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Mevlana ile Yeniden ‘Felsefe’
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Mevlana ile Yeniden ‘Felsefe’

Revisiting 'Philosophy" With Mevldna

Ozet

Varlik, bilgi ve deger ayaklari iizerine insa olan
felsefi kavramlar, teorik bir zemin iizerine
konumlanirlar. Bu felsefi kurucu kavramlarm en
onemlilerinden biri de ‘6zne’dir. Her 6zgiin felsefe
kendi icinde Ozgiin kavramlar barindirir. Bu
caligma, bu felsefi kaidelerin 1s1ginda kiiltiiriimiize
ait ozgiin bir felsefi gelenek ve bu gelenege ait
Ozglin  kavramlarin  olanagini  arastirmaya
calisacaktir. Bu noktada 13. yiizyilda yasamig
bilyik mutasavvif Mevland'nin  goriiglerine
bagvurulacaktir. Mevlana diistincelerini siir ve
misaller gibi sanatsal yontemlerle ifade ettigi icin
oncelikle bu ifadeler, bir tiir felsefilestirme ile
kavramsal hale getirilmeye ¢aligilacaktir. Ardindan
metafizik bir bitiinliige sahip oldugunu
diistindiigiimiiz Mevlana diisiincesinin
kiiltiiriimiize ait miistakil bir 6zne anlayigma nasil
kapt araladigi gosterilmeye calisilacaktir. Boylece
var oldugunu ve epeydir ihmal edildigini
diisiindiigiimiiz ‘bu 6zne’nin yeserebilecegi teorik
ve metafizik zeminin, Mevlana’nin diisiincesinde
nasil  konumlandifi  ortaya  cikarilacaktir.
Umuyoruz ki, kurucu insan modelinin olgun bir
sekilde Mevlana’nin diisiincelerinde igerildigini
gosterme gayretiyle yapilan bu galisma, bu hevesi
giiclendirir ve bagka arastirmacilar1 da bu alana
yonlenmeye tesvik eder.

Abstract

Philosophical concepts, constructed on the foundations of
being, knowledge, and value, are situated within a
theoretical framework. Among these foundational
philosophical concepts, the notion of the ‘subject’ holds
particular importance. Every unique philosophy
encompasses its own original concepts. This study seeks
to explore the possibility of an indigenous philosophical
tradition and its original concepts within our cultural
context, guided by these philosophical principles. To this
end, the ideas of the great 13th-century mystic Mevlana
will be consulted. Since Mevlana expressed his thoughts
through artistic methods such as poetry and parables,
these expressions will first be conceptualized through a
process of philosophizing. Subsequently, the study will
attempt to demonstrate how Mevlana's thought, which
we perceive to possess a metaphysical coherence, paves
the way for a distinctive understanding of the subject
inherent to our culture. In doing so, the study aims to
reveal how the theoretical and metaphysical groundwork
necessary for the flourishing of “this subject’, which we
believe exists but has long been neglected, is situated
within Mevlana's thought. It is our hope that this endeavor
to illustrate the mature articulation of a foundational
model of humanity in Mevlana's ideas will invigorate
interest in this field and encourage other researchers to
engage in similar explorations.
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1. Giris

Yakin zamanlarda Mevlana hakkinda yazilan en kapsayici ve titiz ¢alismalardan biri muhakkak ki,
Franklin Lewis nin Meviand, Gegmis ve Simdi, Dogu ve Bati adh ¢alismasidir. Kitabin sunusundaki,
Julie Scott Meisami’nin ilk paragrafi, Mevlana diisiincesinin nasil konumlandirilmasi gerektigi ile
ilgili ¢ok yerinde bir izah vermektedir: “Ruhtan ¢ikan ruhu perdeleyen sozler.” Mevlana bir gazelin
baslangicim olusturan bu misrasinda siirinin 6ziindeki paradoksu dile getirir: Hakikati aktarmakta
kelimelerin, dilin kifayetsizligini. Kelimeler, masukun yiiziinii cefakar asiktan gizleyen pege gibi
veya (aym siirde bir bagka imgede) anlamin 6ziinii gizleyen kabuk gibi ruh ile hakikatin arasina girer.
“Kabugu kir, boylece anlamin 6ziine varabilirsin belki.” diye 6giitler; “Varmak icin denizin
derinliklerinin safhgna; yarip geg, kopiikler arasinda yiizen enkazi.” Mevlana’ya gore tiim yaratilis,
insan ile Hak arasinda bir perdedir. Hakk'm mucizesinin bir isaretidir bu gegici diinya; ama bu isaret
kadim dogrulari 6rten bir perdedir aym zamanda (Lewis, 2010, S.9). Giiniimiiz insan1 i¢in agik¢a
birbirine zit olan bu ifadeleri Mevlana bir arada kullanmaktan ¢ekinmemistir. Schimmel, Goethe nin
Dogu-Bati Divani’ndan yaptig1 alintrya diistigli notta bu durumu s6yle ifade ediyor. “Soz, bir
yelpazedir. (...) Burada kastedilen, bir nevi perde olan yelpazenin ardinda sakli olan giizelliktir.
Tipka ortiilii olan giizellik gibi, her s6ziin ardinda da bir yorum gizlidir” (Schimmel, 2018, 5.58).

Mevlana’nin hayatiyla ilgili hemen her ¢alismada, yasadig1 yerde halk ve havas tarafindan tanindig
ve oldukca sevildigi ifade edilmektedir. Bu nazarla bakildiginda Mevlana hem siradan insanlara hem
de toplumun ileri gelenlerine ayn1 anda hitap edebilen biridir. Hitap edilen kitlenin ¢esitliligi dikkate
alndiginda, goriiliiyor ki; cagmmizin teknolojik imkanlartyla bile biiyiik meziyet gerektiren bu

durum, Mevlana i¢in bir zorluk olmamustir.

Mevlana, eserlerinde ilahi hakikatleri sade bir Uislupla dile getirmesi sayesinde, diinya genelinde
tanman bir isim haline gelmistir. Hem 6zgiin ve siirsel anlatimin ¢ekiciligi hem de eserlerindeki
coskulu igerik, okuyucular derinden etkilemistir. Bu sayede, ifade edilmesi zor olan bazi konular,
tasavvuf geleneginin metafor ve imgelerle zenginlesen anlatim tarziyla aktarilabilmistir. Yogun bir
sekilde metafor, benzetme ve hikaye dili kullanilan bu iislup, tasavvufta ‘hal ilmi’olarak adlandirilan
varlik ve insan anlayisma dayah bir farkindahgin sozciiklere yansitilmasmi miimkiin kilmustir.
Ancak Mevlana’nin bu tarzinmn, yani onun eserlerinde kullandig1 dilin yarattigi bu avantajli
durumun; kimi diisiincelerinin taninmasi 6niinde bir set olugturmasimin yam sira Mevlana’ya “sair’lik

disinda bir perspektiften bakilmasma da engel oldugu asikardir. Mevlana iizerine yazilanlara
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bakildiginda agik sekilde goriilecektir ki sadece edebiyat, teoloji ve tasavvuf baglamlarinda
Mevlana'y1 konu edinmek, bir gelenek haline gelmistir.

