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Metafiziksel diisincede evren ile insan iliskisi; birinin varliginin, zorunlu
olarak otekini ¢agristiran ve gerceklestiren tiirden akli ve zaruri bir husus olmasi
tizerine kurulmustur. Bir diger ifadeyle, birinin varligi, digerinin amaci halinde
diisiiniiliir. Sunu unutmamak gerekir ki, tabiatin gercek hiiviyetiyle
anlasilabilmesi, ancak, Tanr1 varliginin kabulii ile miimkiindiir. Bunun aksini
diisiinmek, tabiata yabancilagsmak, onu anlamsiz kilmak demektir.

Geleneksel metafizik diisiince, evreni, ylice gercekleri yansitan sayisiz
semboller toplam1 olarak kabul eder. Metafiziksel diisiincede, tabiatin adin1 alan
varligin, sahibi oldugu dissal goriiniim ve degerin 6tesinde daha st bir gercege
gondermede bulundugu ilkesi esastir. Bu varlik, somut gercekleri ile degil,
sembolik yapisiyla deger kazanir. Evrende gozlemledigimiz her form, birlik
(vahdet)’e isarette bulunan birer ayet/isaret hiikkmiindedir. Whitehead’in ifade
ettigi lizere: “Tabiat dinamik olmayan bir bosluk i¢indeki degismez bir keyfiyet
degil, daimi yaratict1 akis tarafin1 haiz bir hadiseler binasidir”. Eski fizik
(Newton fizigi) ise, bunu, her biri kendine 0zgili, tamamiyle bagimsiz bir
gerceklige sahip donuk, hareketsiz nesneler yigmi olarak goérmiistiir. Ancak,
evrene, Qoriinlimiiniin Otesinde gergege gondermelerde bulunan  semboller
dizgesi olarak bakacak olan kisi, aslinda, kendisinin baglantili oldugu koklerin
farkina varacaktir.

Evrenin, ilahi hakikatte, ger¢ek bir bigimde kendi varligina sahip
bulundugu sdéylenemez; ancak, goriintii diizleminde donukluk sergilemesine
karsin, ger¢eklik diizleminde ise kendi 6zlinde kutsaldir. Akil, bu donuklugun
saydamliga doniismesini  saglamak amaciyla, onun Oziine niifuz etmenin
Oonemini ve anlamini kavramaya, gergek yiiziinii tanimaya c¢alisir. Metafiziksel
diisiince ,akl1 asla ret ve inkar etmez; ancak, onu asarak “sezgi”’ye ulagmayi
hedefler. Bu diisiincenin temsilcileri, mutlak gergege ulasabilme yolunda akil
ve sezginin faaliyetleriyle {ist diizey bir anlayis ve kavrayis elde etmeyi
amaclarlar. Sezgi sayesinde fenomenler, kendi varlik diizleminde yansiyan
gerceklerle saydamlasir ve kendilerini asarlar. Bdylece, bilimin nesnelere
bakisindaki salt maddi yaklasim asilmis olacaktir. Artik, bu formlar noumenal
(duyularla algilanamayan, farz edilen) gerceklik diinyasina agilan pencereler
olur. Iste, sembollerin sadece fizyolojik diizene degil, dinsel ve kozmik evrenin
arketip (ilk model)’lerini yansitmis olduklar1 anlasilir, Bir baska ifadeyle
soyleyecek olursak, evren, yiiksek akil diizeyine yani sezgiye ulagmis birey i¢in
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sadece somut ve maddi varliklar halinde degil, seffaf, isaret edici ve semboller
biitlinii olarak goriiniir.

Tabiatta goriilen sembolik sekiller, evren Otesindeki gergekleri saklayan
bir ortli ya da noumenal diinyanin 15181n1 gizleyen bir perde durumundadir. S6z
konusu sekiller, i¢ ger¢ekligin disa yansiyarak digsallagsmasi sayesinde diinyamiz
icin ilahi gergege uzanan bir yol niteligi kazanmis olur. Bu durumda digsallik
kavrami, icselligi ima ettigine gore, fenomen diye bir seyin varligindan
bahsedilemez, artik. Mevlana sunu soyliiyor: “Her suret bir anlama sahiptir;
seyredenin sadece dis boyutu gérme hastaliindan temizlenen bir goriise sahip
olmasi sartiyla, bu anlama ulasilir”. Ciinkii Mevlana evrendeki fenomenlerin kor
elemanlar, bilingsiz varliklar ve kanunlar biitiinii olmadiginin; evrenin bilingli,
canli bir viicut oldugunun idrakindeydi. Kendi varlik koklerinin, tabiatin
derinliklerinde mevcut oldugunu kavrayan birey, evreni ¢oziimlemede, kendini
tanimada basarili olacaktir, elbette. Zira, mevcut her varligin ezel ve ebet giinesi
olan Yiice Yaratici’min isim ve sifatla evrende yanip sonerek tecelli ettigini,
yokluk aleminin karanliklarim1 aydinlattigini kavrayacaktir. Bu hususu teyit
amaciyla Kur’an-1 Kerim’den bir ayeti Ornek olarak verebilirizz “Biz dis
diinyadaki ve kendi i¢lerindeki isaretleri onlara gosterecegiz (Fussilet-53)”. Bu
s0zlerden, maddenin digsal inkar1 ve reddedilmesi anlamini ¢ikarmak dogru
olmaz. Ciinkii Esoterizm (Batnilik), digsal olan1 yani sureti asla gézardi etmez;
bilakis, ona gayet deger verir. Metafizik anlayis, evrenden kopmus insani i¢i
bosaltilmis bir varlik, insansiz evreni de gayet anlamsiz sayar. Insanin askin
(miiteal) birligine ulasabilmesi, ancak formlar1 kullanmasiyla miimkiindiir. Bu
konuda C. G. Jung der ki: “Insan, 15131n yapisim diisiinerek aydinlanamaz; fakat
karanlig1 diisiinerek aydinlanabilir”.

Diinyamizda sembolik nitelik gdsteren big¢imlerin, aslinda kendilerinin
iclerinde mevcut kutsal hakikatlerin, tek bir ilahi gercege isaret ettiklerini
bilmek gerekir. Mevlana: “Diinyanin i¢ boyutuna batin goziiyle bak! Zira bir
gbdzle batin1 goéremezsin” diyor. Bir baska yerde de su sozleri soyliiyor:
“Varliklar arasinda farklilik, suretten kaynaklanir. Insan, anlam diinyasma
ulastigi zaman, huzur bulur. Ey varligin 6zii! Miislimanlar, Zerdiistler ve
Yahudiler arasindaki ihtilaf, esyaya bakistandir”. Fizik alemde goziimiize
daginik ve parcalanmis olarak yansiyan nesnelerin, arka planlarinda miitkemmel
bir bicimde uyum ve wuzlasim sergilediklerini asagidaki ciimlede de
gorebiliyoruz. Pozitivizmin Onciisli olan Mach’in etkisi altinda kalan iinlii bilim
adami ve diisiinir Albert Einstein, 1901°den 6nce temsil ettigi diisiincenin
aksine smirlt diinya goriisiinden siyrilarak su sozli sOylemisti: “Dogrudan
duyusal deneyim ile apayr1 seyler halinde goriinen goriiniisler yumaginin
birligini fark etmek harikulade bir duygu!” (Besco’ya Mektup, 8 Agustos 1918).



