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Öz 

İslâm düşüncesine göre âlemde varlığı zorunlu olan sadece Allah’tır. Diğer varlıklar mecazen vardır. Vahdet-i 

vücuda göre de âlemde sadece o vardır. Herşey ondan zuhûr etmiştir. Var gibi görünen bu âlem görüntülerden 

ibarettir. Mecazen vardır. Bu görüntüler gerçekte arkasındaki bir hakiki varlığa dayandığı için var olarak 

görünmektedirler. Öyleyse bu görüntülerin başlangıçta nasıl oluşmuştur. Bir çokluğa, latîf kesîfe, Hakikat 

mecaza nasıl dönüşmüştür. Aralarındaki ilişki nasıl devam etmektedir. Bunu nasıl kavrayabilir, nasıl 

tanımlayabiliriz. 

Mutasavvıflar bunu anlatmak için farklı semboller ve metaforlar kullanmışlardır. Bu sembollerden birisi de 

çekirdek-ağaç sembolizmidir. Bir çekirdek öncelikle bütün ağacın bilgisini içinde taşır, sonra uygun ortam 

bulunca bu bilgi açığa çıkar, yeşerip büyür, dal budak salar, sonra da yaprak açar ve en sonunda meyve verir. 

Her meyvede aynı ağacın bilgilerini toplayan yine çekirdekler oluşur. Ağacın her merhalesi ayrı bir şekil ayrı bir 

renk ve ayrı bir işleve sahiptir. Fiziken bir olan, çokluğa dönüşmüştür. Ancak ağaçtan esas maksat meyve elde 

etmektir. Meyvesi olamayan ağaç makbul değildir. Bu âlem de bir ağaç gibidir. Bu ağacın tohumu Hakikat-ı 

Muhammediye’dir. Ağaç farklı ortamlarda farklı şekillerde ortaya çıkar ve görünür, büyür ve en son meyve 

verir. Ağacın meyvesi insan-ı kâmildir. Önemli olan da insan-ı kâmil olmaktır.  

Biraz dikkat edilirse Kur’ân ve hadislerde ağaç sembolizminin çokça kullanıldığı görülür. Bu sembolü 

mutasavvıflar farklı anlamlarda manzum ve nesir olarak eserlerinde çokça işlemişlerdir. Bu çalışmada öncelikle 

Şeçer/ağaç sembolizminin dini ve tasavvufi literatür içerisindeki yeri araştırılacak sonra Muhyi Efendi’nin 

Temsîl-i Şecer isimli yazma halindeki eseri tanıtılacaktır. Çalışmanın sonunda da onun 16. Yüzyılda kaleme 

aldığı bu eseri günümüz harflerine çevirilerek literatüre kazandırılacaktır. 

Anahtar Kelimeler: Vahdet-i vücûd, Çekirdek-ağaç sembolizmi, Muhyi Efendi, Temsîl-i Şecer. 
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Abstract 

In the Islamic thought, the only necessary being (wacib al-wujud) is Allah. Compared to him, all other beings’ 

existence is deemed metaphorical (majazi). Similarly, according to the doctrine of the unity of being (wahdat al-

wujud) no being exists except Allah; and all emerge from him. The universe, which is seemingly existing 

consists of mere images, and thus being metaphorical. These images appear to be existent due to that they are 

indeed based on a real being in the background. So, what is their initial relevance with truth? How does the 

relationship between them continue? How can we comprehend and explain it?  

Sufis used various symbols and metaphors to describe it. One of them is the symbolism of the seed and the tree. 

The seed carries the knowledge of the whole tree in advance. Then, when a suitable environment is found this 

knowledge is revealed: the seed sprouts, grows, shoots out branches, foliates, blossoms and finally bears fruits. 

Each fruit contains seeds having the knowledge of the same tree. Every phase in the growth of the tree differs in 

terms of shape, colour and function. A once single being has become a multitude of ones. For the point of 

planting a tree is reaping its fruits, a fruitless tree is undesirable. This universe is also like a tree, and its seed is 

the Muhammadan Reality (Haqiqat Muhammadiya). The tree appears in a variety of ways, in different 

environments and appears, grows and eventually bears fruits. The fruit is the perfect man (al-insan al-kamil). 

Therefore, what counts is to become a perfect man.  

When examined, it can be noticed that the symbolism of tree is often used in the Qur'an and the hadiths. This 

symbolism has been frequently utilized by sufis, in poetry and prose in different meanings. In this study, firstly, 

the place of the symbolism of the tree in the religious and mystical literature will be investigated and then Muhyi 

Efendi's work titled "Tamthil Shajar" will be introduced. At the end of the study, a Romanized Turkish 

transcription of this work, authored in the XVIth century, will be presented with the aim of contributing to the 

relevant literature. 

Keywords: The Unity of Being, the Symbolism of the Seed and the Tree, Muhyi Efendi, Tamthil Shajar  
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Giriş 

Ağaç motifinin hemen her dilde ve her toplumda 

sembolik anlamda kullanıldığı görülmektedir. En 

genel anlamıyla ağaca kutsallık izafe edilirken 

zamanla bazı ağaçlara daha özel nitelikler 

yüklenilmiştir. Mesela selvi, hayat ağacını; nar 

ağacı ebediyeti ve cenneti temsil eder. Çam, ağacı 

Noeli ve kutsal geceyi, defne dalı zaferi, meşe 

yaprakları gücü, zeytin ağacı barışı sembolize eder.  

Arapça’da ağaç için “şecer” kelimesi kullanılır. 

Ancak Türkler arasında aynı kelime ‘soy, sop, 

nesil’ anlamında kullanılır. ‘Şeceri bozuk veya 

şeceri sağlam’ denildiğinde toprağın altında kalan, 

ilk anda görünmeyen kökenine, aslına, dede ve 

atalarına, olumlu ya da olumsuz sosyo-psikolojik 

yapısına işaret edilir. Bu haliyle şecer, soy ağacını 

ifade etmektedir. Soy ağacı bize, bedeni varlık 

sebebimiz olan babamızı en sonunda da Hz. 

Âdem’e ulaşan atalar silsilemizi göstermekte, 

onların sağlık, başarı, sevinç ve kederleri, dost ve 

düşmanları, fiziksel ve ahlaki mirasları, 

tutunacağımız ve güven duyacağımız ‘kökenimizi’ 

göstermektedir. Fiziksel miras bugün dahi 

kalıtımsal nitelikler ve hastalıkları taşıması gibi 

ölçülebilir bir değer ifade ederken, ahlâki ve 

karakteristik olarak ölçülemeyen özellikleri 

taşıması itibariyle öneminden hiçbir şey 

eksiltmemiştir.  

Öte yandan ‘şecere’ kelimesi manevî bir eğitim 

yöntem ve usulünün belgesi olarak tarîkatlarda 

şeyhin Hz. Peygamber’e ulaşan tarîkat silsilesini 

gösterir. Tarîkat silsileleri, kişinin mânevî varlık 

sebebi olan Hz. Peygamber’e yine mânevî baba ve 

atalar yoluyla ulaşan, sağlam bir zinciri ifade 

etmektedir. Her birinin sahihliği bir önceki 

tarafından işaret edilerek meşrulaştırılmış ancak bu 

işarette kişisel öngörü, yargı ve kaygılarla değil 

yine bâtınî bir bilgi ve mânevî bir işaretle 

belirlenmiş olması dikkatleri çeker.  

Bu durumda her insanın biri bedeni diğeri mânevî 

varlık sebeplerini gösteren ‘iki şeceresi’ 

bulunmaktadır. Birincisine genelde devlet adamları, 

köklü aileler rağbet ederken ikincisi mutasavvıflar 

tarafından sürdürülegelmiştir. ‘Şerif ve seyyit 

şecereleri’ olarak bilinen bir üçüncüsü daha vardır 

ki bu daha yukarıda bahsi geçen her iki olumlu 

niteliği üzerinde devam ettiren ve fıkhi bir 

zorunluğu göstererek literatürümüze girmiştir. 

 

1. Dinî Literatürde Ağaç 

   

Kur’ân-ı Kerîm’de şecer kelimesi farklı türevleriyle 

beraber yirmi altı yerde geçer. Bunlardan üç sûrede 

bahsi geçen ve cehennemde bitip cehennem 

halkının gıdası olacağı haber verilen Zakkum 

ağacı5, Şecere-i Mel’ûne6, her şeye gücü yeten 

Allah’ın kendisinden ateş meydana getirip insanın 

                                                           
5  Saâffât, 37/62-67; Duhân, 44/43-46 
6  İsrâ, 17/60.  

hizmetine verdiği şecer-i ahdar7, cennette her türlü 

nimet, ölümsüz hayat, zevali bulunmayan şeref ve 

yücelik anlamındaki Tûbâ ağacı8 gibi bir kısmı 

hakîki anlamıyla kullanılmakta, diğer bir kısmı ise 

mecazi/sembolik/meteforik anlamda 

kullanılmaktadır. Kur’ân’da Sidre Ağacı ismiyle 

ikisi sidr, diğer ikisi de sidre şeklinde dört yerde 

zikredilmektedir. Sidr/sidre ağacı, Kur’ân’ın nâzil 

olduğu dönemde onun muhatabı olan insanların çok 

iyi bildiği bir çeşit kiraz ağacıdır. Kur’ân-ı 

Kerîm’de zeytin (zeytûn) kelimesi altı yerde geçer. 

