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ASKIN SUYU ve ATESi

Asistan Prof. Mohammed Rustom
Kanada, Toronto Universitesi, Yakin ve Ortadogu Medeniyetleri Boliimii

Tasavvufi
hakkinda
istiyorum. Turk Tasavvufu uzmani ol-

gelenekteki ask nosyonu
bazi gorislerimi sunmak
madigim icin Haci Bayram Veli'nin
bu konu hakkinda ne dedigini acikla-
maya cliret edemeyecegdim. Ya da en
azindan dogrudan bunu yapamaya-
cagim. Daha ziyade, daha asina oldu-
gum ve sliphesiz sizin de asina oldu-
gunuz birisi olan Mevlana Celaleddin
Rami’'ye dikkatimi yogunlastiracagim.
Boylece Mevland'nin merceginden
ask “sorusuna” isaret etmeye teseb-
bls edecedim ve bir anlamda zemini
hazirlayarak en sonunda, bereketi bu
sehre niifuz etmis ve bugiin benim
gibi degersiz birine ask gibi ylice bir
mevzu Uzerine konusma izni veren
Haci Bayram’a donecegim.

Gorunirde basit ve diiz bir soru ile
baslamak istiyorum: Mevlanad’ya gore
ask nedir? Onun nokta-i nazarindan
askin tabiatini sorusturmak sadece
tek tarafli cevaplar verebilir ¢clinki as-

kin ne oldugunu sormak bizatihi taraf-
I bir sorudur. Mevland'ya goére askin
ne oldugunu aciklamanin en kolay
yolu “onun ne oldugunu ona vardi-
gimiz zaman bilecegiz” demektir. Su
misralara bakalim:

"Ask nedir” diye sordular. Dedim ki “Bu
mdndalar hakkinda soru sormayin.

Benim gibi oldugunuzda, anlayacaksi-
niz. Ask tarafindan davet edildiginizde,
Onun sarkisini s6yleyeceksiniz.*®

Sukarler olsun ki, Mevlana bizlere,
askin tabiatinin ve gercekliginin sarki-
sini sdyleyen 65000 misra birakmistir.
Ona gore, aska eristikten sonra bile
bazi seyleri séylenmemis olarak bi-
rakmak daha evladir ¢linki ask insan
dusiincesinin ve dilinin ihata edebile-
ceginden daha engin bir seydir:

Askin serh ve beyani icin her ne sGylersem,

278 Rumi, Divan-i Shams-i Tabrizi, ed. Badiuzza-
man Furuzanfar. 10 vols. (Tehran: Amir Ka-
bir, 1956-1968), 29050-29051
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vaktaki aska gelirim, ondan utanirim.
Vakia dilin tefsiri asikar kihaidir,
fakat dilsiz olan ask daha agiktir.?”®

Aski sabit bir sekilde tanimlamak ¢ok
zor oldugundan Mevlana askin ne ol-
duguna dair minasip bir metafor bul-
mustur; asktan bir“derya” diye bahset-
mektedir. Bunu da Farsca ve Arapca
siir yazan sairlerden daha fazla kullan-
maktadir. Her seyi ihata eden bir varlik
olarak derya imgesi, askin enginligini
nakledebilmek icin Mevlana'yi yeterli
malzeme ile techiz etmektedir. Orne-
gin, sOyle sdylemektedir:

Ask konusmaya ve dinlemeye sigmaz
Dibi él¢tilemeyen bir deryadir ask.
Katre-i derya sayilamaz,

Buderyadan 6nce, yedideniz¢camurdu.*®

Ask dipsiz bir deryadir ve insanin fani-
liginden dolayi bir birey tarafindan
ihata edilemez. Fakat resim bizim tarif
ettigimizden daha inceliklidir. insan
oglunun aski ifade edememesinin bir
sebebi vardir. Mevlana, bu sebebin as-
kin gercekliginin sirrinda yattigini soy-
lemektedir. Bu bizim varolusumuzun

279 Rumi, Mathnawi-yi ma‘nawi, ed., trans.,
and ann. R. A. Nicholson as The Mathnawi
of Jalal’uddin Rami, 8 vols. (London: Luzac
1925-1940), 1:112-113 (book 1, lines 112-
113). Ahmet Avni Konuk, Mesnevi Serhi, c.
1,s. 125