Bicimler, bu diinyaya aittir; mutlak gercek ise, 6zdiir. Bunun altindaki
alem ise, arizi yapilardan olusur. Yeryliziinde gordiigiimiiz sekiller, kendi
baglarina higtir; ancak, onlar, diinyada ilahi ger¢eklikleri kapsayan arketiplere
tutulan bir ayna konumundadir. Mevlana’nin asagidaki climlesinde yer alan
“kopiik” ve “deniz” metaforlar1 lizerinde diisiinecek olursak, suretlerin, ilahi
gercekliklere isaret ettigi hususu daha iyi anlasilacaktir.: “Bunlarin bir bigimden,
kopiikten ibaret oldugunu gormedik diye esef ederler. Halbuki, kopiik, denizden
meydana gelir; denizde gelisir ve hareket eder (Mesnevi, C.VI, 1450)”.
Icerisindeki gercekleri idrak edebilmek i¢in suretlere daha yakindan bakmamiz
gerekir. Onlar goksel diinyadaki gergek modelleri aydinlatan 1siklardir.
Metafizik diisiince, iste bu sekilde, sinirli diistince diinyasini agarak daha yiiksek
bir diisiincenin ortaya c¢ikmasini amaclar. Yine Mesnevi’de sunlar dile
getiriliyor: “‘Suret tozunu gordiin, riizgart da gor; kopiligli gordiigiinde, icat
denizini seyret!” (c. VI, 1461)

Biiyiik Tiirk sufisi ve diisliniirii Mevlana Celaleddin-i Rumi, yiice gercege
ulagabilmede Onkosul olarak sunlar1 siralar: Esyanin goriinen yiiziinii
gozlemlemek, batini (igsel) taraflan iizerinde tefekkiir etmek ve elde edilecek
bilgiyi geregi gibi degerlendirmek. Ancak, insana, esyanin digsal diizleminde
kalmayarak icsel yapisindaki biitlinliigii gormesini 6giitler. Rumi, tabiatin, kor,
sagir ve dilsiz olmadiginin idrakindedir. Bilir ki, dikkatle bakilacak ve
incelenecek olursa, evren, donmus formlar yigin1 degil, aksine insanla
konusabilen ve irtibat kurabilen varliklar bitintidiir. Arketipsel anlamdaki
formlar, sabit olmalarina ragmen, i¢erdikleri 6z ya da anlam bakimindan siirekli
hareket halindedir. Bu diinya, kutsalin farkli diinyalarini sekillerle yansitir. Nispi
mutlak deger tasiyan bu arketipsel anlam diinyasinin, bozulmadigi siirece,
kendine 0zgii degeri ve Onemi biiyiiktiir. Bu 0zglnligl, biitiin formlarin
otesinde Evrensel Gergek’e ulastirir.

Geleneksel metafizik acisindan bakildiginda, insan ile evren arasindaki
iliskinin siirekli oldugu goriiliir. Bu itibarla diyebiliriz ki, evrenin sonsuz bir
gercek olmadigi, hatta yaniltict karakter Ozelliklerine sahip bulundugu
muhakkaktir.

Sufi literatiirde, insan-evren iliskisinde siirekliligin yani sira, onun, ilahi
gergegin yiizlinl orten bir “perde” olarak telakkisi de sikga dile getirilmistir. Bir
bagka ifadeyle, evren daima insan i¢in hakikati saklayan bir ortli olmustur, ortii
olarak da kalacaktir. Mutlak ise, daima mutlak olarak sonsuza kadar devam
edecektir. Metafiziksel anlayis, mutlak olanla goreli olan arasindaki farki
belirler. Burada 6nemli husus, perdenin gizemini ¢dzmek, perde 6tesi Mutlak’in
gosterdigi seyi anlamak biciminde olmalidir. Temel gergek, insanin, evren
icerisindeki yerini tespit etmistir; buna bagl olarak da, i¢ine diismiis oldugu



kozmik ¢ukurdan ¢ikmayi denemeye, bulundugu goreli mekandan Hak alanina
donmeye davet edilmis bir varlik oldugunu ima eder.

Insan-evren iliskisinin bir baska boyutu, Mutlak’in, géreli olanin
igerisinde semboller seklinde tezahiiriidiir. Bu durum siireklilik gosterir.
Sembolleri anlamak, evrenin hiyerarsik yapisiyla varligin ¢ok ¢esitli
tezahiirlerini kabul etmek demektir. Tabiatta var olan semboller, degismez ve
kalicidir. Bunlar, evrenin niteliksel bir yoniinii anlatir.

Insanm evrenle iliskisindeki “siireklilik” tasiyan ozelligi, onun evrensel
var olus sistemindeki “varolugsal (ontolojik)” konumudur. Geleneksel 6zellik
tagiyan insan; var olus nedeninin, nereden gelip nereye gitmekte oldugunun
idrakindedir. Modernizmin sekillendirdigi birey ise, bu problemlerin ne
oldugunun farkinda bile degildir. Var olus ile yok olus kavramlari, bu iki ayri
karakterin algilamalarinda degiskenlik hatta zitliklar gdsterir. S6ziinii ettigim bu
iki kavram (var olus, yok olus), yeryiizii hayatinin gecici zaman dilimi arasinda
yer alan iki ebediligin gizemini tasir.

Islam dini, ¢okluklar ve zitliklar diinyasini tek bir merkeze baglayan, buna
karsilik evrenin iginde yansiyan genis emirler ve kurallar biitiintidiir. Kendi
tarzinda tevhidi, uygun diisen suretler halinde yansitir. Islim’mn i¢sel boyutu
olan sufilik de, tevhidin kendisi vasitasiyla gerceklestirdigi miikemmel bir
aractir. Sufizm, insani, ig¢inde yasadigr c¢okluk ve ztliklar aleminin
hapishanesinden asli biitiinliigline ulastirarak o6zgiirlestirmeyi gaye edinmistir.
Insanlar tanriya inanirlarken bu ¢okluk diinyasinda pek ¢ok tanri varmisgasina
hayat siirerler: “Ilkel toplumlardaki putlara tapimnma ve totemcilik, giiniimiizde
de devletin, basarinin, paranin ve maddesel olan her seyin yliceltilmesi ve
bunlara tapmilmasi bi¢iminde siiregelmistir. Iste bu asamada dine inansin ya da
inanmasin her insanin bu putlastirma ve putlara tapinma egilimine kars1 birlikte
miicadele etmesi gerekiyor (Erich Fromm)”. Bu olumsuz durum, insanin, ruh
biitlinliigiiniin ~ dagilmasima, zihinsel dikkatinin parcalanmasina neden
olmaktadir. Iste bu béliinmiisliik ve par¢alanmishk, diisiinen insani tedirginlige
ve kedere sevk eder. Sufilik bu pargalanmisligi ortadan kaldirarak, onu yeniden
biitlinlesmeye ulastirmay1 ve kamil varlik haline getirmeyi amaglar.

