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ozet

islami entelektiiel geleneginin tanimlanmasinda kullanilan anahtar terimlerden birisi de tahkiktir.
Kelime anlamiyla tahkik; esyanin hakikatini, dogrulugunu, gercekligini arastirmak anlamina
gelmekte olup ayni zamanda bu hakikate yonelik dogru ve uygun insan cevabini ifade etmektedir.
Tahkikin yapis1t Mevlana'nin genellikle kullandig1 peygamber (sav)’e ait su duada yer almaktadir:
“Rabbim bize esyay1 oldugu gibi goster”.

Tahkik genellikle Miisliiman felsefeciler ve teologlar arasinda bir metodoloji problemi olarak
tartigtlmigtir. ibnii’l-Arabi ve takipgileri hakikati, insanin var olusunun temel hedefi olarak
degerlendirir. Mevlana genellikle akl1 yerdigi ve aski yiicelttigi icin -ancak aklin tek gozlii rasyonel
akil olarak degerlendirildigi unutulmamalidir - tahkiki gozler goremez. Aslinda tahkik gercek asigin
zorunlu bir niteligidir.

Mevland Mesnevi’sinde, bir tekkede gece konaklayip esegini kapidaki hiz-
metciye emanet eden bir yolcunun hikayesini anlatir. “Tekkede kalan sufiler
aclik ve cektikleri sikintilardan dolay1 esegin sahibine haber vermeden esegi
satarlar. Giizelce bir ziyafet hazirlayip yoldan gelen yorgun ve a¢ yolcuyla
birlikte hep beraber yemek yeyip sema’ etmeye baslarlar. Kendisine yapilan
izzet-i ikramdan memnun olan yolcu da seving ve nese icinde eseginden
habersiz agk ve vecd icinde diger stfilerle birlikte sema’ eder. Sema’, sona
dogru gelince calgic1 agir aksak bir sekilde khar biraft u khar biraft u khar
biraft — “Esek gitti, esek gitti, esek gitti” demeye baslar. Stifiler hep birlikte
bulunduklar1 vecd haliyle“Esek gitti, esek gitti, esek gitti” diyerek sabaha
dek ayak teperek sema’ ederler. Esegin sahibi de digerlerine uyarak kendi

1 Bu makale, London Academy of iranian Studies tarafindan ingiltere’de yayimlanan Transcen-
dent Phiolsophy, An International Lournal for Comparative Philosophy and Mysticism adh dergi-
nin Volume 8, December 2007 sayisinin 1-18 sayfalar1 arasinda “Rumi’s Path of Realization”
bashig1 altinda yayimlanmustir.
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eseginden habersiz ayni sozleri sdyleyerek sema’ eder. Sabah olunca herkes
tek tek tekkeyi terk etmeye baglar en son esegin sahibi olan yolcu kalir. Yiik-
lerini alarak esegine yiiklemek i¢in ahira gider. Bir de bakar ki; esegi yerinde
yok. Herhalde hizmetci suya gotiirmtistiir diyerek biraz bekler. Hizmetci ge-
lince yolcu siifi esek nerede diye sorar? Hizmetci cevaben "sakalini yokla"
der. Kizgin bir sekilde, esegimin gittigini bana niye sdylemedin, diye soran
yolcuya hizmetci soyle der:

Vallahi defalarca geldim bu isleri sana duyurmak istedim.

Fakat sen, “esek gitti” soziinii hepsinden daha tatli, daha cogkun soylii-
yordun.

O da biliyor, arif bir kisi, bu kazaya raz1 dedim; geri dondiim.

Sufi dedi ki: Hepsi de bir hos soyliiyordu, Sozlerinden bana bir zevk geldi.

Onlara uymam, riizgara verdi beni; o taklide yiizlerce lanet olsun.”?

Hikayede, esek insanin 6mriinii veya insan ruhunun ac¢ilimina izin veren
simgeyi ifade etmektedir. Benzer bir hikayede Mevlana Isa ve esegini — ruh
ve beden — metaforik olarak kullanmaktadir. Esek olmadan isa Kudiis’e vara-
maz, yani beden olmadan ruh gercek masukuna eremez. Yukaridaki hikéye-
de yolcunun tekkedeki stifilerle birlikte sdyledigi sozler, 6nemini anlamadan
elde ettigimiz bilgi ve malumati temsil etmektedir. Sabah, insan ruhunun
gercege uyandig1 sabahi ifade etmektedir. Mevlana hikayeyi, taklidin koti
sonuglarini gostermek icin anlatmaktadir. Eger bilgimizde sadece digerlerini
taklit eder ve bildigimizin gercegini ve hakikatini fark edemezsek, hedefimi-
zi kaybedecek ve hedefimize varmaktan engellenecegiz. Mevlan&'nin hika-
yesinde, seyyah uyandiginda, aptalli§ini anlamakta ve soyle bagirmaktadir:

“Onlar taklit beni riizgara birakti

o taklide yiizlerce lanet!”

Hikayenin 0ziine bakarsak, ifadeler bize tanidik gelmektedir.Bu matemi,
- “o taklide ” bir asirdir ytizlerce lanet-, Oryantalistlerden ve Miisliiman re-
formcularindan duyuyoruz. Mevlana'nin yedi yiiz yil énce taklidin, Islam
toplumunu bir ¢okiintii ve felakete ugratacagini algilamis oldugu goriilebi-
lir. Ayni1 zamanda taklidi elestirerek Seriat konularinda bagimsiz karar ver-
me uygulamasi olan ictihadin yeniden canlandirilmasini 6neriyordu denile-
bilir. Ancak bunlar erken varilacak yargilardir. Aslinda burada Mevlana ol-
dukga farkl bir seyden bahsetmektedir.

