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MİSTİSİZMDE TANRI MEFHUMU

Prof. Dr. FRIEDRICH HEILER, MARBURG. *

llâhiyat, Allah bilgisidir; onun vazifesi, sistematik bir şekilde Allahın zat vc faali
yetini gösterip Allah hakkında cari olan tasavvurların doğrulan ile yanlış, bulanık ve
bozukları araşır.da sınırlar tespit etmektir.. Bir Alman ilâhiyatçısı, "llâhiyatm husu
siyeti, tahdit etmektir" d e m i ş t i r . Halbuki Allahm hususiyeti hudutsuzluktur. Bundan
d o l a y ı , ş u sual meydana çıkar: tlâhiyatm tahdit edici hususiyeti ile maalesef tasavvur vc
mefhu.mlann tahdidedilmesinden b a ş l ı y a r a k nihayet insanlar a r a s ı n d a s ı n ı r l a r çekil
mesine, bir kısım insanların zındık sayılmasına veya onlarm muayyen bir dini cema
attan ç ı k a r ı l m a s ı n a kadar muhtelif a c ı hadiseler vaki oldu ki bizce bunlar, hududu
o l m ı y a n Allah tasavvurunu tahdit edip küçümsemekten başka bir şeye yaramamak-
t a d ı r . A l l a h ı n z a t ı h a k k ı n d a fikir cdirmek istersek, ilâhiyatçılara değil, homines religiosi,
yani din adamlarına, Allahı müşah'"de edip sesini vasıtasızca dinlemiş, kendisiyle şahsi

münasebette b u l u n m u ş olan ariflere müracaat etmeliyiz. Bu arifler iki kısma bölün
mektedir; Peygamberler^ ve mistikler^, ikisi de bir tek kökten gelişmiştir: entusiastlar,
Allahla dolu olan, vecidde istiğrak eden şahsiyetler. Onların Allah bilgisi, ilâhiyatçı

larda o l d u ğ u gibi iştikak edilen, tefekküre dayanan bir bilgi değil, bilâkis vasıtasız,

iç tecrübeden ç ı k a n bir i r f a n d ı r . O insanlar, Allaha r a s l a m ı ş l a r d ı r ; kendisine dış dün
yada değil, kendi içlerinde tesadüf etmişlerdir; halbuki iç tecrübelerine, vizyon (rüyet)
ve audizyon (işitme) halinde bu dört cihetin d ü n y a s ı n d a hislerle duyulacak bir ifade

* [Bu makalenin müellifi Profesör D. Dr. Friedrich Heiler 1892 Münih'te d o ğ m u ş t u r . ı g ı B

senesinde çıkan tezi "Das Gebet" (Dua) ona bütün Avrupa'da derhal ş ö h r e t k a z a n d ı r m ı ş t ı r ; muhtelif
millet ve dinlerde-en iptidai kavimlerden b a ş l ı y a r a k ta mistiğin en yüksek şekillerinde kadar-dua ve
niyazın muhtelif ş e k i l l e r i n i g ö s t e r m e ğ e ç a l ı ş a n bu kıymetli eser 1923 senesine kadar birbirinden g e n i ş

olan beş baskı görmüştür. 1921 senesinden beri, Friedrich Heİler Marburg Üniversitesinde Mukayeseli
Din Bilgisi Profesörüdür. Bir çok eserlerinde, bilhassa Hind mistik cereyanları ve hrıstiyanlığm eski tarihi
ile meşgul olup birbirinden a y r ı l m ı ş h ı r i s t i y a n mezheplerini birleştirmek için senelerce çalışmıştır. Bu
günkü Avrupa i l â h i y a t ç ı l a r ı a r a s ı n d a , H e İ l e r hususî bir yer almaktadır; çünkü pek müteassıp ve ilâhi
vahyi yalnız hrıstiyanlıkta gören dar ufuklu teolojik sistemlere karşı mücadele edip bütün insaniyette
mevcud olan ilâhi hakikati sayısız makale ve konferanslarında göstermeğe uğraşıyor. İlâhiyatçı sıfatile

bu büyük hedefi gözönünde tutan Heiler, din bilgini olarak bilhassa din tarihinde göze çarpan iki büyük
dindar tipinin hususiyetlerini belirtmeğe çalışmıştır: peygamberlerin ve mistiklerin. Bir tek kökten gelen
bu iki tipin Allah mefhumları birbirinden f a r k U d ı r ; ikisi de hemen her dinde az çok vazıh bir şekilde

mevcuddur. Halbuki esas itibarile "peygamberane" yani ilâhi vahy alan bir şahsiyet tarafmdan tesis
edilen dinler olan Yahudilik, Hıristiyanlık ve îslâm dinlerinde mistik cereyanların pek kuvvetli olma
larına rağmen daha fazla peygamberlerin faal, vaad ve vaidde bulunan Allah mefhumu görünmekte
dir. Öbür taraftan Hinduizm, Buddizm, Neoplatonizm tamamile mistik kurtuluş dinleridir; onlarda
mistik tanrı mefhumu kendini en mükemmel şekilde göstermektedir. Bu sebeptendirki müellif, bu ma
kalesinde misallerini ekseriya bu dinlerden ve hıristiyanlıkta mevcud olan mistik cereyanlardan a l m ı ş u r ;

" H ı r i s t i y a n l ı k " kelimesinin manâsı bu makalede ekseriya "hıristiyanlıkta mevcud olan mistizism" dir.
Profesör HEİLER'in bu makalesile umumi bir temel kurmasmdan sonra böyle bir işi İslâmiyet sahasında

da y a p m a ğ a imkân v a r d ı r . ]

^ Gustav Hölscher, Die Prophelen. Untersuchungen zur Religionsgeschichte Israels. Leipzig 1914.
' Evelyn Underhîll, Mysticizm. A. study of the nature and development of man's spiritual cons-

ciousness, London, 1911 1922 (almancası: Mystik, München 1928); VVüliam Ralph İ n g e , Christian
Mysticism (Bampton Lectures) London 1B99; Rudolf Franz Merkel, Die Mystik im Kulturleben der
Völker, Hamburg 1940.
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vermeğe mecbur kalmışlardır. MusA'nm, Allahı yanan diken ağacında görmesi;
îsAYA'nın, Rabbi mabedde a l t ı k a n a d l ı melekler maiyetinde yüksek bir tahtta heybetle
oturarak m ü ş a h e d e etmesi; îsA'nın, bulutlardan ilâhi pederin sesini "Sevgili oğlum

budur" diye dinlemesi; bütün bu hadiseler dış dünyaya ait olan şeylerin farkına varış

değil, insanın içinde vaki olan ve kendini dış şekillerde gösterecek kadar kuvvetli olan
bir iç seyrediş, bir iç işidiş idi. Mistiklerin çoğunda da rüyct ve işitmeler vardır ama,
bu gibi hadiseler onlarm tecrübelerinin yalnız kenar ve ufuklarına aittirler®. Onlar için,
bütün d ı ş vizyonlardan önemli olan, visio inteîlectualis, yani en yüksek kıymeti ve haki
kati ruhan görmek ve bu hali bile aşarken, unio mystica^ya., vuslata, erişmektir, yani
insanın içinin, sırrmm, hududsuz lâhut ile bir olması hakkındaki tecrübeye varmak.

Halbuki bu son ve tamamile v a s ı t a s ı z olan Allah tecrübesi, mistiklerde y a l n ı z

uzun, ciddi arama ve mücadelelerle h a z ı r l a n m ı ş oluyor: conversio^ tövbeyi, dış dünya
ile münasebetlerin kesilmesini, via purgativa (temizlenme yolu) takip eder; yani insanın

dış dünyadan ayrılıp, şehvi ve nefsi heves ve sevdalan yenmesi. Bundan sonra, kendini
murakabe ve münacaat ş e k l i n d e gösteren via üluminativa, (yani, yegâne iyi ve hakiki
olana teveccüh) vasıtasiyle via unitiva, vuslata götüren yol hazırlanmaktadır. Birden
bire kendisi Allah tarafından yakalanıp vazifelerine çağırılan peygamberlerde olduğu

gibi, mistik yolda gidenler için de Allah, tefekkür ve düşüncelerin bir neticesi değil,

bir hayat gerçeği, tecrübe edilen bir hakikattir. Daha doğrusu, Allah, yalnız görülmüş

ve yaşanmış olan bir şey değil, dert ve ıztıraplarda tecessüm eden bir varlıktır. Mis-
tizmin büyük bir kısım PıiîJİon-mistisizmdir. (Yani esas itibarile: hıristiyanhkta Aa'nın

ıztırap ve ölümüne teveccüh ederek onun dertlerini kendi kalbinde duymaksuretile
kalbi tasfiye etmeğe çalışan mistik yol; daha umumi bir manâda: dert veıztıraba bü
yük önem veren mistisizm). Bu, yalnız hıristiyanhkta değil, Hind mistik cereyanlarında

ve tasavvufta da göze çarpan bir haldir. Mistiklerde, mistik yolun ilk tasfiye mertebe
lerinde iç ıztıraplan çektikleri gibi, yolun en yüksek mertebelerinde, vuslattan, Allahla
doluluktan sonra bile iç boşluğunun korkunç, ifade edilmez acı ve mahv edici "susuz
luk", "ruhun k a r a n l ı k gecesi", "Allah taraûndan terk ediliş", "kalbin sürgünlüğü",

j^dünyevi cehennem" ve bu gibi isimlerle tavsif edilen halleri yaşarlar*.