Asag diizeydeki iki elementin birlesmesinden yiiksek diizeyli bagka bir
element viicuda gelir. Gokkubbenin altindaki her sey annedir, diyor Mevlana.
Ciinkii her yaratilmig, daha yiice yaratiklar meydana getirmek icin siirekli
dogum sancilar1 ¢eker. Muhtesem bir giiliin bahar mevsiminde viicut
bulabilmesi i¢in sayisiz objelerin yeryiizii sahnesinden ¢ekilmesinin gerekli
oldugu gibi, yaratilmiglarin en miikemmeli insanin da kendini gosterebilmesi
icin sayisiz varliklar (cansizlar, bitkiler, hayvanlar)’in ortadan kalkmasi icap
eder. Bu gercegi Mevlana, asagidaki misralarinda sembolik ifadelerle agikliyor:



“Bu alem de o alem de siirekli dogurur; her sebep anadir; eser ¢ocugunu
meydana getirir. Eser dogdu mu, ondan da sasilacak sebepler dogmasi i¢in sebep
haline gelir. Bu sebepler nesiller boyu siirer; fakat halkalari, zincirinde gérmek
icin nurlanmis goz ister (Mesnevi, C.II, 1000-1002)”. Kisacasi evren, siirekli
hareket halinde, varligin 6zii ve hedefi olan insanin, viicut alenine gelebilmesi
i¢in hazirlik yapmaktadir. Ciinkii evrenin yaratilisinin tek gayesi, insan ve onun
bu sayede sergileyecegi rollerdir:

Bir agagtir bu alem

Meyvesi olmus adem

Maksut olan meyvedir

Sanma ki aga¢ ola (Sunullah-1 Gaybi)

Evrende dagmik bicimde tecelli etmis olan ilahi isim ve sifatlar
blinyesinde toplayarak biitiinlestiren insan, kendi tabiatina/fitratina  sadik
kalarak yani kendisi olarak gercege ulasabilir. Zira insan, biitiin farkli unsurlar
toplayip birlestiren “orta” bir varliktir. Insanin farkli ozellikleri varliginda
birlestirmesi sonucunda “tevhit” kavrami ortaya ¢ikar. O, goriliniiste gayet basit,
ama sonradan gayet karmasik bir varlik olarak tezahiir eder.

Insan, evrenin merkezidir. Kendi biinyesinde olmayan bir seyi bilemez.
[rfan sahibi kisi, Allah’1 ve evrenin sirlari1 kendi varhginda fark etmeden
bilemez. Ciinkii varliklarin tamami, insanda mevcuttur; bu degerli varlik,
varolusun gayesi diyebilecegimiz bir gézdiir ki, Hakk’in varlig1 ancak o gozle
seyredilebilir. Bu husus su ayette dile getiriliyor: “Onu isitici ve goriicti kildik
(Insan/1)”. Bir baska ayette de: “Dogrusu insan kendi nefsini goriiciidiir
(Kiyamet/14)”. Ozellikle son ayette insanmn kalp goziiyle kendi nefsini
gorebilecegi ve hem evrendeki hem de kendi varligindaki sirlar1 ¢ozebilecegi
sOyleniyor. Bu durumda, insani, evrenden koparilmis bir varlik olarak diistinmek
asla miimkiin degildir. Eger bunun aksi s6z konusu olursa, hem insan hayati hem
de evren anlamsizlasir; gerek insan hayatinda gerekse evrende sagmaliklarla
dolu bir diizensizlik ve kaos meydana ¢ikar.

Tasavvufi diisiince sistemine gore, Yiice Yaratici isim ve sifatlaryla
evrende tecelli etmistir; biitiin bu tecelliler, insanda toplanmis bir durumdadir.
Ibni Arabi’ye gore, ilahi isim ve sifatlarin, biitiin varliklarda ornekleri
mevguttur. Bunu bir ayetle de teyit eder (Hicr/21). Mevlana da soyle diyor:
“Diinya kopiiktiir, Allah’in sifatlar1 derya; bu kopiik, sana, diinyanin safligim
ortiiyor (Mesnevi, €.VI, 3172)”. Yine Ibni Arabi: “Varolusta O’nun isimlerinden
baska hicbir sey yoktur (Fiituhat 11/303.12) diyerek konuya agiklik getiriyor.
[ranli sair Abdurrahméan-1 Cami, aym1 konuyu soyle siirlestirmistir:

Cok renkli pencerelerdir nesneler,



Viicut giinesinin 1smlarinin diistiig;
Ister mavi olsun pencere, ister kizil, ister sari,
Glines renkte gosterir yiiziinii.

Bu bakimdan, ilahi sifatlarin yansidig1 bir ma’kes, yani aynadir, insan. Bir
baska deyisle, insan, evrenin odak noktasi ve makrokozmik bir varlik olarak
telakki edilir. Bunu biraz daha agarsak sunlar1 sdylemek miimkiindiir: Eski
ifadeyle insan “vasat-1 camia”dir; yani biitiin farkli unsurlar1t kendisinde
toplayan ve birlestiren bir orta varliktir. Zitlarin uyum icinde birlestigi bir varlik
olan insan, tevhidin tam bir gostergesi sayilir. Bu itibarla, dikkatlice ve
derinligine diisiiniildiigiinde, insanla evrenin kokli ve saglam bir irtibatinin
bulundugu goriilecektir. Bu iki deger, ilahi hakikatin kavranabilmesi yolunda
birbirlerini tamamlarlar.

Insan, evrenle Yaradan arasinda kavsak roliinii iistlenmistir. Bu bakimdan
onun bir yam1 fani 6biir yami ise bakidir. Bir tarafi daimi olarak degisir ve
siireksizdir; oteki tarafi kalict ve ebedidir. Iyi-kotii, giizel-girkin, dogru-yanlis
v.b. zitliklar1 biinyesinde barindiran essiz ve muhtesem bir varliktir. Insan, zitlari
toplar ama onda celiski goriilmez. Bu zitlardan birini gelistirerek onlarin
tizerinde kisiligini ve karakterini olusturur.

Her deger cift kutuptur; bir pozitif degerin karsisinda bir de negatif deger
vardir. Diger bir ifadeyle iyinin karsisinda kotii, giizelin karsisinda cirkin,
dogrunun karsisinda yanlis boy gosterir. Mevlana, insandaki zit kutuplar1 bir
rubaisinde soyle anlatiyor: “Bizim topraktan yaratilmis olan bedenimiz goklerin
nurudur. Bizim Hak yolunda ¢evikligimizi melekler (bile) kiskanir. Bazen
bizdeki temizlige melekler haset ederler; bazen de, hayasizligimizdan,
kotiiliigiimiizden Seytan (dahi) kagar”. Iyi deger gercek ya da ideal diizeni
tamamlayici; kotii ise, gercek ya da ideal diizeni dagitici, bozucu harekettir.
Bunlar karsilikli olarak aktiftir. Ancak iyi ve kotiiyli miikemmellik-noksanlik
acilarindan gormek gerekir. Nesnelerin 1yi ya da kotii olarak degerlendirilisi,
onlarin iyi ya da koti oluslarindan degil, bireyin tabiatina ya da deger
yargilarina gére meydana cikar. Bu degerlendirmeler tamamen subjektiftir.
Mevlana diyor ki: “Iki ¢esit ar1 da bir ¢icegi emdi; fakat birinden zehir
peydahladi, digerinden bal”. Bir baska yerde de: “Diinyada mutlak kotli yoktur;
bunu da bil ki, kotii de kétiiliik de nispidir”. Objenin iyi ya da kotii olusu insanin
tabiati ve degerlendirmesiyle anlam kazanir. Insan bu iki deger arasinda,
sorumlu bir bicimde karar vermek, onlardan birisini se¢gmek ve ona uygun olarak
yagamak zorundadir. Ayrica sunu da unutmamak gerekir ki, her deger ancak
z1ddiyla bilinebilir. Mevlana da: “lyiyi bilmedikce kétiilyii bilemezsin. Ey yigit,
her sey ziddiyla goriilebilir” der.