Islami ilimlerde taklit iki baglamda tartissimaktadir. Birincisi Fikihtir ve
burada ictihatla karsilastirilir. Yetkin bir miictehid, seriatta baska bir sahsin
fikrini takip etmez, ¢linkli Kur'an ve Hadis'ten dogrudan kanun cikartabil-

2 Hikaye Mesnevi'nin ikinci cildinin 515 ile 560. beyitleri arasinda anlatilir. Biz burada bu hikaye-
yi, terciimede bazi tasarruflarda bulunarak 6zetlemeye calistik. (¢.n.)
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mektedir. Ancak Miisliimanlarin biiyiik bir cogunlugunun miictehit olmak
icin yeterli bilgisi ve egitimi yoktur, bu ylizden bunlar mukallit olmak duru-
mundadir. Bir bagka deyisle, bu alanda yetkin miictehitlerin fikhi hiikiimle-
rini kabul etmelidirler.

islam’in ilk yillarinda, Miisliimanlar tedrici olarak Kur'an ve Hadisin
fikhi etkilerini gelistirdiler, ancak bunlar sonucta oldukc¢a kompleks bir hale
geldi. ilk dénemlerde bile, seriatta sayg1 duyulan miictehit olmak icin,
kisinin 6mrint Kur'an, siinnet, sahabe ve tabiinin goriislerini calismaya
ayirmasi gerekiyordu. Neticede, Siinniler arasinda ictihat kapisinin kapal
oldugu fikri genis kabul gérmeye basladi; c¢iinkii gercek bir mii¢tehit ol-
mak i¢in yeterli niteliklere ulasmak ¢ok zorlagsmisti. En iyi durumda alim-
ler yeni problemler icin fetvalar verebilirdi. Giiniimiizde, genellikle Islam-
'iIn modern diinyaya girebilmesi icin i¢tihat kapisinin tekrar agilmasi ge-
rektigi iddia edilmektedir.

Taklidin tartisildigi ikinci baglam, 6zellikle felsefe ve tasavvuf olmak {izere
entelektiiel gelenektir. Burada taklidin karsiligi ictihat degil, tahkiktir. Tahki-
kin temel anlami, esyanin hakikatini ve gercekligini arastirmaktir. Mevlana
taklitten bahsederken bu; teknik anlamda ictihatla iliskili degil, tahkik ile
iligkilidir.?

ictihat ve tahkik iki farkli din alanla iliskilidir — Islam ve iman veya nakil
ve akil. Fakihler ve hukukcular kendilerini dogru eylemi tanimlamaya ada-
misken, felsefeciler ve mutasavviflar esyanin dogru bilgisine/hakikatine
odaklanmuislardir. Fakihler goriilebilir faaliyet alani ile istigal ederken, felse-
feciler ve mutasavviflar anlamanin gortilmez alaniyla ilgilenmistir.

Kur’an imanin sartlarini tek bir kelime ile — gayb kelimesi ile — 6zetle-
mektedir. Mutasavviflarin ve felsefecilerin tahkike ulasmak i¢in arastirdikla-
11 sey imanin sartlaridir. Temelde bunlar; Allah, melekler, kitaplar, peygam-
berler, kaza kader ve ahrettir. Bunlar imanin {i¢ kokiinde 6zetlenmektedir;
yani Allah’a Peygamberlere ve Ahirete iman.

Sufiler ve felsefeciler tahkikin biligsel sonuclarini agiklarken, bugiin me-
tafizik, kozmoloji ve spritiiel psikoloji olarak siniflandirilabilen farkli bilgi
tiirlerinden bahsetmektedirler. Bu bilimler Islami “entelektiiel” bilginin (“ak-
tarilan” bilginin ziddina) temelinde yer almaktadir ve bunlar gayb kelimesi-
nin anlamindan kaynaklanan ilimlerdir. Burada Siilerin bize iman konula-
rinda taklidin yasak oldugunu acikladigini hatirlayalim. Bir insan Allah’ave

3 Mevlana ictihat ve miictehit kelimelerini Mesnevi’sinde yaklasik 30 yerde kullanir. Bu kelimeyi
sadece bir yerde Fikih ilmindeki kullanildig1 sekliyle teknik anlamda kullanir. (I, 3581), bu-
nun disindakileri tasavvufl anlamiyla; cehd, miicahede ve Allah yolunda nefse kars: miicadele
anlamlarinda kullanir.
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peygamberlerine kulaktan duyma olarak inanmamali, bunun aksine tevhid
ve peygamberligin gercegi ve hakikatini anlayarak inanmalidir.

ictihat yoluyla elde edilen bilgi, Kuran, Siinnet ve selefin gériislerinin
fikhi sonuclaridir. Tahkik yoluyla elde edilen bilgi, imanin gercegini aciga
cikartmaktadir. Aslinda, tiim iman konular kesin olarak hakikatler alemine
aittir. Tahkik gibi bu kelime de hak ile ayni kokten tiiremektedir. Gercek,
hakikat olmaya degen ve belli bir varlik aleminde gercekten ve fiilen bulu-
nandir. Felsefi terminolojide, hakikatlere mahiyetler ad1 da verilmektedir ve
ibnii’l-Arabi’nin tasavvufunda buna ayan-1 sabite ad1 verilmektedir. Eger ha-
kikatler gayb alemine ait ise, bunun nedeniduyusal kapasitelerimizin bun-
lar1 algilayamamasidir, her ne kadar bunlar akilla, kalple veya iman gozii ile
algilanabilir olsa da.

Goriilebilir ve gortilmeyen alemlerde mevcut olan her sey hakikatin bir
seklidir, veya, tanimlara bagl olarak, bir hakikati agiga vurmaktadir. Haki-
katlerin farkli bicimlerde ve diizeylerde goziiktiigii varlik mertebeleri vardir,
bunlar entelektiiel gelenegin konularidir. Bunlar daha kesin ifadelerle Sufi-
lerin Hazerat-1 Hamse veya Molla Sadra’nin teskik-i viicud adi verdigi ifade-
ler yardimryla ifade edilebilir. Tahkikin 6nemli bir kismi, herhangi bir haki-
katin ait oldugu 6zel varlik mertebesinin ayirt edilmesidir.

Metafizik, kozmoloji ve spritiiel psikoloji, hakikatlerin ve hakikatlerin etki-
lerini icra ettigi alemlerin kesfedilmesi ve yorumlanmasi ile ilgilidir. Nakil bil-
gisi uzmanlarinin aksine, Misliiman felsefecilerin hakikatleri modern bilim-
lerle iliskilendirdigimiz yollardan farkli yollarda inceledigi bilinmektedir. Eger
bu béyle ise, bunun nedeni, felsefecilerin hakikatleri miimkiin olan her muh-
temel bicimde incelemeye odaklanmasi ve sadece nakil bilgileri bakimindan
onemleri baglamu ile kisith kalmamasidir. Bunlar, suhiid aleminde ortaya ¢1-
kan esyay1 — kevn ve fesad alemi — tecesstim etmis hakikatler veya goriileme-
yen hakikatlerin isaretleri ve ayetleri olarak goriirler. Tiim hakikatlerin ilk
Hakikatten kaynaklandigini ve geri ona dondiigiinii kabul ederler.

