider.” Meyhaneden bahseden
bir beyit duydugunda insanin aklina ilk olarak iiziim suyu geliyorsa bu, anlayis seviyesini gosterir. islam
ekolleri icerisinde tasavvuf terminolojisini bir tiirlii anlayamayanlar vardir. Kisa, normatif bir ifadede



bulunurlar: “Kiifiir!” Onlara, kastedilen manayr anlatamazsimz ciinkii kestirip atarlar. Dolayisiyla
metinlerin de hiyerarsisi vardir; metnin ilk okunustaki anlamuyla metnin icindeki anlam katmanlari
tasavvufta 6nem arz eder. Sembolizmi rahatlikla kullanabilmek de Islam seraitine bagh ariflerin isidir.
Diyorlar ki: “Bizim talimimizden ge¢meyenin bu remzlerle oynamasi caiz degildir.” Buna Ingilizcede
“shifting” denir; atlama noktas1, kirilma noktasi... Cokca yapilmistr, érnekler verilebilir; mesela Omer
Hayyam’in basina gelenler... Bu terminoloji Hayyam’da cok fazla vardir. Boyle bir hadise Ayetullah
Humeyni’nin basina gelmistir. Humeynl medrese ehlidir, yani miiderris; ama aymi zamanda tasavvufi
konulara da meraklidir, bu konuda da eserleri vardir. Fiistisu’l-Hikem’e notlar yazmistir. Bu zat
oldiikten sonra birtakim siirleri bulundu; yayimlandi ve Ask Yolu adiyla Tiirkceye de cevrildi onlar.
O siirlere baktiginiz zaman “Biktim su soguk medrese duvarlarindan meyhane istiyorum meyhane”
diyen bir Humeyni gériiyorsunuz. iran’da Humeyni’nin cizgisine muhalif olan Vahhabi-Selefi Sia
vardir. Hicbir zaman “Kahrolsun Humeyni!” diyemeyen bu grup, Humeyni’nin siirleri yayimlandigi
zaman “Kahrolsun meyhaneciler!” diye goésteri yapti. Bakin, onlar da bir remz kullaniyor. Aslinda
dlemde olup biten, bir remzler savasidir.

Metinlerin de mertebeleri vardir

Bu beyitin, Osmanh irfan seviyesinin yiiksekligini géstermesi yoniiyle, toplum agisindan da okunmasi
gerekir. O metin, o toplumda nasil okunuyordu, nasil hazmediliyordu? Bu ve bunun gibi siirler yazan
insanlar var o toplumun icinde ve c¢ok biiyiik tepkiler de almuyorlar. Bir iki tane 6zelikle Halep ve
Sam’dan gelen tepkili imam efendi var; onlar da biiyiik taraftar bulamuyorlar kendilerine. Bir miiddet
sonra, Kadizadeliler ve Civizadeliler diye biiyiidiikten sonra ancak taraftar bulabiliyorlar ama sadece bir
dénem hakim olabiliyorlar.

Ozet olarak, metinlerin mertebeleri vardir. Bu metinler zahirden baslar, batina dogru yiikselir. Iceriye
dogru yiikselen metni okumak distan gecer. Zahiri egitimini bitirmemis insanin batin iizerine konusmasi
caiz degildir ama zahiri egitimini gecmis birine de kimse “Sen niye bdyle seyler konusuyorsun?” deme
hakkina sahip degildir. Giiniimiizde de buna ihtiya¢ var. Toplumsal d6niisiim sonucunda bugiin meyhaneler
camilerden daha kalabalik. Kegke gercek meyhaneyi tattirabilsek. Bedeni yirmi doért saatte terk eden
ickinin gercek sarhoslugu vermedigini anlatabilsek. Ibn Fariz’1n deyimiyle “Biz sarhos oldugumuzda daha
liziim yaratilmamisti.” Keske oyle sarhos edebilsek insanlari. Beyoglu’'nda meyhanelerin oldugu semtin
adi Omer Hayyam. Omer Hayyam’in kemikleri sizliyordur herhalde. Béyle bir doniisiim yasandu.

Sadece zahirl ve soguk dil, insam cezbetmez. Insanoglu, iliskilerinde hukuki bir dil kullanmaz; bundan
dolayr diinyada normatif dil kullanan hicbir ideoloji, hi¢cbir din, uzun émiirlii olmamstir. Bu tiir remzi
ifadelerin Kur’an-1 Kerim’de de, Hz. Peygamber’in kendi uygulamasinda da yer aldigim gérmekteyiz.

Sufiler suretten sirete gecmeye bakarlar

Alemde bir hiyerarsi vardir, mertebeler vardir. Bu alem; bir mananin tecessiid ve tecessiim ettigi, yani
cesetlendigi ve cisimlendigi bir mertebedir. Herkes 6nce cismi goriir, hi¢ kimse manayr gérmez 6nce.
Onun icin sufiler suretten sirete gecmeye bakarlar; siretten surete inis vardir, suretten sirete ¢ikis vardir.
Fakat bu yiikselisler mertebe mertebedir. Bir tahte’l-kamer alem vardir; ay alti alemi. Ay alti aleminde
Allah’in yaratmis oldugu sistem, etkilesim esasina dayanir. Buradaki her nesne etki altindadir; insan da
bir nesne ise —ki insanda ruh tarafinin yamnda nesne tarafi da vardir- insan da etki altindadir. En
asagidaki bu fiziki bedenimiz dort asli maddeden meydana gelmektedir; hava, toprak, su, ates.
Yeryiiziindeki mailer, siviya ait biitiin seyler —Allah’in izniyle- Ay tarafindan yonlendirilir. Dolayisiyla
siviyla ilgili olan her sey Ay’la programlanmistir. Med-cezir meselesini, dolunay zamamnda insanin
kanimin tepesine firlamasim, bunun kurt adam seklinde mitolojide olan uzantisim diigiinebilirsiniz.



Dolunay zamaninda disler uzar ve kurt adam olunur mitolojide; dolunay zamam olmasi, nefsin azdiginin
isaretidir. Bu bahsettigimiz etkilesim ag1 icerisinde Ay, Giines, Veniis, Satiirn ve biitiin gezegenlerin gérev
alanlar1 vardir. Burglar ay altt alemde tesirlidir yalmz, ay iistii alemde degil. Dolayisiyla ay fistiinii
gecmis enbiya ve evliyamn astrolojik haritas1 ¢ikarilamaz. Peygamberler, burclardan beridirler; Allah
dostlar1 da dyledir. Bir burca gore dogarlar fakat tedavi goriip o burcun tesirinden cikarlar, hatta burclara
tesir etmeye baglarlar. Ay’1 ikiye bolebilirler, gidip Giines’e oturabilirler. Duygularla alakali alemin suyla
ve dolayisiyla Ay’la bir irtibati vardir ve cemal, estetik, letafet konulariyla da Veniis’iin, eski adiyla
Ziihre’nin irtibatt vardir. Veniis’iin kontroliinde olan burglar vardir; onlarda daha estetik bakis acilari
bulunur. Dolayisiyla siirsel ifadeyle Veniis, Ziihre yildizi arasinda irtibat kuruyor bazi diisiiniirler.
Bunlardan biri de ibn Arabi. Cok ilging ki bu irtibat agim mitolojide de gdriiyoruz; mitolojide sairlerin
yildiz1 olarak Veniis goriindir.

Vahiy de bu sekilde kripto edilmis bir metindir

Ben su an H20 iciyorum; su. Kimya ilminde elementler var, bu elementlerin de sayisal degerleri ve
sembolleri var. Hakeza astrolojinin de sembolleri var. Ornegin biz, Veniis derken, astrolog bagka bir sey
diyebilir Veniis’e. Kriptoloji, uzun ifadeleri tek bir formiille ifade etme, biitiin sanat dallarinda
matematikte, kimyada, biyolojide, edebiyatta kullamlir. Yeryiiziine inen vahiy de bu sekilde kripto edilmis
metinlerdir, kodlanmis sistemlerdir. Her ne kadar vahyin anlamm 6nemliyse de anlam 6tesi katlar1 da
vardir. Meal okumak anlam katmanim aralamaya yardimci olabilir ama anlam 6tesi katmanlar, sifreler,
kodlar vardir. O alem, o seslerin rezonansim ister; sozgelimi “elif lam mim”de ayr1 bir kod sistemi
vardir. Coziiliir mii ¢6ziilmez mi, kim ¢ozer kim ¢Ozemez, tartismasina girmek istemiyorum ama telaffuz
edilen her seyin rezonansi, titresimi vardir ve o, baz1 seyleri davet eder, ceker. Tasavvuf edebiyatinda
Arap harfleri, varlik aleminin mertebeleri olarak sembolize edilir. Daha hicbir taayyiiniin olmadig,
mutlak varligin heniiz zuhura gelmedigi, kendi hali {izere miistagrak oldugu bir hale “elif”le isaret edebilir
sufiler. “Be” ile yaratilis climbiisii baslar; o yiizden sufilerin kozmolojisine gére baslangici sembolize
eden “be”dir, “elif” degil. Harfler sembolizminin varlik mertebelerine, buradan da edebiyata yansimalar1
vardir.

Tabii biitiin bunlar tasavvufa goredir. Iicinde bulundugumuz sehadet dlemi mutlak olmadigl icin ve
tasavvuf da yine icinde bulundugumuz malul ve problematik olan bu alem iginde konusuldugundan dolay1
problematiktir. Hicbir bransg “tertemiz olma” iddiasinda bulunamaz bu alemde, hepsi problematiktir.
Binaenaleyh tasavvufi diisiiniis tarzimin da problemlere yol acabilecek goriisleri vardir. Biitiin bunlar bir
tradisyon icinde, “yetkililer” elinde kaldig siirece ne sarabin ne meyhanenin hi¢cbir mahsuru yoktur. Ama
oradan ¢iktiktan sonra “elif” de “be” de “sarap” da “meyhane” de kastedilenin disina cikar.

Sair sufi mi sufi sair mi makbuldiir

Bazi sairlerin, 6nce sair sonra sufi olmalari; baz1 sufilerin ise tasavvuf hilatini giydikten sonra sairlige
soyunmasl meselesi ilim erbabimn zihnini mesgul edegelmistir. Bazi sairler baglangic itibariyle
sairdirler, bazis1 sonradan sair olmustur. Siiriyet bir tabiatsa bazi insanlar sufi olmadan da dogustan sair
olabilirler. Her sair illa ki sufi olacak degil; yiizlerce siir sOyleme sekli var. Boyle sairler var
Osmanli’da; bu sairlerden bazilar1 sonradan tasavvufa intisab etmislerdir. Intisab ettikten sonra, daha
evvel yazdig siirleri yakanlar vardir. Hatta Miisliiman olmayanlardan da érnekler var. Mesela Kavafis’in
olimiinden sonra birtakim gizli notlar1 ortaya cikiyor. Ilging; bir tiir giinah cikarma... “Ne biiyiik
aldatmacadir sanat, ictenlikten s6z ettiginde. Oturup kimi sorunlar tistiine yazmaya baslarsimz, cogu kez
hayalgiiciiniizle yazarsimz bunlari, sonra zaman gecer ‘Acaba yanildim mu?’ diye sorarsimz kendi
kendinize. Mesela yaslilik konusunda Mumlar’i, Yaslilarin Ruhlari’m ve Yasli Adam’i yazdim; simdi ise



yasliliga dogru ilerlerken ya da en azindan olgunluk yaslarima geldigimde bu son siirin hi¢cbir dogru yam
olmadigimn farkina vardim. Yaslilarin Ruhu siirim simdilik dogru geliyor ama yetmis yasina geldigimde
onu da yanlis bulmayacagim kim sdyleyebilir? Ya Mumlar... O dogrudur umarim.” Dogustan itibaren sair
olanlarin da daha sonra siirden tévbe ettigini gorebiliyoruz. Kelam biiyiidiir, s6z biiyiidiir; iyi bir kelime
hazineniz varsa ve mantigimz kuvvetliyse bu kelimelerle oynamalar yapmak suretiyle cok etkili ifadeler
kurabilirsiniz. Bu, okuyanlar1 ¢arpabilir ama bunlarin igerisinde mana var mudir yok mudur; o ayr1 konu.
Iste sufi miielliflerle sufi olmayan miiellifler arasindaki fark budur.

Sufi sairler birinci derecede, kaliplara riayet etmezler; onlar icin 6nce gelen anlamdir. Onlardaki
samimi ifade bazen vezin ve kafiyeye bozukluk getirebilir. Mevlana’yr kendi cagdasi bazi sairler,
vezinleri bozuk diye tenkit etmistir. Mevlana da demistir ki: “Benim derdim vezin bulmak degil ki.”
Sairligin birden bire fiskirdig1 anda yazilanla, “elime kagit kalem alayim, su yarisma icin siir yazayim”
diyerek yazilan siirler arasinda ontolojik fark vardir, mertebe farki vardir. Gelenegimizden bir 6rnek
vereyim bununla ilgili; Niyazi-i Misri - Yunus Emre mukayesesi yapilir... Niyazi Misrl dogustan bir sair
degildir, hatta “Siir sdyleme kabiliyetim cok gelismis degildir.” der. Seyrii siiluka girip kesafetten letafete
dogru yol almuistir. Seyrii stiluk sonucunda bazi cemal tecellileri olur; her seyi, cirkini bile giizel gérme
gibi.

Ey Niyazi katremiz deryaya saldik biz bugiin

Katre nice anlasin umman olan anlar bizi

dedigi bir siiri vardir. Denilir ki kendisinden bazi hicaplarin kaldirildig1 gecenin sabahinda sair olarak
uyanir ve birden bire siir soylemeye baslar. Buna “siintihat” deniyor. Bir de dogustan itibaren sair olanlar
vardir. Mesela Yunus Emre ¢ocuklugundan beri sairdir. Onun i¢indir ki ehl-i tasavvuf Yunus siirleri icin
“Yunus’u seyhler okusun, miiridlere vermeyin” derler. Yunus’un divaninda 6yle siirler de vardir ki
miibtedileri ilgilendiren siirlerdir. Yunus’un divam “miilevven” olarak amlir; yani rengarenk. Hercai bir
divandir, haller degisiktir; asag1 mertebeden bahseder, yukar1 perdelerden bahseder... Fakat Niyazi’nin
divam 6yle degildir; gencliginde hic siir yazmamus, bir mertebeye gelmis, hep o mertebeden yazmistir.

Allah ansiklopedi maddelerinde aranmaz

Allah’in kelamum nakletme dereceleri vardir. Bizler; Allah’in adamimn sadece cami imam oldugunu
ogreten bir egitimden geciyoruz. Oysaki Allah cok degisik agizlardan konusabilir. Allah nasil bulunur?
Bunun yontemi bizde c¢ok yanlis. Bazi branglar Allah’i bir ansiklopedi maddesi gibi ariyorlar; bu cok
rasyonel bir arayis. Bu bakimdan badeli-badesiz meselesi énemlidir. Asik edebiyatinda bazi sairlere
bade icirilir. O icildikten sonra dil ¢oziiliir ve nutuklar séylenmeye baslar. Dolayisiyla “badeli” sairlerin
hep Hak kelamu konustuklarimi goriiriiz; malayani seyler konusmazlar. Aslinda dini ilimlerin hepsinde
badeli olmak lazzm. Modern zamana gelinceye kadar biitiin Islami ilimler badelilerin eliyle ilerliyordu;
hadis ilmi dahil. Imam Suyiiti hadis mecmuas1 meydana getirirken bir arkadas: kendisinden bir mesele
icin sultanla arasinda tavassutta bulunmasini ister, der ki “Benim bir arazi isim var, kadilar da
halledemedi, rica etsen de sultan halletse.” imam Suyfiti de der ki “Sultan beni kirmaz, gidip rica edersem
bu isi de halleder ama gitmem.” Adam sebebini sorunca soyle der; “Ben Peygamber Efendimiz’in
hadislerini toplamakla mesguliim, simdiye kadar da kendisiyle yetmis iki defa goriistiim, baz1 hadisleri arz
ettim ‘Sunlar1 al, sunlar1 alma.” dedi, simdi bir sahih hadis var elimde ondan gelen, o hadiste diyor ki
‘Diinyalik bir hacetin halli icin sultan kapisim asindiranlar benden uzak olsun.” Simdi ben senin bu
meseleni halletmek icin sultamn kapisina gitsem, sultan da bu isi halletse, sonra da ben Peygamber’e uzak
olur da bir daha goriisemezsem ne yaparim?” Yardim isteyen adam bunu duyunca daha fazla iistelemez.
Eskiden “istismam yontemi” kullamlirdi, hadisin sahihligi arastirilirken yani hadis okunurken hadisi



koklama yontemi. Su an kalmadi; var m hadis koklama sanatim bilen muhaddis... Simdi biitiin ravileri
takir takir cikariyor bilgisayarlar ama... Ibn Arabi diyor ki “Yalanci da olsa adamin o giin dogru
sOyleyecegi tutmus olabilir, hep dogru konusan adam da o giin ihmalde bulunmus olabilir.” Kokla o metni,
anla. Her soziin bir sahibi, bir rengi var, alemde bir kayd: var. O kayitlara girebilenler ancak, o s6z kime
aittir bilebilirler. Bunlar kayboldu, kaldirildi; kaldirilinca da elimizde dini ilimlerin zahiri ve kitabi olan
taraflar kaldi. Bu kadar kitap, bu kadar evrak icerisinde degildi dini ilimler.

Fizik dlem yeterli referans sunmaz

Sozii hiillasa ederken modern zamanlarda tasavvufi siirin yeri ne olabilir, diye diisiinebiliriz. Modern
degerler sistemi, modern algilamalar, metafizikle irtibati koparmaya ¢alisan ve referanslarim fizik étesine
degil, fizige ceviren bir diinya goriisiine dayandig1 icin modern insanin isi zor. Modern insanin referansta
bulundugu yer fiziktir. Fizik de fanidir, asli degildir. Fizik alem siirekli degisir ve doniisiir. Kavafis
orneginde sdyledigimiz gibi, fizige ait siirler siirekli degisim ilizerindedir. Referans ve konu olarak fiziki
lemi almus hicbir siir kalic1 degildir ve evrensel noktayr yakalayamaz. Insamin fiziki yam vardir ama
insanmin 6liimsiiz yani, fiziki olan yam degildir. O ruh makamina erenler, o ruhu bedenleri icinde bulanlar,
metin icinde anlamm da bulanlardir. Yani metin, bedene; metnin icindeki mana, insamn igindeki ruha
tekabiil eder. Modern insan sadece bedeniyle yeterli hale geldigini diisiiniiyorsa ruh ihmal ediliyor
demektir. Bu acgidan baktigimiz zaman tasavvufi siirin modern diinyada karsiligim bulmak zor gibi
gortiiniiyor. Eger tasavvufi siir o 6liimsiizliikk makamim yakalamigsa, o ruh ister pre-modern, ister modern
isterse post-modern olsun ademoglunda siirekli bulunacaksa, o makamdan dem vuran siirler de
oliimsiizdiir. Fizige tabi biitlin siirler ise gecicidir.

Niyazi-i Misri Serhleri-Rumiiz-1 Enbiyayr Vakif-1 Esrar Olandan Sor

Arifler, siir yazayim diyerek siir yazmadiklari ve iclerine dogdugu gibi yazdiklari
icin, onlarin siirleri edebiyat zevkine diiskiin kimselere tatsiz gelebilir. Bunlar
ariflerde siklikla goriilen seylerdir. Siirselligi ve miizikalitesi cok giizel olan arifler
de vardir. Ancak arifler siir yazmak icin siir yazmazlar. Ariflerin kimligi sairlik
degildir. Arif kategorisi hakim, bilge kategorisidir. Sair mertebesinin
tizerindedirler. Siir ve diiz yaziyr kullanirlar; yani siir ve diizyazi bir aractir onlar
icin, amac degil. Niydzi-i Misri’de de siirsellik ikinci derecededir. Arifler
kendilerine ilka olunan ilahi bilgileri siirsel bir formda aktarirlar. Ariflerde
siirselligin geri plana atlmis olmasi “Bastan sona metafizik bunlar.” diyerek
elestirilmistir bir takim edebiyatcilar tarafindan. Metafizik bakis acisina sahip

olanlara gore ise bu olumlu bir durumdaur.

Geleneksel tarzimizda, metafizik formda bir siiri serh etmeye baslamadan 6nce
sahibinden izin almak usuldendir. Sahibi “Bunlari evlatlarima acikla.” demeden

kimse o siirlerin hakikatini anlatmaya gii¢ yetiremez. Biz de Allah’n izniyle



sozlerimize “Meded ya Misri!” diye baslayalim.

Rumiiz-1 enbiyayi vakif-1 esrdr olandan sor
Enel Hakk sirrin1 candan geciip berdar olandan sor

Yiirii var ehl-i tecridi aldyik ehline sorma
Ani cdn u cihdni terkediip deyyar olandan sor

Gehi kahr u gehi liitf u kemalin bilmek istersen
Fena ender fendda hem yok olup hem var olandan sor

Dila bu Mantiku’t-Tayr’1 fesdahat ehli anlamaz
Bunu ancak ya Attar ii ya hod Tayyar olandan sor

Anadan dogma gozsiizler kemahi gormez egyayi
Niyazi vech-i dildart ulii’l-ebsar olandan sor

Rumiiz-1 enbiyay vakif-1 esrdr olandan sor
Enel Hakk sirrini candan geciip berdar olandan sor

Rumiiz remzin, enbiya nebinin, esrar da sirrin ¢coguludur. Resullerin remizlerini vakif-1 esrar olandan
sor, demektir. Vakif, “vakafe” kokiinden gelir, “duran” demektir. Tasavvufta bir seyi bilmek o seyde
durmak demektir; bu baglanti ¢ok onemlidir. Bir bilgiye sahip olmak icin, o bilginin oldugu yerde
bulunmak, durmak gerekir. Vakif da orada duran demek. Ingilizcede de “understanding” anlamak demekir.
“Under” altnda, “standing” ise durmak demektir. Yani alunda duran anlamu vardir. Ingilizcede bile
semantik olarak, Dogu’dan gelen tesirle, vukufiyet kesbetmek kelimesinin karsihigim goriiyoruz. Iste sufi
de konustugu bilgide bulunan kimse demektir. Yoksa o bilgi aciga c¢ikmaz. Bu da tasavvufu diger
branglardan ayiran en temel noktadir. Mesela felsefe de bize irfandan, hikmetten bahseder ama en fazla
git, oku, calis diyebilir. Ne kadar okursan o kadar biiyiik filozof olursun. Acaba dyle midir, yoksa kitap
okumak bir ara¢ mudir? Kitap okumak suretiyle bilginin nerede oldugunu 6greniriz. Yoksa bilgi o kitaptan
cikmaz.

Niyazi-i Misri’nin séylediklerini okumakla onun sahip oldugu bilgiye sahip olmus olmayiz. Onemli
olan, o sozlerin bizde bir acilim yapmis olmasi ve bizim bunun ardindan, bu bilgilerin bulundugu makama
ulasmamizdir. Bazi arifler vardir ki soézlerini duydugumuzda bizi titretir. O sézleri duydugumuz zaman
kulak onu alir ve eger anlamaya istidad1 varsa o sozleri kalbe intikal ettirir. Anlayan, beyfin degildir.
Modern diinyamn en biiyiikk yamlgis1 budur. Beyin toplar, tasnif eder, ama hiikiim ¢ikarma isini beyin
yapamaz. Kur’an’in bakis acisiyla baktigimizda da durum aymdir. “Lehum kulibiin ya’kiliine” (Hac
22/46) der Allah Teala. (Onlar ki kalpleriyle aklederler.) Bu ciimleyi imkanim olsa her nefes tekrar etmek
isterim: Akleden kalptir. Mantik bize duyu organlar aracilig: ile bilgiyi nakleder, ama oradan hiikme
varan kalptir. Diisiinen beyin degildir. Amerika’da bir trafik kazasi sonucu beyin fonksiyonlarim kaybeden
bir kizin buna ragmen bir miiddet sonra baz seyleri kalp yoluyla algiladig1 ve meramum cesitli yollarla
disaridakilere aktardig ortaya cikmistir. Beyin dumura ugramis, ama kalp calisiyor. Bazi arifler, mesela
Hz. Mevlana, daha ileriye giderek “Kapat gozlerini, sus artik, tka kulagim.” gibi sozler eder. Burada
verilmek istenen sey, i¢ duyu organlarinin calismasi icin dis duyu organlarimin kapatilmasi telkinidir.



Yoksa gercekten siirekli gozlerin kapal1 dolasirsan duvara toslarsin.

Nebilerin sirrim, o makamda bulunandan sor, diyor Misri. O makamdan haberi olmayanin
peygamberlerden verdigi malumat, bu konuda yeterli ve gecerli bir delil degildir.

“Ene’l-Hakk sirrim candan geciip berdar olandan sor.” “Ber” Farsca lizeri dar idam sehpasi demektir.
Ene’l-Hakk sirrimt camndan gecenden, yani idam sehpasimn iizerindekinden sor, diyor. Camndan
gecebilmis, terk-i can edebilmis insanlardan sor, diyor. Oyle insanlar var ki baz1 zorlamalar karsisinda
gortiislerinden vazgecebiliyorlar. Metafizikte doniis olmaz. Galileo zorlamalar karsisinda fikirlerinden
caymisti. Giordano Bruno 6liim tehditlerine aldirmamus, inandigi hakikat ugruna Roma meydaninda
yakilmisti. Bugiin o meydana adi verilmistir. Aradan doért yiiz y1l gecmis olmasina ragmen bugiin hala o
meydana onun i¢in giil birakilmaktadir.

“Ene’l-Hakk sirr1” ise, “Ben varim, ben yaparim, ederim.” diyerek varlik katmamnda ikilige neden
olanlarin anlayacag bir sey degildir. Bu, “Allah var, ama ben de varim.” demekle olmaz. Varlik
katmaminda varlik birdir. Gerisi O’nun yansimalarindan ibarettir. “Ene’l-Hakk”, Hallac-1 Mansur’un
bedelini camni ile 6dedigi bir s6z. Kimilerine gore bu bir kiifiir, kimilerine gore hakikatin en tist diizeyden
ifadesidir. Kimilerine gore ise s6z olarak hakikattir ama dile getirilmemesi gerekir. Herkesin yamnda her
sey konusulmaz. Kiymetli miicevherler onu anlamayanlarin 6éniinde a¢ilmaz. Biz iktisat tarihi dersimizde
degerler iizerine bir dérnek gormiistiikk: insana bir kova su ve bir kova elmas sunuldugu zaman elmas dolu
kovay tercih eder. Aslinda su daha hayatidir ve elmas bir tastir nihayetinde, ama insan o tasin ne manaya
geldigini bildiginden elmas dolu kovay1 tercih eder. Ama bir camuzin 6niine o iki kovayr gotiirdiigiinde
suyu icer, elmasi da en fazla koklar. Ciinkii ona gore nihayetinde yenilemeyecek kiymetsiz bir tastir elmas.
Marifet konular1 da béyledir. Herkesin 6niinde agilmaz. Nitekim Hallac-1 Mansur idam edilmistir. Niyazi
bu beyiti ile Hallac-1 Mansur’a isaret etmektedir aym zamanda.

Ene’l-Hakk, “Ben Allah’im” demek degildir. Hakikati itibari ile nereden geldiginin bilincine varmaktir.
“Asimilasyon” diye bir kelime vardir sosyolojide; geldigi yerden yabancilasanlar icin kullamlir. Mesela
Kayserililer, Sivaslilar Almanya’ya isci olarak gittiklerinde sonraki kusaklarda bir yabancilasma oluyor.
Bazilarinda da tam tersi bir durum s6z konusu. Mesela Almanya’da {igiincii kusakta yabancilagsmaya karsi
koyus var. Hi¢ oralar1 gérmedigi halde “Ben Kayseriliyim, Sivasliyim” demeye basliyor. Sosyolojik
alemden verdigim bu 6rnegi dikey aleme, manevi aleme aynen uygulayabiliriz. Mademki bir yerden
geldik; oraya tekrar donecegiz. Allah diyor ki: “el-Evvel benim ve her sey Bana donecek.” Her seyin
kendisine donecegini soyliiyor. Bunlar1 s6ylemekle O bize kaynag1 gostermis oluyor. Her seyin orijinini
gbstermis oluyor. Bu orijini, beden kayitlarindan kurtuldugumuzda zaten gérecegiz. Onemli olan o zoraki
gortis degil, bu hakikati bu diinyada kesfetmektir.

“Bu aksam biitiin meyhanelerini dolastm Istanbul’un” sézlerini ariflerin kulagiyla dinleyebilsek;
meyhaneyi, “Istanbul’un biitiin tekkeleri” diye anlariz. Meyhane, icilip sarhos olunan yerdir. Orada ickiyi
sunan bir saki vardir. Tekkede de gotiirdiigiin kab1 dolduran bir pir vardir. Remizler farkl, fakat anlam
aynidir.

Ene’l-Hakk sirrim candan gecip berdar olandan sormak gerekiyormus. Buradaki berdar motifi dar-1
Mansur’dan geliyor. Mansur’un dara ¢ekilisi motifi, tasavvuf edebiyatinda cok sik kullanilan bir motiftir.

Yiirii var ehl-i tecridi aldyik ehline sorma
Ani can u cihdni terkediip deyyar olandan sor
Alayik, alakamn cogulu. Alayik her seyle alakasi olan demek. Alakali olmak burada ilgili olmak degil,
bagli olmak anlamindadir. Maddi kimlik, maddi refah gibi bir takim maddi seylere baghlikur, alayik ehli
olmak. Tecrid ehli ise her seyle baglantisim koparan, her seyden elini etegini ceken degil; madde ile olan



baglantisimi hicbir zaman kalbi planda tutmayandir. Yani kalbini sadece O’na baglayan, kalbi rabitasim
sadece O’nunla yapandir. O’nun disinda sevdikleri, nefret ettikleri de vardir elbette, ama hicbiri mutlak
degildir. Baki olan O’dur. Hz. Ibrahim’in yildiz, Ay, Giines’in ardindan Allah’i bulus hikdyesini 6rnek
verebiliriz burada. Varligi yalmzca her zaman varolana vermeliyiz. Ay, sabah olunca; giines ise gece
olunca kaybolur. Bir var bir yok olan seyler aslinda yoktur. Her daim var olan, vardir. Var kelimesi yalmz
O’na aittir. Vahdet-i viicid’u kisaca boyle anlatabiliriz. Vahdet-i viicid varlig1 yalmz her daim var olana
vermektir. Bir seyin hitkmii basiyla ve sonuyladir. Ancak basinda ve sonunda var olana ‘var’ diyebiliriz.

Masivadan gecmek, Allah’tan baska her seyle baglantiy1 kalbi diizeyde degil, ihtiyat diizeyinde
sirdiirmektir, Allah’tan gayrisina metafizik ve ontolojik varlik vermemektir. Maddeye hayatimizda
metafizik bir yer acarsak, onu kaybettigimizde tam bir yikim yasariz.

Ehl-i tecridi alayik ehlinden sormayacaksin. Onu cam ve ciham terkedip deyyar olandan soracaksin.
Hem camndan hem diinyadan gecene soracaksin. Bunu, “Yemeyelim, icmeyelim, calismayalim. Diinyay1
da terkedelim” gibi algilamamak lazim. Buradaki, ariflerin soyledigi manada diinyay: terketmedir. Niyazi-
i Misri de tekke sahibiydi, tekkesini terk mi etti? Hayir. Niyazi-i Misri, Misirh degildir, uzun yillar
Misir’da kalarak medrese egitimi aldig1 icin oraya nisbet edilmistir. Eskiden, Osmanli’da bdyle bir
gelenek varmis. Mesela biri gidip uzun yillar Bagdat’ta kalip geri dondiigiinde “Hos geldin Bagdadi!”
denirmis. Edirneli, ¢icek meraklis1 bir zat biliyorum ismi Hamdi Bagdadi. Bagdat’a yeni bir giil cesidini
ogrenmek icin gidip orada bir iki y1l kalmis. Dondiigiinde ona “Bagdadi” demisler. Misri de Misir’da ii¢
bes y1l kalmus dondiigiinde de ismi Misri kalmus.

Cani ve ciham terkediip deyyar olandan sor. Deyyar, zahid anlamina gelir. Deyr, manastirdir; deyyar
manastirda yasayan zahid anlamindadir. Biitiin diinyevi baglarim koparmus kisi anlaminda mecazdir.

Gehi kahr u gehi liitf u kemalin bilmek istersen
Fena ender fendda hem yok olup hem var olandan sor

Gehi kahr u gehi liitf u kemalin bilmek istersen, kahr ve liitfu miilkemmel bir sekilde 6grenmek istersen
“fena ender fenada hem yok olup hem var olandan sor.” Zahiren yok ve var olmak celiskili bir ifade.
Karsimiza giizel seyler ciktiginda, bir liitufla karsilastigimizda hepimiz mutlu oluruz. Arifler kahr ve liitfu
ayn sey (sey’-i vahid) biliyorlar. Allah’tan bir liituf geldigi zaman ¢ocuklar gibi sevinmiyorlar.

Diinya dertsiz olmaz, zaten o dertler de bizi pisirmek icin vardir. Biz en ufak bir ¢ile, ask derdiyle,
hastalik veya herhangi bir diinya derdiyle karsilastigimizda, bize kotii bir sey isabet ettiginde feryad i
figan ediyoruz. Paraliyoruz kendimizi. Bir yakimmz 6lse, Yaradan’a hesap soracak hale geliyoruz. Oysa
her seyin bir vakti zamam var. Zamam gelince gider. Zaten bize ait olmayan seyleri bize ait sandigimiz
icin onlar1 kaybettigimizde zorlamyoruz. Modern diinya 6liim gercegini adeta gozden kagcirmamiza neden
oluyor. Modern diinyada yasama dair dersler var, ama 6liime dair dersler yok. Bu dersi almayanlar
olimle karsilastiklarinda sok oluyorlar. Oysaki yeryiiziiniin tek degismez gercegi, 6liimdiir. Devletler
kurulur ve yikilir. Ekonomiler seneden seneye degisir. Oliimden baska hicbir sey baki degil burada. Bu
karamsarlik degildir. Allah Teald “Her nefs 6liimii tadacaktir” (Al-i Imran 3/185) buyuruyor. “Tatmak”
fiili kullamliyor. Yani aslinda giizel bir seydir 6liim. O taddan anlarsak, bu odadan su odaya gecmek gibi
bir sey olur bizim icin. Bir gecis torenidir 6liim. Buradaki kiyafetini cikarip oradakini giymektir. Bu gecis
toreninin iyi olmasi, kotii olmasi, kolay veya zor olmasi bizim elimizdedir. Nasil yasarsak dyle 6liiriiz,
nasil 6liirsek de Oyle diriliriz. Ciinkii 61tim bir bitis degil, aslinda gecilecek kapilarin ilkidir.

Arif kahr ve liitfu aymi sey bilenlere denir. “Fena ender fenada hem yok olup hem var olandan sor.”
Fena, her seyden gecmek yok olmak demektir. Fenanin dereceleri vardir. Tasavvufta ii¢ tane fenanin
oldugu soylenir. Uciinciisii ve en iist mertebedeki fena, “fend ender fena”dir. ilk fena, biitin beseri
vasiflardan siyrilmaktir. “Ben... Ben yaptim, ben ettim” demekten vazgecmektir. Ikinci fena, kendini var



eden o yiice Varlik’ta erimektir. Uciinciisii, fend olmak diisiincesinden de fanl olmakur. Yani terketmek
vardir, bir de bu terketmeyi terketmek vardir. Melamet ehli, terk etme diisiincesini bile terk eder. Ciinkii
orada hala “Onu atayim, bunu alayim” gibi bir diyalektik s6z konusudur. Dolayisiyla asil tevhide erenler
terketme diisiincesini de terkedenlerdir. Orada yalmz O vardir. Bu anlatilanlar, “ben”i ortadan kaldiran,
adeta oldiiren seylerdir, denilebilir. Tasavvufa gére benim varligim, iste tam da bu noktada baslar. Diger
branglarda insamn varolusu “Ben varim” demekle baglar. Oysa tasavvufta bunun tam tersidir. Bugiin
yeryiiziine zarar veren kimseler yeryiiziiniin sahibi oldugunu sanan kimselerdir. Oysa terkedenler, 6liirken
arkalarinda bir takunya, bir terlikten bagkasim birakmayanlardir ve onlar yeryiiziinii kutsal bir mekan
olarak goriirler. Suyu dahi icerken, suyun basina gelip onunla konusan insanlardir. Bir agacin dalim
koparamayan, hayvana, esyaya hicbir seye eziyet edemeyen insanlardir onlar. Yeryiiziindeki her seye hiisn-
i muamelede bulunurlar. Mesela Konya’da bir tekke var. Bu tekkedeki seyh efendi kedileri etrafina toplar,
gelip gecerken onlara ciger dagitirmuis. Bu sebeple tekkenin adi Pisili Baba Tekkesi olarak kalmus.

“Fena ender fenada hem yok olup hem var olandan sor.” Hem yok olup hem var olmak... O’nun varligi
karsisinda yok oldugunuzda, var olmus oluyorsunuz. Ciinkii varlik katmaninda asil var olan yalmz O’dur.
Hz. ibn Arabi diyor ki: “Benim viicudum, benim varlifim yok olusumda gizli.” Burada celiskili bir ifade
var gibi goriinebilir. Sehadet alemi tezatlar alemidir. Bu alemde birisi “Ben biliyorum” diyorsa, aslinda
hicbir sey bilmiyordur.

Dila bu Mantiku’t-Tayr’1 fesahat ehli anlamaz
Bunu ancak ya Attar ii ya hod Tayyar olandan sor

Dila, Farsca bir kelimedir, “Ey goniil!” demektir. Dila, demekle Niyazi kendi gonliine hitap ediyor. Ey
gonii, bu Mantiku’t-tayr fesahat ehli anlamaz. Bunu ancak ya Attar ya Tayyar olandan sor. Ey goniil, bu bir
kus dili. Kus dili kuglarin kendi aralarinda anlastiklar1 ve diger hayvanlarin anlamadiklari bir tiir
kriptodur. Tipki diplomatlarin gizli haberlesmeleri icin kullandiklar1 kripto gibidir. Bu sifrelesme
diplomaside var; dini ilimlerde neden olmasin! Neden Allah Teala genel anlamda anlasilanlarin yam sira
sadece bir takim 6zel kisiler icin 6zel sifreler gizlemis olmasin? Allah Teala, biitiin insanlar icin, akil
balig ve normal zekida herkes igin, acik ayetleri olan bir kitap indirdi. Zira yarin, kiyamette “Oyle bir
kitap gondermissin ki sifrelerle doluydu. Hicbir sey anlayamadim, dolayisiyla da dinine giremedim”
diyebilirdi insan. Boyle bir hak iddia edebilirdi. Bu yiizden acik, te’vili kaldirmayan, yapilmasi ve
yapillmamasi gerekenleri tam olarak ifade eden ayetler vardir. Kitleler bunlar1 kabul ederler, kabul etmek
zorundadirlar. Tasavvufta buna formel yapi, seriat kapisi denir. Daha sonra bu ilk katmanlarda kazi
calismasi yapilir. Seriat, tarikat, marifet, hakikat seklinde doért boyutlu, dért katmanli bir yapidir bu. Giris
kapisi seriattir.

Dila, bu dili fesahat ehli anlamaz. Fesahat ehli, fasih konusandir. Yani destekten yoksun, ici bos olarak
sadece konusandir. Bu tiir konusmalar siyasette coktur. Mantiku’t-tayr1 fesahat ehli anlamaz. Eger bir arif
elde ettigi hikmeti aktarirken giizel ifadeler kullanabiliyorsa, bu miikkemmeldir. Fesahati, belagati bir
kenara atmiyoruz ama aslolan da bunlardir diyemeyiz. Tasavvuf ruh giizelligini 6én plana alir ama boyle
diyerek bedeni bir kenara atmaz. Suret-siret iliskisi vardir. Bedenin de hakki verilmelidir. Mesela
Ramazan’da bir ay terbiye ediyoruz bedenimizi ama on iki ay oru¢ tutmak haramdir.

Bunu ancak ya Attar ya Tayyar olandan sor. Burada Attar, Feridiiddin Attar ismine bir telmihtir.
Feridiiddin Attar 6nemli bir tasavvuf biiyiigii, edebiyatcisi, sairidir. Attar, koku satan demektir. Tiirkce’de
iki “t”nin yanyana telaffuz edilmesi zor oldugu icin attar, “aktar” olarak galat-1 meshur olmustur. Attarlik,
Feridiiddin Attar’in baba meslegi. Eskiden insanlara meslekleriyle kiinye takmak seklinde bir gelenek

varmus. Ona da kokucu Feridiiddin diyorlarmus. Tayyar da Cafer-i Tayyér’l(ra) isaret eder. Sehit olmus



miibarek bir sahabidir. Mantiku’t-tayrda aym zamanda Feridiiddin Attar’in eserine de bir isaret vardir.
Tevriye sanati var, bir kelimeyle iki seye isaret edilmistir. Mantiku’t-tayr1 anlamak icin Feridiiddin’i de
okumak gerekiyormus.

Anadan dogma gozsiizler kemdhi gormez esyayi
Niyazi vech-i dildart ulii’l-ebsar olandan sor

Anadan dogma gozsiizler, esyayr oldugu gibi tam manasiyla gérmez. Ey Niyazi, sen sevgilinin yiiziiniin
glizelligini, basiret sahibi, goniil gozii acik, ince goriis ve anlayis sahibi olandan sor. Dogustan kor olan
biri cevresindeki esyayr nasil goremezse, renkleri bilemezse; Allah’in vechini, yaratis sirlarini, rizasina
giden yollar1 da ancak kalp gozleri goren, kalp kulaklari isitenler bilir. Manen ama olanlar ise bugday: bir
tarafa koyup, samam goriirler. Hakk’in rizasina gotiiren ilim ve amelleri birakip ahiretlerine yaramayan
islerle mesgul olur ve boylece hayat nimetini, diri olarak Allah’1 idrak nimetini yitirirler.

A’raf Suresi 179. ayetteki “Onlarin kalbleri vardir; anlamazlar, gozleri vardir, gormezler...” diye tarif
edilen ziimre, burada “anadan dogma gozsiiz” olarak zikredilen yaratilis hikmetini kavrayamamus, kalp
g0zii gormeyen zahir ulemasidir.

Nadani Terk Etmedin Yaram Arzularsin

Sairler ile arifler arasindaki en biiyiik fark; sairlerin siiri, siir yazmak icin
kullanmalar1 ancak ariflerin siiri hissettikleri duyusu paylasmak icin bir arag
olarak kullanmalaridir. Arifler, diizyazi yetersiz kaldigi icin siiri kullamrlar.
Ciinkii siir mecaz, tesbih gibi sanatlara miisaittir. Onun icin Ibn Arabi der ki:
“Siir sanat yeridir, tevriye yeridir; biz orada bir seylerden bahsederiz ama
hakikatini sen anla.” Yani sufiler, biz orada belki sevgilinin kasindan, géziinden,
tabiattan bahsederiz ama fizikte takilip kalma, anlatmak istediklerimizi anla, der.
Bu yolu kullanan ariflerden biri de Niyazi-i Misri’dir. Bizim burada yapmaya
calisigimiz, isin manasin on plana ¢ikaran bir okuma tarzim takip etmektir.
Buna te’vilci hermenotik okuma diyoruz. Yani ne demek istedigini anlamaya
calisiyoruz. Arifler der ki “Bunlar bizim ehline yazdigimiz mektuplardir.”
Sevgililer arasindaki mektuplasmayi bir baskasi anlayamaz. Bu insanlar

arasindaki 6zel bir konugsmadir. Bol bol remiz doludur. Istifade etmek isteriz.

Nadani terk etmedin yardni arzularsin
Hayvani sen gecmedin insani arzularsin

Men arafe nefsehu fekad arafe Rabbehu



Nefsini sen bilmedin Siibhdn’1 arzularsin

Sen bu evin kapisin heniiz bulup agmadin
Icindeki kenz-i bi-pdydni arzularsin

Tasra iifiirmek ile yalinlanir mi ocak
Yoniin Hakk’a donmedin ihsdni arzularsin

Daglar gibi kusatmis benlik giinahi seni
Giindhini bilmedin gufram arzularsin

Cevziin yesil kabini yemekle dad bulunmaz
Zabhir ile ey fakih Kur’an’1 arzularsin

Sarabi sen icmedin sarhos ii mest olmadin
Nicesi Hakk emrine fermani arzularsin

Gurbetlige diismedin mihnete satasmadin
Kebap olup pismedin biiryani arzularsin

Yabandasin evin yok bir yanmis ocagin yok
Issiz dagin bagsinda mihmdni arzularsin

Ben bag ile bostani gezdim hiyar bulmadim
Sen sogiit agacinda rummani arzularsin

Bassiz kabak gibi bir tekerleme soz ile
Yunusleyin Niyazi irfani arzularsin

Nadani terk etmedin ydrdni arzularsin
Hayvani sen gecmedin insani arzularsin

Nadam terk etmedin... Dan, dane, danis kelimeleri Fars¢cadan Osmanlicaya gecmistir. Bilmek
demektir. Osmanlida bilen adama danis derlerdi. Bugiin hala Fars¢a’da bilim yapilan yere danisgah
denir. Universitelere de ddnisgah denir. Kelimenin basina “na” geldiginde bu o kelimeye
olumsuzluk anlami verir. Buradaki bilmeyen, irfani bilmeyendir. Baska tiirlii bilgilere sahip olsa da
irfan bilgisi yoksa sufilere gore o kisi hala nadandir. Onun igcin Niyazi-i Misri nddani terk etmedin
yaran arzularsin, diyor. Kisi bilgisiz, Hakk’1 miisahede etmemis ve O’nu tanimayan kisilerden
yliziinii cevirmemigse, hala onlarla diigtip kalkiyor, calismalarinda onlari rehber ediniyorsa, sonra
da hala ben yarani, yani dostu, sevgiliyi istiyorum diyorsa; burada bir mantiksizlik, usulsiizliik
vardir, der Niyazi-i Misri. Bu sufilere gore onemli bir celiskidir. “Vusulsiizliigiimiiz
usulsiizliigiimiizdendir.” derler o yiizden. Burada Hakk’a kavusmak vuslattir. Buna sufiler bir stirii
isim vermislerdir. Mesela Hz. Mevlana “seb-i ariis” der bu vuslata. Bu metafizik kavusmanin on
binde bir sogutulmus hali, yeryiiziinde iki sevenin kavusmasi halinde hissedilir. Bu hislerin hepsi
sufilere gore insanlara ezelde yerlestirilmis hislerdir. Sevdigine yonelmek, sevginin siddetine gore
yasanan haller, uykusuz kalmak, baktigi her yerde sevgiliyi gormek gibi dsik terminolojisinde sik¢a
olan hallerdir. Orta yash insanlara gére bunlar genglerin sergiledigi birtakim psikopatolojik
hallerdir. Daha sonra bu hisler yerine oturur. Ama sevgiliye 6zlem, kavustugunda mutlu olmak,
huzur bulmak hep vardir. Neden bunlar hep var? Ciinkii bunlar insana yiiklenmis, insanda
programlanmis hisler. Olmayan hisleri insan hissedemez ki! Insanda tabii olarak varolan duygular,
aslinda ildhi olanin on binde bir sogutularak insan iligkilerine indirgenmis halidir. Hz. Peygamber’in bir



giin sahabesine Allah Teala’mn rahmetinin yeryiiziindeki rahmete oranla ne kadar biiyiik oldugunu
anlatmak icin misal gosterdigi, her tiirlii sartta cocugunu kollayan anne Ornegini verirsek, iste oradaki
annenin evladina karsi tabi olarak tasidigi rahmet duygusu, aslinda Allah Tedla’min kullarina olan
rahmetinin on binde biridir.

Allah Teala, Kur’an-1 Kerim’inde “Biz her seyi bir dl¢iiye gore yarattik” (Kamer 54/49) buyuruyor.
Giines’in, Ay’1n her bir nesnenin programu var; hicbir sapma yok. Yine Allah Teala “Bak goklere en ufak
bir bozukluk gérecek misin?” (Miilk 67/3) diyor. Her sey programlandig gibi tikir tikir isliyor. Arada cok
nadir degisiklikler olsa da, olmasi gerektigi icin oluyor. Ama yeryiiziine kafanizi bir cevirin, iste 0 zaman
fesad1 goreceksiniz. Fesada sebep olan, ilahi kaynagindan kopmus ve burayr kendisine ait zanneden,
Kur’an’in tabiriyle kendine zulmetmekte olan insandir. Allah’in zulmeden ismi yoktur. Kahhar ismi var,
kahredebilir; Miintakim ismi var, intikam alabilir. Ama zalim ismi yoktur. Her ne yapiyorsa, cebirle bile
olsa, bir hikmete binaen yapar.

“Nadamn terk etmedin yaram arzularsin.” Yukarida izah ettigimiz seyler aslinda sufi epistemolojisinin
ayiricl yamdir. Tasavvuf, kesbi degil vehbidir. Diger ekollerde bir diyalektik, tez-antitez iligkisi vardir.
(Galisarak sonunda senteze ulasirsimz. Tasavvuf buna malumat der, bu bilgi degildir. Bilgi, timdengelim
yoluyla elde edilendir, kesbi degildir. Ancak kesbi bilgi, vehbi bilgiye zemin hazirlayandir. Klasik dini
egitim icin medreseye gidersiniz, fikih, Arapca 6grenirsiniz. Allah’1 boyle mi bulursunuz? Hayir. Bunlar
size Allah’a giden yolu isaret ederler. Hatta bu klasik egitimi yanlis bir metodla alanlar, Tanr1’y1 bulmak
anlaminda hi¢ egitim almayanlardan daha problemli olabilirler. Sufiler bu tiir bilgilenmeyi elestirmez.
Ama bu tiir bilgilenme, hakiki bilgilenmeye giden yolda sadece bir bilgilenme aracidir.

“Hayvam sen gecmedin insam arzularsin.” Insandan maksat, insan-1 kAmil makammdir. Hayvaniyet
makamim daha gecmeden insaniyet makamim arzularsin, diyor. Nebatat, cemadat yani bitkilik, taslik,
topraklik 6zelliklerini gectin, ama hayvani bir takim 6zellikleri hala gecmis degilsin. Nasil bu haldeyken
insan makamim arzularsin? Tasavvufa gore varlik katmanlar: birbirleri ile aligsveristedir. Mesela bir bitki
bir takim hayvani 6zellikleri tasiyor olabilir. Tam tersi bir ¢rnek de verilebilir. Madde plamnda dort
varlik katmam vardir: cemadat, nebatat, hayvanat, insan. Aslinda hepsi ruh tasir. Biz belki taglarin
konustugunu duyamuyoruz ama onlarin kendi aralarinda konusma usulleri vardir. Onlarin da kendi
aralarinda iyisi, kotiisii vardir. Taglar da bir alemdir. Sadece mineral alemini spiritiiel acidan incelesek
neler var neler... Ancak biz bu ayrintilara dalmadan daha yiizeysel bir degerlendirme yapiyoruz. Mineral
aleminde bakir var, altin var; bunlarin cesitli 6zelikleri var. Simyac1 var. Maddeler iizerinde bir takim
calismalar yaparak bir madeni bir baska madene cevirebiliyor. Demiri aliyor altina ¢eviriyor. Modern
cagda kimya denilen meslek cok eski degildir. Eskilere gittigimizde onun adi1 simyadir. Ve bugiinkii kimya
o zamanki simyamn cok daraltilmus halidir. Paulo Coelho, bir roportajinda Simyaci kitabinin Hz.
Mevlana’dan bir alinti oldugunu kabul etmistir. Altina benzeyen insan var, bakira benzeyen insan
var. Bu minvalde Peygamber Efendimiz’in bir hadisi var: “Insanlar madenler gibidir...” Nasil da
simyayr hatirlatan bir soz! Bir usta elinde islenen kiymetsiz bir maden kiymetli hale gelir. Arifler
der ki madenler aleminin imami altindir. Aslinda icinde altin olmayan maden yoktur ve bizim altin
dedigimiz seyler de icinde en fazla altin partikiiliinii bulundurdugu icin altindir. Topraktan da altin
cikar. Bakirda da altin vardir, ama ¢ok az vardir. Simya ilminin temeli budur. Her maden, “Ah! Bir
giin altin olabilsem.” diye bir 6zlem igerisindedir. Simyada ayristirma ve birlestirme islemi vardir.
Madeni alip doverek parcalarina ayirip ardindan icindeki altimi bularak o madeni tamamen altina
doniistiirme seklinde yapilan bir islemdir. Bunu alin insana yorumlayin. Hz. Peygamber’e bir giin
sahabelerden biri gelir ve: “Ya Resulallah, senin yanindayken ibadetimiz ¢cok giizel ama senden
ayrildiktan sonra bozuluyor; aynisi olmuyor.” der. Bunun iizerine Hz. Peygamber “Eger her zaman



bu hadl iizre olsaydiniz meleklerden bir farkiniz kalmazdi.” der. Allah, eger isteseydi, insani melek
olarak yaratabilirdi ama éyle yaratmamstir. Insanin periyotlar1 vardir, tipki dlemin periyotlari
oldugu gibi. Ayni sekilde ruhani dalemin de periyotlar: vardir, yani inisleri ve ¢ikiglari. Ancak ruhani
dalemdeki cikislar once alti ayda bir olur, sonra ii¢c ayda bir. Manevi hayati disiplin altina almaktaki
maksat bu periyotlari siklastirmak, cezbeyi haftada bir, giinde bir, hatta daim hdle getirmektir. Iste
bu her daim hale gelmis cezbe hdline “huzur-i1 daim” denilir. Ve bu hale sahip insanlara veli, insan-
1 kdmil denir. Insan-1 kdmil, meleklerden bile iistiindiir. Melekler bazi insan-1 kdmilleri ziyaret icin
yerytiziine inme izni isterler Allah Tedla’dan. Ziyaret, ziyaret icin hazirlanmis mekana yapilir. Sen
on hazirliklar1 yaparak temizlersen ziyaretgahini, o zaman bir takim ildhi bilgilerle miiserref
oldugunu goriirsiin.

Insanlarin birgogu hala hayvani 6zellikler tagir. Kimisi hala biraz kurt, kimi tilki, kimi akrep 6zelligi
tasir. Tasavvufta, mesela at, akrep, kedi, kopek, her biri ayr1 bir manaya gelir. Insan bu 6zelliklere sahip
oldugu miiddetce hicbir zaman gercek manada insan olamaz.

Men arafe nefsehu fekad arafe Rabbehu
Nefsini sen bilmedin Siibhdn’1 arzularsin

Ik musra, Arapca ve baz sufilerin hadis olarak inandiklar1 bir sézdiir. Bazilarina gére Hz. Ali’nin bir
sOzii, bazilarina gére Hasan-1 Basri’nin bir soziidiir. Sufi olmayanlarin bazisi ise bu s6ziin asilsiz bir s6z
oldugunu soylerler. Her ne olursa olsun, énemli olan manasidir. Aym séz Yunanistan’da, Delhi mabedinin
kapisinda ve piramitlerde yazilidir. Tanr1 ve insan arasindaki iliskinin dogru tammlanmasi ¢ok énemlidir.
Bu miinasebet ¢ok 6nemlidir ve yerine dogru oturtmak gerekir. Tanr1 insani yaratmis ve biitiin insanlik
tarihi boyunca insanlara yine insan araciligl ile kendini tamtmustir. Yoksa insamin karsisina bizatihi
cikmamistir. O demistir ki: “Beni seven Muhammed’e tabi olsun” (Al-i imran 3/31). Kendine geleni ona
yolluyor. Irtibati onun aracilif ile kuruyor. Insan olmadan teoloji yapamazsimz. Insansiz Tanr1 bulunamaz.
Nasil ki madenler aleminin imamu altindir, her maden bir giin altin olmay1 diler, onun gibi insan da
siirekli, kamil olmak icin bir hasret icindedir icten ice. Hatta sufi psikologlara goére biitiin psikolojik
mutsuzluklarin kékeni ontolojik kaymalardir. O’nu aramak gerekir, hatta tasavvufa gbére onemli olan
arayarak yol ilizerinde olmaktir. Varirsin varamazsin, bulursun bulamazsin bu o kadar énemli degildir.
Ornek olarak karincamin hac hikdyesi verilebilir: Karincaya sorarlar: “Nereye gidiyorsun?” Der ki:
“Hacca.” “Varamazsin ki..” diye giilerler. O ise aldirmaz. “Olsun yoldayim ya...” der. Belki yolda sadece
bir yil, belki otuz yil, belki de bir émiir gegireceksin. Onemli olan kendine hedef belirleyip yola
koyulmaktir. Yola koyulmak hayatinin anlam bulmasidir. Modern insamn yasadigi gibi anlamsiz bir hayat
ise kisiyi sahte degerlerin ikamesine gotiiriir. Pariltili 1s1klar, her tiirlii maddi zenginlik sahtedir. Ses bir
biiylidiir. Biitiin ses sanat¢ilar1 bu manada iyi biiyiiciilerdir. Goriintli, imaj ise en biiyiik biiyiidiir, eger
sadece buna takilirsaniz.

“Men arafe nefsehu fekad arafe Rabbehu.” Demek ki nefsini bilen Rabbini buluyor. Buradaki kendini
bilmek, ontolojik manada bir kendini bilistir; bir insan olarak nelerle miicehhez oldugumuzun bilincine
varip, “Ne manada bir kapasitem var. Nereden geldim; neden dogdum ve nereye gidiyorum?” sorularina
cevap aramaktir.

“Nefsini sen bilmedin Siibhan’1 arzularsin.” Sen daha kendini bulmamigsin Tanr1’y1 arzuluyorsun. Sufi
metafizigine gore bu imkansizdir.

Sen bu evin kapisin heniiz bulup agcmadin
Icindeki kenz-i bi-pdydni arzularsin
Bir ev diisiiniin icinde sonu gelmez bir hazine var. O evi bulamadigin halde icindeki sonsuz hazineyi



arzularsin. Once evi bulman, ardindan evin kapisina varman, iceri girmen, katlar arasinda dolagip
hazineyi bulup alman gerekmez mi? Oturdugun yerden “kenz-i bi-payam” arzularsin. Bu durumda netice
alman miimkiin mii, diye soruyor sair.

Tasra iifiirmek ile yalinlanir mi ocak
Yoniin Hakk’a donmedin ihsdani arzularsin
Niyazi’nin gercekten cok giizel, yalin bir Tirkcesi var. Tasra, dis demektir. Digariya iifiirmekle
yalinlamr mu ocak? Ates bu tarafta, sen ise gitmis o tarafa ifiiriiyorsun; ocak yalinlamr m? Yalinlanmaz.
Ocagin alevlenmesini istiyorsan ocaga iifiirmen gerekir.

“Yo6niin Hakk’a dénmedin ihsam arzularsin” msrasi “ilahi ente maksidi ve rizake matlibi” (Allah’im,
maksadim Sen’sin ve talebim de rizandir) duasim akla getiriyor. Kag kisi hedefini bu sekilde koyabiliyor
bugiin, yalmiz Sen diyebiliyor? Dondurmacidan karisik dondurma ister gibi -Allah’1 da- ama sunu da
istiyoruz bunu da... Béyle bir ahvalde c¢ogu kisi. Sufiler “La ilahe” ile fazla ugrasmadan dogrudan “illa
HG” derler. Mesela sufiler “Euzu”yu da cekmezler dogrudan “Rahman ve Rahim olan Allah’in adiyla”
diye girerler. Bu, “Euzii” ¢ekmeye karsi olduklar icin degil tabi ki. Ama seytan ile ugrasmazlar onlar.
“Seytan zaten bize uzak.” diye dogrudan “Allah” derler.

Daglar gibi kusatmis benlik giindahi seni
Giinahini bilmedin gufram arzularsin

Sufilere gore cesit cesit giinahlar ve bunlarin dereceleri vardir. Benlik giinahi, sufilere gore en biiyiik
glinahtir. Giinahsiz insan yoktur, ama giinahi mesrulastirmamak, pisman olmayr bilmek gerekir. Baz
glinahlar var ki pisman olup agladiginda viicuttan akar gider. Ya da bazi giinahlar var ki, der sufiler,
viicuttan yirmi dort saatte akar gider. Ancak dyle giinahlar da vardir ki viicuttan ¢ikmaz. Eger dogru bir
egitim alinmamissa, namazini da kilsan, yiiz kere hacca da gitsen bu tiir giinahlara diicar olabilirsin. Biitiin
dinlerde bir dua pratigi vardir. Namazdaki biitiin hareketlerin ezoterik anlamm var. Tasradan ornekler
vereyim. Mesela sen bir Hindu’sun sabah aksam yogam diizgiince yapiyorsun ama insanlara
zulmediyorsun, ticarette haksizlik, yalan, dolan yapiyorsun. Bu yoga sana fayda saglamus olmaz. Aymsin
getirip, Islam 6rnegine uygulayalim. Namaz kiliyorsun, ama 6yle bir dilin var ki onu bunu birbirine
katiyorsun, bahsettigimiz Hindu konumunda olursun. Her dinin kisilere yiikledigi pratikler vardir, bunlar1
yerine getirmekle avantaj elde etmis olursun ama bununla da bitmez. Peki, neden dinler kisilere bir takim
pratikleri yiikler, neden dinlerde bdyle bir zorunluluk vardir? Din, kalp dini degil mi; neden bu tiir
pratikleri yapmak zorunda kaliyoruz, diyebiliriz. Bedenli bir hayat yasadigimiz miiddetce boyle olmak
zorunda. Bedenin ruh ile olan baglantisimn kopmamasi icin bu gereklidir. Yoksa beden kod sistemini
unutur. Hacca git, bedeni kutsal yerlerde gezdir, namaz kildir, paran varsa biraz vermeyi 6gret bedene,

zekat ver. Peygamber Efendimiz(53¥) “Namaz miiminin miracidir” diyor. Modern miisliimanlarin
kaybettigi en 6nemli seylerden biri de bu hakikattir. Bugiin kag kisi gercekten namazi bir mira¢ yani uruc,
yiikselme olarak kiliyor acaba? Yok denecek kadar az.

Benlik giinahi... “Ben suyum, ben buyum, ben profesériim...” Hepsi birer kartvizit sadece. Yurt disinda
bir seyh efendinin kartvizitini goérdiim. Cok sasirdim tabii. Uzerinde Seyh Efendi falanca yaziyor. “Senin
var mi?” dedi. “Yok, bizde bulunmaz &yle seyler. Bizde biraz melamilik var.” dedim. Hz Muhyiddin ibn
Arab?’nin zamanina gittiginizi diisiiniin, size kartvizitini uzatiyor; komik olmaz mi? O tarikat bu tarikat, o
tekke, bu tekke demekle olmaz; mana zuhur etmedikce olmaz ve mana zuhur etmedikce kartvizite
muhtagsin.

Senin varlik iddia etmen o kadar biiyiik bir giinah ki bagka bir giinaha benzemez (Viiciiduke zenbun la
yukasu bihi zenbun). Allah var ama ben de varim, demek tasawuf akaidine gore sirktir. Yalnz Allah



var, diyenler muvahhidlerdir. Muvahhid, birlemis olana denilir. Bir seyin var sayilabilmesi icin onun
stireklilik arz etmesi gerekir. Mesela arada bir basimiz agrir ama biz bu arizi durumla sifatlanmig
olmayiz. Eger bas agrimiz siirekli olursa biz o bas agrisi hastaligi ile sifatlanmis oluruz. Dolaysiyla
senin varolusun yokolusunda. “Ben Amerika’yim.” desen de “Rusya’yim.” desen de farketmez.
Hepsi balon misali bir igneyle patlar. Kur’an cesitli yerlerde “Ge¢cmise bakin; nerede firavunlar,
Karunlar, Hamanlar ve nice baska hiikiimdarlar?” diyor. Kazi calismalarina bakin; simdiki stiper
giiclerden kat kat giiclii olanlarin, Karunlarin, daha nice baska hiikiimdarlarin, zamanlarindan
eser yok. Silinip gitmisler. Miilk ve giic yalmz Allah’indir. Eksilmeyen giic O’na ait olandir. Bu
diisiinceye temerkiiz eden insan da giiclii olur.

Cevziin yesil kabini yemekle dad bulunmaz
Zabhir ile ey fakih Kur’an’1 arzularsin

Cevizin sert kabugunun da disinda yesil bir kabugu olur. Bu yesil kabugu yemekle tad bulunmaz. Cevizi
yiyebilmek icin énce disindaki kabugu soyup sonra da sert kabugu kirmak gerekir. Yunus’un “Ciktim erik
dalina anda yedim iiziimii” dedigi metodsuzluk problemi budur iste. Erik dalina ¢ikip {iziim yiyorsun, bu
usulsiizliiktiir. D1s kabuk, i¢ kabuk, sonra da 6z gibi dinlerin seriati, dinlerin tarikati, hakikati vardir. Biz
bu diinyaya hakikati almaya geldik ve tarikat, seriat bir vesile, bir aractir, ancak 6énemli araglardir. Hicbir
ceviz dis kabugu olmadan gelisemez. Hicbir ceviz yesil kabugunun disinda degildir. Bunun gibi hakikat,
dini formalitenin icindedir ancak, sadece formalitelere takilmamak sartiyla. Kabukta takilirsan kabugu yer
durursun. Bunlar sufiler tarafindan elestirilen, bir tiirlii 6ze inemeyen zahir ehlidir. Bu beyitte Niyazi’nin
elestirdigi de bu kategoriden olanlardir. Ey fakih, zahir ile Kur’an’i arzularsin, bdyle olmaz diyor.
Kur’an’in Arapcasim bilmekle Kur’an’in hakikatinin anlasilacagim samyorsun ey zahid, ama
yaniliyorsun.