Celaleddin-i Rumi, eylemelerdeki iyi-kotii degerlendirmeleri tamamen
bireye bagliyor. Iyi ya da kotii birey i¢in zamana ve mekana gore farklilik
kazanir. Bu agidan bakildiginda, s6z konusu kavramlar hakkinda onun rolativist
oldugu goriisiilecektir; ¢ilinkii, bu kavramlar ayni kaynaktan geliyor: “Kahirla
lituf birbirine esittir; bu ikisinden de bir hayir diinyasi, bir ser diinyasi
dogmustur”. Bunlarin ayn1 merkezden sadir olmasi, yerylizii diinyasinda iyi-
kotili, hayir-ser olgular1 birbirlerini izler. Bu diialist yapidan kurtulmak arzu
ediliyorsa, kisacasi daimi siikun ve mutluluk isteniyorsa, maddi haz ve zevklerin
yerine, manevi haz ve zevkleri ikame etmek gerekir.

Daimi huzur ve mutlulugun temini, maddi haz ve tutkulardan manevi haz
ve tutkulara gecilmesi ile miimkiindiir. Bunun anlamm da, ebedi saadetin,
geleneksel benlikten evrensel benlige gecisle saglanabilecegidir. Bireyin,
evrensel benlige ve kozmik idrake ulasabilmesi, bilingiistiindeki rahat ve kolayci
yolu terk edip bilincaltinin karanlik, zorlu ve ¢amurlu yoluna girerek kendini
tanimas1 ve gergeklestirmesi ile miimkiindiir. Bilingalt1, kisinin kapasitesini ve
kabiliyetini test ettigi bir yerdir. Geleneksel benlikten/kisisel benlikten evrensel
benlige/gercek benlige ulasma hususu ve evrensel benligin daimi tazeligi
Mevlana tarafindan su ifadelerle gozler Oniine seriliyor. Kozmik benlige sahip
olan birey, Mutlak Varlik’in, asla, tekrara diismeyen yaratma imkanlarinin daimi
yenilenmesinin izlerini maddi alemdeki objelerde miisahade edebilir.

“Bir bagka diinya var; onun delili de yenilerin gelmesi, su eskiyip
yiprananlarin gecip gitmesi...”

“Yeni bir giin, yeni bir gece, yeniden yeniye bag bahge, yeniden yeniye
ag, tuzak; her solukta yepyeni bir diisiince, yepyeni bir hosluk, yepyeni bir
zenginlik.”

“Goziin gordiigli alemin Otesinde sinirsiz, sonsuz bir alem olmasa, yeni
nereden geliyor, eski nereye gidiyor?”

Evrensel kimlik 6zelligi kazanan geleneksel benlik, biitiinlesmenin ve
toplayiciligin ifadesidir. Biitiinlesen ve evrenle uzlasan kisilik, bireyin varlik
halkasin1 tamamlamasi anlamina gelir.

Birey, biiyiime asamasinda, yillar siiren hazirhk siirecindeki
deneyimlerini, toplumla ve tabiatla birbirlerini karsilikli etkilemelerini i¢eren
geleneksel kisiliginin farkina varir. Boylece kisilik gelisir; ancak bu kisilik
gelisiminde anlayisin da olgunlagmasi gereklidir. Kisi, kiiltiiri, bu sekilde
nesnellestirdikten sonra, yeniden dogar. Kisiligin faydali roliinii algiladiktan ve
belli bir anlayis yapisin1 kazandiktan sonra, evrensel kisiliginin farkina varir. Bu
arada, geleneksel kisilikle arasindaki mesafeyi de tanimis olur. Bdylece birey,



son derece karmasik diyebilecegimiz geleneksel kisilik ile celiskiye diisecektir.
Geleneksel kisilik ile ylizlesmek, onunla ugrasmak ve onu yenmek biiyilik bir
cesaret isidir. Olgunlasmak i¢in geleneksel kisiligine kars1 durabilecek giicii elde
etmesi ve gelistirmesi, istenmeyen sosyal baskilara karsi direnmesi, ruhsal sebat
elde etmesi, deger verdiklerinin hepsini kurtaracak yeni bir 6l¢iit ortaya koymasi
gerekecektir. Ilgisinin iizerinde yogunlasmasi ve onu sevmesi, kendi ruhsal
kapasitesinin farkina varmaya ve bu durum agiga cikincaya kadar onu
gelistirmeye calismalidir. Bilingli varlik diizeyine ulastiktan sonra o ideal
tamamen dogmustur, artik. Bdyle bir birey, hem kendisinin hem de diger
varliklarin farkinda ve idrakindedir. Bu farkinda olus, bilin¢li varlik olma
halkasinin tamamlanmas1 anlamina gelir. Iste kAmil insan ya da biitiinlesmis ve
toplayict insan budur.

Kozmik beyin yani biitiiniiyle evren, son derece karmasik tiinellerle
birbirine baglanmis “solucan deligi” metaforunu temsil eder. Bu tiinellerde
yolculuk pek zordur. Evrensel benlik kazanmis birey, iste bu yollardan basariyla
gecerek, sozii edilen zorlugu yenebilecek gilice sahip bulundugunu gostermistir.
[saac Asimov bu hususta sdyle diyor: “Hiperuzayda o ne uzay ne de zaman, ne
madde ne de enerji, ne bir sey ne de higbir sey olan hayal edilmez bolgelerde
insan, biitiin galaksiyi, zamanin birbiri ardina gelen iki an1 arasinda kat edebilir”.
Jung ve Eric Fromm’un bahsettigi iizere, geleneksel hayat ve diger insanlarla
uyumlu yasayis, evrensel kisiligin gelismesini engeller. Geleneksel benlik
diizeyinde kalan birey, giinliik ithtiyaclariin ve siiper egosunun kendisine hakim
olmasi sebebiyle vicdaninin sesini dinlemekte basarisiz kalir. Yanligliklar, ona
dogrular olarak goriiniir. Boyle bir kisilik, bireyin kapasitesini perdeler. “Ben”
dedigi sey, onun gercek “Ben”ini kapatir. Bu insan, kendisi olmadigi icin
gruplarin pesinde kosar, onlara bagl olarak yasamasinin geregini kabullenir.
Evrensel benlige ulasanlar, toplum i¢inde yasamalarina ragmen, gruba sirtini
dayayarak yasayan kisilerin aksine toplumda yalniz yasamaya mahk(m olma
pahasimma kendisini olgunlastirma ve gelistirme yolunda cesaretle ilerler.
Mevlana, Mesnevi adli eserinde evreni bir agaca, insan1 da bu agacin meyvesine
benzetir. Agacin olgunlasan meyveleri, evrensel benlige ulagmis kamil
kimseleri; ham olanlar1 ise, geleneksel benlikten kurtulamamiglar1 temsil eder:
“Ey ulular, bu cihan bir agaca benzer; biz de bu alemdeki yar1 ham yar1 olmus
gibiyiz. Ham meyveler dala iyice sarilmistir; ¢iinkii, ham meyve koske, saraya
layik degildir. Fakat olup lezzetlendiginde, dali tutmay1 birakir, hemen diisiiverir
(C.1I, 1295-1298)”. Bir bagka yerde soyle diyor: “Diinyada herkes sevgilisine
can verir; fakat birinin sevgilisi kan tulumundan ibaret, Obiiriiniinki giinestir,
1s1ktir.”