Bunlardan sadece birinde “zeytin ağacı” (Şecere 

zeytûne) şeklinde sıfat tamlaması içinde yer 

alırken, diğer yerlerde de hem meyvesini hem 

ağacını kasteder şekilde geçmektedir.9 

Yine hadislerde de fonksiyonelliğine bağlı olarak 

özel bir ağacı işaret ve târif eden, görünür faydasını 

zikreden zâhirî anlamlarının yanında bu kavramın 

(seçer/ağaç), benzetme, temsil, sembol ve mecaz 

anlamıyla da birçok defa zikredildiği görülür.  

 

1.1. Varlık Ağacı (Ontolojik olarak şecer) 

Varlık ağacı (Şeceretü’l-Kevn), bütün varlığın 

ağaç sembolü üzerinden anlatılmasını ifade eden bir 

terkiptir. Zira ağaçlar iklimlere göre farklı türlerde, 

farklı cinslerde yetişmekte, her mevsim 

görünümleri değişmekte, kışın yapraklarını döküp 

baharın tekrar canlanmakta bu ise ölümden sonra 

dirilişi, varlıktaki, evrendeki tahavvül ve değişimi 

sembolize etmektedir.10  

Kur’ân-ı Kerîm’de yaklaşılmaması emredilen 

Ebediyet ağacına, (Şeceretü’l-Huld) Hz. Âdem ile 

Havva’yı11, şeytanın ‘ebedi hayat ve saltanatın 

kaynağı’ şeklinde takdim ederek ilâhî yasağı 

çiğnemelerine sebep olduğu anlatılır.12 Âyetlerde 

                                                           
7  Yasîn, 36/79-81; Vâkıa, 56/71 
8  Ra’d, 13/29 
9  Uzun, Nihat, Kur’ân’da Üç Ağaç Türü Yahut 

Bazı Âyetlerin Anlamlarını Yeniden 

Düşünmek, Din Bilimleri Akademik Araştırma 

Dergisi, [www.dinbilimleri.com], 2011, cilt: 

XI, sayı: 3, s. 133-164. Ağaç sembolizmi için 

ayrıca bk: Mehiy Abdülkadir Mübeyyidin-

Cemal Muhammed Mukabele (2012). Eş-

Şeceratü: Delâletühâ ve Rumûzuhâ ledey İbn 

Arabî, Mecelletü Câmiatü Dımaşk, 28/2, s.79-

107 
10  Upanişadlar’da kâniât ters dönmüş bir ağaç 

olarak düşünülmektedir ki bu ağacın kökleri 

semada, dalları ise yeryüzündedir. Ters dönmüş 

semavi ağaç telakkisi Yahudilikte de vardır. 

Çeşitli mitolojilerde insanın kendisinden 

geldiği, ölümden sonra ruhların tekrar ona 

döndüğü bir hayat ağacı motifi bulunmaktadır. 

Hikmet Tanyu, ‘Ağaç’, DİA, c.1, s.457. Dr. 

Mehi Abdulkadir Mübeyyidin-Cemal 

Muhammed Mukabele, eş-Şeceretü: Delâletühâ 

ve Rumûzuhâ ledey İbn Arabî; Mecelletü 

Câmiatü Dımaşk, 2012, s.79-106. 
11  Bakara 2/54, A’raf 7/19 
12  Tâhâ 20/120, A’râf 7/21-22. Nihayet şeytan onu 

vesvesesiyle (dışarıdan) fitleyip: “Ey Âdem! 



 
 

‘bu ağaç’ şeklinde geçen ibare, dini ve edebî 

literatürümüzde ‘şecere-i memnûa’ şeklinde de 

ifade edilmektedir. Yahudi ve Hristiyan 

kaynaklarında yasak ağacın ‘nikahsız beraberliği’ 

işaret ettiği söylenmeye çalışılır. Yani cinsellikle 

birlikte neslin devamı, üremesi, genişlemesi 

sonuçta bu dünyada kalıcılığı kastedilir. Ancak 

cennette henüz cisimler âlemi var edilmediğine 

göre bu beraberliğin nasıl olduğu ya da olacağı 

tartışmalıdır. Bu sebeple olsa gerek İslam 

kaynaklarında bahsedilen ağacın nasıl ve ne şekilde 

olduğu açık değildir. Yüce Allah'ın 

"yaklaşmayınız" diye buyurması, onların bu günahı 

işleyeceklerini ve cennetten çıkacaklarını, Âdem'in 

cennette yerleşmesinin sürekli olmayacağını ifade 

eder. Çünkü ebedî olarak bir yerde bırakılan bir 

kimseye, herhangi bir şey yasaklanmaz, ona emir 

verilmez, yasak konulmaz. Buna delîl de aynı 

zamanda yüce Allah'ın: "Muhakkak Ben 

yeryüzünde bir halife yaratacağım" (el-Bakara 

2/30) diye buyurmasıdır. İşte bu da onun cennetten 

çıkarılacağının delîlidir.13 

 

1.2. Mübarek ve Lanetli Ağaç (Şecere-i 

Mübâreke ve Şecere-i Mel’ûne) 

Yukarıda bahsi geçen Şecere-i Mel’ûne’yi Avni 

Konuk, Füsûs Şerhi’nde şöyle açıklar: Ebü’l-ervâh 

                                                                                    
Sana sonsuzluk ağacını ve yıpran(ıp çök)meyen 

bir saltanatı göstereyim mi?” dedi. Müfessirler, 

Hz. Âdemin, meyvesini yemesi yasaklanan bu 

ağacın hangi ağaç olduğu hakkında farklı 

görüşler zikretmişlerdir: Abdullah b. Abbas, 

Ebu Mâlik, Atıyye, Katade, Muharip b. Dinar 

ve Hasanı Basri’ye göre bu âyette zikredilen 

"Ağaç"tan maksat, "Başak" demektir. Bu 

sebeple Allah Teala, başağı, dünyada Âdemin 

soyundan gelen insanlara rızık kılmıştır. 

Abdullah b. Abbas, Abdullah b. Mes'ud, diğer 

bir kısım sahabiler, Süddi, Câde b. Hubeyre, 

Said b. Cübeyr ve Muhammed b. Kays'a göre 

bu ağaçtan maksat, "Üzüm ağacı" demektir. 

İbn-i Cüreyc ise, bir kısım sahabilerin, bu 

ağacın "İncir ağacı" olduğunu söylediklerini 

rivayet etmiştir. Taberi diyor ki: "Bu ağacın 

hangi ağaç olduğunu gösteren açık bir delîl 

yoktur. Allah tealanın, bu ağacın hangi ağaç 

olduğunu bize bildirmemesinden anlaşılıyor ki 

bunu bilmek zaruri bir şey değildir. Eğer böyle 

bir zaruret olsaydı Allah teala onu bize mutlaka 

bildirirdi. Bu sebeple bu ağacın şu veya bu ağaç 

olduğunu söylemek yerine, Allah'ın, 

meyvesinin yenmesini Âdeme yasakladığı 

herhangi bir ağaç olduğunu söylemek daha 

doğrudur. Âyet-i kerimenin sonunda: "Yoksa 

zalimlerden olursunuz" buyurulmaktadır. 

Bunun mânâsı, "Eğer ağaca yaklaşacak 

olursanız, sizler, kendisine izin verilmeyen şeye 

saldıranlardan ve sınırı aşanlardan olursunuz." 

demektir. Ebu Cafer Muhammed b. Cerir et-

Taberi, Taberi Tefsiri, Hisar Yayınevi: 1/184-

187.  
13  İmam Kurtubi, el-Camiu li-Ahkâmi’l-Kur’ân, 

Buruç Yayınları: 2015, 1/588-589. 

olan Hakîkat-ı Muhammediye’den evvelâ akl-ı küll 

(Hz. Âdem sûreti) onun sol kaburga kemiğinden de 

nefs-i küll (Hz. Havva’nın sûreti) yaratıldı. Akl-ı 

küll ile nefs-i küll izdivacından diğer taayyünler 

zuhur etmiştir. “Ey insanlar! Sizi bir tek nefisten 

yaratan ve ondan da eşini yaratan; ikisinden birçok 

erkek ve kadın (meydana getirip) yayan” (Nisa 4/1) 

âyeti bu durumu ifade etmektedir. Bu taayyünler 

içinde çok sayıda fâil (erkek) ve münfail suretler 

(kadın) var olmuştur. Bütün yaratılacak erkek ve 

kadınların suretleri ezelde ulûhiyyet mertebesinde 

bir ve perdeli, hayal ve rüyadan ibaretken zamanla 

çekirdeğin içindeki ağaç gibi dal budak sarıp esfel-i 

sâfilîne doğru (kesrete) uzamış, zât mertebesinden 

uzaklaşmıştır. İşte bu uzaklaşma sonucunda 

Kur’ân’daki şecere-i mel’ûne ve matrûde (atılan), 

uzaklaştırıldığı için de meyvesi en uzakta zulmet-i 

tabîiyye olmuştur. Sonuçta Şecere-i Mel’ûneye 

meyil, nefs-i küllün akl-ı külle şeytanın 

yönlendirilmesi ile gerçekleşmiştir. Sonuçta 

âdemoğlu hayâlen kesret (rüya âlemi) olan bu uzak 

âleme (şecere-i mel’ûneye) meftun olmuşlardır. 