Mistiklerin tanrısı, görülüp yaşanmış olan bir Allahtır, zihni bir tecrid- değil, ya-
şıyan bir hakikattir (yani al-hayyu'l-Kayyum'dur). Bu, Hind Upanişadlarmın arifle
rine göre satyasya salyam " hakikatin hakikati", EPLATUN'a nazaran Övtcoç Öv
"var olan varlık" garptaki Ortaçağ mistiklerince ens realissimum "en gerçek varhk"dır.

Bu mistik Allah tecrübesi bütün ı r k , millet ve dinlerde a y n ı d ı r : Bu ayniyet, Çinde
Taoismde, Hindistanda Brahmanism, Buddizm ve Hinduism, Yahudilikte, tasavvufta,
h ı r i s t i y a n h ğ ı n suryani ve mısırlı, yunan ve romalı, kelt ve jermen şekillerinde görüle
bilir. Bu mistik tecrübenin her zaman aynı olup Allaha giden mistik yolun da her yerde
aynı olması gibi, mistiğin lisan ve kullandığı remizler de dünyanm dört köşesinde

tabiatile a y n ı d ı r .

Böylece görülüyor ki, mistiklerin Tanrı mefhumu tektir. Mistisizmin muhtelif tip
ve renkler göstermesine rağmen, bu muhtelif tipler ayrı ayrı millet ve ırklarda yanyana
bulunmaktadır: Hindistanda mistisizmin iki zıd cereyanın kutupları sayılan Şankara

ve Ramanuja, tasavvufta Îbnü Arabİ ve Mevlâna C e l â l e t t İ n , Yahudilikte Kabba-

' UnderhIll 2. Kısım, bab, 5.
♦ Aynı eser, 2. kısım, bab 9.
' Brhad aranyaka Upanişad II 3, 6.
• Plato, Rep. 6, 490 B.
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üsm ve Hassidism, şark Hıristiyan dünyasında Dîonysİus Areopagİta ve "Yeni ilâ
hiyatçı" SiMEON, garpta Eckhart ve Suso.

Bu şahsiyetlerde temsil edilen iki mistik cereyan-şahsi mistisizm ve şahsi olrmyan
mistisizm'-arasındaki hududkesin görünmekle beraber ikisi de artık' yüksek bir sentezde
birleşmektedir. Şahsi olmıyan mistisizm, şahsi mistisizmi kendi ön ayağı olarak kabul
ediyor; şahsi mistisizme gelince, Allahta göstermeğe çalıştığı şahsi tarafların, Allahın za
tım kafi derecede tasvir edemediğine kanidir. Aynı şekilde bütün yüksek dinlerde ipti-
dai-pratik ve zihni-teoretik—ingilizlerin söyledikleri gibi devotional ve intellectual^—
mistik hem birbirinden ayrılıp hem de birbirine bağlanmaktadır.

Mistik Tanrı mefhumunun en müh'm farika alâmeti ise, ilâhi sırn bütün derin
liğinde tanıyıp gerçekleştirmesidir. Mistik ve mister kelimelerinin kökü aynıdır: mtein,
kapatmak (i,o£tv rd (jTofjia® ağzı kapatmak, {Avetv raç ato&'^cTsıç hisleri kapatmak^®.
Allah, mutlak s ı r d ı r ; insan tefekkür ve lisan kuvvetlerile onu idrak etmekten uzak
k a l ı r ; o, âxaTaX7)7CTOv ifade edilmez ve appTjTov söylenilmez, dir; o, ortaçağ mistikle
rine göre, incomprekensibile "idrak edilemiyen" ve ineffabile "ifadeye sığmıyan" dır.

Veya LAOTSE'nin söylediği gibi "gizli olan, kavranamıyacak, bir isim ile vasıflandı-

rılamıyacak, idrak edilemiyecek, ismi olmıyan, anlaşılması imkânsız olan varlık" tır^^.

Allaha dair ifadelerin ve kendisine teveccüh eden duaların en doğru ve en isa
betli şekli sükûttur. Çinin en eski mistik hikmet kitabında "Tao'yı bilen Tûo'dan bah
setmez. Tflo'dan bahseden onu bilmez", diye yazılmıştır ı®. Ve modem bir şair diyor
ki "Seni sözlerle bağlamak suç değil midir?"^® Mistikler, büyük susanlardır. Durma
dan sükutu öğrenmekle meşgul oluyorlar; zahidane sükut, murakabe sükutu, niyaz
sükutu, felsefi vc teolojik sükutu, nihayet metafizik sükut haline gelebilir^^. Gnostik
bir yaradılış mitinde, [îuû'Oı; ve dipsiz derinlik ve sükut, dünyanm ilk prensip
leri sayılmaktadır Hindistanda zahidler vardırki, hayatlarmı tam bir sükut
içinde geçireceklerine yemin edip şakirdleriyle yalnız parmak işareti vc jestlerle
konuşurlar Dünya ve ahiretin son sırrı hakkında en mantıki sükut, mistik agnos-

' [Şahsi ve şahsi olmıyan mistisizm arasındaki fark bilhassa İsveç alimi Nathan Söderblom ve
bundan sonra Friedrich Heİler tarafından tesbit edilmiştir. Şahsi mistisizm (Persönlichkeilsmyslik )
şahıs olarak tasavvur edilen bir ilâhi varlığa teveccüheden bir mistisizmdir—meselâ Hindistan'da kur
tarıcı ilâh Krİşna veya büyük ana ilâhe KALİ-DuRCA'ya tapan, onunla birleşmek istiyen insanın dini
durumu; Hıristiyanlıkta IsA'ya teveccüh eden mistisizm; sonra da bütün aşk mistiği bu baba dahildir;
çünkü o, şahsi bir ilâhi maşukla meşguldür. Şahsi olmıyan veya sonsuzluk mistisizmi (Unendlichkeits-
mystik), Allahı yalnız sonsuz, her şeyden başka olan, sakin, ifade edilemez bir varlık-—yahud bazı mis
tiklerde bir yokluk—olarak tavsif edenruhanivaziyettir ki en tipik ifadesini Hindistanda Upanişadlarda

ve m. s. 8. asırda büyük feylesof ŞANKARA'nın eserlerinde, antik devirde neoplatonizmde Plotİn ve
talebelerinin yazılarında bulmuştur. .Mistizismin bu ikinci bölümü, bazen de "pür mistizism", birincisi
de "mahdut mistizism" {reine ve gehemmte Mystik) kelimelerile vasıîlandırılmakiadır.]

* R. \V. İnge, Christian Mysticism, Lecture V.
®SuiDAS, ieArıVon ed. Bernhardyllpzs.

O r İ g İ n e s Contra C.elsum VII 39.
Tao-leh-king, bab 41. [M. ö. 6. asırda Çinde yaşıyan LAorsE'nin esrarengiz ve bir çokalim tara

fından Avrupa dillerine tercüme edilen kitabında pek eski bir mistisizmin ifadesini gören ilk bilgin, F.
HEtLER'in kendisi idi. Türkçe tercemesi 'Taoizm' adlı kitap, Ankara 1946]

Tao-teh-king 56.
" Annemarie Schİmmel, Lied der Rohrflöte. Ghazelen. Hameln 1948, 38.

Gustav Menschİng, Das heilige Schıveigen (Religionsgeschichtliche Versuche und Vorarbeiten),
Giessen 1926.

EpîphanIus, Panar. haer. 31, 5 f.
" Theophilus Subrahmanyan, Pilger/ahrt eines jungen Brahmanen, Zürich 1924, 43 ff.
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tizismin en tipik misalini teşkil eden eski Buddizmdc bulunmaktadır. Budda, herhangi
bir metafizik ifadede bulunmayı reddetmiştir; çünkü onun telâkkisine göre bu gibi
beyanlar, inşam mistik kurtuluş yolundan sapıtmaktan başka bir işe yaramıyor^'.

İlâhi sır, avammm kavnyaımyacağı bir şeydir. Bu sebepten mistikler ezoterizme
temayül etmektedirler. Meselâ Upanişad kelimesi, bir şakirdin birinin yanında otur
ması, ilâhi sırrın bir arif tarafmdan ya oğluna yahûd talebesine yahud da içten merak
edip kendi kalbini mistik yol için hazırlamış olanbirsorana bildirmesi demektir.^® Upa-
nişadları ilk defa tercüme eden fransız alimi Anq,uetİl Duperron, bu kelimeyi secre-
tum tegendum, yani "örtülesi s ı r " kelimeleri ile lâtinceye çevirmekte bir bakıma hakh
idi^®. Böyle bir ezoterizmin izlerini, en eski incilde bile bulmaktayız; orada ISA'ya
şu söz atfedilmektedir: "Allahm melekutunun s ı r r ı size verilmiştir; fakat dışarda olan
lara her şey meseller ile oluyor". (Mark 4, 11),

Bütün kelimelerin, hakikati ifade etmeğe yetmezliği bu kelimeleri kabili tebdil
yapmaktadır; MEVLANA'nın söylediği gibi: "Her kelime hakikatin yalnız bir tarafını

gösterir; üzüm, farisi tarafmdan angur, araplar t a r a f ı n d a n anab, türkler tarafından

üzüm, rumlar tarafmdan ıstafil kelimesiyle tavsif edilmesine rağmen zatı aymdır"®®.