Sarabi sen icmedin sarhos ii mest olmadin
Nicesi Hakk emrine fermani arzularsin

Sufi edebiyatinda “meyhane” metaforu cok gecer. Bunun kullamlmasi bazilarim kizdirir. Fakat sufiler
her zaman i¢in manevi seyleri yeryiiziindeki seylerle temsil ederler ve bu sarhosluk motifi sufilere 6nemli
bir misal olur. Icki igmek icin bir mekina gidilir. Orada birisi size icki ikram eder. Bir kisi sunar. Sonra
icen kendinden geger, sarhos olur. Isin bir ritiieli, formalitesi vardir. Sarhoslarin hepsi birdenbire melek
gibi olurlar. Bizim eskiden Ahmet Amca diye bir komsumuz vardi, Fatih Kaymakamlig: sekreteriydi. Her
sabah kravatim baglamus halde ciddi bir yiiz ifadesi ile cikardi. Evden c¢ikarken “Giinaydin.” derdi
ciddiyetle. Her aksam da i¢mis olarak gelirdi. Sabahki o ciddi adam gider; “Selamun aleykiim” derdi bu
sefer. “Allahiimme salli ala seyyidina Muhammed .”derdi. Sonra emekli oldu, hacca gitti, namaza basladi
vs. Sabahki adam bir maske takiyor. Ciinkii ona dyle olmas! dgretilmis. O maskeyi ondan alan ne? icki.
Meger Ahmet Amca aslinda ¢ok sempatik bir adammus. Hatta ben bazen sorardim: “Ahmet Amca
sarhosken daha dindar, bol bol salavat getiriyor; nedir bunu hiikmii?”

Burada {inlii arif Ibn Fariz’1n bir séziinii naklederek saraptan neyin kastedildigini izah etmeye calisalim.
Der ki: “Biz sarhos oldugumuzda iiziim daha yaratilmamisti.” Bu s6z, ¢cok 6nemlidir. Sufilerin sarhoslugu
lizim sarhogluguna benzemez. Yalmzca tavirlar itibariyle benzer birbirine. Bir {iziim sarhosu ile Allah
asig81, Allah sarhosu aym degildir. Birisinin sarhoslugu bir maddedendir, digerininki baska bir seydendir.
“Nicesi Hakk emrine fermam arzularsin.” Allah’in bir¢ok emrine ferman olmayr arzuluyorsun.
Niyazi’ye gore ask olmadan, mesk olmadan, o ilahi ask sarabi icerisindeki sekr olmadan, bu miimkiin

degildir.

Gurbetlige diismedin mihnete satasmadin



Kebap olup pismedin biiryani arzularsin
Yabandasin evin yok bir yanmis ocagin yok
Issiz dagin bagsinda mihmdni arzularsin

“Yaban ellerdesin bir evin dahi yok. Ev agmamugsin, misafirine kalkip bir seyler hazirlayacak bir
ocagin yok. Yabandasin, evin yok ocagin yok. Issiz dagin da basindasin. Buna ragmen mihmani, yani
misafiri arzularsin. Eger misafiri arzuluyorsan, bir evin olsun, icinde yanan bir ocagin olsun ki misafir
kabul edebilesin” diyor. Bunlarin hepsi sembolik ifadelerdir. Ev, beytullah olan kalbi isaret ediyor. Once
Allah’in evini putlardan temizle ki oraya misafir gelsin. Onun i¢in Semseddin-i Sivasi ne diyor: “Padisah
konmaz saraya hane mamur olmadan” Padisah gelecek, o yiizden 6nce oray: temizle, mamur kil.

Ben bdg ile bostani gezdim hiyar bulmadim
Sen sogiit agacinda rummani arzularsin

Ben baglar1 bostanlar1 gezdim hiyar bulmadim. Sen s6égiit agacinda rummani arzularsin. Rumman, nar
demektir. S6giit agacina cikilip nar yenmez. Yunus’un iinlii dizelerinin farkli bir ifadesi var burada. Nedir
o dizeler, hatirlayalim:

Ciktim erik dalina anda yedim iiziimii
Bostan 1ss1 kakuyup der ne yersin kozumu

Burada yanlis metodlar anlatiliyor. Uziim yemek isteyen erik agacina ¢ikmamall, iiziim asmasina gitmeli.
Sonra bostan 1ss1, sahibi gelir. “Benim cevizimi niye yiyorsun!” diye kovar. Burada {iclii, enteresan bir
metodsuzluk sembolizmi vardir. Bilmeyenler icin bu sagcma gelebilir ama anlatilmak istenen uzun bir
mesaj vardir. Ve bu dizeler icin bircok serh kitab1 yazilmistir. Niyazi’nin de bu dizelere dair kisa bir serhi
vardir.

Bassiz kabak gibi bir tekerleme soz ile
Yunusleyin Niyazi irfani arzularsin

Burada son s6zleriyle kendisini hicvetmektedir. Niyazi, basi yok sonu yok bir takim tekerleme sozlerle
“Yunusleyin irfani arzularsin.” Yani Yunus gibi irfam arzularsin, ama bunlar1 sdylemekle irfan bulunmaz.
Irfam arzuluyorsan Yunus gibi olmalisin. Arifler her zaman icin bir tevazu halindedirler ve bu yiizden
Niyazi kendisine bdyle bir elestiri yoneltiyor. Hz. Mevlana’ya soruyorlar, “Nasil senin gibi Allah’a asik
olabiliriz?” diye. O da, “Ben olursaniz anlarsimz” diyor. Yani Mevlana gibi olmak lazim. Bu sebeple
Yunus gibi, Niyazi gibi olursa, onlarin actig irfan mektebinde yetisirse zaman icerisinde insanda o hal
olusur. Siz neyi izlerseniz onun kapilar size acilir. Hz. Isa der ki: “Calin agilacakur.” Kétii bir yol
izleyin, onun kapilari acilir. Ama siz Hac1 Bektas’in, Sah-1 Naksibend’in, Ibn Arabi’nin, Niyazi-i
Misri’nin kapisim ¢alin, onlar da agilacaktir. Calmak ilgi gostermektir, yani marifet ilmi, iltifat goriirse
gelir. Severseniz, oksarsaniz, nazli bir gelin gibi davramirsanz, ilim de irfan da gelir. Niyazi-i Misri de
tagraya tiftirmekten, evinin olmamasina ragmen misafir beklemekten bahsederken bunlar1 soyliiyor. Allah,
Niyazi-i Misri’nin ruhaniyetinden razi olsun; bir hata yaptiysak kendisinden 6ziir diliyoruz.

Ben Sanirdim Alem icre Bana Hi¢ Yar Kalmadi

Tasavvuf ilmi, ask ilmi oldugu icin ve aska sinir, hudut cizilemedigi icin ve askin

mantigi da olmadiqi icin, ask binegine bindigimiz zaman bizi nereye gotiirecegini



bilemeyiz. Sufi gecmis ve gelecek kayitlarindan kurtulmus kisidir, “ibnii’l-vakt”tir.
Gecmiste ne oldu, gelecekte ne olacak diye endiselenmekten beri, dna bakmakur,
anin hakkim vermektir sufilerin tiim cabalari. Ve bu bakislari onlari bizim hayal

bile edemedigimiz mertebelere tasir.

Ben sanirdim dlem igre bana hi¢ yar kalmadi
Ben beni terkeylediim gordiim ki agyar kalmadi

Ciimle egyada goriirdiim har var giilzar yok
Hep giilistan oldu alem simdi hi¢ har kalmadi

Gice giindiiz zar u efgan eyleyip inlerdi dil
Bilmezem n’oldu kesildi ah ile zar kalmadi

Gitti kesret geldi halvet oldu vahdet dost ile
Hep Hak oldu ciimle dlem ¢arsu pazar kalmadi

Din diyanet adet ii séhret kamu vardi yile
Ey Niyazi n’oldu sende kayd-1 dindar kalmadi

Ben sanirdim dlem icre bana hi¢ yar kalmadi
Ben beni terkeyledim gordiim ki agyar kalmadi

Alem diinya demektir. Niyazi diyor ki: “Ben samrdim bu diinyada hi¢ dostum yok ama ne zaman ki ben
beni terk eyledim -yani nefsimi terk ettim- agyarin, diismanimin kalmadigim gordiim. Yalmz yarin
kaldigim gordiim.” Buradaki yarin kim oldugunu herkes kendi idrak derecesine gore cikarabilir.
Istediginiz yere gondermeniz miimkiin. Ister miicessem, gordiigiiniiz, bildiginiz birine hamledersiniz,
yiiklersiniz bu anlamu; isterseniz de baska metafizik degerlere yiiklersiniz. Misri gibi ariflerin yardan
maksad1 siiphesiz hicbir 6liimlii degildir. Niyazi-i Misri’nin mensup oldugu yiiksek irfan ekoliine gore,
oltmlii hicbir sey gercek yar olamaz. Yar olabilecek tek sey, hicbir zaman 6lmeyen, sevgisinde eksilme
olmayandir. Yar tuttugumuz her sey arizidir, gecicidir. Bugiin sever yarin sevmeyebilir, bugiin giizel sozler
yarin kotii seyler duyabilirsiniz ondan. Diinyaya gore, hale gore, hava durumuna gore bile degisir. Kirk yil
severim severim der, ufacik bir hatanizda sevmiyorum diyebilir. Bunlar edebiyaimiza da yansimstir.
Bizim bahsettigimiz hicbir ihanetin olmadigi, hi¢cbir problemin yasanmadig bir agk diizeyi. Ben samrdim
alemde bana hi¢ yar kalmadi, biraz bedbin ve olumsuz bir halet-i ruhiyede sOylenilmis bir s6z. Dost
arayisinda ve umutsuz Niyazi... Ancak sonra problemin, benden gecememek oldugunu fark ediyor. Ben,
diyerek varlik planinda, varlik iddia ettikce o yar arz-1 endam etmiyormus. Ne zaman ki ben cektim
aradan beni; gérdiim ki o zaman agyar kalmadi, yani baskas1 kalmadi.

Ciimle egyada goriirdiim har var giilzar yok
Hep giilistan oldu alem simdi hi¢ har kalmadi
Har, diken demektir. “Ciimle esyada goriirdim har” demek, “Her seyde dikenleri, batan seyleri
goriirdim” demektir. Dikenleri gormek isteyen bir gozle baktigin zaman, hep dikenleri goriirsiin. Ama
Niyazi ne zaman ki benlikten gecme egitimini almis, o zaman giilleri gérmeye baslamis. Diyor ki énceden



giil géremiyordum, “hakikat-i Muhammediyeyi géremiyordum.

Giil, burada giizellik remzi olarak kullanilmaktadir. Giil tasavvuf edebiyatinda ¢ok kullamlir. Hakikat-i
Muhammediye’yi remzetmek icin ozellikle kullamlir. Hakikat-i Muhammediye, varlik katmanlari
arasinda sufilerin ulagsmaya calistigl en 6nemli katmanlardan biri, felsefe diliyle “logos” denilen sey veya

“akl-1 faal” denilen seydir. Bu giil motifinin islam tasavvufunda Hz. Muhammed(58V) Efendimiz’in
manevi makam karsiliginda kullaniliyor olmasinin bir takim kiiltiirel uzantilar1 olmugstur: giil, giil yag
gibi. Biz burada islam tasavvufu iizerinde konusuyoruz. Ama karsilastirmali bir dinler tarihinden
bahsedersek biitiin dinler tarihinde giiliin cok énemli manevi anlamlar1 vardir.

Eger bir insan dini ilimlerde yanhis egitim alacak olursa -sadece dini ilimlerde degil her hangi bir
ilimde, yanlis egitim alacak olursa- hep ayriliklar1 goriir. Siyasette de bdyledir. Mesela toplumu
birlestirecek unsurlar1 gérmezse o toplumu mahveder. Oysa ne kadar farklilik olursa olsun, farkli farkl
yapilar karsilikli anlayis zemini icinde bir araya geldikleri zaman bir tesaniit, bir dayanisma s6z konusu
olur ki istenilen de budur zaten. Yoksa digerlerini asimile etmek diye bir sey s6z konusu olamaz. Yani her
sey benim goriisiime gelsin, dedigim noktada en biiyiik hatayr yaparim. O bir goriis sahibi, ben de bir
goriis sahibiyim. Ikimizin gériisii bir araya gelse her ne kadar aykir1 gibi goriinse de bunlar bir iist
prensipte birlestirilebilirse cok giizel bir enerji, bir sinerji ortaya c¢ikar. Hatta ve hatta baska bir
matematige gore bir arti bir, ikiden fazla etmektedir. Her iki birin de kendine gore bir enerjisi vardir ve
ayr1 ayri iken sahip olduklar1 enerjinin toplamu, ikisi bir arada kullamldig1 zaman sahip olduklar: enerji
toplamindan azdir. Daha evvel goziikmeyen, ikisinin bir araya gelmesinden meydana gelen ayr1 bir enerji
vardir. Mesela ben bir ipi tiim giiciimle cekiyorum 10 metre cekebiliyorum, bir baska arkadas da tek
basina 15 metre cekiyor, diyelim. Ama ikimiz bir araya geldigimizde 30 metre cekiyoruz. Daha 6nceki
yalmz cekimlerimizin toplamu 25, biraradaki ¢cekimimiz ise 30 metre. Birlik ve toplum olmanmn getirdigi
sonu¢ budur. Ama bu birlik anlayisi, birlik vizyonu, ancak birlik egitimi almis birinde agiga cikar.

Artik o dikenli bakis acisindan da gecince her yer giilistan yani giil bahgesi oldu. O giilistanin i¢inde yar
kalmadi, yar onda fani oldu. Giilistanin kendisi yar oldu.

Gice giindiiz zar u efgan eyleyip inlerdi dil
Bilmezem n’oldu kesildi ah ile zar kalmadi
Gece giindiiz yanik bir inlemeyle dil, yani benim gonliim, ah ile zar ile inlerdi, diyor. Tasavvuf
aramizdaki insan tipolojilerini kullanmir. Meramum anlatirken goriinmeyen, bilinmeyen seyleri kullanmaz.
Dolayisiyla buradaki Allah asiginin gosterdigi haller ile yeryiizii asigimn halleri aymdir, ancak sadece
goriintiide. ic nasil farklilasir, onu Allah bilir. Yani dsi18in biitiin derdi, masuguna kavusamamak, feryad ii
figan etmektir. Gercekten de asik yemeden icmeden kesilir, masuga ulasana kadar. Buradaki semboller, bu
sembolik din terminolojisi, diiz bakan insanlar1 rahatsiz eder. Hz. Mevlana soyle soyler: “Biz medrese
ehliyiz, mektep ehliyiz, derler ama orada hep hir giir vardir. Farkli goriislerden dolay1 tartismalar vardir.
Mezhepler, Allah’in eli var mu, goriiniir mii gérinmez mi hep bdyle tartisir yiizyillardir.” Bunlar
tartisilacak seyler mi aslinda... Hz. Mevlana der ki: “Gidin bir de meyhaneleri dolasin. Meyhanede
sarhoglar kafa kafaya vermis, o kadar giizel kardeslik gosteriyorlar ki!” Kimisi profesor, kimisi isci,
kimisi falanca yerli kimisi filanca yerli ama orada o i¢kinin tesiri ile bir birlik sergiliyorlar. Meyhaneden,
yani kotii bir yerden, ¢rnek verdi diye Hz. Mevlana’yr suclarlar. Ama arifler diyor ki: “Biz sarhos
oldugumuzda {iiziim daha yaratilmamisti.” Dolayisiyla Hz. Mevlana’mn sarhoslugunu anlamak igin, bu
idrak seviyesine erebilmek gerek. Buna erdikten sonra Hz. Mevlana, meyhaneden de 6rnek verse, baska
yerden de Ornek verse ne mana kastettigini anlayabiliriz.

“Bilmezem n’oldu kesildi ah ile zar kalmadi.” Ayrilik derdinde olan insamn, kesret carsisinda



dolasan insamn isi giicii ah u figan etmektir, aglayip sizlamaktir. Ama “Ne oldu bana?” diyor, kendisindeki
farkliliklardan bahsediyor. Niyazi-i Misri’nin siirleri, istiklal Caddesi’nde bir kafede puro yakip, bir siir
yazayim, diye yazilan siirler tarzinda degildir. Siirlerin her biri ya halvete girdigi gece ya halvetten
ciktigl giin veya yar ile bas basa kaldigi anlarin ardindan gelen, bir takim fiitGhat, siintihat gibi adlarla
anilan, ice dogus olarak tabir edilen beyitlerdir. Bu yiizden siirlerinde kendi i¢ diinyasimn bir aynasin,
yansimasim gormekteyiz. Kendi divamm yazan arifler de olmasina ragmen arifler cogunlukla divan
yazmazlar. Onlarin siirleri cogunlukla, Niyazi’ninkiler gibi parca parca yazilmistir ve daha sonra
toplanmis, vefatlarinin ardindan divan haline getirilmistir. O yiizden hangi siir 6nce, hangisi sonra tam
bilinemez, ancak tahmin edilebilir. Bana goére bu siir, Niyazi’nin ilk donemlerde yazdigi bir siiridir.
Bilmezem ne oldu? Daha evvel hep ah ile zar vardi, simdi yok. Ah ile zar neden olur? Ayriliktan.
Dolayisiyla ancak vuslat dindirir ah ile zarim bir asikin. Yani burada, bilmezem ne oldu da ah ile zar
kesildi, derken aslinda cevabim gayet iyi biliyor. Tecahiiltiarif sanati yapiyor. Devaminda ne oldugunu
acikliyor:

Gitti kesret geldi halvet oldu vahdet dost ile
Hep Hak oldu ciimle dlem ¢arsu pazar kalmadi

Kesret, cokluk demektir. Cokluklar gitti, vahdet yani birlik geldi ve boylece dost ile halvet oldu. Halvet
bagka hi¢ kimsenin iceri alinmadig1 6zel beraberlige denir. Bir kimseyle halvet olmak demek baskasinin
alinmamas1 demektir. Mesela bes on kisi halvet olmaz. Ya tek basina ya da 6zel iki kisi arasinda olur. O
ikinci kisi orada belki var, belki yok ama netice itibariyle iki kisi arasinda olur. Diyor ki: “Gitti kesret,
geldi vahdet.” Hayatimuiza baktigimiz zaman hayatimizi ve dolayisiyla bizi parcalayan ylizlerce sey var:
Is, giic, gelecek kaygisi, cocuk dogacak dogmayacak, genc arkadaslar icin vizeler, imtihanlar... Har gozii
ile baktigimz zaman sonu gelmez hicbir seyin. Hi¢ kimse bu diinyada tam olarak istedigini elde edip
islerini tam olarak bitiremedi. Hepsi yarim birakip gitti ve her sey yarim kalacak. Niye? Ciinkii kamil olan
yalmzca O’dur. Burasi ise yamuk bir alem, diinya yirmi {i¢ kiisur derece yamuk, her yer elips, kaotik... Bu
kaotik yapimn icinde mutlulugu yakalamak zorundayiz. Kimi yerde cicek sunulacak, kimi yerde insanlar
olecek, ciinkii yapisi, dogasi bu. Ve hi¢ kimse de bu diinyanin problemlerini kamilen ¢6zemeyecek,
politikacilar da dahil.

Alemde herkes bir boslugu dolduruyor. Herkes O’nun bir isminin mazhar1 ve Allah’in isminden baskasi
da yok alemde. Bu vahdet bakisi ile her sey cok net. Seytan bile Allah’in el-Mudill ismi altinda calisan
bir yaratik haline doniisiir. O, her seyi kusatmuistir. Allah var, karsisinda da seytan var seklinde bir bakis,
seytana da gii¢ atfetmek olur ve bir diializmi dogurur. Allah’a kafa tutabilen, giicii olabilen bir varlik cikar
ortaya. Bu bizim baz seyleri tefrik etmeyi 68renmemiz icin bir oyun. Faruk olmamz isteniyor. Ne diyor
arifler: “Cehennem yardan ayr kalinan yerdir.” Cehennem atesli, kezzapl anlatilir, ama insanoglu 6yle
anladig icin Oyle anlatilmistir. Oysa cehennem yardan, O’ndan ayr1 kalmaktan dolay:r 1zdirabin atesi ile
yanmaktir. Katlar1 da vardir cehennemin, Allah hepimizi uzak etsin. Cennet ise koskler, hanlar, ballar...
Ne kadar maddi gibi duruyor degil mi? Oysa asil cennet yar ile bas basa kalmaktir. “Cennet cennet
dedikleri birkac koskle birkac huri/ isteyene ver anlari bana seni gerek seni” der ya Yunus. Bu séziin
lizerine “Her kim ki bu s6zii sOylemistir iman tazelemelidir” fetvasi verilir, cenneti inkar etti diye. Oysa
bana gore cennetin tam gobeginden bahsediyor. Ben sifat cenneti istemem, zat cennetini ver bana, diyor.
Gitti kesret, diyor. Buradaki kesretin gitmesi, goniilden gitmesidir. Cokluk alemi yerinde duruyor, ama
bizim gonliimiizden giden béliicii kesretin yerini vahdet dolduruyor.

“Hep Hak oldu ciimle alem ¢arsu pazar kalmadi.” Cars1 pazar, kesret aleminin karsilig1 olarak kullamlir
sufi edebiyatinda. Bazen de bunun karsilig1 olarak tasra kullamlir. Tasra, disarida olan, merkezden uzak
olan demektir. Gitme tasraya, yaban ellere gitme, 6ze gel, denir. Ne ariyorsan sende var zaten. Tabipler



bunu cok iyi bilirler. Bir insanin iyilesmesinde bitkilerle beraber, asil kendisinin etkisi vardir. Mesela,
viicudunun her hangi bir yerinden bir parca kesip alarak onun icinde bir boliinme yapiyorsunuz, ama
oradan sifa bulunuyor. Iste bizim de kendi derdimizin caresi aslinda bizde. Ciinkii Allah diyor ki “Ben sizi
kendi suretim iizre yaratim.” Bu cok 6nemli, Tevratta bir ayet, Islam’da da bir hadistir bu. Kur’an’da da
bir ayette “Biz sizi yarattik, size bir sekil verdik.” (A’raf 7/11), “Ve nefahtu fihi min rihi” yani “Ona
kendi ruhundan iifledim.” (Hicr 15/29) buyuruluyor. Kendi ruhundan iifledi, bagka bir seyden, demiyor;
kendimden, diyor. Yaradan ile olan yakinligimuzin neredeyse kozmik-genetik bir baglanti oldugunu
gosteriyor bu. Yani sadece siradan bir Yaradan-yaratilan iligkisi degildir. “Yaratti seni, yeryiiziine atti,
artik hicbir iliskiniz de yok” bakisi yanlistir. Tipki bir baba ile cocuk arasindaki gibi... Nasil ki ¢ocuk
babamn bir takim 6zelliklerini tasir, onda kotii bir huy varsa ya da iyi bir hal varsa genetik olarak
nesilden nesile aktarilir, aym onun gibi bir seydir. Bir baska ayet-i kerimede “Adem’e biitiin isimleri
ogretti” (Bakara 2/31) buyuruyor. Bir baska deyisle “Ben Alim miyim, insan da isterse alim olabilir. Ben
Veli miyim o da veli olabilir. Hakim, Kahhar, Cebbar olabilir” demektir. Mesela rahmet isminden
koparilmis olarak, sadece Cebbar yahut Kahhar isminin tecellisi olan biri olsa nasil {irkiitiicii bir tablo
cikar ortaya bir diisiiniin. Ama ne olursa olsun, O’nun miilkii haricinde gerceklesmiyor. Her sey O’nun
miilkii ve idaresi altindadir. Kur’an-1 Kerim’de Allah Teala, “Ben icinizden akil sahipleri icin misaller
veriyorum” buyurur sik sik. “Felekler, gezegenler milkemmelen isler. Bir bak yildizlarima; ben onlar1
sadece sevgilinle mehtapta ¢ikip izleyesin diye yaratmadim. O yildizlarin hepsinin bir anlam var, hepsi
bir sistem, o sistemde bir yanlis géremezsin. Bu diizeni ben kurdum” diyor. Bak anarsi var mu orada! Yani
Ay bir kez olsun, “Yeter beni 1s1ttigin senin altinda yeterince ezildim” diyor mu hi¢ Giines’e? Yoksa hepsi
kendilerine verilen hiyerarsi icinde gorevlerini eksiksiz yerine getirerek bize ¢ok 6nemli mevzularda
misal olsun diye vesile mi oluyorlar? Oysaki cevir kafam yeryiiziine. Kaos orada, insanligin icinde var
sadece.

“Hep Hak oldu ciimle alem carsu pazar kalmadi.” Burada kastedilen sudur: Goniilde daha 6nce carsi
pazar vardi. Artik gitti, kalmadi. Yar galip oldu, gonliimdedir. Artik gérdiigiim Allah’tir.

Din diydnet ddet ii sohret kamu vardi yile
Ey Niyazi n’oldu sende kaydi dindar kalmadi

Din diyanet, adet ii séhret hepsini yele verdim, diyor. “Ey Niyazi, n’oldu sende kayit kalmadi?” derken
de artik bir yere baghligim kalmadi demek istiyor. Simdi sufilerin bu tiir sézlerine baktigimiz zaman bu
sozlerin baz1 seviyede dindar insanlari tenkit etmek icin oldugunu goriiyoruz. Yoksa her tiirlii ibadetlerini
kamilen yerine getirmektedir arifler. Bazi kisiler Allah’1 tammay1 bazi ibadetleri yerine getirmekle es
goriirler. Bazilari, namazini ¢ok diizgiin kilar ama iclerinde kalp kirmak gibi bir siirii kotii haslet vardir.
Iste Niyazi’ye gore bu dindarlik icin yeterli degildir. Ama, ne yazik ki, kabul géren dindarlik da sadece
Islam 6zelinde degil, her tiirlii dinde hep bu sekilde olmustur. Bu minvalde, mesela René Guénon der ki:
“Gercek yoga, yapildigim dahi gostermeyendir.” Ya da iyi bir Ortodoks kimilerine gére iyi istavroz
cikarandir mesela. Ama bazi Hristiyanlarda énemli olan “hakikat-i Isa”y1 icte canlandirmakur. Niyazi de
dini kuru cansiz ritiiellere hapseden anlayisi yele verdiginden bahsediyor. Cemaleddin Ussaki der Kki:
“Imam1 verdim miimine, kiifrii verdim kafire, ben seni isterim seni.” Kiifrii kafire verdim, kafirin mal
oldu. Miimine de imam verdim. Yanlis anlasilmasin imam elestirdiginden yahut imam olmadigindan
degildir bu sozler, ancak iman, gorillmeyene edilir. Dolayisiyla bizim gibi siradan insanlar i¢in iman
sarttir. Ama miisahede ehli olan arifler icin bir iist kategori olan muhakkiklik séz konusudur. “Din diyanet
adet i sOhret vardi yile” derken, “ne kadar takvali, ne kadar dindar” denilmesinden hoslanmadigim
belirtir. Melamet ehlinin 6zelligi budur. Hatta bunun icin onlar, ¢ogunlukla toplu ibadetlere katilmazlar.
Bundan dolayr da insanlar tarafindan ‘bu dindar degil, tesbih cekmiyor, ellerini séyle tutuyor, boyle



tutuyor’ gibi elestirilere maruz kalirlar. Har goziiyle bakinca bahane ¢ok. Mahallenin imaminmin arkasinda
namaz kilmayan bir eskici baba varmus. Oldiigiinde de herkes biz bunu camide gérmedik demis. Nedenini
ise devrin sultamna Eskici Baba’mn esi soyle izah etmis: ‘Mibarek derdi ki, “Imam dedigin
‘Allahuekber’ deyince Hakikat-i Kabe’yi goziiniin 6niinde gérmeli.” Dolayisiyla dikkkanim yarim saat
onceden kapatir ta Kizilca Minare Cami’ne giderdi -bu olay Balat, Haydar tarafinda geciyor, Kizilca
Minare ise Sofular’da- Efendi bdyle yapma namazim kilan olmayacak sen 6ldiigiinde dedigimde “Birak
hamim kul bilmesin, Allah biliyor; cenazemi kaldirmaya da sultan ne giine duruyor” derdi. Nitekim
cenazesini de sultan kaldiriyor. Cok giizel bir melamet menkibesi oldugu icin anlatlir. Bugiin de
kendisinin tiirbesi Balat tarafindadir. Nalinci1 Baba ya da Eskici Baba diye meshurdur.

“Ey Niyazi n’oldu sende kaydi dindar kalmadi” diyor. “Tamam, artik yiiksek irfana erdi, dolayisiyla o
ibadetleri yapmasa da olur’ seklinde anlasilmamalidir. Bu da bir miyopizmdir. Ibadetleri, hangi irfan
seviyesinde olursan ol, terk etmek diye bir sey s6z konusu olamaz. Bedenli bir yapimiz oldugu miiddetce
ibadet yapmak zorundayiz, ritiiellerden muaf olmayacagiz, derler arifler. Kuru ibadetle olmayacag gibi,
ibadetsiz de olmaz. Bu paradoks gibi duran seye cok dikkat etmek gerekir. Yine Niyazi bir bagka siirinde
su beyti sdyler: “Savm u salat u hacc ile sanma biter zahid isin, insan-1 kamil olmaya lazim olan irfan
imis.” Zahid denilen kimse namaz, orug ile iglerinin bittigini samr. Oysa asil amaca onlarin hakikatine
ulasmakla varilir.



Zahida Siret Gozetme Iceru Gel Cana Bak

Sembol ve remizleri kullanabilmemiz sayesinde siir bize soyleyecegimiz seyleri
daha rahat séyleme imkam saglar. Ayrica bundan da énemlisi séylemek
istedigimiz seyleri secilmis bir gruba iletmek istedigimizde bu sembol ve remizler
sayesinde herkesin anlayabilecegi bir dil olusturmus olur ve bu o6zel gruba

ulasabiliriz.

Zahida stiret gozetme iceru gel cana bak
Vechi tizre gor ne yazmis defter-i Rahman’a bak

Mushaf-1 hiisniinde yazmig Kulhuvallah ayeti
Gel inanmazsan gir oku mekteb-i irfana bak

Cesmini gosterdiigiince dsikin canin alir
Leblerin acgtik¢ca can nefh eyleyen candna bak

Ziilfiintin her bir telinde bagl bin mecniinu gor
Hattinin leylindeki yiizbin meh-i tabana bak

Ates-i ruhsar ile yanmis kararmig cehresi
Harf libasindan muarra nokta-i tiryana bak

Hep miilazim kullugunda bu cihanin sehleri
Kapusunda padisahlar kul olan sultdna bak

Alem anin hiisniiniin serhinde olmus bir kitdb
Metnin istersen Niyazi stiret-i insdna bak

Zahida stiret gozetme iceru gel cana bak
Vechi iizre gor ne yazmis defteri Rahman’a bak

Zahida, bir hitaptir, “Ey zahid!” anlamina gelir. Niyazi gibi biiyiik arifler ey zahid, ey sofu gibi tabirler
kullamirlar. Hatta sofu ve sufinin eski dildeki yazilisi aymdir ve bu sebeple de birbirine karistirilir.
Niyazi-i Misri gibi bir sufi, “Ey sofu!” der. Sufilerin elestirdigi ham tasavvufa, sofuluk denir. Burada
elestirilen dindarlik degil, dini yasantiy1 sadece bir takim mekanik hareketlerin yerine getirilmesi olarak
gormektir. Tabii ki bu alem belirli kurallar dahilinde isler. Giines, ay, eflak, semavat belirli bir diizen,
intizam ile devridaim etmekte, islemektedir. Dinl hayat da bu diizen igerisinde yiiriir. Kurallar1 olmayan
hicbir yap1 yoktur. Ister dinf bir diizen ister anarsik bir yap: isterse de mistik bir yap1 olsun, hepsinin
kurallar1 vardir. Ben hicbir kural kabul etmiyorum, diyenin bile bunlar1 séylerken bir kurali olusmus olur.
Kabul etmemek de bir kuraldir. Dolayisiyla biitiin yap1 icerisinde belirli bir kurallar diizeni olunca,
bazilari, aranacak biitiin hakikatin o kurallarda oldugunu sanir ve o kurallar harfiyen yerine getirildigi



zaman hakikat tamam oldu sonucuna varirlar. Devletler icin by, iyi bir vatandas olusmasidir mesela. Her
yapida bu tiir bir beklenti vardir. Biz bu beklentileri yerine getirdigimizde uygun sartlar yerine gelmis gibi
gortiiniir. Fakat bazilar: icin, olaya daha mistik ve felsefi bakanlar icin de kurallar vardir. Ama hakikat
kurallarin ¢ok 6tesindedir. Kurallar; kim tarafindan koyulmus olursa olsun; belirli bir gerceklige giderken
kisinin uymasi gereken bir takim nizamlardir. O kurallarin kendisi hakikat degildir. Fakat biitiin yeryiizii
dinlerinin dindarlarinda tipki baz1 siyasi partilerde olabilecegi gibi, hedef sapmalar1 olabilmektedir.
Kurallarin hepsi onlar1 yapacak olan kisiye acilimlar kazandirir. Ama arif olmayanlar, bu kurallarin asil
amacim bilmezler. Mesela Islam’dan érnek verelim. Boyle kisilere gore namazin kendisi gayedir. Arifler
de namaz kilip oru¢ tutarlar. Ama namaz ama¢ degil, aractir onlar icin. Hakikati kuraldan ibaret
gorenlere, tasavvufi metinlerde “zahid” denir.

Alakalar, insam asil amaca gitmekten alikoyan, sahte gayelerdir. Yabancilasmus, kendi kaynagindan
uzaklasmis, nereye gidecegini bilmeyen insan bu tiir gayelerde bir miiddet oyalanabilir. Bu duruma
modern insanda ¢okca rastlanmaktadir. Mesela Ortacag’da bu sahte gayeler {i¢ bes taneydi, ama modern
zamanda binlerce ara gayeler var. Su kadar y1l sununla, su kadar y1l bununla oyalandim, diyen cok insan
var. Allah nasip etti, son dakika, yetmis y1l sonra buldum, bir yerden yakaladim, diyebiliyorlar. Metafizik
referansli bir gaye bulabiliyorlar.

Ziihd tecriibesi mistik akimlarda, ézellikle islam felsefesinde, baslangi¢ diizeyinde olan salikin, miiridin
manevi hayatimi kontrol altina alabilmesi icin uygulamr. Ziihd 6nemli bir makam ve yasanmasi lazim.
Fakat orada kalinmamali. Orada kalirsamz adimz zahid olur. Zahidlerin mantig ariflere pek uymaz.
Zahidler, bir takim mekanik hareketlerle ibadet ederler. Zahidin beklentisi de cennettir, bulacag1 da odur.
Ama “Cennet cennet dedikleri birkac késkle birkac huri/ Isteyene ver onlar1 bana Seni gerek Seni” diyen
arifler var.

Burada bir parantez acma geregi duyuyorum. Ge¢miste yasamus kisilerin yaptiklarim degerlendirirken
onlar1 dogru kriterlere tabi tutmaliyiz. Insan tekdmiil eden bir varliktir. Mesela imam Gazali’nin cocukluk,
genclik ve sonraki donemlerinde yazdig1 eserleri vardir ve hepsinde farkl1 Gazali portreleri ortaya ¢ikar.
Mesela ibn Sina, émriiniin sonlarinda Makaldtu’l-Arifin’i yazmistir. Yani bir mistik olarak élmiistiir.
Ama maalesef bizdeki rasyonel egitim bu tarafini bilerek goz ardi etmektedir.

Diinyanin her yerinde, her tiirlii felsefe okulunda rasyonel egitimle beraber rasyonel olmayan egitim de
verilir. Yani orada Kantcilar da; Platoncular da yeni-Platoncular da var. Ama bizde -ne yazik ki- Aristocu
ve peripatetik dedigimiz bir felsefenin hakimiyeti vardir. Bundan dolay: Ibn Sind’min bir mistik oldugunu
soylediginizde kabul etmezler. Onlara gore Ibn Sina sadece Mantk’1 yazan ibn Sina’dir. Oysa dmriiniin
ortalarinda yazdigl bu eserinin yam sira omriiniin sonlarinda yazdigi mistik eserleri de var. Mesela
Gazali’nin el-Munkizu mine’d-Dalal diye bir kitabi var. Bu kitapta kendi tekamiiliinii anlatir Gazali.
Bu eser, 0z elestirileri de iceren bir entelektiiel otobiyografidir.

Gelelim sufilere... Sufiler zahidlerin elestirisini bolca yaparlar. Bu aslinda “Kizim sana sdyliiyorum
gelinim sen anla” metodudur. Mevhum bir sahis alirlar ve ona seslenerek aslinda ya kendi nefis
dairelerine ya bize ya da tiim insanlia seslenirler. “Zahida suret gbzetme” derler, mesela. Ciinkii zahidler
sadece dis ile hilkmedenlerdir. Oysa arifler disi degil batim asil goriirler. Belki de en ayirici yanlari
buradadir. Aslolan ictir, dis ise icte olamn yansimasidir, derler ve tabii bu arada dis1 inkar etmezler. Bu,
ariflerin alt1 cizilmesi gereken anayasasidir. Kozmosta, siyasette, her nerede olursa olsun kural budur. Bir
seyin hakikati, goriineni degil goriinen ile hicaplanmus, ortiik, meknuz halde olanmidir. Kisinin yolculukla,
calismayla o arkeolojik kaziy1 yaparak hakikate ulasmasi istenir. Ve bununla ilgili ¢ok remiz kullanilir
edebiyatta. Mesela deniz sembolii kullanilir. “Bu ask bir bahr-1 ummandir. Sen ise bir gavvas yani dalgi¢
ol ve in derinden o giiheri, cevheri, diirr-i yektayl, inciyi al” gibi ifadeler cok gecer. Goriintiide degil,



dipte yatandir esas bulunmasi gereken. Peki, dipte yatan nasil bulunur? Ariflerin 6grettigi seyri siiluk ile
olur. Batida buna, inisiyasyon denilmektedir.

“Zahida stret gozetme iceru gel cana bak.” Burada can, ruh demektir. Ruh Arapcadir, can Farscasidir.
Disa degil ruha bak, diyor. Defter-i Rahman’da yani Rahman’in defterinde vech, yiiz, disari1 vuran,
goriinen taraf tizerine ne yazilmis olduguna bak. Defter-i Rahman’da Allah’in vechi nasil yazilmis
ona bak. Vech, dis veya yiiz demektir. Dista yazili olan her seyin asli, defter-i Rahman’dadir.
Dolayisiyla vech iizre olami merak ediyorsan defter-i Rahman’a bakmalisin. O da ictedir. Icte olan
defterdir. “Kitab-1 mekniin” da denilir ona. Kur’an’da bir ayette gecer: “O, elbette degerli bir
Kur’an’dir. Korunmus bir kitaptadir.” (Innehu le Kur’anun Kerim fi kitdbin mekniin) (Vakia 56/77-78)
Iste arifler bunu acmaya, anlamlandirmaya calisirlar. Kimisi icin insan da bir kitaptir. Kur’an da insamin
icine konulmustur. Kur’an insanda, insan Kur’an’da... Insan icin yapilan yorumlar arasinda, ete kemige
biirtinmiis kutsal kitap gibi ifadeler de vardir.

Mushaf-1 hiisniinde yazmig Kulhuvallah ayeti
Gel inanmazsan gir oku mekteb-i irfana bak

Hiisn, yiize vuran giizelliktir. O’nun giizellik mushafi olan yiizde “O, Allah’tir” yani “Kulhuvallah” ayeti
yazilmistir. Bunlarin 6gretilecegi yer olan mekteb-i irfana adim at, gir, onu oku; burada bir egitim gor,
talim al ki bu dediklerimizin ne anlama geldigini anlayasin.

Cesmini gosterdigince dsikin canin alir
Leblerin actik¢ca can nefh eyleyen canana bak

Cesm, g6z demektir. Hakk Tealad’y1 ulasilmaz, elde edilemez bir varlik olarak tasavvur etmek yerine,
arifler bunun adeta bir estetigini yapmuslardir. Tanr1’y1 sevgili sembolizmiyle anlatmuslardir. Yani baska
tiirli bir Tanr tasavvuru da yapilabilirdi. Mesela ¢ocuklara anlatilan, elinde sopa, adeta herkese iskence
yapmaktan zevk alan bir Tanr1 anlayisi vardir. Azap ayetlerini siirekli, digerlerinden kopararak okursamz
boyle bir Tanr1 tasavvuru cikabilir. Oysa ariflerinki daha sicak, ask esasli bir Tanr1 anlayisidir.
Yeryiiziinde olan herhangi bir sey, esasinda semavi olana gidiste bize kiyas etmemiz icin verilmis bir
malzemedir. Binaenaleyh yeryiiziindeki en kutsal duygulardan bir tanesi de asktir. Ask duygusu disinda
hicbir sey insamn betini benzini atiramaz. Yani insan bir seyi diisiinebilir bir seye katilabilir, bir seyle
fikriT baglanti kurabilir, bir seye merak duyabilir, ilgilenebilir... Ama insan o tiir iliski tarzlarinda hala
soguktur. Insanin yiiregini hoplatan, ziplatan, kimyasim degistiren, aklim basindan alan, onu deli divane
eden, kisacas1 mahveden sey ancak asktir. Bu mahveden, perisan eden duygular sadece askta vardir. Ve
tarihte ask hep bir bela olarak goriilmiistiir. Ancak tibbi bir hastalik degildir. Sevilen bir derttir, ask.
Arifler Allah sevgisini ifade etmek iizere ask terminolojisinden istifade etmislerdir. Diger taraftan mesela
kelam dilini ¢ok soguk bulurlar. Kelamda Tanr1’min sifatlar1 anlatilir. Tanr1 yemez, icmez, dogurmaz gibi
tarifleri vardir. Ama bdylesine, sadece tarif eden ifadeler ariflere soguk gelir. Ariflerin anladig Tanri,
tanim websitelerinde bulunan ya da ansiklopedi maddesi olan bir sey degildir. Ciinkii bu soguk bir Tanr1
tanimudir. Nasil ki diinyada, sevenin sevdigini gordiigiinde beti benzi atar, sevgisi onu yemeden icmeden
keserse, ayni hallerin kat kat siddetlisini arifler Tanri ile olan iligkilerinde yasarlar. Ariflerin eserlerinde
hep bunlar vardir: Tanr1’y1 6yle sevmislerdir dyle istemislerdir ki gozleri bagka hicbir sey gérmemistir.
Ciinkii Gaydr ismi var O’nun. Allah, kiskanctir. O sizi sevdigi zaman araya baskasim almaz. Oyle insanlar
vardir ki evlendiklerinde eslerine “Ben seni sevecegim; bir 6miir gecirecegiz ama asla sana asik olamam.
Ben yalniz O’na asigim.” derler. Tabii bu, ilk etapta, yiiksek kategoriden ve anlasilmaz geliyor. Ama bu, o
kisilerin eglerini sevmeyecegi anlamina asla gelmez. Aksine askin kaynagina asik olan, yeryiiziindeki
hicbir kimsenin sevemeyecegi kadar baska ve derin sever.



Siire donersek, goz, yanak, sac, dudak gibi bedenli yapi terminolojisi kullamlmistir. Bunlarin hepsi
ariflerin, Tanr1 sevgisini yeryiizii akranlarim kullanarak anlatma c¢abasidir. Bir dil mecburiyetidir. Ciinkii
yeryliziindekiler ancak o sevgiye, o literatire asinalar. Anlatmak gibi bir dertleri olmasa, tim
yasadiklarim kendilerine saklasalar boyle bir problem yasamazlardi. Ama arifin anlatmasi gerekiyor.
Ilahi aski da bu metodoloji ile anlatrlar. Bu metodolojiyi bilmeyenlerden bazilari, sufileri tenkit ederler.
Bazi diisiince gruplar1 “Bunlar nasil dindar! Allah’in kas1 varmus, gozii varmis. O’na asik olurlarmis. Olur
mu, camm boyle bir sey!” diyerek bunlar1 miistehcen seyler, bunlar1 aktaranlar1 da dinsiz imansiz ilan
ederler. Arifler de derler ki: “Ne yapayim; agkimu bagka tiirlii anlatamiyorum. Sen bana bir yol goster,
oyle anlatayim. Yoksa birak beni. Tamam, zindigim, kabul ediyorum, gel kafami kes. Sen de ben olursan
ancak beni anlarsin.”

Simdi bir de arifin bu sembollerle anlattigi manaya gecelim, ne harika tasavvurlarla karsilasacagiz!
“Cesmini gosterdigince asikin camin alir.” Onun, goziinii gostermekle asikimn camm almasimn karsilig
tasavvufta suhlid makamudir. “Leblerin actikca can nefh eyleyen canana bak.” Dudagimi actigl zaman da
tekrar can verir. Oyle bir agiz ki acildig1 zaman disan giil kokusu yayilir. Rahman’in nefesi oradan zuhura
gelir. Oyle bir fem, dyle bir dudak ki oradan O’nun konusmasi ile tamamen hikmet sacilir.

Ziilfiintin her bir telinde bagl bin mecniinu gor
Hattinin leylindeki yiizbin meh-i tabana bak

Ziliif, edebiyatta iki sekilde tarif edilir. Bir yerden diisen saclara denilebilecegi gibi sacin tamamina da
denilebilir. Buradaki anlam tamam i¢indir. O’nun sagimn her bir teline bagli binlerce Mecnun’u gor.
Mecnun kim? Asi@ icin yamp kavrulan. Buradaki mecnundan kasit ariflerdir. Allah asig1 olan binlerce
arifi gor, diyor Niyazi. Hat, eski dilde erkek icin kullanildiginda biyik, hammlar igin yiizdeki ayva tiiyleri
anlamina gelir. Eski kiiltiiriimiizde kullamilan bir sey, ama bugiin bu manasim kaybetmis. Eski diinya
insamnin zihniyetini anlamamiza yardimci olur bu. Eskiden ister erkek ister kadin olsun yiiziinde,
yanaginda cikan bir karalik bile edebiyata yansirmis ve bu olumsuz bir sey degilmis. Bunlara, hat
deniliyor. Karalik anlaminda da “leyl” yani gece kelimesi kullaniliyor. Yiiziinde olusabilecek hafifce bir
karalikta agiga cikan yiiz bin parlakliga bak. Bir takim karaliklara takilip kalma; bunlarin icindeki o 1518a
bak. Tabii, modern insamn estetik anlayis1 degisti. O yiizden bu sembolleri zahiren de anlamlandirmak
zorlasti.

Ates-i ruhsar ile yanmis kararmig cehresi
Harf libasindan muarra nokta-i tiryana bak

Yanagimn sicaklifindan yiizii kararmis. “Ates-i ruhsar” yani onun vechindeki tecellinin siddetinden
meydana gelen o ates, yliziinii karartmis, pisirmis, olgunlastirmis. “Harf libasindan muarra nokta-y1 tiryana
bak.” Konusurken, harf tertibati ile, parcalar1 birlestirerek ciimle kurariz. Ciimlelerimiz harflerden
meydana gelir. Biz illetli varliklariz, bir takim araclar1 kullanarak yasayabiliyoruz. Meramimzi anlatmak
icin bu harfleri, ctimleleri kullamyoruz. Onun igin arifler derler ki: “Kelime katarlarina yiikledik
manalar1.” Yani katarlar olarak goriirler kelimeleri. Biz size kelimeler aracilig ile anlamlar1 yolladik; siz
o katarlardan manay1 yakalayin, derler. Oysa bazilar1 da vardir ki sadece metne bakarlar. Bu anlama
tarzini benimseyenlere “harfiyyun” denir. Bunlar anlamu diisiinmeyen, diisiinmek isteyene de engel olmaya
calisanlardir. Sufiler ise ehl-i manadir. Manaya bakarlar.

Tabii, mana ile suret arasindaki miinasebetin nasil olmas1 gerektigi ¢ok uzun bir mevzudur. Ve bu konu
dinler tarihinin ¢ok biiyikk bir béliimiinii teskil eder. Neyi nereye kadar kullanmaliyiz? ikisi etle tirnak
gibidir. Ama aslolan manadir. Tipki beden ve ruh beraberligi gibi. Bedenimizi inkar edemeyiz; ¢ikarip bir
kenara atamayiz. Ancak bedeni beden yapan da aslinda ruhtur. Oliim, bir giin hepimize gelecek. insanlar



ruh ciktigl zaman buz gibi kaliverirler. Toprak altinda ne Yusuf yiizliiler eridi! Hepsi kimyasal degisime
ugradi. Ne kaldi? Ruh. Yani aslolan ruhtur. Edebiyata uygularsak aslolan anlamdir. Kelimeler tamamen o
anlam dogrultusunda vardir. Yoksa anlam olmadan kelimeler tek basina hicbir sey ifade etmez. Dine
uygulayalim. Hakikat batindir; zahire tezahiir eder. Zahir hicbir seydir, dedigim zaman batiniyyeye
diiserim. Esas olan zahirdir, dersem Selefiyyeye diiserim. Hakikat beynehuma, ikisinin cem
edilmesidir. Ama esas batindadir. Sufiler bunu ¢cok remzederler. Mesela ceviz ve kabugu érnegi var:
Cevizi yemek icin kabugunu kirmak gerekir; cevizin disi yenilmez. Ya da bal kavanozu ornegi
verilir: Bali yemek icin kavanozu agmaniz gerekir; kavanozu yalayarak bali yiyemezsiniz.

“Harf libasindan muarra nokta-y1 iiryana bak.” Nokta-y1 iiryan, tek harf, ciplak harf demektir. Biitlin
harfler noktalardan meydana gelir. Bunun bir misalini televizyon 6rneginde diisiinebiliriz. Televizyonda
pikseller vardir. Ekram ¢ok fazla biiyiittiigiimiizde o noktaciklar1 gérebiliriz. Normalde géziimiiz grmiiyor
ama goriintii o noktalardan meydana geliyor. Aslinda biz de Oyleyiz. Biz de noktalarin bir araya
gelmesiyle olusuruz. Iste burada Hz. Ali Efendimiz’in s6zii akla gelir: “El-ilmii noktatiin ve keseraha’l-

cahilin.” fmam Ali¥) der ki: “ilim bir noktadir, cahiller onu cogaltti.” Bir bagka rivayette, “Ene
noktatiin tahde’l-ba” demektedir. Noktalar1 yan yana koyarak harfleri, climleleri, kitaplarda toplanan
yazilar1 elde edersiniz. Boyle cogaltmak miimkiin. Ayni, zaman birimlerini salise, saniye, saat, giin
seklinde cogaltmamuz gibi. “Harf libasindan muarra” derken de harfi noktamin giydirilmis hali olarak
gortiyor, Niyazi. Bu acidan diyor ki sen esasa bak; disa, elbiseye bakma. Modern diinyamn kaybettigi
seylerden biri, ice bakmak. Modern diinyanin sadece disa odaklanmus bakisi ona bircok sey
kazandirmustir tabii, ama ruh olmadan biitiin bu buluglar eksik olmaya mahkumdur.

Hep miilazim kullugunda bu cihanin sehleri
Kapusunda padisahlar kul olan sultana bak

Buradaki seh, padisah anlamindadir. Bir sah diisiiniin ki yeryiiziindeki biitiin sultanlar hep kullugunda
miilldzim, vazifeli olsun. Miildazim, eski dilde tegmen demektir. Yani erdir, askerdir, gorevlidir. Ister
diinyanin en giiclii lideri olsun ister diktatér olsun liderler de dahil herkes onun kuludur. Hatta “abd”
kelimesi Arapca’da kul olarak da kole olarak da anlasilir. Yani ne olursan ol, O’nun kélesisin. Kim
olursan ol; ister Amerika, ister Japonya ol ya da Mars’ta ol hi¢ fark etmez; kolesin. Kimin kolesisin?
O’nun kélesisin! Oyleyse, kuldan sahlar1 birak da, biitiin padisahlarin kapisinda kul oldugu sultana bak,
diyor.

Alem anin hiisniiniin serhinde olmus bir kitdb
Metnin istersen Niyazi stiret-i insdna bak

Yeryiizii, biitiin kozmos, alem O’nun giizelliginin aciklandigr bir kitaptir. Bu bakis agisi, boyle bir alem
tasavvuru cok ilgi cekicidir. Oyle bir kozmik bakis acisi ki, bu kozmosa bir giizellik kitab1 olarak bakiyor.
Ve diyor ki: “Bunlarin hepsi O’nun giizelligini anlatmak icin, bak oku bu kitabi, orada O’nu bulursun.”
Alem O’nun hiisniiniin serhinde olmus bir kitap. Bir ayette buyurulur ki: “Rahmetim ise her seyi
kapsamustir.” (A’raf 7/156) Benim rahmetim her seyi ihata etti, diyor. ihata etmek, baska bir seyin oraya
girememesi demektir. Dolayisiyla biitiin alem bagtan asagr Tanri’mn evrendeki rahmetinin tecellisidir.
Dolayisiyla Allah Teala’ya rahmet goziiyle, ariflerin bakisi ile baktigimz zaman, sicak, her an bize yakin,
giinah islesek bile her an elimizden tutacak bir Tanr1 anlayis1 ortaya cikar.

Burada s6z yine modern anlayisin dar cercevesine geliyor. Modern Miisliimanlar Rahmet Tanr1’sim
unuttular adeta. Miisliimanlarin -¢ok eski bir kusak degil birkac kusak dnceki- atalarimn tasavvuru olan bu
tasavvura geri donmeleri sart. Bakimz su zat Malatyali Niyazi-i Misrl... Ka¢ tane Malatyali var,
Niyazi’yi tamyan? Kendi kaynaklarimizi bilmiyoruz. Kendi ariflerimizi bilmiyoruz. Her topraktan her



yoreden ne arifler geldi gecti! Su anki haliyle bakmamak lazim hicbir seye. Son otuz kirk yi1ldir ekonomik
ve sosyal degisimlerden dolayr cok mamur olan bir yer, perisan hale gelmis olabilir. Perisan olan bir yer
de mamur hile gelmis olabilir. Bunlarin hepsi arzi, sahte bakislar. Oyle yerler geldi gecti ki, mesela
Bagdat diinya medeniyetlerinin merkeziydi. Bagdat’a simdiki haliyle bakmamak lazim. Su haliyle
Afganistan’a bakip onu hor géremeyiz. ispanyol krali, cocugunu tip tahsili gorsiin diye Afganistan’in bir
sehri olan Belh’e yollamustir. Hiiseyin Baykara’mn, Ali Sir Nevai’nin yasamis oldugu yerdir burasi.
Biitiin taglar1 topraklar1 kirmuzi kiremit olan kirmizi bir sehir. Benim mesela ¢ok merak edip gidip
gordiigiimde siikut-u hayale ugradigim yerler olmustur. Bunlardan biri Erdebil. Er de bil. Erersen bilirsin.
Er de bil, ermeden bilme. Erdebil tekkesi 6nemlidir; Osmanl tasavvufunda. Yolum diismiistii zamaninda
bir gittim hicbir sey kalmamus. Bir Safiyiiddin Erdebili’nin bir de Sah Ismail’in tiirbesi var. Baska hicbir
sey yok tarihi miras olarak. Stihreverdi’nin sehri Siihreverd de simdi mahrum, hicbir seyi olmayan bir yer.
Tarihte biiyiik bir adam, Siihreverdi’yi cikarmus yer burasi mu, diye soruyorsunuz, kendinize. Altiist
olmus, talan olmus. Oyle arifler var ki onlar1 bulmak lazim, gérmek lazim. Onlar1 bulup gérmek icin de su
anki goriintiiye biraz gozlerimizi kapamamz gerekiyor.

Gelelim alem kitabina... Madem alem bir kitaptir, diyorsun; onun metnini gérmek istiyorsan ey Niyazi,
insana bak. Kainat biiyiik olan alemdir, mikrokozmos da insandir. Evren dedigimiz seyin sinir1 belli degil.
Big Bang’den bu yana hala genisliyor, sonu yok. Sonu yok dedigimiz bu Giines sisteminden baska daha ne
sistemler var. Bilim adamlar1 yeni kesfediyor. Bunlarin hepsi insam misal almig. Allah’t bulmak icin
insandan gecmek zorundayiz. Ister Selefilik olsun ister Vahhabilik, ister Mecusilik olsun, insan olmadan
bize Allah’1 anlatabilen hicbir din sistemi gosteremeyiz. Her dinin Vahhabisi vardir, arifi vardir. Mesela
Yahudilerin %95’i Vahhabi zihniyetlidir, desek miibalaga olmaz. Arif Yahudi cok nadirdir. Boyle
sOyleyince anlasilmasi biraz zor oluyor. Ciinkii biz bu kavramlarin sadece adim biliyoruz. Bir de iki
satirhk sozlik karsiliklarim. Halbuki bunlar asirlara yayilmis tefsirler ve Kur’an’in beyanatiyla
sabitlenmis hususlardir. Katiyen sahsi yorumlar degildir. Insan kitab1 eger dogru okunabilirse, Tanr1’mn
sirlar1 oradan bulunabilir. Tanr1’ya, ancak insani anlayarak ulasabilirsiniz.

Olanlar Seyhi Melami Ibrahim Efendi’nin Tasavvufu Tarif Eden Siirinin
Serhi

Tasavvufla ilgili tammlamalar gelistirilmistir. Ben “Tasavvuf, Islam dininin
arkeolojisidir.” derim. Bazilar1 “Tasavvuf irfan mektebidir” der. Her tarif
birbirini tamamlar. Tasavvuf ehline “Tasavvuf Nedir?” diye sorsak sasirir
arkalarina bakarlar “Ne diyorsun sen, onun haricinde bir sey var mi ki?” derler.
Getirilen tariflerden bir tanesi Olanlar Dergdhi Seyhi Ibrahim Efendi isimli
énemli bir Osmanh arifinin tarifidir. Istanbul, Aksaray’da Olanlar Dergdhi vardi,
dergdh, Vatan Caddesi acilirken yolun altinda kalmis; Seyhi Ibrahim Efendi’nin
kabri ise tasinmistir. Aksaray’in merkezinde, Valide Camii avlusundadir.
Sohbetleri evilatlari tarafindan sohbetname olarak yayinlandi. Bu zat, tasavvufu

yasayan birisi oldugu icin tarifi 6nemli. Tasavvufu yasayanlar bircok tarif



getirmislerdir. Bu zatin durusu, farkli. Kendi actugi pencereden gordiiklerini
naklediyor. Tasavvufta durdugunuz yere gore tarif getirebilirsiniz, birbirini itmez
bu tarifler. Bu tarifler bakuginiz zevke goredir. Bir arif kendi icinde bile farkl
tarif getirebilir. Tenakuz degildir; iist iiste koyun birbirini acar bu tarifler. Biz
burada Olanlar Dergdahi Seyhi Ibrahim Efendi’nin yaptigi sufi tarifinin yer aldigi
uzun giiri ve tasavvufun ne olduguna ve ne olmadigina dair ince isaretlerini

degerlendirmeye calisacagiz.

Bidayette tasavvuf sufi bi-can olmaga derler
Nihayette goniil tahtinda sultdn olmaga derler

Tarikatte ibarettir tasavwwuf mahv-1 stiretten
Hakikatte saray-1 sirda mihman olmaga derler

Bu ab u gil libasindan tasavvuf ari olmaktir
Tasavvuf cism-i safi niir-i Yezddn olmaga derler

Tasavvuf lem’ay1 envar-1 mutlaktan uyarmaktir
Tasavvuf ates-i ask ile siizan olmaga derler.

Tasavvufta serdit name-i hestiyi diirmektir
Tasavvuf ehl-i ser’ u ehl-i imdn olmaga derler

Tasavvuf arif olmaktir hakimen ddetulldha
Tasawuf ciimle ehl-i derde dermdn olmaga derler

Tasawuf ten tilstmin ism miftahiyla agmaktir
Tasawuf bu imadret kiilli viran olmaga derler

Tasavvuf sufi kali hale tebdil eylemektir bil
Dahi her soz ki soyler ab-1 hayvan olmaga derler
Tasavvuf ilm-i ta’birat u te’vilati bilmektir
Tasawuf can evinde sirr-1 Siibhan olmaga derler

Tasavvuf hayret-i kiibrdda mest ii valih olmaktir
Tasawuf Hakk’1n esrarinda hayran olmaga derler

Tasawuf kalb evinden masivallahi gidermektir
Tasawuf kalb-i mii’min ars-1 Rahman olmaga derler

Tasavvuf her nefeste sarka vii garba erismektir
Tasawuf bu kamu halka nigehbdn olmaga derler

Tasawuf ciimle zerrat-1 cihanda Hakk’1 gormektir
Tasavvuf giin gibi kevne niimdyan olmaga derler

Tasawuf anlamaktir yetmis iki milletin dilin
Tasawuf dlem-i akla Siileyman olmaga derler



Tasavvuf urvetii’l-viiska yiikiin cdn ile cekmektir
Tasawuf mazhar-1 dyat-1 gufran olmaga derler

Tasawuf Ism-i a’zamla tasarruftur biitiin kevne
Tasawuf cadmi-i ahkam-1 Kur’an olmaga derler

Tasavvuf her nazarda zat-1 Hakk’a nazir olmaktir
Tasavvuf sufiye her miiskil Gsan olmaga derler

Tasavvuf ilm-i Hakk’a sinesini mahzen etmektir
Tasavvuf sufi bir katreyken umman olmaga derler

Tasavvuf kiilli yakmaktir viictiidun nar-1 “la” ile
Tasawuf nir-i “illa” ile insan olmaga derler

Tasavvuf “kul kefa billah” ile davet-diiriir halki
Tasavvuf “ircii” lafziyla mestdan olmaga derler

Tasawuf giinde bin kerre o6liip yine dirilmektir
Tasawuf ciimle alem cismine can olmaga derler

Tasawuf zat-1 insan zat-1 Hak’da fani olmaktir
Tasawuf kurb-1 ‘ev ednd’da pinhdn olmaga derler

Tasawuf cdni candna verip dazdade olmaktir
Tasawuf cdn-1 cdndn can-1 canan olmaga derler

Tasavwuf bende olmaktir hakikat hak ey Ibrahim
Tasavvuf ser’-i Ahmed dilde burhan olmaga derler

Tasavvuf her seyden evvel bir diisiince tarzi, bir mod, bir usul ve isluptur. Bu metodun vardirmak
istedigi yer neresi, gayesi ne? Bu yonteme gore insan, Allah’in en iist seviyede bilicisidir. Allah’1 bin bir
isimle cag@irmak miimkiin. Doksan dokuz isim gibi bize bildirdikleri ve ifadede aciz kaldig1 icin
bildirmedikleri var. Alemin yaratilisindaki sir insana yiiklenmistir. Allah, insanla biliniyor. Allah’i
kamilen bilen, varlik icgerisinde yalmzca insandir. Bazi kutsal metinleri yan yana koyunca miithis bir
manzara ortaya cikiyor. Tevrat’tan bir ayet aliyoruz, Islam kaynaklarinda bunun bir hadis-i serif oldugunu
goriiyoruz. Metinler arasi gecislilik... “Tanr1 insam kendi sureti iizerine yaratti” soOziiniin yamna bir
Kur’an ayetini ilistirince miithis bir biitiinliik ¢ikiyor: “Allah insana kendi ruhundan tifledi” (Secde 32/9).
Insana bicilen roliin insamn kendisinin zannettiginden daha biiyiikk oldugu sonucu cikiyor ortaya. Fakat
problem sudur: Insan bunun farkinda mu? Farkindalik bilinci, belirli bir egitim izleyen kimselerde
olusuyor. Aksi takdirde ¢ogu insan bu 6zelliginin farkinda olmadan hayatim siirdiiriip ruhunu teslim
edebiliyor. Iste farkinda olanlarla olmayanlar Kur’an-1 Kerim’de “Hig¢ bilenlerle bilmeyenle bir olur
mu?” (Zimer 39/9) ayetiyle ifade ediliyor. Baz1 pozitivist akimlar, bilmekten maksadin, bes duyu
organmyla bilmek oldugunu sdylemisler, fakat arifler buradaki bilmekten maksadin, “Rabbi bilmek, Allah’1
tammak” yani marifetullah oldugunu séylemislerdir.

Marifetullah bizim zihnimizde insandan ayr1 bir calisma olarak goriinebilir. Yani “Ben bir insanim, isim
glicim var. Bilsem ne olacak, bilmesem ne olacak? Hayata dair bir seyler bulmak daha 6nemli. Niye
bunlarla ugrasayim?” diye diisiinenler olabilir. Zaten modern diinya bunu diisiindiirtmek istiyor; asag1 alem
yukar1 alemden kopariliyor. Ama su hermetik yasa atlamyor: Asagida ne varsa yukaridakiler gibidir,
asagisi yukaridan tanzim edilir. Asagisi, tezahiirler alemidir. Bu diinyada olan biten her sey ic¢ diinyanin



disa vurumudur. Icte ne varsa distaki de odur. O zaman i¢ boyut calismalar1 yapmak, dis1 ihmal etmek
anlamina gelmiyor, kimilerinin zannettigi gibi. Diinya diisiince tarihi gosteriyor ki; diinya iizerine yorum
getirenler, diinyay1 aciklayanlar, diinyayr yonlendiren biiyiik bilge ve ariflerin hepsi, diinyamn isleyisi
lizerine prensipler gelistirmis kimselerdir. Yani onlar detaylar lizerinde degil, prensipler {izerinde, ana
esaslar tizerinde yogunlagmis kimselerdir. Piramidin asagis1 genis, yukarisi dardir fakat piramidin alam
dar alandan yansir. Ustii prensipler diizeyinde, asagida neyin agimlanacagim belirler. Onun igin
Aristoteles “Bilgeler teferruatlarla ugrasmazlar” der. Teferruatla degil ana esaslarla ugrasirlar; bu sekilde
teferruata inmek kolaylasir. Tasavvuf, Islam’a 6zgii, Islam’in icinden gelistirilmis Alem felsefesidir,
yorum ekoliidiir. Her seyden evvel “kal” degildir. Tarif getirmek onu simrlamak olacaktir. Ortada
birakinca yoruma acgik hale gelir. Medya bilhassa buliig cagindaki gencler icin yoruma acik alan
birakmadigindan onlarin hayal alemini 6ldiiriir; tiikketici konumunda birakar.

Tasavvuf, Islam dini 6zelinden neset etmis bir tiir felsefedir. Orijinal, asli felsefedir. Bu diisiiniis tarz,
bu yoniiyle orijinal Islam’in enerji depolarim kullamr. Dikey calisma, alemde enerjik bedenlerle olur.
Bunun icin 6zel pratikler gerekir. Biitiin semavi dinlerin i¢inde bu tarz yaklagimlar, benzer akimlar vardir.
Enerjileri farkli olmakla beraber nebevi kaynaga dayanirlar. Dolayisiyla Hinduizm, Budizm, Hristiyanlik,
Yahudilik ve biitin dinlerin bu boyutlar1 Islam tasavvufuyla benzesmeler gdsterir. Ama bu, birinin
digerinin aymsi oldugunu gostermedigi gibi kopyasi oldugunu da gostermez. Bu, diinya tarihi boyunca
seyreden enerjinin aym enerji oldugunu gosteren bir 6zelliktir. Tek bir yaratic1 varsa onun yeryiiziinde
deveran eden enerjisi aymdir. Bu enerji, diinyanin bir periyodunda Hinduizm icinde tezahiir edebilir,
Budizm’de tezahiir edebilir. Bu benzesmeler bazilarim tereddiitlere gétiirebiliyor. Kimi “Tasavvufun ucu
disaridadir” der. I¢ neresi, dis neresi? Neresi Dogu neresi Bati? Bir biitiinliik dersi alinca hepsinin aym
kaynaktan neset ettigini goriirsiiniiz. Yeryliziinde ifade bicimleri farklidir. Arifler biitiinii gostermek
isterler. Parcalarsak kavram elimizde kirlenir.