Kur’ân-ı Kerîm bu gerçeği; “Sana gösterdiğimiz o 

rüyayı da, Kur’ân’da lânetlenmiş bulunan o ağacı 

da sırf insanları sınamak için vesile yaptık.” (İsra 

17/60) Yani sana gösterdiğimiz bu kesret rüya 

âleminden ibarettir. (İnsanlar rüyadadır, ölünce 

uyanırlar hadisi bunu gösterir). Bu kesret, zâtta 

mütekevvin bulunan şecere-i mel’ûnedir. Allah’ın 

“şu ağaca yaklaşmayın” uyarısı sadece Hz. Âdem’e 

değil bütün âdemoğlu için geçerlidir ve nefislerinin 

ruhlarını kandırmamasını ifade eder. Zira şecere-i 

mel’ûnenin meyvesi zulmet-i tabiiyye olacaktır. 

Kısacası yaklaşılmaması gereken şey şu dünyanın 

alçak şeyleridir. Dünyanın alçak işleri (malayani) 

sonunun nereye varacağı bilinmediği için tabiatı 

itibariyle karanlıktır. Karanlık gizeminden dolayı 

insanı çeker ama her halükârda insanın önlem 

almasını gerekli kılar. 

Kur’ân-ı Kerîm’de ‘Allah göklerin ve yerin 

nûrudur.’14 âyetinde onun nûru mübarek ağaca 

benzetilmiş, mübarek ağaç ‘zeytin ağacı’ olarak 

açıklanmış, bu ağacın doğu veya batıda herhangi bir 

ağaca benzetilemeyeceği belirtilmiş, yağı 

yanmadığı halde çevresini aydınlattığı ifade 

edilmiştir. Söz konusu âyette ‘mübarek ağaç’ 

tabiriyle Hz. Peygamber, İslam dini, nübüvvet 

müessesesi, Hz. İbrahim, mümin gibi tarih boyunca 

                                                           
14  Allah, göklerin ve yerin nûrudur. O'nun 

nûrunun temsili, içinde lamba bulunan bir 

kandillik gibidir. O lamba kristal bir fanus 

içindedir; o fanus da sanki inciye benzer bir 

yıldız gibidir ki, doğuya da, batıya da nisbet 

edilemeyen mübarek bir ağaçtan, yani 

zeytinden (çıkan yağdan) tutuşturulur. Onun 

yağı, neredeyse, kendisine ateş değmese dahi 

ışık verir. (Bu,) nûr üstüne nurdur. Allah 

dilediği kimseyi nûruna eriştirir. Allah insanlara 

(işte böyle) temsiller getirir. Allah her şeyi bilir. 

Nûr 24/35.  



 
 

insanlığın gidişatının düzeltilmesi (hidâyete 

ulaşmasında) büyük önem taşıyan müessese veya 

kişiler kastedilmiş olabilir.15 

 

1.3. Bilgi Ağacı (Şecere-i Mâʻrife)  

Tasavvufi metinlerde Şecere-i Mâʻrife terkibinin 

‘mârifetullah’ anlamında kullanıldığı 

görülmektedir.16 O’nun hakkındaki bilgi 

mechûliyeti ve karanlığı sonuçta gelecek korkusunu 

giderir. Marifetullah insanı denî olandan 

(dünyadan) korur. Zira Kur’ân-ı Kerîm’de bilginin 

ifade şekli olan güzel söz (Kelime-i Tayyibe) iyi 

ağaca, kötü söz (Kelime-i Habîse) de kötü ağaca 

benzetilmiştir. (İbrahim 14/24) âyette geçen ‘güzel 

söz’ (Kelime-i tayyibe) kökü sağlam, göğe doğru 

dal budak salmış ve her mevsim meyve veren 

ağaçtır. Kötü ağaç ise köksüz, kolayca 

kopartılabilen kısa ömürlüdür. Müfessirler, ‘güzel 

sözü’ kelime-i tevhîd, iman veya mü’minin kendisi 

şeklinde yorumlamaktadır. Bu durumda güzel 

ağacın kökü mü’minin kalbi, gövdesi imanın 

kendisi, dalları da mü’minin amelleridir. ‘Kötü söz’ 

ise şirk ve inkârdır. Köksüz, kararsız, faydasız bir 

bitkiye benzer. 

Yine sahabeden Mücahid ve İkrime ‘güzel söz’ den 

kastın hurma ağacı olduğunu söylemişlerdir ki bu 

durumda mana şöyle olur: Mü'minin kalbinde 

bulunan -iman-, kelimenin kökü, bitişi ve verimi 

itibariyle hurma ağacına benzetilmiştir. Onun 

amelinin göğe doğru yükselmesi de hurma ağacının 

dallarının yükselişine, Allah'ın mü'minin ameline 

vereceği mükâfat ise mahsulüne benzetilmiş olur.17 

Tirmizî de Enes b. Malik'in şu hadisini rivâyet eder: 

Enes (r.a) dedi ki: Rasûlullah (sav)’a hurma 

dallarından yapılmış bir tabak içerisinde taze hurma 

getirildi. Hz. Peygamber şöyle buyurdu: "Hoş bir 

sözün misali kökü sabit ve dalları gökte olan güzel 

bir ağaç gibidir. O ağaç Rabbinin izniyle her 

zaman meyvelerini verir. İşte o hurma ağacıdır. 

Kötü bir kelime de toprağın üstünden, kökünden 

koparılmış istikrârsız, sebatı olmayan kötü bir ağaç 

gibidir." diye buyurduktan sonra da: "İşte bu ağaç 

da hanzal (Ebu Cehil karpuzu) dır."18 Bir başka 

hadiste Hz. Peygamber özellikle hurma ağacını 

övmüş, bu ağacın yapraklarını dökmediğini ve 

dâima faydalı olduğunu hatırlatarak iyi ve 

hayırsever Müslümanı bu ağaca benzetmiştir.19 

Enes yoluyla gelen hadiste Peygamber (sav)’in 

şöyle buyurduğu rivâyet edilmektedir: "İmanın 

misali kökü sağlam bir ağaca benzer. İman bu 

ağacın kökleridir, namaz onun gövdesidir. Zekât 

                                                           
15  Topaloğlu, ‘Ağaç’, DİA, I, s.458. 

16  Sülemi, Tabakat, 23, Uludağ, Tasavvuf 

Terimleri Sözlüğü, s.488. 
17  Kurtubî, Camiu li ahkâmi’l-Kur’ân, İbrahim 

14/24 tefsirinden. 
18  Tirmizî, Tefsir 14/1. 
19  Buharî, ‘İlim’, 4-5; Müsned, III, 426; V, 31, 

179. 

gövdeden ayrılan kollardır, oruç onun dallarıdır. 

Allah uğrunda sıkıntılara katlanmak onun 

filizleridir, güzel ahlâk onun yapraklarıdır. Allah'ın 

haramlarından uzak durmaksa onun meyvesidir."20 

Anlamın şu şekilde olması da mümkündür: Ağacın 

kökü yeryüzünde sapasağlamdır. Yani onun kökleri 

yerden su emer ve sema da yukarıdan ona suyunu 

verir. O bakımdan bu ağaç temiz ve güzel bir 

şekilde gelişip durur.  

 

1.4. Vahdet-i Vücûd ve Ağaç Sembolizmi 

‘Şeceretü’l-kevn/varlık ağacı’ bütün bu silsilelerin 

varoluş, yaratılış, sudur, zuhûr, beliriş, tecellî 

kısacası varlık mertebelerini ifade eder. Bu haliyle 

şeceretü’l-kevn, Süleyman Çelebi’nin Vesîletü’n-

Necât’ında tasviri yapılan Hz. Muhammed ve 

Yazıcızâde’nin Muhammediye’sinde 

sadeleştirilerek aktarılan Hakîkat-i 

Muhammediyye’nin ontolojik tanımlamasını ifade 

etmektedir. Bu tasavvur ise Türk toplumunun 

yabancısı olmadığı evren, kâinât ve varlık 

anlayışınının delîlleriyle birlikte açılımını gösterir. 

Buna göre bir çekirdeğin içinde dallarıyla, 

yapraklarıyla, çiçekleriyle, meyveleriyle beraber bir 

ağaç vardır. Bu ağaç kuvvededir, henüz fiile 

çıkmamıştır. İcmaldir henüz tafsile gelmemiştir. 

Çekirdek içinde mündemiç olan bu ağaç, o 

çekirdeğin aynıdır. Varlığın aynı Hakikat-ı 

Muhammediye’de mündemiçtir. Bu nedenle 

Hakîkat-ı Muhammediye’ye ruhların babası (ebü’l-

ervah) denilir. Ebü’l-ervah daha Hz. Âdem 

yaratılmadan, toprak ve su arasında iken yaratılan 

külli ruhtur. Varlık silsilesinde Ahadiyyet 

mertebesinin diğer adıdır. “Kün emrinin” ilk 

neticesidir. Hz. Âdem sonradan yaratılacak ve 

insanlığın biyolojik babası olacaktır. 

İbn Arabî Şeceretü’l-Kevn’de şöyle der: ‘Sonra, 

gerçekten ben kâinâta ve oluşuna, olanlara ve 

içinde tedvin edilen hikmete baktım. Gördüm ki, 

bütün Kâinât tümden bir ağaçtan ibâret… O ağacın 

asıl nûru ise; “Kün! Ol!” tohumundan meydana 

gelmiş.’ 