280 Rumi, Mathnawi, 5:2731-32

temelinden baska bir sey degildir ve
varolusun sahsi enstantaneleri varolu-
sun daha genel kapsamini ihata ede-
mediginden askin sahsi enstantanele-
ri de agkin daha genel kapsamina elle
uzanmaktan baska bir sey yapamaz.
Diger bir ifadeyle ask, “varolus” ve hat-
ta “hayat” demekten farksiz degildir:

Ask dibi olmayan derya-1 hayattr,

Onun hediyelerinden en basiti baki ha-
yattir.®

Mevland'ya gore ask hayatin temeli
ise bunu sdylemesinin bir sebebi var-
dir elbette. Kur'an'da gecen Allah'in
isimlerinden ikisi sunlardir: Hayy ve
Ved(d. Dolayisiyla, Mevlanad'ya gore
ask ve hayat ayni kefeye koyulabili-
yorsa bunun sebebi Allah’in hem Hayy
hem de Vedld olmasidir. Allah her za-
man berhayat olan bir asik olarak as-
kin nesnesine sahiptir; yani Allah, sa-
dece sevebilecegi insanlar oldugunda
bir asik olabilir. Demek ki ask macerasi
tek tarafli bir durum degildir. Allah,
kullar tarafindan aranir, fakat O da
kullarini arar.

Bunu akilda tutarak, Gnli gelenege,
yani bircok islami kaynakta “kenz-i
mahfi” hadisi olarak bilinen hadis-i
kudsiye donmek iyi bir fikir olacaktir.
Allah, Hazreti Peygamber’e soyle de-

281 Rumi, Divan, 23,469.



mistir: “Ben gizli bir hazineydim [kenz-i
mabhfi] bilinmekligi murat (muhabbet)
eyledim, Beni bilsinler diye mahlikat
yarattim.” Bu hususi gelenegin meta-
fiziki imalarina dalmadan 6nce, sunu
akilda tutmak gerekir: Allah'tan ken-
disinin bilinmesini murat (muhabbet)
buyuran bir “Gizli Hazine” olarak bah-
setmek Allah’taki bir noksanlikla iligki-
li degildir. Daha ziyade, Allah sonsuz
ihsanindan ve muhabbetinden dolay:
kendisinin bilinmesini murat buyur-
masl ve bu yilizden kendisini alemin
aynasinda, sadece 6znel bir sekilde
degil ayni zamanda nesnel bir sekil-
de de gorebilmesiyle alakahdir. Allah
kendisinde bulunan sonsuz imkanlar
ve bollugu gerceklestirebilmek icin
kainati yaratti ve boylece kendi kendi-
sini bircok farkli bicimde temasa etti.

Somut bir 6rnek ile bunu agiklayalim.
Allah’in kullari tarafindan arandigini ve
kendisinin de kullarini aradigini soyle-
mistik. Bu nokta, Mevlan&'nin “susuz-
luk” ve buna bagli olarak “aidiyet” im-
gelerini kullandigi yerde en iyi sekilde
aciklanmaktadir. Clinki ask iki yollu
bir sokaktir; susuz kimse suyu arar. Su
burada hayatin ve askin, yani Allah'in
iki sifatinin semboliidir. Fakat su da
susuz kimseyi arar, clinkl kimse suya
susamazsa zaten ona“Su” denmez.

Susamis adam “ohh, tatli su” diye inler,

su da “nerede beni icecek” diye inler.

Ruhlarnimizdaki bu susuzluk suyun cazi-
besindendir,

biz ona aitiz, o da bize aittir.*®?