Celaleddin-i Rumi’nin hayat1 dikkatle incelenecek olursa, geleneksel
benlikten evrensel benlige yiikselis hususunda essiz bir 6rnek oldugu
gorilecektir. Bu yolda sarf ettigi gayret ve sebatin, toplumun saldirilarina karsi



gbgiis germede gosterdigi azim ve kararliligin sonucunda elde ettigi zafer, onun
adin1 Sliimsiizlestirmistir. Unlii psikanalist ve diisiiniir Eric Fromm sdyle der:
“Islam hiimanizmas1 ve tasavvufu (siradan Batili insanin ne yazik ki heniiz
haberdar olmadig1) sadece bilim adamlarinin ugrastigit  bir alan
goriiniimiindedir.” Ve yine: “Mevlana, Ronesans hiimanizminin fikirlerini iki
yiiz yil 6nce tahmin etmistir. Erasmus ve Nicholas de Cusa’da bulunan dini
miisamaha ile Ficino’nun askin, sevginin temel yaratici gii¢ olma fikrini de yine
Mevlana’da goriiyoruz” diye ger¢ek ve insafli bir bilim adami oldugunu
gostermistir.

Mevlana, insan ruhunda sabirsizliga, huzursuzluga ve meraka neden olan
giicii kesfetmistir. Bu oOyle bir giictiir ki, dogru yonlendirilecek olursa, soz
konusu enerji insam1 sonsuzluga gotiirebilir. Kanaatimce, bu giic, Kuantum
mekaniginin tespit ettigi atom-alti pargaciklari niteligi tasiyan daimi hareket
sahibi pozitif ve negatif enerjiler biitiiniidiir. Bu gizli giicli, insanin biitiin
evrenle paylastig1 formlarin sebebi olarak goriir. insanin ortaya cikisi ile bu gizli
glicten agk, cazibe, biiyiime ve gelisme meydana ¢ikar. Bu nedenle bilingaltinin
bliyiime alaninda evrensel benlik zuhur eder; bunun da esasini, onun
huzursuzlugunun kaynagi olusturur: “Insan aci ceker, 1srar ve talep eder. Yiiz
binlerce diinyaya sahip olsa da huzur bulamaz. Insan kili kirk yarar, bir bicimde
her tirlii isle ve zanaatla ugrasir; ¢cok cesitli gorevlerle kendini mesgul eder.
Arzu ettigi nesnelere ulasamadigl icin astronomi ve tip alanlarimi Ogrenir.
Normalde insan, sevdigine kalbimin huzuru, der. Hal bu olunca insan, bagka bir
seyde nasil rahat ve huzur bulur? Biitiin bu zevkler ve mesguliyetlerin hepsi
merdiven gibidir; ¢iinkii insan merdivenin basamaklarina yerlesip yasamaya
kalkismaz; gecicidir oralari. Ne mutlu ona ki, bu ger¢egin farkina varmak i¢in
yeterince erken uyanir. Boyle biri i¢in uzun yol kisalir ve hayatini merdiven
basamaklarinda harcamaz”. Iste Mevlana boyle diyor.

Evrensel benlik, geleneksel benligin sembolik ifadesi olan ““zeka’nin
Otesine ge¢cmek, onu asmak demektir. Bu alanda birey, olmadigi ama olmasi
gereken duruma ulasmakla evrenselligi idrak eder. Saint Jhon of Cross diyor ki:

“Olmadigin yerde olmak i¢in
Gitmedigin yerde gitmelisin (...)
Kendin bildigin sen degilsin,
Oldugun yer ise olmadigin yerdir”

Geleneksel benlik smirli benliktir. Evrensel benlik ise, insanin biitiin
evrenle, insanlikla iliskisi sonucu kurulan benlik demektir. Bilingli benlikten
styrilarak evrensel benlik hiiviyeti kazanma asamasi Islam sufizminde “fena”
mertebesine karsilik gelir. Bu tam anlamiyla 6zgiirlesme demektir. Rumi diyor
ki: “Ne mutlu o insana ki kendisinden kurtuldu ve yasayan birinin varlig ile
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birlesti”. Erich Fromm da: “Insan, kendine 6zgii olan akil ve sevgi giiclerini
kullanarak 6zgiirliigiine ve i¢sel bagimsizligina ulasabilir” diyor. Bu mertebeye
erismis kisi, yaratilmiglarin en miikemmelidir:” Biz feleklerden daha yiiceyiz,
meleklerden istliniiz/Nigin  gegmeyelim ikisini de? Bizim menzilimiz
kibriyadir” . Mevlana’nin Divan-1 Kebir’inden alinan bu misralarinda, azamet ve
izzet sahibi Allah’ta kendi benligini yok ederek ‘“beka” mertebesine erisen
Insanin, biitiin yaratilmislardan {istiin oldu dile

Yeni varolus diizeyinde her yeni deneyim, yeni bir aydinlanmadir; ayni
zamanda her aydinlanma davranisi, bilgi kazanmak i¢in ruhu ve kalbi
aydinlatma vasitast olacaktir. Rumi, buna “kalbin parlatilmasi” diyor. Kalp
parladik¢a daha cok goriir, suretlerin altindakiler daha ¢ok aydinliga c¢ikar. Bu
varlik diizeyi ancak dis duyularin smirlandirilmas: ile gerceklesir. Insan,
bilincaltinda her tiirlii varliga sahiptir. Bilingaltt; bitkinin, hayvan ve insanin
bulundugu engin bir denizdir. Diinyadaki biitiin varliklarin bir 6rnegi orada
mevcuttur. Onun bir dalgasi, igerisindeki bir varligi aciga c¢ikarir. Biitiinlesmis
yani evrensellesmis benlik nefse, aska, sezgiye ve sevgiye sahiptir. Geleneksel
benlikten evrensel benlige gecis siireci yasayan kisilerin gormiis oldugu
riyalarin  psikanalittk  yorumlari,  bilingaltt  yolculugun  seriivenini
gostermektedir.