‘Kün’ emrindeki Kaf, vâv ve nûn harflerine birçok 

anlam verilmektedir. Mesela ‘nun’ harfi ‘Mârifet 

Nûrun’a ve ‘nâr’a işaret eder. Kimileri mârifet 

nûruna kapılır kimileri de şeytanda olduğu gibi 

kendisinin yaratılmış olduğu ‘nâr’ın peşine takılır 

ve ateşe atılır.  

Diğer taraftan ‘nûr’ kelimesinde mârifelik ve 

nekrelik/bilmek ve bilmemeye işaret etmektedir. 

Bu durumda insanların kimi ‘kün’ emrindeki 

Kemâliyetin “ك : Kef” ını ve Mârifetin “ن: Nun” 

unu müşâhede ederken bir başkası da Küfür “ك : 

Kef” ı ile yabancılık “ن : Nun”unu Nekreyi 

müşâhede eder.21 

Hacı Bektaş Velî’nin Makâlât’ında mârifet konusu 

anlatılırken ağaç motifinden yararlanılmış ve dünya 

                                                           
20  Suyutî, ed-Durru'l-Mensur, V, 21. 
21  İbn Arâbi, Şeceretü’l-Kevn,  



 
 

ile ilişkilendirilerek sunulmuştur. Mârifet kökleri 

müminlerin gönlünde olan bir ağaca benzetilmiştir. 

“Ve hem Dünye’de ağaçlar vardur kim başı 

göğdedür dibi yirdedür. Bes Ma’rıfat dahî ağaç 

gibidür; dibi yirdedür. Bes Mar’rıfat dahî ağaç 

gibüdür; dibi mü’minlerün gönlindedür, başı 

göğden daha yukarudur 22. 

Bu mârifet ağacının başı tevhittir: “Pes imdi azîz-ı 

men Ma’rıfat ağacınun başı tavhıddur, özdeği 

imandur, yaprakları İslamdur, dibi yakînlukdur, 

köki tevekküldür, budakları nehy-i münkerdir, suyı 

havf u recâdur, yimişi ilimdür, yiri mü’min 

gönlidür, başı ‘Arş’dan dahî yukarudur.”23 

Fusûsu’l-Hikem ve şerhleri varlık ağacını ağaç ve 

çekirdek sembolü üzerinden sunar. “Bir çekirdek 

toprağa gömüldükten sonra, gerekli şartlarda önce 

bir sürgün, sonra bir fidan, sonra gövde, dallar, 

yapraklar ve nihayet meyve içinde tekrar çekirdek 

zuhûra gelir. Bu misal mertebeler bahsinde 

vahdetten kesrete doğru tenezzül ve zuhûru 

anlatmak için verildiği gibi başka konularda da 

kullanılmaktadır. Çekirdek kendi ‘vahdet’i içinde 

gövde, dallar ve yapraklar gibi birçokluğu ‘kuvve’ 

halinde ihtiva etmektedir. Bütün bunlar çekirdekten 

zâhir olduğu ve çekirdek onların ‘hüviyyeti’ olduğu 

için çekirdek ile ağaç arasında bir ‘ayniyet’ 

mevcûdtur. Yani ağacın çekirdek mertebesi göz 

önünde bulundurulacak olursa, çekirdek ağacın 

aynıdır diyebiliriz. Fakat ağaç ve muhtelif unsurları 

maddeten çekirdek ile kıyaslanacak olursa bunlar 

çekirdek ile aynı değildir. Ağaç ve unsurları 

çekirdekten meydana geldiği halde hem bu unsurlar 

                                                           
22  Esat Coşan, (1971) Makâlât, 71. 
23  Esat Coşan, (1971) Makalât, 72. 

Velâyetname’de Hacı Bektaş Velî’nin Hoca 

Ahmet Yesevi’nin izniyle Anadolu’ya gelişini 

anlatan bir bölüm vardır: Hacı Bektaş Velî, 

Ahmet Yesevi’den Anadolu’ya gitmek için izin 

alarak güneş doğmadan yola çıkar. Orada 

Türkistan erenleri ise meydanda bir ateş 

yakmıştır. O erenlerden biri yanan ateşten ucu 

yanmış bir odunu alarak Anadolu’ya fırlatır: 

Anadolu’daki erenler ve gerçek (erler) bu eğsiyi 

(odunu) tutsunlar, Türkistan erenlerinin 

toplanıp Anadolu’ya er gönderdikleri 

(Anadolu’daki) erenlere de malum olsun” der. 

Rivâyete göre fırlatılan ucu yanmış bir dut 

ağacıdır. Bu fırlatılan ucu yanmış dut ağacını 

Konya’da Emir Cem Sultan’ın halîfesi Hâka 

Ahmet Sultan o eğsiyi tutarak Hacı Bektaş 

Dergâhının önüne diker. Bu dikilen ağaç 

Allah’ın yardımıyla kısa zamanda büyür. Yine 

rivâyete göre o zamandan beri bu ağacın yukarı 

ucu yanıktır. Bu ritüelle Ahmet Yesevi, Hacı 

Bektaş’a Biz senin kısmetini Anadolu’da 

verdik, git o memleketi irşat et der. Hacı Bektaş 

Velî külliyesinde bulunan kutsal dut ağacının 

Ahmet Yesevi’nin Anadolu’ya atıp buraya 

düştüğüne inanılan ve köseği diye nitelenen 

Veli’nin eliyle diktiği ağaç olduğuna 

inanılmaktadır. Hamiye Duran, (2007). 

Velâyetnâme, Ankara: 165-166 

hem de ağaç ve çekirdek arasında ‘gayriyet’ vardır. 

Bu sembolizm de çekirdek, ahadiyyet, vahidiyyet ve 

icmal mertebesi, ağaç ile şehadet, zuhur, kesret ve 

tafsîl mertebesi ağacın meyvesi ise zât sıfat ve 

isimlerin tecellîlerine mazhar olan ‘insan-ı kâmil’ 

mertebesini açıklamak için zikredilmektedir.24 

Muhyî’nin şeyhi Bâyezîd de Sırr-ı Cânân 

isimli eserinde; 

Dıraht, kevne çün tohm oldı iy yâr 

Bu maʻnî dahi akla nice uyar 

………………………………. 

Vücûd ağacınun arzı da oldu 

Dahî diyeyim ahi sana n’oldu 

Hakikatte tohm bu oldı iy cân 

Bulursan bunı buldun câna dermân25 

 

1.5. Ağaç, İnsan-ı Kâmildir 

“Ağaç insan-ı kâmildir”26, İbn Arabî Kur’ân’da 

bahsedilen her ağaç ile bir peygamber arasında 

ilişki kurar ve bunların ahlaki ilkeye tekabül ettiğini 

ifade eder. Her ağaç bir mânâ veya makama karşılık 

gelir. Tûba Ağacı Âdem aleyhisselama tekabül eder 

ki bunun anlamı hâldir. Sidretü’l-Müntehâ ağacı 

Nuh aleyhisselamdır ve ameli ifade eder. 

Şeceretü’l-Huld ise Mûsâ aleyhisselamın Tûr-ı 

Sînasına tekabül eder ve ilim anlamına gelir. Bu üç 

ağacı Allah bir dördüncü ağaç ile örtmüştür ki bu 

Harfler Ağacıdır. Bu ağaç emr-i ilahinin varlık 

âlemine çıkışı ve oluşmasına, emrin murad edilene 

ulaşmasına işaret eder. Bu nedenle İbn Arabi der ki 

Allah Firdevs’i eliyle iki nazar arasında bir sürede 

dikti. Nefes’in ‘sin’inden; nur, nâr ve rav’ın 

‘râ’sından; rîh, rûh ve hûr’un “ha”sından, Allah’ın 

gölgesi üzerinde taşınan su ve nurda Firdevs, nur, 

su ve gölgede/karanlıkta doğdu. Bu üç ağaç, Tûbâ, 

Sidretü’l-Müntehâ, Tûr-ı Sînâ’da yetişen 

Huld/Ebedilik Ağacı, çünkü ‘sin’ aksi tarafta ‘şin’ 

olur, ‘Hâ’ ‘cim’ olur. Nûr, nâr ve ravʻın ‘râ’sı 

olduğu gibi kalır. Çünkü ilk başlangıçta aksi 

istikamette ortaya çıkmıştır.  Şin, cim ve râ’nın 

toplamı Âdem, Nûh ve Mûsâ ağacıdır. Bu ağaçlar 

yerinde sabittir. Çünkü onlar suyun, havanın, 

gölgenin soğuğunda donmuştur. Şayet havanın, 

ateşin, güneşin sıcağıyla karşılaşırsa gelişecektir.27 

Bu üç ağacın arasında harfler ağacı ki o da ilahi 

emrin oluş ve varlık alanına çıkışı, ilâhî emrin 

murada ulaşmasıdır. Allah harfler ağacını ilim 

ağacıyla örtmüştür. Bu ebedilik ağacıdır, amel 

                                                           
24  A. Avni Konuk, Fusûsu’l-hikem tercüme ve 

şerhi, c.II., s. 33 
25  Asuman Meyveci, Bâyezîd-i Rûmî’nin Sırr-ı 

cânân Mesnevisi: Metin ve İnceleme, 

(Cumhuriyet Ünv. SBE. Basılmamış YLTezi) 

Sivas., s.103 
26  Suad Hakîm, Mu’cemü’s-Sûfî, s.644; 

Istılahâtü’s-Şeyh Muhyiddin İbn Arabî: 

Mu’cemü Istılahâti’s-Sûfiyye, (Tahkik: Bessam 

Abdulvahhab el-Câbî) Daru’l-İmâm Müslim, 

Beyrut 1990, s. 68. 
27  Mehi Mübeyyiddin-Cemal Mukabele, Eş-

Şeceretü delaletühâ ve rumuzuhâ, s. 97. 