Kelime, aynı büyük mutasavvıfın sözüne göre, "güneşin ve yıldızlarm mevkiinden
yalnız zayıf bir haber verebilen usturlaba benziyor"^^. Bu asırda mistisizm sahasmda
en değerli mütehassıs, ingiliz hanım Evelyn Underhİll, ilâhi hakikata dair bütün
mistik tabir ve remizlerin kifayetsizliğini, bir harita ile hakiki yeryüzü arasındaki mü
nasebetle mukayese etmiştir^®. Bunımla beraber lisanm hususi şekilleri mistiğe, düşü-

nemiyeceğini düşünmek, ifade edemiyeceğini söylemek için yardım etmektedir.
Bu mistik ifadelerin en önemli şekli, negation (nefiy) dir ki bazen "iki kat nefiy"

haline gelebilir. Mistik, bir theologia negativa, bir menfi teoloji, teşkil etmektedir. Eski
Çin'de Laotse, ilâhi tao çevrinde menfi tabirlerle dönüyor^®. Upanişadlarm arifleri
için ilâhi atman-brahman sırrı (yani dünya yaratıcı prensipinin kalbin içindeki sır ile bir
olduğunun farkma varıhşı) "'neti neti, yok yok" tur. Bu menfi tabirlerden başka bir
ifadeye imkân yoktur; uluhiyet, "sözle söylenilmiyecek, fikirle düşünülemiyecek, gözle
görülemiyecek o l a n d ı r " ^ ^ . Eski Buddizmde JVirvana mefhumu buna benzer kelimelerle

Majjhima-Nikaya 63; Die Reden Gotamo Buddhos aus der Mittleren Sammlung des Pali-Ka-
nons, übs. Kari Eugen Neumann, München 1921, II 148; Moriiz VVİnternİtz Der aeltere Buddhismus,
Tübingen 1929, 119; Hermann Oldenberg, Buddha, sein Leben, seine Lehre, seine Getruinde, Stutigart 1914,
315. Bak. ta Hermann Beckh, Buddhismus, Berlin-Leipzig 1919 I, 117.

Moritz VVİNTERNİTZ, Geschickte der indischen Literatür I, Leipzig 1909, 207. [Upanişadlar, eski
Hind mukaddes kitapları Vedalara bağlı bulunan oldukça geniş bir edebiyat bölümüdür. Onlarda, evvelâ
ananevi kurban ayin ve felsefesinden bahsedilip sonra insanı da kurtuluşa götüren başka bİr yol göste
rilmektedir: îrfan sayesinde kurtuluş. İnsan kendi içinde mevcud olan ilâhi atman ile dünyayı yaratan
prensipolan taayyünsüz Brahnan arasındaki birliği öğrenmeli ve bu suretlesonsuz doğumlar silsilesinden
kurtulmalıdır. Upanişadlar, muhtelif zamanlara aittir; en büyük kısmı, M. ö. 3. asırdan ev\'el yazılmış

olsa gerektir.]
Oûpnekh'at i, e. Secretum tegendum opus inIndia rarissimum continens antiguam etarcanam seu theologicam

el philosophicam doctrinam e guatüor sacris Indorum libris.... 1801 f.
Mesnevi II 3681.
Affjnft'i II 3015. Bak. Annem&rie ScaisosEL. DieBildersprache Dsckelaleddin Rumis,W'a\\dori

9 f-
Mystkizm 124 (Mystik 137 f).

^ Tao-teh-king 14. Bak. Heİler, Weltabkehr und Weltriickkehr ausserchristlicher Mysliker, Eine Heilige
Kirche 22 (1940/1), 190.

" Brhad-aranyaka-Upanişad II, 3, 6; IV 24; Kena-Upani^ad 1 5 İT. Bak. Heİler, Die Mystik der Upa-
nishaden, München 1925, 31. ff.
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tavsif edilmektedir^". Mahayana-Buddizminde de, "mutlak olan", "mutlak b o ş l u k "

tabiri ile vasıîlandınlmaktadır^®. Mistik nefiye bilhassa neoplatonik felsefesinde Tas
lamaktayız. Bunun, en müessir ve heybetli şekli, hakiki adı bilinmiyen, fakat Dîony-
sius Areopagİta " ismile şöhret kazanmış olan hıristiyan neoplatonik ilâhiyatçmm
eserlerinde gelişmiştir: onun "nefyeden teoloji" si zengin ve orijinal bir terminoloji
gösteriyor ki asırlar sonra büyük alman mistiği Eckhart tarafindan alman diline
nakledilmiştir. Hıristiyan mistisizmine hakiki şeklini veren ismi geçen Suriyeli mistik
için Allah, "vasıf ve sıfatı olmıyan" "isimsiz ve mahiyetsiz"", "ne bu ne şu olanbir nes
ne" dir. "însan, Allah hakkmda neler düşünüp kendisine ne isimler taksa-Allah bunun
hiç birisi de değildir. " Bu suretle Allah, bir bakıma "varlık olmıyan. Ruh olmayan,
şahıs olmıyan, Allah olmıyan, yokluk, yok" halinde tasavvur edilmektedir 3®. Dio-
Nisius ve EcKHART'm ananelerine s a d ı k kalan Angelus S İ l e s İ u s , Cherubinischer IVan-
dersmann adlı şiir kitabmda ş ö y l e diyor;

Was Gott ist, weiss man nicht. Er ist cin Licht, ein Geist,
Nicht VVahrheit, Einheit, eins, nicht, vvas man Gottheit heiss,
Nicht Wcisheit, nicht Verstand, nicht Liebe, Wille, Güte,
Nicht Ding, kein Unding auch, kein Wesen, kein Gemüte.
Er ist, was ich und du und keine Kreatur,
Eh vvir gevvorden sind, was er ist, nie erfuhr
Mamafih bu mistik nefiy gerçekten bir ispattır. Bunu bilhassa çok defa yanlış

tefsirlere maruz kalan Nirvana mefhumuna dair söylenenlerde görebiliriz. Y a l n ı z kat'i
bir anlayışsızlık bu mefhumda bir negation görebilirdi; "yokluk" u, hayatın son hedefi
olarak gösteren bir din Asya'nın yarısını fcth edebilir miydi acaba? Mistik jV^ana'nın

müspet mahiyeti bilhassa Gotama BuDDA'nın mehabetli sözünden anlaşılmaktadır:

"Ey rahipler, doğmuş olmıyan, olmuş olmıyan, tasvir kuvvetlerinden çıkmış olmıyan

bir şey vardır. Doğmuş olmıyan, olmuş olmıyan, tasvir kuvvetlerinden çıkmış olmıyan

bu şey mevcud olmasaydı, doğmuş, olmuş, yaratılmış, tasvir kuvvetlerinden çıkmış

olandan bir çıkış ve kurtuluş mümkün olmazdı.®^". Bu menfi tabirlerin manâsı, "bam
b a ş k a olan"®® Allahın mutlak üstünlüğü {Iranszendens) ne işaret etmekten başka bir
şey değildir, çünkü o, AuGUSTİN'in dediği gibi, '̂aliud valde ab istis omnibus'\ "başka,

" Hermann Oldenberg, Buddha 324 ff; Beckh, Buddhismus II m ff.; Heİi.er, Buddhislische
Versenkutig, München 1922, 40.

VViNTERNİTZ, Der Mahayana-Buddhismus nach Sarnkrit'tınd Prakril-Texten, Tübingen 193^» ff*
[DtoNYSıus Areopagİta, ismi halâ bilinmiyen, galiba Suriye kilisesine mensup olan bir şahsi-

yetiirki neoplatonik mistik fikirlerini tamamile hıristiyan teolojisine sızdırmıştu". Kendi mistik fikirlerine
daha fazla kıymet vermek maksadile, Incildc, Resullerin işleri adlı babta Pavlus'ım bir arkadaşı olarak
Atina Areopagmda ortaya çıkan adamın ismini benimsemiştir. Onun eserleri, bütün Ortaçağda şark
kiliselerinde en derin izler b ı r a k m ı ş l a r d ı r . ]

3* [Eckhart, dominikan tarikatına mensup bir alman rahibi {öl. 1327). O, hem lâtince hem de
almanca verdiği vaazları ile mistik cereyanının en kuvvetli ve en mantıki mümessili idi. Bazı fikirleri
kilise t a r a f ı n d a n r e d d e d i l m i ş t i r . ]

A. Spamer, Texle aus der deutschen Mystik des 14. und 15. JahrhundeTts, 1912, 96.
Deulsche Mystiker des 14. Jahrhunderls^ hsg. Franz F f e İ f f e r , Göttingen 1914 II, 92. 320.
IV 21, DioNYSius'un bir sözüne dayanarak {Myst. Theol, 4, 2). ["Allahın ne olduğu bilinmiyor.

O, bir nur, bir ruhtur; o ne hakikat, ne vahdet, ne ahadiyet, ne uluhiyet denilendir; o, ne hikmet, ne
akıl, nesevgi, ne irade,ne iyilikür; o, ne şey, nede şey olmıyan, nc zat, ne ruhaniyettir. O benim vesenin
ve hiç bir mahlûkun kendisi olmadıkça, kendisinin ne olduğunu bilemiyeceğimiz bir şeydir."]