Insandaki zitliklar sebebiyle ortaya c¢ikan uyumsuzluklar, kotiliigi
emreden nefis ile akil, akil ile mutmain nefis ve sezgi ile akil arasinda bas
gosterir. Kotiiliigii emreden nefis (nefsiemmare), Allah’1 tanimaz; insana kadin,
mal ve mevkinin elde edilmesini Ogiitler. Mevlana bu nefis i¢in g¢esitli
benzetmeler kullanir. Bunlar, genellikle “hayvan” cinsindendir. Bunun diginda
“put” ve “yedi kapili cehennem” gibi benzetmeler de dikkat ¢ekiyor: “Ey ogul,
nefse misal istersen yedi kapili cehennem kissasin1 oku!”. Mevlana’nin bu
cehennem benzetmesi, insanin i¢indeki giinahlar ifade i¢indir. Bu nefis, siddetli
bicime girerek akli perdeler, kalbin huzurunu bozar. Bu tiir insan kendisine
yabancidir, artik. E. Fromm, Psikanaliz ve Din adli eserinde soyle diyor:
“Gergek giinah, insanin kendisine yabancilasmasi ve kendi giiclerine karsit bir
hale gelmesidir.

Insan, yaratilmislarin en son halkasidir; o, kendisinde bir amagtir.
Hayattaki amaci, kendisini arastirmasi ve ¢ozmesi olmalidir. Servete ve giice
sartlmasinin sebebi, aslinda kendine olan giivensizligidir; gercekte, bu giiciin
ilahi kaynakli oldugunun farkina varacak olursa s6z konusu giivensizlik hissi de
ortadan kalkacaktir. Mevlana, insani, varlik agacinin kokii; disindaki her seyi de
onun dallar1 olarak goriir. Pozitif bilimler, insanin, hayati ile iliskisi olan
seylerin farkina varmasini saglar; ancak. daha 6nemli olan ise, insanin kendisini
bilmesidir, der. Zira insan, hakikatin ta kendisidir. Kendisini taniyarak ve
cozerek bu hakikati elde edebilir. Evrende goriilenler, insanin igindeki bu
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gergegin yansimasindan baska bir sey degildir. Mevlana, bu hususu soyle dile
getirir:  “Baglar, bahgeler, meyveler, kamil insanin gonliindedir; onlarin
letafetinin yansimasi, su suya, topraga vurmustur (Mesnevi, c. IV, 364)”.

Rumi, karsilasmis oldugu zorluklar sebebiyle hayattan kopma noktasina
gelen, bu nedenle toplumdan uzaklasarak inziva hayatini tercih edenleri kinar.
Bu biiylik insan gayet rasyonel diisiiniir; bu hareketin dogru olmadigini, insanin
kendisini 1slah etmesini ve iyi isler yapmasini tavsiye eder.

Celaleddin-i Rumi’nin iizerinde 1srarla durdugu hususlardan birisi, bireyin
kendi varlig1 lizerinde diisiinmesi ve geleneksel benin susturdugu i¢ sesi yani
“ruhun sesi”ni duymaya calismasidir. Bu yonelis, onun biitiinlesme ve
olgunlasma yolunda adim atmasini saglar. Biitiinlesme kavrami, arzu edilen
nesne ile 6zdeslesmesi ve evrensel benligin dogumudur. Kisacasi, bu dogum
hadisesi, geleneksel benlikten kurtulusun bir ifadesi sayilir. Zaten mutlak bilgi
yani hakikat bilgisi, 6zdesliktir.

Mevlana’nin insan algisi, kendisinden 6nceki mutasavviflara gore, daha
farkli, ama daha akilct ve gercekeidir. Insani, hem bedeni hem de ruhu
yoniinden ele alir; ancak, onun asil degerini ruhsal yapisinda goriir. Zira, biitiin
insanlarin ruhu, tek bir “cevher’den ibarettir; cevher de “Mutlak Viicut’tur.
Goriildiigh tizere, bu biiyiik Tirk sufisi, her seyden once, insani, ruh ve beden
biitiinliigli ile dikkate almis, hayvan ile arasindaki farki akilda bulmustur. Bunu
biraz daha agik sodylersek, Mevlana insani, agk ve sevgi yonii agir basan bir
diisiince sistemi i¢inde degerlendirir.

Insan biiyiik bir varliktir ve onun i¢inde her sey yazilidir; fakat karanliklar
ve perdeler koymaz ki, i¢indeki hakikat ilmini okuyabilsin. Bu engeller,
diinyadaki mesguliyetler ve gonliin asir1 istekleridir: “Sen cisimden ibaret
degilsin; gdzden ibaretsin. Insan gdzdiir; dte yani deri ve etten ibarettir” der,
Rumi. Bu anlamda Mevlana’ya gore insan bir “goriis”tiir; goriis de dostun
gorlsldiir, dostu gormektir. Mevlana, insan1 fizik ile metafizik arasina
yerlestirmistir. Insan1 anlatirken, ona kozmik bir varlik olarak bakar; insanlik
cevherini evrenin merkezi sayar.

Makrokozmos olarak evrenin bir yansimasi kabul edilen mikrokozmos bir
varliktir, insan. Evren biiyiik alem; insan ise, bunun bir yansimasi olan kiiciik
dlemdir. Insana kevn-i cAmi, yani biitiin alemlerin hakikatini varhiginda
toplayan, biitiinlestiren ve uzlastiran alem denir. Bu hakikati Muhammed Ikbal
su veciz sozle ifade ediyor: “Insana sigabilene lem, Aleme s1igamayana da insan
denir (Cavidname, s.75). Insan bedeni bir enerji okyanusudur. Hakk’in biitiin
isimleri, izafi olarak insanda toplanmustir. Oyle bir degerli varlik ki Allah,
giizelligini insan aynasinda seyretmek istemis ve biitlin evreni bu amagla
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yaratmistir. Unlii mutasavvif sair Olanlar Seyhi ibrahim bir dortliigiinde soyle
der:

Hak seviiben yarattigi
Kendiiye mir’at ettigi
Tecelli-i Zat kildig1

Bir kdmilin gonliindedir

Rumi “Miimin, miiminin aynasidir” hadisini bu anlamda agikliyor.
“Miimin” Tanri’nin adlarindandir. Allah, insan aynasinda tecelli etmistir. M.
Ikbal de su veciz ifadeyle konuyu daha anlasilir hale getiriyor: ”O’nu ararsan
kendinden basgkasini gormezsin. Kendini ararsan O’ndan baskasini bulamazsin”
(Peyam-1 Masrik). Kisacasi, Allah’in giizelliklerini gormek i¢in, kuluna bakmak
gerekir. Bu essiz Tiirk sufisi, insan1 “makro” diizeyde goriiyor: “Sen kendini
kiicticiik bir beden saniyorsun; oysa bir evren diiriilmiis senin i¢cinde” der.

Tabiat, Mevlana’nin nazarinda, insana ram edilmistir. Evrendeki her sey
insan1 gozler, onun etrafinda pervaneler gibi doner. Iste o, dyle bir varliktir;
evrenin efendisidir. SOyle diyor Mevlana: “Dag, tas, ates, yol bile insana secde
ediyor. Birkag liizumsuz miinafik secde etmemis, noksanlik mi1 gelir, insana.”

Insanimn kétiiliik yapmasi, bilgisizligin bir sonucudur. Bir yerde kotiiliik
varsa, orada cehalet var demektir. Insan, bilerek ve diisiinerek kotiiliik yapip
Allah’m “benim evim” dedigi insan gonliinii kirmaz, incitemez. Biitiinlesmis,
evrensel kimlik kazanmis varlik, bagkalarmin kusurunu degil, kendi ayibini
gormeyi tercih eder ve onu diizeltmeye ¢alisir. Mevlana bu hususta: “Karsindaki
kiside bir kusur goriiyorsan, bil ki o senin kusurundur” diyor.