 
 

ağacıdır, Sidretü’l-Münteha ağacıdır, hal ağacıdır, 

Tûbâ Ağacıdır.28 

İlk tezevvüç ve sonuçları 

Tuba Ağacı + Sidratü’l-Münteha Ağacı tezevvücü 

Bunlardan olan: 

1-Cennette Ebedilik (Huld) Ağacı (İlim ve esmânın 

aslı) Bunda temlik ve teshiri taşıma gücü vardır. 

2-Dünya’da Nuh (as.) için Temiz (Tayyibe) Ağaç 

(Bina/inşa ağacı) 

3-Dünya ve Ahiret arasında Mûsâ (as.) için Boya 

(Sıbğ) Ağacı (Kelamın ve çağrının aslıdır) 

İkinci tezevvüç tecellîsi (ya da mahv ve isbat) 

bunun sonucu  

Tuba Ağacı=Hz. Âdem için Hal ağacı 

Sidre-i Münteha Ağacı=Hz. Nuh için amel ağacı 

Ebedilik/Huld Ağacı ki bu da Tûr-ı Sînâ Ağacı ya 

da Boya (Sıbğ) Ağacı=Hz. Mûsâ için İlim Ağacı 

Bu üç ağaç, dördüncü ağaç olan emr-i ilâhînin 

varlık ve oluş âlemine çıkış ağacı ve emrin murada 

ulaşması anlamına gelen Harfler Ağacı tarafından 

örtülmüştür.29 

Kemâleddin Kâşânî Letâifü’l-A’lâm fi İşârâti ehli’l-

ilhâm isimli eserinde şöyle der: Ağaç; onların 

ıstılahlarında insan-ı kâmil anlamına gelir ki, 

“Doğuda ve batıda bulunmayan mübarek bir ağacın 

yağından…” (Nur 24/35) âyetinde işaret edilen 

sözde fiilde ve hallerde ifrat ve tefrit arasındaki 

itidali ifade eder. Onlar ağacı, el-Gafûr- el-

Müntakim, ed-Dârru- en-Nâfiu, el-Mûʻtî-el-Mâniu 

gibi karşılıklı ve zıt ilahi isimlere atfederler.30 

Kâşânî Istılahâtu’s-Sûfiyye’de ise aynı âyette 

bahsedilen ağacı “nefs” olarak tanımlar.31 

Muhammed Bahâeddin Baytar’da ağaç, tahkik 

ehline göre Adem’in hilafet suretidir der.32 

Abdülmünʻım Hıfnî Mu’cemü Mu’cmelü’l-

Mevkıfi’s-Sûfî isimli eserinde yukarıda geçenleri 

destekler bir şekilde ağacın insan-ı kâmil olduğunu 

şöyle ifade eder: “Ağaç, küllî cisimlerin şekillerini 

düzenleyen insan-ı kâmildir. Çünkü o herşeydeki 

incelikleri intişar ettiren hakikatleri câmi’dir. O orta 

bir ağaçtır ne doğuda zorunlu olarak ne de batıda 

bulunması mümkün değildir. Bilakis ikisi 

arasındadır. Aslı süflî yerde sabit, dalları yüce 

semalardadır. Fiziksel kısımları damarları, rûhânî 

hakikatleri fer’indedir. Zâtî tecellîsi ahadiyyetine 

mahsus olarak hakikatini “o mübarek yerdeki 

                                                           
28  Muhyiddin İbn Arabî, Resâil-i İbn Arabî, Şerhu 

Mübtedi’t-Tûfân, s. 230-231. 
29  Mehi Mübeyyidin-Cemal Mukabele, a.g.m., s. 

98. 
30  Kemâleddin Kâşânî, Letâifü’l-A’lâm fi İşârâti 

ehli’l-ilhâm, Dâru’l-Kütübi’l-İlmiyye, Beyrut 

2004, s. 257. 
31  Kemaleddin Abdürrezzak Kâşânî, Mu’cemü 

Istılahâti’s-Sûfiyye, Dâru’l-Menâr, Kâhire 

1992, s. 115 
32  Şeyh Muhammed Bahaedin Baytar, en-

Nefehâtü’l-Akdesiyye fi Şerhi’s-Salavâti’l-

Ahmediyye’l-İdrisiyye, Dâru’l-Ceyl, Beyrut, 

1316 s.303. 

vadinin sağ tarafındaki ağaç”ın (Kasas 28/30) sırrı 

ve meyvesinde hakikatını ortaya çıkarmıştır.33 

Muhammed Gâzzî Arabî de Nusûsu Mustalahâi’t-

Tasavvuf isimli eserinde; “Ağaç sahibi üzere 

hakikat-ı Muhammediye’dir. O nûr ve ıyan, sükûn 

ve haraket, fenâ ve bekâdır. Bütün taayyünât 

ağacın yapraklarının değişmesi gibi değişicidir. 

Asıl ise ebediyen değişmez, sermedîdir.”34  

Âdemoğlu Ağaçların türleri ve onların sulanması 

hususunda da Ahmed bin Mesrûk et-Tûsî ise şöyle 

der: “Ağaç Marifet ağacı fikr suyuyla sulanır, gaflet 

ağacı cehalet suyuyla sulanır. Tevbe ağacı 

pişmanlık suyuyla sulanır. Muhabbet ağacı birlik, 

murakabe ve îsâr suyuyla sulanır.35  

‘Nur’un benzetildiği ağacın peygamberlik müessesi 

olduğunu söyleyenlere göre -ki bu Ka'b el-Ahbar'ın 

bir görüşüdür- Rasûlullah (sav) kandil yuvası yahut 

kandilin içinde bulunduğu bölümdür. Kandil de 

nübüvvet ve onunla ilişkisi bulunan ameli ve 

hidâyetidir. Cam onun kalbidir, mübarek ağaç 

vahiydir. Melekler de Allah'ın ona gelen elçileri ve 

ona ulaşan bağlardır. Zeytinyağı ise vahyin ihtiva 

etmiş olduğu delîller, apaçık belgeler ve âyetlerdir. 

Misali verilen kimse mü'mindir -ki bu Ubeyy'in 

sözüdür- diyenlerin görüşlerine göre kandil yuvası 

mü'minin kalbidir. Kandil iman ve ilimdir, cam 

mü'minin kalbidir. Zeytinyağı kalbin ihtiva ettiği 

delîller ve hikmettir. Ubeyy der ki: O en güzel hali 

üzere, insanlar arasında tıpkı ölülerin kabirleri 

arasında yürüyen canlı kimse gibi yürür.36 

Tasavvufta; dünya bir bahçeye, insan (türü/cinsi) 

ağaca, diğer canlılar bu ağacın yapraklarına, 

peygamberler meyvelerine, Hz. Peygamber de o 

meyvelerin özü, çekirdeğine benzetilir. Çekirdeği 

ekerseniz, fidan verir, ağaç olur; yeni meyve verir, 

meyve ise en nihayetinde tekrar çekirdeğe döner. 

Hz. Peygamber-meyve çekirdek münasebeti de 

onun ilk ve son peygamber, Evvel-âhir oluşuna 

dayanır.37 

İbn Arabî İttihâdü’l-kevni fî Hazreti’l-Aynî isimli 

risâlesinde küllî bir bahçenin içerisinde yer alan 

küllî bir ağacı konuşturur. Niyâzi-i Mısrî de bunu 

en veciz şekliyle şöyle ifade eder: 

Cihân bağında insan bir şecerdür gayrılar 

yaprak 

Nebîler meyvedür sen zübdesisin yâ 

Rasûlellâh38 

                                                           
33  Abdülmünʻım Hıfnî Mu’cemü Mu’cmelü’l-

mevkıfi’s-Sûfî, Dâru’l-Mesîra, II. Basım, 

Beyrut 1985, s. 139. 
34  Muhammed Gâzî Arabî, Nusûsu Mustalahâi’t-

Tasavvuf, Dâru Kuteybe Dımaşk 1985, s. 175. 
35  Sülemî, Tabakâtu’s-Sûfiyye, (Tahk. Nureddin 

Şeribe), Mektebetü’l-Hanci, Kahire, 1969, s. 

241.  
36  Kurtubi, Camiu li-Ahkâmi’l-Kur’ân, Buruç 

Yayınları: 12/398-410 
37  Emine Yeniterzi, Divan Şiirinde Naat, Ankara 

1993, s. 317-318. 
38  Yeniterzi, Divan Şiirinde Naat, s.318. Çetin, 

Kâmile, “Tasavvuf Şiirinde Ağaç ve Meyve 



 
 

Sûnullah Gaybî de:  

Bir ağaçtır âlem, meyvesi olmış âdem 

Meyvedir maksûd olan sanmaki ağaç ola39 

Başka bir yerde ise Mısrî, insân-ı kâmili ağacın 

dalına benzetir, yani hakîki bir mürşide tutunan 

kişinin kendi hakîkat sırrının meyvesini yiyeceğini 

ifade eder. Ona göre yapraklar mahlûkatı, meyveler 

peygamberleri, ağacın tamamı ise Hz. Muhammed’i 

temsil eder.40 

Nev’î ise ağacın yaprağının meyveden önce çıkarak 

meyvenin yetişmesine yardımcı olduğunu, bu 

sebeple meyvenin mükemmelleştiğini belirtir. 