Modern bilim adamlarinin farkl disiplinlerde yaptig: tiim ¢alismalar esas
olarak “entelektiiel” bilgi” ile ilgilidir, “nakil” bilgisi ile degil. Bilim adamlari,
nakledilen bilgi tarafindan tanimlanmis olan uygun hareket yollarini kes-
fetmekle ugrasmazlar. Bunun yerine, geleneksel olarak anlasildig: sekilde
hakikat diizeyleri ve dereceleri konusunda hicbir bilgileri olmasa da, “haki-
katlerin” kesfine egilmislerdir. Islami bilgi siniflandirmasina gére, modern
bilimin hakikatleri inceledigini soylemek demek, bunun, hangi diizeyde olur-
sa olsun hakikatin dogasi ile ilgili olan “iman” alanina ait oldugu anlamina
gelir. Tipki Miisliiman felsefecilerin ve bir ¢ok Sufinin hakikatleri ve onlarin
derecelerinianlamak istemesi gibi — yani onlar, Allah’in Kendi hakikatini ve
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Onun hakikatinin kainat icin etkilerini anlamaya calismaktadirlar — aym se-
kilde modern bilim adamlar: da “imanin” nesnelerini kavramaya calismakta-
dir ki bunlar, “akil” vasitastyla saglam bir sekilde bilinebilecek hakikatlerdir.
Bunlar en azindan goriiniiste taklitle degil, tahkikle ugrasmaktadirlar. Bunun
Mevlana'nin temsil ettigi gelenek bakimindan 6nemi, tahkik ve taklit arasin-
daki farki daha dikkatli bir sekilde ele aldigimizda daha netlesecektir.

Tahkik kelimesinin aslinda bir Ingilizce karsiigi bulunmamaktadir. Hak
kelimesinin semantik alani, gercek, hakikat, otantiklik, dogruluk, uygun-
luk, gecerlilik, degerlilik, adalet, yiikiimliiliik ve gorev fikirlerini icermekte-
dir. Hak, Islami dilde Allah’in es anlamlisi olarak siklikla kullanilan bir Kur-
"an ifadesidir. Bir ilahi isim olarak bu, Allah’in her anlamda mutlak Hak ol-
dugu ve Allah disindaki her seyin tiirevsel ve goreceli olarak hak diye ifade
edilebilecegi anlamina gelmektedir.

Tahkik, hak kelimesinden tiiretilen ikinci fiil tiiriidiir. Bunun anlami, dogru,
gercek, uygun ve yerinde olanin tesis/ tespit edilmesidir. Felsefi bilimler cer-
cevesinde, esyanin hakikatini arastirmak, dogrulama, teyit etmek ve emin-
lestirmek anlamina gelmektedir. Tasavvufta Mevlana’dan ¢ok zaman 6nce
bu kelime hakki bulma ve talepleri ile uyumlu olarak hareket etme bagla-
minda tartistimistir. Ibnii’l-Arabi tahkiki, Allah yolundaki salikin hedefi ola-
rak belirlemektedir. Baska yerde belirttigim gibi, eger ibnii’l-Arabi’yi yerles-
tirecek bir etiket se¢memiz gerekse idi — kabul edilebilecek ve amacini orta-
ya koyacak bir etiket — tahkike ulasmis bir kisi olan muhakkik kelimesinden
daha iyi bir ifade bulamayiz. Hakkin basit bir sekilde Allah’in ad1 olmadig:
hatirlanabilmelidir.

Hakk kelimesi Kur'an’da 250 defa tekrar edilmekte, bir ¢cok durumda
yaratilan esyaya matufen kullanilmaktadir. Bir cok ayeti kainat hakkinda
hakka uyumlulugu bakimindan konusmaktadir “O, gokleri ve yeri hak ile
yaratandir” (6:73).

ibnii’l- Arabi genellikle hak ve Allah’in yaratici faaliyeti arasindaki 6zsel
korelasyonu vurgulamaktadir. Genellikle “Rabbimiz her seye yaratilisini ver-
mis ve sonra ona dogru yolu gostermistir” (20:50) ayetine atifta bulunmak-
tadir. Bu ayeti, Allah tarafindan her bir seye verilen yaratilmis tabiatin o
seyin hakki oldugu seklinde yorumlamaktadir. Bir baska deyisle, her sey tam
olarak oldugu ve olmas: gerektigi gibi yaratilmistir. Ayrica, Allah kullarin-
dan esyanin hakikatini bilmelerini istemektedir. Burada ibnii’l-Arabi meshur
bir hadisi kullanmaktadir. Bu hadis soyledir:

“Senin, nefsinin lizerinde hakki vardir, Rabbinin {izerinde hakki vardur,
misafirinin tizerinde hakk: vardir, esinin iizerinde hakki vardir; o ylizden her
hakka hakkini ver.”
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Ibnii’l-Arabi okumalarinda, her hak sahibine hakkinin verilmesi evrensel
bir durumdur. Bu sadece bu hadisin farkl versiyonlarinda bahsedilmis olan
spesifik durumlara 6zgii degildir. Kur'an bize Allah’in her seyi hak ile yarat-
tigin1 sOylemektedir. Bu yiizden her seyin, onlarla bir tiir iliskiye girmemize
bagli olarakbize kars: bir hakk: vardir.

Esyanin hakkindan bahsederken, ibnii’l-Arabi ve digerleri nesnel gercek-
liklerini ve fiili hakikati akillarinda tutmakta, ancak ayni zamanda o gercek-
lik ve hakikate yonelik uygun insan cevabini da vurgulamaktadir. Eger kisi-
lere veya esyaya Allah’in kendilerine yaratilista vermis oldugu rol bakimin-
dan bakarsak, bunlarin her biri, gercekte ve hakikatte temel bir hakka sa-
hiptir ve kozmik alemde oynayacaklar1 uygun bir rolleri vardir. Eger bu esya
ile aramizdaki iliskiye bakarsak, bunlarin “bizim iistimiizde” (aleyna) hak-
lar1 vardir, yani onlara karsi sorumlulugumuz bulunmaktadir. Her seyi var
eden Gercek ve Hakikat olan Allah, her seye uygun ve dogru sekilde cevap
vermemizi istemektedir.