Mevlana’nin kullandigr kadim dilin hapsedildigi yanlis anlama sinirlarii asabilenler igin onun,
eserlerinde; evren, insan, doga, din, kiiltiir vb. yagsamin biitiin alanlarina dair biitiinciil bir bakis agis1
sundugu asikardir. Insanmn kendisiyle ve gevresiyle iliskisini diizenleyen bu bakis agisi; giiniimiiz
insanimn giinliik hayatinda yasadig: kirlilik, varliklarm ve insanlarin kaynak olarak goriilmesi ve
bunlarin hizla tiiketilmesi; daha dar anlamda hirs, doyumsuzluk, karamsarlik ve huzursuzluk gibi
bagliklarda karsilastigimiz davranis 6rneklerinin arkasinda yatan diisiiniis seklini, 1slah edici bir giice
sahiptir. Fakat en biiyiik sorun Mevland nin tarzinin, modernite sonrasinda ortaya ¢ikan diisiinme
tarzlarimin higbirinde neredeyse karsilik bulamamasidir. Cogumuza gére Mevlana diisiincesinin,
hakikatle iligkisi ortiik kalmaktadir. Bu ortiik durum sayesinde Mevlana’nin eserleri; bugiin salt birer
‘sanat eseri’dir ki, bu sanat eserlerinin dilinin terk edilmesinin etkisiyle zamanla halktan da koparak

dar bir seckin gurubun elinde ne yazik ki, estetik haz nesnesine dontigmiistiir.

Mevlana’nin bu niteliklerinin yani sira, eserlerinde kullandigi dil, kiiltiirlimiiziin tastyicist olan
hikmetli s6z sdyleme geleneginin 6nemli bir temsilcisi olarak 6ne ¢ikar. Onun eserleri, Dogu
edebiyatinda ontolojik, epistemolojik ve aksiyolojik anlamlar biitiinciil ve siirsel bir sekilde dile
getirme imkéani sunan bu gelenegin en olgun ve segkin drmeklerindendir. Kadim medeniyetlerin
cogunda goriilen, ancak 6zellikle Dogu kiiltiirlerinde s6z soyleme tarzi olarak belirginlesen bu tislup,
bizim gelenegimizde en ¢ok tasavvufta kendini gostermistir. Tasavvuf geleneginde, hakikatin nesnel
bir sekilde ortaya konulmasi ¢abasi hem dini hem de felsefi agidan uygun goriilmez. Bunun
temelinde, "Hak" kavrammn Tanri’y1 ifade etmesi yatar; clinkii Tanri, 6znenin bir nesne gibi
kavrayabilecegi bir bilgi konusu olmamalidir. Bu agidan bakildiginda, felsefi anlamda dogru ve
yanlisa dair 6zdeslik mantigina dayanan yargilarin hakikatin nesnel temelini olusturdugu goriisti, SGfi
bakis acisina gore, hakikati sinirlamak ve tasarimsal bir hale doniistiirmekle elestirilebilir. Oyle ki bu
yaklasimin en biiylik eksigi, kendi iistiine kuruldugu zemini, yani hakikati; mutlak anlamda
uygunluk ve 6zdeslik denetimlerine tabi tutamayacagini, gormezden gelmesidir. Bu nedenle hakikat,
yalmzca 6znel tecriibelerin bir yansimasi olarak ve tecriibe sahibinin mutlak bir kontrol saglamadan,
adeta igsel bir sahitlik siireciyle kendi s6zlerine tamklik ettigi ya da hakikatin ifadesine bir arag
oldugu bir siirecte ortaya ¢ikabilir.
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Bizler i¢in hala bir paradoksu imleyen soziin 6rtme ve agma halindeki ikili karakteri, Mevlana nmn
biitiin eserlerinde ustalikla kullaniimistir. Schimmel’e gbre, “Ilk tasavvufi hikmetli beyitler, Ahmed
Yesevi’ye aittir” (Schimmel, 2018, $.96). Divan-1 Hikmet adli eserini Tiirk¢e kaleme alan biiyiik
sufi’nin, bu dilsel olanag kullanip kullanmadigina dair ¢calismalar yapilmis olmasa da ardindan
ozellikle Anadolu’da ortaya ¢ikacak gelenegi etkiledigi stiphesizdir. Yine Yunus Emre bu gelenegin
en 6nemli temsilcilerindendir. Yunus, siirlerinde “aruz veznini degil de halk veznini ve vezin tiirlerini
kullanmustir’” (Schimmel, 2018, 5.96). Yunus Emre’nin bi¢imden ¢ok anlattigi ilahi hakikatlere Gnem
verdigi ger¢egi, onun yaklasimimi en agik sekilde ortaya koymaktadir. Bu edebi tarz, daha sonra sufi
gelenegin temel taslarindan birini olusturan Hint cografyasina geri donmiis ve orada etkisini
gostermistir. Halk siiri formunda yeniden hayat bulan bu tasavvufi edebiyat, su gibi ifadelerle
orneklenebilir: “Nasil ki pamuk ipligi ne kadar uzun siire egrilirse o kadar kaliteli bir iplik elde edilir,
(...) Ancak tembel nefis zikretmeyi, ip egirmeyi reddettikce, kisinin diiglin giinii (6liim giinii)
gosterecek bir geyizi olmaz ve anadan iiryan, asagilanmis bir sekilde kalakalir” (Schimmel, 2018,
5.97). Bu durumdan da anlasilacagi gibi, bu sufi yol 6ylesine benimsenmistir ki ilahi hakikatleri ifade
eden mecaz ve imgeler, artik giinliik yasamm unsurlarindan ve yerel kiiltiire uygun ogelerden

secilmektedir.

Mevlana’nin diistincelerini felsefi kavramlarla ifade etme ¢abalar, yeterince kapsamli olmasa da
varligm siirdiirmektedir. Bu calismalar genellikle tarih ve edebiyat gibi alanlara dayanarak,
Mevlana’ nin okudugu eserler ya da onun eserlerini inceleyen kisilerle olan baglantilar {izerinden
yiirtitiilmektedir. Bu yaklasimin diisiince diinyamiza 6nemli katkilar sagladigi yadsinamaz. Ancak,
ozellikle Mevlana gibi bir disiiniiriin ontolojik ve epistemolojik durusunu derinlemesine ele
alabilecek felsefi caligmalarin eksikligi dikkat ¢ekicidir. Giinlimiizde sosyal bilimlerdeki yogun
akademik branglasma, farkli alanlar arasinda ¢alismaya mesafeli yaklagilmasi gibi nedenler,
Mevlana ve benzeri diistiniirlerin daha genis bir perspektiften ele alinmasinin 6niindeki engellerden
biri olarak goriilmektedir. Oysa Mevlana’nin, insanin etik ve estetik yargilarimdaki pozisyonuna dair
diistinceleri ile varlik ve bilgi alanlarmdaki durusu, felsefenin temel meselelerine dogrudan hitap
etmektedir. Buna ragmen, onun felsefi bir baglamda yeterince ¢aligilmamis olmast, agik bir eksiklik
olarak degerlendirilebilir.