Çünkü meyve çekirdeğinden ağaç ortaya çıkarken, 

diğer taraftan ağaçtan da meyve yetişir. Bu nedenle 

meyve hem ilk önce olan (el-Evvel) hem de en son 

(Âhir) olandır. 

Mevlânâ da Mesnevî’sinde Hz. Peygamber’in 

meyve olduğunu şöyle ifade eder: “Zâhire nazaran, 

o dal budak meyvenin aslıdır. Velâkin bâtına 

nazaran, dal budak meyve için vücud bulmuştur. 

Eğer meyveye meyl ve ümidi olmasa idi, bahçıvan 

hiç ağacın kökünü diker miydi? Böyle olunca o 

ağaç mânâ itibariyle meyveden doğdu. O meyvenin 

tevellüdü, her ne kadar suret itibariyle şecerden 

vaki’ olmuş ise de bunun için o zû-fünûn olan (sav.) 

efendimizin “biz sâbıklar olan âhirleriz” remzini 

beyan buyurmuştur.”41 

N’ola ger evvel olsa berg-i şecer 

Nâkıs olur mı hîç kemâl-i semer 

Çün dıraht oldı meyveden zâhir 

Meyve hem evvel oldı hem âhir42 

Anâsır-ı erbaʻa (dört unsur), yani toprak, su, hava, 

ateş bu ağacın dalları ve budakları; mevâlid-i selâse 

(üç doğrulmuş), yani, maden, nebat ve hayvan ise 

yaprağı, çiçeği ve meyvesidir:28  

Nâr u bâd u âb u hâk oldı misâl-i hâlleri  

Hem mevâlid-i selâse berg-i gül mîve şehâ 

Yunus Emre, bir şiirinde bunu kişinin tasavvufî 

manada olgunlaşmasında somut bir örnek olarak 

kullanır:  

“Âşık olmayan âdemi 

Benzer yemişsiz ağaca  

Ağaç yemiş vermeyince 

Budağı eğilmez imiş”43 

Yani ağaç meyve verip yeniden çekirdek 

çıkartmadıktan, kâmil olmayıp yeni meyveler 

yetiştirmedikten sonra bir işe yaramaz. 

                                                                                    
İstiâresi: Gaybî Örneği”, Turkish Studies, 

Türkoloji Araştırmaları, 2008, cilt: III, sayı: 2, 

s. 199. 
39  Uludağ, Tasavvuf Terimleri Sözlüğü, s.488 
40  Tatçı, Mustafa (2009) Dervîşler Hümâ Kuşu 

Yunus Emre Yorumları, İstanbul: H Yayınları: 

62. 
41  A. Konuk, Füsûsu’l-Hekim Tercüme ve Şerhi, 

(Haz. M. Tahralı-S.Eraydın) I, s. 131. 
42  Yeniterzi, Divan Şiirinde Naat, s.318.  
43  Tatçı, Mustafa (2009) Dervîşler Hümâ Kuşu 

Yunus Emre Yorumları, İstanbul: H Yayınları, 

61. 

İbn Arabî’ye göre şecere-i kevnin semeresi olan 

insan-ı kâmilden halîfeler çıkması da tıpkı birçok 

tanenin tek bir taneden, birçok nüvenin bir nüveden 

ve birçok tohumun bir tohumdan çıkması gibidir.  

Böylece her habbe, asıl habbenin verdiğini 

kendisine mahsus suretiyle, mükemmeliyetle verir. 

Her habbe diğerlerinden ancak ve bilhassa şahsı ile 

temeyyüz eder. Kâinattaki diğer halifelere gelince, 

onların Allah’a olan nispetleri yaprakların, dalların, 

çiçeklerin ve köklerin nüveleri, tohumlara ve 

habbelere olan nisbeti gibidir çünkü onlar şecere-i 

kevnin semeresi olamamışlardır.44 

Bir başka mutasavvıf Şebüsterî, Allah dostunu bir 

tohuma benzetmekte ve devrin sürekliliğini insan-ı 

kâmili merkeze alarak aşağıdaki ifadelerle 

dillendirmektedir:  

Tohum gibidir Allah dostu.  

Su ve toprakla,  

Öyle gürbüz bir ağaç olur ki,  

Yedinci kat göğü bile aşar.  

Aynı tohum yeniden yeniden  

Düşer toprağa.  

Allah’ın izniyle yüzlerce ağaç olur, 

Meyve verir.  

Bir nokta olan tohum,  

Olgunlaşınca  

Çizgiye benzeyen ağaç haline gelir.  

Noktayken çizgi olur,  

Çizgiyken tekrar küçülür ve noktalaşır.  

Bu seyahat yenilenir, yenilenir de  

Yolcu kemâle erince  

Artık son noktaya varır.45 

Mevlânâ ise bahsi geçen Allah dostu için 

şunu söyler: 

“Sen o ağacı görmeyenleri bırak ve Can 

ağacına tırman 

Yemişini ye ve ondan nasibi olanlara 

dağıt”46 

1.6. Şecer Sembolizmi Literatürü 

Padişah, devlet adamı ve tarîkat şecerelerini dışta 

bıraktığımızda Türkiye kütüphanelerinde bulunan 

şecere sembolünü ele alarak işleyen risaleleri şöyle 

sıralayabiliriz: 

Kitab-i Şecere-i Tayyibe. Sül. Ktp., Mihrişah 

Sultan nr. 218 [y.y.]: Arapça Yazma, 978. 53 vr.  

Yahya b. Ali el-İstanbuli, Şeceretü'n-Nur, Sül. Ktp. 

İbrahim Efendi, nr. 435, müst. Müellif Hattı. [y.y.]: 

Arapça Yazma, 1137. 204 vr. 

Sadruddin Muhammed b. İshak el-Konevi, el-

Lem'atü'n-Nuraniyye fi Müşkilati'ş-Şecereti'n-

                                                           
44   İbn Arabi, Fütuhât, III/412. M. Erol Kılıç, a.g.e., 

s. 275. 
45  Şebüsterî, Gülşen-i Râz, (Haz. S. 

Yalsızuçanlar), Timaş Yay., İstanbul 1999, s. 

99. Çetin, Kâmile, Tasavvuf Şiirinde Ağaç ve 

Meyve İstiâresi: Gaybî Örneği, Turkish Studies, 

Türkoloji Araştırmaları, 2008, cilt: III, sayı: 2, 

s. 204. 
46  E. Esin, “Dıraht-ı Can” (Can Ağacı), 86-89. 



 
 

Nu'maniyye, Sül. Ktp., Hamidiye, nr. 657 [y.y.] : 

Arapça Yazma, [t.y.] 1-14 vr. 

el-İcadü'l-kevni ve'l-meşhedi'l-ayni bi-hadrati'ş-

şecereti'l, Byz. Devlet Ktp., Beyazıd, nr.3750- [y.y., 

t.y.] 277b-286 s. 

İbn Arâbi, Muhyîddin Muhammed b. Ali et-Tai el-

Endelüsi, Ebu Abdullah, (638), Şeceretü'l-Kevn, 

Sül. Ktp., Hacı Mahmud Ef. Nr. 2933 [y.y.] Yazma, 

[t.y.] 28 vr. 

Ebû Abdullah Muhyiddin Muhammed b. Ali İbnü'l-

Arabi (638/1240) Şeceretü'l-kevn, Kahire: Alemü'l-

Fikr, 1987. 62 s. 

Şemseddin Muhammed b. Mahmud eş-Şehrezuri, 

eş-Şeceretü'l-ilahiyye fi Ulumi'l-Hakaikı'r-

Rabbaniyye, Byz. Devlet Ktp., Beyazıd, nr. 3960 

[y.y.] Arapça Yazma, [t.y.] 412 vr. 

Şeceretü'l-Yakîn, Byz. Devlet Ktp., Beyazıd, Nr. 

7994 [y.y.] Yazma, [t.y.] 56b-117a vr. 

Emrullah b. Muhammed, Şeceretü't-Tuba, İstanbul: 

Bosnavi Mehmed Efendi Matbaası, 1305/1888. 304 

s. 

es-Sühreverdi, Şihabüddin Yahya b. Habeş b. 

Emirek, Ebü'l-Fütûh, (587/1191), Şeceretü'l-

Fütüvve li-Ehli'l-Mürüvve, Sül.,Ktp, Ayasofya nr. 

3135 [y.y.] Arapça Yazma, [t.y.] 185-190 vr. 

Halef el-Berberi, eş-Şeceretü'l-Müsmire fi Teskini 

Noktati'l-Mu'tebere, Sül.Ktp., Bağdatlı Vehbi, nr. 

925 [y.y.] : Yazma, [t.y.] 9 vr. 

Süleyman Âgâzâde Muhammed, Semaratü'ş-

Şecere, Sül.Ktp., Esad Efendi nr. 1917 [y.y.] 