" Udana VIH 3 p. 80; llivutlaka 43; Bak. Heİler, Buddhislische VeTsenkung2 40 f.
" Bak.Rudolf Otto, Dasganz Anderein ausserchristlicher und christlichcr Theologie, DasGe/ühl

des Übenveltlichen adlı kitabmda s. 212 (München 1932)
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bunun hepsinden başka" dır Bu suretle nefiy, Allah hakkında mümkün olan en
yüksek ve en güzide ifade sayılmalıdır, "çünkü Allahm ne olmadığını söylemekle Alla-
hın ne olduğunun farkma varırız", diyor Dionysİus Areopagİta®®. Bilmemek, tanıma
mak, idrak etmemek bu arada en yüksek bilgi ve idrak demektir. "Tanıyan tarafmdan
tanınmamış, tanımıyan tarafmdan t a n ı n m ı ş " diyen Upanişad şairi®®, DiONYsius'un
"Allahı, tanımamakla tanıyan en ilâhi irfan" diyen tabirini andınyor İkisi ile Au-
GUSTİNUS muvafıktır "Allah, bilmemek suretile daha iyi bilinir" Büyük ortaçağ

ilâhiyatçısı Nİkolaus Cusanus, AuGUSTiNus'a dayanarak Docta ignorantia, "alim
bilgisizlik", diye pek isabetli bir tabir y a r a t m ı ş t ı r

Mistik ifadenin ikinci mühim şekli, tenakustur, yani birbirine zıd olan beyanlarm
ikisini ihata eden bir ahenkte birleştirilmesi. Mistiklerin tanrısı, complexio veya coinci-
dentia oppositorum (zıdlann bir araya düşmesi veya birleşmesi) dir; Dionysİus Areo-
PAGİTA'nm söylediği gibi, "fazla aydınlık olan karanlıkta" oturuyor. Upanişadlara

göre uluhiyet "varlık ve varlık üstü, ifade edilecek ve edilmiyecek, şuur ve şuursuzluk,

gerçek ve gerçek olmıyan" dır. O, sakin olmakla beraber sükunet bilmiyen, uzak ol
makla beraber yakm, her şey için ve her şeyin dışmdadır Hind ariflerinin üslubuna
benziyen bir şekilde Augustİn de, Allahı immutabilis, mutans omnia, numçuam novus^ mm-
quam vettıs, semper agens^ semper guietus "hareket etmeden her şeyi tahrik eden, hiç bir
zaman yeni, hiç bir zamanda eski olmıyan, daima faal, daima da sakin olan" diye
tavsif etmiştir Katha- Upanişada göre Allah "en küçük olandan küçük, en büyük
olandan büyüktür" Angelus Sİlesİus aynı manâda şöyle diyor:

Mein Gott! Wie gross ist Gott! Mein Gott! Wie klein ist Gott!
Klein als das kleinste Ding, und gross wie all's von Not"
Allah hakkındaki ifadelerin üçüncü şekli tafdildir, via eminentiae. Allaha bütün kıy

metler atfedilmektedir, fakat âdi derecelerinde değil, kuvve derecelerinde, "fazla
kıymet" şeklinde gösterilmektedir. Yahudi-hellenistik feylesof FiLo'ya nazaran Allah
"faziletten yüksek, iyi olandan yüksek, güzel olandan yüksek" tir Bu yükselmenin
ve tafdilin üstadlan yine neoplatonik mistik feylesoflardır: Plotİn'c göre, ezeli olan
uluhiyet "bütün varhklann ötesinde", bütün faaliyet ve hayatm ötesinde, bütün
irfanın ötesinde dir. Kappadokyalı mistik ilâhiyatçılardan olan Nazİans'Ii Gregor,
bu tabiri dualarında da kullanmaktadır: "Ey senher şeyin ötesinde olan!" ^® Bu "öte"
tabirinin yanmda neoplatonistler "fevk" kelimesini de kullanmışlardır. Plotİn için

Div. nom. XIII, 3.
Kena-Upanişad II 11.

" Div. nom. VII 3.
De ord. II 44.
[Nİkolaus Cusanus Ortaçağın sonunda en mühim mistik feylesoflardan biridir. Bir çok kıymetli

eserleri olan ve meşhur ispanyol alim ve mistik Ramon Luli. sayesinde islâmfelsefesi ile de münasebetleri
olan bu alman bilgini senelerce Roma'da Kardinal idi, bir defa da elçi sıfatile istanbul'a gelmiştir, öl.
1484]

Tailliriya Upanişad II 6; Isa-Upanişad V; 60 Upanisbads des Veda aus dem Sanskrit vberselzt von Paul
Deussen, Leipzig 1921, 231. 528.

" Conf. I 4.
Kathaka-Upanişad II 20; Deussen 274.

" Cherabiniscfıer Wandersmann II 40["YaRabbil Allah nekadar büyüktür! Ya Rabbi! Allah neka-
dar. küçüktür! En ufak şey kadar küçük, zaruretle her şey kadar büyüktür."]

" Enn. I 7, ı; 8, 2; V 3, 11; VI 6, 6; 7, 17.
OpiJ. mund. 8.; bak. ta vita coni. ı.

" İlâhî 29; MiGNE PG 37 507a.
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Allah "iyiyin fevkinde" "güzelin fevkinde" dir DioNYSİus Areopagİta, bu hususta
yeni kelimeler uydurmuştur: "Varlığınfevkinde olan, hayatın fevkinde olan, Allahın

fevkinde olan..

Böylece bu tabirlerle Allahın mutlak transzendens'i ispat edilmeğe çalışılmaktadır.

Adi ruhani hayatta d ı ş a r ı d a vaki olan vecidde, Allah insana "tamamile b a ş k a olan",
yüksek, her dünyevi şeyden uzak kalan bir şekilde tecelli eder. Halbuki aym zamanda
Allah, istiğrakta bulunan i n s a n ı n ruhunda, kalbinde emanet olarak görünmektedir:
o, Hindlilere göre, ''atman'* veya "iç kılavuz" dir başkalannca "ruhun dibi",
"kalbin k ı v ı l c ı m ı " , " s ı r " d ı r . Bu anda transzendenz ve immanenz birleşir. Mistikler, Alla
hın ve ruhun bir o l m a s ı n ı n paradoksunu ayniyet formüllerinde ifade etmeğe çalışmış

lardır: "Ben B r a h m a ' y ı m " "Sen busun" "Kalb en yüksek Brahman'dır"

"sen de benim o l d u ğ u m s u n " "Sen bensin, ben de senim", "ene*l-hak'*; "benim
b e n l i ğ i m A l l a h t ı r " (Genovali K a t a r İ n a ) Fakat mistiklerin büyük bir kısmı bu
ayniyet tabii bir hal olarak değil, ilâhi inayetin bir hediyesi olarak tavsif etmişlerdir.
"Yeni ilâhiyatçı" SImeon diyor ki" Tabiat dolayisiyle insanım, inayet dolayisiyle
Allahım" Eckart ise, buna benzer bir sözle "Allah tabiattan yani k e n d i l i ğ i n d e n

Allah olduğu gibi biz inayet dolayisiyle Allah olmalıyız"

Bazı mistikler, bu ayniyet formülünün yerine ondan daha tehlikesiz olan bir imma
nenz formülü k u l l a n m ı ş l a r d ı r Paulus'un y a z d ı ğ ı gibi " a r t ı k ben y a ş a m ı y o r u m ,

fakat Mesih bende yaşıyor" (Gal. 2, 20). İsa, Yuhannanın incilinde buna benzer bir
söz söylüyor: "O günde göreceksiniz ki, ben Babamdayım ve siz bendesiniz ve ben
sizdeyim" (14, 20). Bu cümlenin hemen aymsı, Hindistanın büyük mistik şiirinde ilâhi
kurtarıcı Krİşna tarafından şakirdine bildirilmiştir (9, 29) Mistikler, dualarında sık

sık bu kelimeler "Ben sende, sen bende" tekrarlayarak ezeli ve ebedi Allahın küçük
insan kalbinde o t u r m a s ı n d a , Allahla ruhun b i r l e ş m e s i n d e en derin saadeti hissetmek
tedirler.

i n s a n ı n kalbinde oturan Allah, bütün v a r l ı k l a r ı n , bütün ş e y l e r i n , bütün alemlerin
i l â h ı d ı r . B o ş l u k birden bire bolluk kesilir: Kalbin, bütün hissi şeyleri terk edip d ı ş

dünyaya giden kapılan kapatmasından sonra tabiatm renk renk çokluğu tekrar onun
içine döner; fakat o zaman-eskisi gibi Allahtan mücerred ve uzak kalan bir varhk ha
linde değil-Allahla dolu bir halde: Allahtan ş u a l a r gibi çıkarken insana ilâhi bir tecelli
intibaını verir. Mistikler için dünyanm g i d i ş i bir emanasyon veya bir eradiasyon (inşia)

dur: i n s a n ı ihata eden her şey ilâhi bolluğun bir feyzi sayılır. Ve mistik, ilâhi olan
kendi sırrmı, kendi iç kıvılcımmı her şeyde görüyor: "Atman'û.B. bu alemi görüyor".
"Her ş e y i n kendi olduğımu biliyor". " A t e ş t e n u f a c ı k k ı v ı l c ı m l a n n ç ı k t ı k l a r ı gibi o

" Enn. 18 2; VI 9 6.
Bak. muhtelif yerler Onomasticum Dionysianum'd^ (Migne PG 3, 1177).
Brhad-aranyaka-Upav. III 7.
Aynı eser I 4 10;
Chandoghya-Upan. VI 8.

" Brh.-ar. Up. IV 1.
Kaushitaki-Upan. I 5.
Marabotto, Vila mirabile e doltrina sanla della B. Calerina da Genova Fiesca Adama Genova 1681

c. 14 S. 38. Buna benzer misaller: Heİler, Das Gebet, 1923 5 S. 254. 306 f.
Div. am. 21; cad. Man. gr. 177 p. 107.
Ffeîffer II 533,
H e İ l e r , Gebet 5 254.
Aynı eser 307. Bak. de Grete Lüers, Dit Sprache der deutschen Mystik des Mittelalters im IVerke

der Mechthild von Magdeburg, München 1926, 309 ff.
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flimûndan bütün hayat ruhları, bütün âlemler, bütün ilâhlar, bütün varlıklar çıkarlar".®®

^ScoTus Erİugena, ortaçağm en büyükmistik feylesoflarmdan biri, "Bütün mahlûklar
-göze görünsün veya görünmesin- ilâhi tecellilerdir" demiştir Eski Ahdin arifi bile
şu cüretli cümleyi söylemekten çekinmemiştir: "Bu evren, o'dur". (43, 29), Bu sözün
aynısı bir Upanişad'da bulunmaktadır: "Hakikatten her şey bu Brahman'dır"

Mısır ana ilâhesi îsis'e tapan bir adam "Her şey olan bir sen, İlahe İsis", diye yaz
mıştır Ve PoiMANDREs'in bir duasmın manâsı şudur: "Sen bu evrensin ve senin
olmadığın bir şey yoktur. Sen olmuş her şeysin, sen olmamış olan her şeysin" Allah
ile bütün âlem arasmdaki birlik, ayni yet, muhtelif h ı r i s t i y a n mistikler tarafından

ileri s ü r ü l m ü ş t ü r

Bu gibi sözlerde sarih bir panteizme raslarız; fakat onun aslı zihni bir tefekkürde
değil, vecidde husule gelen cihanşümul kozmik iç tecrübede aranmahdır.