Mevlana hakkinda yapilan felsefi ¢alismalarin smirli kalmasinin nedenlerinden biri, felsefenin
cogunlukla evrensellestirilmis bir yontem ve bu yontemin sahiplerince uygun goriilen malzemelerle

sinirlandirilmasidir. Bu bakis agist, bu gercevenin disinda kalan her tiirlii diistinme faaliyetinin felsefe

124



Kocatepe Beseri Bilimler Dergisi [KBBD]

Kocatepe Journal of Humanities [KJH]

olarak kabul edilmemesi sonucunu dogurmustur. Boyle bir tutum, Mevlana gibi biiytik diisiintirlerin
yer aldig1 genis bir diisiinme alaninin, felsefi incelemelerin disinda birakilmasina yol agmaktadir.
Bilindigi gibi, bu evrensel yontem ve konularin kdkeni, genellikle Yunan felsefe gelenegine
dayandirilmaktadir. Ancak Yunanl filozoflarn, kendi ¢evrelerindeki sorunlardan ve bu diinyaya ait
degerlerden hareketle bir felsefi gelenek insa ettikleri gercegi sikga goz ardi edilmektedir. Bu gergegi
yok sayan ve felsefenin klasik konularina tutucu bir sekilde bagli kalan akademik yaklasimlar, bugiin
su gercekle yiizlesmek zorunda kalmistir: Evrensel olarak goriilen biitiin konu ve problemler, aslinda
diinyanin belirli yerel degerlerinden ve inang sistemlerinden tliremistir. Bu durum, "yerli" oldugu
gerekcesiyle felsefi olmadigi varsayilan genis bir diisiince diinyasmin yeniden degerlendirilmesi
gerektigini ortaya koymaktadir. Giiniimiiziin evrensel ve elestirel yaklasim tarziyla, bu yerel
konularin ve tartismalarm modern felsefi literatiire kazandirilmasi, anlamh ve gerekli bir ¢aba olarak
goriilmektedir. Bu baglamda, Mevlana’nin diisiincelerini yeniden ele almak, yalnizca bir gereklilik

degil, ayn1 zamanda felsefi bir sorumluluk olarak karsimiza ¢ikmaktadir.

Klasik felsefe geleneginin dayandigi rasyonalite, nesnellik ve evrensellik gibi koklesmis kavram ve
ilkeleri elestirme konusunda yalniz olmadigimiz ortadadir. Bu kavramlar, zaman icinde cesitli
diisiiniirler ve disiplinler tarafindan sorgulannus ve alternatif bakis agilar gelistirilmistir. Ozellikle
modern ve postmodern felsefe akimlar, bu ilkelerin evrensellik iddiasmi, baglamdan
bagimsizhiklarim ve kiiltiirel etkilerden soyutlanmis olmalarini elestirerek daha cogulcu ve dinamik
yaklagimlar 6nermistir. Bu ortak elestirel cergeve, yerel diisiince geleneklerini daha genis bir felsefi
baglamda degerlendirme ¢abalarma da zemin hazirlamaktadir. Ian Almond’da gore, “Batili rasyonel
diisiince karsitlarmim kronolojisi derlenecek olunsaydi boyle bir ¢alisma, Gazali, Meister Eckhart,
Blake, Nietzsche ve Levinas gibi sahsiyetleri kapsayacak kadar genis olabilirdi” (Almond, 2019,
s.21). Modern dénemin sonlarindan giiniimiize uzanan ¢agdas felsefe geleneginde, rasyonalite,
nesnellik ve evrensellik gibi kavramlara yonelik elestirilerin giderek yaygimlastigi goriilmektedir.
Ozellikle modern diisiincenin nesnellik anlayis, Kierkegaard, Nietzsche, Sartre, Heidegger, Levinas
ve Merleau-Ponty gibi filozoflar tarafindan kesin bir sekilde reddedilmistir. Bu elestiriler, yalnizca
nesnellik kavramiyla smirh kalmayip, evrensellik ve rasyonalite gibi modern felsefenin temel
taslarini da kapsamis ve bu kavramlarin mutlak gecerliligine yonelik ciddi sorgulamalar yapilmistir.
Bu yaklagim, felsefi diisiincenin daha ¢ogulcu, baglamsal ve insana 6zgii bir temelde yeniden ele

alinmasina olanak saglamustir.
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Mevlana Celaleddin-i Rimi, eserlerinde tasavvufun derin kavramlarm ve insanin varolussal
arayislarm etkileyici bir poetik ifadeyle dile getirmistir. Onun eserleri bir yandan tasavvufi seyr i
stiltkiin geleneksel ogretilerini yansitirken, diger yandan bu ogretileri agk, hasret ve 6zlem gibi
evrensel duygular {izerinden bireysel bir deneyimle yeniden yorumlar. Bu yoniiyle Mevlana hem
kendi gelenegi icinde hem de cagdas felsefe ve edebiyat baglaminda dikkat ¢ekici bir yere sahiptir.
Mevlana'nin ozellikle ‘ney metaforu’ ile kendini ifade etmesi, insanin varolussal kopusunu ve
kaynagina olan 6zlemini anlatir. Bu, ask atesinde yanarak bireysel benlikten siyrilmay1 ve hakikate
ulagsmayi 6giitler. Onun anlatimi, karmasik teorilerden ziyade derin bir sadelik ve duygusal yogunluk
icerir. Bu sadelik, Mevlana'mn hem Dogu hem de Bati diisiincesinde yanki bulan bir 6zelligidir.
Mevlana'nin Attar gibi diger Safi sairlerden farkli olarak hikayelerini sonugsuz birakmayisi, onlari
ortak bir amaca yoneltmesi ve bu sayede bir tamamlanmislik hissi vermesi, onun 6zgiinliigiinii otaya
koyar. Bu yaklasim, onun sadece bir tasavvuf diistiniiri degil, aym1 zamanda insanligin varolussal

sorunlarima siirsel bir dille cevap veren bir filozof olarak degerlendirilmesine yol agmustir.