Evrende insan yoksa, evren de yoktur demektir. Ciinkii, insan, Allah’in
sahididir. Evren biitiin unsurlar1 ve formlariyla insani temsil eder. Kisacasi
evren, manevi insanin sembolik bir ifadesinden baska bir sey degildir.

Buraya kadar soylenenleri soyle 6zetlememiz miimkiin olacaktir:

Insan, evrenin hilasasi ve o6ziidiir; evrendeki biitiin 6zellikler, insanin
bilingaltinda toplanmis ve kodlanmis bir durumdadir. Evreni tanimak, insani
tanimak; insani tanimak ise, Yaratici olan Viicud-1 Mutlak Allah’1 tanimak
demektir. Klasik Tiirk siirinde bu anlayis devamli islenmistir. Kendisini bilen
insan Allah’1 da bilmis olacaktir. Adem’in beyninde sifrelenmis olan ilahi
gercekler, ancak insan1 tanimak suretiyle anlasilabilir:
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Arif 6ziin bilmege ademe gel 4deme
Hakk’1 ayan gormege ademe gek ademe
Hakk’a giden dogru yol sende gider sana ol
Sa’y idiiben sende bul ademe gel ademe

[1ahi gercek, maddenin diizleminde degil, ruhundadir. Ruh ve biling, her
seydir. Dikkatimizi, araza yani goreli olana degil, onun icerisinde mevcut
cevhere yani. higbir zaman degismeyen ve degismeyecek olan degere
yonlendirmeliyiz.

Insan, toplayici ve biitiinlestirici bir varliktir, Alemde. Evrendeki biitiin
I1ah1 isim ve sifatlari, ayrintilarindan uzak bir bigimde toplar, birlestirir.

Insan, yaratilisin ve varligin gayesidir. Gériilen alem, yaratilisin anlam ve
degerini insanda kazanir. Ciinkii, insan, Hakk’1n aynasi ve goziidiir. Mevlana der
ki: “Sen cihanin hazinesisin; cithan ise yarim arpaya degmez.” Buradan
anlasilacag iizere, evrende zithiklar bi¢iminde goriilen durum ve sekillerindeki
diizensizligin 6tesinde mevcut olan diizeni algilayabilen varlik, sadece insandir.
Evrende go6zlemlenen diizensizlik diizleminin arkasinda sakli bulunan
miikemmel diizenli yapinin, ancak insan bilincinde var oldugu ve onun gayreti
ile ortaya cikabilecegi siiphe tasimayan bir gergektir.

Zitlarin bulustugu bir alan olan insan, evren diializmini kendisinde
toplamistir. Birey, bu zitlardan birini tercih ederek olumlu ya da olumsuz bir
karakter ve kimlik olusturabilir.

Insan, tiim yaratilmislarin en serefli ve aziz olamidir. Bu seref ve izzetin
elbette karsiligi vardir. Bu sorumluluk, geleneksel benlikten ¢ikarak kendini
tanima ve biitlinlesme yolunda 1ztirap ve sikinti ¢ekerek yeniden dogusun
gergeklesmesini  saglamaktir. Bdylece, insan, gergek oOzgilrliigii kazanmis
olacaktir.

Mevlana’nin, evrensel benligin elde edilmesi hususunda sarf ettigi sézleri
eserlerinin biiylik boliimiinde yer alir. S6z konusu “ben”, esyay1 egemenligi
altina alan Ben’dir: “Her sey sensin; her seyden 6te ne varsa o da sensin, onlar
da senden ibarettir’ der, Mevlana. Evrenin biitiin plani, insanda mevcuttur;
evren bir hologram gibi tertip edilmistir ve insan da kii¢iik bir hologram 6zelligi
tasir. Ama birey o ana kaynaktan, gelismisligi ve bilgisi nispetince
yararlanabilir. Kendini taniyan ve bilen birey, kendi benliginin {stiine ¢ikarak
evrenle uzlasir , biitiinlesir. Evrenle kendisini birlestiremeyen insanin kendisini
sevmesi, tamamen egoistliktir. Boyle bir kisi, toplumdan ve evrenden kopar,
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kendisini kendi benliginde hapseder; kisacasi, 6zgiirliglinii biisbiitiin yitirerek
tutsaklasir.

Insanin; kendi varliginm ne anlam ifade ettigini anlayabilmesi, ancak
nereden geldigini idrak etmesiyle miimkiindiir. O, Yiice Kudret’ten ayrilarak
diinya alemine yani gurbete atilmistir. Kendisini kesfedecek ve anlayacak
olursa, bedenindeki biitlin atom parcaciklari, bu ayriligi, feryatlar bi¢ciminde
duyuracaktir. Mevlana diyor ki: “Bedenin bir zerresinden bir feryat duy! Ciinkii
sen bir biiyiik sehirsin; belki de bir sehir degil, binlerce sehirsin.”. Mesnevi’ nin
ilk on sekiz beytinde bu husus, “ney” metaforu ile gayet giizel anlatilmaktadir.

Mevlana Celaleddin’in lizerinde 6nemle ve 1srarla durdugu bir diger
husus, evrendeki suretlerin, bireyi, ilahi hakikate ulastiracak “gdndermeler”
oldugu gergegidir. Varlik alemindeki fenomenler, kisiyi gercege ulagtiracak
deliller ve sinyallerdir. Yeni fizigin devrim niteligindeki tespitine gore, insan
beyni evrendeki tiim uzay-zaman noktalariyla aymi tiinel siireciyle baglantilidir.
Fizik¢i Jack Sarfatti: “Sinyaller, uzaym biitiin parcalar1 arasinda haberlesmeyi
saglayacak bi¢imde solucan deligi baglantilar1 vasitasiyla uzayin biitiin
parcalarina niifuz etmis bir Kozmik Beynin sinir hiicreleri diirtiilerine
benzetilebilir.” Derken, tiinel bi¢iminde diisiiniilen Kozmik Biling (evren)’in her
parcasi birbirleriyle baglantili biitiin bir diisiince seklinde kabul edilebilir.
Mevlana’nin su c¢agrilarina kulak verelim:

“0O, sana bakip durmada; senin goziinse sagda solda. O, sana soz
sOylemede, sense kulagini masala vermigsin.”

“Ne vakte kadar ¢are nedir, dermanim ne deyip duracaksin? Sana care
aratan kim? Onu ara! Define bulabilirsin ama, omiir bulamazsin. Sen kendini
bul!”.

Rumi, geleneksel benlik ile evrensel benlik arasindaki farki “yelpaze”
sembolii ile ortaya koyar. Yelpazenin yeli ile yelpazeyi sallayan el, bu
benliklerin timsalidir. Birincisi, yelpazenin esintisi ile rahatlarken yelpazeyi ve
eli diisiinmez. Soyle diyor Mevlana: “Ya Rab! Yeli gosterdin yelpazeyi gizleme!
Yelpazeyi gormek, temiz kisilerin gonliine 1s1ktir”. Yelpazeyi ve eli gorebilen
temiz kisiler, evrensel benlige ulasmis, ylice ruh sahibi kamillerdir.