Tasavvufun tamamu giristir. Hep girmeye calisiriz. Tasavvufun Bati dillerindeki karsiligi “initiation”
kelimesi ile irtibathdir. Bu kelime baslamak, ise koyulmak anlamina gelir. Sonuna varilir m? O cok
onemli degildir. Tasavvufi yontemde biitiin gaye, raydan ¢cikms vagonu raya oturtmaktir. Raya oturt da beg
saatte mi, beg giinde mi varir... Onemli olan rayin iistinde olmakur. Hatta arada tekamiil izlenecegi icin,
izlenen yolculukta kisinin pismesi istenmektedir. izafi dlem icinde, insamn maneviyattaki yolculugu da
agir olmahidir. Sindire sindire yol alinmasi gerekir. Kosanlar yorulur. Kosulmaz. Agir agir, temkinle
ilerlemek, her merhalenin hakkim vermek gerekir. “Her esmanin hakkini ver.” derler. Anm bil, hakkim ver,
o sana bir sonraki acilim verecektir.

Biddyette tasavvuf sufi bi-can olmaga derler
Nihayette goniil tahtinda sultdn olmaga derler

Bidayet, baslangic; nihayet ise son demektir. Kendi kuyrugu agzinda olan yi1lan motifi vardir arkeolojik
metinlerde. Bu sembol bidayetin ve nihayetin birlestigini sembolize eder. Bas ve son aym yerdedir.
Tasavvuf baslamak demektir. Bagslangicta tasavvuf cansiz olmaga derler. Sufi baslangicta varligindan
soyunmalidir. Kendi varligindan ge¢mek icin de zihnen buna talip ve hazir olmak gerekir. “Ben, ben
biliyorum, varim, sahibim, diplomalarim var.” demek etiket ve varlik gostergeleridir. Sen bu putlarla
gelirsen o putlarin igerisine hane sahibi gelemez ciinkii hane mamur degildir, temizlenmemistir. Sultan
oyle na-pak zemine gelemez. Bu, isin fitratinda yok.

Once varliktan gecmeye talip olmak gerekir. Benlik denilen sey, toplumsal manada “persona” denilen
maskelerdir. “Ben”ini, oyuncagim vermeyen cocuk gibi vermek istemiyor. Oysa verene, misli gelir.
Vermezse alamaz. Tasavvufun isar, yardimlasma, fakirleri koruyup gézetme noktasinda cok vurgu yapmasi
bundandir. Sufi, kapis1 calindifinda, kendi elindekini verir. Oyle tecriibeler olur ki “Ver!” denir, vermek



zorundadir. Buna dair Asr-1 Saadette de ¢ok drnekler vardir. Birisi iftar yapmak icin bir parca hurma, bir
parca ekmek bulabiliyor. Tam iftara hazirlandig1 vakit kapisi ¢alimyor, geleni geri ceviremiyor. Kendisi
bir hurma ile iftar ediyor, kalamm veriyor. ikinci aksam yine benzeri yasamyor. Bunu veren insan
karsiliginda neler alir; ne gibi bereketler, acilimlar elde eder! Bu sekilde gelistirilmis din felsefesine
“tasavvuf felsefesi” deniyor.

Gelelim siirimize. Bi-can ol, sat camm, benligi terk et. Ayet-i kerimede Cenab-1 Hak “Bu bir ticaret”
(Fatir 35/29) diyor, bu bir aligveris. Sen O’nun i¢in bir seyi terk ediyorsun o da sana bir sey veriyor. Bir
sey veriyorsun, bir sey aliyorsun. Sen eger “sufi bi-can” olursan, “nihayette goniil tahtinda sultan”
olursun. Sultanhik verilir sana. Ya da karsiligl, cezasi verilir. Maneviyatta hicbir sey karsiliksiz
birakilmaz, gecikebilir sadece. Karsilik gecikebilir. Hatta bu gecikme bazen yeryiizii simrlarim asabilir.
Yeryiizii hayatinda alamazsiniz belki ama muhakkak 6denir. O adildir (hiive’l-adl). Adl kaynag O’dur.
Allah’in “zalim” diye bir ismi yoktur. Allah, zulmii kendine haram kilmistir. Tanr1 bir seyi kendine haram
kilar m? Cok enteresan! “Ben zulmii haram kildim” buyuruyor. insanlar da zuliimden kaginmalidir, fakat
hem kendilerine hem etrafa zulmediyorlar. Zalim Miisliiman bile olsa elinizi eteginizi cekin ondan,
zalimin dini imam olmaz. Hadis-i serifte “Miilk, alem; kiifiirle devam edebilir; bir iktidar, Tanr1
tammmazlikla dahi devam edebilir fakat zuliimle devam etmez.” denir. Zalimlik yapiliyorsa o iktidar
siirmez, mazlumlar beddua ediyorsa o miilk devam etmez. Yasadir bu.

Tarikatta ibdrettir tasavvuf mahv-1 stiretten
Hakikatte saray-1 sirda mihman olmaga derler

Eskiden din katmanli olarak anlasiliyordu. Dissal boyuta seriat deniyordu. Karpuz benzetmesinden
gidersek bab-1 seriat, karpuzun kabugudur. Gébegi ile kabugu arasindaki mesafeye ise yol denir. Yol
izlemeden varilmiyor ve ancak dogru yol merkeze, 6ze gotiiriiyor. Eger siz bir yolu izlerseniz, izlenen yol
size fiziki faydalar saglayabilir. Fakat murad edilen, o yolun size hakikat makaminmn esmasimn agilimim
vermesi, Rabbi tanitmasidir. Aksi takdirde bazi mistik akimlar1 izleyerek de dingin, saglikli bir bedene
sahip olabilirsiniz, siradan insanlardan farkiniz olur. Ama 6nemli olan su kayitli, kisitli insan émriinde
vade dolmadan “Evreka! (Buldum)” diyebilmektir. Bunu dediginiz anda O6lim melegi yanimza,
Mevlana’mn huzuruna gelirken oldugu gibi utanarak gelir; “Cammizi alabilir miyim?” diye sorar. Bi-can
olanin nesini alacak!

Habersiz bir hayat yasayana haber vermeye gerek yoktur. Bizim i¢in mechul oldugu icin 6liim meleginin
geldiginden de haberimiz olmuyor. Ama onlar icin mechul degil, bunu bildiren ¢ok insan var. Buna itiraz
edenler var. Gayb1 bilme konusuyla celisir diye diisiiniiyorlar oysa ortada tezat yok. Bunun izahlar var.

Melek nedir, insan-1 kamil nedir bilmek lazim. Cebrail(33) bile ceketinin diigmelerini ilikleyerek giriyor
insan-1 kdmilin huzuruna. Alem, insan merkezli yaratilmstir. Melekler seckindir. Hic giinahlar1 yoktur.
Insanin vazifesi zordur; melek bile o vazifeden kacar.

Kendini tamimak ve Rabbi bilmek iki ayr1 siire¢ degildir. Aralarinda 6ncelik ve sonralik iliskisi yoktur.
Kendini tamdigin, ontolojik anlamdaki sirrim bildigin 6lciide Rabbi tammus oluyorsun. insan ahsen-i
takvim iizere, en giizel surette yaratildi ve Rabbi ona “Ben senin Rabbin degil miyim?” dediginde,
“Stiphesiz evet.” (Beld) diye cevap verdi. Bu cevabi veren iist bedenimizdir. Su halimizle onu
tanimiyoruz, yabancilasma var, kopuguz.

Tasavvufta kendini tamma dersleri ¢cok 6nem arz eder. Diger disiplinlerde béyle bir ders yok. Bunun
yerine Tanr1’y1 tamtma dersleri var. Diger disiplinler Allah hakkinda bilgi verir. Bu sayede insamn
aklinda bir imaj olusur. Ama “Tanr1’yla benim alakam nedir?” sorusu hep cevapsiz kalir. Beni yaratmis
bir Tanr1 var. Ben O’nun kuluyum ama benim O’nunla alakam ne kadar? Sadece cehenneminde yakip,



cennetinde agirlayacak diye diisiiniirsek bu, ben bir kenarda, o bir kenarda bir tanr anlayisidir. Oyle
degil, ic ice... “Biz ona sah damarindan daha yakimz” (Kaf 50/16) buyuruyor. O size sah damarimzdan
yakin. Sah damari bir seyin ashidir. Arapcada bir seyin 6ziiniin 6zii, kendi demektir. Ben size ondan da
yakimm diyor. Yakimm diyorsa niye O’nu uzaga atmaya calisiyor, baz1 disiplinler... “Sen ne yapsan
ulasamazsin, O oteler 6tesidir. O’na ulasman miimkiin degil senin” diyecek seklinde duvarlar oriiliiyor. Bu
bir taktik; kovuyor. Insan sevdigine yakin olmak ister, yaklasmak ister. Gergek ask yaklastirir. Ortadaki
manialar1 kaldirtir. Ferhat’a daglar1 deldirir. Ask sizi hala sakince yerinizde tutuyorsa, “Ben asigim”
diyor fakat siiklin halinde kalarak eyleme gecmiyorsaniz, bu nice asktir! Ask deli eder, eyleme doker,
duvarlar1 deldirir. Asik elde eder ya da edemez ama yaklasmak ister. Zaten ask yaklastirma
mekanizmasimn adidur. Iki sey arasindaki ¢ekim kuvvetinin adidir agk.

Suretten, surl 6zelliklerden gecmek gerek. Modern hayat bizi cok fazla formalist yapti. Suret-perest
yapti. Suretin 6nemi yoktur demiyoruz ama suretin énemi siretten gelir. Yani aslolan ictir ona baglh olarak
suret de onem kazamr, aym beden gibi. Bedenimiz 6nemsiz mi? Hayir, emanet oldugu icin bedene iyi
bakmak, onun hakkim vermek gerekir.

“Tarikatta ibarettir tasavvuf mahv-1 suretten.” Tasavvuf suretin mahvindan ibarettir. Tasawufta iki
tabir vardir: Mahv ve isbat. Mahvetmek, yerine baska bir seyi getirmekle, onu baska sekilde isbat
etmekle ozdestir. Bir seyi mahvederseniz yerine baska bir sey gelir ciinkii dlemde bosluk yoktur. Bir
seyi sildiginiz zaman onun yerine baska bir seyler gelir. Tasawufta da baslangicta nefsani yol
izlenir. Kigiden bazi amellerini bu ona agir gelse de birakmasi istenir. Ciinkii onlarin yerine daha
giizel seyler yiiklemesi gerekir, hard disk doluysa bosaltmak ve ona format atmak gerektigi gibi.
Dervis, o6lii yikayiciya teslim olur gibi seyhine teslim olur ¢iinkii bilgisayarinin icinde ne var bilmez,
tam teslimiyet icerisinde soz dinler. Cok sorarsan “Al bilgisayarim git” derler. Liizumsuz cok sey
yiiklenmis ve viriis kapmis olabilir. Ne yapilmasi gerek? Bir uzman onu formatlar, giizelce ¢alisinca
da, once bazi programlari yiikler; sonra anti-viriis programi koyar, sistem calismaya baslar.

Mahv, kirlenmis, doldurulmus noktalarin temizlenmesidir. Mahvin ardindan isbat gelir
tasawufta; yani yiikle eylemi. Bu aslinda Islam’in kelime-i tevhid esasinda da gizlenmis bir sey. La
ilahe illallah. La ilahe (hicbir ilah yok), mahv. “La ilahe”yi soyleyip ikinci boliime gecemeden
éliirsen Allah muhafaza! Sonra “illallah”, yalmz Allah var. Oyle sahte ildhlar var ki... Hepsi sahte
onlarin, yalmiz Allah var. Ibadete ldyik tek varlik yalmizca Allah. Kelime-i tevhid “illallah” diyerek
baslayabilirdi. Allah dogrudan “illallah” deyin diyebilirdi. Gergi sufiler “illa” da demiyor, dogrudan
Allah’la baglhiyorlar. Onlar, sufi. Bizim temizlik ameliyesinden gegmemiz, ytkanmamiz gerekiyor.
Onun icin “la ilahe”1in ardindan “illallah” diyoruz. Menfiyi dograyip isbat ediyoruz, “yalniz Allah
var” diyerek. Bu ¢ok onemli. Temizlik, agilim... Temizlik yaparken aslinda bir taraftan da
tamamliyor, dolduruyorsunuz. Sildiginiz an temizi geliyor; eger dogru yerden bilgi indiriyorsaniz.
Temizle, perdeyi kaldir goriirsiin. Mesnevi’de; “Gormek mi istiyorsun goz kapagimi kaldirmak
zorundasin.” deniyor. Ayni sey maneviyatta da s6z konusu. Gormek mi istiyorsun perdeyi kaldirman
lazim. O zaman temasa baslar. Fizikle mesgul olmak, modern insanin en biiyiikk sorunu. Yol boyunca
istenen sey, mahv-1 suret.

Hakikatte, evrendeki her sistem, merkez - cember seklinde kodlanmustir. Merkeze kavusursan hayat
baglar. Yolda kalirsan hayat baslamaz. Hayatin baslamasi miithis bir mekanizma... Evrende her sey bu
yasayla isliyor. Din de boyle isliyor. Herkes gecemiyor kabugu. Bircoklar1 kabuga kadar geliyor, bir
kismu yolda dokiiliiyor, bir kismu da dis zara kavusuyor. Bir yaris var, bir miicadele var. Vakti var, saati
var. Niye hemen kapilar acilmiyor? Déllenme hemen oluyor mu? Hayir, bir yol gidiyor. Bir ¢cocuk dokuz
ay bekleyip doguyor, siirec aliyor. Veled-i kalb de aym sekilde dogar. Marifet yolunda ilerleyen, ileride



dogum yapacak kimseler, teenni ile, temkinle, sogukkanli ve sagliklarina dikkat ederek bir beklenti icinde
olmalilar. Bu beklenti, cok tatli bir beklenti. Marifet dogacak ctinkii.

Tasavvuf, hakikatte sir sarayinda yoldas, mukim, bekleyen, kabul edilen kisi olmaya derler. Sir sarayina
davet edilirsiniz orada mihman, yoldas olursunuz. Tabii bu yolla hakikate ulasanlar ilahi sirlar1 elde
etmek icin kabul edilirler.

Bu ab u gil libasindan tasavvuf ari olmaktir
Tasavvuf cism-i sdafi niir-i Yezddn olmaga derler

Ab, su; gil, toprak demektir. Toprak ve su, dort unsurun ikisi... Bu ikisinin karisimi, camur... Insanin
unsuri bedeninin dogum yeri camurdur. Bu unsuri bedenden kurtulmak gerekir zira bu bedene asir1 dikkat
verilirse i¢ beden unutulur. Asir1 tezyinata gidersen ici oldiiriirsiin. Tasavvufta bu cismi temizlemek
neticesinde Yezdan’in nuru, Hakk’in nuru tecelli etmeye baslar. Her insanin icine o nur aulmistir. Fakat
kisinin hayatinda yaptig1 uygunsuz hal ve davramslar neticesinde o 1s1k fonksiyonunu yapamaz hale gelir.
Tedavi, camin silinmesidir. Sonra 151k vazifesini yapar.

Dinin gayesi hakikattir. Seriat ve tarikat aractir, amac degildir. Bilmek, hakikatte bitiyor; orada bilen-
bilinen ikiligi yok.

Icte ne varsa dista o vardur. Sirke kiipiinden disar: sirke sizar. ici bilen dis1 da bilir. Fakat dis1 bilen ici
bilemez. Hicbir seyin disi kendi basina yokwr. Dis; konjonktiireldir, izafidir; mutlak degildir. i¢ hep
vardir, esas olan odur. Modern ¢agin, 6zellikle dindarlarin ihmal ettigi yon ictir. Digin 6nemi var fakat ici
olmayan dis neye yarar... En miikemmeli ic-dis beraberligidir. Alemde birligi bulunca coklugu idare
etmek kolaydir. Yukaridaki diigiimii gérsek her seyi anlamak kolaylasacak.

Tasavvuf lafi fazla uzatmamak, dogrudan mevzuya girmek demektir. Icinde bulundugumuz dlem itibariyle
konusmadan anlatamiyoruz hicbir seyi. Oysa gercek arifler fazla konusmazlardi. Tabii onlar sufilerdi,
bizler ise akademisyeniz, konusmamz gerekiyor. Tasavvufa tarif getirenler yazdiklari seyleri bizzat
yasayanlar oldugu icin ben bu metinleri énemsiyorum. Tasavvufta tariflerin degisken, roélatif olusunu
tasavvufu bilmeyenler tutarsizlik olarak nitelerler. Halbuki bir arif tarifi hep durdugu yere gore yapar.
Baslangi¢ diizeyinde getirdigi bir tarif, daha sonra getirdigi tariften farklidir.

ibn Arabi yirmi {i¢ maddeden dolay: diiz mantukg din anlayislan tarafindan tekfir edilmistir. Bir tanesi
sudur: Ibn Arabi bir metninde demis ki, “El-rabbu abdun, el-abdu rabbun” (Abd rabdir, rab de abddir).
“Kim bunu sdylerse kafir oldu. Imza: Miiftii.” Acaba Ibn Arabi bu s6zii séylemis mi? Evet, séylemis.
Peki, nerede? Hangi baglam icinde ve nigin sdylemis olduguna bakmamiz gerekir. Ariflerin soziinii
cambizla ¢ekip almamak gerekir. Balik, suyun icinde anlam kazamr. Tavada onu ancak yersiniz, orada
incelenmez. Balik bile kendi ortami, ekosistemi icinde degerlendirilir. Tasavvufta da boyledir. Ben size
tasavvuf edebiyatindan cimbizla alip Oyle sozler sdylerim ki, miifti efendinin kucagina koydugunuzda
bomba etkisi yapar. S6z sahibini kafir ilan ederler. Her s6zii anlam haritasi icerisinde degerlendirmeliyiz.
ibn Arabi o sozii soyledigi kitapta, daha ayrismamn, fark makamlarimn olusmadif ontolojik hali
anlatmaktadir. Yani cemu’l-cem hali, “la taayyiin” denilen, daha ayrismanin olmadigi, Allah’in yalmz
kendisinin oldugu hal. Oyle ki bir miiddet sonra yaratlis baglar. Bilim adamlar1 hep o “Big Bang” ammn
lizerine calismalar yapiyorlar. Yaratilis nasil oldu, evren-kdinat nasil var oldu? Tasavvuf biiyiikleri de
alemin nasil peyda oldugunu uzun uzun anlatirlar. “Ben gizli bir hazine idim...” hadis-i kudsisine referans
buyurarak Ibn Arabi der ki, “Allah diyor ki ‘Ben gizli bir hazine idim, bilinmekligi arzuladim, sevdim...’
ve bunun iizerine yaradilis basladi.” Allah’in bilinmekligi sevmesinden ve bu sevmek fiilinden dolay1
varligin temelinin sevgi oldugunu séyler sufiler. Yalmz basina miistagrak oldugu an icin Ibn Arabi diyor ki
“Ne beyaz vardi ne siyah, ne gece vardi ne giindiiz, ne hastalik vardi ne sifa, ne eril ne disi, ne rab ne
abd... Hepsi onda miindemicti.” Yani heniiz “kiin” emri verilmemisti. Hepsi onda potansiyel olarak vardi.



Bu hali anlatig yerde ayrisma olmadigi icin Rab ve abd birbirinde miindemicti. Siirin bu baglamda
anlasilmayacak bir tarafi olmadigim goériiyoruz.

Sabredersek ii¢ bes sayfa sonra yine kendisi tam tersini soyleyerek “Abd abddir, Rab de Rab’dir”
diyecektir. Buradan yola cikarak genellikle hukuk ve kelam diisiincesine sahip olanlar ibn Arabi’yi kafir
ilan ettiler, bazilar1 da onun diisiincesinde tezat oldugunu ileri siirdiiler. S6zii baglamundan koparmamak
gerekir. Ikinci siirinde ayrismamn basladifl, taayiin-i evvelle beraber insan-i kdmilin yaranldif
mertebeyi anlatiyor. Yaratilisla beraber Rab, Rab; abd de abd olmaya bashyor. Ikisini de anlatiyor ibn
Arabl.

Bir diistiniiriin, bir filozofun, bir arifin biiy{ikliigli o kisinin getirdigi yorumlarin kapsayiciligiyla dogru
orantilidir. Bir diistiniir sadece politik, sadece ekonomik konuda agiklama getiriyorsa insan hayatimin bazi
yonlerine aciklik getiriyorsa ona da damsilabilir ama “insan-1 kamil” dedigimiz insanlar begeri hayatin
hem dikey hem yatay tiim konularina bir sekilde temas ederler. Ibn Arabi’de dinin hukuki diizeyde
aciklamalarim da gorebilirsiniz; namazin, orucun dikey boyutu da vardir.

“Kah cikarim gokyiiziine seyrederim alemi/ Kah inerim yeryiiziine seyreder alem beni” diyen sairleri
hatirlayalim. Bu s6zii herkes sOyleyemez. Bir arifin getirmis oldugu tarif bir siire¢ izlediginden dolay
hangi s6zii nerede, hangi diizlem icinde séyledigini de g6z 6niinde bulundurmaniz gerekir. Bu siireg, bir
arifin kendi eserlerinde de izlenebilir. Yirmi yasinda getirdigi aciklamalar var, altmis yetmis yasinda
getirdigi aciklamalar da var. Ismail Hakki Bursevi gibi bir alim Kitdbii’n-Netice isimli eserini “Bu,
mahasal-1 6mriim” diyerek yazar, yani ¢ok kitaplar1 var ama bu kitab1 icin “6zet” diyebilmistir. Ciinkii
kendileri de tasavvufi hayati yirmi yasinda, otuz yasinda, kirk yasinda ayri ayri yasadilar. Her tecriibe
yeni bir agilim getirdi ve bunun neticesi, tekamiil etmis halde son eserinde bulunmaktadir.

Gelelim Ibrahim Efendi’nin getirmis oldugu tasavvuf yorumuna:

Tasavvuf lem’ay1 envar-1 mutlaktan uyarmaktir
Tasavvuf ates-i agk ile siizan olmaga derler
Yavas yavas yanmaya ve yakmaya basliyor Ibrahim Efendi. “Hamdim, pistim, yandim” diyor Mevlana.
Itiraf ediyor. Simdi kimse itiraf etmiyor, “Ben hep olgundum. Cocuklugumda bile olgundum” gibi sézler
sarf ediyorlar. Tevazu ¢cok énemli. Hepimiz bu alem mektebine bir sey 6grenmeye geldik. Herkes tekamiil
edecek. Sekiz yasinda kimse peygamber olmadi. Otuz ii¢ sene beklendi, kirk sene beklendi. Allah
velilerinde de boyle bir oturma s6z konusu. “Hamdim” diyor, “ama pismeye basladim, sonra yandim.”

Lem’a; nur, 151k, cerag demek. Kiiltiirimiizde ciramin yanmasi adeti vardir. Bazi Anadolu irfan
ocaklarinda eger irfan sohbeti yapiliyorsa o mecliste irfan konusuldugunu disaridan gelen birinin
anlayabilmesi icin kosede bir cerag yanardi. Bir mum yandigim goren, haricten gelen kimse “Sohbet
basladi1” deyip edebiyle en uygun yere oturur, dinler, sonra giderdi. Cerag yanmiyorsa o mecliste her sey
konusulabilir anlamina gelirdi. Cerag uyandirmak, “Goziiniizii kapatin; iginizdeki mumu yakin” demektir.
Uyandirma... Niye 15181 uyandiriyorlar? Tasavvufta 1s1k sonmez ki “Yak!” denilsin; uyandirilir sadece,
mangal atesini canlandirmak gibi. Alemde nur yok olmaz. Nur kalkmaz. Nur yok olacak olsa alem
biisbiitiin ¢oker. Yerin ve gogiin 15181, nuru O’dur. Bizim su an 151k dedigimiz sey O’nun nurunun fizik
alemdeki sogutulmus, inceltilmis halidir. Isik, nurun kirk bin derece diisiiriilmiis hali. Alemde zahir ve
batin arasinda ayrilik yoktur. Dista gordiigiimiiz ne varsa her sey icte olanin disa vurumudur. Bir kafa
gozlim varsa, muhakkak i¢ gbziim oldugu igindir. Zahir, icin disa vurumudur. Arifler ge¢cmiste insan
fizigini dahi incelerken tek tek uzuvlar {izerinde felsefe gelistirmislerdir. Uzuvlarin hepsi yukarilarda olan
milkemmel bir melekenin daha kayith, simirli bir hale getirilerek asag@ indirilmis halidir. Asagida ne
goriiyorsaniz, ne varsa yukaridandir. Hicbir uzuv siis olsun diye konmadi. Hepsi bir anlamin dista viicut
giymesi, tecesslim etmesidir. Burun mesela, koklama melekesidir. Koklama burna ait 6zelliklerden biridir



ama o, devasa bir koklamanin ¢ok ciiz’i bir yansimasidir. Senin sadece burunla koklayabilecegin seyler
fizikle irtibatlidir. Asin1 trafikte kalirsin, dsiitiirsiin, nezle olursun, yanlis alirsin kokuyu, yanilsamalar
baglar. Mutlak koklama buruna ait degildir, istismam bagka bir seydir. Onu koklarsin ama burunla degil.
Seher yeli gibi bir seydir o, burna ait degildir. Her burun sahibi o koklama potansiyeline sahiptir lakin
bazilarinda 6zel koklama melekesi gelisir... Normal koklama icin de bu gecerlidir. Fizik alemde vermis
oldugumuz orneklerin hepsi maneviyat icin de gecerlidir. Zahir ve batin arasinda ayrim mutlak degil
izafidir, bizim anlamamiz icindir. Zahirde gordiigiiniiz ne varsa icte de var. Ciinkii disin ontolojik kaynagi
icerisidir, manasi icerdedir. Disarisi iceriye davet i¢indir, kapidan igeri almak igindir.

Peygamberine “Attigin zaman da sen atmadin, ben attim” diyor. “Bey’at-i Ridvan’da tuttugunuz el benim
elim” diyor. Kendisi gecislilik saglayabiliyor. Ama biz kopariyoruz hep. Ayirici pargalayici zihniyet
zahiri ve batin1 ayirdig: gibi, kendi icinde zahiri de parcaliyor. Parcalamamn sonu yoktur, un ufak olmaya
gider. Ama biitiinlestirme, tevhid iizerine dersler almus insanlar “Acaba bir seyi nasil
biitiinlestirebilirim?” diye diisiiniirler. Su giil benden ayr1 botanikle ilgili bir sey, ben ise insan cinsinden
bir seyim. Aramizda alaka yoktur diyebilirsiniz, bu bir bakis acisidir. Ama dyle bir bakarsimz ki giille
akraba ¢ikarsimz. Giilden terazi tutabilir, ¢arsimzi pazarimzi giil yapabilirsiniz. Oyle bir anlayis
kurabilirsiniz.

Her sey kuracagimz modele gore anlamlamyor. Onun ic¢in benim 1srarla hep déne déne sdyledigim bir
husus var, o da Islam dini dedigimiz seyin, kimilerinin zannettigi gibi tek bir modele dayanmamasi
gercegidir. Yegane model budur, diye bir sey yok, olmadi da. Tasavvuf biiyiiklerinin gelistirdigi modele
gore bir Islam dini vardir. Bir modeli benimserseniz kavgaya hi¢ gerek yoktur. “Sizin dininiz size, benim
dinim bana” (Kafirun 109/6) diye buyuruyor Allah. Dini diisiince, Allah tarafindan peygamberine
vahyedilen temel esaslardir. Fakat yorumlanmasi tamamen dinin icinden gelen beserler tarafindan
gerceklestirilmistir. Yani bir modelleme sanatidir dini ekoller. Bunlar giizel seylerdir. Felsefeler bile
buradan ¢ikar. Bunlar1 birbirine kirdirmanin manag yoktur. “Islam dini bir tanedir, Kur’an ve siinnettir,

yegane kaynak odur.“ diyorlar. Tamam yegane kaynak ama Kur’an sana mu geldi? Sen Hz. Muhammed(53V)
misin? Kimsin? Ahmet, Mehmet. Hz. Peygamber’den sen Kur’an’1 nasil aldin, nasil anliyorsun? Nasil
yorumluyorsun? Bu ayr1 bir olay oluyor. Bunu iyi tefrik etmemiz lazim. Bundan dolay: tarihte ¢cok canlar

yandi. Hz. Ali Efendimize(KV) kars1 cikarlarken ellerinde Tevrat yoktu, ya da baska bir kitap, Kur’an’la
kars1 cikiyorlardi. Demek ki sadece Kur’an yeterli degil. Kur’an yapraklarim mizraklarina takarak karsi
ciktilar. Hz. Ali Efendimiz ne dedi? “Ene’l-Kur’an (Kur’an benim).” Onlar yalmz yapraklariyla mesgul.
Burada bize bir model sunuluyor, bir yorum, bir hermenétik gelistiriliyor. Sahsen benim anladigim din

anlayisit budur. Hz. Ali(kv) yorum getiriyor: “Kur’an benim.” Digeri sadece yapraklar1 gosteriyorlar. O
da bir model. Katilmiyorum ama o da bir model. Allah miibarek etsin, nereye variyorlarsa o yolla

varsinlar ama Hz. Ali’nin (r3) ve diger alimlerin yorumunu da din modellerinden birinin yorumu olarak
gorstinler. Tek istedigimiz bu.

Tasavvuf; ceragi, nury, lambayr mutlak nurdan uyandirmaktir. Mutlak nur “Allahu niirun semavati ve’l
ard” (Nur 24/35) ayetine dayanmiyor. Allah’in bize bildirmis oldugu 99 ismi var. En énemli isimlerinden
biri “en-Nir.” “Isik” diye terciime edilemez. Isik nurun ¢ok sogutulmus bir halidir; asir1 sogutulmus,
yeryliziine inmig hali. Nur daha kapsayici bir lem’adir. O’nun nurunun siddeti o kadar fazladir ki nurunun
siddetinden dolay1 goriinmez. “Allah’1 géremiyoruz” derler. Filmlere konu olmustur. Tanri’mn goriilmeme
sebebi fizik plamn onu gérememesindendir. Yani Allah’in goriilmemesi O’nun problemi degildir. Bizim
problemimizdir. O gitmis, kaybolmus degildir; 1s181yla ortiilii oldugu icin goriilememektedir. “Nuru perde
oldu zatina” ifadesi bircok siirde gecer. Su sembolle anlatabiliriz; karanlik yolda giden birine el feneri



tutuldugunda, o kisi feneri tutam goéremez. O 151k, o kisinin zatim perdelemektedir. O’nu da burnumuzun
dibindeki 1s181ndan dolay1 goéremiyoruz. Yoksa otelere giden bir durum yok. Bircok seyi yapamadigimiz
gibi. Manevi sesleri bir kenara koyarsak sadece fizik alemden olan seslerin de hepsini duyabiliyor
degiliz, duyabildiklerimizi var, o kadar. Gérmemiz de hakeza. Her seyi goriiyor degiliz. Gorebildigimiz
alanlar, renkler, yonler var ama goremedigimiz boyutlar da var. Goremedigimiz bu boyutlar
“goremedigimiz icin yoktur” iddiasi cok demode oldu. “Géremiyorsam da orada varsin” demek gercek
tevazu sahiplerinin yontemidir. Ask gibi, nefret gibi géremedigimiz ama tezahiirlerinden anladigimz
seyler var. “Nur-1 Mutlak”1in nuru gokten damitila damutila iner. O, biitiin evrene kendi nurundan verir.
Stihreverdi bunu “nurlar hiyerarsisi” olarak isimlendirir. Nurun, 15181n olmadig1 evrende higbir yer, hicbir
sey yoktur.

Nur metafizigini simdilik bir kenara koyalim ve sadece fizik alem, kozmoloji iizerine c¢aligalim.
Giines’in evrendeki fonksiyonu nedir? Alemi 1sitmak ve aydinlatmak. Sirf Giines’in evrendeki fonksiyonu
lizerine diisiinecek olursak, daha evvel sdylemis oldugumuz, “Dista ne varsa muhakkak icin, disa
vurumudur” soziinden de ivme kazanarak su sonuca variriz: Allah, Gilines sistemimizin ve sayisim
bildigimiz diger biitlin sistemlerin Rabbi. Giines de 1s181m bir yerden aliyor, sogutulmus bir hali.

Giines enerjisinin yeryiiziine gelisi... Giines 1s181min yeryiiziine vurmaya basladigi sabahin o ilk
anlarinda, biitiin bitkilerin damarlarina dogru sular yiiriimeye basliyor. Miithis bir mekanizma, miithis bir
sistem. Biz de giinesle calisiyoruz. Farkinda degiliz giines aliyoruz, giines gelmezse viicudumuz
hayatiyetini siirdiiremiyor. Biitiin kainatin hayatiyeti giinesle saglaniyor.

Aslinda din ile bilim arasinda biiyiik bir értiisme s6z konusu. XIX. yiizyila kadar zahir ilimle ugrasanlar
batin karsiliklarim biliyorlardi. Biitiin bilim adamlar1 aym zamanda batin ehliydiler. Sonra koptu film bir
yerlerde. Aydinlanma mu diyorlar karalanma mu diyorlar... Bir seyler bir yerlerde koptu. Oysa bugiin
kimya, fizik, matematik ilminin, biitiin pozitif ilimlerin cikng, tartisildigi, gelistirildigi mekanlar dini
mekanlardir. Kimya ilmi simya ilminin ¢ocugudur; kadim simyanin ¢ok pespaye bir uzantisidir. Fizik
hakeza... Einstein, dini bir ¢alisma icerisinde izafiyet kuralim buldu, itiraf ediyor hatiralarinda. Kendisi
bir dini grup mensubu. Bilimsel teorisi bu tiir calismalarla bulundu. Sonra zahiri ilimler dini ilimlerden
koptu. Din adamlar1 da bilime sirt déndii, yobazhifa dogru gitmeye bagladilar. Obiirleri de adeta
dinsizlige dogru, pozitivizm denilen dinden uzak alana gitmeye basladilar. Ama bu iki anlayis da ¢ok suni,
cok modern, ¢ok yeni. Zannetmeyin ki bin senedir boyle! Hayir, cok yeni. Ve modernlik sonras1 donemle
beraber 6zellikle Bati’da yiizlerce akademisyen bir araya gelip din-bilim beraberligini goriismeye,
tartismaya basladilar. Yiizlerce kitap cikmaya basladi. Bunlarin bir kismu Tiirkceye de terciime edilen
kitaplar... En saygin enstitilerde bulunan fizikciler, kitaplar yazdi. Ulkemizde de bazi Fen fakiiltesi
hocalar itiraf ediyorlar, “Biz fizik arastirmalarimizi dinl ve felsefi bulgularla birlestirdigimiz zaman
fizigin modeli kendini ortaya koyuyor” diyorlar. Ve bunlar, ilerde birlesecek. Tevhidi, birlestirici
diisiinceler yayginlastikca bunlar tekrar birlesecek. Biitiin bilimlerin asli aym potada eriyecek, birlesecek.
Dini ilimlerde “Bize fikih kitab1 yeter” diyen mollalarla da bir tiirlii anlasamayacaklar. Tasavvufi, hikem
bir din anlayisina sahip olanlarla olusacaktir, bu birlik. Tipki eskiden oldugu gibi... O yiizden ben su anki
ayriligin gecici, arizi oldugunu diisiiniiyorum.

Tasavvuf mutlak nurlarda bir 1s1k yakarak ask atesiyle yamp suzan olmaya derler. Agk atesi, ilahi askin
atesidir. Yeryiiziinde de ask var. Yeryiiziinde, disarida ne varsa ictekinin sogutulmus bir halidir. Kerem ile
Asli, Leyla ile Mecnun, Tahir ile Ziihre, Dante ile Beatricé... Biitiin kiiltiirlerde, yiizlerce asik u masuk
mazmunu bulabiliriz. Bunlarin hepsi aslinda mecazi, simrh ve kayith aski tecriibe ede ede, o askin sonuna
varlp bizzat bir atlama sanati yasayarak ilahi aska gecenlerin seriivenidir. Dogrudan -bypass yaparak-
ilahi agska gecme ihtimali yoktur. Yasayanlar bilir. Mecazi asktan gecmis, onu tecriibe etmis kimseler ‘Bu



degildi; benim bekledigim, istedigim. O ellerimin titredigi, betimin benzimin attig, boncuk boncuk
terledigim, dilimin tutuldugu...” demek suretiyle ilahi aska gecebilirler. Mecazi ask, ilahi agkin binlerce
derece sogutulmus seklidir. Eger o ilahi ask olmasaydi zaten biz kendi i¢cimizde de aski bilmezdik. Sevgi
nedir bilmezdik. Izdirap, aci, hastalik, kotiiliik, ser, bela vs. bunlarin kaynag neresi? Bunlarin hepsi
iyiligin, askin, giizelligin suistimali, yanlis kullamm neticesinde arizi olarak bizim c¢ikardigimz
durumlardir. Kaynag biziz. O, Mutlak Hayr; O, Mutlak Iyilik. O’nda yalmz hayr var. Peki, serrin kaynag
neresi? lyiligin yanhis kullammumn sonucu, kétiiliiktir. Hastaligin kaynagl sagliktan uzaklasmakur.
Hastaligin kendisi yoktur, saglik vardir. I1ahi aska sahip olanlar n’eylesin baska aski! Her seyi buna kiyas
edebilirsiniz. Aksi takdirde dualizm olur, iyilik-kétiiliik tanris1 gibi. Tasavvufta vahdet var, yalmz iyilik
var, yalmiz Allah var. Yalmz O, mutlak iyilik. Serri yok saymiyoruz fakat ser ontolojik olarak degil arizi
olarak var; bizim varligimiz gibi. Biz var miy1z gercekten? Eminim, icimizde var olanlarimiz vardir.
Gercekten, Vacibii’l -viicid’da ifna-i viicid edenler vardir. Ama bizim gibi insanlar bundan birkag kiisur
sene evvel bir anne ve bir baba vesile olmasi neticesinde viicid bulur. Zamam gelince de gider. Belki bir
yerlerde mezar taslari olur iistiine adlarim yazarlar. Melamet nesesine sahip olanlarin tasi ise bi-
seripadir. Ne tas1 vardir ne basi, onlar gelip giderler. Binlerce insan geldi gecti, 6yle ki isimleri dahi
bilinemiyor. Biz bunlara nasil ‘var’ diyecegiz.

“Varlik” kavramim yeniden diistinelim. Ciinkii kapsamli1 ve yanlis anlasilmaya miisait bir konudur.
Bunlara gercek varligin ne oldugu iizerine diisiinmeniz i¢in deginiyorum. Yoksa zan edersiniz, zan bir bilgi
degildir. Tamamen bir hayaldir. Ger¢ekten var olmak istiyorsak diisiimmekle baglamaliy1z. Diigiinmek her
seyin bagidir. Baslayin, sonra varlik kapilar1 agilir. Var olanlar vardir; ibn Arabi onlara “sahibii’l-viicid”
diyor. Yani viic(id sahipleri. Onlar kozmik aleme tasarruf edebiliyorlar. Varlar ¢iinkii. Biz ise riizgar esse
etkileniyoruz. Siirekli etki altinday1z. Ama onlar etki eden haldeler. Viiciid mektebinde calismakla viictid
sahibi olunur. Varlik mektebinde varlik dersleri almak suretiyle var olunabilir.

o 1AL~

Nasil bir kelebektir pervane? Fars edebiyatinda sem u pervane diye ¢ok giizel bir sembolizm vardir. Tiirk
edebiyatinda da vardir. Mesela Sem ve Pervane mesnevilerimiz vardir. Klasik dili bilenlere hararetle
tavsiye ederim. Pervane siirekli 1s18a dogru gider, 151k olmazsa yasayamaz. Ama 1sikta ne yapiyor? Isikta
oliiyor. Oliiyor mu? Biz hep pervane 6liiyor zannediyoruz. Oysa burada varlik dersleri basliyor. Varlik,
senin var olanda yok olmandir. Ciinkii sen izafisin, miimkiin varliksin. Gergek varlik sahibi degilsin.
Kendini ona verdigin anda var oluyorsun, 151k oluyor, nur oluyorsun. Pervanenin o saatten sonraki adi
‘sem’dir. Déniistim... Viiclid-u vakt... Ibn Arabi “Benim var olmam yok olmamdadir” der. Bu, paradoks
gibi geliyor. Bir adam hem var hem yok olur mu? Miimkiin alemi i¢indeyiz mutlaklik alemi icinde degiliz.
Sehidet alemi izafl Alemdir. Iste bu rélativite dleminde var olanlar, “Ben yokum” diyenlerdir. “Ben
biliyorum. Bes doktora yaptm, alti tane dil biliyorum; sekiz tane iilke gordiim, yetmis konferansa
katildim” diye gidiyorsa gidebilir. Gitmeye devam etsin!

Tasavvufta serdit name-i hestiyi diirmektir
Tasawuf ehl-i ser’ u ehl-i iman olmaga derler

Tasavvufta esas olan varlik kitabim diirmektir. “Name-i hesti”, Farsca bir terkiptir. Osmanl
edebiyatcilari {i¢ dile de hakim olduklar1 i¢in mazmunlar1 kafiye ve vezne ya da zevklerine gore bazen
Farsca, bazen Arapca bazen Tiirkce yazarlardi. Bu, biiyiik bir zenginliktir. Ama simdi siglastik; kelime
hazinesi daralds; kelime yok. Uc dilli idi biiyiikler; simdi birini bile bulamyoruz.

“Name” kagit, defter anlamindadir. Varlik kagidim diirmek de varlik kaygisindan gecmektir. Tasavvuf
oncelikle seni varlik iddiasindan geciriyor. Tasavvuf en ¢ok yanlis anlasilmaya miisait din modellerinden
biridir. Dolayisiyla dikkatli dinlenmesi gerekir. Varolmak isteniyorsa tasavvuf bu sekil bir yontem



kuruyor: Var olman icin varlik iddiasim birakman gerekir. Kimileri yanlis varlik tarifleri yapiyor. Var
olmak istiyorsan “varim” de diyorlar. “Varim” dedikce yok oluyorsun aslinda. Buras1 mutlaklik alemi
degil. Mutlaklik aleminde yasiyor olsaydik orada “varim” diyenler vardir. Ama burasi izafi alem, sehadet
alemi. Bu alem tamamen paradokslarla isleyen bir alem. Burada var olmak istiyorsan ‘yokum’ diyeceksin.
“Allah her bakimdan simrsiz zengindir, siz ise fakirsiniz (entiimii’l-fukara), (Muhammed 47/38)” diyor
Cenab-1 Hak. Varlik anlaminda, ontolojik anlamda “fakr” icindesin, diyor. Servetin, paranin care temin
edemedigi hastaliklar var. Elindeki paraya bakip “Zenginim” deme, zenginlik baska bir seyde. Onunla
zengin olunmaz, o bir oyuncaktir; kimine verilir, kimine verilmez. Zaten dagitmak icin verilir, elde tutmak
icin degildir. Peygamberlere ne veriliyor? Vahiy veriliyor. Hangi peygambere vahiy verildi de “Vermem
onu” dedi. Allah yeryiiziinde temsilciler, distribiitorler kullanir. Vahy icin de, servet icin de, ilim icin de
s6z konusudur, bu. ilmi ciimlelerle dagitir. Allah yeryiiziinde insanla konusur. Irtibatim insanla kurar. Insan
sahip olduklarinmin hakkim ya verir ya da vermez. Ama onlarin hesabim mutlaka verir. Zengin zannediyor
ki servet kendisinin. Oysa 6yle denk geldi, on yilda zengin oldun, hayat sartlar1 boyle gelisti. Tamam,
calistin. Ama Allah o giicii sana verdi de ¢alistin. Allah o akli verdi de kar ettin. Dagit! Dagit da herkes
mutlu olsun!

Ey zahid, tan eyleme bize, diyor burada. Bizi yanlis anlama. Biz ehl-i imaniz, ehl-i ser’iz. Yani bizim de
bir kuralimiz var. Sadece sen misin kural sahibi! Sufiler kitaba uymuyorlar, diye tarihte cok suclamalar
oldu. Oysaki tasavvuf ehl-i ser’ {i ehl-i iman olmaya derler. Burada aslinda iki tiirlii gonderme var: Bir
tanesi zahidlere. Biz buna ham sofuluk makam diyoruz. Edebiyatimizda, tasavvufi divanlarda “Ey sofu”
diye hitaplar vardir ki baz1 edebiyatcilar Arap harflerini iyi bilmediklerinden yanlighik yaparak “Ey sufi”
diye terciime ediyorlar. Sofu, ham, manasiz is goren anlamindadir. Tenkit edilen bir din mertebesine isaret
eder. Bir de az dahi olsa, “Tasavvuf mana ilmidir, batin ilmidir, ruh ilmidir. Cisme miiteallik ilimlere ne
gerek var! Zahir zaten izafidir, esas olan batindir. O zaman zahirle ilgili ser’i ilimlere ne gerek var!
Onunla kendini kayitlamaya ne gerek var. Ruhu elde etmissem onlardan gecerim” gibi bedenli oldugumuz
siirece sOyleyemeyecegimiz sozleri dillendiren bir grup da var. Cismin varsa makam-1 seriata muhtagsin.
Belirli uygulamalara uymaya mahk{imsun. Niye? Bedenlisin hala. Iste burada gercek bir Islam arifi olan
Ibrahim Efendi’nin her iki tarafa da génderme yaptigim gérmekteyiz.

Ariflerin varliktan gecme metodu sdyledir: Tasavvuf biiyiikleri 6nce tevbe ile baslanmasi gerektigini
soyler. Varoldugun hali birakma istegine “tevbe” denir. Tevbe eden kisiye irade gosterdigi icin istekli
anlamina gelen “miirid” ismini verirler. BOyle bir ihtiyac icerisinde oldugunu ontolojik manada
hissetmeli, “Ben bu halimden memnun degilim, manevi olarak yiikselmek istiyorum. Ben bu degilim
aslinda, bu olmamaliyim” demeli. Bizim fizik dlemindeki egitim sistemimizin ilkokul, orta 68renim, lise,
tiniversite, yiiksek lisans, doktora vs. diye devam etmesi gibi tasavvufi yolun da dereceleri var. Bu
dereceler yedi, on iki, kirk, doksan gibi farkli merhalelerde izah ediliyor. Anaokulu da var onun
oncesinde. Anne babay1 gorerek egitim var. Tasavvufta da aym mekanizmayla isleyen bir egitim siireci
var. Once birilerinden gorerek, ayaga kalkmaya calisiyorsunuz, yiiriimek istiyorsunuz. Bir babamn elini
tutuyorsunuz ki tay tay durasimz ayakta. Elini ¢ektiginde sendeliyorsunuz biraz. Sonra “Aaa! Bizim ¢cocuk
yliriiyor!” diyorlar. Sonra ilerleme basliyor. Aym mekanizma... Bunlarin isimleri de var. Miirid, talip,
asik gibi degisik derecelerde hepsinin aldig1 isimler farkli. Her bir derecenin her bir mertebenin uzun
aciklamalar1 var. Birine su caizdir ama digeri bunu yapamaz. Mesela, miirid mertebesinde olan talip
mertebesinde olamn islerini yapamaz. Su sozii filan sdyler ama filan s6yleyemez. O sdylerse baska
anlama gelir, su sOylerse baska anlama gelir. Onun icin Mevlana kendi meclisinde konusur: Ask, sarap,
kadeh, meyhane... Hicbir mahzuru olmadan bunlardan bahseder. Sonra birden “Aman! bizim séziimiizii
anlamayanin yaninda bu saraptan bahsetme, tutar o, iiziim sarabi zanneder oglum” diye uyarir. Kendi
aralarinda boyle bir terminoloji problemi yok. Ciinkii neyin ne anlama geldigini biliyorlar ama bilmeyen



bir insan tutar onu bagka bir tarafa ceker.

Risale-i Kuseyriyye gibi klasik, tasavvufi metinlerine baktigimiz zaman bu mertebeleri goriiyoruz. Bu
metinlerin ¢ogu, elhamdiilillah, Tirkce’ye terciime edilmistir. Bir insan bunlarin altim cize ¢ize okusa
bayag bir mesafe kaydeder. Kuseyri Risalesi var, Fiistisu’l-Hikem var, Taarruf var. Ayrica Esrefoglu
Rimi’nin bu mertebeleri anlattigy Miizekki’n-Niifiis isimli eserini, Besiktas’ta Yahya Efendi
Dergdhi’nda medfun olan Trabzonlu Semseddin Niiri Efendi’nin Miftahu’l-Kuliib isimli eserini
oneririm. Bunlar, Tiirkce kitaplar. Cok 6nemli metinler.

“Tasavvufta serdit name-i hestiyi diirmektir/ Tasavvuf ehl-i ser’ u ehl-i Tman olmaga derler.” Bakimz,
bunu miiftii efendi degil, melami bir zat sOyliiyor. Melamet nes’esini sadece batini amellere yonelmek
olarak diisiinebilir bazilar1. Batinda cevheri elde etmek ama zahiren onu muhafaza etmek kompozisyonu
bu. Zahirde, amelde degildir cevher. Yiiz bin kere Kur’an oku, bunlarda degildir. Ama bunlarin icinde,
batininda gercek cevher. Ama cevhere de buradan gidiliyor. O dengeyi iyi kurmak gerekir.

Simdi Mevlana, “Yoklukla kavus varliga, diinyay1 birak” diyor. Bu aslinda bir paradoks gibi gortiniiyor.
“Yoklukla varliga varmak” ne demek? Ben varim, diyenler yokturlar. Yokluk, yani fani olus dyle bir enerji
yiikii haline geliyor ki bir miiddet sonra sizi var kilmaya basliyor. Eriyin, eriyin! Yalmz o var, yalnz o var,
yalmz o var! Ben yokum, dediginiz anda, o erimenin en ufak noktasina geldiginiz anda var oluyorsunuz.
“Daha evvel var miydik acaba?” demeye basliyorsunuz. Kendinizi var zannediyordunuz, var degildiniz.
Eger bir imkammuz olsa, biitiin ariflerin dediklerini yan yana koysaniz dilleri ne olursa olsun anlamda
birlik oldugunu géreceksiniz. Onu icin Mevlana’mn séziiyle aym seydir ibrahim Efendi’nin séyledikleri:
“Tasavvufta serdit name-i hestiyi diirmektir/ Tasavvuf ehl-i ser’u ehl-i iman olmaga derler.”

Seyrii siiluk, “dort kapi, kirk makam” seklinde derecelendirilen bir yapidir sufilere gore. Sufi
olmayanlara gore din tek kapidir. Seriat kapisindan, baska kapr yoktur! Tasavvufta ise dort kapi var ve
her bir kap1 diger bir kapiya acilir. Seriat kapisi (bab-1 seriat) birinci kapi, daha sonra tarikat kapisi
(bab-1 tarikat), marifet kapisi (bab-1 marifet), hakikat kapisi (bab-1 hakikat). Seriat, sehadet alemi
dedigimiz bu alem i¢in diizenli bir uygulamadir. Bu alemde, bu manada diizeni olmayan bir sey yoktur.
Her seyin bir kurali var, her seyin bir prosediirii ve bir kullamim kilavuzu vardir. “Ben bu kilavuzu kabul
etmiyorum” diyemezsiniz. Yanlis bir eylem yaptigimzda sonuclari da yanlis olur. “Seriat” kelimesi belki
toplumsal hafizamizda, gecilen siirecte degisik anlamlara gelmis olabilir, biz 0 manalara girmiyoruz.
Bizim burada kastettigimiz sey, bu sehadet aleminde, bu fenomenler aleminde, bu hilkat aleminde, bu
maddi ve cisimsel alemde kuralsiz bir yapimn olmadigidir. Ne din ne devlet ne de bir sirket kuralsiz
degildir. Burada dinsizlik de kurallidir. Dinsizligin de seriati vardir. Satanizmin de bir seriati, kurali,
kurbam ritiieli vardir. “Ben oradanim” demekle olmaz, izlemeniz gerekir. Ne kadar ¢cok uyarsamz, ibadet
ederseniz o ritiiel icerisinde o kadar ¢ok derece elde edersiniz. Burada dikkat edilecek nokta, seriat
kapisi denen kapimn aslinda evrensel bir kapi oldugudur. Biitiin dinlerde boyledir. Bu ay alti aleminin
kurallarla yonetiliyor olmasindan dolayi. Fizik dedigimiz ilim dali aslinda kozmik yapimn seriatim
cikarma tesebbiisiidiir. Maddenin seriatim bulmaya calismak da kimya ilmini olusturur. Kurallar vardir,
seriat vardir.

Islam tasavvufu buradan bir kap: acar. Bab-1 seriat, manzumelerdir, kurallardir. Bu kurallar belirli
derecelerde uygulanabilir, tatbik edilir belki. Ama hakikat, bu kurallarda degildir. Seriattan farki budur
tasavvufun. Seriat¢1 her seyin o amellerde olup bittigini sOyleyen kisi demektir. Seriatcinin en biiyiik
oving kaynagidir, amel. Oradaki kurallarin manasina niifuz edebilmek bab-1 tarikat dedigimiz yol
kapisimin acilmasiyla alakalidir. “Tarik” yol demektir. Yol, fizik alemde kabuktan 6ze gegirilirken izlenen
yontemin adidir. Maddenin igindeki hakikati bulmak icin gecirdigimiz, hareket, siirec, vakit ve yonteme
“yol” denir. Fizik alemde yolu olmayan olusum yoktur. Yolu olmayan bir yap1 yoktur. Ana yolu bulan var,



bulmayan var. Dinin igerisinde yer alan derecelerdeki seriat kapisi sizi yola sokmazsa sufilerin “ham
sofu” dedikleri kimseler gibi kupkuru kalirsimz. Kavanozu distan yaladigim siirece bali tadamiyorum.
Bunu kirip icine girmem gerekiyor. Onun icin “Allah”, sadece dilde kalan bir kelime olursa, siz o
makamda kalmigsimz demektir. Biitiin tasavvuf edebiyati bastan sona, bu kabukta kalanlarla miicadele ve
onlar1 ikaz mahiyetinde diisiincelerden olugur. Niyazi-i Misri’nin, “Zat-1 Hak’da mahremi irfan olan anlar
bizi / Ilm-i sirda bahr-i bi-payan olan anlar bizi” diye devam eden beyitlerinde ikaz ettigi hep o dista
kalanlardir. Onlara “kisriyy(in” deniyor. Arifler, “kisr”’dan “liibb”e, kabuktan 6ze yol bulmus ve 6ze
gecmis insanlardir. Ceviz kabugu acidir, yenmez, kirip 6ziinii bulmak gerekir. Ama ceviz yemek icin de
ceviz agacina gitmek gerekir. Ceviz yemek icin kiraz agacina gitmek metodik bir hatadir. “Tasavvuf ehl-i
ser’ {i ehl-i Iman olmaga derler.” Once seriat diizenini yasamak gerekir, zira ardindan acilim gelecektir.

Tasavvuf arif olmaktir hakimen adetulldha
Tasawuf ciimle ehl-i derde dermdn olmaga derler

Tasavvuf, Allah’in adetlerine arif olmakur. Dini terminolojide kullanilan adetullah ve siinnetullah
kavramlari aslinda kozmolojik kavramlardir. Kainatin bir sistemi olduguna ve bu sistem dahilinde
devam ettigine isaret ederler. Eger gokyiiziinde bir sistem olmasaydi her sey birbirine girerdi.
“Kaldir basimi gokyiiziine bak, cevir bir daha bak. Bir yanlighk goriiyor musun? Sistemde bir
aksama goriiyor musun?” Bazi diizensizlikler bile bir diizen icin aslinda. Buna kozmos igindeki
kaos deniyor fizikte. Miithis bir isleyis var, acayip bir devran var. Zannediyorsunuz ki Konya’da
sadece bir dervis semd ediyor, oysa biitiin kdinat semada. Goklerde ve yerde ciimbiis var. Onu
duymak, hissetmek, duyduktan sonra da ona katilmak gerekiyor. Katilirsan sen de o kozmosun bir
parcasi oluyorsun. O zaman yalniz ve yalmz Allah’in oldugu hakikati, sende asikar bir bicimde
tecelli ediyor. Var olan yalniz Allah, miilk O’nun. Senden o6nce neler geldi, neler gitti, sen kimsin ki?

Ne kadar zekiyim diye sevinme. Biitiin kimyasal siirecler gibi topragin altinda beyin hiicreleri de 6liiyor.
Aslolan kimyasala bagli kalmamak. Hepimizin kimyasal siireci var onu asmamz gerek. Sadece
hormonlara bagli bir insan, insan degildir. insan aydinlik olursa etrafi da aydinlamr. Bazi insanlar vardur,
giiclii bir iradeyle “Aydinlamn!” deseler giines bile bize uyar. Ciinkii madde bizim icin yaratildi. Ama
artik boyle zatlar kalmadi. Kalmayinca ne oldu? Esyanin mahkiimu olduk.

“Tasavvuf arif olmaktir hakimen adetullaha.” Arif olan insanda, adetullaha mutlak bir teslimiyet baglar.
Arif, neden, nigin sorularim ge¢cmeye baslar. Ciinkii her bir sonucun bastaki sebepler aleminde bir sebebi
vardir. “Tasavvuf ciimle ehli derde derman olmaga derler.” Tasavvuf dert sahiplerine ¢6ziim bulmaya
calismak demektir.

Tasawuf ten tilstimin ism miftahiyla agmaktir
Tasawuf bu imadret kiilli viran olmaga derler

Ten; beden, cisim, suret anlamindadir. O kalic1 zannettigimiz suret; o giizel, yakisikl1 dedigimiz suret;
oliimlii olan, hormonla beslenmis, kimyasal siirecle olusmus yapi... Oysa onun i¢cinde “i¢”ler var; onun
icinde baska bedenler var. Giizellikler orada, onlar1 gormek gerekiyor. Bedeni inkar etmeyip icine
gecmek gerekiyor. Biz insanlar1 sadece dislari ile degerlendirir olduk. Dissallik, gorsellik o kadar isler
hale geldi ki gorsellige para yetistiremiyor modern insan. Goriilmek zorunda! Markalar ¢cok 6nemli!
Bunlarla tammlamyorsunuz, modern hayat bunu 6ne aldi. Bir de eski diinyay1 diisiiniin. Tabii ki kendine
gore her dénemde tefahhur alametleri vardi. Ama bu modern cagda oldugu kadar kitlesel hale gelmemisti.

Ten, beden, fizik, biitlin bu kayitlar nereden nes’et ediyorlar? Bu fizik alem nereden kaynaklaniyor?
Madem miilkte sadece O var, madem miilk sadece O’nun, bu goriintii ne? Onun isminin mahzarlariyiz. Zat,
O’nun isimleri ve isimlerinin yansimalari... O alem yok aslinda, var olan O’nun isimleri, isimlerinin



yansimalari... O’nun isimleri o kadar na-miitenahi ki, sonu olmayan o kadar isimleri var ki, ondan dolay
alemde cokluk varmis gibi goriiyoruz. Aslinda, bir illiizyon var. Var olan O’nun isimleri. Biitiin bu varlik
planim gecebilmek icin o varligin ait oldugu isme ¢ikman gerekiyor. Bu sebeple tasavvufta esma talimi
gereklidir. Belirli isimleri talim etmek, bunlar1 tahakkuk ettirmek, kendinde aciga ¢ikarmak suretiyle ten
tilsitmim ¢6zmiis, teni gecmis, tenden icgeri yol bulmus olursun. Tenden cana gecis, Hakk’in isimleriyle
oluyor. Onun icin madde iizerinde ¢alisan fizikciler Allah’in isimleri iizerine calisiyorlar. Fizikci aslinda
ilahiyatcidir; fizikcinin yaptig1 bir teolojidir. Bunu bilen fizikgiler itiraf ediyorlar zaten; bilmeyenler de
var. [1ahiyatci biliyor mu acaba kendisinin de fizikci oldugunu?

“Tasavvuf bu imaret kiilli viran olmaga derler.” Bu mamur diinya, bu mamur beden, bu mamur miilk...
Bu imaret dedigi nedir? Bu imaret, kiilli viran olmaga derler. Mamur etmek, siislemek degildir, ontolojik
anlamda yok saymak demektir. Siislemenin, fani olana giizel bir sekilde bakip onun aslinda yok oldugunu,
Tanr1’nin isimlerinin bir yansimasi oldugunu bilerek yapilmasi gerekir. Bu giil, aslinda bir esmanin
tecellisi olarak sekil bulmus, karsimizda duruyor diye baktigimiz zaman, giil de tesekkiir eder, “Sag olun,
sonunda biri de beni anladi” diye. Ama ona yalmzca bir ¢icek olarak bakarsak belki de giil yevm-i
kiyamette sikayetci olacak. Her seyin anlamim bulmak gerekir. Ancak bu anlam bulduktan sonra madde
planina hakim olunabilir. Onun icin arifler maddeye hakim olmamin maddeyi inkarla elde edildigini
sOylerler. Maddeyi inkar edip ona hakim olurlar. Onun igin tarihte ¢ok zengin sufiler yasamistir. Sufi
olmak icin illa fakir olmak gerekmez. Sahip oldugun imkanlarin sende yer etmemesi gerekir. Servetin
varsa ve bunlar ontolojik bir yer tutuyorsa sende kilitlenmeye neden olur, maneviyat elde etmen giiclesir.
Ama sen sahip oldugun seyin hakkim veriyor, gerektigi yerlerde kullaniyorsan ve o gonliinde hi¢cbir zaman
yer etmiyor, sadece elde duruyor ve elden ele geciyor, goniilden gecmiyorsa, sufiler onu “el karda, goniil
yarda” olarak kabul ederler. El isler ama goniil kaymaz. Goniil elden gecen paraya kaydigi noktada ise
goniilde sahte tanr1 olusmus olur ki bu sirktir. Goniil kabetullahtir, Allah’1n evidir. Ve Allah’in evi hicbir
sekilde baskasina kiraya verilemez. Ev, O’nun miilkii, temiz tut orayi, temiz tuttudun zaman oraya gelir;
bagka seyler koyarsan oraya gelmez.

Var olan yalmz O. Miilk yalmz O’nun. O’nun zati, sifatlar1 ve fiilleri var. Miilk, icinde bulundugumuz
varlik plani, O’nun isimlerinin cereyan ettigi bir tiyatrodur. Ibn Arabi aynen bu tabiri kullamyor: Isimler
tiyatrosu. Hepsinin bir araya gelmesinden, o terkiplerden meydana gelen bir yapi. Bu yoniiyle
bakildigi zaman Tanrr’nin zati degildir; bir yoniiyle bakinca da Tanri’dan ayr1 degil. Hassas bir
nokta... Madde Tanrr’dir, denildigi zaman panteizme diisiiliiyor; madde Tanri degildir, denildigi
zaman da sirke diigiiliiyor. Ciinkii Tanri’nin yaninda bagska yaraticilar var, denilmis oluyor. Bu
problem sirf Islam tasawufunun problemi dedgil; biitiin dinlerin tarihi problemidir. Hz. Isa’nin
basina gelen de aym siirectir. Hz. Isa bir Tanr1 mesaji getirmek iizere gelmistir. Siradan bir
beserden farkli ozelliklere sahiptir, aymi bizim peygamberimiz gibi. Dolayisiyla onun karsisindaki
insanlar, gercekten farkli bir insana muhatap olduklarini gormiislerdir. “Abdullah”in kékiinde yer
alan “abd” kelimesinin “kul, kole” anlamlar1 Aramcadan Grekceye gecerken semantik kaymaya
ugramis, bu nedenle ‘Allah’in kulu’ anlamindaki “abdullah”, “Allah’in oglu” olarak terciime
edilmistir. Tanr1i’nin oglu ibaresi maneviyat anlaminda kullanildiginda belki bir mahzuru olmaz.
Allah hepimizin o manada babasi; hepimizin hamisi, koruyucusudur. Rab kelimesinin icinde vardir
bu anlam, Rab babadir ayni zamanda. Ama bunu biyolojik anlama hamlettikleri noktada kayma
baslamistir. Biitiin dinler tarihinde yagsanan bir anlam kaymasidir bu. Iste bu maddedeki isimleri
Zat’la beraber nasil alacagimizla alakal bir husustur. Ibn Arabi der ki; madde Hakk’in esmasinin
tecelli makamlaridir, yansidigi yerlerdir. Miitecelli alemidir, yansimalar dalemidir bu. Bunun
ornegini bircok yerde goriiyoruz. Efldatun gibi filozoflarin aldigi semboller kendi donemleri
icerisinde Dogu’dan aldiklar: sembollerdir. Mesela Eflatun kimilerine gore felsefecidir, ama felsefe



antik manada “bilgelik okulu”dur, velayet mektebidir. Eflatun cok giizel bir misal verir; yiizlerce
ayna alin, kirin onlari, un ufak edin, yere dokiin, bir de yere bakin, acik arazide bunu yapin. Yere
baktiginiz zaman yiizlerce giines goriirsiiniiz. Giines, her bir ayna parcgasindadir. Peki, hakikatinde
kac giines vardir? Kafamzi kaldirirsaniz bir giines oldugunu goriirsiiniiz. Yerdeki aynalarin
coklugundan dolayr her birine giines yansimaktadir. Iste bakan géz sadece ayna parcalarina
bakarsa cokludu gériir, muvahhid géz ayna parcalarina takilmayip, Bir’i gérendir. ibn Arabi gibi
kimseler coklukta Bir’i goren kimselerdir. Ama ¢oklugun varligi yoktur. Bakiniz giines yok onlarin
icerisinde, yansimasi var, asil giines yukarida. Giines gittigi an onlardan da giines gider. Kendi
varliklar yok, ciinkii.