Mevland'nin ‘varlik-yokluk’, ‘hakikat’ ve ‘Oznellik’ gibi kavramlara yaklasimi, cagdas Bati
felsefesiyle karsilastinldiginda da dikkat gekici benzerlikler tasir. Ornegin, Heidegger'in varlik
sorunsali ya da Sartre'in 6znellik ve 6zgiirliikk tizerine diisiinceleri, Mevlana'nin agk ve insanin
kendini bulma yolculugu temalartyla diyalog kurabilecek niteliktedir. Bu nedenle, Mevlana'nin
fikirleri hem Dogu hem de Bati diisiincesiyle zengin bir etkilesim potansiyeli tasir. Bu baglamda,
Mevlana'nin yalnizca kendi kiiltiirel cografyasmmn bir diistiniirii olmadigini, onun felsefi ve poetik

derinliginin evrensel bir ¢cagrisim giiciine sahip oldugunu sdéylemek miimkiindiir.
2. Firlatilmishk ya da Koparilmishk

Tasavvufi kiilliyatin miimtaz bir 6rnegi olan Mesnevi’deki temalara benzer temalari tartigan
filozoflarin, felsefe tarihi icerisinde oldukga genis bir alan iggal ettikleri goriilmiistiir. Cagdas
Bat1 felsefesindeki tartigmalar dikkatle incelendiginde benzer konu ve problemlerin ele
alindig1 da goriilecektir. Bir 6rnek olarak, 20. yiizyil filozofu olan Heidegger’in, ¢aginin
insanina, ‘varligin ¢agrisina kulak verme’ yoluyla; i¢ine diisiilen ‘varligin unutulmuslugu
krizi’'nden ¢ikis yolunu gostermesi diisiiniilebilir. Heidegger’den yaklasik 700 yil 6nce
Anadolu’da yasayan Mevland da insanin kopup geldigi yeri yani ontik kokenini unutan

insana; en temel eseri Mesnevi’nin daha ilk beytinde soyle seslenmekte idi:
“Bu neyi dinle, nasil sikayet ediyor?

Ayriliklardan hikayet ediyor.” (Konuk, 2010, s.71).
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Mevlana’nin Mesnevi’sinin basindaki bu satirlarla Heidegger’in diisiinceleri arasinda
kurdugumuz benzerlik ornekleri, Heidegger 0zelinde ve baska bircok c¢agdas filozofta
kendini tekrarlamaktadir. Mevlana’nin ney metaforu, insanin 6ziine doniis 6zlemini, aslina
donme arzusunu ve varolussal bir farkindalik cagrisim1 ifade eder. Ney, insanin kendi
benliginden yiikselen ¢agriy1 temsil ederken, bu ¢agrinin 6zii ancak ona kulak verilerek ve
ona yanit verilerek anlagilabilir. Bu noktada, Mevland’nin metaforik yaklagimiyla
Heidegger’in varolus felsefesi arasinda giiglii paralellikler oldugu sdylenebilir. Heidegger,
insanin (Dasein) kendi varolusunu anlamasini, ‘6ze doniis’ olarak adlandirdigi bir siiregle
iligkilendirir. Ona gore insan, varolusunu anlamak i¢in kendine 6zgii bir poetik diisiinme
yoluyla varligin ¢agrisina kulak vermelidir. Heidegger’in ‘varligin sesi’ veya ‘¢agrist’ dedigi
bu kavram, Mevlana’nin ney metaforundaki 6zlemi ve ¢agriy1 yankilar. Her iki diisliniirde

de bu ¢agr1, insan1 kendi 6z varolusuna ve hakikatine gétiiren bir yol olarak goriiliir.

Mevlana’nin hikayelerindeki karakterler (6rnegin padisah ve doga arasindaki iligki),
Heidegger’in 6nerdigi patikalara benzer sekilde, insanin varlik ile olan iliskisini yeniden
anlamlandirmasina olanak tanir. Padisahin ¢agrisina kulak veren doganin, kendi 6ziine
doniis yolculuguna baslamasi, Heidegger’in ‘dinleme’ ve ‘gagriya yanit verme’
kavramlariyla ortiismektedir. Iki diisiiniiriin de insam diisiinmeye ve varolusun derin
anlamma dair bir yolculuga tesvik ettigi agiktir. Bu acidan bakildiginda, Mevlana ile
Heidegger arasinda giiclii bir sezgisel bag kurmak miimkiindiir. Insanin i¢sel ¢agriy1 duyup
duyumsamas1 ve bu ¢agriya yanit vererek bir yolculuga ¢ikmasi, her iki diigliniiriin insanin
varolugsal sorularini anlamlandirmaya yonelik benzerliklerini ortaya koyar. Bu baglamda,
Heidegger’in Onerdigi poetik diisinme yontemi, Mevlana’nin manevi yolculuk

metaforlariyla zengin bir diyalog kurabilir.

Antik Yunanli Aisyklos’un Prometheus tragedyasinda, Gadamer’e gore, Prometheus’un
tanrilardan atesi ¢alarak insanlara getirmesinden daha 6nemli bir sey vardir: “Prometheus,
insanlik i¢in icra ettigi gercek hizmetin, dyle atesin hediye edilmesi ve onunla iligkili biitiin
hiinerlere sahip olmasi degil, aksine 6liim vaktine iliskin bilgiyi bizden ¢ekip almasidir
(Gadamer, 2002, s.108). Prometheus'un hikayede, ugruna sonsuz cezaya carptirildigi atesi
calma sugundan daha ¢ok, insanlarin ne zaman 6leceklerine dair bilgiyi onlardan almasiyla
ve insanlarin ne zaman 6leceklerini bilmeme sebebinin kendisi oldugunu ifade etmektedir.

Anlagilan Gadamer, bugiin bizlerin; insana, varlig1r degistirme becerisini, ‘teknik’i temsil
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eden atesi vermesiyle ovdiiglimiiz Prometheus kendinin baska bir 6zelliginin daha ¢ok
ovgliye deger oldugunu diisiinmektedir. Ona gore, insanin ne zaman 6leceginin bilgisinin
insanlardan alinmasi onlara atesin verilmesinden ¢ok daha Onemlidir. Cilinkii insanin
diinyadaki varolusunu ayakta tutan en énemli seylerden biri, 6liim zamanini1 bilmemenin

insanda yarattig1 kaygi oldugunu diistinmektedir.

Insanin &liimlii oldugunu bildigi ancak 6liimiin zaman1 ve mekanina dair bilinmezlige
hapsoldugu bu varolusundan neset eden kaygi, Islam diisiince diinyasindan ¢ogumuzun
bildigi bir duygu/kavram ikilisine karsilik gelmesi agisindan oldukga ilgi ¢ekicidir. Bu ikili,
korku ve timit seklinde; insanin bu diinyadaki olusunu temsil eden bir kavram ikilisidir.
Aisyklos’un Prometheus eserinde gecen insanin 6lecegini bilirken, ne zaman 6lecegini
bilmez hale gelmesinin yarattig1 kaygi durumu, korku ve {imit kavramlastirmasinda islam
tasavvufundaki kullanimina benzer bir sekilde kullanilmaktadir. Bu noktada Mevlana’nin
Mesnevi eseri korku ve imit kavramlarinin bu baglamdaki en iist diizey kullanimlarindan
birini barindirmaktadir. Mesnevi’de Mevlana insani, bir kamisin dogup biiyiidiigii vatani
olan sazligindan koparilip, kurutulduktan sonra bedeninde delikler a¢ilip oldugundan baska
bir seye doniismesiyle beraber aslindan koparilmanin sonucunda bir ney gibi feryat ederek
vatanina yani koparildign kamishigi aramasina benzetmektedir (Unal, 2020, s.120).
Mevlana’nin kahramanlarinin neredeyse tamami hep bir yolculuk halindedir. Mevlana’ya
gore, bu diinya insanin yolculuk yaptigi bir yer olarak sanki hepimizin koparildig:

anavatanimiza yapmamiz gereken seyahati imlemektedir.