Kur’an genellikle hak kelimesini, gercek olmayan, yanlis, hiikiimstz, uy-
gunsuz, degersiz anlamindaki batil kelimesinin ziddi olarak kullanmaktadir.
Tipki Allah’in her seyi hak ile yaratmas: gibi, ayn1 zamanda “Gokleri, diinya-
y1 ve aralarindakini batil olarak yaratmadik” ayeti de s6z konusudur (38:
27). Bir bagka deyisle, Allah’in yarattigindaki hicbir sey gercek dis1 ve yanlis
degildir, hicbir sey degersiz ve uygunsuz degildir. Her sey olmasi gerektigi
gibi, Allah’in erdem ve adalet standartlar ile uyumludur.

Tabi ki evrensel diizen kuralina bir kismi istisna s6z konusudur, bu da
insandir. Her ne kadar Allah insanlar1 olduklari gibi, hatalar1 ve uygunsuz-
luklar ile yaratmis olsa da, kendilerine ayni1 zamanda serbest irade ve so-
rumluluk vermistir ve bu eksikliklerinin iistesinden gelmelerini istemekte-
dir. Onun ¢agrisini takip etmedikleri siirece, Rabbin onlar iizerindeki hakki-
na gore yasamamaktadirlar. Bu noktay1 yansitan bir ¢ok ayetten birisi de
sudur: “Gormiiyor musun ki goklerdekiler ve yerdekiler, giines ve ay, yildiz-
lar ve daglar, agaclar ve hayvanlar ve insanlarin cogu Allah’a secde etmekte-
dir?” (22:18)

Bir baska deyisle, kainatta bulunan her sey Allah1 hak olarak tanimakta
ve bulunduklar var olusun sorumlulugunu kabul etmektedir. Evrende bulu-
nan durumlar itibariyle, Allah'in gercekligini ve hakikatini tanimakta ve
hakkini vermektedir. Sadece 6zel durumlari itibariyle insanoglu Allah’a, in-
sanlara ve esyaya haklarini1 vermeyi reddedebilmektedir.

Her seye hakkini vermek i¢in, insanlar hakkin farkina varmalidir. Hicbir
seyin gercek disi, yanlis veya uygunsuz oldugunu hayal etmemelidir. Hi¢bir
yaratilis aslinda batil degildir. Esyay1 yanlis goren ve haklarini fark etmeyen
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insanlardir. Ku'ran bize sunu soylemektedir: “Hakk: batilla karistirmayin,
hakki bilerek saklamayin” (2:42). Bu sekilde insanlarin dogal diinyada, top-
lumda ve kendilerinde yiiz yiize geldikleri esyaya, farkliliklara, anlamsizlik-
lara ve yanlisliklara bakmak, insanlarin her seyi oldugu gibi gérme kabili-
yetlerine geri donmelerine yardimci olacaktir. Mevlana ve diger bir ¢ok Su-
fimin 6gretileri,hakkin farkina varma konusundaki bu gafletin iistesinden
gelme konusuna odaklanmaktadir ki bu, Allah’in birligi ve sonuclarinin ka-
buliinii kasten ve bilincli olarak reddetmekten kaynaklanmaktadir.

Mevlan&'nin 6gretileri insanlara anlayis olciileri dahilinde hitap etmek olan
peygamberlerin mesajlarini teyit etmektedir. “Biz bir peygamberi ancak kav-
minin lisani ile gonderdik ki onlara o mesaji aciklasin” (Kur'an 14:4). Genelde
insanlar o sekilde yaratilmistir ki, en azindan, esyanin hakikatini gérememek-
te ve hak ve batil arasindaki farkli séyleyememektedir. Peygamberler dogru ve
yanlis, gercek ve gercek disi, hak ve batil arasinda bir ayrim yapmaktadir.
Yaratilig itibariyle her seyin bir hakk: vardir, ancak Hz Muhammed bile Allah’-
tan kendisine esyanin hakikatini gostermesini talep etmistir. Kur'an’in kendisi
(herkese tesmil ederek) “Rabbim ilmimi artir” (20:114) diye dua edilmesini
onermektedir. Bunun insanlarin fizik, mithendislik ve sosyolojideki bilgilerini
artirmalarini Allah’tan talep etmeleri gerektigi seklinde anlasilmasi dogru ol-
maz. Burada 6nemli olan konu, esyanin hakiki mahiyeti ve varliksal durumu-
muza cevap vermenin uygun yollar1 hakkindaki bilgidir.

Demek ki Allah peygamberlerini hak ve batil arasinda bir ayirim yapma-
lar1 ve hak ile uyumlu olarak nasil hareket edilecegini gostermeleri icin gon-
dermistir. Kur'an'in belirttigi gibi, “Allah kelimeleri ile hakki gerceklestirmek
ister” (8:7). Ayet bundan sonra hakkin farkina varilmasinin “batilin hiikiim-
siiz kilinmas1” ile beraber olacagini belirtmektedir. Bir bagka deyisle, insan-
lar esyay1 yanlis anladigini fark etmeli ve esyanin olus sekli konusunda dog-
ru bir goriis elde etmeye calismalidir.

Kisinin bu bakisinin diizeltilmesi esyanin, Allah'in isaretleri ve faaliyetleri
bakimindan seffaf olarak gériilmesini de icermektedir. Insanlar fenomenin
ardinda yatan nomeni gormelidir. Zahirden batina, bicimden anlama, yiizey-
den i¢ylize, maddesel nesneden gerceklige gecmeye calismalidir. Bu, genelde
batil olarak algilanan her seyin sadece hakki ayirt edildiginde uygun sekilde
anlasilacagi kabuliinti gerektirmektedir. Genellikle yanlishigi ve kusurlar go-
riiyor olmamiz da hakkin her zaman orada oldugunu kanitlamaktadir.

Mevlané&'nin de belirttigi gibi:

“Hak olmadikca batil meydana cikmaz; Ahmak, kalp paray: altindir iimi-
diyle alir. Diinyada ytiriiyiip duran gecer akca olmasaydi, kalp paralar nasil
harcanabilirdi?
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Dogru olmasa nasil olur da yalan olur? O yalan, dogruyla aydinlanir.