Yazma, [t.y.] 223 vr. Ve yine Sül. Ktp., Hekimoğlu 

nr. 526 [y.y.] Yazma, [t.y.] 193 vr. 

el-Bursevi, İsmail Hakk’ı b. Mustafa el-Celveti, 

(1137/1725), Şeceretü'l-Yakîn'den Bir Parça, Sül. 

Ktp., Esad Efendi nr. 3430 [y.y.] Yazma, [t.y.] 138-

141 vr. 

Şeceretü'ş-Şeria ve't-Tarîka, H. Selim Ağa Ktp., 

Hüdai Efendi nr. 665 [y.y.] Yazma, Osmanlıca 

[t.y.] 6 vr. 

Ahmed Nazif, (1332/1914) Şeceretü’l-envâr, [y.y., 

t.y.] (İstanbul: Mahmud Bey Matbaası, 1318) 7 s. ; 

16 cm. 

Muhammed Mehdi Hairi (1988/1408). Şeceretu 

Tuba. Beyrut: Müessesetü’l-A’lemi li’l-Matbuat, 

341 s. ; 24 cm. 

Ebû Muhammed İzzeddin Abdülazîz b. 

Abdüsselam b. Ebü’l-Kâsım Sülemi İbn 

Abdüsselam (660/1262); Şeceretü'l-maârif ve'l-

ahvâl ve salihü'l-akval ve'l-a'mal. (thk. İyâz Hâlid 

et-Tabbâ‘), Dımaşk: Dârü't-Tabba', 1989. 523 s.47 

                                                           
47  Şecere literatürü ile ilgili olarak yapılan diğer 

modern çalışmalar şöyledir: R. Guénon, The 

Word Three”, “The Tree of Life and Draught of 

Immortality”, Fundemantal Symbols.  Trc. A. 

Moore, 220-227; R. Cook, The Tree of Life, 7-

31; G. Lecher, “The Tree of life in Indo-

European and Islamic Cultures”, 369-416. G. 

Öney, “Anadolu Selçuklu Sanatında Hayat 

ağacı Motifi”, 25-36; Mehiy Abdülkadir 

 

1.7. Muhyî ve Temsîl-i Şecer İsimli Eseri 

Ağaç sembolizmi ile ilgili literatürümüzde 

doğrudan bir kaynak bulunmamakla birlikte aynı 

konuyu işleyen birçok eser bulunmaktadır.48 

Muhyî’nin Temsîl-i Şecer ismiyle müstakil 

risâlesinin kütüphânelerde iki nüshası 

bulunmaktadır.49 Temsîl-i Şecer içerisinde 15 daire 

                                                                                    
Mübeyyidin-Cemal Muhammed Mukabele 

(2012). Eş-Şeceratü: Delâletühâ ve Rumûzuhâ 

ledey İbn Arabî, Mecelletü Câmiatü Dımaşk, 

28/2, s.79-107; M. Necip Görgün (1996) eş-

Şeceretü’l-İlahiyye fi Ulumi’l-Hakaiki’r-

Rabbaniyye Şemseddin eş-Şehrezuri. 2. c. (404-

790); 30 cm. Tez (Doktora). Marmara Ünv., 

SBE; Uzun, Nihat (2011). Kur’ân’da 

Üç Ağaç Türü Yahut Bazı âyetlerin Anlamlarını 

Yeniden Düşünmek, Din Bilimleri Akademik 

Araştırma Dergisi _ [www.dinbilimleri.com], 

cilt: XI, sayı: 3, s. 133-164; Hikmet Tanyu, 

‘Ağaç’, DİA, c.1, 456-457; Aydüz, Davut 

(2014). “Kur’ân, Sünnet ve 

Medeniyetlerimizde Ağaç”, Çevre ve Ahlak 

Sempozyum Bildiri Metinleri, s. 201-220; Çetin, 

Kâmile (2008). Tasavvuf Şiirinde Ağaç ve 

Meyve İstiâresi: Gaybî Örneği, Turkish Studies, 

Türkoloji Araştırmaları, cilt: III, sayı: 2, s. 194-

208; Bekir Topaloğlu, ‘Ağaç’, DİA, c.1, 457. 
48  Tasavvufi düşüncede âlemin yaratılışı ile ilgili 

olarak bk. el-İcadü'l-Kevni ve'l-Meşhedi'l-Ayni 

bi-Hadrati'ş-Şecere, Byz. Devlet, nr. 3750; eş-

Şehrezurî, Şemseddin Muhammed b. Mahmud, 

(687/1288) eş-Şeceretü'l-İlahiyye fi Ulumi'l-

Hakaikı'r-Rabbaniyye., [t.y.] Bâyezid Devlet 

Ktp. Nr.3949 ve 3960, 412 vr.; Halef el-

Berberi, eş-Şeceretü'l-Müsmire fi Teskini 

Noktati'l-Mu'tebere, Sül. Ktp, Bağdatlı Vehbi, 

nr.925.,9 vr; İbn Arabi, Muhyiddin Muhammed 

b. Ali et-Tai el-Endelüsi, Ebu Abdullah, 

Şeceretü'l-Kevn, Sül. Ktp., Hacı Mahmud, nr: 

2403, 2827, 2694, 2677, 2933. (Bu eser 

Türkçeye çevirilmiştir: bk. İz Yayıncılık, 

İstanbul 2010, 1. Basım, 136 s. Tercüme: 

Hüseyin Şemsi Ergüneş Yayına Hazırlayan: E. 

Alkan, N. Taner, O. S. Arı) Eseri yayına 

hazırlayanların aslında İbn Nedim el-

Makdisi’ye aidiyetinin daha kabul edilebilir 

olduğunu belirtirler. 
49  Bu risâle Karabük’te ikamet eden özel bir şahıs 

eliyle bize intikal etti, daha sonra detaylı 

kütüphane taramalarımızda Gölpınarlı’dan 

Mevlâna Kütüphanesi’ni intikal eden bir 

nüshanın daha olduğunu tespit ettik. 

İncelememizde her iki nüshanın da içerik 

itibariyle aynı olduğunu içindeki çizimler 

itibariyle Konya nüshasının daha sade ve yalın 

olduğu görülmekteydi. . Mevlanâ Müzesi, 

Abdülbaki Gölpınarlı Ktp., No:22. Baş 

tarafında; “Bismillâhirraḥmânirraḥîm El-

ḥamdüli’llâhi’lleẕî ce’ale’l-insâne’l-kâmile 

muʻallime’l-melek ve edâre subḥânehû ve 

teʻâlâ teşrîfen ve tenvîhen bi-enfâsihi’l-feleki” 



 
 

bulunmaktadır. Bunlar; dâire-i emr-i kün [vr.8a], 

dâire-i Cihannümâ-yı Şeyh Muhyiddin Arabî, 

[vr.10] dâire-i lâ taayyün [11], dâire-i hazarât-ı 

hams [vr.11a], dâire-i usûl-i âlem [vr.15], dâire-i 

vücûd-ı insân [vr.32], dâire-i rûh [vr.35], dâire-i 

usûl-i esmâ [vr.40], dâire-i kalb [47a-48b] Buradaki 

kalp dairesi tıpkı Devâirü’l-Maarif’te olduğu gibi 

kalb-i meyyit, kalb-i marîz, kalb-i ğâfil, kalb-i 

münîb, kalb-i selîm başlıkları altında iç içe geçmiş 

olarak verilmiştir. Ancak burada ikinci bir kalp 

dairesi daha şeklolunmuştur.  

Muhyî’ye göre de melekler ağacın yaprağı 

mesabesindedir. Meyve ise insandır. Yapraklar 

nasıl meyveyi güneşten ve dış tesirlerden koruyorsa 

melekler de “iman edenler için sürekli istiğfar 

ederek” onları korumaya çalışmaktadırlar. Sonuçta 

tohum hak mesabesindedir. Bu âlem ise o 

tohumdan çıkan ağaçtır. Ağacın meyvesi de 

insandır. Bu sebeple tohum bu ağacın dalına, 

budağına, yaprağına sığmamış ancak meyveye 

sığmış onun içinde varlığını devam ettirmiştir. 

Hadîs-i Kudsî de “Yere göğe sığmadım ancak 

mü’min kulumun kalbine sığdım” (Acluni, Keşfü’l-

Hafâ, II, 195) derken tam da kastedilen işte budur.50 

Bu tarifiyle İbn Arabî’nin yorumlarını takip ettiği 

anlaşılan Muhyî Efendi, insanın kendi içine 

yoğunlaşıp ona bakmakla Hakk’ın hakikatını 

görebileceğini belirtir. Ancak perdelere takılan 

insanı hakikattan ayıran çok sayıda engelleyici 

bulunmaktadır. Muhyî’nin görevi ise sürekli insanı 

bu hakikata yönlendirmekten ibarettir. 

Fusûsu’l-Hikem ve şerhleri varlık ağacını çekirdek-

ağaç sembolü üzerinden sunarken benzetmenin çok 

anlaşılır bir örneklem üzerinden yürütüldüğü 

görülür. “Bir çekirdek toprağa gömüldükten sonra, 

gerekli şartlarda önce bir sürgün, sonra bir fidan, 

sonra gövde, dallar, yapraklar ve nihâyet meyve 

içinde tekrar çekirdek zuhûra gelir. Bu misal 

mertebeler bahsinde vahdetten kesrete doğru 

tenezzül ve zuhûru anlatmak için verildiği gibi 

başka konularda da kullanılmaktadır. Çekirdek 

kendi ‘vahdet’i içinde gövde, dallar ve yapraklar 

gibi birçokluğu ‘kuvve’ halinde ihtiva etmektedir. 