Mevlana’nin seyahatten anladigiyla bizim bugiin sebep-sonug iliskisini gerektiren ¢izgisel
zaman anlayisi etkisi altinda anladigimiz acaba ayni midir? Mesnevi’nin ikinci cildinde yer
alan su ifadeler ilgingtir: “Bir is yaptin, aga¢ diktin ya; sonunda, ilk harfi okudun demektir.
Dali, yapragi, kokii evveldir ama bunlarin hepsi de meyve i¢in gonderilmistir” (Mevlana,
1973b, s.164). Mevlana’nin anlayisinda insanin diinyadaki varolugsal yolculugunun sebebi
aslinda onun amacini olusturmaktadir. Yani insan sonunda ulasmak istedigi gaye sebebiyle
yola koyulmaktadir. Bdylece sorumuz da cevabini bulmaktadir. Mevlana’daki dongtisel diye
ifade edebilecegimiz bu anlayisla, bizim ¢izgisel anlayisimiz tamamen farklidir. Mevlana’ya
gbre insanin diinya ylriyiisiiniin sebebi yani aym1 zamanda gayesi koparildigi kendi

hakikatine geri donmektir. insan kendi hakikatine ulagma imkani sunan bu yolculuga
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yazgilhidir. Fakat insanin yazgili oldugu sey yolculuktur. Yoksa her insanin kendi aslina

ulasabilecegine dair bir kesinlikten bahsetmemektedir.

Biitiin teolojik metinler ya da mitlerin yaptiklar ilk sey adeta insanin ansizin kendini
diinyada bulma temasini agiklamaya c¢alismaktir. Bu ylizden insanin diinyaya gelisi akla
uygun hale getirilirken kullanilan, “atildi, gonderildi, diistii ve firlatildi” gibi ifadeler ortak
olarak kullanilmigtir. Mevlana i¢in de insan, bu diinyaya aslindan koparilarak génderilmistir.
Ona gore insan, kendini koparilmanin yarattigi hasret duygusuyla inlerken bu diinyada

bulmaktadir. Fakat insanin, kendi iniltilerine heniiz kulag1 sagirdir.

3. Perde: Hakikatin Ortiisii ve imleci

Insanm atildig1 bu diinyanmn sesleri kendi i¢inden yiikselen feryadin duyulmasimni engellemektedir.
Yani diinya insan ile kendi hakikati arasina girip bir perde gibi onu 6rtmektedir. Insan diinya denilen
bir perdeye ben denilen bagka bir perde olarak diismiistiir. Mevlana insanin perdeler 6niinde onlardan
kendi hakikatine dair medet uman varolusunu su sekilde ifade etmektedir: “Adam, define benim
evimde dedi kendi kendine; peki, orada ne diye yoksul oturmusum, feryat etmisim? Definenin
basinda yoksulluktan dlmiisiim meger; ¢linkii gafletteymisim, perde ardindaymisim” (Mevlana,
1974c, s.642). Yani insan ashinda perdeler diyar1 olan bu diinyaya diigmiistiir. Ama insanin ikinci bir
diismesi var ki o da bu perdeler diyarma aldanarak diinyaya diigkiinliik gosterip asil menzilini
unutmasidir. Insan, ontolojik olarak bu diinyaya diismiis olmasma ragmen epistemolojik olarak bu
ilk diismeyi unutup artik hakikatini bu diinyada aramaya koyulmustur. Felsefi olarak insanin kendini
unutmasi krizine denk gelen bu durum Mevlanda’nmin elestirdigi insanlarm iginde bulundugu bir

durumdur.

Mevlana’ya gore bu diinya sadece bir perde degildir. O yilizden bu diinyay1 anlamsiz gérmek, ona
yiiz ¢evirmek insanin kendini bulmasi yolunda birer engele doniisecektir. Mevlana, insanin perdeler
oniinde ancak gelisebilecegini diisiinmektedir. Insanin diistiigii bu diinya perdelerle anlamli hale
gelmektedir. Oyleyse diinyanin kendisi ve i¢indeki biitiin perdeler insanin kendi hakikatine dogru
yolculugunun isaretcileri olarak ig gérecektir. Bu diinya, insanin kendi hakikatine giden bir yoldur.
Mevland’ya gére, insanin varolusu bir tiir kendine yolculuktur. Insani her tiirlii bir sona tastyan bu
yolculukta her insan kendi hakikatine ulasamayacaktir. Insanin kendi hakikatine ulasmas icin diinya
denilen perdede ben denilen perde ile korku ve iimit geriliminde yasamasi ve kendi sonuna dénmesi

gerekmektedir. Korku ve timit insanin kendi sonuna uyanmasini saglayan iklimin adidir.
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Mevlana’nin ifadesiyle, “Bu iimitle korku, iki perdedir; herkes, bu iki perdenin ardinda yetisir,
gelisir. Birer perde olan su limitle korkuyu yirttin mu, gizli olanlar, biitiin olgunluguyla meydana
cikar” (Mevlana, 1973a, 5.591). Mevlana’ya gore, korku ve timit ikliminde yetisen insan, ancak belli
bir olgunluga gelince kendi hakikatiyle arasina giren bu korku ve {imit perdesini aralayarak hakikate
mazhar olabilmektedir. Korku ve iimit insanin hakikatiyle arasindaki engel gibi goriinebilir. Fakat
Mevlana’ya gore, bu perde, hakikati 6rtmenin yaninda heniiz hakikate hazir olmayan insanin
hakikate hazir hale gelene kadar olgunlasmasini saglayan imkani imlemektedir. Dogas1 geregi tam
olan hakikat, insamin da tam olmasini perdenin ardinda beklemektedir. Mevlana i¢in biitiin perdeler
cift anlamlidir. Her perde hem bir seyleri 6rtmektedir hem de isaretci olup insani hazirlamaktadir.
Insanin diinyada korku ve {imit arasindaki varolusu Mevlana dizgesinde bdyle karsilik bulmaktadir.