Mistiklerin alemi i n t i z a m s ı z bir kaos değil, ahenkli bir kozmostur: DiONYSius
AREOPAGİTA'nın sözlerince "şeylerin çözülmez bir irtibatı ve nizamı, âlemin müşterek

teneffüsü, bir tek ahengi" mevcuddur bu, zikri geçen kelt mistik EnluGENA'nın

DioNYSius'ten öğrendiği bir tasavvurdur. Halbuki âlemin, ilâhi derinliklerden ç ı k m a -

s m ı n zaman ve mekânla bir a l â k a s ı yoktur; o, ezeli bir v a k a d ı r . Angelus S î l e s İ u s bu
mistik yaradılış mefhumunu pek vazıh sözlerle şiirinde ifadelcndirmiştir

Weil Gk)tt, der Ewige, die Welt schuf ausser Zeit,
So ist's ja sonnenklar, dass sie von Ewigkeit.
Gott schaflft die VVelt annoch. Konunt dir dies fremde für,
So wiss: es ist bei ihm kein Yor noch Nach wie hier.

Bu gibi sözlerden, mistiğin—ilâhi birlik hissi bir yana—kozmik bir his, kendisinin
bütün varhklarla bir o l d u ğ u n a dair bir his ile yaşadığı anlaşılır. Saadet n i d a s ı n ı n

d e v a m ı n ı "ben bu alemim" diyen sözde bulmaktadır Mistiklerin
ç o ğ u n d a göze çarpan tabiat sevgisi, bu kozmik histen ileri gelmiş olsa gerektir.
Mistiklerin hemen hepsinde görünen hayvan sevgisi, hatta insan yaşamıyan bütün kâi
nata şamil olan muhabbet bu baba dahildir. Suriyeli İshak: "Merhametle dolu, şefkatli

bir kalb nedir?" ş e k l i n d e k i sualine şöyle cevap vermektedir: "Kalbin, bütün mahlû-
kat, insanlar, k u ş l a r , hayvanlar, hattâ devler ve mevcud olan her şey hakkmda sevgi
ile yanmasıdır" ®®. Ruysbroek, m i s t i ğ i n her şeye şamil olan muhabbetinden bahset
miştir '®. Çöl ve dağlarda inzivada bulunan zahidler, îrlanda'mn kenarlannda yaşı-

yan rahipler, her varhğa "kardeş" diyen AssisiLİ Franz ile şakirdleri bu muhabbetin

Brkad-aranyaka-Upan 14- 7; IV 4, 23; II i, 20; Deussen, 395. 480. 411. Bak. ta Kaushitaki-Upan.
II 2; Deussen 45;

De div. nat. Mîgne PL X22, 302 A.
Chandogya-üpan. III 13 Deussen 109.

•8 Dessau, I m c T İ p t . latin. selecUu II 4362.
Hermetis Trisnugisti Poimandres 11j rec. G. Parthey Berlin 1854, 47.
De div. nal. Mİgne PL 122, 677 C; Offmbarungen der Schıoester Mechûıild von Magdeburg öder das

/liessende Licht der Gottheit, hrsg. G. Morel 1869 II 19 S. 40.
" Div. nom. VII 3, Mİgne PG 3, 872.

Cher. Wand. V 146; IV 165 ["Ezeli ve ebedi olan Allah dünyayı zaman dışında yarattığı için
onun ezeli ve ebedi o l m a s ı g ü n e ş gibi bellidir." "Allah d ü n y a y ı halâ y a r a t ı y o r . Bu hal sana garib görü
nürse bunu bil.ki Allahta, burada o l d u ğ u gibi, ne önce ne sonra v a r d ı r . " }

Brhad-aranyaka Upan. IV 4 20; Deussen 470.
A. J. W e n s İ n c k Mystic Trealises oj Isaac of JViniw, Amsterdara 1923, tr. 74 s. 341; bak. Arse-

NtEW Ostkirche uad Mysliky München 1943 11, 144.
.Zierde der geistlûhen Hochzeil II 44 (tere. W. Verkade, Mainz 192a).
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pek parlak misalleridir Insanm dışmda kalan varlıkları da sevgisinden mahrum
etmıyen hakiki mistik, muhabbetini düşmanlarma bile—insan olsun hayvan olsun—
tevcih eder. Düşman sevgisi Taoism, Buddizm, Hinduism, tasavvuf, Hassidism ve
hıristiyanlıkta en ehemmiyetli ahlâk kanunlarından biridir Vahşî hayvanlarda
olduğu gibi insani d ü ş m a n d a da ilâhi s ı r r ı n kendisi sevilmenin sebdîidir.

Allahta, zıd olan bütün şeyler—zahir ve batm, boşluk ve doluluk, en sade ve en
çeşitli olan—birleşmektedir. Allahın, bütün şeylerde, onlarm hakiki zatı olarak mevcud
olmasmdan ötürü, mistiklere göre bütün şeyler, sonsuz olan Allahın misal ve remizleri
sayılabilirler Onlar bir taraftan gittikçe her adımda yeni tecridlere vanyorlar, öbür
taraftan da gördükleri esrarı muhtelif şekillerde tasvir etmekten çekinmiyorlar. Bil
hassa tabiattan aldıkları remizleri seve seve kullanmaktadırlar: ateş ve nur, güneş,

dağ, deniz, kuyu, ağaç, gül nevinden semboller seçtikleri gibi karanlık, derinlik, çöl,
tenhahk gibi remizler de kullanmışlardır. Onların hepsi, Allahın sonsuzluğunu, ölçül
mez genişliğini, hayat kuvvetini ve güzelliğini sembolleştiren tasvirlerdir. Çünkü sonu
olan her şey sonstız olandan çıkıp tekrar onun içine döner; hududu olanm hepsi, hu-
dutsuzlukta kaybolur.

Tabiattan alman remizlerin yanmda şahsi semboller vardır: Allah kıral, Rabb,
kurtarıcı, peder, anne, dost, sevgili, nişanlıdır. Bu son remizler, hem hayranlık ve
saadet veren vuslatı, hem de Allahtan uzak kalmanın verdiği ıztırap ve kederlerle
yanan hasret çağını göstermesi bakımından bütün dünyada mistikler tarafından kul
lanılmaktadır; dünyavi, şehvi sevgi, mistik, ilâhi aşbn sembolü oluyor Bu sevgi
hem erkek ile kadın arasmdaki muhabbeten ilham alır (ohalde ruh, ilâhî maşukunu
bekliyen, passif kadın taraûnı tutar) hem de erkeğin güzel bir oğlana duyduğu sevginin
remzi ile sembolleştirUmektedir. Mistikler, muhtelif dinlerin ilâhi şahsiyetlerini, ulu-
hiyetin sembolleri olarak kabul etmişlerdir: Hermes Trİsmegİstos ve Budda, VişNU-
Naravana ve Krİşna, Yahve, ISA'nın ya çocuk halinde ve yahud da ıztırab çekerken
gösterilmesi gibi öbür taraftan büyük Ana ilâheleri de, ifade edilmez uluhiyetin mü-
ennes taraflarmı belirtmek maksadile sembol haline getirilmişlerdir: İsis, Kalİ-Durga,

nihayet Meryem Ana gibi. Bu zihni misallere, sakramental remizleri eklememiz lâzım

dır". Mistiklerin çoğu Allahı tamamile ruh olarak tasvir ederek mutlak spiritüa-
list bir zihniyetle hareket etmelerine rağmen başkaları hissi remizler, mukaddesatta
gördükleri işaretler veya ilâhlann heykel ve suretleri sayesinde Allahm huzurunu daha
kuvvetli duymuşlardır; bu vasıtalar, insanı vecde getirecek kadar kuvvetli olabilirler,
meselâ cenub Hindistanm en derin mistik şairi olan Manİkka Vaşagar, ŞiVA ma-
bedlerinde seyrettiği heykellerin önünde istiğraka kapıhp ateşli ilâhilerini yaratmış

tır'®. Ortodoks hıristiyan kUısede /Aönlara (Allah ve azizler resimleri) gösterilen
ihtiramı müdafaa edenler, bu hususta bilhassa iki temele dayanmaktadırlar: Platonik
ide teorisine, yani ruhani insan, dünyevi suretten ilâhi, ezeli ve ebedi nümunelere çıka

bilir (demek: el-mecaz kantaratu'l-hakikat); 2) hıristiyan hulul fikrine: göze görünmez
Allah, bir defa göze görünen bir insan suretine girmiş ve durmadan böyle bir şekilde

görünmektedir".