Laf uzadikga ifsad olur; Ibn Arabi’nin sézidiir. Uzun laf, anlamayana soylenir. Arife yek tarif kafidir.
Lafin ¢ok olusu anlamayanadir. Cisimler aleminin terkibinde, yani hava, toprak, su, atesten miitesekkil
unsurlar aleminin meydana gelisinde bazen bizden kaynaklanan yanlislar olabilmektedir. Zeka, bedeni
eksikler gibi. Fizik alemde olan seylere, ontolojik bir eksiklik izafe edilemez. Ciinkii mesuliyet, akil
verilmisse baslar. Milkemmel bedenli oldugumuzu diisiiniin, onun dezavantajlar1 da var, biitiin organlarin
milkemmel oldugu durumlarda maneviyat perdelenmesi diye bir sey olabilir. Onun i¢gin yakisikli, giizel
insanlarda psikopatolojik haller olusabilmektedir. Iyi bir egitimle, manevi egitimle, her 6ziir avantaj
haline gelebilir. Klasik donemde bunlara yonelik 6zel egitim dersleri vardi. Kiiciik Hiiseyin Efendi
kisacik bir zatms. Dezavantaj degil. Ciinkii beden kayitliliginda maneviyat daha ¢ok aciga cikabilir.

Tasavvuf sufi kali hale tebdil eylemektir bil
Dahi her soz ki soyler ab-1 hayvan olmaga derler
Tebdil etmek; degistirmek, doniistirmek anlamina gelir. “Ab-1 hayvan” hayat suyudur. Gecirmis oldugu
doniisiimlerden dolayr “hayvan” kelimesinin semantik anlamum modern Tiirkce’de farkli anliyoruz. Oysa
klasik Tiirkce’de “hayvan” kelimesi “hayy” ismiyle alakali bir husustur. “Canlilar” demektir, yani
“vitalite”. Dolayisiyla ab-1 hayvana can suyu da denebilir, yani hayat bahseden, can veren bir su.

Tasavvuf, sufinin kalini (soziini, bilgisini) hale tebdil eylemesidir. Kal ve hal durumu vardir tasavvufta.
Kal, soylenen sozdiir. Hal ise yasamlan ontolojik durumdur, i¢inde olunan durumdur. Zaman zaman bu
ikisi birbirine uygun diismeyebilir; yani kisinin sdyledikleriyle yasantisi, farkli olabilir. Bu uyusmazlik
basindan beri var fakat 6zellikle modern zamanlara gelindiginde hal ile kal arasindaki ucurum, daha da
derinlesti. Yani siz konustugunuz gibi yasamaz, yasadigimiz gibi konusmazsamz eski diinyada, antik
diinyada sizi kerih goren, sizi toplum disina veya cemaat disina iten degisik ictimai kontrol mekanizmalari
vardi. Dolayisiyla insan bir zorunluluk icerisinde hissederdi kendisini. Mesela yalan sdylemek, modern
hayatta adeta meziyet oldu. Yiiz kizarmasi sadece ates bastiginda olur hale geldi. Eskiden insanlar yalan
soylediginde de yiizleri kizarirdi. Her ne kadar siz kendinizi ve etrafimzdaki insanlar1 kandirabilirseniz
de kendi icyapimzi, yani o yedi bedenden meydana gelen i¢cyapinizi bir miiddet sonra kandiramaz hale
gelirsiniz. Onun icin maneviyat s6z konusu oldugunda kisi sahip olmadig1 bir seyden bahsedemez. Zira bir
miiddet sonra tikamklik bag gosterir. Tabiatin béyle kendine ait bir kilidi var adeta. “Siz yapmadigimz
seyleri niye soyler durursunuz?” (Saf 61/2) diyor ayet-i kerime. Once bunu kendiniz tatbik edin, yasayin;
ondan sonra soyleyin. Bir kisi maneviyat satmaya basladiginda, o maneviyat kendinde yoksa bir miiddet
sonra tikanr veya yalam aciga cikar. Yalan kendini disa vurur. Alemde ilging bir mekanizma vardur.
Hicbir sahtekarlik aciga cikmadan kalmaz. Alemin gizlisini saklisim bilen O. Her seyi bilen O. Siz ne
saklarsamz saklayin, neyin iistiinii orterseniz ortiin, o bir miiddet sonra aciga cikar. Tecriibe edenler,
bilenler boyle soyliiyorlar. Ama bir y1l sonra, ama bes yil sonra, ama on y1l sonra, ama iki saat sonra,
hepsi aciga cikar. O acidan hali kale uydurmak, kali hali uydurmak, ikisi arasinda baris saglamak
tasavvufta cok onemlidir. Sirke kiipiinden disar1 sirke sizar. Bu bir uygunlugu gosterir, kiipiin icinde ne



varsa disariya da o sizar. Ama kiipte olanla disariya sizan arasinda bir farklilik olursa, o hali kale
uymayan insan demektir. insanda eger o manevi hal yoksa onun icin bir yiiktiir. Kaldiramayacagindan bir
miiddet sonra onu istiinden atar. Bu sebeple, maneviyat halinin kiside oturmasi igin uygun bir yapi
gereklidir. Hale uygun yap1 varsa, o hal oraya gelir, orada ikamet eder. Ama yoksa bir miiddet belki kalir,
ondan sonra ayrilir ve bazi arizalar bas gosterir.

Tasavvuf, sufinin kalini hale tebdil eylemesidir. Peygamberlerin, insan-1 kamillerin hepsi hali kaline
uygun, kalini haline tatbik etmis kimselerdir. Ornek insan olmalar1 hasebiyle tatbikatlar1 bize ders ve

ornek olur. Peygamber Efendimizin(SaV) oyle dualar1 vardir ki, zannetmeyin ki kendi ihtiyaci oldugu icin
yapmaktadir, “Bana bakin, siz de benim gibi dua edin” diye, bizlere talim icindir. O dualardan birinde
soyle buyurmustur: “Allahumme ya muhavvile’l-ahval, havvil halena ila ahseni’l-ahval.” “Ey halleri
doniistirecek olan; halimi en iyi hallere dondirmeme vesile ol, bunu bana kolay kil.” Bu dua c¢ok
onemlidir. Biz bu yeryiiziine terakki etmeye, tekamiil basamaklarinda ilerlemeye geldik. Bunun haricindeki
biitlin isler arizidir. Biz siyaset yapabiliriz, para kazanabiliriz, evlenebiliriz, c¢oluk c¢ocuk sahibi
olabiliriz, apartmanlar, gokdelenler, atom bombalari yapabiliriz. Bunlarin hepsi insanin yeryiiziinde arizi,
gecici isleridir. Insan, bunlarin hesabim da verecektir fakat insamin birinci derecede asli varolus gayesi
kendini bilmesidir; kendini bilmek suretiyle Rabbini bulmasidir. Bazilar1 “Kendini bilmekle teolojinin,
ilahiyatin, Allah’1 bilmenin ne alakasi var!” diyebilir. Ciinkii o tiir ilahiyat yapanlar, Allah’la alemi
birbirinden ayirmus, parcalamus kimseler oldugu igin, kendilerinden O’na c¢ikis yolu bulamazlar.
Tikanmuslardir, bariyerler, engeller vardir, aralarinda. Oysa tasavvufi ilahiyatta, Allah’in bulunmasi ve
bilinmesi, kisinin kendisini bulmasindan ve bilmesinden geciyor. “Kendini” derken en alt bedenimiz olan
zahirf fiziki bedeni kastetmiyoruz sadece. Insanoglu en asag bedeni olan su cismani bedenini bile tam
anlamiyla tammuyor aslinda. Aynada gordiigiinden ibaret degil bu beden. Ka¢ metre sinir var, ka¢ metre
damar var? Viicudunun yapisim bilmez cogu kimse. Ne kadar magnezyum, ne kadar fosfat var? Bunlarin
bir listesini ¢ikaracak olsak her insamn yamnda bir defter tasimasi gerekir. insanoglu kendi zahiri
bedenini bile bilmekten aciz. Fakat diger bedenlerini bilmeye de oradan baglamasi gerekiyor.

Allah’in “Adil” diye bir sifat var. Allah adildir ve Allah zulmii sevmez. Allah’in kendisi zalim
olmadig icin isimlerinin igerisinde “ez-zalim” diye bir ismi yoktur. “Muntakim” diye bir ismi vardir,
farklidir onlar. Ama “ez-zalim” diye bir ismi yoktur. O, zulmii Kendine haram kilmistir ve insanoglundan
da zulmedenleri sevmez. Tasavvufta, bir sufinin kendine zulmetmesi cok biiyiik giinahtir. Kendine
zulmetmesi ne demektir? Kendine eziyet etmesi mi? Hayir. Sufi diyor ki “Senin icinde bir cevher var,
senin icinde kaynayan, fokurdayan miithis bir enerji var. O enerji, ilahi bir enerji ve kaynagiyla bulusmak,
kaynagim tammak istiyor. Susamis, oradan su i¢mek istiyor. Sen ise onun istiinii Ortiiyorsun. Sen onu
degisik islerle mesgul etmek suretiyle o kapasiteyi 6ldiirmeye calisiyorsun.” iste bu kendine zulmetmenin
bir drnegidir. Kendine zulmetmek, kendi icindeki 6ze zulmetmektir. O cevher, O’nu bilmek istiyor, O’na
dogru meylediyor. Biitiin akis O’na dogru alemde. Sen o sinyali almiyor, onun yolunu acmiyorsun. O’nu
tanimaya, o birlesmeye, o vuslata dogru giden yoldaki engelleri kaldirmuyorsun. Bilakis, varsa daha fazla
engeller koyuyorsun oniine. Bu, kendine yapigin bir zuliimdiir. Sonra da “Ben kendi kendime zulmettim
(zalemtu nefsi)” dersin, aglarsin, sizlanirsin. Baslangigta tedbirini dogru alacaksin, o tedbirden
sonra da aglamayasin, vahlamayasin. Dogru talim almak dinde ¢ok onemlidir. Konuyu, gercekten,
en oziinden yakalamak gerekiyor. Yoksa beyhude bir ugrastir.

Din muhtesem bir alandir ama icinde o kadar fazla kitap vardir ki dinin, adeta boguluruz. Mesela fikih
diizeyinde baslayacak olursak sadece Hanefi fikhimn bin kiisur kitab1 vardir. Yillarca cilt cilt kitap
yiiklenmisizdir. Okumaya, bitirmeye insanin omrii iktifa etmez. Oysaki bakiyoruz, Osmanli déneminde
ariflerin taliminde bulunan siradan bir miisliimamn evinde bir raf kitap var. Kur’an-1 Kerim ve belli bash



kitaplar... Ama o kitaplarla miithis bir diinya gériisii, miithis bir islam anlayis1 kurulabilmis. Biz, kitaplar
cogaldikca icinde bogulduk. Ciinkii cokluk icindeki birligi bulamazsamz, ¢oklukta bogulursunuz. Fakat o
birlik elde edilirse coklugun bir mahzuru yoktur. Fikih o zaman sana hizmet etmeye baslar, o alt1 yiiz kitap
ne aradigim bilen biri icin bir problem, bir perde, bir engel degildir; bilakis onu agar, ona yardimci olur.
llimler hiyerarsisini diizgiin yapmak gerekir. Marifetullah ilmi denilen ilim bizim yegine ilmimiz
olmadiktan sonra, fikhi ben ne yapayim? Kelam ben ne yapayim? Bes yiiz altmis tane tasavvuf kitabim
ben ne yapayim? Birinci gaye marifetullah olmali.

Ama modern insanda, 6zellikle modern dindarda bir anlam kaymasi g6zleniyor. Modern dindarda
marifetullah diye bir ilim dali adeta yok; tasavvuf dersi yok. Kelam var, fikih, mezhepler tarihi var ama
marifetullah ilimleri yok. Olmayinca da soguk bir din anlayisi ¢ikiyor ortaya. Marifetullahin ne olduguna
dair konusmaya baslayan ariflerin, Allah’1 bilme yolunda gidenlerin sufi oldugunu gériiriiz. islam fikhina
ait bir kitapta, cilt cilt marifetullah anlatilmaz; daha pratik uygulamalar anlatilir. Kendi diizeyinde
hepsinin bir yeri vardir. Islam tarihinde Allah’i tammaya ve tamtmaya yonelik eserler, tasavvufi
kitaplardir. O agidan mutasavviflarin béyle bir riichaniyeti oldugunu, biitiin ilim tarihi teslim eder.

Tasavvuf ilm-i ta’birat u te’vilati bilmektir
Tasawuf can evinde sirr-1 Siibhan olmaga derler

Yeryiizii, diyalektik catisma mekam olma 6zelligini kiyamete kadar siirdiirecektir. Buramn ontolojik
yapisinda ziddiyet vardir. Bu dlemde ayrilik gayrilik, miicadele-savas siirekli olacaktir. Bu catismalarin
sebebinin hangi esmalardan zuhur ettigini géren insan sasirmaz. Her sey olmasi gerektigi gibi olmaktadir.
Sebepler alemini bilmeyenler, ah eder; ama sebepleri bilenler, her seyin arkasinda olan sebebi goriince
rahatlar. Ama sadece rahatlamak yetmez. Ayaklarin kaydig1 yer burasidir; burada toplumsal sorumluluklar
climlesinden olarak, hakka hak batila batil demekle de yiikiimliiyiiz. “Bu yanlis!” demekle yiikiimliiyiiz.
Ama bunu demekle isimizi kaybedebiliriz, stiriilebiliriz, bunu dedigimiz icin kimileri giil atar, kimileri tag
atar. Sonuclarim bilemeyiz, ama yanlisa yanlis dogruya dogru demekle sorumluyuz.

“Tasavvuf ilm-i ta’birat ve te’vilati bilmektir.” Yeryiiziinde hakikat birebir yer almaz. Hakikatin burada
ancak yansimasi vardir. Bu yansimayr aslina te’vil etmemiz, aslina ¢ikarmamiz gerekir. Onun icin
tasavvuf, Islam dininin bir tiir te’vilan ve ta’birdndir. Te’vilat ve ta’birat, her sey icin gerekir. Insamn
kendisi icin gerekir, yeryiizii hayati icin gerekir. Bunlarin da anlamlandirilmasi gerekir. Anlam arayisi
icinde, dinin de yeryiiziinde zuhur eden bir sey olarak aslimin sorgulanmasi gerekir. Dindar bir
Hiristiyansamz, dininizin Vatikan doktrinlerinden ibaret olup olmadigim sorgulamak zorundasimzdir.
Yahudiyseniz dininizin anlamim arastirmanmz lazim. Metinlerde ‘goksel Kudiis’ diye gecer. “Benim bu
Mescid-i Aksa’yl, Kudiis’ii elde etmem lazim. Bu, dinimin sartlarindan biridir” diye dokuz yasinda, on
yasinda bir masumu 6ldiiriip de onun kam {izerinde nasil rahat ibadet edebilirsin? Bunlar1 diisiinen
Yahudiler de vardir herhalde. Ama bircogu toprag elde etme derdinde.

Mekke, Hz. Ibrahim’den dolay1; Safa ve Merve, Hz. Hacer’den dolayr mikerremdir. Hacca gidenler
veya umreye gidenler bilirler. Bir tepeden diger tepeye yiiriiyor, kosuyorsunuz. Safa ve Merve... Mantig1
ne? Spor yapmuyoruz; ibadet yapiyoruz. Bir kosu hareketi nasil ibadet olabilir? Olayr bir diisiiniin.
Karistirdigimz zaman altindan su ¢ikiyor: Allah’in Halil, dost dedigi bir zat olan Hz. ibrahim’in zevcesi,
Hz. Hacer’in ¢cocuguna su aramak icin o tepeden o tepeye kosmasim Cenab-1 Hak takdis etmis, ve onun
yolunu izleyenlere o hareketi ibadet kilmistir. Insam devre dis1 birakan biitiin izahlar coker. Bakimz,
insanoglu bir eylem yapmis, Allah onu begenmis ve uygun gormiis. Bu husus ¢ok 6nemlidir. Bircok
ilahiyat¢i bunu unutuyor; zannediyorlar ki Safa ve Merve’nin kendisidir 6nemli olan. Veya seytan
taslamaya gidiyorsunuz, orada bir siitun var, siva parcalar1 diismiis, g6z gibi burun gibi goriiniiyor. “Bak,
seytamn goziinii gorilyor musun?” diyor bazi haci adaylari. Halbuki seytan taglama sembolik bir eylem.



Oraya seytan o donem icin getiriliyor, baglaniyor. O baglanan da senin seytanin! Sen orada sembolik bir
eylem yapiyorsun, ruhani bir amel 0. Ama hocalar bunun talimini vermedikleri icin hacilar atig seytam
fiziki olarak ariyorlar orada. Hatta dyle hacilara sahit oluyoruz ki, terligini ¢ikarip savuranlar, neredeyse
kaldirim tas1 kadar biiyiik bir tas1 bir yerlerden bulup -halbuki tagin kiiciik olmasi1 lazimdir- o kadar
kalabalik icinden atanlar.

Hacerii’l-esved bir tastir, bir manadir. Hacerii’l-esved’e elini degdirmek icin birbirini ezen
Miisliimanlar var. Hacerii’l-esved’e dogru bir koridor acmak icin birilerini itenler, digerinin b6griine
dirsek atanlar var. Ondan sonra “Elhamdiilillah, degdim” diyor. Edebinle degdirebiliyorsan deg. Yoksa
gec Hacerii’l-esved’in karsisina, kapat goziinii, kalben git ona elini degdir. Ama ruhaniyet dersleri
verilmiyor. Oyle ruhaniyet dersleri almus insanlar var ki agirbaslilipiyla Hacerii’l-esved’e selamum da
veriyor, ibadetini de yapiyor. Dini amellerin te’vil ve tabiratimin, yani anlamlandirilmasimn egitiminin
verilmesi gerekiyor. Anlamlandirilma yapilmayinca metni, ibareyi esas zannediyor din alimleri. Halbuki
metin degildir esas. Bu mantig1 tenkit sadedinde anlatigimiz bir Karadeniz fikras1 var. Dursun soruyor:
“Orucluyken kac hamsi yiyebilirsin?” Temel cevap veriyor: “Bir oturusta elli hamsi yerim.” Dursun
diyor: “Bilemedin, yiyemezsin.” Temel: “Neden?” Dursun: “Ancak bir tane yiyebilirsin, bir taneyi
yedikten sonra artik orucun bozulmus olur, ondan sonraki hamsileri orucsuz olarak yemis olursun.” Temel
bu fikray1 kapiyor anladig: sekilde tatbik edecek; Receple karsilasiyor. “Recep gel buraya da! Sana bir
sey soracagim.” “Sor bakalim.” “Bil bakalim orucluyken ka¢ hamsi yiyebilirsin da?” “Yiiz tane
yiyebilirim.” Temel: “Tiih be!” diyor. “Ne oldu?” “Elli deseydin saga bir sey diyecektum.” Simdi burada
Temel rakama takilmus; manaya degil. Te’vilat ve tabiratim bilseydi bu fikramn, orada 6nemli olanin
rakam olmadigini anlayacakti. Dini ilimlerde de bdyledir. Dini ilimlerin te’vilatim ve tabiratim bilmek
ise maksat, o ilmin bu konular1 ile mesgul olan dali ne ise, ona tabi olmak gerekir. O da tasavvuftur.

»

“Tasavvuf can evinde sirr-1 siibhan olmaga derler.” Can, Farsca bir kelimedir; Tirkcede de
kullamyoruz. Azericede buna “6z” kelimesi karsilik geliyor. Tiirkce’de “6ziim” kullaniliyor; aslim, ruhani
yapim. Can evi neresi? Kalp. Siibhan’in sirri, miiminin kalbidir, camdir. Siibhan sirrini senin kalbine
acacaktr. Bes duyu orgammn bilme melekeleri Allah’in bilgisini tammaktan acizdir. ‘Can kulagiyla
dinlemek’ tabiri bu tasavvufi egitimden 6diin¢ alinmistir. Kafa kulagiyla dinleme, can kulagiyla dinle. Can
kulag isitir. Kafa gozii bakar ama kalp gozii goriir. Kur’an-1 Kerim’de de bu ayrimu goriiyoruz. Yani; “(Ey
Habibim!) Sen onlarin sana baktiklarimi goriirsiin, halbuki onlar gormezler.” (A’raf 7/198). Her bakan
gormez.

Tasavvuf hayret-i kiibrada mest ii valih olmaktir
Tasawuf Hakk’in esrdrinda hayran olmaga derler

“Hayret-i kiibra”, bu maddi alemden, terakki etmek suretiyle ruhunuza, cammza yapmis oldugunuz
yolculukta, kaynaginizi tammaya dogru ilerlerken piriltilariyla ufak ufak gelmeye baglar. Gece bir vadide
yolculuk yaparken, uzaktaki sehrin 1siklarimn goriinmeye baslamasi gibi hafif, varla yok arasi, silik bir
sekilde goziikiir, yavas yavas 1s1maya baglar. Birdenbire gelmez, yavas yavas, tath tatli gelir. Bu 1s1malar
biiylimeye, takarriibler (yakinlasmalar) fazlalasmaya baslayinca, sehre daha yakin oldukca, daha net
gortintiiler elde etmeye baslarsin. Net goriintii yaklasmayla dogru orantilidir. Ne kadar yakinsan, o kadar
gortirsiin. Ne kadar uzaksan, o kadar perdelidir. Her sey O’nun takdir ettigi, 6lctiigii bictigi sekilde...

Yaklasildiginda olusan hallerin basinda hayret geliyor. O sehre varanlar ilk olarak hayran olur. Onlarin
ilk wvasiflari, hayranhikar, hayret ifadeleridir. Ardindan dil tutulmasi, konusamama, siikiinet...
Konusuldugu zaman da abuk sabuk konusma. Neden? Ciinkii biitiin dekoderler ¢oziildii, mantik baglantilar1
koptu, koordinasyonlar gitti. Yeryiizii hayatimizi diizenleyen ve ona belirli bir intizam veren mantigi
devreden ¢ikardigimiz zaman ¢6ziilmeler olugur. En ufak 6rnegini cakir keyif olanlarda goriirsiiniiz. Cok



ilginctir; nedense zil zurna sarhos olan bir insanin agzindan ¢ocuksu ifadeler cikar. Oysa yar1 sarhoslar
cok kaba laflar sarf eder, ama zil zurna sarhoslardan merhametli, iyi seyler ¢ikar. Neden? Suuraltindan.
Insamin aslinda yatan iyiliktir, ciinkii Daha sonra iistine bina edilen seylerle baska bir kimlige
doniismiistiir. O kimligi ¢ozdiigiiniiz zaman bakiyorsunuz en altta giizel sozler cikiyor. Mesela bazilari
sarhos olunca dindarlasir. Normal zamanlarda laiklige aykir1 buldugu seyleri sdylemeye, bir anda salavat
getirmeye baglar. Narkozdan ayilirken de cok ilging seyler sdyler insan. Neden? Ciinkii tamamen fist
benlik gitmis, maskeler gitmis olur.

“Tasavvuf hayret-i kiibbrada mest ii valih olmaktir.” O biiyiik hayrette degisik haller geliyor. “Mestan”
tabiri, mest icerisinde, miistagrak olmus, yanmus anlamuna gelir. Fars ve Tiirk edebiyatinda cokca
kullanilir. T14hi cezbe icerisinde O’na mest, miistagrak, mestan olmusuz, seklindeki ifadelere, tevsihler ve
mazmunlarda sik sik rastlanir.

“Tasavvuf Hakk’in esrarinda hayran olmaga derler.” Allah’in sirlarina vakif olmaya baslayanlar,
“Stibhanallah, siibhanallah! Allah’im sen ne biiyiiksiin!” demek suretiyle hayret makaminda kalirlar. Ama
bu makam gecicidir. Kalic1 olsa biitiin iglerimiz alt iist olur. Ask makam yakicidir, bunu kendi beseri
hayatimzda da tatbik edebilirsiniz. Higbir agk elli y1l siirmez, agk iyi bir enerji kaynagidir, kisiyi ceker
masukuna dogru. Asikin masukuna dogru yonelttigi duygu, vuslatla beraber yerini baska bir seye birakir.
Vuslat askn 6ldiiriir, dogrusu da budur, 6ldiirmelidir. Aski 6ldiiriir, sonra askin daha iist boyutuna, marifet
boyutuna gecilir. Yoksa agk, siirekli olarak ayrilik ister. Ask, siirekli ayrilik iizerine bina edilir. Bir yerde
vuslat varsa ask olmaz. Allah agki da boyledir. Onun icin Allah arifleri agkullahta yanarlar, sonra arif-i
billah olurlar. Arif-i billah olanlar temkin makamindadir. Asikta cezbe vardir, asik mesul degildir derler;
clinkii sarhostur. Dini ilimlerde de boyledir. Diyorlar ki “Sarhosuz, bize dokunma miiftii! Biz ilahi ask
icinde yanmusiz, bize dokunma fazla.” Ama ne zamanki ayik hale gelirler... Niyazi-i Misri diyordu ki
“Zahida! Ayik dururken anlamazsin sen bizi, cilir’a-i saki icip mestan olan anlar bizi.” Sarap
terminolojisini kullanmak zorunda kaliyorlar asiklar. Tabii ki bu bir tegbihtir.

Tasawuf kalb evinden masivallahi gidermektir
Tasawuf kalb-i mii’min ars-1 Rahman olmaga derler

“Tasavvuf kalb evinden masivallahi gidermektir.” Allah insana konusacagi zaman, O’nun hitabi
insandaki kalp itizerinden olmustur, oluyordur ve olacaktir. Yani Allah kafa goziine hitap etmez.
“Len terani!” (A’raf 7/143) diyerek seckin bir peygamberine hitap ederken ddeta “Beni bu hadlde
goremezsin, bu kafa goziiyle goremezsin. Beni gormenin diger yollarimi ara, ya Musa!” diye
buyurmaktadir. Cendb-1 Hakk’in, Hz. Musa’dan nalinlarimi ¢ikarmasini istemesi mukaddes bir
beldeye, mukaddes bir daga girerken kayitlardan, kaygilarindan kurtulmasi gerektigine isaret eder.
Mukaddes bir mevzuya isarettir, bu da marifetullahtir.

“Tasavvuf kalb evinden masivallahi gidermektir.” Masivallah, Allah’tan gayr1 her sey demektir. “Ma”,
o sey ki; “sivallah”, O’ndan gayri. O’ndan gayr1 bir sey var m dlemde? O’ndan gayr1 bir sey yoksa sen
neden evham ve hayalatt dolduruyorsun O’nun evine? Kalp “beytullah”tir, Allah’in evidir. Kalbi
temizleyen “beytullah”1 temizlemis olur. Bizim hacda tavaf ettigimiz kiibik mimarideki beyt, aslinda
Allah’in, arifin kalbinde oldugunu sdyledigi seyin dissal alemdeki semboliidii. Neden bdyle bir
sembolizm var? Herkes nereden bilsin kalpteki beytullali? Once gelsin, zahiren bunun talimini
gosterelim. Tavaf etsin, o tavaf siiruru icerisinde o ruhu bulsun, yakalasin. Dinin ruhy, ibadetlerin sirrinda
ve muamelelerinde gizlidir. O amelin icinde gidin. Amel yeryiiziinde olur biter. Her tiirlii hareket
yeryiiziinde olur biter, bu ister namaz, ister oruc olsun, isterse hac ve diger ameller olsun. Bunlar Allah’in
oniinde yapilan giizel eylemlerdir fakat yamnda kar olarak gotirecegin sey onlar vesilesiyle
kazanilanlardir. Bizatihi onlar degildir. Yani bizatihi namazi gotiirmeyeceksin yaninda. Onlarla ne



olusturabilmissen onu gotiireceksin. Bu, talimle Ogrenilir, birisinin size 6gretmesiyle Ogrenilir. Dini
ilimler eskiden boyle 6gretilirdi. Dinl ilimlerden bu boyut kaldirildig1 icin bugiin cogu dindar, 6nemli
olan seyin namaz oldugunu zannediyor. Bu sebeple namaz kilis sekilleri yiiziinden birbiriyle kavga eden
cemaatler gorebilmekteyiz. Aslinda din degil bu, teferruattir. Din Allah’a ibadettir. Giiniimiizde dinin bir
takim teferruatlar1 dinin asli haline gelmistir. Boyle olunca da bir takim reformistler ortaya ¢ikarlar; “Vay,
biz dini aslina geri dondiiriiyoruz, aslinda dinde tespih yoktur” demeye baslarlar. Halbuki asil ruhu
verirseniz, tespih gibi teferruatlar sorun tegkil etmez.

“Tasavvuf kalb-i mii’min ars-1 Rahman olmaga derler.” Allah ayet-i kerimede “Allah alemi yaratt,
sonra aleme istiva etti” diye buyuruyor. Arsa istiva etmek ne demek? Sam’da bu soru soruldugunda ibn
Teymiyye minberdedir, basamak basamak iner asagiya. Cevap olarak da “Iste benim gibi indi” der. Ama
bunun bir anlamu olmali. “Allah arsa indi.” Zat, sifatlarim aleme giydirmesiyle sifatlarim kendinden zuhur
ettirdi ve o sifatlar daha sonra alemi meydana getirecek, demektir. Daha alem ortada yoktu, ama sifatlara
Zat’1n istiva etmesi suretiyle alem varlik kazanacakti.

Miiminin kalbi, Allah’in sifatlarimn zuhura gelecegi mekandir. Orayr temiz tutmak gerekir. Miiminin
kalbi, Rahman’in arsidir. Bunu detayli okumak isteyenler Ahmed Avni Konuk’un Fiistisu’l-Hikem Serhi ve
Tedbirat-1 ilahiye Serhi’ne bakabilirler.

Tasavvuf her nefeste sarka vii garba erismektir
Tasawuf bu kamu halka nigehbdn olmaga derler

Nefes-i Rahmani... Allah yeryiiziinii nefessiz birakmaz. Yeryiiziiniin kurulusu Allah’in nefesiyle oldu.
Ama biz Allah’in nefesini hissedemiyoruz. Benzetmek caizse, nefes temrinleri, nefes egzersizleriyle
diisiiniilebilir. Once yavas yavas nefes alir verirsiniz. Bir miiddet sonra nefes alis ve verisi o kadar hizl
bir hale gelir ki, ona momentum, durma am denir. Bu ana erisildiginde nefes alimyor mu, veriliyor mu
belli olmaz. Nefes alis ve verisi o kadar siiratlenir ki miisahhas bir hal alir. Allah nefesini yavaslatacak
olsa alem ¢oziiliir. Biitiin alem Allah’in nefesi iizerine kuruludur. Nefes-i Rahmani bizatihi, Allah’1n biitiin
mahlukatiyla olan iligkisidir. Bunu goziiniizde canlandirmak icin yavas bir temrin yapabilirsiniz. Nefes
onemlidir; nefes sayisi, nefes almak vermek, nefesi hizlandirmak, hafz-1 nefes onemlidir. Tasavvufta
nefesle alakali hem uygulamalar hem izahlar vardir.

“Tasavvuf her nefeste sarka vii garba erismektir.” Allah’in nefesi her an sark ve garba ulastigindan
dolayr tasavvuf da bunu esas alir. Allah dostlari, nefes-i rahmani icinde olanlar, tayy-i mekan tayy-i
zaman gibi, zaman ve mekanda seyahat, zaman iistii ve mekan iistii yerlerde seyahat edebilirler. Biz
bedenli varliklariz, bedenlerimiz agir. Bu sebeple bir mekanda otururuz. Su an, su mekandan, su kiitleyi
yandaki mekana gotiirmek icin harekete gecmemiz gerekir. Ama bedeni rakik hale getirenlerde kural boyle
islemez. Balon, sepetin icinde kum torbalar1 oldugu zaman hareket edemez. Oysa agirliklarim atmis balon
yukariya dogru cikar, ¢iktigi zaman da etrafina daha genis bir acidan hakim olur. Aym bunun gibi ruhta
yiikselenler, sarki da garbi1 da goriirler. Ama bedenli olanlar evin yolunu zor bulur, 6niinde olan bir seyi
bile bazen géremez.

“Tasavvuf bu kamii halka nigehban olmaga derler.” Arifler, “Yaradilam severiz Yaradan’dan otiirii”
diyen Yunus misali yeryiiziinde ademoglunun egitimiyle mesgul olurlar, ademoglunu yanlis yerlere gotiiren
anlayislara karsi dogru yolu 6gretme miicadelesini verirler. insanlifin hayrina olanla mesgul olurlar.
Tasavvuf halkin dertleriyle de dertlesmek demektir. Bir dagin basina, bir aga¢ kovuguna cekilmek
suretiyle inzivada veya seyrii siilukta ¢ok kolay bazi seyler elde edilebilir. Bazen inziva gereklidir ama
siirekli olmaz; bir miiddet sonra oradan inmek lazimdir.

Marifetullah, Allah’in bilinmesi anlamina gelir. “Ben Allah’1 biliyorum” demek suretiyle Allah
biliniyor mu? Yoksa Allah’1 bilmeye bir talimle, bir siire¢ sonucunda mu variliyor? Bu sorulari sormaya



basladigimiz zaman bunlara yonelik cevaplar da olusmaya baslhiyor. Bazilar1 diyorlar ki: “Allah’1 bilmek
bir takim kavramsal izahlarla miimkiin olabilir: Allah’in eli yok, kolu yok, Allah dogmadi dogurmadi,
Allah yemez yedirmez, Allah ac¢ kalmaz, Allah her mekandan miinezzehtir.” Dinlerle ilgili bir
ansiklopediden, Tanri’ya ait Ozellikleri okudugumuz zaman Tanr1’yr tamms oluyor muyuz, olmuyor
muyuz? Bu elde edilen malumat bizde bir tasavvur olusturuyor, fakat bu olusturulan tasavvur neticede yine
kafamizda olan bir tasavvur. Yine biz Tanr1’yr gormiis degiliz. Peki, nasil 6grenebilirim? Bunu sufiler
basamaklara ayiriyorlar. Bir bilginin ilk basamagim ilme’l-yakin oldugunu soyliiyorlar. Mesela hig
gitmediginiz bir sehir hakkinda bir kitaptan edindiginiz bilgiler... Daha sonra ilme’l-yakinin, ayne’l-yakin
haline doniismesi, yani gozlerinizle gormeniz gerekir. Onun icin de hazirlik yapip, bir seyahat acentesine
gidip, bir gruba dahil olup, sehir turuna katilmamz gerekir. Ikinci derecede olan ayne’l-yakin de yetmiyor
sufilere. Bir de “onlasmak” fiili ile anlatabileceg@imiz bir basamak var. “Ben ve 0” diializminin, bilen-
bilinen ayriligimin kalktig1,”tevhid makami” denilen yani birlik, birlesme makami olan bu merhaleye cem
ya da cemu’l-cem denir. Orada ikilik, siije-obje ayrimu yok. Orada kim kimi biliyor? Bilme mefhumu
kalkiyor ortadan. Ona da hakka’l-yakin denir. Bu, sufilerin Islam diisiincesinden gelen metafizikgilerin
cikardi@ bilginin tistiinde bulunan bir yontem. Bunu kabul etmediginiz takdirde Allah’in sifatlarina dair
bir takim bilgiler vererek tamm getirmek gerekir. “Tanri’yr nerede bulacagim?” sorusunun cevabi
oralarda yer almaz. Orada hala bir ayrilik vardir. Tanr1 beni yaratmistir, 6teler tesindedir, ben onu
tantyamam, ben onu bulamam. Ciinkii O Miikemmel bir varlik. Ben ise nakis bir varligim. O &teler
otesinde ben burada. Aramizda miithis bir sogukluk olusuyor bir zaman sonra. Ciinkii insanoglunun tabiati
uzaklasmaya meyyaldir. Bir seye ulasamayacaksa bir miiddet sonra ondan gevsemeye onu birakmaya
baslar. Umit en giizelidir. Bir giin... Ama bir giin... Beyiti yeni bastan diisiinelim:

Tasavvuf her nefeste sarka vii garba erismektir
Tasawuf bu kamii halka nigehbdn olmaga derler

Siz sarktan garba, garptan sarka seyahat edebilirsiniz, hava yolu ya da kara yoluyla bu seyahati
gerceklestirebilirsiniz fakat aslinda hicbir yere gitmiyorsunuz. Her ne kadar bir yere gidiyorum diyorsamz
da siz bir milkin disina gidiyor degilsiniz. Yine bir miilkiin icinde, nereye giderseniz gidin
kusatilmigsimz. Nereye giderseniz gidin O’nun miilkii icindesiniz. O’nun verdigi havayla, suyla, ayakla
bir yerden bir yere gitmeye calisiyorsunuz. Aslinda gittiginiz bir yer yok. Tamamen izafi bir sey. Ben
gidiyorum diyorsunuz ama aslinda gittiginizi zannediyorsunuz, tamamen goriintiiler aleminde olup biten bir
sey bu. Goriintiiler alemi, yani ¢ok siiratli giden bir arabanin, bir trenin camindan disariya bakan yolcunun
goziindeki goriintiiler misali... Gériintiiler, seri kareler halinde geciyor, ama yolcu orada oturuyor. Iste biz
bir yerden bir yere gidiyoruz zannediyoruz, aslinda bir yerden bir yere gitmek yok. Arifler, mekamn ve
zamanin sirrina erenler, her an hem burada hem orada olan kimselerdir. Dolayisiyla tasawuf her nefeste
sarka wvii garba erismektir. “Sonra onu sekillendirip ona ruhundan iifledi. Sizin icin isitme, gérme ve
idrak duygularim yaratu” (Secde 32/9). Alemin idaresi, devamliligi tamamen bu nefes iizerine dayali
oldugu icin, Allah’1n nefesinde kendini ifna eden, Allah’ta var olan drifler, yani hakimler, kuzeye de
giineye de erigebilen kimselerdir. Allah mahlukati bir nefeste yarattigindan dolay1 ve bu yarattigi
dlemin temelinde Rahman’in nefesi oldugundan dolayr bu nefes suuruna eren kimseler, yeryiiziiniin
sarkina da garbina da esit sekilde erigirler. Biitiin nefes onlarla yek bir nefestir. Bizim nefes nefese
vardigimiz yerlere onlar bir nefeste varirlar ve onlar icin vakit bir andir. Mekanda ve zamanda
yapilan bu yolculuga tayy-1 mekan denir. Bunun tasavvuf edebiyatina yansimig keramet hikdyeleriyle
oriilmiis sekli de vardir. Mesela, ben su an Istanbul’dayim, benim su an Amerika’da olabilmem icin
en stratli ucakla sekiz-dokuz saate ihtiyacim var. Sekiz-dokuz saat sonra ben ancak ve ancak
Amerika’da olabilirim. Bu tamamen zaman icerisinde gerceklestirilen maddi bir yolculuk. Oysaki



ruhani yolculuk icin boyle bir kayit yoktur. Eger ben o adam olabilirsem, nefesine hakim, Hakk’in
nefesini yeryiiziinde kullanabilen bir insan olabilirsem ben istedigim anda Hakk’in izniyle, Rahman’in
izniyle bir saniye icerisinde New York’a yolculuk edebilirim. Bunlar, tarihte goriilmiis tecriibelerdir.
Beden siifli oldugu zaman asagiya ¢eker bizi, yani madde agirlikhi beden, bizi asagiya ¢ektiginden dolay
biz hareket edemiyoruz. Oysa bedenini latif hale getirmis kimselerde bu letafet, nasil buhar her yere
ucabilirse, onlarin da aynen istedikleri yere gidebilmelerini saglar. “Kabe’ye gitme, Kabe sana gelsin”
derken arifler bunu kastederler. “Aradigin Mekke’de Kudiis’te degildir” derken arif, “Sakin, oralara
gitme” anlaminda, fiziken gitmeye engel olacak bir sey sdylemez. S6yle demek ister: Oraya giderek, oraya
gidiyorsun ama sen kendini oraya gotiirmiiyorsun. Ister Kudiis’e git, ister Mekke’ye git, ister Medine’ye
git, ister nereye gidersen git, gittigin yer tastir, topraktir neticede. Ama sen oraya islenmis ruhu
gorebilirsen, Ibrahim’in nefesini Kabe’de miisahede edebilirsen, o Kabe, Kabe olur iste. “...kulunu
(Muhammed’i) bir gece Mescid-i Haram’dan cevresini bereketlendirdigimiz Mescid-i Aksa’ya gotiiren
Allah’in sam yiicedir.” O kulunu ald1 gece, ve ©nce yatay olarak yiiriittii. Niye Mekke’den mirag
ettirilmedi? Uzerinde diisiiniilmesi gerekli bir husus. Once yatay, ardindan dikey. Kudiis’ten miraca
yiikseldi. Neden miraca yiikseldi? Biz bunu mira¢ kandili olarak kutlayalim diye degil elbette. Orada
bizlere gostermek istedigi bir 6rnek var. Yiikselmek demektir mira¢. Yani ne demek? Urlic etmek demek.
Peygamber belirli katlar icerisinde gezmek suretiyle yiikseldi. Ur{ic etti. Yani “Sizler de ey insanoglu beni

izlemek istiyorsaniz, Hz. Muhammed’in(53Y) yolundan gidiyoruz, onun yolunu izliyoruz diyorsaniz eger,
ardina diisiin, pesinden gidin, anlamim tasir. Yani siz de mira¢ edin. Miracimz yapmadigimz zaman size
namaz verilmez. O miracim yapti, namazi getirdi immetine. Siz de miracimzi yaparsamz namaz kilmaya
ancak o zaman baglarsimz. Mira¢ yapmadigimiz siirece kildigimiz namazlar — Allah kabul etsin
hepimizinkini — yatay namazlardir. Siri namazlardir. Beden ile yapilir, onun da faydasi vardir ama mirac
yaparsaniz namaziniz degisir, birden bagka bir namaz haline gelir.

“Her nefeste sarka vii garba erismek...” Bizde mekan mefhumunun izafi, rélatif oldugunun bir isaretidir
bu. Yani sufilerde mekan, yani yon duygusu, tamamen rolatiftir, izafidir. Kuzey giiney, sark garb, asagisi
yukarisi, bunlarin hepsi izafidir. I¢ dis. Bunlarin hepsi bir takim vasiflardir. Bunlarin hepsi bir takim
sonradan ilave edilen vasiflardir. Oysa O, zamandan ve mekandan miinezzehtir. O, mekandan ve zamandan
miinezzeh olunca, O’nda daim, O’nda kaim, O’nda baki olan her kim var ise aym nesveyi telaffuz ederler.

“Tasavvuf her nefeste sarka vii garba erismektir/Tasavvuf bu kamii halka nigehban olmaga derler.”
Biitiin insanlik alemini koruyup gozetme, onlarin dertleriyle hem hal olma, dertlesme, onlarin halini
hatirimi sorma, ariflerin birinci vazifesidir. Nirvanaya bir orman manastirinda on yasindan itibaren ibadet
ederek ulasmaya calismak cok giizel bir eylem. Allah sirlarim takdis etsin. Amma ve 1akin Islam dininin
son din olmasi hasebiyle getirmis oldugu maneviyat da en son ve en miitekamil maneviyattir. Seyrii siiluk
itibariyle de en miitekamil maneviyattir. Binaenaleyh buna Hindular “Kale Yuka”, yani ahir zaman derler.
Maddenin 6ne ¢ikacagl zaman, yani insanligin birbirini kiracagi, zalimin mazlumu ezecegi ve mazlumun
bir tiirlii hakkim alamayacagi bir dénem oldugu icin bu dénemde, toplumsal sorumluluk da arifin omuzlar1
lizerine binmektedir. Yani “Ben arifim, ben bilgeyim” diyen kimse, yeryiiziinde aclik varsa, yeryiiziinde
yerlerde bir insanlar a¢ iseler ve bu insanlarin acligi global kapitalizmin bir sonucu ise, bununla
ilgilenmek durumundadirlar.

Sadece Las Vegas’daki kumarhane otellerinin bir haftalik yemek artiklar1 Gana, Gambiya, Zambiya,
Etiyopya gibi iilkelerin bir aylik gidasi ise, o zaman bir dengesizlik var demektir. O zaman zuliim var
demektir. Buna arif sessiz kalamaz. Miimkiin oldugu kadar gayret sarf etmelidir o insanlar i¢in. Mazlum,
fakir, ihtiyac sahibi, arifin giindeminde yer alir. En kotii ihtimal dualarinda yer alir. Bir sey yapamiyorsa
duasinda yer vermek zorunda. Halbuki maneviyat ehli sadece kendini kurtaran bir yapida zannediliyor ve



deniyor ki “Bu tasavvuf ehli eline tespihi aliyor ve sadece kendini kurtarmaya calisiyor.” Evet, tespihi
eline aliyor veya Allah’in ismini aliyor agzina kalbine ama o insamn en biiyiik sorumlulugu da bu aldigim
aydinlanmayi, bu 15181 diger insanlara nasil yansitabilirim, meselesini ¢6zmektir. Unutulmamali ki “Ey
Rabbim! Benim bedenimi o kadar biiyiit ki cehennem benim bedenimle dolsun da baskas1 o cehenneme
girmesin” duasin Islam arifleri yapmustir.

“Tasavvuf bu kam{i halka nigehban olmaga derler.” Biitiin insanligin haliyle hemhal olma, halleriyle
dertlenme... Oyle ademogullan var ki yeryiiziinde, derdini anlatamuyor, dili dénmiiyor, sikintis1 var, madd?
imkansizlig1 var, hastas1 var, hastaligim ifade edemiyor. Yerylizinde onlar da olmali. Veya “saf”
dedigimiz insanlar da olmalidir. O uyamklar, zekiler, o zekalarimn hesabim “saf” insanlar iizerinde
yapacaklar1 tatbikatla Oderler. Eger o zekalarim onlar1 suiistimal etmek, onlar1 somiirmek suretiyle
kullamyorlarsa, bunun hesabini bir giin verirler. Alma mazlumun ahim derler. Ciinkii cikar aheste aheste.
Cikiyor, gercekten cikiyor. Hicbir miilk zuliimle baki kalmuyor. Hicbir miilk, hicbir devlet, hicbir

zenginlik baki degil. Nerede Hz. Sileyman’mn(3) devleti, nerede Hz. Davud’un (3) devleti, nerede?
Yok, hepsi gittiler. Dolayisiyla maddi gii¢ rolatifdir, izafidir. Kalic1 giic manevidir. Maneviyat giiciinii
elde edenler her zaman bakidirler. Diger her sey devr-i daim eder. Miilk, alemde devridaim eder. Bir giin
ona bir giin buna. Bunun da mekanizmasi var. Kimisi yiiz sene, kimisi elli sene.

Tasawuf ciimle zerrat-1 cihanda Hakk’1 gormektir
Tasavvuf giin gibi kevne niimdyan olmaga derler

Tasavvuf oOyle bir egitim mektebi, 6yle bir yontem, dyle bir usul, 6yle bir edep-erkandir ki o egitimi
izlemek suretiyle sonucta alemde her nereye bakarsan onun yapicisim gormeyi Ogretir. Bunun icin bir
sanattir tasavvuf. Su giil ne kadar giizelse, ne kadar estetik bir goriintii arz ediyorsa, bu kadar bir
glizelligin yapicisi kim bilir ne kadar giizeldir? “Allah giizeldir, giizeli sever.” Allah’in bizatihi kendisi
giizeldir. Dolayisiyla Islam tasavvufunda Allah iskenceci bir Allah, “Carpti m1 mahveder.” seklinde bir
Allah’tan ziyade giizel olarak tasavvur edilir. Evet, Allah’in baz celal taraflar1 da vardir, cemalinin
yaninda ama cemali celdline hakimdir. Kendisi soyliiyor, “Rahmetim (cemalim) her seyi kusatmistir”
(A’raf 7/156) diyor, her seyi ihata etmistir. Cemal her seyi ihata etmisse celal onun icinde erir zaten.
Binaenaleyh, baktgimiz her seyde giizelligin hakikatini ve sahibini gorebilirsek gercek mutluluga
erenlerden oluruz. Ciinkii sunu bilelim ki gordiigiimiiz her seyin bir 6mrii vardir. Mesela giizel bir giiliin
omrii birka¢ giin siirer, yirmi dort saat icinde porsiimeye, yapraklarim dokmeye baslar. Her sey porsiiyor.
Her sey bir giin doguyor, yiikseliyor ve c¢okiiyor. Sistem bunun iizerine kurulu. Nicin? “Yalmz ben
bakiyim” demek icin. Yalmz O var. Miisliimanlarin Allahu Ekber demesi bu hakikati ifade etmek icindir.
“En biiyiik sensin” itirafim yapabilmek, bizim agzimizdan onu duyabilmek i¢in. Yalmz Sen, yalmz Sen,
yalmz Sen giizelsin. Yarattiklarin giizel degil mi, onlar da giizel. Ama en hakiki giizel Sensin. Ciinkii senin
giizelligin gecmeyen bir giizellik. Bize tattirmus oldugun giizellikler bir niimune. iste biz onlara bakarak o
Mutlak Cemal’e ermeye basliyoruz.

Bu egitimi basamak basamak alan insanda yeryiiziinde yaratilmis her seyin Hakk’in mahzari oldugu
bilinci gelismeye baslar. Madem ki miilk O’nun, madem ki her seyi O yaratt, madem ki nefes O’nun
nefesi, yeryliziiniin devamliligini saglayan da O’nun nefesi, o zaman bu nefesin sahibi, miilkiin sahibi ve
bizim de sahibimizdir. Bu suura erdiginiz anda 6lmenize hi¢ gerek yok bazi hakikatleri 6grenmek igin,
uzun yillar beklemenize gerek yok. Bunu idrak ettiginiz anda miisahede basliyor artik, her seyi gérmeye
basliyorsunuz. O’nu miisahede ediyorsunuz, her yerde. Ciinkii “Benim esmam. Tiim isimler Benim” diyor.
Biitiin isimlerden konusan O. Ama suradan ama buradan, ama bu agizdan ama su agizdan... Aksini
soylersek sirke diiseriz. “Tamam, Allah var konusuyor ama baska konusma sekilleri de var” dedigimiz
zaman da baska kelama yer acmus oluruz. Miilk sadece O’nun, konusan sadece O. Degisik sekillerde



telaffuz ediliyor sadece. Peki neden zithik var o zaman? Devamlilik igin. Bir ihtiya¢. Yeryiiziinde seytan
bir ihtiyactir. Neden? Yeryiiziinde kiifiir bir ihtiyactir. Kiifiir olmazsa iman bilinmez. Imamin bilinmesi icin
kiifiir olacak. Miiminin bilinmesi icin seytan faaliyetlerine devam edecek. O da Allah’in izniyle faaliyette
bulunuyor aslinda. O’nun i¢in calisiyor, O’nun hesabina ¢alisiyor. Sistem ciinkii yalmz O’nun iizerine bina
edildi. O’nun yaminda bir bagka gii¢ yok. “Allah var ve seytan var, ve ikisi miicadele ediyorlar” dersek
sirk olur. O hicbir seyle miicadele etmiyor. Her seye miihriinii basmis vaziyette. Kim O’nunla miicadele
edebilir? Kim O’nun karsisina cikabilir? Yunan mitolojisi degil bu. Ibn Arabi Fiitihat-1 Mekkiyye’de izah
ediyor. Cenab-1 Hakk’in kendi isimleri arsindaki bu mizal Yunan mitinde tanrilarin savasi olarak
goriirsiiniiz. Onlar tanrilar degil esmalar. Esmalar, Yunan mitolojisinde tanrilar olarak temsil edilmistir.
Onun i¢in politeizm esmalarin her birini tanrilagtirmakdan kaynaklanir.

“Tasavvuf climle zerrat-1 cihanda Hakk’i gérmektir.” Biitiin zerrat-1 cihanda, biitiin atomlarda, biitiin
kainati meydana getiren her seyin verasinda, arkasinda o mikemmel varhig gorebilmek. Iste bilim
adamlar1 denilen kimseler arasinda, pozitif bilim bile olsa, kimya, fizik, matematik, astronomi uzmanlar1
icinde gercekten, samimi olarak sirf yapmis olduklar1 aragtirmalarda o milkemmel kozmik yapiyr gérmek
suretiyle “Siibhanallah” diyenler vardir. Bu ciinkii muhtesem bir sistem. Bu sistemin bir sahibi olmali.
Miikemmel isleyen bir sistem. Ve sistemin kendi i¢ dinamikleri var. Onlara miidahale edilmedigi siirece
isleyis miikkemmel. Ama insanlar miidahalelerle seyrini degistiriyorlar gidisatin, sistemin seyrini
degistiriyorlar. Insanoglu ruhen, bazi zihniyet kaliplariyla kirlenmeye baslayinca kendi diinyasim da
kirletmeye baslhiyor. Asir tiiketim ekonomisi empoze edilen toplumlarda asir1 tiikketim sebebiyle diinya
kaynaklar1 kurumaya basliyor. Bu yiizden biitiin diinyada artitk insanlarin bir araya gelip; “Biz
torunlarimiza nasil bir yeryiizii birakacagiz?” diye diistinmesi lazim. Miisliiman, Hiristiyan, Hindu, Yahudi
demeden ortak insanlik mirasi, yeryiizii bizim ortak iizerinde durdugumuz, yasadigimiz saha demeliyiz.
Yeryiizii bize nimetlerini veriyor biz ona neler veriyoruz; plastik bidonlar veriyoruz, pet siseleri doldu
yeryiizii. Insanligin yeryiiziinii kirletmesi, insanligin geri doniisiimii olmayan maddelerle ozon tabakasin,
yeryiiziiniin eko sistemini bozuyor olmasi aslinda insamn kendi icindeki spiritiiel, ruhani dengesinin
bozuldugunun da gostergesi. Insan kainattan koptu, yeryiiziinden koptu. Bir cicekle konusan, bir cicegi
koparirken dahi i¢i titreyen insan tipinden, ne kadar uzaklastik. Bahgesi kedilerle dolu “Pisili tekke”
denilen bir tekke var Konya’da. Seyh Efendi o kadar cok kedi beslermis ki tekkenin adi pisili tekke
olmus. Hayvan sevgisinin énde olduguy, zirvede oldugu bir anlayistan tamamen yeryiiziinii sémiirme araci,
katliam araci olarak goren bir insan tipine gecis yasadik. Tabii ardindan ona gore bir diinya sistemi de
kurulacaktir. Bunlarin hepsinin arkasinda degisen zihniyet kaliplar: var. Bizi ilgilendiren politikalar degil,
bizi ilgilendiren zihniyet kaliplar1. Hangi zihniyet kalib1 ki ortaya ¢ikardigl insan modeli hem kendine hem
yanindaki hemcinsine diisman, hayvana diisman, bitkiye diisman, dogaya diisman. Bu insan tipi iizerinde
diisinmemiz gerekir.

Sufi insan tipi tamamen evrensel, yeryliziiniin de {izerinde dolasmasindan zevk alacag: keyif alacagi bir
insan tipidir.Yerylizii de canl. Bitkiler de canli. Her ne kadar seslerini duymuyorsak da duyanlar vardir.
Yeryiizii, daglar, taslar, bitkiler canlidir. Su canlidir. Bir Japon bilim adaminin son yillarda yapmis oldugu
arastirmayl hepiniz gazetelerde, dergilerde okumussunuzdur. Uzerine negatif enerji yiiklenen, iizerine
beddua edilen, iizerine kiifredilen su molekiillerinin nasil iceriye dogru iirkerek kapandigim, iizerine
pozitif enerjiyle yaklasilan ve iizerine Allah’in baz1 isimleri séylenilerek kullamlan suyun molekiillerinin
mikroskop altinda nasil acildigim gosteren bir deney yapti. Onun igin su icerken “Bismillah”
denilmesinin sebepleri var. Her sey canli. Bir bitkiyi karsisina alip, bir nebati karsisina alip, sabah aksam
bedduada bulunan insan o bitkiyi ¢ok cabuk 6ldiiriir. Igerisinde negatif enerjinin yogun oldugu, Allah
adinin anilmadigy, stres yiiklii bir hayatin siirdiigii evlerde bitkiler cabuk soluyor. Nedir bu? Bir tiir kacis.
“Ben burada durmak istemiyorum” diye solduruyor kendini. Ama huzurlu ortamlarda, huzur ehli olan



insanlarin oldugu yerlerdeki bitkiler daha canli hale gelebiliyor.

“Tasavvuf giin gibi kevne niimayan olmaga derler.” Kevn; varlik alemi. Giines’tir varlik aleminin 1s181m
veren. Miithis bir giines enerjisi var yeryiiziinde. Sabahin belirli vaktinde ilk 1siklarim yeryiiziine
yaymasiyla beraber yeryiiziiniin uyamsim goriiyorsunuz. Ozellikle aydéndii denilen cicegin giinesle
beraber kafasimin nasil dondiigiinii goriiyorsunuz. Radar gibi. Cok ilging bir ¢icek. Bunun gibi yiizlerce
ornek. Hepimiz aslinda giines enerjisine muhtaciz. Giines enerjisi bizim bedenimiz igin ihtiyag
duydugumuz bir enerji. Giines 1s1m, hayata ait bir cok 6zelliklerin devreye girmesi icin tetikleyici unsur.
Fotosentez var, yani foto olmadan, 151k olmadan bazi seyler baslayamyor. Bu bitkilerde bdyle, biitiin
kainatta da boyle. “Tasavvuf diyor ki giin gibi kevne niimiyan olmaga derler.” iste tasavvuf, sen dyle bir
giines olacaksin ki, evrene etrafa, cevrendekilere 151k vermeye baslayacaksin.

Tasawuf anlamaktir yetmis iki milletin dilin

Tasavvuf alem-i akla Siileyman olmaga derler
Yetmis iki milletin dilini anlamak; cok evrensel bir kategori. Biz birakin yetmis iki milletin dilini
anlamak, birbirimizi anlamakta zorlamyoruz. Yetmis iki dili anlamak bir metafordur, bir mecazdir, bir
semboldiir. Bunu iki sekilde anlamamiz miimkiin. Yeryiiziinde yetmis iki tane dil mi var? Bunu mu
kastediyor sair? Yetmis iki dil, ifade tarzimn ¢oklugunu gosteren sembolik bir anlatim. Yani tiirld tiirli
anlatim sekilleri var. Lisan-1 hal {izere anlatim var. Mesela cicegin kendine has bir lisam var. Biitiin her

seyin kendine gore bir anlatim sekli var. Siileyman Peygamber(as) yetmis iki dil, mantiku’t- tayr, yani
kuglarin dilini bilen bir insandi. Kuslarin dilini bilmek demek yine sembolik bir anlatimdir. Oysa kimileri
zannediyor ki papagan gibi kuslar var ve Hz. Siileyman onlarin nasil konustugunu anliyor. Bu sadece bir
cliz’tidiir onun ilminin. Mantiku’t-tayr demek, kuslarin dilini anliyor demek, aslinda varligin, kainatin,
maddenin hal lisamm anliyor demektir. Bu masamn bir hali var, bu bitkinin bir hali var, bunlarin hepsi
kendi hal lisanlariyla bir seyler konusuyor, bir seyler ifade ediyor. Onu anlamak gerekir.

Mevlana da baz beyitlerde benzer seyler soyler; “Biz yetmis iki milletle bir oluruz, otururuz.” Yetmis
iki milletle bir olmak, seyrii siilukta, o tepe noktasim yakalamis insanlarin, ben kendimi kurtardim siz ne
haliniz varsa goriin, demesi degildir. Tekrar halka geri donmesi suretiyle, halkin icerisinde bulunmasi
suretiyle, onlara Hakk’in mesajim iletmesi misyonudur. Mevlana’da da bu vardir. Ve ¢ok enteresandir,
yetmis iki milletle de bir olurum, diyerek bu biitiinciil bakis acisim yakalamus, ayaklari yere bastigi
zamanda durdugu Muhammedi noktada da istikamet iizere hayatina devam etmistir. Burada enteresan bir
husus var. “Ben yetmis iki milleti yakaladim, dolayisiyla 250 gr. ondan, 250 gr. ondan bir karisim
yapayim, hepsini bir araya getireyim” demiyor. Yetmis iki milletin yerini kesfedebilmen i¢in durdugun
yerde saglam duracaksin. Durdugun yerden yiikselmek suretiyle gbrebilirsin ancak onu. Aksi takdirde
hepsini birbirine katarsan bulamazsin. Bir tutam ondan bir tutam bundan, bulama¢ yaparsan dagilirsin,
parcalanirsin. Yetmis iki millet, adam yetmis iki parcaya boler. Her bir parca un ufak olur sonra.
Durdugun yerde, bir yerde duracaksin, yetmis iki yerde degil bir yerde muhkem duracaksin. O muhkem
durus, o {istiine bastigin yer seni yiikseltmek suretiyle yetmis iki milleti sana tamtacak. Bu nokta cok
onemli. Biitlinciil bakis acisi, birlestirici bakis acisi belirli bir seyi izledikten sonra gelisir. Aksi takdirde
tamamen psikolojik bir iyi niyetin, bir kizginlik neticesinde hemen o birlestirici biitiinleyici diisiinceden
vazgecise doniistiigiinii goriiriiz. Ama seyrii siilukla elde edilmisse, eger o kisiyi kizdirsaniz bile o, Cenab-
1 Hakk’in celalinden bir tecelliyle “Bunda bir hikmet var” deyu yine kizmaz. Onun i¢in baz1 insanlar ben
hiimanistim veya ne gerek var ki, demek suretiyle benzer ifadeler kullanabilirler. O benzerlikler ¢cok koklii
ifadeler degildir, iyi niyet ifadesidir.lyi niyet de giizeldir ama koklii ve felsefl olabilmesi icin belirli bir
ic egitimle oraya varmak gerekir. Ciinkii asagida kaldigimiz siirece, ormanin iginden baktigimiz siirece,
agaclar1 goriiriiz sadece. Ancak ormandan yiikselmek suretiyle ormamn biitiiniinii goriiriiz. Ormani biitiin



goren de onu, Yaratan goziiyle sevmeye baslar. Onun icin Yunus “Yaradilam severim Yaradan’dan otiiri”
diyor. Bakimz, “otiirii”yii getiriyor muhakkak, yaradilmisi severiz yalmzca, demiyor. Onlar1 Yaradan’dan
otiirii severiz, diyor. Ciinkii her biri Hakk’in bir mahzari. Kimisi Allah’in bir ismi, kimisi diger ismi.
Sdyle bir yeryiiziine bakilsa, herkes Allah’in bir ismini tasiyor iistiinde. O ismi tasiyan insana sen nasil
kizabilirsin? Ona kizdigin zaman Allah’a kizmis oluyorsun. O gozle baktigi zaman bir karincayr bile
incitemiyor Yunus.

“Tasavvuf alem-i akla Siileyman olmaga derler.” Sijleyman(as) cok ilgin¢ bir peygamberdir. Bizde

degisik peygamber prototipleri vardir. “Peygamber dedigin Hz. fsa(as) gibi olmalidir, yani fakr icerisinde
olmalidir, giymis oldugu dervislik hirkasi kirk yamali olmalidir.” gibi bir imaj var. Evet, boyle
peygamber de gelmistir. Ciinkii yiiz yirmi dort bin peygamber geldigi soyleniyor. Kur’an-1 Kerim’de
adlar1 sayilan peygamberler bellidir. Ama yiiz yirmi dért bin peygamber olunca tabii, bizim peygamber
bilgimizin ¢ok az oldugu aciga cikiyor. Kimler geldi, kimler gecti bilemiyoruz, hepsine iman ediyoruz
ama isimlerini sayamiyoruz. Ancak sadece yirmi sekiz tanesinin adim sayabiliyoruz. Allah’in selamm
hepsinin tizerine olsun, hepsinden Allah razi olsun. Bunlar icerisinde fakr u zaruret igerisinde olanlar da
vardi; cok zengin, mal sahibi, miilk sahibi, cok zengin, hatta imparatorluklar kurmus peygamberler de

vard. Sl'jleyman(as) bu tip peygamberlerden bir peygamberdir. Miilk sahibidir aym zamanda. Hz.
Siileyman’in misyonunda gozden kacirilmamasi gerekli olan bir husus var. O da Hz. Siileyman’in diger
varlik katmanlarimn dilini biliyor olmasidir. Hayvanlar aleminin kendi iginde imamu var, mineraller
aleminin kendi i¢inde imamu var, bitkiler aleminin kendi iginde imamlar: var. Biitiin bitkiler bir bitkiye
baghdirlar. Biitiin hayvanlar bir hayvana baghdirlar. Biitiin nebat, biitiin maddi alem iclerinde bir maddi
dleme, bir imama baghidirlar. Onlarin hepsi sonunda insanlik alemine baglidirlar. Insanlik nebilere
baglidir, nebiler Hakk’a. Bdyle bir kozmik hiyerarsi mevcuttur. Mesela altin mineraller aleminin
imamudir. Varlik katmanlarindaki biitiin maddeler altin olabilmenin 6zlemi icerisindedirler. Simya ilmi de
bu mekanizma tizerine kuruludur. Simya, maddi cisimlerin icerisindeki varlik olma 6zlemini tahrik etmek
suretiyle kiymetsiz madeni kiymetli maden haline doniistirmek sanatidir. Biitiin varlik planlarinda bu
vardir. Hayvanlar alemi icerisinde attir imam, bitkiler alemi icerisinde giildiir. Kimine gére hurmadir.
Degisik rivayetler vardir. Mesela biitiin bitkiler “Ah, bir giin giil olabilsem.” der. Harflerin imam
“elif”tir.

Kur’an-1 Kerim’de peygamberimiz icin ne denir? “Allah’in Resuliinde sizin igin... tisve-i hasene
vardir.” (Ahzab 33/21). Sizin icin model vardir. Peygamberler aym zamanda insanliga egitim
modelidirler. Eger Allah insanliga peygamber goindermeseydi, veliler gondermeseydi, insanlik alemi
soyut kavramlarla muhatap olacakti sadece. Ve soyut kavramlari pratige indirmekte zorlanabilirdi. Ancak
iclerinden cok seckin insanlar soyutlugu kendi iclerinde somuta indirebilirlerdi. Cok nadir, ¢ok seckin,
cok degerli insanlar. Ama insanligin geneli bilemezdi. Oysa velilerin yasadif Islam, nebilerin yasadig
din yere inmis, yiiriiyen Kur’an haline getirilmis, konusan Kur’an haline getirilmistir. Onun igin insan
faktoriinii devre dis1 birakan Islam teorileri, mesela Vahhabilik gibi “Bize kitap yeter.” diyen modeller bir
miiddet sonra materyalizme diiser. Ama egitimi insan iizerinden veren modeller, tasavvuf gibi, onlar baki
kalir. Tasavvuf der ki kitap, isterse Kur’an olsun, insan olmadan kitap bir sey ifade etmez. illa insan, illa
insan, illa insan. Insam anlatmak iizere geldi Kur’an-1 Kerim. “Tamam, insan mikerrem, ama bana kitap
lazim, sadece kitap bana yeter” diyemezsiniz, clinkii kitap tek basina yetmez. Bu bir illiizyondur, bir

yanilsamadir. Hz. Peygamber’in(53V) elinde bir kitap yoktu. Hic bir zaman da elinde bizim tuttugumuz

gibi bir kitap tutmadi. Ama Kur’an vardi. Neredeydi Kur’an? Kur’an, vahiyden cok sonra toplandi. Peki,
Hz. Peygamber insanlar1 Kur’an’a cagirirken hangi Kur’an’a ¢agirdi... Bunu diisiinmemiz gerekir. Bizim



elimizde tuttugumuz Kur’an degildir, bizim elimizde tuttugumuz Mushaf’tir. Mushaf’la Kur’an arasinda
fark var. Kur’an, Mushaf’in icinde. “O, elbette degerli bir Kur’an’dir. Korunmus bir kitaptadir” (Vakia
56/77-78). Kitap nedir o zaman? Kur’an, Kitab-1 Mekn{in’un, gizli kitabin icinde.