4. Insan, Kendi Oliimiidiir

Korku ve imit perdesinin hakikati 6rtmesi aklimiza yatsa da ayni1 zamanda hakikati isaret
ediyor olmasi gilinlimiiz modern algilarin1 olduk¢a zorlayacak baska bir epistemolojik
zemine ihtiya¢ duymaktadir. Bizim i¢in tezat ifade eden bu durum ancak dinlerin sunabildigi
teolojik bir esneklik zemininde anlamli hale gelebilmektedir. Bu zemin, varolanlarin
isimleriyle yani ortiileriyle ancak diinyada goriiniir olabildiklerini anlatan dini metinlerin
sundugu epistemolojik bir esneklik alanini ifade etmektedir. Her var olan diinyada bir
miiddet kalacaktir. Bu miiddet insan i¢in de gegerlidir. Tek farkla; insan diger varliklarin
aksine Olimli oldugunun farkinda olma imkanina sahiptir. Tabi bu imkana sahip olmakla
her insanin Oleceginin gercekten farkinda olmasi ayni sey degildir. Clinkii her insanin bu
imkanla diinyaya geldigi gerceginin yaninda sadece insanlardan ¢ok az1 bu farkindaliga
sahip olarak yasar ve oliirler. Insanlarin kisisel dliimlerini ifade eden ecel hakkindaki bu
belirsizlik insan1 diri tutmasi beklenen bir gerilimi ifade etmektedir. Fakat ¢ogu insan bu
gerilimi kaldiramaz ve bir an evvel bundan kurtulmak ister. Mevlana’nin ifadesiyle: “O
gecitten daha cabuk gegebilseydim bu ortlim, su perdem, daha da az olurdu” (Mevlana,
1974b, s.107). Bu istek var olan her seyin sahsi bir zamani oldugu ve bunun digina
cikmayacagi ilahi nizama terstir. Mevlana’ nin ifadeleriyle: “Cocugun yaratilisi neden dokuz
ay? Ciinkii yavas yavas, is gormek, o padisahmn adeti, neden Adem'in yaratilis1 kirk sabah
stirdii; o balgig1 yavas yavas insan haline getirdi?” (Mevlana 1974c, s.192). Mevlana’ya

gore, hicbir sey kendi zamaninin disina ¢ikamaz.
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Mevlana 6zellikle oliimle ifadelerinde, bir zaman anlayisi izhar etmektedir. Ona gore her
seyin i¢inden gectigi ve tabi oldugu bir zaman vardir. Fakat her varligin zemini olan zamanin
yaninda tiim varolanlarin diinyadaki oluslarinin parcasi olan kisisel zamanlar1 da vardir. Ona
gore, her sey bu kisisel zamana bagli olarak olur ya da 6liir. Meyvenin olgunlagsmasi ya da
clriimesi gibi veya gezegenlerin hareketleri gibi kendini gdsteren bu miistakil zaman
insanlar i¢in bu diinyada bulunma siiresini ifade etmektedir. Boylece insan olusuna i¢kin bu
zamanda ya olmasi gereken olacak ya da olamadan o6lecektir. Her insanin 6liim zamaninin,
onun miistakil varolusuna ait olusu, Mesnevi’nin I. defterinde yasli bir adammn Hz.
Siileyman’a korkarak gelip “Emrindeki riizgarlar beni uzak bir yere (Hindistan) gétiirsiin.
Ciinkli yolda Azrail’i gordiim bana kotii kotii bakiyordu.” demesini anlatan hikayede
icerilmektedir. Bunun {izerine Hz. Siilleyman Azrail’e “O Miisliimana, onu canindan,
malindan avare etmek i¢in mi Oyle 6fkeli baktin?” der. “Azrail dedi ki: Ne vakit 6fkeli
bakmisim ona? Yol ugraginda goérdiim de sasirdim kaldim: saskin saskin baktim. Ciinkii
Tanr1 bana, onun canini bugiin Hindistan’da alacaksin buyurmustu.” (Mevlana, 1973a,
5.240). Anlasilan varolusgularin insan hep kendini seger ifadesine benzer bir baglamda
insanin kendinden yani kendi i¢ckin zamanindan diger bir degisle kendi 6liimiinden kagmasi
bile yine kendi dliimiinedir. Mevlana, “Kimden kaciyoruz? Kendimizden mi?” beyitleriyle
bunu agikca ifade etmektedir. Kisinin kendinden kagmasi ve oliimiinden kagmasi ayni
seylerdir. Fakat olimiimiizden kacisimiz yine Sliimiimiize olacaktir. Bu noktada insanin,

‘kendinin 6liimii’ oldugunu sdylemek abart1 olmayacaktir.

Gilinlimiizde batilt modern filozoflarin hilafina ¢agdas filozoflarin dilinden sik¢a duymaya
alisigimiz ifade: ‘Insan, kendi 6liimiidiir’. Yani insanin hakikati kendi 6liimii iizerinden
anlasilabilir. Mevlana nin Divan-1 Kebir eserinde gegen su beyitlere nasil da benzer. “Oliim
yasayistir; yasayistir 0liim, fakat gercegi Orten goriis tersine gosterir onu. Su bedenden ¢ikan
canlarin hepsi de diridir, peri gibi goriinmez” (Mevlana, 2020, s.122). Mevlana oliimii
insanin hakikati ile iligkilendirirken, giinlimiizde yasadigimiz bir baska durumu yani 6liimiin
insan hayatindan nasil ¢ikarildigini da ifade etmektedir. Agikca goriilmektedir ki Mevlana
insanin biyolojik olarak 6lecek olmasina dair bir uyaniklik/bilingten bahsetmektedir. Bugiin
biliyoruz ki uyku durumu insanin normalden farkli bir biling durumunu ifade etmektedir.
Mevlana’nin uyku ve 6liim arasinda kurdugu benzerlik ise 6liimiin biling ile iliskisi hakkinda

bize fikir vermektedir. “Can atlarini eyersiz kor; iste ‘Uyku 6liimiin kardesidir.” sirr1 budur.
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Yalniz giindiiziin geri gelsinler diye ayaklarin1 uzun bir bagla baglar. Baglar ki giindiiz
olunca o cayirdan geri gelsinler; o yayladan gelip ylik altina girsinler” (Mevlana, 1973a,
s.136). Mevlana uyku ve 6liimii iliskilendirirken 6liimii bir tiir biling haliyle iliskilendirmis
olmaktadir. insanin olusunun bir pargasi yasam ise diger tarafi da dliimdiir. Eger dyleyse
insanin kendini bilmesi ancak yasam gibi 6liimiin de farkinda olmas1 yasam gibi 6liimii de

yasamasiyla miimkiin olacaktir.

Mevlana insanin Oliim karsisindaki tutumuna gore sekillenecegini diistinmektedir.
Mevlana’ya gore 6liim karsisindaki korku veya timit insani, bir terzinin kumasi bigip dikmesi
gibi isleyecektir. Ona gore, insanin Olim karsisindaki tutumu insanin olusunu
sekillendirmektedir. “Oliim, goziiniin &niinde tehlike kesilen kisi, ‘Kendinizi tehlikeye
atmayin’ buyruguna sarilir. Fakat 6liim, goziine kapit acilmasi goriinen kisiye, ‘Yarisin’
denir. A 6limi gorenler, uzaklasin, sakinin; tez olun ey dirilmeyi gorenler, ‘yarisin,” Haydin
ey lutuf gorenler, genisleyin; beladir bu ey kahir gorenler, dertlenin” (Mevlana, 1973c,
S.412). Mevlana’ya gore insanin bu diinyaya gelmesi bir tiir hediyedir. Fakat bu hediye 6liim
tarafindan siirekli bir tehdit altindadir. Insanin bu diinyada korku ve {imit arasindaki yasami
tam da bunu ifade etmektedir. Insanin kendiyle ilgili hakikati iste ancak bu iklim icerisinde
ortaya ¢ikmaktadir. Oyleyse insanin iimit icinde 6liim tehdidi altindaki varolusu kendi
hakikatine ulagmasi i¢in en uygun zemini sunmaktadir. Goriilmektedir ki 6lim korkusu
olmadan insanin kendi hakikatine uyanmasinin imkani yoktur. Diger bir deyisle insanin
kendini, olusunu tam olarak iistlenmesi 6liime dogru bir yasami idrak etmesiyle miimkiin

olacaktir.