Biz Allaha ait oldugumuzdan 6tiri
Allah da bize aittir. Demek oluyor ki
berhayat oldugumuzdan dolayr Al-
lah’tan, yani Hayy'dan bir payimiz var.
Ve sevmemizden ve sevebilmemiz-
den dolayi Allah’'tan, yani Vedad'dan
baska bir payimiz var. Ayni zamanda,
Allah tarafindan varolusun insani
dramasinin bir parcasi olarak tesis
edilen iliskilerin gobeginde Allah bizi
ariyor. Kapisina varmayi diliyorsak
Allah ile istigal etmemiz gerekmekte-
dir. Ve bunu yapmanin en emin yolu,
Mevland'nin bahsettigi suyun susuz-
lugumuzu dindirmek Uzere orada
oldugunu ve aradigimiz giday: bilfiil
bize temin etmeyi istedigini farket-
memizdir. Bu demek oluyor ki Allah
bizim hayatimizda pasif bir oyuncu
degildir. Daha ziyade, O hem gaye-
miz hem de paradoksal olarak bizi bu
gayeye gdétiiren aractir. insan tarafin-
da gerekli olan sey ise dogru tlrde
bir hazirhga veya manevi hassasiye-
te, yani Mevlana’nin susuzluk dedigi
seye sahip olmaktir.

Mevlana'nin ileri strdigu gibi gozu-

282 Rumi, Mathnawi, 3:4398-4399, cited, with a
slight modification, from Chittick, Sufi Path
of Love, p. 209.
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ken ikilik, bazilarimiza endise verici
gozikebilir. Fakat, Mevlana, tasavvufi
gelenege uygun olarak, Allah-kul ilis-
kisini ayni ontolojik diizlemde ileri
sirmemekte dikkatli davranmaktadir;
yani Allah’i ve insanlari agk oyununun
iki esit oyuncusu olarak gérmemekte-
dir. Daha ziyade, insanlar asiklar ola-
rak rollerini gercekten anladiklarinda,
asklarinin nesnesinde kendilerini ta-
mamen kaybetmektedirler. Ancak bu
bakis acisindan Allah’a dair askin hem
nesnesi hem de 6znesi olarak anlamli
bir sekilde bahsedebiliriz.

Mevlana, aski “Hayatin Deryasi” olarak
tanimlamistir. Bu ilahi bir perspektiftir.
Fakat insanlarin perspektifinden, aska
“Derya-1 Adem” (yokluk) demek daha
cok uymaktadir. Bu ylizden Mevlana
soyle demektedir:

Ki ask nedir? Derya-1 ademdir,
O aklin ayaginin kirlldigi yerdedir.*®

Fakat ask adem, yani yokluk deryasi
ise onunla neden ugrasiyoruz? Yani,
aska yokluk deryasi demek ne anlama
gelmektedir ve insan oglu neden ken-
disini olmayan bir seye adamalidir?
Gecici bir cevap olarak Mevlana’nin
askin gerceklikte bir yokluk oldugunu
veya askin bir sekilde yokluga gotir-
digunu soylemedigini belirtebiliriz

283 Rumi, Mathnawi, 3:4724.

ve sirasi gelince bu mesele daha da
aciklanacaktir. Ask, denklemin in-
san tarafinda derya-1 ademdir ¢linki
ask deryasina daldiktan sonra -ki ask
deryasi Mevlana'ya gore varolusun
kokidur cinku Allah’tan, hayat sahi-
bi Vedad'dan gayri degildir- insanin
sifatlari, kendini algilamasi ve “egosu”
var olmaktan kesilir. Askin gelgit dal-
galanyla bastirlan ego, askin sularinin
karsisinda tamamen fena bulur ve bu
yuzden yok olmaya varir. Geriye kalan
sahsi ego degil, askin kuvvetiyle do-
nusen ruhtur. Boylece Allah’in kutsi
huzurunda, insan Allah'tan ayri olan
sahsi “ben” olarak degil, deryada far-
kedilemeyen“ben”olarak ikamet eder.
Diger bir ifadeyle bir kere insan derya-
nin dalgalarina girip deryanin icine
cekilince, sahsi 6zelliklerini kaybeder
ve asil kaynagina, yani deryaya doner.
iste bu anda ikiligin bitiin izleri yok
olur ve bu bakis acisindan Kur'an'daki
su ayet anlasilabilir: “Attigin zaman da
sen atmadin, Idkin Allah atti” (Enfal, 17).