Oyleyse, biitiin sézler batildir deme; batillar, hak {imidiyle goniile tuzak
kesilmislerdir.” (1T 2928-29, 33)*

Su noktanin belirtilmesi gerekir ki esyanin oldugu gibi goriilmesi hi¢bir
sekilde her seyin bir goriilmesi demek degildir. Hakikate varmay1 amaglayan
Sufiler, her seyde birligin gortilmesinin tehlikeli bir sarhogluk hali olacagim
kabul etmektedir - her ne kadar bu “Nereye donerseniz doniin, Allah’in vechi
oradadir” (2:115) ayetini bilemeyen bir ayikliktan daha iyi olsa da. Vahdet-i
viicut ifadesini elestirmis olan Sufiler veilahiyatcilar da, hak ile batil arasinda
gerekli olan ayrimi1 yapmadan “Her sey O’dur” (heme ost) sarhosluk halini
belirtecek sekilde anladiklari icin bu ifadeyi elestirmislerdir. Ibnii’l-Arabi'nin
genellikle isaret ettigi gibi, Allah’in yiizii her seyde goriilmelidir, ancak ayni
zamanda Allah’in her yiiziintin kendine 6zgii oldugu da goriilmelidir. Allah
yliziinli esyada sonsuz cesitlilikte gosterir. Allah’in 6fkeli yiizii ile merhametli
yiizlini, dalaleti veren yiizii ile hidayeti veren yiizlinii karistirmak cesurca ve
tehlikelidir. Allah'n yiiziiniin sonsuz tecellilerinin her birinin bir hakk: vardir
ve her biri bu yiizle karsilasanlardan o yiize 6zgii bir cevap talep eder.

Mevlana genellikle sekr dilini konusmaktadir, ancak ayni zamanda bu-
nun esya arasindaki gercek farkliliklar1 goz ardi eden akli-uyusturan bir sekr
olmadigini da bize hatirlatmaktadir. Bu aslinda esyanin gercek durumu ko-
nusunda 6zgiirlestirici bir goriistiir ve sadece diinya insanlarinin “ayikligi” —
ki buna biz bugiinlerde sagduyu veya nesnellik adin1 veriyoruz —ile karsilas-
tirlldiginda sarhosluk olarak goziikmektedir. Ayik olanlar ciizi akillarina sap-
lanip kalmiglardir ve Allah’in nuru ile bakamazlar. Sekr halindekiler ise, ak-
lin akl iizerindeki krallar gibi saglam durumdadairlar. (III 2527).

Mevlana'nin dile getirdigi geleneksel Islami goriiste, peygamberler ve
veliler Allah'in yiizlinii her seyde gormektedir, ancak ayni zamanda hak ile
batil, dogru ile yanlis, uygun ve uygun olmayan arasini da ayirmaktadirlar.
Her seyin bir hakkinin oldugunu ve Mutlak Hakk: aciga vurdugunu bilmek-
tedirler, ancak ayni zamanda bir ¢ok insanin batila yenik diistiigii ve esyanin
hakikatini goremedigini de bilirler. Bunlarin tek rolii, insanlara dogru bir
sekilde algilama ve hareket etme talimatini vermektir. Bu farkindaligi Allah
yolunda ilerlemek i¢in bir zorunluluk olarak goriirler. Mevlana’nin de belirt-
tigi gibi:

“Hersey hak diyen kisi, ahmagin biridir; her sey batil diyen kisi de kotii
kisidir.” (I1 2942)

4 Beyitlerin terciimelerinde Abdiilbaki Golpmnarl terctimesinden faydalanilmistir. Bk. Mevl4na
Celaleddin-i Rtimi, Mesnevi ve Serhi, Serheden:Abdiilbaki Golpinarli, Kiiltiir ve Turizm Bakanli-
81 Yay., Ankara 2000.
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Ozetle, tasavvuf gelenegi icin, tahkik dogru ile yanls, gercek ile gercek
dis1, degerli ile degersiz arasinda ayirim yapma siirecidir. Her seyin hakikati-
nin anlasilmasini ve Allah’in comertligi, rahmeti ve adaletini gbz 6niinde
tutarak her seye tam olarak hakkinin verilmesini gerektirmektedir. Bu yara-
tilis1 oldugu gibi géormeyi gerektirmektedir — zira her seyi mutlak Hak yarat-
mistir ve hicbir sey bosuna yaratilmamaistir. Bu, Allah, insanlar ve kainattaki
kozmik dengeyle uyum icinde hareket etmek anlamina gelmektedir. Her se-
yin haklarini kabul ederek kisinin Allah’a ve digerlerine karsi olan sorumlu-
luklarini yerine getirmesini gerektirmektedir.

Mevléana tahkik (ve bu kelimeden tiireyen muhakkik) kelimesini eserinde
birka¢ defa kullanmaktadir. Her kullanisinda da, yaygin anlamda kullanilan
taklidin ziddin1 ifade etmektedir. Basitce ifade etmek gerekirse taklit, bilgiyi
kulak yoluyla edinmektir. Bir gercegi sadece gercek oldugu icin bilmek degil,
birileri dogru dedigi icin kabul etmektir. Kisinin 6gretmenlerinden, ana baba-
sindan, arkadaslarindan, uzmanlardan, yetkililerden, kitaplardan vs. duydu-
guna inanmasidir. Kisinin bilgisini bilginin kaynagindan, yani icimizdeki akil
olan Allah’in nurundan degil, diger baska kisilerden almasidir.

Taklit mutlak anlamda kotii bir sey degildir. Fikhi bakimdan bu tahkikin
bir hazirlayic1 adimidir. insan Allah’tan ve peygamberlerden esyanin bilgisi-
nikulaktan duyma olarak kabul eder. Ancak, peygamberlerden “Allahtan baska
ilah yoktur” bilgisini duymus olan saglam bir akil, sezgisel ve kesin bir bilis-
le bunun esyanin hakikati oldugunu bilir. Burada gelenek fitrattan, hakk:
ayiran temel insankapasitesinden bahsetmektedir. Ancak bu bilgi aligkanlik-
la 6grenildigi diizeyde kalirsa ve fitrat harekete gecirilmezse, insan hakikati
goremez.