Insanin diinyada ben diye baglandig sey tiim yetenekleri, becerileri, imitleri ve korkularidir.
Mevlana ise insanin bundan daha fazlas1 oldugunu diisiinerek, insanin bu diinyanin diger bir
deyisle bu diinyadaki benliginin tutsagi oldugunu sdylemektedir. Mesnevi’nin IV. defterinde
insanin bir koca kar1 tarafindan biiyiilenen bir mahpus gibi diinyadan ayrilamadigini ifade
etmektedir (Mevlana, 1974a, s.44). Mevlana insanin kendi hakikatini birakarak diinyadaki
gecici benligine baglandigini1 ifade etmektedir. Diger bir agidan ise bu, insanin kendi
Oliimiinii reddetmesinde oldugu gibi diinyaya tutunma ¢abasidir. Mesnevi’de ise bu durum
sOyle karsilik bulur: “Su gecitten ayrilmak insana gii¢ gelir; demek ki o duraktan ayrilmak,
daha da giic; bunu boyle bil. Resimden ayrilmak, sana gii¢ geliyor; peki, ressamdan

ayrilmak, ne kadar gii¢ gelecek. A asagilik diinyaya sabredemeyen, a dost, Tanr1 ayriligina
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nasil dayanabiliyorsun, nasil?” (Mevlana, 19744, s.441). Zaten kendi hakikatiyle arasinda
bir¢ok perde olan insan ben perdesini de bunlara eklemektedir. Oysa Mevlana’ya gore, “Yok
olusun yolu bambagkadir; ¢iinkii kendinde olus, da bir baska su¢. Kendinde olus gecmisi
anmaktan meydana gelir; gecmisin de Tanri'ya perdedir; gelecegin de. Ikisini de atese ver;
niceye bir bu ikisinin yliziinden kamig, gibi bogumlarla dolacaksin?”’ (Mevlana, 1973a, s.404-
405). Kamisin bogumlarinin artmasi onun kokiinden uzaklasarak bu diinyaya daha fazla kok
salmasini ifade etmektedir. insanin da 6zellikleri becerileri yani diinyaya dair ilgileri arttik¢a
diinya ile arasindaki baglanti daha da kuvvetlenecektir. Artik insan git gide kalinlagan
benliginin duvarlar1 arkasinda, hakikatinden iyice uzaklasacaktir. Bunun en 6nemli isareti

ise bu diinya hayatinin sonunu ifade eden 6liimiin insanin hayatindan ¢ikarilmasidir.
5. Sonuc¢

Mevlana’ya gore insan, varolusu clizlerine boliinemeyecek metafizik bir biitlinliik icerisinde
anlagilmalidir. Bircok filozofta karsimiza ¢ikabilecek bu biitiinciil bakis agisi; insanin,
ontolojik bulunusunu epistemolojik bir pozisyona baglarken bunu da estetik yonelimlerde
ve etik tutumlarda nasil ortaya ¢iktigin1 gostermesi acisindan ¢ok kiymetlidir. Mevlana’nin
bize sundugu bu metafizik perspektif insanin varolusunu, kendi ontolojik zeminini insa
edecek Oliimiine kars1 epistemolojik bir agiklik icerisinde bulunmak olarak tanimlamaya
olanak saglamaktadir. Mevland’nin holistik metafizigi, sistem filozoflarinin ontolojik,
epistemolojik ve aksiyolojik tanimlarinin {ist iiste gelmesi anlaminda bir biitiinliikten ziyade
organik bir biitiinliiktiir. Bu organik ya da holistik diyebilecegimiz diisiinme bigimi
insanligin basindan beridir din, mitoloji ve felsefe i¢erisinde kendisine yer bulmustur. Bunun
istisnas1 ise modern diisiinme bi¢iminin biitiin kurumlartyla olgunlastig1 giiniimiiz diistince
diinyasidir. Mevlana’nin diisiincelerinin dayandig felsefi arka planin gézden kagmasinin

nedeni de budur.

Yazimizin basinda Mevlana ve bir¢ok degerimizin felsefenin ya da diisiince diinyamizin
smirlar1 digsinda tutulmasinin bazi nedenlerinden bahsetmistik. Daha onceki ¢alismalarimiz
151¢inda  Mevland’da nicelerini bulabilecegimizi diisiindiiglimiiz bir kavram (6liim)
sayesinde onun diisiincelerinin felsefi degeri olmadigini diisiinenlere kiiciik bir cevap
verdigimizi umuyorum. Mesnevi basta olmak iizere Mevlana’nin biitiin eserleri bu

calismanin sinirlarinin 6tesinde bircok 6rnegi daha igerisinde barindirmaktadir. Mevlana’nin
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felsefi derinligine kiigiik bir 6rnek olsun diye yazilan bu yazi, salt bir deneme olarak
anlasilmamalidir. Zira yazida kullanilan kavramsallastirma ve g¢ergeve giiniimiiz ¢agdas
felsefesi ve hassaten fenomenoloji igerisinde sik¢a kullanilan kaliplara dayanmaktadir.
Mevlana’nin hakikati poetik bir sekilde ifade etmesinin yarattig1 zorluk ortadadir. Fakat bu
zorluk tamamen giinlimiiz insaninin poetik bir hakikat dilini anlamamasindan
kaynaklanmaktadir. Oysa fenomenoloji gibi giinlimiiz felsefe araglar1 sayesinde bu poetik
ifadelerin altindaki felsefi baglami agik hale getirmek miimkiin gériinmektedir. Mevlana’nin
Mesnevi’sinde, insanin kendi aslina dogru yolculugu ayni zamanda hakikate uzanan bir
yolculuktur. Boylece ontoloji ve epistemoloji birlesmis goriinmektedir. Insanin kendi
hakikati ile varligin hakikatinin bu Ortlismesi nihai bir durak olmayan gecici diinyadaki
seyahatini listlenmesiyle miimkiin olacaktir. Bir 6dev olarak kendi olmay1 tistlenmek etik ve
estetik gondermeleriyle aksiyoloji alanini, ontoloji ve epistemolojiye baglamaktadir.
Mevland’ya gore, insan Olime yiiziini donmelidir. Mevlana’nin hikayelerindeki
kahramanlar hayat i¢erisinde hepimizin karsilagabilecegi durumlarda tasvir edilmektedirler.
Fakat bu durumlar c¢ogunlukla anlasildigi ve islendigi gibi sadece ahlaki ¢ikmazlari
icermemektedir. Mevlana, insanin kendini igerisinde buldugu diinyaya karsi tutumunu
varolussal bir yonelme olarak ele almaktadir. O, insan1 belirli bir varlik anlayigina istinaden
gelistirdigi hakikat telakkisi 1s18inda bir deger diinyasina sahip olarak tiim bir sekilde
betimlemektedir. Mevlana’nin konu edindigi insan, su diye gosterebilecegimiz aramizdaki

insandir.