Josep>h Bernhart, Heilige und Tiere, München 1937.
Hans Haas, Idee und ideal der Feindesliebe in der ausserchrisllichen Welt, Leipzig 1927.
Annemarie SchİmiiCel, Die Bildersprache Dschelaladdin Rumis, 1949: Grete Lüers, zikri geçen eser.
VValter Schubart, Religion und Eros, hsg. Friedrich Seîffert, München 1941.
Daha teferruatlı: Heİler, Gebetf,, 123 ff.

'• G. U. PopE, The Tiruvaiagam, ar "Sacred Utterances" of the Tamil Poet, Saint and Sage Manikka
Vasagar, 1900; Die Hymnen des Manikka Va^aga^ aus demTamil übersetzt H. W. Schomerus, Jena 1923.

Heİler, Urkirche und Ostkirche, München, 1937, 291 ff.
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Fakat tabiattcn, içtimai münasebetlerden alman misaller, bütün ilâhi isimler,
vesile ve suretlerden başka bir şey değildir. Halbuki hakiki mistik, EcKHART'm bir
sözüne göre, "suretlerden gitmeli" "misalden çıkmalı", "bütün meselleri kırmahdır" '®,
Şahsi tann t a s a v v u r l a r ı da yalnız ani, yardımcı bir şeydir; onlar, Allahm insana gös
terdiği insani siması, insana uzattığı ilâhi eli göstermektedirler. M i s t i ğ e gelince, şahıs

üstü tannya gitmelidir. Büyük Hind feylesof ŞANKARA'ca, şahsi bir Allaha inanış "al
çak bilgi" sayılmaktadır; halbuki bu bilgi, halk için kıymetli olduğu gibi lâzımdırda.
Brahman, "en yüksek Rab" s ı f a t i l e bile yalnız "alçak Brahma^* dır; kemali müşahede
ise, Rab ile ruh ve âlem en yüksek BrahmarCz. girip i s t i ğ r a k oluyor; bu en yüksek Brah
man "sıfatsızdır, yegâne sıfatı var oluşdur; içinde idrak eden, idrak edilen ve idrakin
kendisi ayırd edilemez bir kül teşkil etmektedir". Bununla beraber bu şahsi olmıyan

Brahman şahsi bir temele bina e d i l m i ş t i r ; Ş a n k a r a "alt katta tamamile teisttir"

Yahudi mistik feylesof FiLO için' de, şahıs şeklinde tasavvur edilen logos yalnız

taayyünsüz ezeli ve edebi Allaha götüren bir merhaledir Hıristiyan mistik te, insan
olan îsA'ya hulul eden ilâhi logos'tan ezeli ve edebi logos'a çıkmağa çahşır. Hem
ORİGİNEs'e, hem de AuousTİNUs'a göre "insan olan Isa'dan Allah olan mesihe!" diyen
mistik emir mer'idir Alman mistiği Suso bir vizyon da îsA'nın ağzmdan şu sözleri
duymuş:" Sen benim ıztırap çeken nasutumdan yanp geçmelisin, eğer hakikaten çıp

lak lahutuma gelmek istersen!" ^ IsA'nm doğum ve ölümüne, evharistiya'da mevcud
sjımlan mesihe teveccüh, sonsuzluk mistiğinin yalnız bir merhalesidir. Eckhart'cc
insan şahsi Allahtan (vebu, yalnız ISA'da tecelli eden Allahtan değil, teslis şeklinde ta
savvur edilen Allahtan bile demektir) vazgeçip yüksek, derin, ezeli ve ebedi uluhiyetin
diplerine girmelidir. Mesihe teveccühün neticesi, Mesihle birleşme olmahdır. Kilisenin
en eski ilâhiyatçılanna nazaran, her insarun hedefi, bir mesih, Allahm bir o ğ l u olmak
tır®®. Mistiğin maksadı, insanı ilâhlaştırmaktır; hıristiyan mistiklerde bu fikir, IsA'nın
Allahm oğlu olduğuna dair olan kanaata dayanmaktadır: Allah, biz insanları ilâh-
laştırsm diye insan oldu

Allahla birleşme, yahud daha d o ğ r u s u : derinliklerde mevcud olmakla beraber
halâ gizli olan sır ile sonsuz ulûhiyet arasmdaki birliğin tahakkuk etmesi mistiğin

hedefidir.

Halbuki bu birleşme, vecid halinde duyulan, geçici bir saadetten fazla dünyadaki
gündelik hayatta muhafaza edilesi bir haldir. Upanişadlar, "her gün semalara giriş"

den bahs etmektedir Hakiki mistik, inzivada kalmaktansa dünyaya döner; o, orada
tecelU mucizesini müşahede ettiği Tabor d a ğ m ı n tepesinden gündelik hayatm alçak
ovalarma iner Gerçek mistik, kendisine bahşedilen vuslat saadetini kendisi için
saklamaz; bilâkis onu, kardeşlerine, bütün insanlara, insan olmıyanlara da s ı z d ı r ı r .

'8 Pfeİffer II 333.
Rudolf Otto, West'östliche Mysiik. Vergleich und Unterscheidung, zur VVesensdeutung, Gotha

1926 139. 142. 214.
88 Leg. ali. III 207.
81 Serm. 261, 7.
88 Lebm bap 13; Heinrich Seuse, Deulsche Schri/ten, hsg. K. Bîhlmeyer, Stuttgart 1917, 34.
88 Orİgİnes, c. Cels. VII 79; Augustînus, In Joann. tract. i2i, 8; Civ. Dei 17, 4; 20. 10.
88 Athan., De incam. Mîone PG 25, 192.
88 Chandogya-Upan. VIII, 3, 3; Deussen 191.
88 [Tabor dağı; İncilin (Matta 17, 1-13, Markos 9, 2-13, Luka 9 28-36} anlattıklarına" göre

İSA üç havarisi ile beraber Tabor d a ğ ı n a ç ı k m ı ş , orada dua ederken tabiatüstü bir aydmhkla p a r l a m ı ş ,

tecelli eden Musa ve İl ya peygamberlerile konuşmuştur. Hrıstiyan sembol lisanında isa'nın dağda gör
düğü tecrübe insanm samimi dua ve munacatta g ö r d ü ğ ü n ü n sembolüdür.]
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"Yeni ilâhiyatçı" Sîmeon "A§k ile dolu olayım da başkalara vereyim" diye dua edi
yor Ruysbroek ş ö y l e diyor; " Ş i m d i insan, a ş k ı n r a b ı t a s i l e kuvvetlendirildikten
sonra Allah ile birlikte oturup dursun ve münevver akıl ve akan sevgi ile semalarda
ve yeryüzünde d o l a ş s ı n . . ve hakiki cömerdlikle bütün ş e y l e r i AUahm feyzinden zen-
ginleştirsin.. Böyle bir münevver, akıllıca ve sadık bir şekilde komşularma ışık verip
onlara ö ğ r e t s i n , onlan tevbih edip, hizmet etsin, çünkü o, şamil bir muhabbetin sahi
bidir. Ve bu sebepten AUahla bütün insanlar arasmda bir mutavassıttır" Böyle bir
tavassut ve insanları zenginleştirmenin güzel bir misah, bütün d ü n y a y ı ihata eden,
bütün insanlar uğrunda söylenilen niyaz ve duadır; böyle bir niyaz bütün mistiklerde,
Buddistlerde dahil olmak üzere, büyük bir rol oynamaktadır.

Hakikimistikhayat, viia contemplativa ve vita activa, murakebe ve faaliyeti birleştiren

hayattır. Bu birlik hıristiyan dindarlar taraûndan iki kızkardeş olan Lea ve Rahel,
veya Maryam ve MARTA'nın şahsiyetlerinde temsil edilmektedir®®. Mistiklerin mura
kabeye verdikleri zamanlarla dış faaliyetleri arasmda daimi bir mütekabil tesir görün
mektedir ki o, kalbin ritmik hareketleri ile veya nefes almanm iki safhası üc mukayese
edilebilir. Hıristiyan mistikler pek faaldirler, hem terki dünya {detachment), hem de
dünyadaki faaliyet (attachment) leri en yüksek mertebelerde gerçekleştirmişlerdir®®;

meselâ Augustİn, Bİngen'İİ Hîldegard, Teresa de Jesu. Eski Çinde, Laotse mistik bir
mefhum olan wüweî (yapmamak, işlememek) üzerinde bütün devlet ve içtimaî felsefe
sini bina etmiş, mistiği siyasetin temeli yapmağa çahşmışür ®ı. Gotama Büdda ise,
dünyayı tamamile terk edip inzivada durmak arzusunu onun v a a z ı n ı dinlemeden
k u r t u l u ş a e r i ş e m i y e c e k v a r l ı k l a r a a c ı y a r a k m a ğ l û p e t m i ş te dünyaya dönmüş, vaaz
larda bulunmuştur ®2. Şakirtlerini de, eski Buddizmin bir sözünün anlattığı gibi, "mü-
teaddid varlıkların selâmeti için, mütcaddid varlıkların saadeti için, dünyaya merha
met gösterdiği için, ilâhların ve insanlarm selâmeti ve saadeti için" kurtuluş ve nir-
vana'ya giden yolu göstersinler diye memleketin muhtelif yerlerine göndermiştir ®®.
Gotama BuDDA'nm bu kararmdan, Mahayana Buddizminin Bodisattva ("budda ada
yı") ülküsü gelişmiştir: Bodisattva, bütün v a r l ı k l a r m yük ve dertlerini kendi üzerine
alıp, onlarm yerine ıztırap çekip, onlarm fedaisi olup ta muhabbeti sayesinde bütün
varhklardaki aydm sıfatlan yetiştireceğine yemin eder®^. Hindistanda en büyük şöhret

kazanmış olan, bugüne kadar milyonlarca insan tarafmdan okunan mistik kitabı,

DİB. am, 19; God, Mon. 177, v. 185.
Zierdi der geistlichen Hochzeit II 40 ff; tere. Verkade 114 ff.
Bak. Cuthbert Butler, Westem Mysticism, The Teaching oj SS. Augustine, Gregory and Bemhard

on contemplation and the contemplaiive life, London 1922 195-254; Underhill, M y s t İ c i s ı n 210 (almancası

230f) Heİler, Gebel^ 591 1"; aynı müellif. Der Katholizismus, seine Idee und seine Erscheinung, Mün-
chen 1923 51 F. -[Lea ve Rahel: Eski Ahdin {Tekvin 29 ve 30) hikâyesine göre Laban'id
kızları, YAKUs'un refikalarıdır; büyükleri olan Lea Vakub'e yedi çocuk doğurmuştur. Maryam ve
Marta, Yeni Ahda göre {Luk. 10, 38-42) iki kızkardeş idiki, Marta, daima ev işleri ile meşgul, pek
faal bir.hayat sürmüştür; Maryam ise, İsA'nın önünde oturup onun sözlerini dinlemiştir. İsa bunun
üzerine "Marta Marta sen bir çok şeyler için üzülüp telâş ediyorsun; fakat bir şeye ihtiyaç vardır ve
Maryam, kendisinden alınmıyacak olan iyi payı seçmiştir."