Surasi aciktir ki 6grenmenin amaci sadece bilgi toplama degildir. Amac;
esyayl dogru 6grenmek ve uygun sekilde kabul etmektir. Bunu yapmak igin,
tiim esyanin kendilerini yaratmis olan Mutlak Hakka, Sonsuz Hakikate nis-
petle anlagilmas1 gerekmektedir. Bir baska deyisle, tahkik kavramina dahil
olan mesaj; Allah’a nispetle anlasilmadiginda hicbir seyin dogru, hak ve
sahih sekilde bilinemeyecegi ve durumun hakki tam olarak anlasilmazsa
hicbir faaliyetin gerceklestirilemeyecegidir. Mevland'nin Mesnevi’si bastan
sona tahkike ulagsma yollar1 ve imkanlarini anlatmaktadir.

Taklit yoluyla bilmek ve fiiliyatta bulunmak insanlarin ¢cogunda yaygin
olan durumdur. insan, taklide saglam bir temel bulmadan, yani hakikate
giden yolu gostermis olan peygamberleri ve evliyalari taklit etmeden taklit-
ten kurtulamaz. Eger insan bunu dogru ve samimi bir sekilde yaparsa, kisi-
ye hakikat yolu gosterilmis olur — ki her durumda hakikatin bircok derecesi
bulunmaktadir. Kesin olan sey ise, dogru bilginin dogru bir rehberin yardimi
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olmadan 6grenilemeyecegidir. Diger Sufiler gibi Mevlana da Hakikat yolun-
da kilavuzlarin gerekli oldugu konusunda israr etmektedir. Bir yerde kila-
vuzlara “yoldas” diye hitap etmektedir. S6yle der:

“Sana okyanustan su getirecek iyi bir rehbere ulasman gerekir, sana ok-
yanustan su getirir.

Bu rehberin sana ilk faydasi seni taklitten kurtarmak tahkike ulagtirmaktir

Tahkike ulasana kadar o yoldastan ayrilma.” (V 566 — 68)

Diinyanin tam anlamiyla hakikatine varmak, peygamberler ve biiytik ve-
lilerin ulastig1 bir bilgi ve uygulamadir. Taklit, ¢cocuklar gibi diisiinen ve ha-
reket eden bizim gibi insanlarin yoludur. Mevlana'nin dedigi gibi:

“Yoldaki ¢cocugun diisiincesi nerde, erlerin diisiinceleri nerde? Onun ku-
runtusu nerde, dosdogru gercek nerde?

Cocuklarin diisiinceleri ya dadiya yamanir, ya siite; ya kuru tiztimle ceviz
kurarlar, ya da bir aglamadir, tuttururlar.

O taklitci de illetli cocuga benzer; isterse ince konulara dalsin, delil gos-
tersin.” (V 1287 — 89)

Bu durumda tahkik, esyay1 gercekten oldugu sekilde bilmek ve uygun se-
kilde hareket etmektir. Esyay1 oldugu haliyle bilmek insan ruhunun 6ziinde
bulunan bir yetenektir, buna gelenek “akil” adini verir. Mukallitler esya hak-
kinda duyduklar sekilde konusurlar, ancak muhakkikler bilgiyi birinci elden
sunarlar. Mukallitler disaridan bilgi arayisinda bulunurlar, ancak kendi kalple-
rine yerlestirmekte zorlanirlar. Mevlana ikinci elden elde edilen bilgiyi elesti-
rirken, bize herkesin goren kalbi bulmasi gerektigini soylemektedir:

“GoOzlin varsa bir bak da gor, ama kendi goziinle bak; hicbir seyden habe-
ri olmayan bir akilsizin goziiyle bakma.

Kulagin varsa kendi kulaginla isit; ahmaklarin kulaklarina ne diye rehin
oluyorsun.

Taklide uymadan bakmay1 huy edin; kendi aklini koru, onu diistin.” (VI
3342 - 44)

Mevland'nin aska yiikledigi temel gorevi neden goz ardi etti§im sorula-
bilir. Birincisi, Mevland'nin 6gretilerinde askin dnemini hatirlatmanin bir
geregi yoktur. Ve ikincisi, bir cok yorumcu, agskin 6nemini, Mevlana’nin akla
vermis oldugu rolii kiiciimsemek amaciyla kullanmaistir. Ona gore ask ve tah-
kike ulasmis bilgi beraber gitmektedir. Esyanin hakikati bilinmeden Allah
sevilemez, ve Allah sevilmeden egyanin hakikati bilinemez. Taklit bilgisini
tahkik bilgisine doniistiiren askin atesidir. Mevlané asin “ebedi Masuk disin-
da her seyi yaktigini” séylemektedir (V 588). Ask insanin her nispi hakikatte
Mutlak Hakkin yiizlinii gérmesine izin verir.

“Hak sarabini ask kaynatir, costurur, hakka gizlice o sékilik eder.” (IIl 4742)
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Bugiinlerde taklit hakkinda konusan cogu kimsenin bunu sadece nakil
bilimleri baglaminda yapmasi ¢ok ilginctir. Bu yiizden, konunun sadece
gecmisteki dindar alimleri korii koriine basitce taklitle iligkili olup olmadi-
giyla ilgilenmektedirler. Islam toplumlarinin basarisizliklar: islam huku-
kunu modern diinyaya ayarlayarak ¢oziilebilecekmis gibi sadece fikih ve
seriata odaklanirlar. Bunun aksine Mevlanad'nin seriata herhangi bir itirazi
yoktur, her ne kadar ulemanin siradan hallerine karsi herhangi bir saygisi
olmasa da.

Bu ne sekilde olursa olsun, Mevlana dinin fliruat1 — yani ritiieller ve top-
lumla iliskili olan ve ictihat sorularinda ele alinan emir ve yasaklar - hakkin-
da konusmamaktadir. Aksine, Mevlan&'nin Mesnevi'nin hemen basinda de-
mis oldugu gibi o, “dinin asillarinin asillarinin asillari ile” ilgilenmektedir —
dogru iman, dogru anlayis, dogru niyet, dogru ask.