Sonug olarak, her medeniyet iddiast bir insan modeli lizerine kendini inga eder. Bu insan
modeli aslinda bir tiir taslaktir. Yani teorik olarak o medeniyetin kurucular1 tarafindan
idealize edilmis bir taslak. Nitekim miistakil bir medeniyetin mirasgis1 olarak kendimizi
konumladigimiz zaman, bu insan ideali, ortalarda goriinmese bile bir zorunluluk olarak
oralarda bir yerlerde olmalidir. Bir medeniyet i¢in ideal insan modeli demek; o insanin,
kendiyle, diger insanlarla, canlilarla, diinyayla; hiilasa etrafinda kendi olmayan her seyle
nasil iliski kuracaginin ideal modelini ortaya koymak demektir. Bu ideal davranma modeli
bir ideal diisiinme ve algilama ve ardindan da bir yargilama giiciinii nasil kullanilacagiyla
dogrudan ilintilidir. Bu insan modelleri her medeniyetin kendi 6z degerleri etrafinda
kurulur/insa olur. Bu insa siiregleri ise o0 medeniyetin insanlarla dogrudan ‘konusan’ sozlii

ve yazili kiiltiir tirlinleriyle aktarilir. Bize gére Mevlana, Mesnevi'si bagta olmak iizere biitiin
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eserlerinde -eger okunmasi bilinirse- medeniyetimizi sirtinda tasiyan bir insan tasavvuru

kendini, medeniyetin varlik, bilgi ve deger anlayisini sirtlanmig bir sekilde gostermektedir.
Arastirma ve Yaym Etigi Beyam

Bu makale i¢in etik kurul izni alimmasima gerek yoktur. Arastirma ve yayin etigine uygun hareket
edilmistir.

Yazarlarm Makaleye Olan Katkilan

Makale tek yazarhidir.

Destek Beyam

Aragstirma herhangi bir kurum veya kurulus tarafindan desteklenmemistir.

Cikar Beyam

Makale tek yazarlidir. Herhangi bir ¢ikar ¢atigmasi yoktur.
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Extended Summary

Mevlana is someone who could address both ordinary people and the elites of society simultaneously.
Considering the diversity of his audience, it is evident that what would require exceptional skill even with the
technological means of our time posed no challenge for Mevlana.

His ability to convey divine truths in his works with a simple and clear language made him a globally renowned
figure. Beyond the allure brought by his original and poetic expression, the passionate content of his writings
also captivated readers. Thus, subjects that are challenging to articulate were expressed through the Sufi
tradition, which is rich in metaphors and imagery. This style of expression, heavily reliant on metaphors,
analogies, and storytelling, facilitated the verbalization of a state of "knowing/awareness" stemming from the
understanding of existence and humanity, referred to as "the science of states" in Sufism.

In addition to these qualities, the language Mevlana used in his works represents the tradition of wise expression
that serves as a carrier of our cultural heritage. Indeed, Mevlana's works stand among the most mature and
profound examples of the tradition of wise sayings in Eastern literature, offering a holistic and poetic way to
convey ontological, epistemological, and axiological implications.

While attempts to express Mevlana's thoughts using philosophical concepts (philosophization) exist, they are
admittedly limited. However, these studies are often based on concrete evidence, focusing on historical and
literary connections, such as the texts Mevlana read or the individuals influenced by him. The contributions of
such works to our intellectual world cannot be denied. Yet, in contemporary scholarship, there is a noticeable
lack of studies aimed at uncovering the ontological and epistemological stance of a thinker like Mevlana,
whose ideas fall significantly within the domain of philosophy.

One of the reasons for the limited number of philosophical studies on Mevlana lies in the nature of philosophy
itself. Philosophy has often been practiced as a universalized discipline, employing methods and materials
deemed appropriate by its established authorities, while excluding other forms of intellectual activity from
being recognized as philosophy. This has resulted in the exclusion of significant intellectual endeavors,
including those of Mevlana, from the mainstream philosophical domain.

It is evident that thinking has taken different paths within various traditions across different eras. Even in
intellectual geographies addressing similar subjects, entirely opposing traditions of thought have emerged.
Within this diversity, it is implausible to claim that thinkers like Mevlana belonged to no tradition or bore no
resemblance to any particular philosophical inclination. From this perspective, Mevlana's works—expressed
in a poetic form—engage with foundational concepts and debates such as being, existence and nonexistence,
death, truth, knowledge, and subjectivity. These themes arguably resonate with various multi-dimensional
counterparts in contemporary Western philosophical literature.

It has been observed that philosophers who discuss themes similar to those in the Masnavi, a distinguished
example of the Sufi collection, have occupied a very large area in the history of philosophy. When the
discussions in contemporary Western philosophy are examined carefully, it will be seen that similar issues and
problems are addressed. As an example, it can be thought that the 20th century philosopher Heidegger showed
the people of his time a way out of the ‘crisis of forgottenness of being' by ‘listening to the call of being'.

Today, contrary to Western modern philosophers, we are used to hearing the phrase frequently from
contemporary philosophers: 'Man is his own death'. In other words, the truth of man can be understood through
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his own death. While Mevlana associates death with the truth of man, he also expresses another situation we
experience today, namely how death is removed from human life. It is clear that Mevlana speaks of an
alertness/consciousness that man will die biologically. Today, we know that the state of sleep expresses a state
of consciousness different from the normal. The similarity that Mevlana draws between sleep and death gives
us an idea about the relationship between death and consciousness.

According to Mevlana, the coming of man into this world is a kind of gift. But this gift is constantly under
threat from death. The life of man in this world between fear and hope expresses exactly this. The truth about
man's self emerges only in this climate. Therefore, man's existence under the threat of death in hope offers the
most suitable ground for him to reach his own truth. It is seen that it is not possible for man to awaken to his
own truth without the fear of death. In other words, man's complete undertaking of himself and his existence
will be possible by realizing a life towards death.

Mevlana expresses that man leaves his own truth and clings to his temporary self in the world. In another sense,
this is an effort to hold on to the world, just as man denies his own death. The increase in the nodes of the reed
indicates that it is moving away from its root and taking more roots in this world. As man's characteristics,
skills, and interests in the world increase, his connection with the world will become stronger. Now, man will
be further away from his truth behind the walls of his increasingly thick self. The most important sign of this
is the removal of death, which signifies the end of this worldly life, from man's life.

According to Mevlana, man should be understood within a metaphysical whole whose existence cannot be
divided into parts. This holistic perspective, which we can encounter in many philosophers, is very valuable in
terms of showing how man's ontological existence is revealed in aesthetic tendencies and ethical attitudes while
connecting it to an epistemological position. This metaphysical perspective that Mevlana offers us allows us
to define man's existence as being in an epistemological openness towards death, which will build its own
ontological ground.
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