90 Friedrich vON Hügel, Essays and Addresses in the Philosophy of Religion, London 1921, 249.
Heİler, Weltabkehr und Weltrückkehr ausserchrisllicher Mystiker î: Das umum LaO'Tses als Prinzip

einer Sozialelhik. Eine Heilige Kirche 22, 1940/1, 182 ff".
Mahavagga I ı ff; Majjhima-Mikaya 26; Die Reden Gotamo Buddhos aus der Millleren Sammlung,

München 19212 I 313 ff.; Oldenberg, Buddha, 193 ff; VVîndİsch, Mara md Buddha, Leipzig 1895; N.
Söderelom, Der lebendige Gott im ^eugnis der Religionsgeschichte, München 1942; 86 ff.

®'' Mahaparinibbana Sutla, Dtgha J^ikaya XVI 3; tere. R. O. Franke, Göttingen 1913 205.
®* Vajradhvaja-Sutra, Siksasa muccaya 280 ff.; Kasyapa-parivarta; M. VVînternİtz, Mahayana-Budd-

hismus 34, 36.
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Bhagavadgita, yoga ve bhakti (''mistik temrinler" ve "Allah sevgisi") üzerinde şayam

hayret bir ahlâk ve faaliyet felsefesi kurmuştur®®.

Demek ki mistik, sırf şahsi bir selâmet arzusunu b e s l e m i ş d e ğ i l d i r ; daha d o ğ r u s u :

d ü n y a y ı ve insanlan mutlaka terk etmesi, eski bir Buddist tabirle "vatansızlığa giriş" ®®
soğuk bir benliğin ifadesi değildir; bu hal, bütün insaniyeti, bütün canlı varlıkların

hepsine şamil olan bir faaliyete bir giriş, yolun ilk merhalesidir. Eckhart diyor ki
"inzivayı merhametten fazla övüyorum"; halbuki aynı alman mistiği başka bir yerde
şöyle yazıyor: "Şayed en yüksek vecidde bulunduğum zaman bir fukara bir kaşık

çorbaya muhtaç olsa, ben derhal vecdi bırakıp fukaraya yardım ederdim"®'. Eski
Buddizm de, Eckhart gibi, "huzur murakabesini" "sevgi murakcbesine" tercih etmiş

ise de, Budda tam huzur halinden ve dünyevi A'ıVi'ana'dan çıkıp alemşümul merhamet
faaliyetine başlamıştır ®®. Mistiklerin Allah tasavvurlannda gördüğümüz coincidentia
oppositorum kendi hayatlannda da tekrarlanıyor; mistik, tanrısı gibi, aynı zamanda
semper agens semper guietus, daima faal, daima sakindir.

Mistik Tanrı mefhumu, modem i n s a n l a r ı n dini tasavvur ve fikirleri için büyük
bir ehemmiyeti haizdir. Mistikler, Kopernİkus ve GALİLEİ'den uzun zamanlar önce
kendi iç tecrübelerinde Allahın sonsuzluğunu, Allahın hududsuzluğunu görmekle,
astronomi'nin bize çizdiği modern âlem görüşleri ileri sürmede takaddüm etmişlerdir.

Diyebiliriz ki, modem ilim, 2500 sene evvel eski Yunanistanda HERAKLİr'in sözlerinde
raslanan mistik oİTreıpov mefhumunu aklî ve riyazi olarak ispat etmiştir. Antik
devirde tasavvur edilen, tavanı gök, meşaleleri güneş ay ve yıldızlar olan küçük
alemin yerine, milyarlarca yıldız, sayıya sığmıyan yıldız sistemleri, birbirinden mil
yonlarca ışık senesi kadar uzak kalan kevkebleri bulunan, hududu o l m ı y a n evren
gelmiştir. Bilhassa büyük mistik feylesoflan garpta meselâ Erİugena, Nîkolaus Cu-
SANUS ve Gİordano Bruno bu modern dünya ve Allah görüşünü hazırhyanlar sayı

labilirler.

Bu Allah, iptidai milletlerin ve yüksek dinlerin bile bir çok mümessillerinin anla
dıkları antropomorfik manâda bir şahsiyet olmaktan büyüktür. Şahsi eleman, Allahın

sonsuzluğunu kâfi derecede temsil edemez. Allahın, mistikler için de bir bakımdan

şahsiyet olması itiraf edilmelidir; onlann bir kısmına göre—peygamberane dinde gö
rüldüğü veçhile— bu "şahıs oluş" Allahın zatına bağhdır; zira Allah onlara nazaran
sevgidir; o, yalmz insan kalbinin aşık hasretinin hedefi değil, kendisi de bahşeden,

bağışlayan, insana inen, fedakâr sevgidir. Allahın bu şahıs oluşu, onun bir "sen" oluşu;

insanın, kendisine, tam insanlar arasındaki içtimaî münasebetler şeklinde dua ve
niyazda teveccüh etmesine sebeptir. Allahta hitap edilecek bir "sen" görmemiz, mis
tiklerin tecrübelerine göre sonsuz ilâhi varlığın kalbimizde immanent olduğu için müm
kündür. O, "sırrımız" veya, eski lâtin Pantkot ilâhisinin sözleri ile "ruhun ş i r i n mi
safiri" dir. Kalbimizde oturan Allah içimizdedua eder;®® bunun için de Paulus, Roma
lılara gönderdiği mektupta, "çünkü lâzım olduğu gibi nasıl dua edeceğimizi bilmeyiz;
fakat Ruh kendisi ifade olunamaz ahlarla yerimizedua eder" diye yazmıştır. Pasgal,^®®

Heİler, Weliabkehr und Weltrûckkehr ausserchristlicher Mystiker lî: Die Bhakti der Bhagaoadgita als
Grmdlage einer ıveltförmigen Tat-und Gesetzesethik, Eine Heilige Kirche 22, 1940/1, 200 ff.

Meselâ Digha Nikaya 5, 30.
" Pfeİffer II 486; 553 f.

Digha-Nikaya XIII 76 ff, Heİler Buddkistische Versenkungz 25.
[Heİler, Gebet^ 277: bak. ta Schİmmel, Tasavvufla dua ve niyazın bazı safhaları, ilâh. Fak. Dergisi

I953İ.
100 Memorial, Oeuvres compUtes, Paris 1B92 I 34B.
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A l l a h ı n sesini işitmiştir ki "Eğer beni bulmuş olmasaydın, beni aramazdm". Ve bu
telâkkinin en güzel misallerinden biri, MesnevVnm. meşhur hikâyesidir: Allahtan dua-
larmda cevap almıyan bir dindar, dualardan b ı k m c a Allahtan ş u haberi a l m ı ş :

Her * ' A İ l a h " demende, benim yüz "labbeyka" v a r d ı r " ^ .

Mistiklerin hemen hepsi, kalblerinde h a z ı r bulunan Allahla duada k o n u ş m a l a r m a

r a ğ m e n , A l l a h ı n , hitap edilecek bir "sen" den çok fazla olduğunu anlamışlardır. Allah-
daki bu "sen", Rudolf OTTo'nun güzel misaline göre, yalnız bir ümit burnudur ki,
onun arkasında ebedi karanlıklarda kaybolan muazzam bir dağ kütlesi yükseliyor
Bu sebeptendir ki, mistikler A l l a h ı ekseriya, nötr olan bir kelime ile tavsif etmekte
dirler: "Allah Brahmandır"^®®, "İkincisi olmıyan birdir^®^", *'daima yaşıyan ateş" ^®®,
"en iyi olan" ^®®, "mutlak iyi olan" ^®', Summum bonum (en yüksek iyi olan) honum
omnia honorum ^®® (bütün iyi olanların iyisi) veya mücerred bir şeyden bahseder gibi
beyan etmeğe çalışmışlardır: vera et prima unitas^^^ (hakiki ve birinci birlik), ineffabilis
pulchritudo (ifade edilmez güzellik), lux ineffabilis et incomprehensibilis (ifade ve
ihata edilemez nur), inffabilis maiestas (ifade edilmez haşmet), summa plenitudo (en
yüksek bolluk) Germen dillerinde Allah manâsına giren Gott kelimesi de, esas
itibarile maskulin d e ğ i l , nötr idi.