                                                                                    
Son kısmında: “Pes ulular yürüyüşi bir daḫı 

dirseñ heman şol dâʾire içinde ne ise anuñla 

ʻamel idüp aʻmâl-i ḥüsne yazdurmaġa saʻy 

eylemek gereksin ki meẕheb-i ehl-i sünnet ve’l-

cemâʻat üzre olasın, temmet.” Kadıoğlu, a.g.m., 

s.207. 

 Muhyî’nin hayatı ve Temsîlâtı içindeki diğer 

risâleler için bk. Yücer, Hür Mahmut, Vahdet-i 

Vücûd Nazariyesinin İzahında Nokta 

Sembolizmi ve Muhyiddin-i Rûmî’nin Temsîl-i 

Nokta Adlı Eseri, Tarih Kültür ve Sanat 

Araştırmaları Dergisi, 2017, cilt: VI, sayı: 2, s. 

199-278, Yücer, Hür Mahmut, Vahdet-i Vücûd 

Düşüncesini Açıklamada Halı Sembolizmi ve 

Muhyiddin-i Rûmî’nin Temsîl-i Kâlîçe İsimli 

Risâlesi, Tarih Kültür ve Sanat Araştırmaları 

Dergisi, 2017, cilt: VI, sayı: 3, s. 358-436 
50   Muhyî, Temsîl-i Şecer, vr. 2a. 

Bütün bunlar çekirdekten zâhir olduğu ve çekirdek 

onların ‘hüviyyeti’ olduğu için çekirdek ile ağaç 

arasında bir ‘ayniyet’ mevcûddur. Yani ağacın 

çekirdek mertebesi gözönünde bulundurulacak 

olursa, çekirdek ağacın aynıdır diyebiliriz. Fakat 

ağaç ve muhtelif unsurları maddeten çekirdek ile 

kıyaslanacak olursa bunlar çekirdek ile aynı 

değildir. Ağaç ve unsurları çekirdekten meydana 

geldiği halde hem bu unsurlar hem de ağaç ve 

çekirdek arasında ‘gayriyet’ vardır.  

Bu sembolizmde çekirdek, ahadiyyet, vahidiyyet ve 

icmal mertebesi, ağaç ile şehadet, zuhur, kesret ve 

tafsîl mertebesi ağacın meyvesi ise zât sıfât ve 

isimlerin tecellîlerine mazhar olan ‘insan-ı kâmil’ 

mertebesini açıklamak için zikredilmektedir.51 

Tasavvufi metinlerde Şecere-i Mâʻrifet terkibinin 

‘mârifetullah’ anlamında kullanıldığı 

görülmektedir.52 Zira Kur’ân-ı Kerîm’de bilginin 

ifade şekli olan güzel söz (kelime-i tayyibe) iyi 

ağaca, kötü söz (kelime-i habîse) de kötü ağaca 

benzetilmiştir. (İbrahim 14/24) âyette geçen ‘güzel 

söz’ kökü sağlam, göğe doğru dal budak salmış ve 

her mevsim meyve veren ağaçtır. Kötü ağaç ise 

köksüz, kolayca kopartılabilen kısa ömürlüdür. 

Müfessirler, ‘güzel sözü’ kelime-i tevhîd, iman 

veya mü’minin kendisi şeklinde yorumlamaktadır. 

Bu durumda güzel ağacın kökü mü’minin kalbi, 

gövdesi imanın kendisi, dalları da mü’minin 

amelleridir. ‘Kötü söz’ ise şirk ve inkârdır. Köksüz, 

kararsız faydasız bir bitkiye benzer.  

Sonuç 

Vahdet-i vücûd’u insan idrakine indirebilmek için 

hemen bütün tasavvufi kaynaklarda kullanılan şecer 

sembolü Türk irfanında çok farklı şekillere 

bürünmüş ve literatürde ortaya çıkmıştır. Tarikat 

şecereleri, devlet büyüklerine ait şecereler ya da 

peygamber neslinden gelen seyyid ve şeriflere ait 

şecereler Türk toplumunda oldukça rağbet görmüş, 

farklı şekillerde istif edilerek tezhip ve süsleme 

sanatları eşliğinde korunmuştur. Bununsebebini 

kendisini maddi ya da manevi bir köke ve bir 

temele nispet etmek, o nispetin manevi ve 

psikolojik desteğini arkasına alarak bir aile ya da 

özel bir grup oluşturmak, bilmek-bilinmek, 

sahiplenmek-sahiplenilmek, korumak-korunmak 

ikilemiyle açıklayabiliriz. Bu da çok doğal ve 

ihtiyaçların yönlendirdiği insani bir süreçtir.  

Diğer yandan her ağaç bir tohumdan oluşur. 

Tohumun içinde yer alan ağaca ait bütün özellikleri 

içerisinde barındıran genler tohumun uygun iklimde 

uygun toprağa düşmesiyle açığa çıkar. Sonraki 
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dönemlerde yine kuruluk yaşlık, sıcaklık soğukluk 

gibi koşullar sebebiyle ağaç şekil alır, gövde dala 

budağa dönüşür, dallar yaprağı, yapraklar da 

meyveyi üretir. Gizli bir hazine olan çekirdekteki 

bilgiler açığa çıkar. Birlik çokluğa dönüşür. Bütün 

bu gelişim ve oluşum seyri sadece ama sadece 

meyveyi ortaya koyabilmek içindir. 

İnsanın hüviyeti, kimliği ve aynı, tek bir 

çekirdektir. Aslı bir olan çekirdekte bulunanlar türlü 

meşakketlerle varlık aleminde vücut bulur. 

Çekirdek bu haliyle bir bilinmezler hazinesidir. 

Çokluğun sonu da yine vereceği meyve ile bire 

dönecektir. Zira meyve olgunlaştığında ortaya 

çıkacak çekirdek insan-ı kâmil olacak yine başa 

dönülecektir. 
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EK1. Dâire-i lâ-Taayyün  

 
EK1: Dâire-i Lâ-Taayyün 

İnsan vücudu şeklinde resmedilen bu 

çizimin üç ana bölümden oluştuğu görülmektedir. 

Birinci ve baş kısımda “lâ-taayün”, onun sağında 

küçük dairede “taayyün-i evvel”, sol tarafında 

“taayyün-i sanî” daireleri bulunmaktadır. Burası 

mutlak birlik ve mutlak gayb mertebesidir ve 

aşağıdaki mertebelerle arasına bir çizgi çekilerek 

ayrılığı belirtilmiştir. 

Resmin ikinci ve insanın boyun ve omuz 

kısmına benzetilerek çizilen bölge gayb-ı izâfî 

dediğimiz bunun sağındaki küçük daire “akl-ı 

külli”, solunda ise “nefs-i külli” daireleri yer 

almaktadır. Burası topluca yaratılmış ruhlar 

âlemidir. Bu üç dairenin sağ tarafında hükümler bir 

ve icmali olarak bulunmaktadır. Sol tarafında ise 

hükümler çok ve ayrıntılı olarak bulunmaktadır. 

Yani bilgi olarak bu âlemin biri yukarıda icmâlî 

vahdete diğeri çokluk (kesrete) ve ayrıntıya bakan 

iki yönü bulunmaktadır.  

Resmimizin insanın sindirim sistemine 

benzeyen üçüncü bölümü, bâtın, âhir, zâhir, hükm, 

muhit, şekûr gibi esmâ-i ilâhiyyenin tecelli makamı 

olan “misâl-i mutlak” bölümüdür. Bu bölgenin sağ 

tarafını “Hayat” sıfatının mazharı olan İsrafil 

aleyhisselam bu işleri idare eden (müdebbirât)dir. 

Bu alan “Rahman” isminin de mazharıdır. 

Unsurlar âleminde buranın karşılığı “nârdır” tabiatı 

yâbistir. Sol taarf ise “Kudret” isminin mazharı 

olup Azrail’de kendini göstermiştir. Nâziât (ruhları 

çekip çıkaran)dır. “Cevâd” (iyilik sever, eli açık) 

isminin mazharıdır. Unsurlar âleminde buranın 

karşılığı topraktır tabiati bârid-i yâbistir. 

Resmimizin insanın belden aşağı kısmına 

denk gelecek şekilde çizilen ve dördüncü kısmını 

oluşturan bölüm, iç içe geçmiş üç dairede 

gösterilmiştir. Bu dairlerin en dışındakini ise atlas, 

sevabit, zuhal, vb felek isimleri, anâsır-ı erbaa, 

hayvan, melek, cin küreleri arz almaktadır. En 

içteki daire ise ism-i cami olan insanı 

tanımlamaktadır. Burası Refi’ isminin derecelerini 

göstermektedir. Artık burası aynullahtır, ayn-ı 

âlemdir, berzah-ı kübra olan insan-ı kâmil 

mertebesidir.  



 
 

EK2: Temsîl-i Şecer’in Safranbolu nüshasının ilk ve son varağı 

 

 



 
 

 
 

  



 
 

EK3: Temsîl-i Şecer’in Mevlânâ Yazmaları, Gölpınarlı, nr: 22 ilk ve son varağı 

 



 
 

 
 

 