Fakat bu makama nasil erisecegiz?
Bu soruya cevap verirken Mevlang,
bilen 6znenin icinde bir seylerin vuku
bulmasi gerekir diye séylemektedir.
Sahsin varliginda tastamam bir do-
nisiimin meydana gelmesi gerek-
mektedir. iste bdylece esyayr oldugu
gibi algilayacak yola erisir insan. Mev-
land’ya gore bu kalbe erismeyle yapi-



lir. Bir siirinde, Mevlana insanlara ken-
dilerindeki dogruluga, yani kalplerine
donmelerini soyler:

Ey Géniil! Kendine dén ki génliinde ma-
suga giden gizli bir yol vardir.

Diinyanin alti cihetinde kapi yoksa,
gonliine geldiginde bir kapi yaparsin.
Gonliine gel, Rabbini zikredecegin yere!

Su an olmasa da bu, elbet gelecektir bir
glin sana.®*

SUfi terimine dair etimolojik tartisma-
lardan birine gore bu kelimenin gel-
digi kokln Arapca anlami saftir. “SGft”
bu kokiin hem faal hem de reflektif
formudur; yani bu acgiklamaya gore
sUfi kendi icini saflastiran demektir.
Bu yiizden sufi, kitaplara ve sekli 6g-
renmeye baglanmaz ¢linki bu tir 6g-
renme bicimi sadece ciizi akla mah-
sustur. Akademisyenin kalemi stfinin
kalbiyle eslesmez. Clinkii manevi ha-
yatla birlikte gelen salahiyet mursid-i
kamilleri takip etmekten kaynaklanir.
Bu miuirsidler, zamanin imtihanlarina
karsi koyan, Huzdr-u ilahiye erismis ve
sadece kendilerinin gittigi yolu insan-
larin nasil takip edecedini gostermek
icin bu huzurdan dénen kimselerdir.
Diger taraftan sadece ciizi aklina itibar

284 Rumi, Divan, 6885-6887; cited, with very
slight modifications, from Chittick, Sufi Path
of Love, p. 38.

eden akademisyenler veya insanlar,
yine clzi akillarinin hikmettigi baska
insanlarin yazdiklan kitaplardan edin-
dikleri bu tur sekli bilgileri takip eder-
ler. Mevlana soyle demektedir:

Safinin kitabr harf karaligi degildir;
kar gibi beyaz kalpten gayri degildir.
Danismendin zati kalem eserleridir,
Safinin zati nedir? Asar-1 kademdir.25

Sufinin safligi zikr-i daimden gelmek-
tedir. Allah’t ne kadar ¢ok anarak O'nu
o kadar ¢cok bilmeye ve sevmeye erisir.
Bu ylizden kalp aynasini cilalama faa-
liyeti, Allah ile sevgiye dayanan bir ilis-
kiye girmeye anahtar niteligindedir.
Sufinin kalbi, diger bir ifadeyle safli-
gindan dolayi bir kar tanesi gibidir ve
bu safliga Allah’i zikretmek ve O'nun
velilerini takip etmek ile ulasmistir.

Dikkatimizi tekrardan derya-1 ade-
me cevirirsek Mevlana saf olan kal-
bin sadece deryaya yonelmedigini,
deryanin bir parcasi haline geldigini
soylemektedir:

Bu gbniil arindi camurdan, artik temiz
ve saftir.

Artik erismistir kemaldta ve tamliga.

Camuru beride birakti ve geldi deryaya
dogru.

285 Rumi, Mathnawi, 2:159-160. Mesnevi-i Serif
Serhi, c. 3, s. 61
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Camurun hapsinden azat oldu, derya-
dan oldu.*¢

Mevlana bu meseleyi bir hikaye ile
daha somut bir hale getirmektedir.
Hikayede, ciplak bir adam vardir. Bu
adami bir grup ari kovalamaktadir ve
adam bu ylizden suya atlar. Adam ne-
fes almak icin basini ¢ikarir ¢ikarmaz
arilar hemen tekrardan saldirmaya
baslarlar. Bu hikaye 6nemli bir nokta-
ya 1sik tutmaktadir. Hikayedeki arilar,
bizim diinyadaki seyleri anmamizi ve
su ise Allah't anmamizi temsil etmek-
tedir. Ruh dlinyadaki seyleri anmaktan
azat olursa ve faal olarak Allah’t arayip
O’na yakarirsa, ruh kendisini gayesin-
den uzaklastiracak anmalardan ve ha-
tirlamalardan, yani onu baglayan ve
ona asli vatanini unutturan diinyanin
kosteklerinden emin olur. Fakat suya
tam dalamadigindan, suda bogula-
madigindan insan basini “bir nefes
hava” olarak algiladigi seyler icin, yani
emin oldugu seyler icin ¢ikardiginda,
hiicum tekrardan baslamaktadir. Mev-
land’ya gore ¢6ziim suda erimek ve ta-
mamen suyun icine batmaktir:

Allah’t anma sudur, zamanede su kadi-
nin, bu erkegin anilmasi da ari!

Allah’t anma suyuna dal, nefesini tut,
sabret de eski dlisiincelerden, vesvese-
lerden kurtul!

286 Rumi, Mathnawi, 2:2249-2250

Ondan sonra da sen, tepeden tirnaga
kadar o saf duru suyun tabiatina blirti-
ndirsdin. 2%

Burada Mevland'nin Allah’t anmanin
suyuna dalmis kimsenin “tepeden
tirnada o saf suyun tabiatina” biiriine-
cegini sdylemesi 6nemli bir noktadir.
Yani insan arayisinin nesnesi haline
gelmekte ve bu arayisin nesnesi de o
haline gelmektedir.

Mevlan@’nin asktan derya-1 adem
olarak bahsetmesi bize Mevlana'nin
hikayesinde neyi isaret ettigini acik-
hyor: Allah’t anmakla yok olan kimse
clzi akil ile degil, akil ile, saf kalp ile
techiz edilir ve artik egonun “orada”
olmamasiyla kalbini kirleten unutma
lekesinden temizlenir. “Onun” kalbin-
dekiler askin ve sevkin nesnesidir,
yani Allah'tir. Dostunu anan kimse
kendisini anma faaliyetinde, yani zi-
kirde kaybeder. Zikr-i daim sayesinde
masiva, askin dalgalaryla “Ask Derya-
si"na cekilir ve kaybolur.

Gordugumuz gibi gercek aski cesit-
li yollarla anlayabiliriz. Ab-1 hayat ve
hatta derya-1 adem olabilir. Mevlana
ask anlatmak icin suyun tamamiy-
la ziddi olan bir metafor da kullanir:
Ates. Mevlana metinlerinde bircok
yerde askin ates gibi oldugunu ve ona

287 Rumi, Mathnawi, 4:437-439



yaklasani etkisi altina aldigini, onu ya-
kip kil ettigini soylemektedir. Askin
atesi bittiginde geriye kalan sey bu
atesin kaynady, ilahi Masuk’tur:

Ask dyle bir atestir ki alevlendiginde,
Masuktan gayn her seyi yakar.?®®

Mevlanad'ya atfedilen otobiyografik bir
siirde, Mevlana soyle sdylemektedir:

Hayatimin 6zeti su li¢ kelimeden fazlasi
degildir:

Hamdim, pistim, yandim.?®°

S6z verdigim gibi simdi Haci Bayram
Veli'ye donlyorum. Victoria Holbro-
ok’un keremiyle terciime edilen Haci
Bayram siirlerine bakarken, bazi mis-
ralar cok dikkatimi cekti. Sunumumu
Haci Bayram'in kelamindaki ates ve
yanma temali misralar lizerine yapa-
cagim bir tefekkirle sonlandirmak
istiyorum. Bunu yaparken, Mevlana
ve Haci Bayram arasinda yuzyillik ha-
rici bir ylizey olmasina ragmen, “agkin
atesi"nde yanip kil olmus kimseler
olarak onlarin dahili ylizeyde nasil bir-
lestiklerini aciklamayi imit ediyorum.

Haci Bayram zarif ve akici misralariyla
sOyle soyllyor:

Noldu bu génliim, n'oldu bu gonliim?

288 Rumi, Mathnawi, 5:587, translated in Chit-
tick, Sufi Path of Love, 215.
Bu beyit, Mevlana’nin eserlerinde bulunma-

maktadir.

289

Derdii gam ile doldu bu génlim.