Madde ile tatmin olma gayreti ve hirsi, insan i¢in blyiik kotiiliiktiir.
Rumi’nin su veciz soziine dikkat etmek gerekir: “Diinyaya demir atmis Karun’u
yer cekti, yuttu; ulular ulusu Isa’yr gokyiizii ¢ekti, yiiceltti”. Yine, “Su diinyada
yiizlerce ahmak, etek dolusu altin verir de, seytandan dert satin alir” ifadesiyle
bu sasmaz gergegi dile getirir. Maddenin esiri olan yani egemenligi altina giren
kisinin durumu boyledir. Ancak maddeye egemen olan kisi i¢in durum, bunun
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tam tersidir. Soyle ki, bu unsur, ona renk ve lezzet katar; yiice yolda yiiriirken
onun degeri, hazzi ve zevki olur. Rumi: “(...) Fakat giibre olup bostanin gonliine
giren pislik, yok olur gider de pislikten kurtulur; kavunun, karpuzun lezzetini
artirir “ diyor.

Mevlana’nin iizerinde durdugu 6nemli hususlardan birisi de, bu diinyada
bireyin gurbet hayati ve yalmizligidir. Onun bu yeryiizii yasaminda sergiledigi
gii¢ ve istekler, bu ayrilik lizerinde temellendirilmistir. Mesnevi’nin ilk on sekiz
beyitinde metafor olarak islenen “ney” unsuru, gayet giizel anlatir bu gercegi.
Bireyin bu diinyadaki c¢abalari, sabirsizligi, hircinligi, hos olmayan davranislari,
meraki, sevgisi, nefreti v.s. ruhsal durumlari, farkli alanlarda tezahiir etse de,
gercekte, hep aslina duydugu 6zleyisin bir ifadesidir. Ney metaforu, hep bu
sebeple feryat edip durur. Rumi der ki: “Bu evden degilim ben; madem ki
burada huzurum ve kararim yok, elbette bir baska ildenim”. Bir baska yerde de
sunu soyler: “Can kulagin1 a¢ da, ozlemle kivrananlarin feryatlarindan su
gokkubbe bosluguna vuran binlerce ugultuyu duy!”.

Mevlana’ya gore yeryiiziinde yasayan insanlar, uyumlu bir varlik
diizeyinden gelmislerdir. O’nun Ogretileri sayesinde, kalp yoluyla ve uyum
icindeki yeni varlik diizeylerini hedef alarak birbirleriyle birlik ve biitiinliik
saglayabilirler. Iste bu sekilde ayrilik, sirk, ikilik, ikiyiizliiliik ve boliinmecilik
ortadan kalkar:. Rumi’nin su sozlerine kulak verelim: “Biz, basittik ve hepimiz
tek cevherdik. Biz hepimiz bassiz ve ayaksizdik. Biz bir cevherdik glines gibi,
diigtimstizdiik ve artydik su gibi. O 1yi nur, sekillenince, cogaldi kale burcunun
golgeleri gibi...”.

Biling¢li insan, karsisinda canli ve bilingli varlik olan evren igerisinde
yasadig1 i¢in sorumlulugunun ve yapmasi gereken islerin farkindadir. Olgularin
ve olaylari anlamini idrak eder, se¢imlerini dikkatli ve akillica yapar. Mademki
evren, icgerisinde sistemi ve kurallar1 olan bir biitiinliik arz eder, o zaman bu
sistem ve kurallar biitlinliigii icerisinde insan da biitiin giiclinii ve kapasitesini
kullanarak gelismek, olgunlasmak, evrensel deger kazanmak amacini giitmelidir.
Bu sistem ve kurallara uydugu siirece mutlulugu tadar ve huzur bulur; aksi
takdirde, mutsuz olur, 1stirap ¢eker ve huzursuzluga diiser. Kulluk bilincine
erisen kimsenin maksadi, kendini tanimak ve agmak, yaratilisin gayesini idrak
etmek olmalidir. Yoksa, korii korline itaat ve pasif bir ruh hali igerisinde
tapinmak degildir, elbette.

Ronesans hiimanizmasindan ve Newton’un Kartezyen diinya goriisiinden
etkilenen modern bilimin bigimlendirdigi ¢agimiz insani, dengeli olusun ve
ebediligin disina itilerek degisim ve siireksizligin kucagina atilmistir. Bu durum,
insanin, biitliin askin (miiteal) degerlerden uzaklastirilarak daracik beseri bir
goriinim ¢ergevesine yerlestirildigini gostermektedir. Boyle bir degisimin
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sonucu olarak birey, kendisi ve evren hakkinda Batili anlamda Hermetik
diislincesini yitirmis; onun goksel arketipi, endiistriyel devrim sonucunda
tamamen yeryiiziine indirilmistir. Sekiilerlesen insan, diinyada sadece maddenin
degisen yanina dikkat kesilerek “varolus” kavrami yerine, “olus” kavramini
yerlestirmistir.

Materyalist diistincenin egemen oldugu diinyamizda, kutsalin yerine
konulan ifrat derecesindeki faydacilik, tatminsizlik ve beseri zaaflar, insani
kendisine esir etmis; onu layiki oldugu mertebeden ¢ok asagilara indirmistir.
Degere, itibara, ilgiye, saygiya ve Ozellikle de sevgiye muhta¢ birakilmis
giniimiiz insaninin Ozgilirligii de elinden alimmustir. Bilhassa, siddetin ve
ofkenin kol gezdigi, mutsuzlugun ve umutsuzlugun hiikiim siirdiigii, toplumsal
ve ruhsal rahatsizliklarin hizla yayildigi ¢cagimizda, bu dert ve sikintilardan
muztarip kesimin muhta¢ oldugu saglik recetesi, Mevlana’nin diisiince
sisteminde mevcuttur. Aramasini bilenler, bu essiz hazineyi, elbette, bulacaktir.
Modern insanin, bu biiyiik Tiirk diisiiniirii ve mutasavvifi Mevlana Celaleddin-i
Rumi’den 6grenecegi ve alacagi pek cok sey vardir.

Zamanimizda, evrenin ayrigsik ve bagimsiz formlardan olustugunu ileri
siiren materyalist-mekanik diizen asilmaya ve terk edilmeye ¢alisiliyor. Cagdas
bilim, bu diislincenin aksine evrenin ve insanin birbirlerine baglh olduklarini,
siirekli bir bicimde birbirlerini etkilediklerini ve biitiinciilliik igerisinde hareket
ettiklerini ispatlamistir. Bati, Mevlana’nin evren ve insan hakkindaki goriislerini
tasdik ve bu konulardaki hakliligini teslim etmektedir. S6z konusu diislince
filizinin yeserdigi ortamlardan aldigim bir siir ile konusmamui bitiriyorum

Boylece insan agaca, otlara, baliklara, hayvanlara bakar,

Oliimsiiz bedenin dagilmis parcalarini toplar

Nerede bir ¢imen biiylise,

Ya da filiz patlasa,

Ezeli insan goriiliir, isitilir, hissedilir;

Ta ki biitiin acilari, kadim saadetine yeniden ulasincaya kadar.
(William Blake, Dort Zoa, Gece VIII)
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