Biz Kur’an’1 aldik, ezberliyoruz. Ses sanatkarlari da okuyor. “Kur’an’1 o kadar giizel okuyacaklar ki..”
diyor Hz. Peygamber, bakin, tenkit ediyor. “...0 kadar giizel okuyacaklar ki bogazlarindan asagiya

gitmeyecek.” Demek ki 6nemli olan Kur’an’in icsellestirilmesi, yasanmasi. Hz. Peygamber(52V) Kur’an’1
oyle tstiinde tasimuyordu, kendisi kitapti. Kendisi kitap olmakla, disarida duran bir kitab1 okumak
arasinda fark var. Onun icin tasavvuf Mushaf, Kur’an, Ummii’l-Kitap ve Levh-i Mahfuz merhalelerini
cikarak Kitab’1 okumayr bilmekten s6z eder. Mesela hi¢ Arapca bilmeyen, dogru diiriist medrese egitimi
almamisg, {immi diyebilecegimiz bir insan; medrese ehli, okumus, arif, zamamn profesérii, Arapca Farsca
bilen, hafiz bir alime ders verebiliyor. Alim olan, Arapca dahi bilmeyen, iimmi bir insana “Allah bu
ayette ne kastediyor olabilir?” diye sordugunda saatlerce siiren cevaplar alabiliyor. izah eden adam,
Arapca bilmiyor, iimmi, medrese gérmemis. “Siz Arapca bilmiyorsunuz, nasil o manaylr veriyorsunuz?”
dendiginde, su cevabi veriyor: “Oglum, Kur’an Arapca degil ki! Mushaf Arapca ama Kur’an Allah’ca...”
Allah kelamimin melekleri var, gorevlileri var, her bir harfi indiren gorevli var. Gorevlilerle aramz
iyiyse, onu anlarsimz. Bizim gorevlilerle aramiz iyi degil, okuyoruz da okuyoruz. Harfleri ¢ikarmak icin
gayret sarf ediyoruz, talimden geciyoruz. Ama Mevlana boyle Kur’an okumadi. Peygamber 6yle okumadi.
Bizimki bir talimdir, bu bir egzersizdir, derstir. Ama hicbir sarkici aldig1 san dersleriyle sahne almaz.
Sahnede baska tiirlii séyler. O halde anlamu diisiinmek lazim.

Tasavvuf urvetii’l-viiska yiikiin can ile cekmektir
Tasawuf mahzar-1 dyat-1 gufran olmaga derler

Hz. Sl'jleyman’ln(as) kuglarin dilini biliyor olmasi, diger peygamberlerin bilmedigi anlamina gelmez,

sadece varligin hal lisamm biliyor olmasina 6rnektir. Bu, Hz. Sl'jleyman’da(as) en 6nemli karakteristik
ozelliktir. Her peygamberin kendine 6zel nes’eleri vardir. Yani bir peygamberde bir haslet 6ne cikarken,
diger peygamberde bir diger haslet 6ne cikiyor. Onun icin Peygamberler tarihi Allah’in esmasinin
serencamudir. Her bir ismin gezdigi peygamberler var. Tiim isimlerin toplandigi, ism-i cami olan

peygamberler var. Mesela Hz. Muhammed(53V). Hz. Musa’y1(85) incelediginiz zaman celal tecellisini
goriirsiiniiz. Zaten ardindan gelen Hz. fsa’mn(3) cemal tecellisinde olusunun diyalektigi budur. Hz.
isa(8)’1n yolu cok tasavvufi bir eylemdir aslinda. Ciinkii Hz. isa’mn(3S) getirdigi bir hukuk yoktur.

isa(@) bir Yahudidir. Tevrat kaybolmustur. Daha 6nce bildirilen Yahudi seriati, yani “kavaka” icindeki
mana da kaybolmustur. Hahamlarin ve rabaylarin yorumlari, ciltler dolusu fikir ve goriisleriyle dolu,
yogun bir hukuk halini almistir. Oysa dinin maneviyati, esas gayesi seriat degildir. “Islam esittir seriat”
denklemi de ¢ok biiyiik bir yanhstr. Biitiin dinlerin hukuk yonleri, yani diizenlemeye yonelik yonleri
vardir. Ama esas gaye o degildir. Hz. Peygamber’in hayatindan ¢ok ornekler goriiyoruz hukuku
tatbikettigine dair. Hukuku bazen 6yle bazen boyle yaptig1, daha esnek aldig olmus. Ama esnek tutmadigi
bir husus var: maneviyat konusu. Esas olan maneviyattir. Yahudilik dini hukukun, seriatin icerisinde

boguldugu vakit onlara yeniden maneviyati hatirlatacak birisi gerekti. Bu sebeple Hz. isa(@) hukukla

gelmedi. Eksik olan ne ise onu getirdi. Eksik olan da maneviyatti. Onun icin Hz. Isa (@)1 durusu
sufilerin durusuyla aymdir. Vahhabilik, islam dininin Musevi yoniidiir. Vahhabiler islam dinini hukukla
oyle bogdular ki bir Isa gerekiyordu o da Muhyiddin ibn Arabi oldu. Dedi ki: “Sadece hukuk degil.” Tabi
bu, ibn Arabi sahsinda biitiin arifler icin séz konusudur. Mevlana ve ibn Arabi gibi kimselerin sahsinda



dinin maneviyat yonii diriltildi. Onlarin duruslar1 bu agidan gok énemlidir. Onun icin islam tasavvufu,
Islam sufileri Hz. Isa misiillii bir durus sergilerler. Ama arifan-i Muhammediyyin ya da Hz.

Muhammed’in(5aV) yolunu izleyen arifler kusaticidirlar. Yani bir yoniiyle Musevidirler, bir yoniiyle
Isevidirler. Hukukun ve manamn bir oldugu, biitiinlestigi sistemdir islam tasavvufu. Zaten islam dininin
Yahudilik ve Hiristiyanligin akabinde gelisinin hikmeti de budur.

Hak Teala’mn bize bildirilen doksan dokuz ismi var. Bu doksan dokuz isim egit sekilde herkeste tecelli
etmez. Bizim bilmedigimiz isimleri de aldigimiz zaman ortada bir tiir terkip var. Ortada bir tiir bu
esmalarin, bu isimlerin kompozisyonu s6z konusu. Bakin kompozisyon meydana gelirken degisik orantilar
olusuyor. Ne gibi? Vulgarize edeyim, misallendirme yapayim size. Nasil bir insan hastaneye gidiyor da
viicudundaki biitiin minerallerin tahlili cikariliyor. Sizde bir mineral 200 gr. ¢cikiyor, bende 10 gr. Ama
ben de insamm, siz de insansimz. Kimisinde demir eksik, kimisinde ¢inko fazla. Ama neticede, herkeste
var. Bu oranlar farkli oldugu icin insan viicudunda farkliliklar meydana geliyor. Kimisi hastaliklara, en
ufak bir tsiitmeye kargi hassas olabiliyor, kimisi daha direncli olabiliyor. Bunlarin hepsi tasidigimiz
minerallerin, vitaminlerin farkliligindan meydana geliyor. Esmalar da aym sekilde. Hepimiz Allah’in
isimlerini tasiyoruz {izerimizde. Fakat kiminde Kahhar, Muntakim, Cebbar gibi isimler 6nde; kiminde de
Rahman, Latif, Cemal gibi isimler... Bidayette, daha yaratilirken, yaratilisimuzdaki istidadin emdigi siit
bu. Biz emdik o siitii. Biz emdik ve kendi istidadimiz1 bu sekilde meydana getirdik. Hepimizde o isim var
potansiyel olarak. Hepimizde biitiin isimler var. Burada yapilacak olan sey o isimlerin diizenlenmesi.
Egitimde diizenleme yapilmasi. Yani, siz bir egitimcisiniz, o kiside Celal ¢ok hakimse siz ona, bir de yedi
bin Celal ismi c¢ek, dediginiz zaman o adamu o6ldiiriirsiiniiz. Yani bir terkibi diizenleme yapilmasi
gerekmektedir. Yoksa herkeste isim var. Kafirde bile Allah’in ismi var. Ama o ismin Hakim ismi
igerisinde olmasi, Allm ismi icerisinde olmas1 gerekiyor ki kiifrii imana terk etsin. Iste kiifriin hakikati
nedir, imanmin hakikati nedir gibi biraz daha batini konulara girersek iste o zaman; “Kiifrii de verdim
kafire/imam da verdim miimine/Bana seni gerek seni” diyenler safinda yer almaya baslariz.

“Tasavvuf urvetii’l-viiska yiikiin can ile cekmektir.” Urvetii’l-viiska, Kur’an’da iki yerde zikredilir.
Birincisi Bakara Stiresi 256. ayette gecer: “O halde kim tagitu tammayip Allah’a inanmirsa, kopmak
bilmeyen sapasaglam bir kulpa (urvetii’l-viiskdya) yapismistir.” Oyle kulplar vardir ki tutarsimz, elinizde
kalir. Ama bu 6yle bir kulptur ki eskimez, porsiimez anlaminda; bir de Lokman Siiresi’nin 22. ayetinde
gecer Kur’an’da. Ikisinde de aym o6rnek verilir. “Siz putperestlerin gittii yolu birakimz. Hakikatler
bildirilmistir; saga sola sapmadan, simsiki bu kulpa tutunursamz dogru yolu bulursunuz.” Miisliimanlarin
her namazda okumasi gerekli olan Fatiha stiresinin semantik manas1 da budur. Cok ilgingtir, dort rekatlik
namaz kiliyorsunuz birinci rekatta, ikincide, ticiinciide, dérdiinciide de Fatiha istiyor. Fatiha’dan sonra
serbest birakiyor; hangi siireyi okumak istiyorsak okuyoruz. Ama Fatiha okumazsanz namazimz olmuyor,
diyor. “Cok diistinmiisiimdiir Allah’1m Fatiha’ya neden bdyle 6zel bir konum biciyor? ‘Bizi 6yle bir yola
yonlendir ki, dyle bir dogru yol ki, kizdiklarimin gazaplandiklarinin yolu degil, ve aym1 zamanda da dogru
yolu bulmusken sapitmislarin yolu degil.” Vurgu ilging ve cok énemli. ‘Allah’tm beni dogru yola ulastir,
ama bu yol 6yle bir yol ki bu yoldan bazilar gittiler, giderken seni kizdirdilar. Bir grup ki onlar da bu
yoldan gidiyorken delalete gittiler, beni onlardan da eyleme. Demek ki onlar bir taraf, bunlar bir taraf.
Sen beni istikamet lizere olanlardan eyle.” Dort rekatta da bunu okumamizi istiyor. Bunun hikmeti nedir
acaba? Tabii slirenin basinda baska seyler de var ama ben bu son béliime dikkat cekmek istiyorum.
Demek ki Allah son din olan Islam’da bu kaymalar ve sapmalara kars1 cok dikkatli olmamz istiyor.
Imam bulmak onu muhafaza etmenin garantisi degildir. ‘Her an kayabilir, siki tut, yere saglam bas. Bu
cocuk oyuncag degil, ciddi bir is. Muhkem dur, kulpa yapis, elinden tut, birakma. Biz seni dogru yola
cikarirz. insan hem ona hem buna parcalamr. O béyle ceker, bu boyle ceker. Sen bu misyona yapis, Biz



seni dogru yola ulastiririz.” Siirekli bizden bu isteniyor. Siirekli bize bu telkin ediliyor. Cenab-1 Allah
Fatiha stiresini bizden dinlemek seviyor.

“Tasavvuf mazhar-1 ayat-1 gufran olmaga derler.” Tasavvuf, magfiret ayetlerinin, rahmet ve affedilme
ayetlerinin mazhar1 olmaya derler. Kur’an’da her bir ayetin mazhar1 vardir. Her bir s6ziin mazhar1 vardir.
Mazhar, yansiyan yer, yansima demektir. Bir yansiyan var, bir de yansinan yer var. Bizler Hakk’in
esmasina, Hakk’in tecelli edebilmesine zemin olmak durumundayiz. Bunun olabilmesi icin de “Padisah
konmaz saraya hane ma’mur” olmadan diyerek dikkat cekildigi iizere O’nun girecegi yerin temiz olmasi
lazzm. Bizden istenen padisah gelmeden 6nce 6n hazirhk yapmamz. On hazirhik; tasfiye, tezkiye,
temizliktir. ‘Haneyi temiz tut. Sen haneyi temizledigin anda O gelecektir.’

Tasawuf ism-i a’zamla tasarruftur biitiin kevne
Tasawuf cadmi-i ahkam-1 Kur’an olmaga derler

Kevn hususi anlamiyla diinya, alem demektir. Olus, varolus anlamina da gelir. Hakk’in haricinde ne
varsa kevnin icine girer. Sufiler bunu bazen masivallah, Allah’tan baska her sey olarak da sdylerler.

“Tasavvuf ism-i a’zamla tasarruftur biitiin kevne.” Allah, “Allah” ismini dahi almadigi, kendi halinde
miistagrak halde iken, 6énce bilinmekligi diledi; zuhura gelmeyi diledi. Ozellikleri kendinde gizliydi;
onlar1 disarida temasa etmek istedi. O’nun kendinden kendini temasa etmek istemesi ve bilinmekligi
dilemesi neticesinde varlik peyda oldu. “Kiintii kenz” yani “Ben gizli bir hazine idim, bilinmekligi
diledim” hadis-i kudsisinde de vurgulandigi sekilde Allah yaratmaya baslamasiyla beraber isimler
almaya basladi. Tipki bir ressamin resim kabiliyetinin olmas1 ama heniiz resim yapmamasi sebebiyle
kendisine ressam denilemeyecegi gibi. Potansiyel olarak ressam kabiliyeti vardir ama heniiz bir eserini
gormedigimiz i¢in bu kisi ressamdir diyemeyiz. Mahlukat olusmadig icin “Halik” ismini, yani yaratilms
alem olmadig icin “Yaratic1” adini, miilk alemi olmadigr icin “Malik” ismini heniiz almamaktadir.

Biitiin bu yaratilis, dénce irade ile yani mesiyetle, dilemesiyle basladi. Ardindan Hakk’in isimlerinin,
miiteselsil olarak, pesi sira devrana baslamasi suretiyle oldu. Hakk’in zatindan bazi isimleri, ilk olarak
kendisinden sadir oldu. Kimi ariflere gore ilk 6nce yedi esma c¢ikti. Bu yedi isim daha alt isimleri
dogurdu. Daha sonra bunlar kirka balig oldular. Kirk isim, doksan dokuza vardi ve bizim bilgimiz
dahiline girecek olan doksan dokuz isimle simrlandirildi. Ancak sunu bilmemiz gerekiyor ki Tanri’mn
isimlerinin sonu ve sayisi yoktur. Doksan dokuzla simrlandirilmasi bizim insan olarak bu planda, bu

mertebede bilmemiz gerekli olan sayiyr vermesi hasebiyledir. Hadis-i serifte Hz. Peygamber(sav)

buyuruyor ki: “Allah’in doksan dokuz ismi var, her kim bunlar1 tahakkuk ettirtirse cennete girer.” Bunu
“sayarsa” diye de terclime edenler var, o sekilde de sdylenebilir ama “saymak” sadece monoton bir
sekilde bir seyi tekrarlamak degildir, “saymak” beraberinde tahakkuku getiriyorsa, bir seyi gerceklestirip
yerlestiriyorsa ancak bu takdirde... islam tasavvufunun bilgilendirme yonteminde “tahakkuk” kelimesi cok
onem arz eder. Sufiler kendilerine “muhakkik’”derler. Muhakkik, tahakkuk ettiren ©6znedir. Hatta
“mutasavvif’ kelimesinden ¢ok daha iistiin bir kelime olarak goriirler “muhakkik” kelimesini. Tahkik eden
bilgi, kendinden aciga cikan bilgidir, bir bagkasindan aldig1 bilgi ile konusuyor degil, o bilgi ile arasinda
dogrudan irtibat vardir.

Kartezyen anlayista bilen-bilinen arasindaki sert ayrim sebebiyle Tanr1 “bilinemezler” icerisine atilmig
durumdadir. Hatta bu kilifi kabul eden Miisliiman ilahiyatcilar bile gizli olarak maalesef Kartezyen olmus
durumdalar. Oysa ki Tanr1 “Ben bilinmek istiyorum” diyor. Tanr1 kullarina daha sicak ifadelerle
konusuyor. Kategorik yaklasip ‘bilinemez’i esas aldiklarindan, Tanr1 ve mahlukati arasinda, alim-malum
arasinda bir ayrim, bir ugurum insa edildigini goriiyoruz. Bu diisiincenin tarihi siirec icerisinde yol actig
yanlis yansimalar s6z konusudur. Tanri’dan uzaklasma, Tanr1’yr yamnda hissetmeme, modern insanda



sanki Tanr1’yla bir iliskisinin olmadig gibi bir takim pratik sonuclara da yol acmistir. Bu anlayis onun
giinliik hayatina, siyasetine, ticaretine yansimistir. Oysa ki Tanr1 “Ciinkii biz ona sah damarindan daha
yakimz” (Kaf 50/16) derken, bunlar bu ayrimi nedense bir tiirlii kabul edemez hale gelmislerdir. Tabii
birden bire olmus degildir bu, belirli bir siire¢ icerisinde Aydinlanma’dan bu yana olusmus bir devr-i
daim, bir gelisim ¢izgisi s6z konusudur.

Tanri, bu alemde zatiyla aranmaz, ¢iinkii arayacak olan enstriimanlar mesela bes duyu organi Tanri1’mn
zatini kavramaya, algilamaya kapasite olarak miisait degildir. Peki, o zaman Tanr1 bu dlemde ne ile ve
nasil bulunmaktadir? iste esma ordusu dedigimiz tezahiirlerle. Ki bunun Kur’an-1 Kerim’deki karsilifi
“clinidu’s-semavati ve’l-ard”dir (Feth 48/4). “Arz ve yer askerleri” diye gecer. Arz ve yer, biitlin kainat
O’mun esmasiyla doludur; her nereye bakarsamz O’nun isimlerini goriirsiiniiz. A, o Kutsal Oriicii
tarafindan o kadar mikkemmel bir surette 6riilmiistiir ki siz o agin disinda hareket edemezsiniz, ister miimin
ister kafir, ister Mecfisi ister putperest, ister Miisliiman ister Hiristiyan olun. Insan olmaniz ve O’nun
miilkii icinde oturuyor olmamz, O’nun havasim teneffiis ediyor olmamz hasebiyle O’nun isimlerinin
kontrolii altindasimz. “...0 her seyi kusaticidir” (Nisa 4/126) ayeti, “O her seyi kusatmstr,
cepecevrelemistir, Hak alemde her seyi kusatmistir” ayeti, esmaya isaret eder. “Her an O bir istedir”
bagka bir ayet. Buradaki “is” kelimesini bugiinkii ticaret anlamunda kullanilan is olarak degil, zamamn en
kiiciik birimi olarak alabiliriz. “En kiiclik bir birimde, anda dahi O vardir. O her an bir istedir. O’nun
miilkiiniin haricinde bir baska varlik kategorisi olusamamaktadir” anlamindadir.

Insana diisen, Hakk’in fiillerini miisahede ederek, gozlemleyerek O’nun ismine ¢ikmak, o isimden
miisemmaya yani ismin zatina ¢ikmaktir. Basamak basamak... O bize eylemlerini gosteriyor. Kur’an-1
Kerim’de veya diger kutsal kitaplarda, peygamberlerin sézlerinde “Tanri’mn Zatim inceleyin, arastirin,
bulun” gibi bir ifadeye rastlanmaz. Bu, bazi kelam ve felsefe ekollerinde teolojik bir hatadir. Tanr1’nin
zatini yeryiiziinde arattirmaya calisan biitiin akimlar beyhude bir ugras icerisindedirler. Biitiin kutsal
kitaplarda anlatilir: “Bakin goklere, bakin yerlere. Bir limitle, bir simrla, belirli bir oranda takdir
ettigimiz, o deveran eden feleklere, Giines’e, Giines sistemine bakin ve o ilahi programm ve
programlayiciyl goriin; bu ilahi program yapam goriin. O’nun fiillerini gordiikten sonra zatina gecersin.”
Bu, insan hayatinda da boyle degil midir? Biz tammadigimiz bir insami dogrudan hemen zatiyla tamyabilir
miyiz? Mesela “Bu arkadasimiz ¢ok kotii biridir” diyemeyiz, “Cok iyi biridir” de diyemeyiz. Ciinkii
almnda yazmiyor. Ondaki iyiligi ve kotiiliigi fiili olarak bir sekilde tecriibe etmem, gormem lazim ki
ondan sonra o arkadasa belirli isimler ve sifatlar uygun gorebileyim; cesur bir arkadas, zeki bir arkadas,
mert bir arkadas vs. gibi isimler verebileyim. Eylemini goriiyorum ondan sonra ismini veriyorum, ondan
sonra o arkadasimuzla biz yakinlasirsak, dost olursak, Anadolu tabirleriyle birbirimize “sagdi¢” olursak,
iste o zaman birbirimizin zatim tammaya basliyoruz yavas yavas. Buna ‘takarrub’ deniyor tasavvufta. Yani
yakinlasma. Bir seye ne kadar yakinsamz onun hakkinda o kadar bilgi sahibi olursunuz.

“Allah siiphesiz mutlak zengindir, sizler fakirsiniz” diyor ayet-i kerimede. Ontolojik fakr ne demektir?
Fakir, kendinden baska bir seye ihtiyac duyana denir. Biitiin masivallah, Hak’tan gayr1 hersey Hakk’a
muhtactir; dolayisiyla tek Gani vardir. O da Hak Teala’dir. O’nun haricinde biitiin mahlukat, hangi yapida
olursa olsun, muhtactir. Hakk’a yaklastngimiz 6lciide besleniriz. Insamn beslenme kaynagi, insamn
mekanizmalarim sarj edecegi kaynagi Hak Teala’dir. Ciinkii O’ndan gelmisiz ve O’nun ruhunu emanet
olarak tagimaktayiz. Ciinkii Hak ‘Ben ona biitiin isimlerimi yiikledim’ diyor. Ayet-i kerimede “Allah
Adem’i yaratti, sonra ona biitiin isimlerini, 6gretti” buyurulur. Dolayisiyla Allah’1n biitiin isimleri insana
yikklenmis vaziyettedir. iste bu isimler trafigini, isimler tiyatrosunu iyi bilirsek alemde Hakk’in isimleri
arasinda cereyan eden bu tatli devr-i daimi, zaman zaman cereyan eden derin miicadeleyi iyi
kavrayabilirsek, bize yiiklenen ilahi isimlerin mazhar1 olmus oluruz; onlar1 hakkiyla yansitiriz.



Tanr1’mn isimlerinin her biri zaman icerisinde tanr1 kabul edildiler. Yani o dinin mensuplari tarafindan
her bir isim birer tanriymus gibi telakki edilmek suretiyle, cok tanrili dinler ¢ikti ortaya. Mesela bugiin
Hinduizm’e baktigimiz zaman degisik figiirler vardir; Siva vardir, Brahman vardir, vs. Bunlarin her biri
Tanri’’min bir ismidir aslinda. Mesela Vistu aslinda Kahhar isminin karsiligidir. Kahhar, kahredici
anlamindaki ismin karsiligidir. Bir Hindistan seyahatinde, bir Hindu arkadas bana “Sizler bizleri ¢ok
tanrili olmakla sugluyorsunuz aslinda sizde doksan dokuz tane tanr1 var” demisti. Onun mantigiyla dogru.
Bizdeki doksan dokuz isimin her biri Tanri’mn bir vechesini gosteriyor. Onlarda da giilen tanr1 var,
aglayan tanr1 var, merhamet tanrisi var, kahredici tanr1 var... Bunlarin hepsi bizde de var, sifatlar olarak
baktigimz zaman. Kahhar, Muntakim, Cebbar gibi isimleri olan aymi Tanr1’mn Rauf ismi var, Rahim ismi
var, Rahman ismi var... Fakat burada Islam maneviyatm diger maneviyatlardan ayiran énemli bir
hususiyet var: Enerjinin, biitiin isimlerin istiindeki o yegane Rabden; tek kaynaktan gelip esmalarin
lizerine diistiigii gercegi. Bu cok 6nemli bir sey. Digerlerinde ise her bir tanr1 miistakil bir enerji kaynagi.
Boylece ortaya bir politeizm veya enerji kargasas1 ¢ikiyor. Oysa Islam’da munis bir yaklasim vardir. O,
Ehad’dir, tektir. Yalmz ve yalmz O vardir. Her sey, O’ndan neset etmektedir: Alemin devri, enerjisi,
beslenmesi, insanin ruhunun beslenmesi vs.

Bir giilii diisiiniin; su verilmediginde, damarlarina enerji gitmediginde bir miiddet sonra solar. Onun,
bedeninin ihtiyaci olan enerjiyi sudan almasi gerekiyor. Biz, bedenimizin ihtiyac1 olan bu enerjiyi
besinlerden ve giinesten alabiliriz. Ama ruhumuzun da enerjiye ihtiyaci var. Ruhumuzu besledigimiz
zaman bedenimiz de giizellesir; ciinkii ruh, bedenini de besler. Ruhun beslenmesi bedenin beslenmesinden
cok daha 6nemli. XVIIL yiizyildan beri modern insan, bedenini beslemeyi 6ne alan, ruhunu beslemeyi
ikinci plana atan, hatta bu ikincisini tamamen ihmal eden bir insan tipi oldu. Bundan dolay1 da tek tarafli
olarak semirildi, biiyiidii, serpildi ama bir canavar cikti ortaya: Ruhu olmayan bir heykel. O a¢idan ruhu
besleyen kaynaklar1 da iyi bilmemiz gerekiyor. iste alem de, kozmos da Tanr1 isimleriyle cereyan etmekte.
Her yerde O’nun ismi var. Bir kul olarak, O’nun yaratmis oldugu bir varlik olarak, biz O’nu 6nce fiillerini
ve ardindan isimlerini tammak suretiyle tammaya baslayacagiz. Dogrudan zatini tammaya gitmeyecegiz.
Tefekkiir edilecek bir alan degildir orasi ciinkii. Oraya “miinteha’l-medarik” der sufiler, “idraklerin bittigi
nokta” Artik oraya en mukarreb melek Cebrail bile -ki bir sifattir; Cebrail bile bir sifattir, bir aractir- o
aracla o Sultan-1 Enbiya’yr bir yerlere cikarmustir. Her merhalede bir nebinin kalitesiyle goriigmiistiir,
ama daha sonra, Burak’in da yandig1 yani araclarin hepsinin yandig, biitiin vesilelerin artik kalktigi bir
noktada Cebrail de “Ben bundan ileriye gecemem ya Muhammed!” demistir. Sufilerin tabiriyle

sOyleyecegim; Hz. Muhammed’in(33V) hakikatinin bir sifatiydi, aslina riicu etmek suretiyle distaki Cebrail

Hz. Muhammed’e(53V) katildi ve Peygamber (33V), bir hayli merhaleyi aracla gittikten sonra tek bagina,
hicbir vasif almadan, hicbir ara¢ almadan Padisah’in sarayina ulasti. Oraya mutlak hakikat veya ciplak
hakikat denir. Ciplak hakikat, hicbir vasfin, 6zelligin, sifatin kendi {istiine giydirilmedigi yalin hali: Allah.

Iste bu isimler hiyerarsisinde dyle isimler var ki, mesela akaid kitaplarinda da yazan {immehat-1 seb’a
‘yedi ana isim’ dedigimiz, hayat, kidem, semi’, basar... Sonra temel isimlerin altinda yedi ismin on dérde
ciktigim ve ila ahir cogaldigimi gérmekteyiz. Bu isimler hiyerarsisi icerisinde bir isim var ki o isme “ism-
i a’zam” deniyor. Ism-i a’zam; en biiyiik isim. Yani hem nicelik hem nitelik olarak en miikemmel isim.
Fakat bu isim, isim olarak yok... Kadir, Muntakim, Hakim; her biri bir isim. Her bir ismin karsilig, bir
anlami var. Alim dedigimiz zaman Hak Teala’mn bilen, bilici 6zelligini 6ne aliyoruz. Hakim dedigimiz
zaman hikmet sahibi olusunu séyliiyoruz, Adl dedigimiz zaman adaletle hiikmettigini soyliiyoruz. Muksit
dedigimiz zaman her seyi yerli yerine dagitigini, tevdi ettigini, kimin neye istihkaki, yani kimin neye
hakki varsa onu ona verdigini anliyoruz.



Iste bu isimlerin icerisinde bir isim var ki ism-i a’zam. ism-i a’zam biitiin isimlerin imam. Biitiin
isimler ondan ¢ikt, fakat o ismin karsiligi yok. Bazi alimler demislerdir ki “o isim lafza-1 celal” olsa
gerek, yani Allah.

Baz telaffuzlar bazi mistik akimlarda cok 6nemlidir. Mesela kabalacilik veya diger bazi akimlarda
isimlerin dogru telaffuz edilmesi, tam harflerin mahrecinden ¢ikarilmas: énemlidir, islam tasavvufunda da
onemlidir. Neden 6nemlidir? Ciinkii her bir ismin tedai ettigi kategoriler var, her bir ismin cagristirdigy,
cekecegi cekim alanlar1 vardir. Kimileri demislerdir ki “Allah” ism-i serifi ism-i a’zamdir. Kimileri
demistir ki: “Hayir, Allah ismi, ism-i a’zam olamaz” Peki nedir o zaman? Bazilari, “HG” ismi ism-i
a’zamdir, demislerdir. Ciinkii isim degil bir zamirdir; isaret ediyor, “O” diyor sadece. Ve nefes-i Rahmani
ile irtibati var. Tanr’’min aleme nefes vermesiyle de irtibati var. Huuu... Cok hizli séylenildiginde bir
nefes alis veris temrini. Nefesin sembolizmi biitiin dinlerde ¢cok 6nemlidir.

“Nefes”, Ibranicede de Arapcada da aym kelimelerdir. Nefs kelimesi, yani entite, yani benlik dedigimiz
sey de, oradan gelir. Yani biz nefesle varolduk. Biz bir nefes mahsuliiyiiz. O ilahi nefha bize iiflenmek
suretiyle biz varolduk. O zaman biz nefesin ¢ocuklariyiz. Varolmamiz icin de nefese muhtaciz. Bu nefes,
ilahi nefes oldugunda bizi, bu varlik plamna getirmisti, yine bu varlik plam icerisinde, bu madde
icerisinde bizim ruhumuzu canlandiracak olan da aym sekilde bu ilahi nefestir. Onun icin biz nefese
muhtaciz. Her dinde belirli rakamlar vardir. Bu bir olabilir, iki olabilir... Ug olabilir, dedigimiz zaman bu
teslistir, Hiristiyanliknr. Hiristiyanlik bizden uzaktr. islam’da da teslis vardir ama islam’daki teslis
Hiristiyanlik’taki teslis degildir. Yani muhteva farklidir. Teslis ticleme demektir. “Allah bir seyi murat
ettigi zaman ‘kiin fe yekiin’ der. ‘Kiin’ diyen kim? Kain-i hakiki! Kain-i hakiki, ol der, olur. Burada ii¢
parca vardir. Miikkemmel olus alemde ancak bu ii¢ parcanin bir araya gelmesiyle olur. Gramerde de
boyledir, yani siz bir climle kuracagimz zaman, “ben” dedikten sonra fiil ve yer getireceksiniz onun
sonuna. “Gittim.” “Nereye?” “Ankara’ya.” Climle simdi tamam oldu. Simdi bu {iclemedir, ama teslis
degildir.

Hiristiyanhktaki ticleme, bu teslisin teolojik plana aktarilmasidir ki Islam onu terk igin gelmistir. Yani
“Baba, Ogul, Ruhw’1-Kudiis” tiglemesi. Bizde kainattaki ol sézii, ol ve olus, {i¢ii bir araya geliyor. “Ucii de
‘oI’ diyen Tanr1’min cocugudur” demedigimiz icin, Miisliiman teolojisinde ticleme hicbir mahzur teskil
etmez, sirke mahal birakmaz. Kur’an-1 Kerim’de sik sik gecer: Allah alemi alti giinde yaratmistir, sonra
Allah aleme istiva etmistir yedinci giinde. Dolayisiyla bunlardan yola cikarak yediyi Hiristiyanliktan
aldik, sekiz suradan alindi, dokuz Hinduizmden gecti gibi bazi tedaviiller olmustur, yaklasimina
kapilmamak gerekir. Bunlar evrensel arketiplerdir. Her yerde, her dilde kullamlabilirler. Isimler cok
onemli degildir. Onemli olan, isimlerle ne kastedildigidir. Hz. Ali Efendimiz ile Hz. Ali’ye karsi ¢ikanlar
arasinda o meshur hadisede ihtilaflar1 ¢c6zmek isteyenler diyorlardi ki “Kur’an hakem olsun.” Bu s6z, s6z
olarak kotli mii? Cok giizel. “Kur’an hakem olsun!”, fakat Hz. Ali Efendimiz, o Sultan-1 Evliya, Sertac-1
Evliya ne dedi: “Sizin soziiniiz dogru ama siz bununla bir hinlik kastediyorsunuz.” Asil olan,
kastedilendir.

Hakk’in isimleri muhtesem bir isimler hiyerarsisi getiriyor goziimiiziin Oniine. Bu isimlerin deruni
niteliklerinin farkli olusu aslinda alemin yap1 taglarim tegkil eder. Mesela “Hayy” ismi ¢ok énemli ve ¢ok
enerjik bir isimdir. “Hayy”, canlilifin, cAnmin, hayatin, biitiin aleme geldigi ismidir. Alem Hayy ismi ile
ayakta durur. Evreni kainati ayakta tutan O’nun Hayy ismidir. Hayy ismi, tekmile geldiginde, Halik ismi
ile beraber kullanildiginda yapici, can verici hale gelir. Musavvir ismi, sekil veriyor ve o seklin icine
Hayy ismi iifleniyor. Hepsinin arkasinda bir isim var, o da Ism-i a’zam. Sufiler diyorlar ki: “En bilinen
isimlerden baslayacagiz, basamak basamak ilerlemek suretiyle ism-i a’zam bulunacak.” Ism-i a’zamin
bazen sahsi bir isim oldugu da séylenir. Yani yolculugunuz neticesinde Tanri’nmin isimlerinden size



bildirilen, ism-i a’zamdir. O isim size hastir, size 6zeldir.

Alemde cesitlilik mi var, insanlar arsinda farklilik mn var? Insanlarin bazisi diger bazisim anlamiyor
mu? Renklerde, boylarda, anlayislarda, neselerde, zevklerde, hepimiz insan olsak da bir alt kategoride
farkhiliklar m1 var? Bunun sebebi, Allah’in isimlerinin farkli olusudur. Her birimiz Hakk’in bagka bir
isminin tasarrufu altindayiz. Herkeste Allah’in isimleri var. Fakat bazimizda iglerinden bir tanesi dnde
yer aliyor, digerleri onun ardinda siralamyor. Bazimizda Allah’in Rahman sifati en 6n sirada bulunuyor
ondan sonra digerleri siralamyor muhtelif sekillerde. Bazimizda Hakk’in Celal ismi 6n sirada geliyor.
Tabii ki bu isimlerin o kisi lizerindeki yerlesimini bilmek “Men arefe nefsehi fekad arefe Rabbehi”
dersleriyle alakalidir. Yani kisinin kendini tammasi, kendini bilmesi demektir aslinda. Kendisindeki
genetik yapinin dizilisi gibi kendisindeki isimlerin dizilisini bilmesi demektir. Ben su ismin imamesi
alindayim, su ismin 6znelligi altindayim, dedigi zaman kisi oradan Rabbinin zatim bulmaya dogru
gidecektir. Dolayisiyla isimler, fizik alem ve insam tammada, insanin Tanr1’ya ulasmasinda en énemli
araglardir. Biz, Tanr1’nin isimlerini bulmak suretiyle O’nunla irtibat kurmaya basliyoruz. Onun icin de
sufiler Hakk’in isimlerini zikretmek, anmak, saymak suretiyle bazi uygulamalar yaparlar. Bu bir tek
sufilerde degil biitiin dinlerde yer alan bir pratiktir. Islam’da da dinin i¢cinde yer alir. Sadece sufiler degil,
bes vakit namaz kilan her miisliiman her rekatta Fatiha suresini tekrar tekrar okur. Secdede tesbih eder.
Ug, bes yedi... tekrar tesbih eder. Namazin ardindan otuz iicer defa tesbih geker; tesbih, tahmid, tekbir
eder. Hz. Peygamber tarafindan adedi bildirilmistir. Bunda bir hikmet vardir.

Is, buradan yola cikarak hurufi felsefe ve numerolojiye gibi branslara gider. Bunlar da bilimin cok
kutsal parcalaridir, fakat bunlarin dejenere olmus sekilleri de vardur. htiyatli ve dikkatli olundugu siirece
biitiin dinlerde numeroloji vardir. Peygamberimizin rakamlar1 vardir, sayilar1 vardir. Rakamlar bizim
hayatimizda cok 6nemli bir yer isgal eder. Aslinda bu isimlerin sayilarimn asagiya dogru inisi antik
diinyada matematigin baslangici olarak goriiliir. Yani insamn saymaya bu sekilde basladigi bilgisi
matematik tarihi iizerine yazilan kitaplarda, mesela René Guenon’un kitabinda yer alir. Adem saymay1
bilmezdi, Tanr1 ona kendi isimlerini 6gretti ve Peygamber ona “men ahsaha” dedigi icin Allah’in
isimlerini saymak suretiyle, o isimlerin arasindaki kaliteleri sayarak ilk matematik ilmi baslad.

Sayet alemin isleyisini sinema seritleri gibi donduracak olsak alemin sirlarim goriirdiik. Hepimiz birer
ruhuz ve esasinda daimi olan, 6limsiiz olan O’dur. Ama biz O’nu bilmedigimiz icin bedenlerimize
bakarak diyoruz ki “ben, sen, bu, su, 0.” Bu tabii bizim distaki benimiz. iste Allah Teala’mn isimlerinin
distaki tecellisi, bu isimlerin birbirini izleyis semasi, tekrarlanmak suretiyle kiside tahakkuk ediyor. Onun
icin her giin Hakk’in baz isimlerini tekrarlamak suretiyle, bu tecellileri iizerimizde tahakkuk ettirmemiz
gerekiyor.

ibranicede, Tanri’min ism-i a’zam, yani en iist ismi gizlidir, telaffuz edilmemelidir. Telaffuz edecek
olanlar en iist derecede temizlenmis olanlardir. Islam’da ise mana olarak buna benzeyen fakat uygulamada
bundan farkli bir durum séz konusudur. Islam’da “men tezekka” denilir. Eger bir kisi temizlenme
siirecinden, tasfiye ve tezkiye merhalelerinden ge¢cmemisse o isim onda aci1ga ¢ikmaz.

Sufi egitiminde, bu isimler sayilar1 belirli oranlarda amlmak suretiyle kiside bir nur olusturmaya
baglarlar. Yani siz Hak ismini, Hayy ismini, Hu ismini, Kahhar ismini, ila ahir, muhtelif isimleri muhtelif
sayllarda her giin giinliik bir vazife olarak telaffuz etmekle o isimlerin enerjisini nura, isimleri nura
dondiirmeye baslarsimz ve sizde o nur olusmaya baslar. Gercgek sufiler odaya girdikleri zaman, “Ooo hos
geldin Kayyum! Hos geldin Hayy!” derler. Neden? Hangi ismi cekiyorsa o ismin nuru almnda
goriildiigiinden dolay1. Biz ise Ahmet, Mehmet diyoruz, onu bile diyemiyoruz. Ahmet’e Mehmet diyoruz, o
isimleri bile karistiriyoruz. Bazen de ehl-i tasavvuf latife eder, “Celal ismini ¢ekmekten barut gibi
olmussun; seni bir topraklayalim” derler. Biitiin dinlerde tesbihat vardir. Dogu geleneklerinde buna mantra



denir, mantra bazen anlamsiz bir kelime olabilir. Hi¢cbir manas1 yoktur. Amag, 6nce isimleri saymayi ve
dikkatinizi o isim {izerinde toplamayr Ogretmektir. Bir ismin iizerinde dikkatin toplanmasi, bu c¢ok
onemlidir. Bir ismi sayarak Once dikkatinizi orada toplarsimz, toplanan dikkat o ismin anlamim
canlandirir, o ismin anlamim getirir. Modern insan, dikkati dagilmis insandir; nesneler cok, esya cok,
hayatin dikkat dagitici yonleri cok... Cok renklilik, dikkati dagitir. Modern hayatin zorunluluklari
dikkatimizi dagitiyor. Dikkat, iizerinde toplanmasi gereken nesneden sapinca modern insanin psikolojik
bunalimlar1 baghyor.

“Tasavvuf ism-i a’zamla tasarruftur biitiin kevne” musrasindan geldik buraya. Yine beytimize donelim:
“Tasavvuf cami-i ahkam-1 Kur’an olmaga derler.” Tasarruf etmek alemin isleyisini saglamaktir. Onun icin
esma sahipleri dlemde tasarruf ediyorlar. Onlar tasarruf sahibidirler. Detayr nasil olur? Isimlere hakim
olmakla alakali. Isimlerin altindayiz. Esmaii’l-hiisnayr karsimza koyun. Ve iizerinde diisiiniin. Teneffiis
etmis oldugumuz biitiin zerrelerde o isimler canlidir. Her zerrede o isimlerin miithis akis1 s6z konusudur.

Tasavvuf her nazarda zat-1 Hakk’a nazir olmaktir
Tasavvuf sufiye her miiskil asan olmaga derler

Tasavvuf, genelde dini ilimlerin veya insani ilimlerin hermen6tik tarafidir. Tegbih ve yorum agirlikli bir
yonii oldugu icin tasavvufi yorum, kitabi olan ¢cok metne bagh izah sekillerinden ayrilir. Bu acidan baz
branglarda sadece bir metin okunur ve harfiyen o metin izlenebilir. Ama tasavvufta biitiin her sey, basta
insan hayati ardindan biitiin kutsal kitaplar, icinde yasamakta oldugumuz giinliikk hayat, her sey
yorumlanmaya ve anlamlandirilmaya muhtactir ve ona anlam elbisesini giydirecek olan da insandir. Bu
bize ilk bakista sistematik degilmis gibi gelir, fakat hepsi toplandiginda, agizda bir tat kalir. O tada da biz
tasavvuf diyoruz. Toplamin meydana getirdigi sinerjidir tasavvuf. “Tasavvuf her nazarda zat-1 Hakk’a
nazir olmaktr.” Ismi a’zamla biitin kainata tasarruf etme giicii kazanan sufi, her an her bakista zat-1
Hakk’a nazir olmaya baslar. Yani isim ve sifat tecellilerinden zat tecellisine gecis yapar. Bu mertebe,
kainatta vuku bulan her isin hikmetini bilme makamudir. Bu vesileyle sufi i¢in miiskil, ¢6ziimsiiz olan bir
sey kalmaz. Hikmet ilmi kendisinde agildig icin her isin geregini hakkim vererek yerine getirir.

Tasavvuf ilm-i Hakk’a sinesini mahzen etmektir
Tasavvuf sufi bir katreyken ummadn olmaga derler

Ibrahim Efendi bu beytinde yine ok genis acilimlar yapiyor.Ozellikle birinci musrada diyor ki;
tasavvuf, Hak ilmine, Hakk’in bilinmesine, marifete sinesini mahzen etme sanatidir. Mahzen hazinenin
muhafaza altina alindig1 yerdir.

Tiirkcede sine var, kalp var, goniil var, yiirek var. Tiirkceyi zenginlestiren, bu manevi terimlerin
Tiirkceye nakledilmesi olmustur. Mesela melekut, ceberut, asuman, eflak yerine gore hepsi gokyiizii
demektir. Modern hayatla beraber maddenin hakim kilinmasi neticesinde maneviyat terminolojisi geri
adim atti. Onun yerine maddi terminoloji gecti. “Sine” kelimesi de bu manevi zenginliklerimizden biri.
Mevlana’y1r okuyanlar ¢ok iyi bilirler. Daha ilk beytinde “sine hahem” diye baslar. “Bisnev ez ney ¢iin
sikayet mi kiined” diye baslayan 18 beyitin arasinda yer alir bu ifade. Neyin feryadim, neden feryat
ettigini anlayabilmek icin Oyle bir yiirek, dyle bir sine gerekir ki...

Tasavvufi ilimler, akli ilimlerle baslayip, aklin tagidig bilgilerin, kalbe indirilmesi suretiyle olusan bir
hamuledir. Dolayisiyla aklin devre dis1 birakilmasi s6z konusu degildir. Ancak ve ancak, son nokta akilla
konulmamaktadir. Akil cok giizel bir arag olarak hizmet eder. Siivari ve at benzetmesinde, siivari ruhtur; at
ise onun yonlendirdigi akildir. Dolayisiyla aklin cok 6nemli bir arac¢ yonii vardir sufilerde de. Tek farkla
ki, hiikiim koyma noktasinda sadece bes duyu orgamna dayanan verilerin yeterli bilgiler sunamayacagi
kanaatindedirler. Dolayisiyla boyle sdyleyen sufiler, aslinda var olandan bir sey gotiirmemekte, aksine



akla baska ozellikler ilave etmektedirler. Boylece aklin kapsama alamim daha da gelistirmektedirler
aslinda. Kimileri bunu akli bir kenara atip sadece kalbi 6ne almak suretinde anliyor. Halbuki sufilerde
olan, aklin, kalbin hakimiyetinde kullamlmasidir. Dolayisiyla tasavvufi yaklasim, tasavvufi bakis acisi
akla ilave bir melekedir. Boyle bir ilave olunca akil daha da giiclii hale geliyor.

»

“Tasavvuf ilm-i Hakk’a sinesini mahzen etmektir.” Bir kerre Hakk’i tammlamamz lazim 6nce.
Tasavvufi bakis acisiyla alem ve biitiin nesneler “halk” dleminde esittir. Insan olarak, igimizde tasidifimz
0z bakimindan hepimiz aym ruhu tasiyoruz. Kaynak ve 6z olarak hepimiz aym esastan gelmekteyiz.
Alemin ruhu, kainatin ruhu neyse bizim de ruhumuz odur. Dolayisiyla tek bir sistem var, biitiin kainatta,
biitiin evrende. “...Rahman’in yaratisinda hicbir uyumsuzluk géremezsin. Bir kere daha bak! Hicbir catlak
goriiyor musun? Sonra tekrar tekrar bak; bakislarin aciz ve bitkin halde sana donecektir” (Miilk 67/3-4)
diyor Kur’an-1 Kerim’de. Kafam indirip kaldirmaktan gozlerin yorulacak. Yine de bulamayacaksin. Bu
mitkemmel sistemin kurcusunun islam gelenegindeki adi Allah; O’nun almis oldugu isimlerden birisi Hak.
O Hak biitiin evreni kusatan, biitiin evrene varligini veren, almayan... Biz alici konumundayiz, o ise verici
konumunda. O herhangi bir seyi kendi devamliligi igin almayan yegane varlik. Her seyi, ilmiyle,
bilgisiyle, yasasiyla ihata etmis, kusatms vaziyette. Biitiin evren O’nun koymus oldugu o, fizikcinin “fizik
yasalar1” dedigi, biyologun “biyoloji kanunlar1” dedigi, her bir nes’enin ayri ayr1 isimlerde andig,
ilahiyatcimn gelip Allah’in kanunlar1 dedigi esaslarla kayitli. Hepsinin ardinda tek bir varlik var
esasinda, O yegane varhik. Insanlarin hakkinda ihtilaf etmesinin sebebi sadece dil farkindan
kaynaklamyor. Sufi anlayisina gore bu yegane varlik, bizden ayr1 bizden &telerde bir varlik degil... O
bize, bizi yarattiginda, kendi ruhundan iiflediginde, bizi kendisine muhatap olarak sectiginde bizim
sinemize hitap etti. Dolayisiyla sine burada 6énemli bir motif oluyor. Klasik kelam ilmine gére Tanr1 her
tiirlii mekandan ve zamandan miinezzehtir. Hicbir sey Allah’1 kusatamaz. Fakat kendisi bazen, kendisine
bir yer secmekte, baz1 yerlerde oldugunu séylemektedir kitabinda. Mesela bir hadis-i kudside: “Ben
actim, beni doyurmadin” der. Ne kadar sicak bir ifade. Diisiiniin 6yle bir Tanr ki, 6yle bir Allah ki size
hitap ediyor “Ben actim, beni niye doyurmadin.” Klasik kelam ilmine gére Tanri aclik denen seyden
uzaktir, a¢ kalamaz. Oyleyse bu ne demek? Ama O dyle sdyliiyor? Demek ki Allah da latifeyi seviyor.
Simdi siz bu ifadeyi harfi bir ifade olarak ele alirsamz, Allah a¢ olmus ve bundan gercekten sikayet
ediyor anlamu c¢ikartirsiniz. Ama burada bir mecaz, bir sembolik anlatim vardir. “Kizim sana séyliiyorum
gelinim sen anla” tiiriinden... Bir seyi acikca anlatmak anlamayanadir. Lafi uzatmak anlamayan icindir.
Arife bir tarif, bir isaret kifayet eder. Anlayisi yiikselen insanlara uzun uzun bir seyi anlatmaya gerek
yoktur, bir iki isaretle, bir iki temasla, su suraya isaret ediyor denince, karsi taraf bunu anlayacaktir. Hak,
kendisine muhatap olarak, ayna olarak insam yaratiginda ve ona “Ben senin Rabbin degil miyim?”
dediginde, bu soruya muhatap olan insan “bela” cevabim verdiginde, kafa kulagi, kafa diliyle buna cevap
vermis degildir. Insan orada bir sine, yekpare bir kalp, yekpare bir goniil halindedir. Ve o goniill O’na
“evet” demistir. “Ben a¢ oldugum zaman beni doyurmadin” demesi Hakk’in, kullarimin icerisindeki ag
insanlarla ilgilenmedin, demektir. Demek ki Hak, bazen yeryiiziindeki bazi seylerle paralellik kiliyor.
O’nun bir kuluna eziyet ettiniz, O’na eziyet ettiniz. “Ben hastaydim beni ziyaret etmedin” diyor. Bir
hastay1 ziyaret etmemek, Hakk’1 ziyaret etmemek anlamina geliyor. Yine bir bagka hadis-i kudside “Beni
hicbir sey kusatamadi, hicbir sey beni alamadi, hicbir sey Beni ihata edemedi, yalmz ve yalmz miimin
kulumun kalbine s1gdim. Hicbir seye sigmadim, ama inanan bir kalpteyim Ben” diyor, “O kalbe s1gdim.”
Bakin, kendisine bir yer buluyor “Kalbe sigdim Ben” diyor. Dolayisiyla kalp bu gelenek icerisinde
beytullah adim aliyor, yani Allah’in evi, Allah’in girip yerlestigi, oturdugu bir yer olarak goriiliiyor.
Kalbin bu gozle goriilmesi onu sadece biyolojik bir et parcasi olmadan ¢ok daha 6te anlamlara tasiyor.
Biyolojik anlamdaki, fiziki et parcasinin da o nurani kalple irtibati vardir. Ancak o kalp sadece biyolojik
olan kalp degildir. Yeryiiziinde ne meydana gelmisse, yeryliziinde ne goriintii arz ediyor ise, yeryiiziinde ne



bir fiziki goriintii arz ediyorsa, bu insamn eli, burnu, kulagl olsun, insandaki biitiin melekeler olsun, her
biri ilahi olan bir melekenin kopyasidir. Veya aym ciimleyi tersten okuyalim; insanda ne goriirsek;
koklama, duyma, isitme, gérme gibi biitiin melekeler ve biitiin uzuvlar ve biitiin fonksiyonlar, aslinda ilahi
bir 6zelligin, ilahi bir sifatin, bir Tanrisal 6zelligin yeryiiziinde kiiciik bir numunesidir. Dolayisiyla et
parcasi olarak tasidigimiz bu kalbimiz aslinda yiice bir melekenin insan viicidundaki merkezidir. Zaten
kalp-beyin irtibatim hala fizik de ve biyoloji de tartisilip durmaktadir. iste goniil onun etrafinda olusan bir
sey. Sine onun etrafinda olusan bir sey. Yiirek kalpten farkl bir sey. Yiirek hakeza yine Tiirkceye 6zgii bir
kelime. Daha cesaret anlaml1 bir cagrisimu var. Kalbin ve kalple ilgili literatiiriin sonu yok. “Goniil dag1”
diye bizim tiirkiillerimize bile sirayet etmistir. Ama giiniimiizde kalp tamamen kardiyolojiye indirgendi
nerdeyse.

“Tasavvuf ilm-i Hakk’a sinesini mahzen etmektir.” Sine, goniil zaten Hakk’1 kabul edecek olan yer.
Zaten O’nun yeri. O zaman sineye Hakk’in davet edilmesi icin gerekli calismalarin yapilmasi gerekir.
Burada kalp tasfiyesi isimli bir pratikler diizenegi devreye girer sufilerin egitim alaninda. Kalbin tahliye
ve tasfiye edilmesine dair yiizlerce madde siraliyorlar. Modern tip, bugiin kalbi fiziken de hasta eden
seker, insiilin vs. denge bozucu, kardiyak anlamda, damar 6zelliklerini bozucu bazi1 kimyasal siirecler
oldugunu biliyor. Baz1 bilim adamlari, daha da ileri giderek kalbi etkileyen, kalbin ritmini, yapisim bozan
madde tistii baz1 6zellikler olabildigi kanaatlerine sahip oldular son yillarda. Ne gibi? Asir1 hirs gibi,
haset gibi, kin gibi... Bunlar, tasavvufun kalpten ilk cikarmay: teklif ettigi seylerdir. Hasede sahip bir
insanin nabzi kac atar diye bir calisma yapilmamustir. Piir haset, bastan asagiya haset dolu, bastan asagiya
kin dolu bir insanin, biyokimyasal yapisi nasil olur ¢alismasi bilmiyorum var mi? Tasavvufun kalpten
cikarip atilmasini tavsiye ettigi, nefesini bile alip verirken dikkatli ol dedigi seyler maddi kalbin saglig
icin bile zaruri tedbirlerdir. Madde mananin disavurumudur. Bu sebeple mesela maddeyi yavaslatir,
maddeyi dondurur, maddeyi o hizindan daha yavas bir hale getirirseniz, enerji aciga cikar. Enerjiyi daha
da yavaslatimz, 151k aciga cikar. Ordan da O’na cikilir. Bir ayette diyor ki: “Allah goklerin ve yerin
nurudur.” “Allahu nuru’s-semavati ve’l-ard” (Nur 24/35). Maddeye sertligini veren sey, o letafet
merkezinden uzaklasmus olmasidir. Merkezden ne kadar uzaklasirsan o kadar katilasirsin, merkeze ne
kadar yaklasirsan o kadar sivilasirsin. Latif bir hale geliyorsun. Iste kalbin bu fonksiyonu, bizim iizerinde
calismamuz gereken bir yer oldugunu gosteriyor. Bu calismalarin ardinda, yani kalpteki tasfiye tahliye
calismalarim yaptiktan sonra, kalp alic1 hale geliyor. Bir alicinin iistiindeki tozlari, oksidasyonu sildikten
sonra alis giicliniin artmasina benzer bu siirec. Bir televizyon cihazinda, bir radyoda, bir telsizde nasil
gerceklesiyorsa aym sey burada da s6z konusudur. Adeta kalp bir alis merkezidir. Biitiin spritiiel, manevi
ilimleri almaya hazir bir merkez. Ama onun igine doldurulan haset, kin, gurur, riya, uclib gibi manevi
hastaliklar kisiyi yok eden birer saatli bomba gibidir.

Alem diyalektik iizerine kuruludur. Bu ay altt alemi, zithk iizerine kuruludur. Dolayisiyla siz giiclii
oldugunuzu iddia etmeye kalktigimz anda ezerler sizi. Un ufak ederler. Bende yok, ne varsa O’nda var,
ben de yok, her sey O’nda var diyenlere veriyorlar, bdyle bir sistem kurulmus. “Ilm-i Hakk’a sinesini
mahzen etmek...” Aslinda tasavvufun basi da ortasi da sonu da bu. Sineyi, kalbi “ilm-i Hakk’1n” gelecegi
bir mahzen héline getirmek. Bu nasil gerceklesir? Once istenir. Insan farkinda olsa da olmasa da kendini,
manevi kimligini arayan bir varliktir. Siz {izerinde tasavvufla ilgili bir baglik bulunan bu kitab1 aldimz. Bu
demektir ki, ben bu seye talibim. Ben bir seyler 6grenmek istiyorum, bilgilenmek istiyorum. Mevcut
halimizde eksiklerimiz fazla oldugu igin hepimiz bize kendimizi tamtan birilerini ariyoruz. Iste tasavvuf
boyle evrensel ve herkesi ilgilendiren bir 6zellige sahip. Insanoglu olmamz hasebiyle, kalp tasiyor
olmamiz itibariyle hepimizi ilgilendiren bir yonii var. Ciinkii kalp, bizim temizligini yaparak padisahin
gelmesine hazirlayacagimiz mekan olacak.



“Padisah konmaz saraya hane ma’mur olmadan.” Haneyi ma’mur hale getirmek i¢in ne lazzim? Bunun ilk
sart1, agkullah, muhabbetullah iizerine duydugumuz kelamlarin bizde bir karsiligimn bulunmasidir. Varsa,
bir kulaktan girer beyin araciligiyla orada bir kisa konaklamadan sonra kalbe intikal eder. Kalbe intikal
eden bu sozler, kalbin bilgileri arasindadir zaten, Tasavvufta soyle bir ilke vardir: “Biz size sizde
olmayan bir seyi 6gretiyor degiliz.” Tasavvufu diger ilim dallarindan ayiran en biiyiik 6zellik budur. Diger
ilim dallarinda siz sahip olmadiginiz bazi seyleri Ogrenirsiniz, tasavvufta dyle degildir; dolayisiyla
tasavvuf dersi yapanin isi bir bakima kolay, bir bakima zordur. Kolay gelir sizde zaten var olam islemeye
calismak. Kalbe inen o marifetler benimsendiginde bir tohum atilmus gibi olur ve her insan o tohumu
kendi yesertir. O tohum “veled-i kalp”tir, ona kalp cocugu der sufiler. Kalp cocugu biiyiir, biitiin viicidu
kaplar, biitiin viicidu kapladiginda da insamn artik eli aya@ olur. O kisi kisa bir siire yasayacag1 bu
yeryiizii hayatinda anlamli bir varlik haline gelir. Aksi takdirde anlamsiz, manasiz bir insan olarak yasar.
Ciinkii yarin ne olacagim bilmiyor, nereye gidecegini bilmiyor, tamamen tesadiifler icerisinde. Hepimiz
goziimiiz bagh gidiyoruz bir yere dogru. Nereye gittigimizi bilmiyoruz. Her ne kadar medya, televizyon
bizlere bir seyler sdylemeye calisiyorsa da ¢cogu yalandir sdylediklerinin.

Modern insanin oniinde ¢ok fazla biiyii var. O oyuncaklarin, o nesnelerin icinde hakikat kirintilarim
bulabilmesi, en basta kendi kalbini bulabilmesi, tamyabilmesi zorlasti. Kendi kalbini bulan insanlardan
bir cesit kalpler cemiyeti kurabiliriz. Kalpten kalbe yol vardir, oysa beyinden beyine yol yoktur. Birlik
kalptedir onun icin birlesik kalpler cemiyeti olusturmak gerekir aslinda; birlesik beyinlerden ziyade.

“Ilm-i Hakk’a sinesini mahzen etmek...” Bunun manasim teferruatli manada 6grenmek isteyenler
tasavvuf klasiklerinden istifade edebilir. Tasavvufta cok énemli bir yer isgal eder kalp ve kalbin halleri.
Onun icin kalp; hafa, ahfa, hafi, sir, miilk adim alir. Boyle degisik degisik teknik tabirleri vardir. Her bir
derinliginde kalbin agilim s6z konusudur. Oyle kalpler vardir ki durdugu yerde Hakk’1 zikreder. Bir insan
bir insana asik oldugu zaman 6nce kalbi tirperir, kalbi titrer. Hatta bazis1 kalp krizinden gider; ama burun
krizi, kulak krizi diye bir sey yoktur. Ciinkii duygularin, ilk gelecegi yer kalptir. Aym sekilde o kalbi
gercekten ait oldugu varlik olan Hakk’a teslim edenlerde de kalp bagka tiirlii atmaya baglar. Kalbi siirekli
“Allah” zikri ile meggul olan insanlarda bir miiddet sonra dil sussa bile kalp bu sekilde devranina, zikrine
devam eder. Oyle insanlar el-an vardir arammzda.

Kainatin isleyisi de kalbin ritmiyle paralellik arz eder, bir senkronizasyon vardir aralarinda.
Viicidumuzda arizalar meydana geldiginde tp ilmi diyor ki oraya yeterli kan ulasamadigl icindir.
Dolayisiyla biz de maneviyatta bazi1 arizalar sahibi isek, manevi kalbimize yeterli maneviyat kamnin
pompalanamamasindan kaynaklamyor olabilir. Alemde bosluk yoktur. Eger biz kalbimizi bos birakir ve
maneviyat pompalamazsak orasi kotiiliikkler tarafindan doldurulacaktir. Alemde kotii ve kotiilik asli
degildir. Cekici ve cazibelidir, sadece o kadar. Uzun yillar kotii ve kotiiliigii tecriibe edenlerin ortak
kanaati “huzur bulamadik” olmustur. Biitiin kétiiliiklerin en u¢ noktasina kadar onu tecriibe edenler, sonucta
bunu sdylemislerdir. Gercek mutluluk ve huzur insanda asli olan 6zelliktedir; o da dogruluktur, iyiliktir,
giizelliktir.

“Tasavvuf sufi bir katreyken umman olmaga derler.” Tasavvuf senin bir damla iken umman olmam
ogretendir. Suyun icerisinde damlalar bir araya gelmek suretiyle kasedeki, sisedeki suyu meydana
getiriyor. Bu su, bardagin icerisindeyse de aslinda ait oldugu bir yer var. Sufiler bazen dereler, irmaklar
misalleriyle anlatirlar suyun olusumunu. Her biri yataginda akar ve bir yere varir. Iste o damlalar ait
oldugu yere vardiginda gercek anlamlarim kazamrlar. Umman yani deniz ya da okyanus bir damlamn ait
oldugu yerdir.

Ey insan! Sen kendini bir damla samyorsun, kendini bir parca su samyorsun iste bu yiizden sen
kaynagindan yabancilasmussin. Ait oldugun yer tayinini yapman gerekiyor. Onun egitimini alman



gerekiyor. Onun egitimi aldigin zaman sen artik kiilli bir insan, biitiinciil bir insan olursun. O biitiinctil
insan nereden geldigini, kim oldugunu ve nereye ait oldugunu bilir. O diyor ki “Her sey Bana ait, her sey
sonunda Bana donecek.” Sana sahibini bildiriyor, sense kagmaya calisiyorsun, “Hayir, ben Sana ait
degilim.” diyorsun. “Ben senin degilim” diyorsun. Oysa her sey bir baglam icerisindedir, her sey
irtibattadir. Idrak etsen de etmesen de baglantidasin. Insan olman hasebiyle O’nun kurmus oldugu o
miilkemmel agin disina ¢ikamazsin. Kabine inenler, kabul etsen de etmesen de O’ndan. Her sey O’nun. Tek
istenilen sey bunu idrak etmen. Inadi birak. Gururu, kibri birak. isyam birak. Boyun kes. Yani eyvallah de,
kabul et. Kabul edene, boynunu biikene daha fazla veriyorlar. Daha fazla acilim elde edilir. Aksi oldugu
sirece direnmek miimkiin degil. O’na isyan miimkiin degil. O’na direnmek miimkiin degil. Sisteme isyan
miimkiin degil. Sistem o kadar miikemmel ki sadece uyum bekliyor, devrana sen de katil, ciimbiis olsun.
Aksi durumda kaos meydana geliyor. Sen o miikemmel sistemi koparmaya calisiyorsun ve ilk kopan da ilk
ariza da sende bashyor zaten. O halde o biiyiik hayat enerjisine sen de eklemle kendini. O miikemmel
enerjiyi sen de icine cek.

Ariflerin, islam sufilerinin dantel dantel isleyerek bugiinlere kadar tasidig1 o devasa o muhtesem islam
irfam; tasavvuftur. “Tasavvuf sufi bir katreyken umman olmaga derler.” insami kendini bir katre olarak bir
damla olarak gérme bilincinden umman olma bilincine, ciiz’i anlayistan kiilli anlayisa tasima sanatidir.
Aksi takdirde sen kendini sadece buraya atilmus bir parca, bir varlik olarak goriirsiin. Yabancilasmus,
kusku ve kaygl icerisinde bir varlik. Digerinde ise bir umman insan tipi. “Ben bir okyanusum, ben bir
biiyiik denizim, ben O’nun bir parcasiyim” bilinci. En serefli varlik olan insana yakisan anlayis tarzi da
budur.