Haci Bayram burada askin “gamindan”
ve “derdinden” bahsediyor. Bircok safi
metninde 1stirabin muspet bir sey
oldugu ve ruhlarimizdaki belli degi-
sikliklerin ancak istirap ile mimkin
olabilecegi anlatilmaktadir. Istirap tip-
ki tuz gibidir, bir etin Uzerine serptigi-
miz tuz eti yumusatir ve onun gergek
dogasini ortaya cikarir. Istirabin insan
oglunu ziyaret etmesi de onu mevcut
durumundan ¢ikarip, masugunun kol-
larina birakmaktir.

Bu tur yakip kiil eden istirap genellik-
le insanin kendisini mecazi aska ada-
masinin ardindan gelir. Bu tiir mecazi
asklar, insanda mecazi askin ken-
disini aciya sevkettigi dusuncesini
ortaya cikarir. Bu aciyla, yani “ruhun
derdi” ile insan gercek askin nesne-
sinin, yani ilahi masugun eksikligini
kendisinde hisseder. Boylece hayatin
acisi Allah ile beraber olma arzusuna
dénistr. Asik gece ve giindiiz masu-
gunun hasretini ceker.

Bu durum, yani diinyanin ve mecazi
asklarinin ne icin oldugunu gérmek,
Haci Bayram'in neden Allah icin gam
ve kalp agrilarindan bahsettigini acik-
lamaktadir. Diger bir ifadeyle sade-
ce Allah, kendisini arayani tamamen
tatmin edebilir ¢linki Allah, dinya
denilen gecici yerdeki, Hz. isa'nin ifa-
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desiyle, “ihtiyacimiz olan tek seydir”.
Her sey yok olacak ve kalmayacakken
Allah biitiin esyanin varliginin kékeni
olarak kalacaktir.

insan oglunun merkezi “kalbidir” veya
kalbe insanin suurunun mevkii de di-
yebiliriz. Allah esyanin “kalbinde” ve
“merkezinde” oldugundan, O da in-
sanin merkezindedir. iste bu yiizden
evliyalar Allah'tan insan oglunun ilahi
merkezi olarak bahsetmektedirler. iste
bu yiizden islam Peygamberi miimi-
nin kalbi “Rahman’in kiirsiistduir" de-
mektedir. Allah icimizde, varligimizin
0ziinde bulunmaktadir. Buna ragmen
“kalbin ilahi mukimi”nin huzuru sik sik
kalplerimizi lekeleyen toz ve degersiz
seylerle karartilabilmektedir.

Aski manevi yolda, askta bir seyahat
olarak tasavvur edersek askta daha
derine dogru giden talip agkinin nes-
nesi haline donstr ve bu nesne ilahi
masugun kendisinden baska bir sey
degildir. Dolayisiyla insani egonun za-
yif tortusunun yavasca kaybolmasiyla
insanin askin atesinden daha da kdl
olmaya dogru ilerleyebilecegini soy-
leyebiliriz. insan yolun hedefine, yani
Allah’in Zat'ina vardiginda insanin kal-
bi, yani ne oldugu askin atesinden ta-
mamen “yanar”. Buradaki “yanmis” ol-
maklik menfi bir nitelik degildir. Haci
Bayram, yanmis gonlinin “agkin ren-

gine boyandigini” sdylerken, gorin-
dugu kadariyla, bunu ima etmektedir:

Gergi ki yandi gercege yandi
Rengine askin ciimle boyandi

Askin rengi renksizliktir; tipki askin
mevkiinin, yani kalbin bimekan ol-
masi gibi. Bimekan, isimsiz ve renksiz
olan Allah, her seyi gercekligin ciplak-
hginda birakmaktadir. Haci Bayram’a
gore onun kalbi, askin ilahi atesinden
kil olmustur ve bu ates imha nokta-
sina kadar “yakmistir” -ego yanmistir
ve egonun altindaki esas cevheri de,
Allah’tan gayri bir varlik ¢esidi oldu-
gu kadariyla, yanmis ve yok olmustur.
Ve Haci Bayram icin kalan tek sey ise
onun ilahi merkezidir- onun bimekan,
isimsiz ve renksiz gonlidr.