Esyay1 oldugu gibi anlamak ve anladig1 seye iman etmek icin, insanin
mutlak ve sonsuz hakkin niteligini kavramasi ve gerekli ayrimlar yapabil-
mesi gerekmektedir. Daha once belirtildigi gibi, Allah’a imanin subelerinin
cogunlugu gayb alemine, goriilmeyen aleme samildir ki bu, saf akil, ilahi
nur, 6te diinya ve ruhun potansiyelinin acilmasini icermektedir. Ayrica, tiim
kavramlarin ve fikirlerin zihinde bir varlik bicimi oldugu g6z 6niine alindi-
ginda, aldanma, illiizyon ve yanlislik da hakikat alemine aittir, bunlar hak-
kin 151ile engellenebilir.

Bildigimiz gibi Mevlana genellikle felsefecileri alaya almaktadir, ancak
onun bos bir elestiri yaptigini varsaymak biiyiik bir yanlis olacaktir. Ornegin,
acik bir sekilde felsefecilerle hakk-1 evvel adini verdigi ilk hakikat iizerinde
mutabiktir. Ayrica kendileri ile mebde ve mead kavramini da paylagsmakta,
goriiniir diinya diizeyine inis ve daha sonra Allah’a cikis1 aciklamaktadir.
insan gelisiminin “evrimsel” olarak nitelenen yapisi bir cok ilk dénem felse-
fecilerinde de bulunmaktadir, ¢linkii bu basitceruhun Allah’a dénme yolun-
da gecmis oldugu asamalarin agiklamasidir.

Mevlana felsefecileri elestirirken, aklinda peygamberligin gerekliligini
reddeden ve gaybin mevcudiyetini inkar eden ve sadece kendi hisleri ile
dogru ve gercegin kavranabilecegini diisiinen felsefecileri goz 6niine almak-
tadir. Bu 6rnegin inleyen kiitiik hikayesinin yeniden anlatiminda yer almak-
tadir. Yeri degistirildiginde kiitiik inlemeye baslamistir. Hikayenin 6nemini
aciklarken Mevlana, mucizevi olaylari inkar edenleri elestirmektedir. Bunu
yaparken, “her seyin konusmasi”na atifta bulunmaktadir ki bu bir ¢cok Sufi
tarafindan beyan edilen bir fenomendir ( ve Kur’an’da — 41:21 — bahsi gec-
mektedir). Ayn1 zamanda, akli anlayisin, kalp gozii adi verilen kesif bilgisi
ile tamamlanmasi gerektigini 6ne stirmektedir:
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“Felsefeci aklinca diistincelere dalar, fikirler yiiriitiir, zanlara kapilir da,
cansiz sandig1 varliklarin dile gelmelerine, konusmalarina inanmaz. Ona de
ki: “Sen git de basini duvara vur”

Suyun soziindi, topragin s6ziinii, bal¢igin s6ziinti ancak goniil ehli duyar,
anlar; sen anlayamazsin.

Hannane (Inleyen) Diregi'nin iniltisini inkar eden felsefeci, velilerin duy-
gularina yabancidir.

O der ki: “Velilere kars1 goniillerinde uyanan sevda, asir1 sevgi, insanlar-
da bir ¢cok hayaller yaratir, onlarin diisiincelerini etkiler de onlar1 olmayacak
seylere inandirr.

Gonliinde stiphe olan, kivranip duran kisi de diinyada gizli bir felsefeci-
dir.” (I 3280-81, 85)

Eger bu Mevlana’nin bir felsefeci tanimi ise — “kalbi stiphe icinde ve egri-
lip biikiilen isi” -bu durumda bugiin bu baslig1 hak eden birkac alim ve bilim
adami olacaktir.

Diger bir yerde Mevlana felsefeyi, insanlarin bu diinyay1 arastirmak, fi-
ziksel nesneleri manipiile etmek ve kendilerini esyanin hakikatini aramak-
tan saptirmak icin tiirettikleri farkli akil bilimlerinde dahil etmektedir.

“Altin islemeli kumaglar dokumak, denizin dibinden inciler ¢ikarmak,

Hendese bilgisinin incelikleri, yahut hey’et, hekimlik bilgisi, felsefe,

Hep bu diinyaya baglidir; bunlar, adama, yedinci kat gogiin iistiine ¢iki-
lacak yolu gostermez

Biitlin bunlar, ahir yapma bilgisidir; ahir da o6kiiziin, devenin varligina
destektir.

Hayvan, birkac giin gecinsin diye su aptallar, bu bilgilere, gizli, ince sey-
ler adini takmistir.”(IV 1515-19)

Eger Mevlana bugiin burada olsaydi, modern bilgi cesitlerinin aslinda
hak ve batili islemek icin anlasilmasi zor yontemler olan “gizemlerle” dura-
gan ve delicesarhos olmus bilimler ve teknolojilerle inanilmaz diizeyde ki-
sitli oldugunu gorecektir. Bu tiir tiim bilgilerin ilk 6zelligi, incelenen, acikla-
nan ve kullanilan seyin hakikatinigdz ard: etmesidir. Esyanin hakikati sade-
ce esyayi gerceklik icindeki genel baglamlarina yerlestirerek tespit edilebilir
ve bu onlarin olduklar sekliyle anlasilmasi anlamina gelir, Varliktaki kokle-
rinden veya Mebde ve Mead kiiresel baglamindaki durumlarindan izole bir
sekilde algilandiklar: sekilleriyle degil.

Su noktanin hatirlanilmas: gerekir ki tahkike erismek sadece bir bilissel
faaliyet degildir.Kisi esyay: olduklari haliyle gérmelidir, ancak ayni zamanda
her bir hak sahibine de hakkini vermelidir. Hakikatin tiim dogru ve gercek
bilgisi, Yaraticiya ve yaratiklarina karsi sorumluluk icermektedir. Bilgi eyle-
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mi bilen {izerinde ahlaki ve etik iddialar sergilemediginde, bu bilenin duru-
mun hakikatini kavrayamadiginin ve hakk: batila karistirdiginin bir kaniti-
dur.

“Duragan ilimlerin” batil {izerine odaklanmasi, bunlarin her yéonden yanlis,
gercek dis1 ve gecersiz oldugu anlamina gelmez. Bu, bunlarin esyay: genel
baglama konumlandirma bakimindan ve insanin Allah’a, diger yaratiklara
ve ruha karsi olan sorumluluklar1 bakimindan batil olduklarini ifade eder.
Bir bagka deyisle, bu tiir bilgi ucu kesik ve yiizeyseldir. Tabi ki bir seylerin
yapilmasi i¢in son derece kullaniglidir — bu bilimlerin ampirik gecerliligi
konumuz degildir. Her haliikarda, duragan bilimler ve teknolojiler bize ya-
pilan seylerin yapilmasinin gerekli olup olmadigini yoksa yapilmadan bira-
kilmasinin mi1 daha iyi olacagini sdylemez. Sadece esyanin hakikatini bile-
rek- Hakikatin genel baglaminda onun i¢in neyin hak oldugunu — yapilmast
gerekli seyler sorusuna cevap verilebilir.