Tasavvuf kiilli yakmaktir viiclidun nar-1 la ile
Tasawuf niir-1 illd ile insan olmaga derler

Her dilde, bagh oldugu dine ait inanc1 telaffuz ve tasdik ettiginiz baz1 kelimeler vardir. Bu kelimeler
birinci derecede 6neme sahip degildir. Birinci derecede 6nem kalp ile tasdiktir. Kalpte var olan bir seyi
bir de dil ile ifade ederseniz i¢ ve dis uyumu meydana gelir. Ama dil ile sdyleseniz veya sdyleyemeseniz
de kalbinizde o sevgi var ise esas olan odur. Dil ile s6ylenmesi ise arizidir. Problemli olan, kalpte
sevmedigimiz halde dilde seviyorum yalamm, miinafikligim, ikiyiizl{iliigiinii yapma sanatidir. Bu yalan
modern insanin diline ¢okca yapismis durumdadir. Ama kalpte yer etmedigi siirece o yalan, bir miiddet
sonra insam adeta fizyolojik olarak etkiler. Bu anlamda “Yalancinin mumu yatsiya kadar yanar” sozii
bilimsel bir gercektir. Yalan soylediginizde iki, iic, dort, bes, altt ne ise belirli bir rakamdan sonra
sikilmaya baglarsimz kendi kendinize. “Kandiriyorum tamam ama olmuyor bir tat vermiyor; tamam
kandirdim ben seni ama kendimi kandiramyorum, ben biliyorum onun dogrusunu” demek suretiyle icten
ice sizi rahatsiz etmeye baslar. Zaten dogruluk en giizelidir.

“Tasavvuf kiilli yakmaktr viicidun nar-1 14 ile.” Islam dininde “kalp ile iman, dil ile tasdik” esasinda
“La ilahe illallah” diye bir ilke vardir; ardindan “Muhammedun Resulullah” gelir. Cok ilginctir; sufiler
cok uzun teemmiil ve tefekkiirlerde bulunmuslardir bu ciimle iizerinde. “La ilahe illallah”, hem bunu
dillerine vird olarak yerlestirmisler hem de enerjisini kalplerine indirmislerdir. Ger¢ekten ¢cok 6nemli bir
enerjisi vardir “La ilahe illallah”1n.

Yeryiiziinde maneviyatlar tarihi vardir, her maneviyatin kelimeleri kendi devresi icerisinde mesrudur,
aciktir ve etkilidir. Dolayisiyla “La ilahe illallah” kelimesi tasidigi enerji itibariyle en canli ciimlelerden
biridir. “La ilahe illa Allah” ciimlesi, iki parcadan meydana gelir. Bu iki parcamn birinci béliimii “La” ile
baslar, ikinci béliimii de “illa” ile baslar. ilki “ilah yoktur” anlamina gelir, nce cok tehlikeli bu ciimlenin
soylenmesi istenir. I1ah yoktur, yani énce nefy denilen, dislama, yoklama istenir bizden. Bu yiizden burada
“la” kelimesi ¢ok dnemlidir. Yoktur, diye baslanir énce; vardir diye baslanmaz. Bu durumun nicin boyle



oldugu iizerinde sufiler uzun uzun diisiinmiislerdir. Neden “La ilahe” demekle baslayip, ardindan “illallah”
dedirtiliyor? “La ilahe”, hicbir ilah yoktur! Sonra “Yalmz ve yalmz ve yalmz Allah vardir.” Fakat Allah
zaten var, iman ediyoruz. O zaman 6énce “yok” denmesi neden isteniyor? Iste burada sufiler der ki “Biz
tevhid makaminda yasayan varliklar degiliz. Biz viicut mertebeleri icerisinde, ay alti alem denilen,
cisimler alemi denilen bu aleme tenezziil etmis, inmisiz. Bu fiziki alem, belirli yasalarla isliyor. Bu
alemin yasalar: igerisinde isleyis ise zitliklarla, her nesnenin ziddiyla deveram seklinde oluyor. Siyah
beyazla, gece giindiizle, hastalik sifa ile, hak batilla, iyilik kotiiliikle yeryiiziindeki devrini siirdiiriiyor.
Kiifir olmasa imamn ne oldugunu bilemezdik. Burada kiifiir de olacak, iman da olacak. Dolayisiyla bu
miicadele, aslinda devinimin devamliligl saglayacak olan enerjinin bir adidir.” Sufiler yakin makaminda
olduklar i¢in imanin da istiinde kimselerdir, tahkik ehlidirler. Onlarin zikri “illallah”dir, “La ilahe” ile
vakit kaybetmediklerini sdylerler.

“La ilahe” ile 6nce bizden bir temizlik asamasim katetmemiz isteniyor. Ciinkii bizim yarattigimz ilahlar
var ve bu ilahlar oldugu siirece, onlarin yamna Allah getirilemez. Allah, ilahlar grubu icerisinde bir ilah
degildir. Allah bizi yaratmistir ama ilahlar1 biz yarattik ve bu ilahlarin varligi yoktur. O ilahlar paradir, o
ilahlar makamdir, o ilahlar mevkidir, o ilahlar servettir, etikettir, giyimdir, kusamdir, markalardir, su
takamdir bu takimdir. Yani kendimizden daha fazla sevdigimiz her sey ilahar.

“La ilahe” derken bizden istenilen, biitiin bu sahte ildhlarin inkdr edilmesidir. Bazilar1 derler Kki:
“Nefsim o kadar azgin ki hem ondan hem ondan istiyor. Onu seviyorum ama Allah’1 da ¢ok seviyorum; O
da olsun bir kenarda, atmak istemiyorum. Bunlar beraber olmaz mi; hoca efendi gel bize bir yol goster.”
Halbuki bir kalpte iki sevgi yaratilmamistir. Biiyiikler “El karda, goniil yarda” demislerdir. Kalpte yer
etmedikten sonra her sey elde kalabilir. Servet, mesela, olabildigi kadar olabilir. Cok zengin sufiler
vardir tarihte, ama zordur. Paraya énem verdikce para senden kacar. Ama paranin pesine diismeyenlere,
paraya Onem vermeyenlere para daha cok gelebilir. Bu para olabilir, makam olabilir, mevki olabilir,
sevgili olabilir. Yani sufilerin masiva dedigi her sey olabilir. Hakk’tan, Allah’tan baska her sey...

Soyle bir soruyla gelenler oluyor: “Allah’1 seviyoruz, O bir kenarda dursun, O’na bir sey sdylemiyoruz
ama bir de giinliik hayatimiz var, ne yapacagiz?” Tabii ki Allah’tan baska her seyi inkar demek; ontolojik
varlik vermeyecegiz demektir. Yoksa herkes isinde giiciinde olacak. Peygamber bile olsaniz isiniz giicliniiz

vardir. Bir Silleyman(3S) diisiiniilse diinyanin en zengin adami, bir Davut (35) diisiniilse... Her tirlii
peygamber var, zengin enbiya var, zengin evliya var, sokakta gezdigi zaman atlas libas giymis evliya var.
Ama kirk yamali giymis olam da var. Yeter ki kalpte yer etmesin. Aziz Mahmut Hiiday1, sokakta gérseniz
iyi giyimli bir hoca efendi idi. Bu kiyafetiyle onu gorenler bir seyh efendi diyemezdi. Ama hiicresine
geldiginde, Yari ile bas basa kaldiginda o libasi cikardiginda altinda yiin abasi oldugu goriiliirdii.
Kendine i¢ gémlek olarak onu almis. Disa niye sdylesin, disa niye belli etsin, kimilerinin belli ettigi gibi.
Simdi giiniimiizde tasavvuf modasi1 var. Simdilik mahzurlu degil gibi duruyor. “Simdilik” kaydim da
unutmamak lazim. Ciinkii tasavvufun, tasavvufun yeniden kesfedilmeye ihtiyaci var. Thmal edildi, hakk:
yendi, kotiilendi, dislandi, yerine baska seyler ikame edildi. Oysa binlerce senelik bir gelenegi olan
yerden geliyor.

Hz. Mevlana, Hz. Sems’in atesiyle yanmiyordu. Ama Sems birden ortadan kayboldu, hakikatte de baz
sebeplerden dolayi sir olmasi gerekiyordu. Eger Sems hala Mevlana’nin ¢niinde durmaya devam edecek
olsaydi, Mevlana hakikatle yiizlesemeyecek, seyhte takilip kalacakti. Oysa Seyh bir miirebbi idi, bir
ogretmendi. Ona hakikati asiladi, ama o noktada Mevlana’mn bir atlama yapmasi gerekiyordu ve
yapamayinca seyhte takilip kaliyordu, biitiin muhabbetini Sems’e yoneltiyordu. O noktada, o miirebbi,
Sems-i Tebrizi, birden kendini cekti. Hi¢ haber vermeden yok olup, kayboldu. Mevlana dag tas her yerde
onu aradi, ama bulamadi. Daha sonra yavas yavas kabullendi ve kendi ayaklari {istiinde durmaya basladi.



Iste 0 zaman Mevlana aciga cikmaya basladi. Belki daha sonra anladi, Sems’in kendini niye sirlayarak
aradan cekildigini.

“Sems’ten bana haber getirene altin verecegim.” Bu vaadlerle ondan haber sormaya devam eder,
Mevlana. Bunu duyan baz kotii niyetli kimseler Konya’da bu duygular1 suistimal etmek icin huzuruna
kosarlar, “Ben Sems’i gérdiim” derler. “Nerede gordiin Sems’i?” “Iste ileride yokus yukar: gidiyordu,
hadi s6z vermistin bana altin ver.” Mevlana cebinden bir altin cikarir verir. iki giin sonra baskas1 gelir:
“Ben Sems’i gordiim.” “Nerede gordiin evladim?” “Falanca kdyde.” Ona da bir altin verir. Tabii
yamndaki en samimi arkadaslar1 bir miiddet sonra bundan rahatsiz olmaga baslarlar ve derler ki “Ustad
kusura bakma seni uyarmak istiyoruz, bunlar seni kandiriyorlar, bunlar Sems’i falan gérmiis degiller,
yalan sdyliiyorlar sana.” Bunu duyunca Mevlana der ki: “Ben bu altinlar1 Sems’in yalamna veriyorum, bir
de hakikatini sOyleseler onlara camm veririm.” Bizimkisi de bu kabilden. Tasavvufla moda diye mi
ilgileniyorlar; ilgilensinler. Insaallah oradan hakikatine kapr acilir. Bir delikanli, bir gen¢ kiz biiyiirken
moda ¢ok onemlidir, markalar cok onemlidir. Herkes yanindaki arkadasim taklit ederek bazi seyleri
yapar. Dolayisiyla tasavvuf bir moda olsa, birileri sirf arkadaslarina 6zenerek tasavvuf yapmaya cabalasa
bu bile iyi bir seydir.

Kiilli yakmaktir, biitiinii yakmaktir. Nerede? Nar-1 1a’da, yani 1a atesinde. Sen “Ben varim” dedigin
siirece biitiinii yakamazsin. Ben varim, ben suyum, ben giicliiyiim, ben zenginim, ben dyle bir devlet
kurdum ki kimse yikamaz, ben dyle bir fabrika insa ettim ki kimse bozamaz, ben dyle bir gemi yaptim ki
Tanr1 gelse batiramaz, ben dyle bir fiize yaptim ki gokleri delecek, kimse onun gibisini yapamaz, ben dyle
gokdelen yaptim ki hi¢ kimse onu yikamaz... Biitiin meydan okuyanlari ezmistir, Allah. Bu sebeple
miitevazi olmak lazim. “La mevcude illa hii”, yani “Yalmz O var”, varlikta ve kainatta yalmz O var, senin
teneffiis ettigin havada yalmz O var, her yerde O var, O’nu hisset. O senin gibi sadece bir nesne degil, O
ihata etmis, yani kusatms vaziyette seni ve her seyi. Sen O varligin miilkiindesin zaten, hisset sadece.
“La” demek bu idrak suuruna ermek icgindir sadece. Bu idrake ermeden maneviyat calismalari
yapilamuyor. Yani bu ilahlar dursun, bunun yaninda ben Allah arastirmalarim siirdiireyim, derseniz
olmuyor. Hayir. Onlarin 13 atesiyle yanmasi gerekiyor. Yoksunuz siz, biz yokuz. Onlar yok, sahte ilahlar
yok.

“Allah her bakimdan simirsiz zengindir, siz ise fakirsiniz” (Allahu’l-ganiyyu ve entiimii’l-fukara)
buyuruluyor (Muhammed 47/38). Yani ontolojik olarak fakirsiniz. Isterseniz Bill Gates olun, isterseniz
diinyanin en zengini olun, sizin almmzda bu miihiir var. “Allahu’l-ganiyyu ve entiimii’1-fukara.”

“Tasavvuf niir-1 illa ile insan olmaga derler.” La atesiyle 6nce bu masivayr temizledikten sonra “illa”
ile dogrusunu ikame ediyorsunuz. Séyle bir misal verebiliriz: Ogretmen simfa geliyor, simftaki tahta yaz
dolu. O yazilarin yamina bir seyler yazarsamz yazdiklarimz, o yazlar icinde kaybolur. Once tahtamn
silinmesi, sonra o silinen tahtaya giizel harfle birisinin yeni bir seyler yazmasi gerekir. Biitiin sanatlarda
bu béyledir. Duvar boyacisiysamz, énce duvari kazirsimz sonra boyarsimz. Once bir silersiniz. Bir seyi
temelinden saglam insa etmek yanlis yapilmis bir seyi tedavi etmekten daha iyidir. Temelin saglam
kurulmasi gerekir.

Tasawuf on sekiz bin dleme dopdolu olmaktir
Tasawuf niih felek emrine ferman olmaga derler

Bu beyitte miithis bir 6zgiiven var. Siz kendinizi sadece Istanbul’un bir sokaginda, bir mahallesinde, bir
apartmanin su dairesinde oturan bir varlik olarak goriiyorsunuz diyelim. Bu zat diyor ki, on sekiz bin
alemi dolasiyorum, niih felek, dokuz felek benim emrimdedir... Ne kadar muhtesem bir bakis acis1 aleme.
Bu kadar biiyiik 6zgiivene sahip bir insamn yapamayacagi bir sey var midir acaba? On sekiz bin dleme
dopdolu olmak, demektir. On sekiz bin alem bir metafor mudur, yoksa gercek midir, hala ispatlanmus



degildir. Biz su an, icinde bulundugumuz Giines sistemini biliyoruz. Bizim Giines sistemimiz, acaba
yegane Glines sistemi mi, acaba yegane alem burasi mi, yoksa bunun gibi daha kac tane giines sistemi var,
acaba alemler arasi gecislilik s6z konusu mu? Bunlar, maneviyat calismalariyla kesfedilen mekanlar,
bolgeler, cografyalar... Bu sufilerden bazilar1 oralara seyahat etmis kimselerdir. Siz bunlara astral seyahat
mi dersiniz, ne derseniz deyiniz; oralara gitmisler ve bizlere oralardan bilgiler sunmuglardir. Bu astral
seyyahlarin baginda Muhyiddin Ibn Arabl gelir. Dakika dakika, saat saat suradaydim buradaydim, su
gosterildi, su 6gretildi, su giydirildi diye anlatir. Mesela der ki: “Filanca, Kudiis nesetinde, mukaddes
nesette bugiin bana sunlar1 soyledi...”

“Tasavvuf dokuz felek kendi emrine ferman olmaga derler.” Eflak i asuman senin emrine verilecek...
Astroloji ilminde baz1 gezegenler yeryiiziinde belirli tesirlere sahiptirler. Eger siz cisimler aleminden,
madde aleminden bir varliksanmz, maddeniz dért unsurdan meydana geldigi ve dort unsurun da rableri,
dort unsurun da idarecileri Allah’in vermis oldugu ilimle bazi1 gezegenlere havale edildigi icin sizin
lizerinizde etkilidirler. Mesela, yeryiiziindeki biitlin su, s1vi, mai ne varsa Ay onlardan sorumlu oldugu icin
gelgitler olusur. Ayrica Ay tam tepeye vurdugunda, cinayetlerin, kazalarin, dikkatsizliklerin, kavgalarin
fazlalastigi kriminal dairelerde istatistik halinde bulunmaktadir. Ay’in etkisinin en fazla oldugu zamanlar,
dolunay zamanlaridir. insanlarin daha fazla kavgaya yatkin oldugu dénemler olarak goriiliir. Ama siz
cisimler aleminden bir varlikken bazi dikey calismalarla tasavvuf yolunda ilerleyerek maneviyati
maddiyati iizerine hakim bir varlik haline gelirseniz, astroloji sizin icin gecersiz hale gelir. Bir
peygamberin astrolojik haritasim ¢ikarmak cok sacma bir ugrastir. Iste on iki Rebiiilevvel’de dogdu, yani
20 Nisan’a tekabiil ediyor, demek ki Hz. Peygamber Efendimiz ko¢ burcundan, demek hatadir. Keza Hz.
Isa oglak burcuydu, balik burcuydu demek de... Maneviyat ehlinin haritas1 ilahi alemde tamir edilmistir;
bu yiizden cikarilamaz. Bir zat, niih felegi ben idare ediyorum, senin o haritasim cikardiklarini ben
yonetiyorum, diyor; sen onun haritasim ¢ikarmaya calisiyorsun. Biiyiik hata. Bakis acis1 béyle olunca kim
kime tesir ediyor sorusu ¢ikar ortaya. Ehlullah, fiziki tesir alan degil, fiziki tesir veren varliklardir. Biz
bunlara keramet, mucize gibi isimler veriyoruz. Ay ikiye yarilir m? Yarilmistir, birileri yarmistir. Ama
ben sadece seyredebiliyorum. Demek ki bdyle bir insan da var, evliyaullahtan da ay1 ortadan yarabilecek
insanlar vardir. Amenna ve saddakna. Demek ki tasavvuf, dokuz felegin ehlullahin emriyle hareket ettigini
ogreten ilim dalidur.

Tasavvuf “kul kefa billah” ile da’vetdiiriir halki
Tasavvuf “ircii” lafziyla mestdan olmaga derler

Yirmi bir yasinda bir delikanli sdyliiyor bu sézii. Insamn bazen ciddi karamsarhifa diistiigii oluyor.
Sehabeddin Siihreverdi idam edildiginde otuz {i¢ yasindaydi; geriye bes cilt eser birakmusti. Biiyiik

sufilerden Hemedani, Hz. Muhammed Efendimiz’in(52¥) hakikatini anlatan bir eser yazdig icin derisi
soyulanlardan. Ug cilt mektuplari, bircok da eseri var. O zat da otuz dort yasindaydi 6ldiiriildiigiinde.
Saymakla bitmeyecek kadar oOrnek var. Eski donemlerde ortalama insan omrii de bugiinkii kadar
olmadigindan insanlar daha kisa siirede fiittihat elde edilebiliyordu. Maneviyat ortami her ne kadar bir
kisinin kendi acilimiysa da manevi dereceleri yiiksek insan sayisi cogaldikca, onlarin olusturmus oldugu o
maneviyat yapisi, o havuzun icine dogacak olan yeni nesle otomatik olarak intikal eder. Pek cok sufinin
hayatlarinda rastlamr; dyle bir muhitte dogar ki yedi yasinda annesinden alir baz seyleri, “Sekiz yasinda
babamdan sunu 6grendim, on bir yasindaydim dayimdan sunu hatmettim, on {i¢ yasindaydim amcamdan
sunlar1 6grendim” diye anlatirlar. Simdi bu zat, o sartlar altinda on bes yasina geldigi zaman bizim su an
kirk bes yasinda zor buldugumuz seyleri bitirmis olur. O takdirde yirmi yasina gelince de béyle bir siir
yazmis olmak onun icin belki gec bile sayilabilir. Hayretimizin sebebi su: Biz modern insanlar,
maneviyatla, metafizikle irtibatimiz koptugu icin ancak kirk - kirk bes yasindan sonra 6nem vermeye



basliyoruz maneviyata.

Bir de biz kendi elimizle bir kuyunun igerisinden bir seyi bulurcasina adeta kiirdanla kaziya kaziya
bulmaya calisiyoruz. Onu okuyoruz, bunu okuyoruz, onu deviriyoruz, biraz kabiliyetimiz, nasibimiz,
istidadimiz varsa oradan buradan derken bir yol buluyoruz kendimize, hayatimizin sonuna dogru. Oysa bu
nesilden nesile intikal ettirilen gelenek kesintiye ugramasaydi, ¢ok daha seri sonuglar alabilirdik,
maneviyatta. Ama biz simdi aymi seyleri maddiyatta yapiyoruz. Bugiin ellili yaslardaki insanlar genellikle
internete girmesini bilmezler, bilgisayarin agma kapama diigmesinin yerini dahi bilmeyenler vardir. Ama
on yasinda bir cocuk bilgisayarin basina gecerek onu cok iyi kullanabilir ve yagslilar da buna sasirirlar.
Eger siz marifete, marifet ilimlerine iltifat gostermezseniz zayi olur, nazli bir gelin gibi ceker gider
kaybolur. Meydan da sanal alem sévalyelerine kalir. insaallah bir giin insanlik, gercek degerler sisteminin
marifette oldugunu, maneviyattan kopuk maddi ilerlemenin insanlig1 aslindan koparip canavarlastirdigim
gorecektir.

XX. yiizy1l toplumlar1 ne kadar miithendis ne kadar matematikci ne kadar bilgisayar uzmam ¢ikardigina
gore notlandirihirdi. XXI. yiizyll toplumlar1 ne kadar maneviyat rehberi, maneviyat ehli c¢ikarip
cikaramadigina gore notlandirilacak, diye bir yaklasimu vardir Cekoslovakya Devlet Baskam Havel’in.
Benim miihendislik ilmim yegane ilimdir, ben bununla kendimi de Tanr1’y1 da bulurum, demedikten sonra
tabii ki ilim 6grenecegiz. Ama marifetullahi tahsil amacimizi unutmadan. Allah’in yaratmis oldugu fizik
alemdeki hacmin, cismin, siirenin ve rengin - ki bunlarin hepsi sifattir- 6lciilmesi, bicilmesi, bunlar
arasindaki oranlarin hesaplanmasi, insan hayatim kolaylastirir tabii ki. Ama bunlarin higbiri insana
kendisini tanitmaz, onu Allah’a gotiirmez. Sen kendini tammadin bu nice miihendisliktir! Kendini tamdigin
zaman mithendislik sana hizmet eder. Ibn Sind’mn meshur séziidiir: “Ben sizin cerrahlik dediginiz tip
ilmini ii¢ ayda tahsil ettim, bitirdim.” Ibn Sind cerraht zaten. Ama “Ben hekimlik denilen sanat otuz
senedir tahsil ediyorum, hala bitiremedim” demistir. Hekimlik, hikmet icerir ¢iinkii. Cerrahlik ve hekimlik
arasinda fark vardir. Hekim olanda bir st bilgi ve bilgelik diizeyi acilir, adeta bir {iciincii goz acilir. O
kisinin acgilan o goziiyle tip ilminde elde edecegi kesifler ve teshisler, verecegi kararlar cerrahligl da
ilgilendirir. Pratige bakarak “Esas olan cerrahliktir, adam 6lmiis nasil kesilecek, nasil bicilecek bunu
bilmek lazim, bunu bildikten sonra gerisi bos” dememek gerekir. Esas olan o ilmin tistiindeki hekimliktir.

“Tasavvuf ‘kul kefa billah’ ile da’vetdiiriir halki.” Ankebut Siiresi, 52. ayette gecen bir ibareye atiftir
bu: “Benimle sizin aramzda sahit olarak Allah yeter.” Sufilerin bazilarinda bu ayet, 6zellikle “kefa
billah” (Allah bana kafidir) boliimii evrad olarak cekilir. Bu ayet, sufilere gore bir anlama gelir, sufi
olmayanlara gore baska anlamlara gelir. Mesela bu ayeti bir Vahhabi alimi okuyacak olursa “Peygamber
de yoktur; miirsid de yoktur, sefaat de yoktur...” diye mana cikarir. Ama bir sufinin liigatinde “kefa billah”
su manaya gelir: Muhabbette, kendisiyle dost olmada, halil olmada yegane varlik gercekten Allah
Teala’dir. Allah’1 hissetmek sufilerin hayatlarinda en énemli riikiinlerden biridir. Onlar kitapta anlatilan
Allah’tan ziyade, hissedebilecekleri bir Allah’1, hissedebilecekleri bir Tanr1’y1 aramiglardir yillar boyu.

Biitin problem bizim Tanri’yr géremememizden kaynaklamyor, diye diisiinenler olabilir. Illa fiziki
olarak Tanr1’y1 gérmek gerekmiyor. O’nun enerjisi o kadar fazla ki bunu fiziksel olarak da hissedebiliriz.
Gercekten O’na samimi ve icten yaklasildiginda Cenab-1 Hakk, yaratms oldugu o kuluyla ilgilenir. Bunu
tecriibe edenler kitaplarinda, eserlerinde soyliiyorlar. Problem, Tanr1’yla diyalogumuzun kopuk olmasidir.
Diyalogumuzun kopuk olmasi sebebiyle de bir dil kuramiyoruz O’nunla konusmak icin.

Oysa ki tam teslimiyet, miilkiinii O’na vermektir. Zaten vermesen de O’nun. Senden sadece bunu itiraf
etmeni istiyor. Miilkii, her seyiyle O’na vermek, sonra da, eyvallah efendim, diyerek karsisinda el pence
divan durmak, Rabbim sen bana yetersin, demek... Tasavvuf “Allah bize yeter” diyerek insanlar1 Hakk’a
davet etme yoludur diyor, sufi sairimiz.



Islam diisiincesinin basladig1 giinden giiniimiize gelinceye kadar Islam’in degisik alanlarinda iiriin
verenlerin ¢ogu sufidir. Bu, bilimsel anlamda da hakki teslim edilmis bir gercektir. Tefsir olsun, fikih
olsun hangi ilim olursa olsun, tasavvufun disindaki alanlarda eser verenlerin bircogu sufidir. Osmanli
dénemi matematik literatiirii Osmanli dénemi astroloji literatiirii, Osmanli donemi fizik literatiirii diye
IRCICA kitaplar yayinladi. Bu kitaplarin sadece indeks béliimiine bakarak bu tiir eserleri yazan kisilerin
kacta kacimn sufi oldugunu veya seyh oldugunu veya bir sekilde miirid bile olsa tasavvufla irtibatli
oldugunu goriiyoruz. Dolayisiyla Islam diisiincesi giiniimiize gelinceye kadar genele hitkmetmistir. Ancak
daha ¢ok Selefi ve Vahhabi diisiinceye mensup alimler de diyor ki: “Biz insanlar1 Allah’a davet ediyoruz,
bu sufiler ise insanlar1 sirke davet ediyorlar. Allah demiyorlar, peygamber diyorlar, seyh diyorlar, tistad
diyorlar, Ibn Arabi diyorlar, Yunus Emre diyorlar, Mevlana diyorlar... Araya aracilar koyuyorlar,
aracilara cagiriyorlar, oysa biz Allah’a cagiriyoruz.” Bu sozler giizel ama hakikati yansitmiyor. Bakimz
bir sufi, Olanlar Seyhi Ibrahim Efendi, metinde “kefd billah”, Allah bize yeter demeye cagiriyor.
Miirsidler, seyhler rehberlerdir, yol gostericilerdir.

“Tasavvuf “ircii” lafziyla mestan olmaga derler.” “Irci?”, Kur’an-1 Kerim’de gecen bir ayete telmihtir.
“Doniiniiz” anlamina gelir. “Ircii ila rabbiki radiyaten mardiyyeh” (Fecr, 89/28) ayetinde gecen, o ayetin
basindaki emre isarettir. Nasil bir déniis? Ircii emri, “reced” kokiinden gelen bir kelime. Bir déniis
oldugunu ve doniisiin O’na oldugunu gosteriyor. Dolayisiyla doniisii O’na olamn baslangici da O’dur.
Aristo mantigini bile kullansamz bu sonucu elde edersiniz. Doniisiiniiz nereye ise, bir giin sonug itibariyle
nereye donecekseniz, esasinda orasi c¢iktigimz yerdir. Bir baslangicin, cemberin, aym noktada
sonuclanmas itibariyle...“Inn lillah ve inna ileyhi racitin.” “Biz siiphesiz O’na aidiz ve siiphesiz O’na
donecegiz.” (Bakara 2/156). Ama baslamadigimiz siirece kimse bizi doniistiremez. Biitiin rehberlerin
vazifesi tohum atip gitmektir, atip kacmaktir adeta. Ondan sonra o kisi o ¢icegi sular, biiyiitiir, bir ¢icek
haline getirir veya getirmez, o kendi bilecegi bir seydir. Hi¢ kimse kimsenin agzim acip kasikla onu
beslemez. Herkesin istidad1 baska baskadir. Kimseye zorla “Gel seni insan-1 kamil yapacagim; gel seni
tasavvuf ehli yapacagim.” denmez. Tasavvufta davet olmaz.

Bin kisiye tasavvuf sohbeti yapilir. O bin kisiden {i¢ bes kisi alacagim alir. Kimisi 250 gr. alir kimisi
750 gr. alir. Herkes kesesi kadar doldurur, evine gider, o keseden yemek yapar. Allah miibarek etsin,
oturur yer. Kimisi de yan gelir yatar. Hatta bohcasimn alti yirtik oldugu i¢in daha kapinin disina ¢iktiginda
icine ne konmussa dokiile dokiile gider. Bu ylizden tasavvufta zorlama olmaz. Tasavvufta seriat, tarikat,
marifet, hakikat derecelendirmeleri vardir; dort derecedir. Dinin marifetini, dinin hakikatini hemen
herkese acamazsimz. Kimisi dini, hakikati veya Allah’1 tammay1 seriat diizeyinde bilerek iktifa edecektir
kimisi de oradan acilan bir kapiyla hakikate yol bulacaktir.

“Tasavvuf “irci1” lafziyla mestan olmaga derler.” Don, dén o Rabbine ki “Sen O’ndan razisin O da
senden razi.” Sufiler Allah senden razi olsun demezler, onu demek yerine sen Allah’tan razi ol, derler.
Sen Allah’tan razi misin? Genellikle problemin kaynagi budur. Bir cok insam isyana sevk eden budur.
Allah’in miilkiinde Allah’in sisteminde isyan ediyor. Sen O’ndan razi oldugun noktada O senden razi
oluyor. Nefs-i mutmainneye ermis, huzur bulmus, karar kilmis, oturmus nefs icin rizamin disinda bir sey
yoktur. Fizikte sOyle bir kaide vardir; varlikta bir nesne kendi ait oldugu yeri buluncaya kadar hareket
eder. Hareket nedir diye soracak olursanmiz, bir fizikciye size bu tarifi yapar. O nesne ait oldugu yere
oturdugu andaki eyleminin adi siikundur. Siikuna erer, artik hareket bitmistir. O dinginlik hali, siikun hali
tasavvufta mestan olugla ifade edilir, kendinden gecmis, mest olmus, siikuna ermis nefs, mestan olur. Ruhu
siikuna eren insanlar etraflarina 1sik sacarlar, ruhu siikuna ermeyenler telas icindedir. Zikzaklar cizerler,
bir yukar1 bir agagi, hem kendilerini yipratirlar hem de kendilerine tabi olanlar1 yipratirlar.

Ama siikuna erenler bir perdeden konusur. Peki, o bir perdeden konusan kisi aglamaz mi, giilmez mi?



Tabii ki o kisi de yer icer, gerektiginde giiler, gerektiginde aglar ama perdesinde bir degisiklik olmaz,
tutturdugu o perde-i sitkundan konusur. insan-1 kdmil, siikkuna eren insandir. Siikkuna erende acele olmaz,
teenni ile hareket eder. Su bir gercektir ki maneviyat bir saniyede aciga cikacak bir sey degildir, alt yapisi
vardir, on hazirhiklar1 vardir, 6n yatirimn vardir. Pek cok seyin gelisimi neticesinde bir sonuctur,
maneviyatta elde edilecek nur. Yoksa sadece nur elde edilecek demekle nur elde edilmez.

“Tasavvuf ‘ircil’ lafziyla mestan olmaga derler.” Ancak Rabbinden razi olanlar, dénebilecekler. Sufiler
der ki; bu ayette “Ey nefs-i emmare, ey kotiiliigii emreden nefs, ey kotiiliikklere bulanmis nefs, don
Rabbine.” denilmiyor. O zaten Rabbine dénemez, ciinkii Rabbini tammaz o. Rabbini bulamaz, ciinkii don
desen nereye donecegini bilemez. D6n desen arkasim doéner, bir daha doéner, dondiigii yerde doner.
Rotasizdir, rehbersizdir. Halbuki ircii emrinin muhatabi, nefs-i mutmainnedir. Yani riza makamina gelmis
nefs, Rabbine donebiliyor ancak. Onun i¢in Rabbini tammak mu istiyorsun, Rabbini 6lmeden evvel
tammak, bulmak mu istiyorsun, nefs-i mutmainneye, nefs-i mardiyyeye ulasman gerekiyor. Oraya
gelindigin zaman da 6lmene gerek kalmaz. Zaten “6lmeden evvel 6lenler bu sirra erenlerdir.” Daha sonra
ayan ve beyan olacak zaten bir¢ok sey, ama o aydinlanmay1 burada elde etmek gerekiyor.

Tasawuf giinde bin kerre o6liip yine dirilmektir
Tasawuf ciimle alem cismine can olmaga derler

Giinde bin kerre 6liip dirilmek... Burada 6lmek, nefes-i Rahmani ile ilgili bir husustur. Hak aleme
nefesi ile tecelli eder. Alem denilen sey aslinda Hakk’1n nefesidir. Hakk’1in nefesinin verilisi ve alimsi, o
kadar hizl1 olmaktadir ki bu hizli olus esnasinda alem varmus gibi goziikmektedir. Oysa o nefes veris ve
alis am yavasglatilacak olsa o yavashik amnda Hakk’in nefesini gérmek miimkiindiir. Onu hissetmek
miimkiindiir. Nefesini verdiginde “Hayy” isminin tecellisiyle, Hakk’in “Hayy”1yla canlanmak... O “Hayy”
ismini, o nefesi geri cekmesi suretiyle sanki 6lmek, kabza girmek... Bunun giinde bin defa tekrarlandigim
var sayarsak, tekrar 6lmek, tekrar dirilmek... Aym giin icerisinde defalarca tekrarlanabilmektedir. Ama bu
o kadar hizli olabilmektedir ki bunun ardinda “Hayy” ismi baki kalmaktadir. Yani 6liim burada arizi,
canlilik ise aslidir. Tasavvuf, giinde bin kerre 6liip dirilmektir. Olmeyi bu manada, yani fend makaminda
anlamak lazim. Bin kerre 6lmek yani cok defa fani olmak, Hak’ta fani olmak demek. Hak’ta fani
oldugunda Hak baki kalir. Sen baki olmak istiyorsan Hak’ta fani olman lazim. Hak’ta fani olanlar baki
olacaklardir. Hak’ta fani olmayanlar baki olamayacaklardir. Ibn Arabi’nin “Benim varolusum yok
olusumda gizlidir” sdziinde sOyledigi gibi. Kendini ifna ettiginde, varlik aciga cikiyor, zuhura geliyor.

“Tasavvuf climle alem cismine can olmaga derler.” Hak alemi yaratmay: dilediginde 6nce halifetullah
olarak kendi suretinde biitiin isimlerini alabilecek bir varlik yaratti. Insan-1 hakiki; hazret-i insan deniyor
buna. Insan olarak hepimizin asli, hazret-i insan. iste o hazret-i insan, o insan-1 kdmil, o yaratlan ilk
prototip, o adem-i hakiki, biitiin mevcudatin ana maddesi oldu. Varligin geri kalan biitiin nesneleri o
insandan yaratildi. Dolayisiyla buna felsefe dilinde prima materia, yani ilk madde, madde-i {ila denir. O
ilk madde insan-1 hakikidir. Alemin ruhu insan-1 kdmilin ruhudur. Biitin maddede gecerli olan canlilik
vitalite, o insan-1 kamilin ruhundandir. Dolayisiyla hakikat-i Muhammediye’yi daglar taglar selamlamustir.
Ay ikiye ayrilmus, bir dag bir daga yiiriimiis, bir agac¢ bir yerden bir yere yiirtimiigtiir. Ciinkii o maddelerin
aslinin ruhu kendisindedir. O maddelerin ruhuyla oynama yetkisine sahiptir. Biz ay olarak goriiriiz, giines
olarak goriiriiz. Hepsi fizik alemdedir. Esasinda fizigin de ruhu insan-1 kamildir. Biitiin fizigin kalbi insan-
1 kamildir. Ay da giines de ruhunu insan-1 kdmilden alir. Insan-1 kdmil dedigimiz hakikat-i
Muhammediye’dir. Alemin ruhudur, dlemin kutbudur. Sen bir insan olarak da ruhunu ondan aliyorsun.
Alem, Allah’in izni ve emriyle onun tarafindan yonetilir. O kutb-1 alemdir. Kutb-1 dlem ya da insan-1
kamil, onun ruhu sende de niimunesi olan bir ruhtur. Dolayisiyla sen Hakk’1 onun ruhundan gelecek bir
nurla tamyabileceksin ancak. Onun i¢in sufilerin “zamanmin kutbuna selam olsun” diye bir selamu vardir.



Kimdir o, nerdedir, nasil biridir? Kim tarif verirse hata etmis olur. Zamanmn kutbuna selam olsun der,
feyzini alir, yoluna devam eder, sufi.

“Tasavvuf ciimle alem cismine can olmaga derler.” Biitiin alemin cisimlerine can olan kisidir sufi.
Modern hayatta sufi ¢ikmasi cok zor. Biz sufiligin edebiyatim yapiyoruz, burada. Ciinkii tasavvuf bir
yerden sonra yasamaktir, konusmak degil. Mevlana der ki; “Sus artik be adam.” Kendine hitap ediyor:
“Sus artik, cok fas ettin, sus.” SustuSu zaman baska melekeler acilacak ciinkii. iste zamammz, antik
degerler devri oldugu icin sufiler antika oldular artik, biz onlar1 anlatmaya calisan bir takim antikacilariz.
Sufiyi anlatmak ayr1 bir sey, sufi olmak apayri bir sey. Evet, “Tasavvuf ciimle dlem cismine can olmaga
derler.” Bu, Hayy isminin mahzari olmaktir. Hayy isminin mahzar1 olmak da ancak, alemin ruhu olmakla
gerceklesir.

Tasawuf zat-1 insan zat-1 Hak’da fani olmaktir
Tasawuf kurb-1 “ev edna”da pinhan olmaga derler

Tasavvuf, insamin aslim, Hakk’in zatinda eritmesi demektir. Bir seyde ifnd oldugunuz zaman, o
seylesirsiniz. Edebiyat teorisyenleri diyorlar ki bir romanciyr en iyi anlamanin yolu, o romam yazanla
biitiinlesmektir. Mevlana’ya sorarlar: “Bu irfam bu aski nasil elde ettin?” “Ben ol o zaman anlarsin” der.
Dolayisiyla bir seyde kendini fani etmek en iist derece bilgilenme metaforudur. Sen ve o, yani felsefe
diliyle bilen ve bilinen, alim - malum ayrili81, suje - obje ayrilig1 varoldugu siirece yakin diizeyinde bir
bilgiye sahip olunmaz. Sahip olunan sadece malumat olur. Malumat yani enformasyon, bilgi degildir. Bilgi
ile enformasyon farkli seylerdir. Bir insan malumat sahibi olabilir, degisik konularda, ama bu o kisinin o
konuyu bildigi anlamina gelmez. Tasavvufi bilgi, yakini bilgi apayr1 bir seydir. Tasavvufi bilgi ontolojik
bilgidir ve kisinin sahsinda aciga cikar. Viicidi bilgidir, sizde varsa o sey vardir, yoksa yoktur. Siz hirsiz,
yankesici, miirayi, ikiyiizlii, yalanci veya haset icerisinde olarak “Ben de bunlar var, aym zamanda
hikmete de sahibim” diyemezsiniz. Bunlar birbirini iten seyler. Bu sifatlara sahip olarak cok iyi bir
miihendis olunabilir belki. Bunlar sizin ahlaki ve etik durusunuzdur, fakat birisi size siparis verdigi zaman
mesleginizle ilgili cok giizel projeler hazirlayabilirsiniz. Ama tasavvufi bilgi bdyle bir bilgi degildir.
Tasavvufi bilgi denilen sey, bu kotii ahlak ortadan kalktiginda olusan bir halden ibarettir. Sizde var olan

ama tozlanmis, camurlanmis olan giizellikleri aciga ¢ikarmaktir. Hz. Peygamber(sav) diyor ki; “O’nunla
senin aranda yetmis bin perde var.” Yetmis bin perdenin hepsini tek tek sayan sufiler var: ucub, kibir,
riya, sim’a vs. Bunlarin hafifleri var, agirlar1 var. Hepsi birbirine domino taglar1 gibi bagli, bir tanesini
cektigin zaman bir anda on bin perde birden kalkabiliyor. irade sahibi ol, miirid ol ve Allah’a rdm ol,
teslim ol, ondan sonrasim bekle, gor.

“Tasavvuf ‘kurb-1 ev edna’da pinhan olmaga derler.” Necm Siiresi’nde Cenab-1 Allah, Hz. Peygamber
Efendimize hitap ederek buyurur: “Sonra yaklast derken sarkip daha da yakin oldu. Iki yay aralign yahut
daha az oldu” (Necm 53/8-9). Oyle yaklast dyle yaklast ki “kabe kavseyn”, yarim hilal gibi...Bir yay
miktar1 mesafe kald1 arada ya da ondan daha az. Sufiler bu ayette gecen “kurb-1 ev edna”, yani “ramak
kalmak” ibaresinden miillhem “Kurb-1 ev edna” diye bir makam tayin etmisler. Iste 0 makama gelinceye
kadar gizli kalmak, tasavvufun sartidir. “Tasavvuf ‘kurb-1 ev edna’ da pinhan olmaga derler.” Orada
sirlanmak demektir. Hak’la o kadar yakinlasan Hak adamu kendini gizlemek zorundadir. Ben Hakk’in
adamiyim diye hicbir kartvizit bastirillmamstir tarihte. Pinhan olurlar ¢iinkii, yani orada gizlenirler. Allah
adam yeryiiziinde gizlidir. Ama birisi derse ki; “Ben Allah’in adammyim, ben asikarim” ona bir soru
isareti koymak gerekir. Tasavvufta, tarihte de giiniimiizde de mal satmaya calisanlar cok olmustur,
olacaktir. Ciinkii yiliksek enerjili bir alandir, giizel bir alandir, burada herkes laf sdylemeye kalkar.
Tasavvuf derslerini yaparken bazen tereddiit ediyorum. Ciinkii kimde nasil tesir uyandiriyor bilemiyorum.
Bu acilimlar kimini hidayete kimini delalete gotiirebilir. O agidan tasavvuf cok fazla genele acilacak bir



ilim degildir. Pinhanlik yonii vardir tasavvufun.

Tasawuf cdni candna verip dazdade olmaktir
Tasawuf cdn-1 cdndn can-1 canan olmaga derler

Azade olmak kurtulusa ermek, kurtulmak. Cami canana vermek, canin yani ruhun sahibine teslimi
anlamina geliyor. Sen vermesen de zaten sahibi O. Biitiin diinyanin ateistleri karar alsalar, “Biz Allah’1 —
hasa siimme hasa- kabul etmiyoruz ve ruhumuzu O’na geri vermeyecegiz.” deseler ne olur? Hic¢! Bu toprak
neleri 6giittii ki seni 6giitmesin. Gel, farkina var, kiymetini anla, dort unsur makamindan kurtul yoksa dort
unsurdan ibaret kalacaksin. Oysa senin icinde bir ruh vardi, o ruha kiistiin, o ruh zaten sahibi tarafindan
alinacak, ama yazik etmis olacaksin o ruha. O agidan tasavvuf cam canana ver, cam canana teslim et ki
azade olasin, der. Azat olmak, 6zgiirlesmek demektir.

Aslinda 6zgiirliik kavram manevi bir kavramdir. Siz ne kadar maddi seylere sahip olursaniz olun, belki
o sahip olduklarimz sizin kéleliginizi daha da arttiriyor olabilir. Modern insan 6zgiir oldugunu zanneden
bir kole adeta. Belki pre-modern insanlar daha 6zgiirdiiler. Eskiden insanlarin elektrigi yoktu, elektrik
olmadif! icin de yats1 namazim kiliyor, saat on civarinda, uyuyordu. Neden? Alem karanlik oldugu icin
rehavet geliyordu, istirahata ¢ekilmek istiyorlardi.

Halbuki modern insan nesnelerin mahkumu, modern insan “desinler”’in mahkumu. Kars1 taraf sizi
belirliyor, siz kendinizi belirleyemiyorsunuz, ben buyum diyemiyorsunuz. Kaliplar var ve o kaliplara
girmek zorundasimz. Kaliplarin i¢ine girmezseniz dislanirsimz, kétiilenirsiniz. Ozgiirliikk alanimz ok fazla
degil aslinda. Oysa “tasavvuf cam canana verip azade olmaktir.” Sufi goziinii sadece Hakk’a diktigi icin
halktan gelecek olan isaretler, ilhamlar, sozler, karalamalar veya 6vgiiler onu cok ilgilendirmez. Melamet,
tasavvuf nesvesinde yiiksek makamlardan bir makamdir. Onun bunun lafiyla hareket etme, Ovgiisiiyle
sevinme, onun bunun yermesiyle de iizilmekten azade olmak gerekir. Bu bir haldir, bu bir diisiincedir, bu
hale sahip olan insanin psikolojik ve biyokimyasal olarak yapisi incelenmis degildir. Amerika’da bu tiir
calismalar var. “Feridiiddin Attar’in Mantiku’t-Tayr isimli risalesinde psiko-terapik siirecler ve bunun
sufi insan {izerindeki tesirleri” diye Psikoloji boliimiinde yapilmuis bir doktora tezinin kaydina
rastlamistim. 652 sayfa. Sadece ismini gordiim. Bir sufi halin, bir sufi yasantimn, kisinin psikolojik
hayatina, kisinin biyokimyasal yapisina nasil bir tesir olusturdugu incelenmis degil. Sadece hakkinda
malumat sahibi oldugum bir merkez var: Isvicre’de bir yoga merkezi. Burada, bir Hindistanl sufiyi davet
etmisler ve onun bedenini kimyasal bir analize tabi tutmuslar. Zikir esnasinda sekerinin dengelendigini,
tansiyonunun distiigiinii gormiisler. Ciinkii sufi tevekkiil sahibi oldugu icin heyecanlanmuyor,
heyecanlanmadigi icin de kan sekeri diismiiyor yani bunlar zincirleme birbirine bagli.

“Tasavvuf can-1 canan can-1 canan olmaga” derler. Canamn cam; sevgilinin ruhu olmanin bir diger
ifadesi, sevgilinin sevgilisi olmaktur. Tasavvuf Hakk’in sevgilisi, Hakk’in ruhu olmaktir. Kur’an-1
Kerim’de yasla kuru ne ararsamz vardir. Kur’an-1 Kerim’de bir seyi nasil aramamiz gerektiginin
mantigim verir bu ciimle. Kutsal kitaplar literal, harfi arayis yapilacak malzemeler degillerdir. Simdi,
“habib” kelimesi, ism-i fail olarak Kur’an’da bulunmayabilir. Allah, Kur’an’da “hubb” ko&kiinden,
“sevgi” kokiinden gelen bir fiil kullanmaktadir: “...Eger Allah’1 seviyorsamz bana uyun ki Allah da sizi

sevsin...” (Al-i imran 3/31). Mesela “Halil” diye de geciyor, Hz. ibrahim(35) Halilullah’tr. Halil nedir?
Dost. Dost ne yapilir? Sevillir elbette. Sufilerin kitaplarina bakacak olursaniz “hub, agk, halil, halillik”
diye makamlar vardir. Kur’an’da bir sey ancak ruh olarak aramr. Dolayisiyla Allah, Hz.

Muhammed’i(5¥) kendine Habib olarak secmistir. Halil ise dost olmakur, sevgili olmak degildir. Eskiler

derlerdi ki “Biz falanca ile ¢ok sevisiriz.” Muhabbetlerinin ¢cok oldugunu ifade etmek icin kullanilirdi bu
climle.



Sufilerin ibadetlerindeki kalite, mollamn ibadette s6ylediginden farklidir. Baktiginiz zaman suret olarak
aymdir ama i¢ olarak farklidir. O, salatii’l-arifin makamindadir. Kildig1 namazin rakamsal olarak adedi
cok olmayabilir, ama ¢ok kalitelidir. Hz. Ali’nin karsisina ¢ikmis, onunla miicadele etmis Hariciler vardi.

Hz. Ali(KY) Haricileri teftis etmek iizere, kendi taifesinden olan Eb{i Eyyub el-Ensari’yi('®) ganderir. Ebd
Eyyub el-Ensari incelemesini yapip Haricilerin lideriyle de goriistiikten sonra dondiigiinde, Hz. Ali’ye bir
rapor verir. Der ki “Ya Ali, 6yle namaz kiliyorlar 6yle namaz kiliyorlar ki namaz kilmaktan alinlarinda
yaralar cikmus.” Hariciler gercekten cok abiddiler. Gece belki hi¢ uyumuyorlardir.Bazi Hariciler
ellerinde sopa tasirmus, ayaklari namaz kilmaktan yoruldugunda da “Al sana ayak, al sana bacak!
Yorulunulur mu?” diye kendi bacaklarina vururlarmis. Ebt Eyyub el-Ensari diyor ki; “Vallahi biz onlar
kadar namaz kilmiyoruz. Niyazi-i Misr1 bir siirinde séyle der: “Savm ii salatii hacc ile sanma biter zahid
isin/insan-1 kAmil olmaya lazam olan irfan imis.” Namazla, orucla, hacla sanma biter zahid isin. Bu,
zahidliktir. Namaz bizim icin sart, ibadet sart. Ama namaz, Allah’la kul arasinda bir vesile iken

perdelerden bir perde olabilir. Hz. Ali(kv) ariftir, arif ile zahid farklidir. Hz. Ali namaz kilmiyor mu?
Kiliyor tabii. Ama onlarin kildig gibi degil. Onlar iki rekat namaz kiliyor, kalkiyor iki rekat arasinda
adam oOldiiriiyorlar. Haricilerin 6ldiirdiigii adam sayis1 saymakla bitmez. Bir defasinda Basra’da bir
camiye girerler. “Kur’an mahluk mu?” sorusuna istedikleri cevabi vermeyen imami mihrapta 6ldiirtirler.
Hatta o kargasa esnasinda camiye gelen imamin hanimini da “Bu da o kafirin hamm” diye 6ldiiriirler.
Cikista, kendi canlar1 da gidecek korkusuyla, “Efendim buyrun alin, hurmalarimiz sizin olsun” diyen
Mesihi sebze saticilar1 vardir. Ehl-i kitapla alisveris yaptigimz zaman hakkini 6deyin ayetini okuyarak
onlarla aligveris yaparlar. Kanli elleriyle paralarimi 6deyerek -giiya- Kur’an’a itaat etmis de olurlar...
Bir Miisliiman’in kamm cok cabuk doker, ama mesela hak hukuk olunca ona ¢ok giizel riayet ederler...
Dini ilimlerde ¢ok dikkatli olmak gerekir. Bu yaklasima sahip olanlar, islam’da da vardir, Yahudilikte de
cikmustir, tarikte de vardir, giiniimiizde de vardir. Hindu’nun da haricisi vardir. Bu bir tipolojidir, her
yerden ¢ikabilir.

“Tasavvuf can-1 canan can-1 canan olmaga derler.” Habib kelimesinden geldik buralara. “Can” Farsca
bir kelimedir, Tirkcede de ruh anlaminda kullamilmaktadir. Ruh, Arapca bir kelimedir. Arapcaya da
Ibraniceden gecmistir. “Ruah” olarak bugiin ibranicede kullamlmaktadir. Can, bugiin Azeri Tiirkgesinde,
“6zlim, benim, kendim” anlaminda kullamlir. “Can-1 men”, “benim goziim, iki camm” anlaminda da
kullanlir.

Can, cam canana verir. Canan, sevgili demektir. Can bende kaldig siirece, ben onu besleyemem. Cam
en glizel besleyecek olan, camn kaynagidir. Camn kaynag1 da cam verendir. Cenab-1 Hak buyurur: “Ben
bir kuru camurdan, sekillendirilmis balciktan bir insan yaratacagim. Onu diizenleyip icine ruhumdan
tifledigim zaman...” (Hicr 15/29). Demek ki o evrensel ruhtan, evrensel candan bize nefyedilmis,
tiflenmistir. Dolayisiyla camn kaynagi biz degiliz, O. Bizdeki ilahi yon. Bizi ilahi kilan taraf, bizi yiice
kilan taraf. Istersek eger; bizi yiicelestiren taraf.

Eflatun der ki; “Ey insan, sen Tanr1 idin, Tanri’dan idin ama unuttun.” i§te bize ilk tiflenildigi zaman,
daglarin taglarin yani madde aleminin iistlenmekten cekindigi o yiikiin altina girmis oldugumuz an, biz
ilahiydik. Insan kelimesinin kokii, “unuttu” anlamindaki “nesiye”dir. Nisyanla, o ilahi yoniimiizii unuttuk.
Bir zamanlar sevgiliyle beraber oldugumuz o diyardan koptuk, ayrildik da geldik.

Islam dininin terminolojisi hatirlamak iizerine kurulmustur. Hatirlama eylemi daha evvel bir seyler olup
bittikten sonra, basimizdan bir sey gectikten sonra gecerlidir. Eger basimizdan daha 6nce bir sey
gecmemis olsaydi bizden hatirlamamizi isteyen ayetler gelmezdi. Hatirlayin; denilmesi daha evvel bizim
boyle bir tecriibe yasadigimizin en bariz ifadesidir. Unutmaya sebep olan seylerin neler oldugunu,
tasavvuf metinleri uzun uzun izah eder. Unutma ya da nisyan genellikle Allah’in peygamberler eliyle



insanliga bildirdigi, ana bilgiye dairdir. Allah her an bir istedir. Bundan on bin sene evvel Allah’in
muradi ne ise bundan yirmi bin, elli bin sene evvel de 06zii degismemek suretiyle o idi. Allah’in
muradinda bir degisiklik yoktur ama onun kilifinda, dis yapisinda degisiklikler vardir. Dolayisiyla bir
dine mensup olan bir insan hangi dine mensupsa o dinin 6ziinii bulmak zorundadir. Yeryiizii, bir
dejenerasyon alemi, yani olus ve bozulus alemidir. Ay alti alemdir burasi.

Ama her olus ve bozulus amnda yeni oluslar icin bir hazirlik mevcuttur. Dolayisiyla Hz.

Muhammed’in(58¥) ve ona gonderilen vahyin icsel yapisimin iyi analiz edilmesi, iyi tahlil edilmesi
gerekmektedir. Miisliimanlar da Miisliiman olmayanlar da bu vahye bakmalidir. Ciinkii o, indirilen son
vahiydir. Bin dort yiiz sene icerisinde normatif bagka bir vahiy gelmemistir. Gelen, devam eden ilhamdir.
[lham icin kapr acikar. Onun yolundan giden sufiler sdyle ifade ederler: “Bize gelen vahiy, Hz.

Muhammed’e(53V) gelen vahyin icinden, onun aciklanmast olarak gelir.”

Kur’an, Hz. Muhammed’e(53¥) nazil olmustur. Onun iimmetinin icinden, onunla 6zdeslesen bazi Arif
kimselere ondan intikal edecektir. Ibn Arabl “Benim elde ettigim bilgi tamamen o6zettir, ve Kur’an
hazretindendir.” der. Fiitithdat-1 Mekkiyye otuz yedi ciltlik 6zet bir kitaptir. Kur’an’daki anlam

katmanlarina ulasabilmek icin tefekkiir etmek gerekir. Hz. Muhammed’e (53V) indirilen vahiy olan
Kur’an-1 Kerim, daha sonra o peygamberi izleyen veliler aracihgyla aciklanmus, serh edilmistir. islam
tasavvufunu, diger mistik akimlardan ve olusumlardan ayiran en temel nokta burasidir. Bazi akimlar,
milesseselesme noktasindan bakildiginda cok daha gelismis, cok daha miikemmel olabilirler. Ancak su
nokta cok 6nemlidir; biitiin maneviyat “logos”tan gecer. Logoslar, Frenkce tabirle profetoloji denilen nebi
cesmesinden gecer. Hakk’a vuslat O’nun nebileri ile olur. Dolayisiyla nebiyi, peygamberi atlayarak, bir
nebi ile salavat irtibati kurmadan Hakk’a vasil olunmaz. Nebilerin ruhaniyetleri 6lmez, nebilerin isimleri
bakidir. Nebiler seckin ve secilmis insanlardir. Hangi nebinin logosunu izlerseniz ona yonelik giinliik
irtibatinizin kurulmasi gerekir, bunun akabinde oradan size bir yol acilir.

Binaenaleyh altm cizecegimiz nokta sudur: Islam tasavvufunu izleyen bir yolcunun rehberi; baz
ozelliklere sahip olup gecirdigi tecriibeler neticesinde, o tecriibeleri asabilmis, onlara gogiis gerebilmis
ve o tezgahta, o divanda kendini ispatlamis oldugu icin kendisine baz1 yetkiler devredilmis, bazi
meziyetler verilmis, bu verilen emanetleri “Siz de ehline veriniz” diye emredilmis insandir. Dolayisiyla
egitmen, 6gretmen, belletmen, miirebbi, muallim, hangisini kullanirsak kullanalim o kisiyi sadece mantiga
hitap eden bir kisi olarak diisiinemeyiz. O kisinin insalar1 egitmek icin konugmasina dahi gerek yoktur.
Oyle insanlarin yamndan gecerken {istiiniize “Sibgatullah” (Allah’in boyasi) siiriilir. Hz.

Muhammed’in(33V) misyonunda, isminde gecmis biitin ezoterik sistemlerin tamami toplanmus,

dercedilmistir. Biitiin nebilere indirilen bilgiler Hz. Muhammed’e(52V) indirilen bilgi icerisinde vardir.

“Tasavvuf cam candna verip azade olmakur.” Ozgiirlilkk, ruhun 6zgiirliigiidiir, yoksa kelepcelerden
kurtulmak degildir. Can bu ten kafesinde kaldig1 miiddetce 6zgiir degildir. Can, O’nun bir parcasi oldugu
icin giizellikleri ister. O’nu tamyan gozleri oldugu icin can yiicelmek ister, yiikselmek ister.

Biitiin kayitlardan kurtulabilmek i¢in énce kayitlanmak gerekir. Hani Sun’ullah Gaybi’nin bir s6zii var:
“O nurdan varhiga erebilmek icin 6nce bu karanlik bedeni ateste yakmak gerek.” Bu diinya hayatindaki
bedeni 6zelliklerimizden nurun, 15181n, aydinlanmanin ¢ikabilmesi icin bedeni hayatimizi tanzim etmemiz,
diizenlememiz gerekir. Bu, cok 6nemlidir. Baz1 amellere devam etmeden a¢ilim elde edilemez.

Islam tasavvufunda halvet diye bir tecriibe var. Hayat sartlar itibariyle yapamadiimz bir sey, halvete
cekilmek. Baslangicta, bir kamil miirside intisap ettiginiz zaman, bir kamilin elini tuttugunuz zaman sizden
ilk istedigi sey budur. Kapali bir mekanda bir miiddet icin terk-i diinya ederek ona teslim oluyorsunuz.



Cinkii sizin alakalarimzin kesilmesi gerekiyor. Biz, i¢cimizde cami tagiyan varliklar ama aym zamanda
sosyal varliklar oldugumuz icin, dis alemle de ¢ok fazla ilgimiz var. Zihnimiz sahte imajlardan arinmadig
siirece, bir tiirlii netlik elde edemiyoruz. Modern diinyada nesneler gesitlendi. Mesela kendinizi bir ¢élde
diistiniin. Yeryiiziine baktigimz zaman sari1 renk... Diimdiiz bir ufuk... Gokyiizii ne baktigimz zaman masmavi
bir renk... Nesnelerin az oldugu yerde ister istemez igsel derinlik cogalmaya baghiyor. Dis alemde
nesneler cogaldikca dissal diinya zenginlesiyor. Modern insan eger bir de modern diinyada gelismeler
elde ettiyse, goziinii bir daha disaridan iceriye déndiiremiyor. Halvet, ruhunu kaybeden insamn ruhunu
aramaya baslamasi i¢in bir baglangi¢ noktasidir.

Dolayisiyla bizim baslangicta hayatimuzi manevi bir disiplin icerisinde ele almamz gerekiyor. Bir
disiplin hayati isteniyor bizden. Dis1 mamur eden, i¢i harap ediyor. Disi mamur etmeyecek miyiz hicg,
ciiriyecek miyiz yerlerde? Hayir. Ilgiyi cok fazla dis aleme verdigimiz zaman dikkat dagliyor,
yoruluyoruz, yorgun diisiiyoruz, bitap diisiiyoruz ve ice yonelmeye vakit kalmiyor. Dis o kadar mesgul
ediyor ki ice gitmeye, icle ilgilenmeye imkan olmuyor. Oysa icle ilgilenilse, ici giizellestiren insanlar,
dis1 da giizellestirecekler.

“Cam canana verip azade olmak”, yani 6zgiirliikk, ancak ten kafesindeki cam, o can sahibine teslim
etmekle oluyor, diyor Olanlar Seyhi Ibrahim Efendi. Ardindan giizel bir tamlama getiriyor ve diyor ki
“tasavvuf cAn-1 cAndn can-1 cAnin olmaga derler.” iki kere tekrarliyor. Birincisinde kastetti§i canamn cam
olmaktir, yani sevdiginin sevdigi olabilmektir.

Allah’in verdigi nimetlerden oldugu kadar imtihanlardan da razi olmak gerekir. Sen Allah’tan raziysan
Allah da senden razidir. Onun icin sufiler “Allah’1 sev ki O’nun sevgi alamna gir.” derler. O’nu arayanlar
bulurlar. O’nu herkes bulur, denilmiyor. Bulmamn sarti talip olmaktir, aramaktir. Aramazsan nasil
bulacaksin? Hadis-i kudside buyurulur: “Kim bana talip olursa beni sonunda bulur. (Men talebeni
vecedeni) Kim bana giden yolu bulursa beni tammaya baslar (ve men vecedeni arafeni). Beni tammaya
baglayan beni sevmeye baglar (ve men arafeni ehabbeni).” Basamak basamak ilerletiyor. Once talip
olacaksin, isteyeceksin. Sonra o yolu bulacaksin, o yolu bulduktan sonra sevmeye baslarsin. Sevme
noktasi: “Kim beni bilirse, beni sever (men arafeni ehabbeni). Kim beni severse bana asik olur (ve men
ehabbeni asakani).” Buraya kadar devreye girmiyor, senden adim atmam bekliyor, senden gelmeni
bekliyor, belirli merhaleleri kat etmeni bekliyor. Sen onu gectikten sonra da O, devreye girerek diyor ki:
“Kim bana asik olursa ben de ona 4sik olurum (ve men asakni asaktuhii).” Devreye giriyor. Iste ask
hikayesi burada bagliyor! Ama sonu, tehlikeli bir ask hikayesi bu: “Ben kime asik olursam onu 6ldiiriiriim
(ve men asaktuhii kateltuhii). ”Tabii bu 6liim fiziki bir 6liim degil. Onu kendinde 6ldiirme, kendinde fani
etme, as181n masukta erimesi olarak tarif ediyoruz bu merhaleyi. As18in masukta erimesi... “Ve ben kimi
oldiiriirsem onun diyetini 6derim (Men kateltuhii ve fe aleyye diyetuhii). Kimin diyetini 6demek benim
lizerime vacip olursa onun diyeti, bizzat benim (Ve men aleyye diyetuhii fe ene diyetuhii).” diyor,
karsiliginda kendisini veriyor.”

Asikla masugun gezdigi yer, bir noktadir. O nokta olmadi@ siirece asik asiktir, masuk masuktur, arada
hala eritilecek daglar vardir. O daglar eritmek icin tabii ki Ferhat olmak gerekir, Emrah olmak gerekir,
Yusuf olmak gerekir... O’nun bizden istedigi baz1 seyler var. Iste o istenilen seyler yapilirsa ondan sonra
yavas yavas daha farkli seyler istiyor. Daha farkli. “Ask ibadeti farzdir, diger ibadetler nafiledir.” diyor
Sun’ullah Gaybi. Dolayisiyla nafile ibadetleri yapacagiz ki farz ibadetlere erebilelim. “Tasavvuf can-1
canan can-1 canan olmaga derler.” Canamn ruhu olmak, cananin sevgilisi olmak budur...

Ve son beytimiz:

Tasawuf bende olmaktir hakikat Hak ey ibrahim!
Tasawvuf ser’-i Ahmed dilde burhan olmaga derler



Olanlar Seyhi ibrahim Efendi denilen zat Seyhiilislam degil, Naksibendilerinden degil, Osmanl
medresesinden yetisme degil. Bu beytin sahibi Osmanli Melamilerinden. Kimilerine gore en zindik, din
dis1, dini imam gitmis bir zat. Son ciimlesi: “Tasavvuf bende olmaktr hakikat Hak ey Ibrahim!”

Ey ibrahim, tasavvuf o sevgilinin éniinde bende olmak, abdullah olmak, kul olmak, kole olmakur.
Tasavvuf, Hz. Muhammed’in(58V) yoluna, burhdn olmakar. Bir Osmanhi Melami arifi dahi Hz.

Muhammed’in(53¥) ¢izdigi yolun manevi acidan ne kadar énemli oldugunu gosterir. Elbette kendisi
tecriibe ettigi icin boyle soyliiyor. Yoksa sistemde bir karisiklik meydana gelir. Bir yolu izleyenler, bir
nebinin kanatlar1 altinda ilerleyenler “Nebilerin hepsi kardestir” fetvasindan yola c¢iktiklari igin en
hoggoriilii insanlardir.

Salikin gonliinde Hz. Muhammed’in(52¥) mithriiniin, burhanin acik bir sekilde olmas: gerekir. Sufilerin
%90’ mmnin sahsi tekamiilleri distan ice dogru olmustur. Kabukla baglamuslar, kabuktan ice gecmislerdir.
Ice gecenler hep dért kapidan da sirasiyla gecmislerdir. Ciinkii her kap1 bir sonrakinin sirrim tasir. Onun
icin koridorlar1 ¢ok iyi bilmek gerekir. Maneviyat diinyasimi bir nebinin hakkim vererek izlersek, bize

biitiin nebilerin sirlar1 aciklamr. Hz. Muhammed(53V) der ki: “Benim kardesimdir Isa, kardesimdir
Musa.” Bir tanesinin hakkim ver, bir tanesinin icine derinlemesine gir o sana hepsini gosterir. O agidan

baktigimizda baslangi¢ noktasi, bir noktanin arkeolojisi olmalidir. Miisliimansak Hz. Muhammed(53V)

noktasindan baslayacagiz. Hz. Muhammed(33V) noktasindan baslayip onda derinlemesine gittigimiz
zaman, biitiin nebilerin hikmetinin de Ahmed ismi altinda, Muhammed ismi altinda toplandigim goriiriiz.
Dolayisiyla “Ey iman edenler!... iman edin.” (Nisa 4/136) ihtarim anlayan gercek Muhammediler, islam
olduktan sonra bunun i¢indeki dikey iman basamaklarim ¢ikarak maksuda ulasirlar.