Bu ölçülmez Allah, hiç bir zaman a k ı l ile idrak edilemiyecek mutlak s ı r d ı r k i , ona
yalnız hürmet ve huşû ile ibadet edilir. Mistikler, bütün doğmatik ve teolojik beyanla
rın kifayetsizliğini görmüşlerdir. Mistizism, insanı harfin zulmünden k u r t a r ı r : "çünkü
harf öldürür, fakat ruh dirilir" (2. Kor. 3, 6) İncilin bu sözünün hakikati maalesef
hıristiyan ilâhiyatçıların çoğu tarafından unutulmuştur. İfade edilmez ilâhi sırra yalnız

uzaktan ima eden dinî formül ve sembolleri bu s ı r n n kendisi ile karıştıran muteassıb,

ilâhlarm göze görünen heykellerini Allahın kendini sayan putperestin yaptığınm

aynını yapmış olur. Her hakiki teolojinin b a ş ve sonu, tasavvur ve ifade edilmez Allah-
t ı r . Mistik Tanrı mefhumunun, mezhepleri ve dinler arasmdaki münasebeti için de
büyük bir önemi vardır. Bütün hıristiyan kiliseleri ile bütün büyük dinlerin mistikleri
aym ilâhi sim görüp onu aynı şekilde ifade edip sembolleştirmeğe çalışmışlardır. Mis
tiklerin remiz ve misal muhitleri, d u a l a r ı n d a söyledikleri kelimeler, binlerce seneden
beri değişmemiştir. Tabiat tarihinde o l d u ğ u gibi din tarihinde de mevcud olan "mü-
t e v a s ı l kaplar" kanununa tabi olarak, mistizism aym zamanlarda a y r ı a y r ı dinlerde
çiçek açmıştır: Çinde, Hind Brahmanismi ve Buddizminde ve Yunanistanda bilhassa
m. ö. 6. mcı asırda; Hinduizm, Yahudilik, Hıristiyanhk ve İslâm'da da m. s. 12.-14
asırlar arasmda o l d u ğ u gibi muhtelif millet ve dinlerin mistikleri birbirlerinden ha
bersiz kalmalarma r a ğ m e n , ruhan birbirlerine çok yakm b u l u n m u ş l a r d ı r . Onlar,

Mesnevi II ı 8 g .

Rudolf Otto, Das Heilige 276.
Taittiriya-Upan. III ı ff.; Maitrayana-Upan. VI 17; Brkad-aranyaka-Upan. II 11 ff; III 4 f.
Gkandogya-Upan. VI 2.
Heraklİt, Fragm. B 30.

i"* Plotİn, Enn. I 7, i.

Clemens Aleî:., Strom. V 8a.
A u g u s t İ n u s , Soliloqtâa I 7.
Enarr. in Ps. 134, 6.
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Câ. Dei IX, 22.
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De ord. II 24.
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MİSTİSİZMDE TANRI MEFHUMU 7^

ortaçağ ârifi Joachİm de Florîs'İii, mesihi kilisenin ikmali olarak rüya halinde gördüğü
ecclesia spiritualis^ yani ruhani kiliseyi teşkil ederler: tapanlarm, murakebe edenlerin,
aşıkların, dünyaya şamil olan cemiyeti, bütün zahiri birleştirme tecrübelerinden daha
derin, daha kâmil olan bir mukaddes birliktir Schleiermacher, bu "şimdi dağmık
ve hemen görünmez olan dindar ruhların yüce cemiyetini" harikulade kelimelerle
"dostlarm bir korosu", "ihvanların irtibaü" olarak vasıflandırmıştır

Hakiki mistiklerin hepsi başka dinlerin mümessillerinin tecrübelerinde kendile-
rinkine benzer veya onların aynı olan tasavvurları buldukları gibi, kendilerine yabancı
ve garip görünen AJlah tasavvurlarmda bile ilâhi hakikatin farkına varmak kudretine
sahiptirler. Hind mistik şiiri Bhagavadgıta'da., Krİşna, kendisine tapan kirala şöyle
hitap ediyor: "însan herhangi ilâhi varlığa imanla ibadet etmeğe çalışsa, ben onun
imanına bakar da kendisine doğru yerini gösteririm. Eğer kuvvetli imanla kendi ilâ
hının inayet ve lûtfunu ararsa, arzu ettiği ona nasip olur; çünkü ben kendisine iyilik
yapmaktan h o ş l a n ı r ı m "

Mistikler bu sebepten içinde doğup büyüdükleri resmi dini aşıyorlar.
Mistik Tanrı mefhumu evrensel bir genişliği haizdir; yalmz bir teknoktada içinde

bir tahdit ve tektaraflıiık mevcuddur: Mistikler, Allahm tecellisini tabiatta, ferdin
kalbinde, kalplerin hepsinde görüyorlar; fakat onu tarihte görmüyorlar. Tarihin ma
nâsı burada: tarihi dünya gidişinin, nihayet onu kemale götüren bir tabiatüstü idare
sidir. Mistikler için, selâmet, bu mahdut ve geçici dünyanm ötesindeki sakin Nirvana -
nın girilmez ülkesinde; bir ezeli varlıktan inşia etmiş olanlarm bu ezeli ve ebedi varlığa
dönüşünde bulunmaktadır. Bu noktada, peygamberane dinler daha geniş bir ufuk
gösteriyorlar: Mazdeizm, Yahudilik, hıristiyanlık, îslâm, dünyanm ikmalinden bahs
edip bu alemin artık büsbütün değiştirileceğini bildirmektedirler. Bunlarm hepsi eska-
tolojik dinlerdir; mistik kurtuluş doktrinleri gibi yalnız uhrevi dinler değildir; onlarm
ülküsü, Allahm bütün dünyada kurulacak melekutu, yani, hakikatm, adaletin ve sev
ginin egemenliğinin tesisidir Bütün şeytanı kuvvetlerin yenilmesinden sonra, yem
bir gök te yeni bir yeryüzü peyda olacaktır.

Halbuki mistik Tanrı mefhumu ve tarihi eskatolojik görüş birbirine zıd değillerdir.
İkisinin bir sentezinin en iyi misalleri, hıristiyan ilâhiyatçılardan Orİgİnes ve Kappa-
dokyalı kilise pederleridir. Onlar hem derin mistikler hem de eskatolojik feylesoflar
idiler; zira apokatastasıs hapanton fikrini geliştirenler onlardır [Bu fikir, dünyanm so
nunda bütün şeylerin ezelde olduğu gibi mükemmel bir hale geleceklerini ileri sür
mektedir; o, resmi katolik kilisesi tarafmdan reddedilmektedir]. Bu ilâhiyatçılardan
daha muvaffak olan Augustİn, neoplatonik mistizismi ile yahudi-hıristiyan peygam
berliği arasmda ahenkli bir sentez yaratmış ve bu suretle bütün ortaçağlı kiliseye tesir
ler bırakmıştır. O, hem mistik Confessiones ve onların merkezini—annesi ile tam neo
platonik bir manâda temsil edilen ebedi hayata dair konuşmayı—hem de Civitas Dei
(Allahm devleti) adlı, derin bir tarih teolojisini takdim eden muazzam eseri telif et-

Ernst Benz, Ecclesia spiritualis, Kirchenidee und Geschiehtstfuologie der franziskanischen Reformaiion
Stuttgart 1934.

Reden über die Religion 232.
VII 21; Bhagavadgita, Des Erhabenen Sang^ Jena 1915, 37 f
Heİler, Unsterblichkeitsglanbe und Jenseilskoffhung, Basel 1950.
Cm/. IX 10.
Diü. hom. 4, 18 ff.

"a Serm. 81, 6.
aa® Eckharts lateinische Sckriften, hsg. Denİple, 1886, 662.
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i n i ş t i r ki orada bütün dünya tarİhİ boyunca vaki olan, Allah ile şeytan arasındaki sa-
vaş, nihayet te ZERDÜşr'ün teolojisinde de gösterildiği veçhile—adalet ve sevgi olan
Allahm zaferi tavsif edilmiştir. Onun ilâhı [tam büyük müslüman dindarların, meselâ
Abu Hamıt GnAZZALİ'nin Allah mefhumu gibi] aynı zamanda her tek kalpte ve tari
hin gidişinde işliyen, tarihte de son maksadım gerçekleştiren, nihayet yaratılmış olan
ruhların hepsini kendine tabi kılan Allahtır. Mistik ve cskatolojik Allah mefhumunun
ahengi, eski kilisenin aynı mukaddes kitabında mevcud olan iki cümlenin karşılaştınl-

masmda belli oluyor: onların birisi, Eski Ahid ariflerinden Îsa Sîrah'ih sözüdür:
"Evren, O dur" (43, 27). Halbuki bu söz, mücerred aimmca, nispî ve gayri kâfidir;
çünkü bir mühim suale cevap vermiyor: kötülük, fenalık nereden, nereye? Mistikler,
ya 17. asrın alman mistİgi Jakob BöHME'nin yaptığı gibi kötülüğün asimi tâ dünyanm
asimda aramağa, yahud da kötü olanı bir yokluk, en yüksek var olmadan bir inhiraf,
sırf mahrumiyet, noksan, eksiklik olarak belirtmeğe mecburdurlar. Kötülüğün manâ-
sma dair bu beyanatı kafi bulmıyan, yalnız eskatolojik bekleyiş, Allahm şimdiden

henüz her şey olmayıp istikbalde her şey olacağma dair inanışta bir çare bulabilir. O,
Îsamn ümıdlerini canlandıran ve yine "evren" den bahseden bir incil sözünde ifade
sini bulan bu iman, "ta ki Allah her şeyde her şey olsun". (ı Kor. 15, 18) sözünün
tahakkukunu beklemektedir.

{Tercüme: Annemarie Schimmel-Tan)