Bir baska deyisle, Mevlana ve geleneksel tahkik bakis acisindan, modern
bilgi 6ziinde dar gériisliidiir. Oziinde tahkike mubhaliftir, ayni temelde taklide
benzemektedir. Daha ileri giderek sunu diyecegim ki modern bilim ve 6gren-
menin en can alic1 6zelligi, acikca taklit {izerine bina edilmis olmasidir.Bu
ilimler tanim itibariyle kiimiilatiftir. Hicbir muhakkik yoktur, ¢iinkii esyanin
hakikatine hitap edilmediginde muhakkik diye bir seyden bahsedilemez. Mo-
dern bilgi tamamen daha 6nceki bilim adamlari ve alimlerin saglamis oldugu
bilgiler ve teorilere dayanmaktadir. Kisinin, esyanin gercek hakikatini, tahkik
ederek kendisinin bulmasinin imkansiz oldugu savunulur. Kac¢inilmaz sonuc-
lariyla birlikte modern diisiinceyi takip eden post-modern ilimde, hakikat is-
mini hak edecek bir seyin oldugu diisiincesi tamamen absiirttiir.

Bugiin Islam diinyasinin yasamis oldugu ironilerden birisi de, bilimsel
“arastirma” icin kullanilan kelimenin tahkik olmasidir. Mevlana’ya gore bu
dilin tamamen ters cevrilmesidir, ¢link{i modern bilgi taklide dayanmaktadir
ve bu bilimi uygulayanlar mukallitlerdir. Bireysel bir bilim adaminin elde
edebilecegi ampirik bilgi sadece daha 6nceki bilim adamlarinin teorilerine
ve denetlerine dayanmaktadir. Kendisi bunu dogruladigini ve dolayisiyla
seleflerinin bulgularini gecerli kildigini diistinebilir, ancak bu bilgi esyanin
dogasina iligkin basta yapilan bir yanlis algilamaya dayanmaktadir, bu feno-
menin yakalanamamas: Mutlak Hak tarafindan bilinen ve tespit edilen nu-
menin acilimlarn olabilir. Bilgi ve anlayisin esas temeline herhangi bir geri
doniis yoktur — ki bu ruhun temelinde bulunan akil veya kalptir — ¢linki
modern diinyanin arastirmacilar bilgiyi kendileri disinda aramaktadir. Ha-
kikat alanina arastirmaci olarak herhangi bir erisimleri s6z konusu degildir.
Alim ve bilim adami olarak bilen nefsi bilemezler.
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Taklit modern bilginin temel 6zelligidir. Ayrica tahkikin dereceleri oldu-
gu gibi taklidin de dereceleri vardir. Bir zoologun bitki ortiisti bilgisindeki
taklidi, bir ders kitab1 okuyan bir 6grencinin taklidinden, veya bir televizyon
belgeselinden bir seyler 6grenen bir miithendisin taklidinden farklidir. Inter-
netten alinan bilgiler icin, illiizyondan ayrilamayan “sanal” bilgi icin ne soy-
lenebilir.

Burada belirtmek istedigim nokta sudur: Mevlan&'nin 6gretilerini daha
derinden inceledigimizde ve genellikle onun adina sunulan hissi beyanlarin
Otesine gectigimizde, modern insan i¢in oldukea cetin bir mesajinin oldugu-
nu gorecegiz. O, sadece genel halkdegil, ayn1 zamanda konustuklarini bil-
dikleri varsayilan uzmanlar, bilim adamlari, miitehassislar ve alimler de as-
linda mutlu bir sekilde sarkiy1 s6ylemektedir: khar biraft u khar biraft u
khar biraft. Hepimizin sahip oldugu esekler satilmistir ve biz de alinan pa-
rayla eglenmekteyiz. Taklidimizde egleniyor,anlamadigimiz sarkilar soylii-
yoruz. Gecede kalmis atalarimizdan cok daha fazla bir seyler bildigimizi
hayal ediyoruz. Kendi durumumuzun 6nemini kavramis degiliz. Batilda ya-
siyoruz. Sadece diinyanin ve ruhlarimizin hakikatini gérememekle kalmi-
yor, ayni zamanda bir hakka sahip olabilecek her seyi inkar ediyoruz. Okul-
lar, devletler ve medyanin bize sunmus oldugu bilgilerle tatmin oluyoruz.
Tiim bilgimizi kulaktan dolma, iman veya kor taklit temelinde aliyoruz.
Tahkik konusundaki tek girisimimiz, baz1 kaynaklar1 digerleri iizerinde ter-
cih etmek (6rnegin, tabloitler yerine The Guardian'l). Kendimizin mukallit
oldugunun hi¢ farkinda degiliz - peygamberlerin ve velilerin mukallitleri
degil, kendimiz gibi diger mukallitlerin mukallitleriyiz. Kendimize gelip ha-
yiflanmaya baslamak sadece biraz zaman alacak.

Mevlana'nin tahkik yolunun hedefi, kisinin kendi nefsinin hakkini bilme-
si ve dolayisiyla Allah’in, toplumun ve diinyanin hakkini bilmesidir. Bunlari,
tlim bilgilerin temelinde, ruhun kokeninde bulunan, Allah’in verdigi akil-
dan kaynaklanan bir kesinlikle bilmektir.

Fihi mafih’ten alinma, tahkik yolunun dogasini aciklayan bir pasajla yazi-
ma son veriyorum. Mevlana muhakkiklerin bilgisi hakkinda konusmaktadir.

“Zamanin degerli alimleri, ilimlerde sa¢larini agartir. Onlar, kendileri icin
hicbir sey ifade etmeyen esyanin bilgisini almislar ve kavrayisina sahip ol-
muslardir. Kendileri icin bundan daha 6nemlisi ve kendilerine daha yakin
olany, kisinin kendi benligidir, ancak onlar bunu bilmezler.”