Bir Toplumsal Uzlasim Modeli Olarak Tasavvuf

Bir bakima bu boéliim icin, diger boliimlerin bir hiilasasi diyebiliriz. Tasavvuf
baslamakuir, sonuclandirmak degildir, demistik. Onemli olan, tasavvufu
toplumsal bir uzlasim modeli olarak kabul edip etmedigimizdir. Ediyorsak, yolu
yarilamisiz demektir. Bir kere baslandi mi arkasi gelir. Bir seyin enerjisi,
nuraniyeti sizi sardi mi, ister istemez ona dogru cekilirsiniz. O sizi ¢eker, alir
gotirtr. Siz hicbir sey yapmasaniz da bu boyledir. Yeter ki direnmeyin. Zorluk
yolun kendinden degil, yolcunun direnme katsayisindan kaynaklamr. En azindan
toplumsal birlik acisindan “tasavvuf” da bir usuldiir, yontemdir, metoddur,
diyebiliyorsak, okuyacaginiz satirlar gonliiniizde daha muhteval ve renkli bir
resmin tesekkiiliinii saglayacakuar. Bu kadari bile, kitabin oncelikli amacinin ¢ok

da uzagindan gecen bir yaklasim sayilmaz.

“Sen Neyi Artyorsan Osun”



“Aramakla bulunmaz ama bulanlar arayanlardir.”
Bayezid-i Bistami (ks)

Insan neyi ararsa, neyi zikrederse, neyi telakki ederse o zikir, onda bir enerji viicida getirir, bir mana
hasil eder. Mevlana’mn “Sen neyi ariyorsan osun.” soziiniin bir anlamm da budur. Modern insanin
anlamsizlig1, gayesizligi uluslararasi bir projeymis gibi go6ziikiiyor. Geng¢ kitleyi, disaridan birtakim
etkilerle hayatin manasim diisiinmeden yasamaya sevk etmeye calisan bir proje... “Aman maneviyati
diistinme!” Ciinkii maneviyati diisiinen insan, modern-kapitalist tiikketim carkimn icine adeta bir comak
sokar. Maneviyat, tiikketim carkina girmeyen bir insan modeli ¢ikaracaktir ortaya. Neden? Ciinkii o kisi,
hayatin anlaminmi nesnelerde degil kendisinde arayacaktir. Modern insana, sahip oldugu seyle anlam
veriliyor. “Sen, nelere sahipsen osun.” Oysa geleneksel anlamda kisiyi insan yapan, sahip oldugu bilgiler
ve ne kadar tekamiil ettigidir. Simdi ise insanlar, sahip olduklar1 baz1 oyuncaklar, baz1 nesnelerle kimlik
kazanir hale geldi. Bunu, ancak dinin getirdigi anlam haritasiyla tedavi etmek miimkiindiir. Ne var ki dinin
de katmanlari oldugunu unutmamak gerekir. Dinin igerisinde bunun igin bir recete vardir ama her dini
yorum ve anlayisin bu problemi ¢ézecegi zannedilmemelidir. Din; felsefelerden, sistemlerden ¢ok daha
genis bir yapiya sahiptir, ama dinin igerisindeki yorum ekollerinden geleneksel olani, asli ve otantik
olan, bozulmamis olam bulup ¢ikarabilirsek —ki biz ona hususi manasiyla “islam tasavvufu” diyoruz.-
insana ¢oziim getirebilecek donamm saglayabiliriz. Ciinkii bu ekol bize insamn anlamini, nereden gelip
nereye gittigini bildirecektir.

Insan bu fiziki hayata, belirli amlarla geliyor aslinda. Cocuk dogdugunda zannediyoruz ki hayata
sifirdan baghiyor. Hayir, boyle degil. Ister insiyaki hareket ister kendiliginden yapilan hareketler deyin;
psikolojide “icgiidii” denen seyin altinda yatan tek bir hakikat vardir: “ilim bir nokta idi, onu cahiller

cogaltti.” Hz. Ali(ra), boyle diyor. Bu s6z, ilmin coklugu sizi yamltmasin; aslinda tamami, tek bir
“nokta”dir, anlamina gelir. “Cahiller cogalti”dan maksat, ilim ve gayenin bir oldugunu bilmeyenlerin, onu
cogaltmak suretiyle bir illiizyona, yanilsamaya saplandiklarim ifade etmektir. Din-bilim catismasi da
zaten bu birligi bulamayan dindarlarda ya da bilim adamlarinda ortaya ¢ikar. Vahdet noktasim bulamayan
dindar da vahdeti bulamayan bilim adam da aym sekilde perdelenmis durumdadir. Aslinda ikisinin de
farkl1 diller alinda aym seyi soyledigi gériilmektedir. Iste insamn dogumundan itibaren hayatla ic ice
siirdiirdiigii tecribbede insam mutlu edecek yegane eylemin hatirlama eylemi oldugunu séyliiyor bize
Kur’an-1 Kerim. Cenab-1 Hakk diyor ki “Biliniz ki, kalpler ancak Allah’t anmakla huzur bulur” (Ra’d
13/28).

Modern insamn en biiyiik problemi, tatmin problemidir. Hangi nesneyle ilgilenirse ilgilensin bir
tatminsizlik, biitiin ilgilendigi seylerden bikma ve o biktig1 seylerden bir an evvel uzaklasma s6z konusu.
Ciinkii ilgilenilen sey lizerine sebat ve sadakat yok; tiiketiliyor her sey ve bikiliyor. Bu, insan iliskilerinde
de béyle. Insana asli ve degismez olanin zevki tatirilmadig ve insan, bu bozulan ve her giin degisen
seylere kendini bagladig siirece bir miiddet sonra psikolojik sikintilara girmeye baslayacaktir. Bunun
sebebi; insanin sahip olduguy, sahip oldugunu zannettigi seylerin siirekli doniisiiyor, kayboluyor olmasidir.
Halbuki, gercek sebat o varligin kaynagindadir. O da Hakk Tealad’dir. Kulun Rabbi ile irtibati arizi ve
ikincil bir irtibat degildir. Kur’an terminolojisinde ifade edildigi gibi kurbiyyet yani yakinlik esaslidir, bu
irtibat. Bu yakinlik degisik anlamlar icerir. Islam tasavvuf diisiincesinden hareket ederek yapilacak
metafizik arastirmalarda cok 6nemli iki kavramdir, “bu’diyyet” ve “kurbiyyet.” Yani uzaklik ve yakinlik
felsefesi. Kendinizi O’na uzak hissederseniz ne olur, yakin hissederseniz ne olur? O zaten “Ben sana
yakimm” diyor. Hatta O, o kadar yakin ki sana senden daha yakin. Onemli olan, senin O’na yakin
oldugunu hissetmen.



Her insan Esmasima Gore Hiyerarsik Siralamaya Tabidir

Tasavvufun en 6nemli meselelerinden biri, “meratib”dir. Tasavvuf icin bir anahtar kelime sdylenecekse
bunlardan biri de “mertebe” kavramdir. Meratib, biitiin alemde ve mahlukatta bir mertebeler silsilesi
oldugunu anlatir. Mertebe mefhumunu dogru sekilde anlarsak toplumsal anlamda kavgamn, birbirini
anlamamanin ¢6ziimiinii bulmus oluruz. Ciinkii herkes mertebesinden konusmaktadir. Dolayisiyla ortada
ihtilaf, kavga gerektirecek bir durum olmaz. Tek problem, insanlarin bu mertebeyi kabul edip
etmemesinden ileri gelir. Meratibi, hiyerarsiyi, “Hic bilenlerle bilmeyenler bir olur mu?” gibi bir ayetle
veya bu manaya isaret eden hadislerle anlamaya calistigimizda, ihtilaflarin 6niine ancak bilmeyenlerin,
bilenlere tabi olmasi suretiyle gecilebilecegi gercegini goriiriiz. Modern insan bu manevi egitimi almadigi
icin herkes birbirinde kendisinde olam bekliyor. Bu, bir bakima dayatmadir. Oysa yeryiiziinde Cenab-1
Allah’1n esmasindan baska bir sey yoktur; ilk O’dur, son O’dur, i¢ O’dur, dis O’dur. Hakikat boyle olunca
sen kendine bu olugsum iginde bir yer bulmak zorundasin. O zaman, O’nun esmasinin altinda oldugunu
idrak etmek, hissetmek ve bir digerine bakarken onun da Rabbin bir ismiyle tecelli ettigini bilmek gerekir.
Ademoglu, mukaddes emaneti yiiklenmisse her cemalde O’nu gérmelidir.

Modern zamana kadar bu manevi egitim, 6rgiin sekilde verilirdi. O egitimi alan insanlar da yaratilani,
Yaradan’dan 6tiirii hos goriirlerdi. Onlarin evine girdiginiz zaman “Hos gor ya hii” levhasi1 goriirdiiniiz.
Ancak modern insan, hosgorti, tolerans gibi kavramlar1 yeni yeni kesfetmeye bagliyor. Oysa bizim o
levhalarimiz sahipsizlikten dolay ciiriidiiler bile.

Anlam, ¢ok 6nemli. Zikir, O’nu anmak, hatirlamak icin ¢ok 6nemli. Ciinkii insan, nisyan ile malul,
unutmakla illetli. illetli oldugumuz icin ancak hatirlamaya devam etme suretiyle o manayr aciga
cikarabiliriz. Soyle bir yanilgl var: “Siirekli O’nu hatirlamaya calisirsak giindelik hayatimiz alt {ist olur,
isimiz var, giiciimiiz var.” Insamn aklina béyle seyler gelebilir, tabiidir. Ancak sunu diisiiniin ki
diisiincelerin kaynagi da O. Seni sana diisiindiren de O. Dolayisiyla O’nu diisiindiigiin, teemmiil ve
tefekkiir ettigin zaman aslinda kendini tefekkiir etmektesin. Yani bir yabanci nesneyi diisiiniiyor degilsin ki
o diisiincen seni senden koparmus olsun. O’nu diisiinmen, bir bakima senin kendini diisiinmendir.
Dolayisiyla Islam tasavvufunun pratiklerinden olan zikir, cok énemli bir husustur. O’nu dyle zikredin ki o
zikir, tek bir isim haline gelsin. Bir piramit diisiiniin; asagida esmalar coktur ama yukariya dogru esmalar
toplanir. O isimlerin hepsi “limmehat-1 esma”da, daha sonra da “ism-i celal”’de toplanir. Biitiin isimlerin,
kendisinden neset ettigi bir isimler anasi vardir; “limmehat” onu kasteder. Bu isimlerin, birbirine
hiyerarsik olarak bagli oldugunu bilmeniz gerekiyor. Bir ismi telaffuz ettiginiz zaman o isim, bir
digerinden kopuk degildir.

Esmaii’l-hiisna hakkinda “Allah’in doksan dokuz ismi vardir ki kim bunlar1 ezberlerse cennete gider”
diye terciime edilen bir hadis vardir. Aslinda terciimeyi, “ezberlerse” seklinde degil de “bellerse”
seklinde yapmak daha dogru olur. “Kim bunlar1 ezberlerse”yle kastedilen, “kim bunlar1 6ziinde zuhur
ettirirse”dir.

Alemdeki her seyin bir zahir bir de batin yonii vardir. Bu isimlerin de zahiri ve batim var. Sen zahirini
kendin zannedersin ama o, bir manamin bedenlenmis hali, tezahiiriidiir. iste tekke ve dergah geleneginde
“Sen hangi hakikatin bedenlenmis halisin? Sen hangi esmanin taht-1 tasarrufundasin? Hangi ismin
altindasin?” diye sorarlar. Sende cari olan O’nun ismiyse manasi sendedir. Bazi ariflerin sozleri, bu
isimlerin manas1 lizerinde o kadar yiicedir ki bazi zihinler, kalpler bunu anlayamaz. Zaman zaman
ithamlara ugrar bazi sufiler. Ciinkii “Hakk’1n esmasimin manasi benim, bendedir 0” derler. “Bendedir”
sozii, “Hakk da bendedir” gibi bir anlam tasir. Burada Vahdet-i Viiclid anlayisiyla sekillenen bir din
yaklasimu c¢ikar ortaya. Yakinlik esaslidir bu yaklasim. Hakk sana ruhunu iiflemistir. Dolayisiyla “hosca
bak zatina”, bozuk para gibi harcama kendini, kendindeki degeri bil, diye telkin eder. Iste modern gence



kendindeki degeri bildirecek bir egitim verilecek olsa o genc, aldig1 bu egitimle hayatim siirdiirdiigiinde
hem kendisine hem etrafina en yiiksek diizeyde faydali olur. Ama o gencin, o irtibat agindan koparildig
zaman yapmayacagl kotiiliik yoktur. Yaratilis skalasi icerisinde insamn, yaraticimn biitiin isimlerini
yiiklenebilmesinden dolayi, hareket serbestisinin diger varliklara gore daha fazla oldugunu goriiyoruz.
Yani insan, isterse meleklerin bile kendisine gipta edebilecegi bir varlik olabilir. Ancak yine aym insan,
Kur’an’in deyimiyle “hayvanlar gibi” hatta “hayvandan asag1” olabilmektedir. Hayvan, sadece hayvan
skalasi icerisindedir. Hayvan nebat olamaz, cemadattan olamaz. Ama insan bdyle ona bicilen skala
icerisinde degildir. Neden? Ciinkii insan, biitiin isimleri yiiklenmistir. O insan, kendisine meleklerin secde
edebilecegi bir varlik olabilmektedir. Diistinebiliyor musunuz melekler, bir insana secde ediyor. Seytan’1
meleklikten attiran da zaten Adem’e secde etmeyi reddetmesidir; Allah’a secde etmeyi reddetmesi
degildir. Bu ayrim, tasavvufta cok 6énemlidir. Seytan “O ne biliyor ki! Ben daha ¢ok biliyorum” demek
suretiyle Adem’e secde etmemistir. “Ben bir sey biliyorsam o da hicbir sey bilmedigimdir” diyenler
gercek bilgiye sahip olan insanlardir. Oysa “Ben biliyorum” diyenlere bakin, aslinda hicbir sey
bilmediklerini goreceksiniz.

Modern Egitim Varhk Sorununu Coézmek Icin Yeterli Degil

“Diistin ki su yasadigimiz zamanda Allah igin, liizumsuz seylerden kaginan kimseler; kibrit-i ahmer gibi
nadir bulunur oldular.” Bu s6zii Nigdeli Kuddusi Baba, 1800’lii yillarda soyliiyor. Ve kendinden 6nceki
bir sufiye atif yaparak devam ediyor: “Kiisteri’nin yasadigi dénem 886 senesi idi, bizim yasadigimz
zaman ise 1812” diyor. Allah yolundaki salike gereken, evvela faydali ilmi bulmasidir. Modern insanlar
olarak almis oldugumuz egitimler, diplomalar, sosyal hayatimizda gecerli olan, bize bir meslek saglayan
seylerdir. Bunlar1 alalim fakat bilelim ki bu almis oldugumuz egitimler varlik sorununu ¢cozecek egitimler
degildir; arzi, giinliik, mesleki hayatimiz icin gerekli olan egitimlerdir. Anne babalar, cocuklarina hayatin
yegane gayesinin bu ilim oldugunu soylerler. Hayir, 6yle degil. Adam olmak, diploma sahibi olmak
degildir. Adam olmanin egitimi bes yiiz tane diplomaya bedeldir. Adam olma egitimiyle birlikte mesleki
egitim de alimyorsa o zaman ortaya milkemmel bir sentez ¢ikar. Allah yolunun yolcusuna gereken, 6nce
gercek ilmi tespit etmesidir. Gercek ilim, “ilm-i billah”tr. Ilm-i billah da Allah’1 tammaktir, bilmektir.
“Ben varlik alemine neyi getirdiysem onlarin hepsi beni tanisinlar diye getirdim.” Dolayisiyla ilmin bas,
marifetullahtir; Allah’t tammak. Allah’i tammaya bagsladigimiz zaman giinliikk hayatimzin tadi, diger
insanlarla iligkiniz degisecektir; diger insanlara olan sevginiz artacaktir ¢iinkii o da Rabbin yarattig
biridir. Bir hadis-i serifte soyle buyrulur: “Allah’in yarattigina merhamet etmeyene merhamet olunmaz.”
Yani, merhamet edin ki merhamet bulasimz. Ciftli dil vardir bizde: “Men dakka dukka”, “Calarsan agilir”,
“Ne ekersen onu bigersin” gibi. Bu tarz ikili anlaimlar ¢ok vardir. Mesela “Men sabere zafere” yani
“Sabreden kazamr.” Hadis ya da kelam-1 kibar gelenegimiz icerisinde boyle yiizlerce s6z vardir. Bunlarin
hepsi, bizim hayatimuzdaki ikiligi gosteriyor aslinda. Burada bir anlam muhafaza edilip digerinin icine
sokuldugunda, o ikilik teklige doniisiiyor. Mesela sabredersen o sabir kendi icinde bir degisime ugruyor
ve zafer oluyor. Hakk’1n isimlerini biz birbirinden ayr1 isimler gibi diisiinebiliyoruz. Halbuki 6yle degil.
Renk skalasimi diisiiniin, her renk ayri gibi durur fakat her renk bir diger renkten meydana gelmistir.
Benzer sekilde Ibn Arabi’nin “tevelliidat-1 esma” dedigi bir mefhum vardir. Isimler birbirlerinden yeni
olusumlar dogururlar. Tabiri caizse her bir isim bir digeriyle karismak suretiyle {iclincii bir isim
cikarmaktadir ortaya. Misaller vermeden; temsil, tesbih, mecaz kullanmadan metafizik anlatmak cok
zordur. Bugiin bu sanatlar1 inkar eden ekoller vardir; onlarin nasil teoloji yaptiklarim ¢ok merak
ediyorum. Yapilamaz, dil tutulur bir yerden sonra. Ciinkii dil 6tesi ancak remzedilebilir, sembollerle
anlatilabilir. O acidan Hakk’in esmasim anlatirken misallerden faydalamyoruz. Kendisi de misallerle



anlatiyor zaten. Mesela bir boya benzetmesi var: Allah’in esmasimn altinda bulunuyor olmak, Allah’in
esmasimn rengine boyanmaktr. “Rabbini bul” s6zii, “Esmam biliyor musun? Sen Hakk’in isimlerinin
kendinde nasil zuhura geldigini biliyor musun?” sorularinin cevaplari ile irtibatlidur.

Seyr-i ilallah, Allah’a dogru gitmektir. Yol ve yolcu tabirleri de birer semboldiir ve tasavvufun anahtar
terimlerindendir. Tasavvuf, yol ve yolculuk esasina dayamr. Yola ¢ikmazsan varamazsin, varamazsan
olamazsin. Ama hic¢bir yolculuk bir saniyede olmaz; ne kadar hizli bir ara¢ kullamlirsa kullamlsin
gidilecek yere bir siire¢ icinde varilir. Mayalanmis ekmegin, agir agir pismis halinin en giizel ekmek
oldugunu soylerler. Dolayisiyla “Hamdim, pistim, yandim” esasiyla énce hamligim idrak etmek, ardindan
pismek icin kazana girmek, sonra da bogulmak, olmak gerekir. Bir taraftan bu “pisme” misali cok
kullamlirken bir taraftan da sefer yani yolculuk metaforu kullamlir. Genellikle de dort yolculuk esas
alimr. Buna “esfar-1 erbaa” denir, dort yolculuk. Allah’a dogru yolculuk, Allah’la beraber yolculuk,
Allah’ta yolculuk, Allah’tan yolculuk diye terciime edebilecegimiz dort yolculuk vardir. Tasavvufta
yolculuk, O’na vardiktan sonra tekrar ayrilmayi da esas alir.

“Salik-i ilallaha gereken, faydali ilmi bilmesi ve onunla ihlasla amel etmesidir” denir. Once o ilmi
bilecek, sonra o ilmin icablarina riayet eden bir hayat yasayacak ve bu yasamis oldugu hayat tarzi da onda
bir kisilik halini alacak. Islam tasavvufunun bazen kisiyi kendi haline birakmamasi, getirdigi
yiikiimliiliikler bakimindan kimilerine agir gelebilir, 6zgiirliigiin elden gittigini diisiindiirebilir. Modern
insan boyle diisiinebilir, ¢iinkii o miskali, 6lciitii kaybetti. Bunu kaybedince neyi neyle kiyas edecegini
bilemiyor. Islam tasavvufunun vacibat dedigi, yerine getirilmesi gereken vazifeler, aslinda kisinin manevi
hayatim disiplin altina alip bir kisilik olusturuyor. “Bu dinlerde zaten yok mu?” diye sorulabilir. Evet,
var. Peki, tasavvufun bundan farki ne? Tasavvuf, o istenen amellerin icine agk iifliiyor. Iicine ask
tiflemediginiz zaman namaz da oru¢ da hac da bir agirlik gibi gelir insana. Ask boyutunda yapilmayan
ameller zorluk halini alir, kiilfete doniisiir. Biitiin sufilerin siirlerinde bahsettikleri seyin, amellere ruh
iiflemek oldugu dikkate alinmalidir. I¢i bosalms amellere ruh iiflemeye calisilir. Niyazi-i Misri;

Savm u salat u hacc ile sanma biter zahid isin
Insan-1 kdmil olmaya lazim olan irfan imis

derken iste bunun altini ¢izmeye calisiyor.

Yol, kendi basina bulunmaz

Isimlerin bizim iizerimizdeki tasarrufunu biliyor olmamuz, onlar1 sikca anmakla gerceklesir. Once isim
telaffuz edilir, sonra bu zikir ve o isim beraberinde manasim getirir. Bir kisiye kirk kisi deli derse o kisi,
delirmese bile iizerinde o soziin tesiri kalir. Neyi cagirirsaniz o, anlamini yanina geker.

Tasavvuf dedigimiz sey 1940’11 yillara kadar bu milletin adab-1 muaseretini belirlemistir. Tasavvuf, bu
toplumun biitiin s6zlerinin arkasinda yatan felsefedir. Toplumu 6yle egitmis ve Ogiitmiistiir ki her seyde
tesiri vardir. Atasozii dedigimiz bazi1 darb-1 meseller vardir ki bunlarin da temelinde tasavvufi figiirler
bulunur. Maalesef arastirmacilarimiz o yonlere dikkat etmiyor. Edebiyat arastirmacilar1 metnin dilsel ve
etimolojik yoniinii ele aliyor, mananin nereden geldigine bircok kimse bakmyor.

“Seyrii siiluk yoluna cikmak isteyen kimse, kendisine bir miirsid bulacak” der, Kuddusi Baba. “Hocam
ne gerek var, ben rehbersiz de bulurum yolumu” diyenlere irfani gelenek, miirsidsiz yol olmayacagimn, bir
kilavuzun gerekliligini soyler. Yol, kendi basina bulunmaz. Ozellikle modern insan, kendi basina ¢ok zor
bulur yolunu. Ciinkii engelleri artti. Engeller eskiden {ictii, besti, simdi elli, yiiz oldu. Bu yiiziin icerisinden
hakikati bulmak ¢ok zor. O agidan bir kilavuz gerek kisiye ki elinden tutsun. Bizim gelenegimizde cok
fazla rehber tarifi vardir. Giinliik hayatta bile baz1 hususlarda rehber aranir, o rehber esliginde yol alinir.
Anadolu’da bu manada ¢ok giizel gelenekler yasiyor hala. Bunlarin hepsinin arkasinda tasavvufi gelenegin



izleri bulunmaktadir. “Kimin rehberi yoksa, onun rehberi seytandir” denir. Bazis1 bu stze itiraz etmistir.
Belki hakli sayilabilirler ciinkii anlamim bilmiyorlar. Anlam sudur: Alemde bosluk yoktur, alem bosluk
kaldirmaz. Dogru bir rehberle ilerliyorsan ne ala, dogru bir rehberin olmadig1 noktada seytaniyet devreye
girer ve seni alip bir yerlere gotiiriir. Bir Satanizm akimu var. Onlarin da ¢alisma sistemleri sadece kitap
okumak degil; onlar da belli bir seyrii siiluk izlemekteler. Yani seytamn yolu da bir seyrii siiluktur. O yola
girmek icin bir rehber bulacaksimz, o rehber sizi egitecek, size vazifeler verecek, o vazifeleri yerine
getireceksiniz ki terakki edesiniz. O ilerlemeyi kaydederseniz hizmetinizin karsiligi olarak size mana
verilecek. Buna “kontra-inisiyasyon” denir, yani gercek tasavvufun ziti. Ya Islam tasavvufunun izledigi
yontem vardir, ya zitth vardir. Cok iddial bir ciimle oldugunun farkindayim. Yani “Ben Islam tasavvufunu
kabul etmiyorum” diyen, aslinda bir inisiyasyondadir. Bir taraf seyrii siiluk ortaya koyarken karsi taraf
seyrii sliluk olmadan bir yere vardirdigim iddia etmektedir. Her sey belli bir hizmet kargiligindadir.
Seytanin tarafi ve Hakk’in tarafi.

Mevlevi geleneginde bunu cok giizel sembollerle ifade etmislerdir. Cileye giren dervis, kirk giin sonra
erbainden cikti@i zaman ne hallerdedir bilir misiniz? Mevlana’nin Mesnevi’si, Divan-1 Kebir’i,
zannetmeyin ki falanca kafede otururken ya da Havana purosu icerken yazilmis eserlerdir. Bu eserler, biz
sabaha kadar uyurken uyamk duran insanlarin, kendilerine kirk giin sonra acilan kapilardan sizan
1siklardir. Bir tarihte Konya’daki bir sempozyumda bazi akademisyenler tarafindan séylenen talihsizce bir
sozdiir “Ben de yazarim” sozil. Buyursunlar, yazsinlar. “Boylesi yazilmadi” dedim. Buna karsilik baz
tasavvuf karsitlar1 “Onlar1 Kur’an mesabesine mi ¢ikariyorsunuz?” dediler. Kur’an mesabesine hicbir sey
cikamaz. Mevlana, “Kur’an’in yoluna biz kurbamz”, “Ben, Hz. Muhammed’in yolunun tozu topragiyim”
der. Sufiler, Kur’an’in mesabesini iyi bilirler. Mesnevi icin adeta “Farsca Kur’an Tefsiri” denir.

Kur’an’1 satir satir tefsir etmek vardir, bir de Kur’an’1n manasint 6z olarak aktarmak vardir. Abdiilaziz
el-Kasani der ki “Yiizde doksan itibariyle Kur’an’in gramer tefsiri yapiliyor.” Bunlar da katkidir fakat
hepsi etimolojik ve literal calismalardir. Kur’an’in manasim anlatan eserler ise farklidir. ibn Arabi der ki
“Bir ayeti aliyorum, seriat cekmecesinden cekiyorum, o ayetin seraitteki karsiligim anlatiyorum. Sonra o
ayeti cekmecesine koyuyorum. Ayni ayeti, iist cekmecesi olan tarikat cekmecesinden aciyorum, o ayeti
tarikat diizeyinde acikliyorum. Sonra yerine koyuyorum. Ayni ayeti bir de hakikat cekmecesinden cekip
hakikat diizeyinde aciklayip tekrar yerine koyuyorum.” Tefsir diye, miifessir diye bdylesine denir. Ayet
alimp sadece bir ¢ekmeceden izah ediliyorsa, bu bir dilbilim calismasidir. Bu da bir katkidir ve
kiiciimsenemez. Ama tefsir, o demek degildir. Ibn Arabi’nin, bu séyledigi yontemle sadece Kehf Suresi’ne
kadar yaptigi tefsir, 64 cilt tutmustur. Ama bu tefsir; maalesef idrak seviyesi bunlari anlamaya miisait
olmayan Miisliimanlar tarafindan yakilmis ve bu eserin giiniimiize ulasmasina mani olunmustur.

Kamil insan Somiiriiniin Panzehiridir

[lm-i billah, yani marifet, iltifata tabidir. Iltifat gosterilmeyen meta, zayidir. Bu ilmi nebiler getirir,
veliler aciklar. Onlarin yolundan giden olarak bu ilme ve serhlere sahip cikmadiysan onlar ¢ekip giderler,
sen de daglar basinda kalirsin. Ilim erbabi naza gelmez, iltifat gormedikleri yerden cekip giderler. Biz bu
gelenege sahip cikamadik, bu gelenegi koruyamadik. Kelaynak kuslarini korumak igin dernek kurduk ama
insan-1 kamil kayboluyor. Bir toplumun degerini, kamil insan sayis1 belirler. Kamil insan sayisi azaldi
toplumumuzda. Boyle bir toplum, 6liidiir. Acilarim da giiniimiizde goriiyoruz, cilelerini cekiyoruz zaten.
Kamil insan egitim merkezlerimiz yok. Biitiin egitim anlayisimiz pragmatizm {izerine kurulu. “Ne zaman
mezun olurum ve iyi bir is bulurum” anlayisi. “Ben sana okuyamazsin demedim, adam olamazsin dedim”
derler. Iste adam olmanin da egitiminin verilmesi lazim.

Bati’da ve ABD’de “adam olmak” dedigimiz sey iizerine incelemeler yapiliyor olmasi cok ilginctir.



Bizim toplumuzda kiiciimseniyor boyle seyler. “Adam olsan ne olacak!” gibi bir anlayis var, 6zellikle
genclerde. “Senin aldigin maasin bes katim, simit satsam kazamrim” diyenler var. Haklidirlar belki, ama
esas olan bu degil ki. ABD’de “adam olmak” {izerine yapilan arastirmalar ekonomiye, sanayiye, siyasete,
sosyolojiye katkilariyla beraber olciiliiyor. Biliyorsunuz, “insan faktorii” diye bir sey var. Yetismis,
kaliteli insamn iktisatta, ekonomide karsiligi var. Peki, iyi egitim alamamus, fakat kemal sahibi olan
insanin hosgoriiyli yaymak, toplumsal barisi saglamak, kavgaya mani olmak anlaminda toplumsal bir
karsilign yok mu? Artk sehirlerde yasiyoruz ama kdy toplumuyken kdyiin bilgeleri, yaslilar1 olurdu.
Kavga, doviis oldugu zaman insanlari onlar baristirirdi, onlara miiracaat edilirdi. Ne yazik ki onlar artik
yok. Simdi bir kan davasinda kim araya girecek de baristiracak insanlari? Bilge insanlarin ¢ikmasini
arzulamak, sanilmasin ki pasif bir istektir, bilakis aktif karsilig1 var. Bu toplumdan kamil insanlar ¢ikarsa,
bunun ekonomiye bile katkis1 olacaktir. Ayrica kamil insan, kapitalist somiiriiye panzehirdir. Bu manada,
kamil insamn cikmamasim isteyen cevreler olabilir. Kamil insan “Once insan ol, iistiine giyecek bir sey
bulursun illa ki” diyebilir mesela. Ama kamil insan yoksa, o vazifeyi seytan iistlenir. Peygamber dahi
mahlukatin en mikkemmeli olmasina ragmen Cibril araciligiyla talim ediliyordu. Cebrail’i araci olarak
kullanmadan Cenab-1 Allah vahiy indiremez miydi? Siiphesiz ki Allah i¢in bir seyin miimkiin olmadig
diisiiniilemez. Buradaki espriyi iyi anlamak gerekiyor. Ozellikle Vahhabiler, bu tiir arac1 kilmay, sirkle
bagdastirdiklar1 icin kabul etmezler. Vahhabi teolojisine cok terstir bu durum. Oysa Cenab-1 Allah her
zaman vesilelerle, aracilarla ve araclarla konusmustur insanla. Araca ara¢ olarak takildigimz zaman
Hakk’1 unutmak gibi bir tehlike vardir. Bu sebeple kesin olarak sabit olmustur ki mutlaka bir muallim, bir
terbiyeci gerekir. Cendb-1 Allah, insanlar1 farkl simflarda ve farkli hallerde yaratmustr. Insanlardan bir
kismim vahiy ve ilham ile Allah’a yolculuk yapan evliya ve enbiya ziimresinden olusturmustur. Evliya ve
enbiya, Islam tasavvufunda zahir ve baan karsih@ndadir. Yani ikisi i¢ icedirler. Evliya, enbiyanin
mirasina sahiptir. Evliya, enbiyadan ayr1 bir kategori degildir. Evliya kendi basina hareket eden bir grup
degildir; enbiyamn davasim giiden, serh eden, o davamn izini siirendir. Ciinkii nebilerin getirdigi doktrin
miicmel, yani topluca gelir. Evliyalar, o topluca indirilmis olam acar. Onun icindir ki Seyh-i Ekber ibn
Arabi, FiitGhat-1 Mekkiyye eserini Kur’an-1 Kerim’in mahzeninden, ruhundan aldigim soyler. Fiitihat-1
Mekkiyye, bu manada baktigimiz zaman bir Kur’an tefsiridir aslinda. “Ama ayet ayet aciklamyor”
denilebilir. Ayet ayet aciklama, gramer aciklamasi olur. Bunu, mana agiklamasi olarak gérmek gerek. Siz
Kur’an’in ruhunu tohum olarak icinize atarsimz, attiktan sonra da Kur’an’in ruhu {izerinden konusursunuz.

Onun icin ibn Arabi der ki Kur’an, Efendimiz’e(53V) Cebrail aracihigyla, ki Cebrail burada akl-1
Muhammedi’dir aslinda, akl-1 Muhammedi’den kalb-i Muhammedi’ye nazil olmustur. Hz.

Muhammed’e(53V) inen o vahiy, Hz. Muhammed’den(33V) de bize iner. Allah dostlarina da vahiy gelir
ama hakikat-i Muhammediye’den ve Kur’an Hazretleri’nden gelir. Elimize Kur’an alip okumak vardir, bir
de o Kur’an’in ruhunu anlamak vardir. Asr-1 saadette hakim olan mana muydi yoksa literal aciklama
miyd1? Zaman zaman her ikisini de goriiriiz. Fakat asil olan manaydi. Mana esas oldugu icindir ki “ikra”
dendigi zaman Hz. Peygamber’in elinde bir kitap yoktu. Biz “okumak” fiilini, “kara’a” kokiini,
Ingilizcedeki “reading” gibi anliyoruz. Sanki éniimiizde bir metin var ve oradan satirlari okumak suretiyle
bir okuma gerceklestirecegiz. Bu, kiraat etmek degildir. Kiraat etmek, bir bakima “scan” etmektir,
taramakor ve anlamum indirmektir. Iki bilgisayar arasinda bir kabloyla bilgi alisverisi yaparsimz;
insanlar arasinda da boyledir. insanlar arasinda da hard diskinde bilgi olanlar ve hard diski bos olanlar
yahut hard diski virtislii olanlar vardir. Bilgisayar teknolojisinin dilinden yararlanarak béyle bir benzerlik
kurabiliriz. Buradan islam tasavvufunu bilimsellestirdigim fikri ¢ikmasin, dyle bir gayretim yok. Ama
sunu bilmek lazim ki bilgisayar teknolojisi de varlik icerisinde olup biten bir sey oldugu icin o da insam
kopya eder. Bu bakimdan misal olarak kullanabiliriz. Bilgisayar1 tiklarsamz acilir, kendi kendine agilmaz.



Ben 6nce bilgisayarin yamna gidiyorum, diigmesine basiyorum ve o “merhaba” diyor bana, agiyor
kendini. Sonra hangi dosyay: istersem tikliyorum. Bir dosya, bir dosya daha ve ardindan bir dosya daha...
Dosyalar icinden dosyalar ¢ikiyor. Ama ben bilgisayara baktigim zaman tek bir katman goriiyorum fakat
bilgisayarin icinde dosyalar var. Aynen boyle de alemin icinde alemler var. Bir dosyay1r agmadan diger
dosyayl acamyorsun, diger dosyalara o dosyanin icinden geciliyor. Beni tan etme, ben de Hakk’a gitmek
istiyorum. Sen de Hakk’a gitmek istiyorsun. Ama ben diyorum ki: “Insan-1 kimilden gidelim.” Sen de
diyorsun ki: “Hayur, sirktir, direkt gidelim.” Buyur git gidebiliyorsan. O kendisi gonderdi nebileri, insan-1
kamili. Aksi olsa gondermezdi, nebilik diye bir miiessese olmazdi. Allah “Ben hepinizin Rabbiyim,
hepinizin hard diski benim” derdi ve oradan her seyi download ederek génderirdi bize. Hayir, énce talim
siireciyle bizi birine gonderiyor. O yiizden dosyalar1 iyi tammak lazim, virtislii dosyalar1 agmamak lazim.
Oyle dosyalar var ki acigimz anda sizi yanlis sitelere yonlendiriyor. Tam bir modern hayat... Onun icin
saglam dosyalar1 acmak, saglam yoldan gitmek gerekiyor.

Doksan dokuz kutsal emaneti insan ytiklenmistir

Insan, Allah tarafindan yeryiiziine ve biitiin dleme, kendi sirlarim, adeta kendi idaresini yonetmek iizere
gonderilmis, yine kendisi tarafindan bizzat kendi elleriyle tasarlanmis, bicimlendirilmis ve sonra da icine
kendi Ruhu’ndan iiflenmis ilahi bir varlikir. Ama insan, bazi sebeplerden dolay1 bir diisiis, eski tabirle
tereddi yasar. “Le kad halakna’l-insane fi ahseni takvim. Siimme radadnahii esfele safilin.” (Tin 95/3-4)
”Biz, siiphesiz o insani en mitkemmel surette yarattk. Sonra onu asagilarin asagisina indirdik.” Iste, o inis
siireciyle beraber bir ayrilik, bir yabancilasma basladi. Buraya kadar anlatigimiz sey, biitiin geleneklerin,
biitiin dinlerin, biitiin ezoterik felsefelerin ve inisiyatik okullarin adeta temel kalkis noktasidir. Insamn bu
sekilde emanetle yiikklenmis olmasi, yeryiizii plaminda Allah’1 aramada, bulmada en 6nemli ipucu ve arag
olmasini da beraberinde getiriyor. Allah “Beni bulun, Beni arayin ¢iinkii gercek mutlulugunuz Beni
bulursamz gerceklesecek” dediginde, “Biz Seni nerede bulalim?” diye bir sorabiliyor insanoglu. Bu
soruyla yaklasilmamasi icin Allah, Kur’an’in tabiriyle “Ben daglara taslara, yani maddi aleme, fiziksel
aleme bu emaneti yiikklemek istedim, onlar bunu yiiklenemediler, ancak insan bunu yiiklendi” buyuruyor.

Emanet ne idi? ilahi ozellikler. Allah, Kur’an-1 Kerim’de ve Hz. Muhammed’in(58V) hadislerinde
kendisine ait doksan dokuz ismi ifsa ediyor. Biitin isimler bununla simrh degil. Ifsa etmedigi,
bildirmedigi isimleri de var. Ancak bildirdigi isimler, doksan dokuz sayisiyla simirlandirilan isimler,
Allah’in fizik alemde, alemi tedbir ettigi, yonettigi, islettigi, fizikcilerin bilim adamlarinin tabiat

kanunlar1 dedikleri seyler. Bu isimleri, Allah(€©) istisnasiz, tamamiyla insana yiiklenmistir. Ondan dolayx,
hayvanat, nebatat ve cemadat diye gruplandirdigimiz varlik katmanlar1 icerisinde insan, esref-i mahluk
olarak biitiin bu mertebelerin imamu, biitiin bu mertebelerin énderi oldugu i¢in doksan dokuz ismin tamam
onun kendisinde tecelli edebiliyor. Allah’in el-Alim ismi, Allah’in el-Hayy ismi, Allah’in el-Muktedir
ismi gibi doksan dokuz isminin hepsinin insanda tezahiir edebildigini, aciga cikabildigini goriiyoruz. Ama
hayvanata bakti§imiz zaman, hayvanatta bu isimlerin bazilarimn bulundugunu ama bazilarinin
bulunmadigim, bitkisel aleme gectigimiz zaman ise bunlarda bulunanlarin hayvanattakilerden daha eksik
oldugunu ve cemadatta ise isimlerin en aza indigini miisahede ediyoruz. Buradan su sonucu ¢ikarabiliriz:
Biitiin mertebeler kendi icinde bir dndere tabi. Cemadat alemi dedigimiz cisimler aleminde metallerin
imami, altindir. Bundan dolayi, biitiin metaller, biitiin madenler “Ah, bir giin altin olsam” 6zlemini dile
getirirler. Simyaci da aslinda o madenlerdeki altin olma 6zlemini, 6nce ¢6zme sonra yeniden terkib etme
suretiyle tanzim etmeye calisan kisidir. Bitkiler alemine geldigimiz zaman imam giildiir, hurmadir. Degisik
gortiisler var bu konuda. Hayvanlar aleminin imamu ise attir. Spiritiiel agcidan en gelismis hayvan, -fiziksel
ac1yl kastetmiyoruz- hayvanlar aleminin imam kabul edilir. Insanlik lemine geldigimiz zaman da hakeza
insanligin da icerisinde mertebeler bulunmaktadir. Biitiin insanlar tek bir insanin agilimindan ibarettir. Bu



insan, Adam Kadmon veya Insan-1 Kamil veya Evrensel Adam’dir. Her gelenek kendi baktigi
noktadan bir isimlendirme yapmistir. Islam tasawufu gelenegjinde bu insanmin adi “insan-1 kdmil-i
kiilli”dir. Burada tarifi yapilan, metafizik Insan-1 Kamil’dir; yani Allah’in, “Ben gizli bir
hazineydim, bilinmekligi diledim. Ve onun iizerine yaratilisi baglattim ve yaratttm” dediginde o ilk
yarattigi sey. Tasawufta, Allah’in karsisina alip ilk yarattigi muhataba, “insan-1 kamil-i hakiki”
denir. Biitiin insan-1 kamiller hangi devirde, hangi devrede, hangi nebinin kademi altina gelirse
gelsin o Insan-1 Kamil’in acilimindan ibarettirler. Dolayisiyla Insan-1 Kamil bir tanedir. O Logos,
daha sonra degisik insan-1 kamillerde tecelli edebilir. Kur’an-1 Kerim diliyle konusacak olursak,
“Ben sizi kendi ellerimle yarattim” ve “Nefahtii fi min rithi” (Kendi ruhumdan da size iifledim)
demek suretiyle, Allah kendi ruhunu bizim igcimize iiflemis durumda. Binaenaleyh ruh, Allah’i
taniyan, Allah’1 inkar etmeyen, Allah’1 bilen insandaki o ilk nefhadan, nefesten gelen ruhani
ozelliktir. Ruh geldigi yeri bilir. Gidecegi yeri de bilir. Ruh gercekte aydinlanmig bir varliktir. Ama
madde alemine inmek suretiyle iistii ortiilmeye baslanir. Tasavuf dilinde buna “hicap” denir. O

hicap bazen yiiz bin bazen iki yiizdiir. Hz. Peygamber 'den(53V) naklen gelen sozlerde bu hicaplarin,
ortiilerin sayilar1 farklidir. Hicap hicap iistiine boh¢calanmak suretiyle ruhun aktivitesi, etkinligi
daraltilmig olur. Islam o6zelinde bu konuya baktijimiz zaman, séyle bir farklilik gérmekteyiz. Bir
yere kadar evrensel bir nokta, evrensel bir gidis var ama bir yerden sonra farkliliklar basliyor.
Miisliiman kdfir, dinli dinsiz, insani insan yapan ozellikler evrenseldir. Insan mutlak manada
aslinda miimindir. Islam tasawufu ister dile getirsin ister dile getirmesin hicbir insamin ontolojik
olarak inkar etmesinin miimkiin olamayacagini soyler. Tipki bir ¢cocugun babasini inkdr etse de
etmese de babanin genlerini, kasini, goziinii, burnunu, ten rengini vs. tasiyor olmasi gibi. Dille
inkdr etse bile ontolojik olarak inkdrin miimkiin olamayacagim séyler Islam tasawufu. Bundan
dolayidir ki biitiin alem o ilk yaratilanin acilimindan ibarettir.

“Ilk yaratilan nedir?” konusu degisik dinlerde ve degisik geleneklerde farkli adlar alunda amlir. i1k
madde (prima materia), heyiila, Allah’in yarattii ilk sey, fazil sehir (el medinetii’l-fazila)... Islam
tasawufuna sekil veren Muhyiddin Ibn Arabi gibi biiyiik bilgeler ilk yaratilan maddenin Hakikat-i

Muhammediye oldugunu séyler, yani Hz. Muhammed’in(52V) hakikati. O hakikat daha sonra her

peygamber ile beraber dogacaktir. Bu acidan bakildigi zaman bir tarihsel Hz. Muhammed(52Y) var;
Mekke sehrinde dogmus, Medine’de vefat etmis. Bedenli hayatini bu sekilde siirdiirmiis ve sonra

alem-i cemali tesrif etmis. Bir de ontolojik anlamda bir Hz. Muhammed(53V) var. Bu Muhammed,
Adem’den ewvel de peygamber. Yani Hz. Adem peygamber olarak gonderilmeden evvel de peygamber.
“Ben nebi idim, daha Adem’in hamuru karilmamisti.” Hz. Peygamber boyle buyuruyor. Bu gozle

bakildiginda biitiin kainatin Hz. Muhammed’in(53V) acilimindan olusmasi, ister Miisliiman ister
kafir ne olursa olsun herkesin, biitiin yaratilanlarin hakikatinde, partikiillerinde ilk yaratilan Hz.

Muhammed’in(53V) Hakikati’nden uzantilar olmasi gerekir. Bundan dolay islam tasawufu biitiin
insanhigi “iimmet-i davet” adiyla anar yani Miisliiman olmayan da ontolojik olarak Hz.

Muhammed’in(5®V) {immetidir. Isterse bir baska dini izlesin; ontolojik olarak o Hz.

Muhammed’in(SaV) varligini izliyor demektir. Bunlarin icerisinde din olarak onun nurunu kabul
edip itiraf eden ve Miisliiman olanlarda digsal ézelliklerle icsel 6zellik birbiriyle ortiistiigiinden
dolay1 onlar, ikinci merhaleyi de gecmis olmaktadir. Ama is onunla da bitmemekte. Ciinkii yine
Kur’an’a baktigimiz zaman, bir grup gelip de “Biz Miisliiman olduk, biz iman ettik” dediginde,

Allah(®) “Hemen iman ettik demeyiniz, ‘Eslemna’ (Teslim olduk.) deyiniz. Heniiz iman etmis



degilsiniz” diye uyariyor. Demek ki iman yatay degil, dikey bir siirectir.

Islam tasavvufu Hz. Muhammed’in mesajinin keyfiyetini tasir

Bu, belki bugiin bircok Miisliimamn farkinda olmadigi bir husus. Bugiin bir ¢ok Miisliiman igin,
Miisliiman olmak demek, metafizik bir gercekligi kalmamis sosyolojik bir kimlik adeta. Oysa Miisliiman
olmak isin heniiz basidir. Ondan sonra iman basamaklarimn gecilmesi gerekir. Yakin dedigimiz bilgi
diizeyine cikmasi gerekir Miisliimamn. Bu gozle bakildiginda sufi diisiiniirler alemde meratip, mertebeler
kavramina cok 6nem verirler. Mertebe mertebe {istiine... Ve bunu Kur’an’dan ¢ikarirlar. Kur’an’da, “Biz
yedi kat semayr ve onun mislini yeryliziinde yarattik” buyurulur. Kur’an’da, bircok miitefekkirin hala
cozemedigi ayetler vardir. Mesela “Allah yedi g6gii ve yerden bir o kadarini yaratandir.” (Talak 65/12).
“Yetenezzelii’l-emru beynehiinne...” (Allah’in emri bunlar arasindan inip durmaktadir) diye devam eder
ayet. Bircok meale veya tefsire baktigimzda neyin inip, neyin ciktigim anlayamazsimz. Oysa ayette bir
meratip icerisinde insanin, o ruhani 6zelliginden tabaka, tabaka asag) indigi, cisimler alemine, bu bedenli
aleme girdigi, bedenli alemden tekrar ruhani aleme ¢ikabilmesi icin distan ve icten kendisine uyaricilar
geldigi anlatiliyor. Bu uyaricilar, peygamberlerdir. Peygamberler insanliga yeni bir sey getirmiyor. Her
insanin zaten ilk yaradilisi itibariyla icine yiiklenmis olan o ilahi cevheri hatirlatmak icin geliyor. Onun
icin Kur’an-1 Kerim’de sbyle bir ayet vardir: “Fe zekkir; innema ente miizekkir” (Gasiye 88/21-22).
“Artik sen 6giit ver! Sen ancak bir 6git vericisin. Sen, onlar iizerinde bir zorba degilsin.” Bunu bircok
Miisliimanin bugiin de okumasi, anlamasi gerekir. Peygamberin vazifesi, zaten her insanda var olam inzal
etmek, gostermek, hatirlatmaktir. Onun igin hicbir peygamber ve hicbir veli, bir kisinin iginde olmayan,
kendi sahip olmadig bir seyi ona yiikleyemez. Ebu Cehil Kur’an’1 dinledi, peygamberi dinledi ama iman
etmedi. Etmeyebilir. Ve Hz. Peygamber onun iizerine bir zorlamada bulunamazd. iste peygamberin sadece
uyaricl olmasi, o peygambere tabi velilerin de aym yoldan gidiyor olmasim gerektirir.

Her nebi iki yonle gonderilir. Her peygamberin iki yiizii vardir. Yukariya dogru olan sag eli, velayet
elidir. Asagiya dogru olan sol eli de niibbiivvet elidir. Yani sag el, kendisi ile Rabbi arasindaki irtibattir.
Sol eli de niibiivvet elidir, nebilik elidir. Bir nebi aldigim insanliga nakleder. Fakat o mesaj o nebiye tabi
veliler aracilipiyla diger insanliga ulastirilir. Islam tasavvufu da aym yontemi izler. Hz.

Muhammed’in(52¥) hakikatini kendi maneviyat ¢aligmasi icin rehber varlik olarak alir. Dolayisiyla Islam

tasavvufu Hz. Muhammed’in(58V) mesajinin keyfiyetini tagir.

Buraya kadar evrensel ve biitiin geleneklerde ortak olan 6zellikleri vurguladik. Ancak tasavvuf tarihi,
cem ve fark alemlerininin, her ikisinin birden tarihini anlatir. “Cemu’l-cem”, mutlak birlik, topluluk,
toplanmuslik... Ayrismamn heniiz olmadigi, siyahin beyazdan, gecenin giindiizden ayrilmadigi, hastalik ve
sifamn, eril ve disilin olmadifl, o mutlak tevhid halidir. Insan oradan fark dlemine inmistir. Fark alemi,
atlik alemidir, zithk yasasi ile isler. Buna felsefeciler diyalektik veya deterministik yasalar der. Bu
yasalarin hepsi aslinda bu alemin isleyisi icin Allah tarafindan konmustur. Mesela iman ve Kkiifiir... Imanin
olabilmesi icin kiifre ihtiya¢ vardir. Dolayisiyla bu mertebede seytana da ihtiyac vardir. Bir iist gozle
baktigimiz zaman, burada seytan aslinda Tanri’mn ajam olarak calismaktadir. Burada giindiiz var gece
var, eril var disil var ve biitiin bu farkliliklar aslinda o devinimi saglamak icin. Ama cem halinde boyle
bir sey yoktur. Mutlak birlik vardir. Lakin biz cem makaminda degiliz. Biz fark alemindeyiz. Fark
aleminde oldugumuz icin insanin, belirli farkliliklarin kendine ait hususiyetlerini kullanarak ilerlemesi
gerekiyor. Islam tasavvufunu bir takim inisiyatik siireclerden ayirt eden en énemli dzellik budur. islam
tasavvufu der ki: Fark aleminden baslanacak olan, yukariya dogru bir gelisim, belirli bir ruhani patronu
izlemek suretiyle olur. Cem haline geldiginizde evrenselligi elde edersiniz. Vulgarize ederek anlatacak
olursak bes tane seyhiniz, on tane peygamberiniz, yetmis tane yolunuz olamaz. Baslangicta izlenecek yol



budur. Farktan ceme ¢iktiginiz zaman goreceksiniz ki aslinda fark yok. Fakat fark olmadigim anlamak icin
farkliliklar aleminden onlarin toplamu olan birlik alemine dogru bir yolculuga cikmamz gerekiyor. Bu
alemde fark oldugundan ve bedenli varlik olan bizlerin hepsini aym anda kaldiramayacagimizdan dolay
baslangic noktasi itibariyle bir disiplini izlememiz gerekir. islam tasavvufu bunu séyler.

fslam sufileri, Hz. Muhammed’in(53Y) hakikatinin patronaji altinda calisma yapar. Mevlana’min pergel
metaforunda, pergelin igneli ayagim sapladigi o sabite kendi gelenegidir. Ama oradaki derinlesmesi onu
evrensel bir Mevlana haline getirebilmistir. Yani evrenselligi elde edenlerin, baslangicta cok siki bir
sekilde gelenegi izleyenler oldugunun altim cizmek gerekir. Baslangictaki eklektisizim veya sentetik
olusumlar, “her gelenekten bal alma” egilimi, sonucta manevi dereceleri elde etmede problemler
dogurabilmektedir. Halk deyisimizle soylersek:

Bil ki bir yerde/ Bil ki her yerde;
Bil ki her yerde/ Bil ki hicbir yerde

Bir sufi deyisidir ashinda. Bu bakis acisiyla Islam inisiyasyonunun islam dinine ait sembolizmin ve
manevi yiiklenmelerin acilimn olan tasavvuf, tarihte iiretmis oldugu bilgelerle, evrensellik derecelerini
elde etmistir. Ve bu evrensellik sadece muhtelif bir loca, muhtelif bir tekke, muhtelif bir bulusma
mekaninda hapsolmug bir calisma degildir. Oradan kalkarak medeniyet iiretebilmistir. Sanat ve estetik
tiretebilmistir. Bugiin Tac Mahal denen mimari eseri, fiziken bu kadar ihtisaml1 kilan ve manen bu kadar
niifuzlu kilan, Ibn Arabi’nin Fiitithdt-1 Mekkiyye’sidir. Fiitithdt-1 Mekkiyye’nin {iciincii cildinin bir
babinda, sayfamn kenarina Tac Mahal resmi c¢izilmistirr Mimar da projesini Fiitithat’tan aldigim
belirtmektedir. Dolayisiyla diisiince, espri, anlayis, ruhani tekamiil, disariya da estetik bir anlayis olarak
vurmaktadir. Sirke kiipitinden disari sirke sizar ancak. Sufiler bu mertebe anlayisindan yola ¢ikarak, derler
ki: “Insanda bes alti tane bilme melekesi yoktur, insanda bilme melekesi bir tanedir. insanda akil bir
tanedir. Ve insan Rabbini o akliyla bulacaktir.” Sufi der ki: “Aklin dereceleri vardir.” Allah “Ben senin
Rabbin degil miyim?” diye sordugunda, o da “Evet, sen benim Rabbimsin” diyerek mutlak bir kabulle
kabul ettigindeki akil, akl-1 kiilli olarak anilir. Fakat bu akila, mertebe mertebe asagl indiginde degisik
adlar verilmistir. En asagida bizim su an bes duyu orgammuz araciligiyla calisan aklimiz, giinliik akil,
pratik akil (akl-1 maas) vardir. Sufi der ki: “Sen bu giinliik akilla O’nu bulamazsin.” Bu akl1 kendi i¢inde
tekamiil ettirerek, nurlandirarak, aydinlatarak kiilli akil haline getirdiginde, Rabbini tamyacak keyfiyete
gelir. O akil, ilahi bir cevherdir; elde edilebilmesi icin insanin digsardan bir akil transplantasyonuna, bir
akil nakline ihtiyac yoktur. Her insan, insan olma hasebiyle o ilahi cevherle yaratilmis vaziyettetir zaten.
Fakat insan bu dis diinyaya goziinii kulagim acmak suretiyle o i¢ duyusunu kaybediyor. Bir bilge, bir arif
gerek ki o arif nebiden aldig1 enerjiyle akli yeniden o duyus ve bilis seviyesine yiikseltsin.

Felsefe Hikmetsizin Hikmetliden Naklettigi Sozlerdir

Alemdeki biitiin fiiyiizat yeryiiziine nebilere ait ilahi bir kanalla iner. Alemdeki biitiin 1s1nlar bir nebinin
“logos”undan, kanalindan gecererek iner. Binaenaleyh nebinin kademini, nebinin ayak izini izlemeyen
hicbir spiritiiel calisma, tasavvufa gore, maksadi elde edemez. Sadece iyi felsefi calismalar olarak kalir.
Islam tasavvufu ile felsefe arasindaki fark budur. Felasife nakleder, sufiler ise onlar1 bizzat yasarlar. Sufi
bazen konusmaz, konusturulursa konusur. Filozof, konusturuldugu sirada o bilgileri sufiden alir ve
nakleder. Zaten “sofos”, hakim, bilge demektir. filozof ise bilgeyi seven anlamina gelir. Yani kendisi
“sofos”, bilge olamamis ama “Ben bilgeleri seviyorum, bilgeligi seviyorum, hikmeti seviyorum” demek
suretiyle “filozof” olmustur. René Guenon bunun bir dekadans oldugunu séyler. Yani gercek bilgelik ve
gercek acilim “sofos”lardadir. Felsefe, hikmet elde edemeyen kimselerin, hikmeti elde etmis kimselerden



naklettigi sézlerdir. Bundan dolayidir ki mesela Muhyiddin Ibn Arabi gibi bir islam bilgesi, islam
filozoflarim sayarken Ibn Sina, Ibn Riisd gibi isimleri saymak yerine Abdiilkadir Geylani, Ciineyd-i
Bagdadi, Ferkad es-Sebehi gibi isimleri saymustr, ki bu isimler Islam filozoflar icerisinde sayilmazlar
aslinda. Bunlar islam filozofu degildir, Islam sufileridir. Fakat Ibn Arabi’nin tasnifine gdre, “sofos”
gercek nebinin logosu ile irtibat kuran kimsedir. Muhammeds filozof bu manada ibn Arabi’ye gére mezkur
isimlerdir. Digerleri, birer Miisliiman disiiniirdiir. Yaptiklari da Muhammedi felsefe degil, cercevesi
bagka bir gelenek tarafindan olusturulmus bir felsefe {izerine sahsi yorumlardir. Bu yorumlar da birer
katkidir. Bunlar da gelenektir ciinkii Grek felsefesi {izerine yapilan yorumlari ihtiva ederler.

Tasavvuf tabiriyle Aristo tekke kackimdir

Grek felsefesi orijinal bir felsefe degildir. Aslinda Grek diisiincesi Dogu’dan alinmadur. 1k “filozof”
tabiri Pisagor icin kullamlir. Pisagor yirmi {i¢ yillik inisiyasyonunu Misir’da tamamlamis bir kisidir.
Misir’da tamamladiktan sonra kendi bolgesini irsad etmek icin gonderilmistir. Gonderildigi bolgede cok
gilizel isler yapmistir. Kurmus oldugu okula, miifredatina bir bakildig1 zaman bugiinkii felsefe anlayisimzla
ilgisi yoktur. Ogrencileri kendisi secer. Sectigi dgrencinin kendisiyle yasamak zorunlulugu vardir. Bir
saat, iki saat ders goriip gidemez. Beraber yasarlar. Sabah tan yeri agarirken ilk dersler baslar. ilk dersler,
Tanr1’ya yakarma dersleridir. Ardindan a¢ karmna metafizik dersler... Onbir civarinda 6glen ve sabah
yemegi beraber yenildikten sonra istirahat... Ogleden sonra tarlada zirai hikmet elde etme calismalar: var.
Egitim, bir hayat biitiinliigii icerisinde vyiiriitiiliiyor. Talebeleri diyorlar ki: “Ustat, o kadar giizel seyler
anlattin ki sen ancak bir tanr1 olabilirsin.” Pisagor’un onlara vermis oldugu cevap, “Hayir ben bir Tanr1
degilim” olur. “O zaman Ustat, sen ancak bir peygambersin” diyorlar. Pisagor, “Hayir ben bir peygamber
de degilim” diyor. “Tann degilsin, peygamber de olmadigim soyliiyorsun. O zaman Ustat, sen bir
‘sofos’sun” diyorlar. Hikmet, tevazu ile gelir sahibine. Pisagor diyor ki: “Hayir, ben ‘sofos’ da degilim.”
Ogrencileri diyorlar ki: “Ustat, biz seni tammlamakta zorlamyoruz, o zaman sen bize bir tamm bul. Biz
sana ne diyelim?” Iste bu, “O zaman sen nesin?” sorusuyla felsefe kelimesi doguyor. Ve Pisagor’un
verdigi cevap: “Ben bilge degilim, ‘sofos’ degilim, siz ‘sofos’lar1 tammadimz. Ben bilgeleri tamdim.
Yirmi i¢ y1l Misir’da bu bilgeler tarafindan egitildim. Bir seyi kabul edebilirim, benim igin s6yle bir
tabirde bulunabilirsiniz: Bilgeligi ve bilgeleri seven kisi. Ben onlar1 severim.” Tasavvufta buna “muhib”
derler. Peygamberin bir hadis-i serifinde, “El-mer’ii ma‘a men ehabbeh” diye bir ciimle vardir. (Kisi
sevdigiyledir) Neyi seviyorsaniz, ona dogru meyil edersiniz. Sevgi bu acidan aktif, dinamik bir siirectir.
Freud’un zannettigi gibi sadece belirli bir mekanizma icin calisan bir sey degildir. Sevgi aktif ve
epistemolojik bir siirectir tasavvufta. Ne kadar severseniz, o kadar bilirsiniz. Bilgi, sevgi ile irtibathidir.
Ozellikle tasavvufi bilgi, sevmenin ardindan gelen bir bilgidir. Felsefe egitimi almuis bazi kimselerin
sevgiyi kiiciimseyen bir tarzi var. Ciinkii felsefede sevginin yeri yoktur. Felsefe rasyoneldir. Felsefe
geleneginden “Diisiliniiyorum dyleyse varim” sozii dogar. Oysa sevgi gercekten epistemolojik bir siirectir.
Ne kadar severseniz, o kadar bilirsiniz. Hasil1 Pisagor felsefe kelimesini kabul ediyor. Bunu kendisine
uygun goriiyor. “Ben ‘sofos’lari, bilgeleri seven kimseyim ve onlar tarafindan egitildim. Sizlere onlardan
ogrendigimi aktariyorum.” diyor. O isimsiz kahramanlar, -onlarin adlar1 ¢ogu zaman verilmiyor.- Dogu
bilgeleri diye aniliyor. Eflatun yedi y1l egitim gordiikten sonra geldi. Diyaloglarinda “Dogu bilgelerinden
ogrendim ki...” der. Kimdir onlar? Isimleri ge¢mez. Aristo ise dort yil kalmustir. Tasavvuf tabiriyle
Aristo tekke kackimdir. Yani tamamlayamadan gelmistir. Ama bugiin modern felsefede Aristo’nun fizik
lizerine fazla vurgu yapmasindan dolayi, Metafizika’ya gectiginden dolayr onu materyalist diisiincenin
babasi gibi gérme yaklasim vardir ki ¢ok ciddi bir yamlsamadir. Aristo’nun yapmis oldugy, tistadinin
tekmilesidir, tamamlanmasidir. Aristo’yu Eflatun’dan kopardigimz zaman bir sey anlayamazsimz. Aristo
der ki: “Ustadim, metafizide vurgu yapt zaten, ben onun eksiklerini yani yapmadigim yapmaya



calisiyorum.” Dolayisiyla Pisagor, Eflatun ve Aristo’yu bir biitlin olarak aldigimz zaman ezoterik
felsefeyi tam manasiyla gormiis olursunuz. René Guenon, Martin Bernard gibi baz1 diisiiniirlerin, felsefi
diisiinceyi ilk defa Iran felsefesi ile baslatma yaklasim bir yamlsamadir. Yani Grek ile baslamamustr.
Grek’ten evvel bu ezoterik bilgelik zaten devridaim halindedir. Peki, Grek’in katkis1 nedir? Onu yaziya
gecirmek, ona nizam ve tertip vermek suretiyle onun giiniimiize ulasmasim saglamaktir. Buna bir katki
diyebilirsiniz. Fransiz bir sufi diisiiniir olan René Guenon’a gore -Miisliiman adiyla Seyh Abdiilvahid
Yahya- bilgeligin yaziya gecirilmek suretiyle dejenerasyonu baslar. Ciinkii ona gore bilgelik, sifahi olarak
kamilden kamile nakledilen bir nefestir. O nefesle nakledilirse, o tohum nakledilmis olur. Aksi takdirde
sadece kitabi olan nakledilmis olur. Ve bu yaklagsim, tasavvufi gelenegin kitabiyata karsi olan genel
yaklasimum da gosterir. Tasavvufi gelenekte kitap, buna kutsal kitap da dahildir, insansiz olarak alinmaz.
Insam dislamak suretiyle sadece kitapla muhatap olunmaz. Bu belki genel Miisliiman tavrindan farkli bir
tavirdir. Sufi, kitaba “Mushaf” der; “Kur’an” demez. Mushaf, yazili hale getirilmis olandir. Kur’an onun
icinde bir st kattadir. Kur’an’a Mushaf’tan gecilir ama her Mushaf okuyan Kur’an’i elde etmis olmaz.
“El-insanii ve’l-Kuranu tev’emen.” Hz. Peygamber’in bir stziinde, insan ve Kur’an’in ikiz kardes oldugu
ifade edilir. Yani aym anneden, aym babadan dogan ikiz kardestirler. Insan, bir ruha, bir de ete kemige
biiriiniiyor, bedenli bir varlik olarak goziikiiyor. Aym gerceklik, ‘harf’ ve ‘savt’e, yani kelimelere
biiriinmek suretiyle kutsal kitap adim aliyor. Dolayisiyla tasavvufa gore, insan ve kitap aslinda birbirini
tamamlayan iki parcadir. Biri olmazsa digeri bir anlam ifade etmez. Onun icin sadece Kitap’a vurgu
yapmak cok yeni, gelenekte karsiligi olmayan bir tavirdir. Bu tavri siz bir Miisliiman’da da baska bir
dinin mensubunda da goérebilirsiniz. Bunlarin hepsi modern tavirlardir. Gelenekte yeri yoktur. Tasavvufi
gelenekte insan yiiriiyen kitaptir. Kitap insam aciklamak igin gelmistir. Bunu temellendirmek icin Hz.

Peygamber’in(sav) hayatina da bakabiliriz. Ortada bir vahiy var ama kitap yok. Mushaflasma siireci daha
sonra. Ama hakikati var. “O nasil bir insand1?” diye soruldugu zaman, “O yiiriiyen bir Kur’an’d1” dediler.
O’nun vefatindan sonra, O’nun yolunu izleyen insanlarda da benzer cevaplar goriiyoruz. Bir grup insan
elindeki muizraklara Mushaf’tan sayfalar gecirmis ve bunlar1 gostermek suretiyle “Kur’an yapraklari
bizde, demek ki hakikat de bizde, bize gelin” diyerek kararsiz insanlar1 kendi saflarina ¢ekmeye

calisirken sercesme-i evliya olarak amlan, ilim sehrinin kapisi oldugu séylenilen Hz. imam-1 A1i(r) pir
tepenin iizerinden, “Ey insanlar nereye gidiyorsunuz! ‘Ene’l Kur’an’ (Kur’an, benim)” diye seslenmistir.
Ikisi arasindaki ayirimu coklari anlamadi. Bir Kur’an tabiridir bu. Kur’an der ki: “Ekserihiim 14
ya’lemiin” (Tur 52/47), coklar1 bilmez; “Kalilii a’lemii”, azlar1 bilir. Dolayisiyla orada da aym sey, ayni
doga kanunu gecerli oldu. Coklar1 o Kur’an yapraklarim gosterenlere dogru meylettiler. Ama iclerinden
ic bes kisi — tabir caizse - hakikati cakti. “Cakmak” tabirinin aydinlanma ile de irtibati oldugu icin
kullamiyorum. Iki, iic kisi isin gercegini caktilar ve Imam Ali’nin tarafina dogru gittiler. Yani “Kur’an
benim” séziinii herkes anlayamadi.

Solmayacak enerji ruhani enerjidir

Herkesin anlamasim beklemek tabii ki beyhude bir ugrastir. Belirli bir tekamiil siireci izlenmesi gerekir.
Iste Islam tasavvufunun mertebe anlayisi dlemdeki ontolojik mertebenin aymsimn bilgide, akilda da
oldugu esasini beraberinde getirir. Ve dinde de, dinin icerisinde de katlar bulunmaktadir. Bu acidan belki
de diger baz1 geleneklerden farkliliklar tasir. Bab-1 seriat, bab-1 tarikat, bab-1 marifet, bab-1 hakikat
olmak iizere dort kapi, dort mertebe vardir. Her seyin basi énce belirli normlar, kurallardir. Bir bedene
sahibiz. Bu bedenin de kurallar1 var; yemek, icmek, yatmak, kalkmak... Hep belirli bir biyokronolojiye
tabiyiz. Bedenin belirli bir fiziksel enerjisi, kendine ait 6zellikleri var. Ama bu beden 6zellikleri bizi
yaniltmamali. Ciinkii solmayacak enerji ne beyin enerjisidir ne beden enerjisidir. Solmayacak enerji
ruhani enerjidir. Hepsini asacak ve kusatacak olandir. Bedenle ancak belirli maddeler iizerinde tesir elde



edilir.

Seriat denilen sey kurallar, normlardir. Seriat, biitiin dinlerde ve biitiin diisiincelerde olan bir seydir.
Alemin isleyisi... Sabah giines dogusu, aksam batisi, atesin diistiigii yeri yakisi, carptuginda sisenin
devrilisi... Bunlarin hepsi kurallar. Fakat bu kurallarin iginde, o kurallarin gayelerine gotiiren hakikatler
var. O hakikate, o kabuktan iceriye dogru bir yol izlemek suretiyle gidilebiliyor ancak. Bir ¢cember
diisiiniin. Ortasinda bir nokta var. Cemberden noktaya giden bir yaricap, bir cizgi... Iste ona yol deniyor. O
yol bab-1 tariktir. Yani yol kapisidir. Ilki kurallar kapisi, ikincisi yol kapisidir. Maksat, ikisi de degildir.
Gaye, ne seriat ne de tarikattir. Birisi kurallar, digeri o kurallardan baglanarak izlenecek yoldur. Peki,
maksat ne? Maksat, {iclincii ve dordiincii derecedir yani marifet ve hakikattir. Bunlarin sirasini, énce
hakikat sonra ma’rifet veya énce ma’rifet sonra hakikat olarak ters yiiz etmek de miimkiin. Biitiin rolatif
olan, gecici olan, izafi olan seyler ilk iki dereceye, seriat ve tarikata aittir. Bu son iki kap1 ¢ok zordur;
herkese ac¢ilmaz.

Seccadeyi saraba bulamadan secde olmaz

Hassas bir denge, hassas bir terazi var. Bina, bu dortlii yapida kurulmus. Bu otantik, bozulmamus, asli
yap1yl Islam tasavvufu muhafaza eder. Kurallarin icinden hakikati elde etmek esastir. “Kur’an’in gayesi
onun ruhudur. Ben onun ruhunu elde ettikten sonra Mushaf’ina gerek duymam” denilemez. Sufi icin
namazin gayesi miractir. Namaz bir sufi icin sadece fiziksel bir hareket degildir. Ariflerin namaz (salat-1
drifiin), daim namazdir, daima salatta olmaktir. Her an O’nunla beraber olmaktir. Namaz o kadar kutsal
bir eylemdir ki arifte, sufide, secde am onun icin mira¢ amdir. Onun i¢in secde en kutsal yerlerden bir
yerdir. Bu dyle bir secdedir ki ilmihal kitaplarinda almn, burnun nereye koyulacaginin tarif edildigi
secdenin ¢ok otesindedir. Sirazi, “Seccadeni saraba bulamazsan o secde secde degildir” demistir. Tabii
ki buradaki sembolizmi iyi anlamamiz gerekiyor. Burada, kastedilen seccadenin iistiine sarap dokmek
degil. Sarap bir kendinden gecmisligi ifade eder. Seriat makamunda goz hala disardadir. Seriat
makaminda namaz kilan, elini nerede tuttugunu, kolunu nasil yerlestirdigini, ayaklarinin arasim ne kadar
acacagini, yanindakinin nasil namaz kildiginmi, imam efendinin ne alemde oldugunu disiiniir. Ciinkii

kurallar mertebesindedir hala. Ama daim namaz olan kisi, Hz. Peygamber’in(58¥) namaz kilisiyla namaz

kilar. Bunlar1 hep Hz. Peygamber’e(sav) referansla anlatmamizin sebebi bazilarina goére sufilerin
mesruiyetini sorun etmesindendir. Bunlar, Islam dininde yok diyebiliyorlar. Sufi diyor ki “Biz de
Peygamber’den naklediyoruz, baska bir yerden nakletmiyoruz.” Ayrica Kur’an’da “...fetekiine lehiim
kul@ibiin ya’kiltine biha...” (Hac 22/46) ifadesi vardir. Onlarin kalpleri vardir, o kalpleriyle aklederler.
Kur’an’da akletme eyleminin hangi organa hasredildigi cok acik ve net bir sekilde aciklanmaktadir.
“Kulb” ve akil. “Kulib”, kalbin ¢coguludur. Onlarin kalpleri vardir ve onunla aklederler. Baska bir yer
aramayimz. ilk iki mertebe yani seriat ve tarikat kapisi aslinda izlenecek siireclerdir, gaye degildir. Gaye,
marifet ve hakikate ulastirmakur. Marifete ve hakikate ulagan kisi aydinlanmis, miinevver, nurlanmis
kisidir. Nura ermis kisidir. Ciinkii Allah, “Nurii’s-semavati ve’l-arz”dir (Nur 24/35). Yerin ve gogiin 15181
Allah’tur. Yerin ve gogiin, biitiin kainatin 15181 ondan gelmektedir. Dolayisiyla biz aydinlandigimiz,
nurlandigimiz zaman aslinda kendimizi bulmus olmaktayiz. “Men arafe nefsehu, fakad arafe Rabbehu” kisi
kendini buldugu, kendini bildigi zaman Rabbini bilir. Bu acidan diger felsefi veya kelami ekollerde
Tanr1’nin bulunmasi bayagi zordur. Ama tasavvufi ekollerde Tanr1’nin bulunmasi ¢ok zor degildir; ¢iinkii
Tanr1’y1 bulmak kendini bulmaktan gecer. Sufi adresi veriyor. Digerlerinde Tanriyr bulman icin binlerce
cilt kitap karistirman gerekir. Tasavvufun burada kastettigi, zaten sende var olana yonelmendir. “Nefsehu”
derken ne kastediliyor? Biz en distaki bedeni biliyoruz, tamyoruz. O dért unsurdan meydana geliyor:
Toprak, su, hava, ates. Kastedilen bu beden degil. Ciinkii bu beden bir giin teslim olacak, bir giin bu



bedendeki hava gidecek, iic unsur kalacak geriye. Sonunda cesedin harareti de gidecek. ilk 6nce nefesimiz
gidecek; ardindan atesimiz gidecek; ardindan bizi topraga koyacaklar. Toprakta su da gidecek. Insan
viicidunun %65’i su. Bu su da toprak alti sularina katilacak. Ardindan toprak da topraga katilacak. Peki,
yok mu olacagiz? Topraga teslim mi olacagiz? Yunus’un, “Olen hayvan imis, asiklar 6lmez” soziindeki
sirr1 anlamayan, bu sekilde gider. Hayvani yani dort unsurdan meydana gelen bedenimiz élecek olan
bedendir. Ama ruhani aleme ait olan, hicbir zaman 6lmeyecek.

Iste Yunus Emre’nin “Bir ben vardir bende, benden iceru” dizesine paralel olarak tasavvuf icerde
aramayl tavsiye ediyor. Niyazi-i Misri “Ben tasrada arar iken, ol can icinde can imis” derken, “Ben
disarilarda ariyordum, kitaplarda ariyordum, orada burada ariyordum. Oysa ki aradigim icerde imis,
bende imis. Ne ariyorsan icerde, sende var, kendinde var” demis olur. Fakat bu kendinde olusun da iyi
tantmlanmasi gerekiyor. Maneviyatin, nurun tam acilabilmesi i¢in bir nebinin izinde formel ve normatif
yapinin izlenmesi ve o normatif yapinin icersinden nurlarin ¢ikarilmasi gerek.

Giiniimiizde, Amerika’dan Japonya’ya kadar biitiin diinyada, arttk materyalizmden, maddeden,
kapitalizmin insanliga sagladigi maddesel refahtan spiritiiel alana dogru meyil var. Bu meyil beraberinde
bazi problemler de getirmiyor degil. Bir sarkaca doniismemeli, yani asiri materyalizasyondan asiri
spiritiializasyona bir kacis olmasi engellenmeli. Vasat iimmet (iimmeten vasata) diye bir tabir vardir.
Ortasimin bulunmasi lazim. Ortasi, madde ve ruhun beraberligindedir. Bu ikisi nasil meczolur, nasil cem
olur? Bu acidan Islam ezoterizminde bozulmamus formiiller var. Islam tasavvufunun icinde tasimis oldugu
biitin formiilasyonlar, otantik silsile ile o ilk séze kadar gikar. Izlenecek olan tasavvufi inisiyasyonda
bereketin, feyzin gecisi o kanalla gerceklesir. O kanalda bir inkita, bir fasila olmadigindan dolay1
giiniimiize, bir kartopunun yuvarlanmasi gibi katlanarak intikdl eder. islam ezoterizminin kendi ic
formiilasyonunda, kendi i¢ mantralarinda, ki onlara esma denir; cekilen esmalarin sayilarinda ve igsel
kalitelerinde diger formasyonlardakine nisbetle bir fark bulunmaktadir. Bundan dolayr bir Mevlana
Celaleddin Rumi gibi ask peygamberi adiyla amilan kisi cikabilmektedir. Nasil oluyor? Bu esmalardan
cikayor. Yine Muhyiddin Ibn Arabi gibi Dogu’yu da Bati’y1 da etkileyebilen bir Evrensel Ruh ¢ikabiliyor.
Tekrar vurgulamak gerekirse her ikisi de evrensel diisiincelere kendi lokal geleneklerine tabi olarak
erdiler. Bu nokta ¢ok onemlidir. Bedenli olduklar siirece, bedenli alem cem alemi degildir. Bedenli
dlemde bir inisiyasyonu izleyeceksiniz ki o sizi derinlestirecek. Izlenen biitiin inisiyasyonlar sonunda
derinlesmek suretiyle bir yerde bulusurlar zaten. Ama burada degil. Burada erkek erkek veya kadin
kadindir. Burada beyaz beyaz, siyah siyahtir. Burada yani farkliliklar aleminde gece var, ardindan giindiiz
geliyor. Geceyi giindiiz, giindiizii de gece yapmaya calismamak lazim. Alemi, sistemi, diizeni bozmadan,
onlar1 miisahede ederek, izleyerek, boyun kesmek gerek. Tasavvuf tabiriyle boyun kesmek, eyvallah
demektir, yani teslim olmaktir. Biitiin gidisata teslim olmay1 gerektirir.

“Sen git, ben seni cagiririm!”

Ask bircok acig1 kapatan mekanizma olarak devreye giriyor. Ciinkii agk iki ayr1 parcamn birbirine olan
cekim kuvvetinin adidir aslinda. Mekanik bir karsihig da vardir askin. iki parganin birbirine dogru olan
cekiminin, i¢ kuvvetinin adidir ask. Ondan dolayi, izlenecek yolda bir nebinin patronaji altinda “Ilahi
yalnz seni istiyorum, Sen benim kaynagimsin, Sen’den uzak diist{igiim icin bagka seyleri ariyorum. Baska
yerlerde Sen’i ariyorum. Kime seni seviyorum diyorsam, aslinda Sana ‘Sen’i seviyorum’ dedim. Sen’i
bulamadigim icin baskalarina yoneldim” denmeli. Bu soziin sahibi ibn Arabi’dir. Kime “Seni seviyorum”
dedimse, aslinda o soziin ardinda “Sen’i seviyorum” anlami vardi. Binaenaleyh insan, gercek kaynagin,
yerini, yurdunu, anavatanini, ait oldugu yeri buluncaya kadar alemdeki bu arayisi siirecektir. Bir nesnenin
ait oldugu yeri buluncaya kadarki eyleminin adina hareket denir. Ancak o nesne ait oldugu yeri buldugu
anda siikiina erer. Siikiina ermeyen ruh siirekli arayis icersindedir. Siikiin, oturmugluk ait oldugu yeri



bulmakla olur. Biitiin insanligin ait oldugu yer ayet-i kerimede ifade edilir: “Inna lillahi ve innd ileyhi
raciin” (Bakara 2/156) (Biz siiphesiz Allah’a aidiz ve siiphesiz O’na donecegiz). Yine bir baska ayette
“Her sey O’na donecektir” buyurulur. Her sey ona dénecekse, her seyin ait oldugu, O’dur. O zaman kisi,
bu tanrisalligi, bu ilahiligi, bu suury, bu suur-u allyi yasadig1 zaman miisahede haline gecer. O miisahede
makamina erenler icin yine Kur’an’da, “Vela havfiin aleyhim velahiim yahzen(in” (Bakara 2/38), (Onlar
icin korku yoktur. Onlar {izilmeyeceklerdir de) buyurulur. Onlardan korku kaldirilmistir. Onlar icin artik
olim korkusu da yoktur. Ama oliimiin sirrim bilmeyende 6lim korkusu olur. Oliim korkusunun
kaldirilmasi, bir kisinin velayet basamaklarinda ilerlemesinin ilk gdstergelerinden biridir. Onun icin,
Mevlana Celaleddin Rumi gibi bir zatin karsisina Azrail bile, izin isteyerek girer, “Affedersiniz efendim,
emaneti alabilir miyim?” diye sual eder. Mevlana da, “Su an Mesnevi’nin son cildini tamamliyorum, sen

git, ben seni ¢agiririm” der. Ciinkii insan-1 kamil melekten {istiindiir. Azrail(@S) ise bir melektir. Bu tabii ki

biiyiik bir mertebe. Mevlana, Mesnevi’yi tamamladiktan sonra da, Azrail’e(as) sunu soyler: “Olmeden
evvel 6lenin nesini alacaksin? Biz zaten 6liiyiiz.” Azrail de “Biliyoruz efendim, emir biiyiik yerden” der
ve vazifesini ifa eder. Mevlana, 6liim am icin “diigiin gecesi” gibi cok giizel bir tabir kullamr. Yani
O’nunla bulusma gecesidir. Oliime bu kadar meydan okuyan bir felsefe ancak Islam tasavvufunda vardur.
Modern insanda ise en biiylik problemlerden biridir 6liim korkusu. Amerika Birlesik Devletleri’nde
yapilan arastrmaya gore modern insam en cok korkutan sey, 6liim. Olmeye kars: direnmekle olmaz.
Oliimiin korkutucu olmadifim kabullenmek gerekir. Basit bir diisturu kabul etmek gerekir: O’ndan geldik
yine O’na gidecegiz. Bu sekliyle bakildigi zaman sufilerin hem kendi hayatlarinda hem de ait olduklar1
toplumda, kotiil{igii imha eden bir yonleri vardir.

Asil olan iyiliktir

Bir insan-1 kamil iislii ifadeler, derece kuvvetleri gibi ¢alisir, yani bir insan-1 kamilin, bir aydinlanmay1
elde etmis kisinin tesiri, onalti kisiyi ve daha fazlasim etkiler. Ama kotiil{igiin yayilmasi bire birdir. Bir
koti, bir kisiyi etkiler. Kotiiliik birer birer yayilir. Ama iyiligin etkilemesi daha seridir. Onun icin alemde,
iyiligin bir kapisim acarsamz o iyilik hakim olur. Bu sebeple tasavvufa gore, alemde aslinda kotiiliik
yoktur. Kétiiliik yaratlmamustir. Varolan, yaratilmis olan yalmz ve yalmz iyiliktir, hayirdir (hayr). Ser
diye bir sey yoktur. Ser yaratulmamistur. Baul yaratnlmamsur. Oyleyse kotiilik, yanlishk, ser diye
anilanlar nedir? Onlar var degil. Hayrin, iyiligin ikame olmadig1 yerde gecici olan durumun adi
kotiiltiktiir. Var degildir. Hayir orada olamadigl icin, iyilik getirilip oraya koyulmadigi icin, kotiiliik gecici
olarak gelip oraya yerlesiyor. Kendimizde ve disarida iyiligi hakim kilamadigimizda, o an icin ar1zi olan
gecici duruma kotilikk diyoruz. Islam tasavvufunun yaklasimina gore kotiiliik var degildir. Daimi de
degildir. Mesela Zerdistliik inamsinda, Ehrimen ve Ahura Mazda karsitliginda oldugu gibi stirekli bir
ikilik miicadelesi vardir. Kétiiliik ilkesiyle iyilik ilkesi siirekli savas halindedir. Islam tasavvufunda ikilik
yoktur, mutlak tevhid vardir. Islam tasavvufunda var olan yalmz ve yalmz biitin alemi kusatmmis olan
mutlak iyiliktir, mutlak rahmettir. Eger hakki getirebilir, giizeli, iyiyi yasayabilirsen, kotiiliigiin de gittigini
gorursun.

Gegmiste, modern oncesi donemde, biitiin Islam toplumlarindaki hakim diinya goriisii, sufi diinya
goriisitydii. Sufi bir filozof gibiydi. Sufi bir edebiyatci, bir sairdi, bir tabipdi... Islam medeniyeti
icerisinde sufiler, merhameti hem kendilerinde aci8a cikardilar, hem de disariya yansittilar.

Islam Tasavvufu Dinin Rafine Edilmis Halidir

Goriintii yamlsamaysa hakikat nedir? Islam tasavvufunun bagka hicbir gelenekte bulunmayan bir
sarahatle cevap verdigi temel sorulardan biri budur. Eger hakikat kalbe intikal olursa kalpte veled-i kalp



ortaya cikar. Hakikat icimizdedir ve o hakikatte tevhid vardir. Ben sizin rabbiniz degil miyim sorusuna
muhatap olan, o icimizdeki hakiki bizdir. Nefs-i mutmainnedir.

Huzeyfetii’l- Yemani("®) buyuruyor ki: “Kur’an’in hakikat dili Allahca, tezahiir dili ise Arapca.”

Kur’an’da semiyotik bir isaret dili vardir ve hakikat o dilde gizlidir. Hz. Peygamber(53V), getirdigi ile
insanlig1 sarmak zorunda oldugu icin komplike bir dil kullanamazdi. Bu durumda semiyotik dil gizli olam
asikar kilmak icin emek sarfedilsin diye ortaya cikar. Burada ‘liibb’ sahipleri icin biiyiik ibretler vardir.
Beyin sahipleri icin denmiyor, bilakis “Onlar kalpleri ile aklederler” deniyor. Kalp ile akletmek... Bilgi
bagka tiirlii elde edilemez, bizde tahakkuk etmesi sarttir.

Insan hakikatten kopunca, dogadan ve canlilardan kopar ama hakikat aranmalidir ve biiznillah arayan
bulur. Esmay1 daglar taslar yiikklenememis, insan yiiklenmistir. Kurbiyyet anlayisinda da Allah (cc)
yakindir, hissedilir, ancak bu 6yle {izerinde kafa yorulacak bir ansiklopedi maddesi degildir.

Allah (CC), biz her seyi mertebe mertebe yarattik diyor. Alemde yeknesaklik yoktur, bir hiyerarsi vardir
ve alemdeki hicbir sey buna itiraz etmez. Mesela giines cikip bu sabah da dogmak istemiyorum demez. En
ufak bir fesad yoktur. Spiral bir basamaklanma s6z konusudur; aslinda gelinen nokta aymdir ama bir {ist
katta.

ilk ayetler, ruha hitap eden ayetlerdir. Bir tohum atan, ardindan dogumu saglayacak tiirden ayetler yani.
Devridaim, olus ve bozulus; sahadet aleminin diyalektik yapisidir bu. Hakikate bakarak yasamak lazim
ama hakikatin kendine has tesettiirleri vardir. Tasavvuf meratib ve derecat ilmidir.

Cogunluk, kitleler bilmez; azlar bilir. “Kiyamete yakin ayak bas, bas ayak olacak” demisti

Resulallah(53V). Modern hayatta su anda her sey tepe taklak. Bu epistemolojik, ontolojik kaostur. Her
goziikmeyen yok demek degildir. Her goziiken var demek degildir.

Hizla hareket eden sey duruyor gibi goriiniir. Karanlikta yanan bir sigarayr hizla doéndiirdiigiiniizii
diistiniin; kirmiz1 bir daire gibi goriinecektir. En az 360 tane nokta bir daire olusturur oysa ki 6rnegimizde
varolan bir sigara, yani yalmz bir. ‘Allah var ama ben de varim’ demek tasavvufta bir nevi sirktir. “Allah
yedi kat semayl yaratti, yedi kat yeri yaratti, ikisi arasinda O’nun emri iner durur” (Talak 65/12)
ayetinden bu hakikati ¢ikarabiliriz. “Ilimde derine dalanlar, diisiinenler” diyor. Bu ayetler insamn kalbini,
ruhunu tahrik edip harekete gecirir adeta...

Homo Kuranicus, yani Kur’an’in yaratmak istedigi insan tipi, hakim, arif, bilge bir insan tipidir. O,
paraya meyletmez. Kur’an’in ayetlerinin yiizde doksam dikeydir. Biz dikey yatirimn kaybettik. Kalic1 olan
dikey yatirimdir; agirdir ama koklii olan odur.

Ask iki ayr parcanin birbirine olan ¢ekimidir. Eger gercekten asiksamz bir giin mutlaka kavusursunuz.
Ask daglan deler; kuvveti cok biiyiiktiir. Ask boyutu cezbe boyutudur, cekme boyutudur. Beser aski
aslinda ilahi olanmin on bin kat sogutulmus halidir. O ¢ok kiskanctir; O’ndan bagkasina asik olursan seni
rezil eder. Miimin miiminin aynasidir. Yani dosta tutunup Hakk’a varmak gerek. Sevgide seven sevilen
ikiligi vardir. Askta bu ikilik kalkar, yalmz O kalir. Ask, iki ayr1 seyin birbirine istiyakidir... Seytan en
uzak oldugundan en biiyiik istiyak sahibi farkinda olmasa da odur. Yani aslinda en asik odur. Bunu
soyleyen Imam Gazali’nin kardesi Ahmed Gazzali’ dir.

Hz. Muhammed’e(52V) salavat getirmeden hikmeti elde edemeyiz. Filozof hikmet seven demekir.
Felsefe anlatmak ile filozof olmak aslinda ¢ok ayridir. Hikmet, bahr-1 bi-payan, kiyis1 olmayan denizdir.
Denizin iistiindeki dalgalar, aslinda denizin kendisidir. Bizatihi yokturlar varliklar1 denizdendir; kabarir,
denizden gelir ve iner tekrar denize donerler. Allah’in nefesi dedigimiz olgu da bu sembolizmdeki gibidir.
Agac-tohum, deniz-dalgalari, nokta- ¢ember, kabuk- 6z gibi. Nefes nefesin sahibinden ayr1 midir? Ne



ayridir ne gayri. Filmi dondurdugun kareye baglidir. Nefesi verdigin anda dondurursan sanki ayr1 gibi
gortiiniir ama bir sahibi vardir o nefesin.

Hz. ibrahim(@) ve Al-i imran jeneolojisinden gelir bizim feyzimiz. Otuz peygamber, bu sebeple
muhtasaran zikredilmistir ve yine aym sebepten Hindu, Budist, Tao din peygamberlerinden
bahsedilmemistir. Dinlerin icindeki bilgi katmanlar1 birbirine benzer. Ama sahihlik diye bir sey vardir.
Bu donem, Hinduizme gore son dénemdir (Kali Yuga). Budist olursan az yer saglikli olursun ama bu
dénem Kali Yuga’dir, simdi Budist olursan adamu yerler. Kambocgya savasinda bir siirii Budist rahip Kizil
Kmerler kapiya dayaninca en sonunda silahlar1 ellerine almuslardi. Egzoterik ve ezoterik yapiyr
birlestirdigi icin Islam zamamn dogru dinidir.

Hz. Muhammed(sav), zat peygamberi, digerleri ise esma peygamberleridir. Su anda pasaportunda O’nun
mithrii olmayanlar vize alamazlar. Thomas Merton cok yitksek anlamda katolik bir mistiktir. Inziva
odasindan Kur’an-1 Kerim ¢ikmigtir. Ve mana aleminde kendisine “Abdulaziz” isminin verildigi yazilidir.

ibn Arabi Hazretleri, “Arifin dini olmaz” derken formlar degisir ama hakikat baki ve aymdir demek
istemektedir. Boyle soyliiyor diye onu tekfir edemezsiniz.

Ab-1 hayat icenler 6lmezler. i¢ hayatin suyunu icenler élmezler. Oyle olmamiz lazim, yoksa oradan
buraya savrulan yaprak oluruz. Sen tesir etmelisin her seye, yagmur yagdirmalisin istedigin yere. Giines’i
al eline yildizlar dokiilsiin yeryiiziine. Uyuyayim, kebap yiyeyim, baklava borek yiyeyim demekle 6zgiirliik
olmaz. Ama aym zamanda diinya terk de edilmez; diinya, kontrol edilir.

Elbetteki dinimiz cemaat dinidir ama modern diinyada ferdi kaybettik. Insam kaybettik. “Asaletii’n-
nefs”i (ferdin asaleti) kaybettik.

Islam Tasavvufu Dini Zevk Haline Getirir

Yaptigimiz ise ruhumuzu verirsek, ruh eserde kendini gosterir. Bir lokmamn hikayesi bile tasavvufta cok
onemlidir. Eskiler gusiil abdesti aldiktan sonra Tahiyyat duasim okuyarak, Bismillah diyerek bir merasim
havasinda tohum ekerlerdi. Bismillah ile biiyiiyen, bicilen, ekmege doniisen lokma, hele Bismillah ile
yeniliyorsa insanda maneviyat kapilarim acar. Tersi de aym zit etkiyi yapar. Neden kalplerimiz tas gibi
katilasti? Lanet okuyarak yapilan islerden... Bati diinyasinin lanet okuma Kkiiltiirii dizilerle filmlerle
maalesef i¢cimize igletilmistir.

Tasavvuf yolculugunun esasi, kendindeki necislikleri gidermeyi 6grenmektir. Hakikatin hakikatine
ulasmak bundan gecer. Bunu yapamayan insana diisen, ariflere tabi olmaktir.

Bugiin Sii bir insanla kardeslik edecekseniz bunu mezhep fikhiyla yapamazsimz. Fakat o irfan
makaminda bir Sii ve siz irfan makaminda bir Siinni iseniz aranizda hicbir fark yoktur.

Seyhiilislam Molla Fenari Hazretleri, Misbahii’l-iins adli1 eserinde diyor ki: Hadis ilminde iki usil
vardir: Cerh yontemi; ufak bir illet sahihligi gotiiriir. Ta’dil yontemi; hadisteki zayifliklar, ayetlerle
giderilip kurtarilabilir. Tasavvuf, “ta’dil” usiiliiyle hadis alir.

Islam tasavvufunda aklin tiirleri, “Meratibii’l-ukil” bash@ altunda incelenir. Son on yilda insanda
matematiksel zekamn 6tesinde bir takim algilama giiclerinin bulundugu ortaya c¢ikti. Tasavvufta kemal
noktasi, zahir ilimleriyle batin ilimlerinin kesistigi noktadir. Akil, tamsmaya gotiiriir. Tamstiktan sonra,
sevginin giivenin olusmasinda aklin yapacagi is yoktur. Sevgi ve giiven hissi akil 6tesidir. Zihin, aklin bir
uzantisi, akil da kalbin bir uzantisidir. “Onlarin kalbleri vardir: Aklederler!”

Tasavvuf ile diger dini ilimler arasindaki iliski sarhos ile icki tarihini arastiran insan arasindaki iliskiye
benzer. Yani tasavvufun diger dini ilimlere bakisi budur. Seyyid Nesimi’nin siirleri bu acidan dikkat



cekicidir. Sofu, kavonozu distan yalayan fakat 6ze ulasamayan kisidir; sufi ise ehl-i batindir, hal ehlidir.

Kendimize giivenmek 1azimdir. Hitamii’l-misk olsun, mithim olan budur. Yar ile bagbasa kalmak, “cem
olmak”, varliklari icten seyretmektir. Varliklar: distan ice seyretmek de “fark makam”dr.

Din felsefesi insam taniyarak yapilir

Tasavvufun yapmak istedigi, kisi ile Rabbi arasinda 6zel bir bag kurmaktir. Lezzet, zevk halidir. Zevk
ise kalbi bir hadisedir. iste tasavvuf, dini zevk haline getiren yontemdir. insamn fitratinda vecd icinde
olma potansiyeli vardir, bir futbol macinda bile kendinden gecebilir. Dinin bu yoniinii kapatirsaniz,
insanlar o vecdi stadyumlarda arar.

Onemli olan, insamn ubudiyyet ihtiyacimn olup olmamasidir. Seytan, insamn ubudiyyetine mani olur.
Eger kisi herhangi bir seye tapiyorsa, birinci basamagi ge¢cmistir; ubudiyyeti kabul ediyor demektir. Fakat
Ma’blid-1 Hakiki’yi bilememistir.

ibn Arabi Hazretleri diyor ki: “Ey Malik! Ey 1slah edici!” Sen o yalanci ma’budun yerine hakiki
ma’budu koy ki o ubudiyyetine devam etsin. Onun yerine Ma’blid-1 Hakiki’yi koyamiyorsan dokunma ki
senden sonra o isi yapacak biri gelir.

Konser salonlarina, stadyumlara kosan insamn elinden hakikisini koymadan sahte ilahlarim alirsan onu
boslukta birakirsin. Pek cok insan, tuttugu takima aidiyetini ifade ederken aldig1 hazzi “Ben miisliimanim”
derken alamuyor ne yazik ki! Kulu sevmesini bilmeyen Hakk’1 sevmesini de bilmez. Mekanizma aymdir.
Ibadet, “ene”yi yok etmek icin yapilir. insam tamyarak din felsefesi yapmak 1azamdur.

Ik donemde, mutasavviflar ile muhaddisler birlikte yol almuslardir. Daha sonra fukaha ile
mutasavvifanin birlikteligini goriiyoruz. Cami-medrese-tekke ii¢ ayr1 yer degildi eskiden. Bu ii¢ islevin
birlestigi bir mekan lazim bize yeniden. Camiden bu islevleri ayirarak onu soguklastirirsamz kacis
medreseye olur, oradan da tekkeye.

Tarikatta da once nisan sonra diigiin olur

Tasavvufta bir “nisan” dénemi vardir. Her iki tarafin birbirini kabil etmesiyle “evlilik” gerceklesir.
Insam icsel kalite acisindan degistirince diizen de degisir. Buna “tasfiye” denir. Bu ise, tasavvuf ilminin
konusudur. “Size ilim derecelendirmek verilmistir” ayet-i kerimesi tasfiyeye isarettir. Tasfiye
asamasindan sonra “tecelli’” makamu gelir. Yanlis bilgilerin yazildigi bir tahtanin iizerine yeni bilgiler
yazmak icin éncelikle tahta temizlenmelidir. Tiirkiye’nin bassehri Konya’dir.. Muz erikten eksidir... Kalb
hazim islemini yiiriitiir... Once bu yanlis énermelerin zihinden temizlenmesi 1azimdur.

Din, cok kapsamlidir. Bir boyutu da sehadet alemi, beden alemi ile ilgilidir. Ama beden iistii bilgileri de
vardir. Bedenimize dair kisimlari, dinin fikhi, hukuki yoniidiir.

Tasavvufta bilginin dereceleri vardir. Seriat, tarikat, marifet hakikat vardir; bir de seriatin seriati,
seriatin tarikati.. hakikatin seriati, tarikati.. vardir. Boylelikle bu bilgi on alt1 dal halinde incelenir.

Din yolculugunun kapisi seriattir. Tasavvufta din bir siirectir. Ama bu siirecin basi ve sonu o din
icindedir. Takip ettigi usil, distan ice dogru bir gecisle esyamn kiinhiine varmaktir. Tasavvufun dini bu
sekilde anlatmasi, var olan siinnetullahi tatbik etmekten ibarettir.

Tasavvuftaki evlilik zorla olmaz; iki tarafin da kabullenmesi lazimdir. Bu beraberlikte “mahrem bir
bilgi” vardir. Bu beraberlik sonunda bir “iiriin” verir. insan-1 kAmil, insamn kalbine bir tohum atar. Bu
tohum kiminde dokuz giin, kiminde dokuz ay, kiminde dokuz yil sonra dogar. Bu dogan esas bilgiye
“veled-i kalb” denir. Dogurmamuis olan bilemez!

Iste din bilgisi bir dogum gibi zahmetli, siire¢ gerektiren bir bilgidir. Rabb bilgisi, Tanr bilgisi bizde
tahakkuk etmeden ortaya ¢ikmaz.



Veled-i kalb biiyiir ve biitiin bedeni kaplar. Bedeni kaplayinca “marifetullah” olusur. Bu, Allah Teala
zatiyla yeryiiziine, bedenimize gelir, demek degildir. Zaten yeryiizii bunu kaldiramaz. O ancak itminana
erigmis, nefsi mutmain olan kulun kalbine sigar. “Allah bize sah damarindan yakindir.”

Mutlak tenzih, “Allah hicbir seye benzemez, kimse O’na ulasamaz” ¢nermesiyle ifade edilir. Mutlak
tesbih ise, “Allah, burdadir, budur, sunu sever, bunu sevmez” seklinde ifadelendirilmistir. Tasavvuf yolu,
tenzih ve tesbih arasindadir. Olaya bir biitiin icerisinde bakar, parcalayarak degil. ibn Arabi Hazretleri
buna, “Hak Teala’nin isimlerinin birbiriyle evlenmesi” diyor.

Tasavvuf, bir yere kadar rasyonel olarak ilerler, akla tabidir. Ama bir noktadan sonra irrasyonellik
baglar. Bu akli 6ldiiriir anlamuna gelmez. Mesela iilfet eden bitkiler vardir, iilfet etmeyen bitkiler vardir.
Ulfet etmeyen bitkiler bir arada yetismez. Biri digerini 6ldiiriir. Bu bilgi rasyonel degildir, ama erbabinca
bilinir ki bu béyledir. Tasavvufun irrasyonelligi de buna benzer.

Bu iilkede akaid problemleri var, satanistler var. Bunlarla ugrasmak dururken tasavvufla ugrasan din
alimleri islam vahdetini parcalamaktan 6teye gidemez.

Yolcu sofore yol tarif etmez

Seiratin hakikatine eren kimse, dinin yoluna girmeye yaklasir. Kabuga dayamr. Dinin merkezine
ulasmay1 hedefleyen kimse yolcu, yani salik adim alir. Yolculuk siiresi farkli da olsa sonunda oraya ulasir.
Tasavvuf baslamaktir. Baslayan bir giin son noktaya erer, seyrii siilukta siire 6nemli degildir. Hizl1 giden
maksuda cabuk ulasir. Ihlasla, samimiyetle, muhabbetle kalbi baglantisini siirdiiren insan, muhakkak
hedefe ulasir.

Yolcu hicbir zaman sofére veya berbere niye yolla veya sakalimla arama giriyorsun demez. Sofére,
berbere mutlak teslimiyet vardir. Bu teslimiyet, s6fériin veya berberin isini iyi bilmesinden kaynaklanan
bir giiven sonucu olusur. Ustanin o ilimdeki bilgisine giivenerek ya teslim olur sonucu goriirsiiniiz ya da
teslim olmaz ve bir sey elde edemezsiniz.

Tarikatin hakikatine ermemis kimse, tarikatcilik yapar. Tarikatin hakikatine eren kimseye ise marifet
kapilar acilir. Marifetin hakikatine eren kimse padisahin odasina girmis demektir. Bundan sonra akil,
irade yoktur. Hakikat kapisindan sonraki bilgiler herkesin oniine serilmez. imtiham kazanan o bilgiye
ulasir.

Birlestirenler Birlige Erenlerdir

Insanin cesedi yonilyle maddi bir kiymeti yoktur. Cesedimiz, ruhun sehadet alemi simrlari icinde
goriindiigii bir yer, bir zarfur. Insam insan yapan, iist iiste katlanarak cesedimiz iizerine diiriilmiis olan
manamizdir, mazrifumuzdur. Ruhumuzla cesedimiz arasindaki kordon koptugunda en cok sevenlerimiz
tarafindan bile terk edilebiliriz. Maddenin degeri, ruha mekan olmasindan dolayidir. Ruh “bizatihi”
degerlidir; beden ise “li-gayrihi”’den dolayr degerlidir. Madde, tek basina bir varlik degildir. Isigin
sogutulmasiyla elde edilir. Maddenin, cesedin gorevi ruhu tasimaktir. Bunun i¢in tasavvuf ilminde madde
“mabed” olarak goriilmiistiir. Her maddenin golgesi vardir. Fakat madde insani, enerji ve 1sik insam

olunca yani “nir”laninca, artk maddelikten cikar. Peygamber Efendimiz’in(53V) gglgesinin olmamasi,
maddenin 1518a tekamiilii ile daha kolay anlasilir.

Hakk’1n bilinmesi, isimlerin sayilmasi ile degildir. Kelam ilmi ile Hakk bulunmaz, tarif edilir. Hakk’1n
nasil bulunacag sorusuna “tasavvuf ilmi” cevap verir. islam timmetini birlestirenler, hep muvahhidler

olmugtur. Abdiilkadir-i Geyléni(ks) Bagdat’ta Safilerce oluk oluk akitilan Hanbel? kanmim durduran zat-1
seriftir. Dogum itibariyle Safi oldugu halde Hanbeli mezhebine ge¢cmis ve bdylece Hanbeliler Safileri



kabullenmistir.

Islam tarihinin basindan beri miisliimanin en biiyilkk meselesi miisliiman olmustur. Aynii’l-Kudat
Hemedanti, kadilarin gézbebegi olan bir zattir. Otuz yasina kadar fikih ilmiyle mesgul olduktan sonra
tasavvufa yonelmis ve bu sebeple derisi canli canli yiiziilmiis; cesedi, ders verdigi Hemedan
Medresesi’nin kapisina ibret olsun diye asilmistir. Ug giin sonra da yakilmistir. Mevlana Celaleddin Rumi
Hazretlerinin mezhebi hala bilinmemektedir. Onemli olan insamn mezhebi degil, tasavvufl ilim yoniidiir.

Din insanla kaimdir

Din ahkamini toplumun her kesimine tefsir edebilmek, tasavvuftan baska hi¢bir ilme nasib olmamustir.
Her tiirlii ince zevk mahsiilii sanat, hat, musiki vs. hep tasavvuf membalidir. Din soyut bir sey degildir,
insanla kaimdir. Dini eziyet degil, bir zevk haline hangi ilim ve hangi kisi getirebiliyorsa ona siki sikiya
baglanmak lazimdir.

Bizde bilgi tiimdengelir, Aristo mantiginda ise cedelle bilgiye ulasilir; tiimevarilir. Tasavvufta “serr”
diye bir sey yoktur, mutlak “hayr” vardir. Serrin bizatihi varlig1 yoktur. Hayrin tersine cevrilmis halidir.
Hayr suistimal ederek yanlis hareket edersek “serr” olur. Sihir yapilirken bile yine Kur’an-1 Kerim, bu
sefer edebe aykiri sekilde kullanilir. Ciinkii kotiil{igiin kendi basina kaynag: yoktur, iyiligin tersidir.

Aristo mantiginda hakl tektir

Allah’tan gayrisi icin “Ganiyy” isminin kullamlmamasi gibi tasavvuf erbabi, “Viicid” kelimesini yalmz
Cenab-1 Hakk icin kullanmistir. Bu sebeple “vahdet-i viicid” tartismalar1 baslamistir. Panteizm, halki
esas alip Hakk’1 halk icinde eritmektir. Vahdet-i viiciid ise halki Hakk’ta fani kilmak demektir. Tecelli,
gortintii, hakikat demek degildir. Hakk Teala’mn siddet-i zuhurundan dolayr bu alem varmus gibi goriindir.
“Siddet-i zuhliru perde olmustur zatina” denildigi gibi...

Aristo mant1g, fikha, islam hukukuna girdikten sonra seriat kurallar1 maddeler haline geldi. Is hukuku
maddeler haline getirilince insana acik kapi1 kalmaz. Tasavvufi fikih, Hoca Nasreddin fikhidir: Davali
haklidir; davaci haklidir ve dahi tamk da haklidir. Aristo mantiginda ise tek hakli vardir.

Tasavvuf Popiilist Degil Dogrucudur

Diinya siyasetinde goriintii ve goriintii arkas1 vardir. Goriintii arkasim bilen astrologlar, Yahudi papazlari
bu yolla insanlarin zihinlerine ve kalblerine etki ederek onlar1 raz1 ederler. Oniki Ada Lozan’da boyle
kaybedilmistir. Biiyiik holdinglerin bu dalda kadrolu elemanlar1 vardir. Rakip sirketin yoneticisiyle
goriismeye gitmeden 6nce astrolojik haritasim c¢ikarirlar. Bu ilim, tasavvuf gibi goriiniir ama degildir.

Bir ilimde 6nemli olan, o ilmin yontemini kavramaktir. Metodu anlasildiktan sonra kisi teknik detaylara
kendi istegince girer. Tasavvufta mekan, senin bulundugun yeri gosterir, senin bilgini belirler. Makamlar
arasinda bir de ara duraklar, menziller vardir ki bunlara “hal” denir. Bunun igin “Ey halleri degistiren,
doniigtiren Allahim! Bizim halimizi de en iyi hallere doniistiir” diye dua ederiz.

Hallerde hareket, makamlarda siikiin vardir. Bir nesne, ait oldugu yeri buldugunda hareketi siikiinete
doniisiir. Bundan dolayidir ki islam tasavvufu aym zamanda dinamik bir siirectir. Insan kendi ruhunu
kesfettigi noktada siikiina erer. Biz, fizik yapimiz ile gurbetteyiz. Ruh ise vatamm ister. Sikintimn kaynag,
ruhun ana vatamndan uzak olmasidir. Bunun i¢in “Vatan sevgisi imandandir.”

Tasavvuf, Islami ilimlerin ziibdesidir, kaynagidir. Ziihd, tasavvufun mebdeidir. Zahidlik iyidir, tavsiye
edilir ama tasavvufun en tehlikeli yeridir. Son mertebeye zahidlik ile ulagilmaz.

Savm u salat u hacc ile sanma biter zdhid isin
Insan-1 kamil olmaya lazim olan irfan imis



Bu boyledir ve kiyamete kadar da boOyle kalacaktir, fakat ekseriin-nas bunu bilmez. Arifler, son
basamaga ulasanlar bir elin parmagi kadar az sayidadir. Tasavvufta sosyal bakis acis1 yoktur. Popiiler
olan degil, dogru olan secilir. Haller sirayet eder. Bir arifin bulundugu yer, bir paratoner misali iyilikleri
ceker, kotiiliikleri def eder. Tasavvuf sadece tekkede degildir. “Der-saadet” “Dergah-1 Mualla” “Dergah-1
Muazzez” bunlarin hepsi Istanbul’un lakablaridir ve hepsi de tasavvuf tabiridir.

Tasavvufun tesirleri de sadece tekkelerde goriilmez. Mesela son derece sade bir binanin kapisimn
muhtesem oldugunu goriiriiz; bu tasavvuf kaynaklidir. Ciinkii tasavvufta “kap1” kavram cok énemlidir.
Kapi, baslamaktir, bitirirsin bitiremezsin, énemli olan baslamaktir. Baslamak ilk adim atmaktir. Gerisi
ardindan gelir. Draht-1 can, hayat agaci, alisilmis agacin tersidir. Kokleri yukarida, dallar1 asagidadir.
Kaynagimi Kur’an-1 Kerim’deki “Tuba” agacindan alan bu motif mimaride ¢ok kullamlmstir. Tasavvuf
her yerdedir; edebiyatta, mimaride, diplomaside...

Istanbul’un yedi tepesinden her birinde bir dergah vardir. Baz: sufiler, yedi tepeyi, yani yedi dergihi
dolasirlar; nefsin yedi merhalesine mukabil olarak...

Tasavvuf, dinin rafine edilmis halidir. Bu sebeple kiside bir “incelik” olusturur. Hakk’1 bulus, kendini
bulusla ortiisiir. Makamlar, sufiyi ilk noktadan alip sona ulastirmak icin diisiiniilen duraklardir. Kalb
makaminda “marifet-i ilahiyye”nin olusmasi, lambanin yanmasina benzetilir. Artik hane mamurdur,
padisahi agirlamaya hazirdir.

Kisinin “Ben seyrii stiluk yapmayacagim” demesi 6ncelikle ve sadece kendisine zarardir. Ciinkii oldugu
yer onun asl1l yeri degildir. Makamlar, Hakk’a kurbiyyeti saglar.

Modern insan Kendini Yitirmis Insandir

Tasavvufta makamlar, Hakk’a, hakikate yakinlasmay1 ifade eder. Birincisi tevbe makamidir. Tevbe, tek
bir eylemdir fakat iki anlamlidir. Hakk Teala’ya tevecciih ile tevbe eden kisi, Allah’tan gayri ne varsa
hepsine sirtim1 cevirmis demektir. Tevbe, kisinin kusurunu itiraf ve Hakk’a iltica etmesi demektir. Bir
muhabbet, bin y1llik mesafe katettirir.

Modern ¢agin en biiyiik problemi, insam kendine yabancilastirmis olmasidir. Tasavvufun anlattigi seyler
zaten insanin i¢inde vardir ama yitik bir ilim gibi.. Bir kayip esyayr bulmak kadar da kolaydir aslinda.

Nesnelerin ¢ogalmasi, insamn zihnini bulandirir, zaman kaybim arttirir. Kendi nefsimizde olam
degistirmedikce toplum olarak degisemeyiz yani bizim ferden yaptigimz seyrii siiluk, bir toplumu
ylikseltir.

Ikinci makam, murakabe makarmmudir. Odaklanma egitimi denilebilir buna. Suyun latif cismiyle mermeri,
miitemadiyen ayni noktaya tazyik yaparak, dize getirmesi gibidir.

Dagimkligin toplanmasi icin bir azere ihtiyac vardir. Insanda da bunun gibi giicler vardir. Ama bu
giicler dagimk durumdadir. Ruhi, bedeni, akli melekemizi bir araya toplayabilirsek ortaya muazzam bir
glic cikacaktir. Diisiincesi kuvvetli olanlar bedenlerine, bedenleri kuvvetli olanlar diisiincelerine
hitkmederler.

Dini meseleler bir prizma yardimiyla bir noktada toplamr, odaklanma saglanirsa, bir rekat kilinan
namaz ile sonug elde edilir. Bu sebeple tasavvuf acisindan “odaklanma” ¢ok 6nemlidir.

Murakabe aninda salik 6nce kendini hazirlar:
Murakabe-i ru’yet: Allah beni goriiyor.

Murakabe-i maiyyet: Allah benimle beraber.
Murakabe-i kurbiyyet: Allah bana benden daha yakin.



Murakabe-i vahdet: Varim dersem yokum, yokum dersem varim.

Murakabe-i fena: Ben O’nsuz yokum.

Murakabe-i beka: Ben O’nunla varim.

Murékabe:i kurbiyyette, dista olam iceriye dogru cekme vardir ve maksat tam istiladir. “El-Evvelu
Allah ve’l-Ahiru Allah el-Batinu Allah ve’z-Zahiru Allah” murakabesi budur. I¢ de dis da O ise, insan
kendine ait bir yer bicemez; “Ben ve O yok; yalmz O var!” noktasina gelir. Buradan murakabe-i vahdet
kapis1 acilir. “Benim yoklugum, varligimda gizlidir” buyuruyor Ibn Arabi Hazretleri.

Murakabe-i fena da insana su diisiincelerle gelir: “Nereye ait oldugunu tesbit et ve kendini oraya Kkat.
Senin varligin O’nun varhigiyla vardir. Var olanla ancak var olanlar varolabilirler. Viicud yalmz
Allah’indir. Sen ancak o varliktan emzirildigin siirece varsin.”

Sehadet aleminde “varim” denmez. Ciinkii bu alemin kendisi zaten fanidir. Ancak cem aleminde “varim”
denilebilir.

Ariflerin 6liimii, kilicin kindan ¢ikmasi ile tarif edilir. Simrsiz harekete sahip olan ruh, bedene
sikismaktan kurtulmustur. Bunun icin ruhaniler, kisiye seyrii siiluk yaptirabilirler.

Reenkarnasyon, bir bedende 6liip baska bedende dirilme inanci, Hindistan’da bir dinin, bir hakikatin
yozlasmus bicimidir. Tasavvuftaki bir makamda 6lmek, bir makamda dirilmek seklindeki dikey 6liimiin,
yatay halde algilanmasidir.

Greenman, Hizir, Yesil Adam, aslinda idris Peygamber’dir. “Biz Idris’i yiiksek bir mevkiye kaldirdik”
buyurulmaktadur. Hz. idris’in(2) 6nceki makamdaki adi idris, sonraki makamdaki adi ilyas’tir. Bunun iin
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Kur’an-1 Kerim’de “Ilyasin” (ilyaslar) diye gecmektedir. Yeri dérdiincii kat semadir. Buras1 sems gogiidiir
ve Idris(as) glinesin gorevlisi, giinesin batmdir. Bunlarin reenkarnasyon ile, hulul ile ilgisi yoktur.
Kisinin peygamberler kademi iizerinde nefsinin mertebelerini idraki icin temsili isimlendirmelerdir.

Bir nebinin tekrar gonderilmesi de reenkarnasyon degildir. Hz. Isa’daki manuk, Hz. Idris icin de
gecerlidir. Kalben yonelinen ruh, bize yardima gelir.

Tasavvuf Bize Yitigimizi Geri Verir

Seyrii siiluk helezonik bir yolculuktur. Baslamlan yere daha yiiksek bir makamda doniiliir. Alemlerin ic
ice olmas1 gibi, “ben”in icinde de matrugkalar gibi i¢ ice diiriilmiis “ben”ler vardir. Hadis-i serifte
bildirilen yetmis bin perdenin her on bin tanesi bir alemdedir, nefsin yedi mertebesinden birinde.

Allah go6klerin ve yerin nurudur. Onu goremememizin sebebi, nurunun fazlaligindandir. Duyu
organlarimiz bazi simrlarin altim ve tstiinii idrak edemez. Sifreyi bulamazsak din ilimlerine giremeyiz.
Kitap ile birlikte Hikmet’in indirilmesi, o metinlerin miftahsiz, yani anahtarsiz anlasilamayacaginn
delilidir. Problem, bizim bedenlerimiz arasindaki parcalanmusliktir. Muvahhidler, parcalanmuslig
birlestirenlerdir.

Tasavvufun iddias1 bize kaybettigimizi geri verme, unuttugumuzu hatirlatmadir. Yeni seyler 6gretmek
degil.

Seyh-i Ekber, “Miimin miiminin aynasidir” hadis-i serifinin yorumunda ikinci “el-Miimin” Allah’tir ve
birinci miimin ise ona ayna olan muvahhid kuldur, demistir.

Sufilerin eserleri hikayelerle doludur. Yiiksek metafizik ancak hikayelestirilerek anlatilir; bire bir
anlatilamaz. Biitiin kelimeler, bir anlammn cesedidir. Kelimelerin bir de ruhlar1 vardir. Semantik ilmi,
kelimelerin anlamlar1 ile arasindaki irtibati aragtirir. Kelimeler anlamlarindan kopmakta ve anlam
kaymasina ugramaktadir. Dinler tarihi basindan beri “semantik kaymalar”dan ibarettir. Kelimeler



anlamim yitirince, o kelimeyi yerine koymak icin resuller gelir. “Onlarin pek cogu bilmezler!” ayet-i
kerimesinde vurgulandig iizere ehl-i mana katinda kelimelerin anlamlarim bilmek ¢ok 6nemlidir.

Iste bu sebeple tasavvuf, cogunlufun demokrasisi degildir. Popiilarizm pesinde degildir. Tasavvufta
davet yoktr. Seriatte davet vardir. Ciinkii tasavvuf herkese acik bir yol degildir. Ozel bir alandur.
Tehlikeli ve giizel bir yoldur. Davet etmek s6yle dursun, gelen énce kovulur. Bu kovma bir testtir. Her
gelen kabul edilmez.

Hz. Muaviye, Hz. Ali ile savasirken Amr bin As’in teklifiyle ve “Kur’an bizden yana” mesajim vermek

lizere askerlerin kiliglar {izerine Kur’an sayfalar: taktirir. Bunun tizerine Hz. Ali("®) onlara bir hutbe irad
eyler: “... Ey insanlar! Nereye gidiyorsunuz? Ene’l-Kur’an! Ben Kur’an’im! Kur’an benim!”

Dini bilgilenme derece derece, basamak basamak olur. Sadece sehadet aleminin dilini bilen, sadece bu
alemi tamyan insana, list alemlerin diliyle bir sey soylenince anlamaz. Baska dallarin tasavvufu
elestirmelerinin sebebi budur.

Kendisinden baskasina ihtiya¢ duyana “fakir” denir. Kendisinin disinda hicbir seye muhta¢ olmayana

“Ganiyy” denir. Allah(€©) “Ganiyyiin lil-alemin”dir, bizler ise fakiriz. Mahlukatin simrli varligina

Allah’1n(€©) “vahdet-i viicud” sifati yaninda varlik denilemez, “illa Hi” denilir!

Oliimii unuttturan felsefeler zalim insan ortaya cikariyor. Sonsuz bir hayata, Allah’a, bir insan émriinii
kiyaslarsan, sifir bulursun. Sonsuzun sayiya béliimii sifirdir! Daima Var Olan’da var olabilirsen, o zaman
varsin. Isin 6zii budur!

Sehadet alemi, Hakk Teala’mn fiilleriyle var oldugu yerdir. Hakk Teala’y1 mertebe mertebe bulmak ¢ok

snemlidir. Allah(°®) mutlak zatiyla sehadet aleminde bulunmaz. Buna bu alemin giicii yetmez. Ancak yedi
derece sogutulmasi sonucu burada bulabilirsin.

Cemadat aleminin imamu altin, hayvanat aleminin imam at, nebatat aleminin imamu giil, insanlik
aleminin imam nebiler ve velilerdir. Her kategorideki varliklar en iiste, imamlarina ulagsmaya calisirlar.
Simya ilmine gore her madende biraz altin vardir. Saf altin yirmi dért ayardir. Simyaci, bu kuraldan
hareketle kiymetsiz bir madendeki altim ortaya ¢ikarmaya calisir. Bir hadis-i serifte séyle buyrulur:
“Insanlar madenler gibidir!”

En Tehlikeli Yanhs Dogruya En Benzeyendir

Panteizm, biitiin-tanrilik demektir. Panteizme gore her sey, Tanri’mn kendisidir, sehadet aleminin
tistiindeki alemler de yoktur! Vahdet-i viiclid ise panteizmin ziddidir. Askerlik teskilati kurulug itibariyle
tasavvuf semasina benzer. Islam tasavvufunun ana iskeleti, felsefesi vahdet-i viicuddur. Islam
tasavvufunda dikey terminoloji kullamldigindan sik sik yolu kesilir.

Tasavvufa gore Islam dini sosyolojik bir din degildir. Sosyal yonii vardir ama biitiinii sosyolojiden
ibaret degildir. Tasavvuf anlamaya ¢alisir; kimseyi yargilamaz. Farkliliklar1 nasil tevhid edebilirim, diye
diistiniir. Gercek muvahhid, viicudu, yani var olusu birleyendir. Kelam ve felsefenin, varligi “mutlak” ve
“miimkin” olarak ikilemesi, tasavvufa gore “sirk”tir.

Tasavvuf, zahiren degil, batinen fetva verir. Varligin varlik olmasi icin batinen varlik olmasi lazimdir.
Varlik, kendi zatiyla kaim ve her daim var olandir. Mutlak “tevhid” budur. Mutlak cem budur! Beyaz yok,
siyah yok, gece yok, giindiiz yok.. Sadece Teklik vardir!

Hak Teala’nin isim ve fiilleriyle hilkat baslayinca, alt mertebede ayriliklar, zitliklar baglar. Madde,

Allah’tan gayri degildir. Ciinkii maddenin ash da Allab’1n(€®) nurudur. Cisim, ii¢ derecelidir: Madde-



Enerji-Isik. Enerji insani maddesine hakimdir. Isik insam enerjisine de hakimdir.

Hak Teala, sehadet ve madde alemiyle dogrudan irtibatlidir. Fakat zatiyla degil, isim ve fiilleriyle.
“Allah diyor ki:...” lafzim sdyleyen hep bir insandi. Adi Isa idi, Musa idi, Muhammed idi... Allah’1n
selam {izerlerine olsun.

Kafirler, Allah’in zatim inkar ederek kafir olmadilar. Bir kulu reddettiler; Allah’1 reddetmis oldular!
Seytaniyet, Allah’in otorite olarak vazifelendirdigi insan-1 kAmili reddetme mekanizmasidir. Insamn
imtihan “halifetullah”1 kabul edip etmemesi lizerindendir.

Mushaf, Kur’an’in miicessemlesmis seklidir. Kur’an Furkan’in; Furkan Ummii’l-Kitab’in; Ummii’l-
Kitab Levh-i Mahfiiz’un...

“Insan ile Kur’an ikiz kardestir.” Senin hakikatin madde planinda et ve kemige biiriindii. Aym hakikat
madde plaminda harf ve sahifeye biiriindii. Kur’an’in hakikati, Levh-i Mahfiiz’dadir.

Arapcayl bilmezsek, Ebu Cehil gibi mahcub oluruz. Hakk’a giden perdelerden biri de dildir. “Ancak
temiz olanlar ona dokunabilir” (Vakia 56/79). Ancak temizlenmisler Kur’an’a dokunabilir. Aksi halde
dokunulan Kur’an degil, mushaftir. Kur’an’in da katlar1 vardir. Tasfiye ve tezkiye makamlarindan ge¢cmis
bir miimin-i kamil, “Yiirtiyen Kur’an”dir.

Tefsirde, Kur’an’1 Kur’an’la tefsir vardir. Bilgisayar, biitiin yatay ilimlerin sonunu getirmistir. Akil,
oyle vahsi bir kitheylandir ki Kur’an gemi ve siinnet egeri ile baglanmasi gerekir.

Kamil insanlar icin 6liim sadece bir kapidir. Ezan duasinda séyle diyoruz. “Ey Allahim! Sen Efendimiz

Muhammed’e(58V) “makam-1 mahmid’u vadetmistin. Onun, o makama olan yolculugunu hizlandir.” Yani,
bu dlemde tekamiil oldugu gibi 6biir diinyada da tekamiil vardir. Peygamberimiz, hala makam-1 mahmuda
ulasmamustir. Son anda, defterler kapanacagi anda verilecektir.

Keramet ve mucize, bilmeyene goredir. Gayb, bilmeyene goredir. Gayb-1 mutlak, gayb-1 izafi vardir.
Miirid-Halife-Rehber-Miirsid-Miirsid-i kamil vardir. Bu planda sehadet aleminde “Hakikat” yoktur;
hakikatin ayetleri vardir. Hakikate gotiiren isaretler vardir. Eger siz levhaya yapisip kalirsaniz, o dinin
sizi gotiirmek istedigi yeri unutursunuz.

Abidler ve zahidler icin Allah’a gétiiren namaz, bir yerden sonra bizatihi kendisi “perde” olabilir. insan
namaz-perest olunca namaz da “nurani” bir perde olur. Ibadetin gayesi “ene”yi kaldirmakar. “Senin,
“varim” demen Oyle bir giinahtr ki baska bir giinah onunla kiyas olunamaz.” Oyle giinahlar vardir ki
insanin tizerinden 6miir boyu ¢ikmaz.

“Iman” alt yapis1 hazirlandiktan sonra hukuku getirirseniz problem ¢ikmaz. Once hukuk getirirseniz

problem cikar. Bedir ashab1 biitiin ashab icinde ¢ok 6zel bir mevkiye sahiptir. Bedir §ehit1erinin(ra) belki
yarisi cihad sirasinda ickiliydi. Ciinkii heniiz ickiyi yasaklayan ayet inmemisti.

Samimi Kisiye Tasavvuf Kapis1t Mutlaka Acihr

Zahirde ne zuhura gelmisse membai batindir. “Rabbim, bana esyanin gercek goriintiilerini goster”, bu
hadis-i seriften anliyoruz ki gériinen goriinmeyene huruc edilerek o konunun hakikatine cikilir.

Ferl ilimler, asil giden yolda arac iken, onlara varliklarim asil ilimler verirken giiniimiizde ayaklarla
baglar yer degistirdiginden feri ilimler kendi baslarina bagimsizliklarim ilan ettiler.

Dini yasantida dereceler bulunmaktadir. Gelenekten kopmamus Islam anlayisinda “meratibii’l-ukdl”,
herkese aklimn yetecegi kadarim anlatma vardir. Yani insamn aklinin erebilecegi tarzda yasayacag bir
dini yasant vardir. “lhsan makam” ve insana ilmin derece derece verildigini bildiren ayetler, ister
istemez hadiseye tasavvufl yonden bakmak zarureti getiriyor.



Yeryiizii kat kat, semavat kat kat, bilgilenme kat kat... Bu bakis acis1 “biiyiikk olanin kiiciik olam
kaplamas1” hadisesini ortaya cikariyor. Dinin zahiri bilgisi herkese aciktir. isteyen ve calisan her kimse
bunu elde edebilir. Bundan sonra kemiyetten keyfiyete gecis baslar.

Zahirde kalanlarin izleyecegi yol kavgadir, cedeldir. Diinya tarihinde en benzersiz katliamlar1 dindarlar

yapmuglardir. Hz. Ali(kv) sOyle der: “Zulmiin yeryiiziinde en siddetlisi Allah adina yapilandir.” Eger din,
ehlinin elinde olmazsa en cazip sémiirii arac1 haline gelir. Tekamiil etmis arifler elinde ise din, yere de
goge de rahmet sacar.

“Yeryiiziinde hicbir suc bilmiyorum ki benim affimdan daha biiyiik olsun”, Allah’1n{®) hadlerinden biri
olmadikca her sug¢ affedilir. “Allah’im, ilmimi, anlayisimu artar.” ilmi, anlayarak yorumlayacak idrak
bulunmadikga, salt bilgi yiiklemesinin bir kiymeti yoktur.

Ici olmayanin dis1 da olmaz. “O, elbette degerli bir Kur’an’dir. Korunmus bir kitaptadir.” (Vakia 56/77-
8) Oysa mushaf asikardir. Bir kimse samimiyetle ve ihlasla amellerine devam etsin, dini ilimlerin icinde
bulunsun; kirk yas civarinda karsisina tasavvuf ¢ikacaktir.

Batindaki hakikatlarin ve dinin zahire inmesi, umuma acilmasi icindir. Bu da “adl-i lahi” geregidir.
Sadece batinda bulunsaydi, zevk sahibi olan insanlarin disindakiler ona ulagamazdi. Bir seyin aslim bilen
onu ilk haline déndiirebilir.

Te’vil “evveline dondiirmek”, ilk hale getirmek demektir. Te’vil edene “miievvil” denir. Herkes “te’vil”
edemez.

Tecvid ilmi neye isaret ettigini bilmelidir. Tecvidi iyi bilen, Kur’an’1 iyi anlar, diyemeyiz. Araglar
aractir; kendilerini hicbir zaman amag yerine koymamalidir. Mahrec, tecvid, kiraat bunlar hep aractir.

Hikmet, alinmaz verilir. Sehadet aleminin fizik yasas1 “men dakka dukka”dir, etki-tepki yasasi. Bu

alemde bizlerin imtihan sebebi budur. Allah(€c) zatiyla bu alemde her seyi idare etseydi, bizim ne
fonksiyonumuz kalirdi. Halbuki Allah bizleri “halife” olarak yaratmistir. Olaylar1 bizim davramglarimiza
baglamistir. Davranislarimiz da bize ya cenneti ya cehennemi getirecektir.

Bir insanin arif olup olmadigim, kullandig1 “isim”ler ile “miisemma” arasinda bag kurup kurmadigindan
anlayabiliriz. Arifler bir meselenin i¢ yiiziinii bildiklerinden meselelerin ¢oziimlerini bulurlar. islam
tarihinde ilk “sekiilerizm”, “Kur’an’la insanin birbirinden ayrilmasi” ile baglamistir. Kur’an’in mushaftan
ayrilmasiyla da “diializm” baslad.

Cok boyutlu bakabilen, medeniyet kurar; zira birlestirenler, ancak birlige erenlerdir!
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