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Bu ¢alisma, Walt Whitman’in, “Leaves of Grass” (Cimen Yapraklari) olarak
bilinen siiri ile Mevlana Celaleddin-i Rumi’nin “Mesnevi”si arasinda anlam ilgileri
kurma gabasini glitmektedir. Fakat Divan Siiri geleneginin klasigi olarak kabul edilen
Mevlana’nin Mesnevi’si ile Bati edebi konumunda yer alan bir sair olarak kabul
edilen Walt Whitman’in “Laves of Grass”i arasinda benzerlik ve anlam ilgileri,
“metinlerarasilik” kuramlari araciligiyla nasil kurulabilir? Bu sorunun yanitini
verebilmek icin, oncelikle “metinlerarasilik” kavraminin tanimlanmasini kisaca
gozden gecirmek gerekir. Metinlerarasilik’l, bir edebiyat elestirisi kavrami olarak
kullanima sokan “Julia Kristeva” bu kavrami, su ifadelerle tanimlar: “Her metin bir
digerinin blinyesine dahildir ya da onun déntismus bir halidir.”

“Roland Barthes’n bu kavrama getirdigi tanim ise soyledir: “Her metin bir ara
metindir, diger metinler, cesitli diizeylerde az ya da ¢ok taninabilir bicimlerde o
metne ickindir.”

Kristeva ve Barthes, metni, “kendine yeterli”, self sufficient bir nesne ya da
olgu olarak degil, 6teki metinlerle etkilesim icinde bulunan bir “ortam” olarak kabul
ederler.

Bu vyaklasimi, Harold Bloom’un 0©ne slrdigl “metinlerarasilik”
tartismalarinin koktenci yonuni gosteren bir ifadeye de donisir: “Metinler yoktur,
metinlerarasi iliskiler vardir.” Dolayisiyla cesitli islemlerle durmadan bir yeniden
yazmak isleminin gerceklesmesiyle metinlerarasilik siirecine girilir. Ancak bu
tanimlarin yaninda “metinlerarasi iliskiler”in temel 6zelliklerinden biri ve asil faili
olarak kabul edilebilecek “okur”un etkinligini de g6z ardi etmemek adina, “metnin”
“yazar”in belirledigi “kapali bir uzam” degil, “okur”un kesfedebilecegi yorumlar,



c¢ozimlemeler ve “metinlerarasilik” olanaklarina “acik bir uzam”dir seklinde
tanimlar da ortaya koyulmustur.

Metinlerarasi iliskiler, “okur”un etkinliginin bir sonucu olarak gorildiglinde,
bir metnin 6teki metinlerin “kaynak”i oldugunun ya da “etkilenme” sayesinde
ortaya ciktiginin vurgulanmasi da gecersiz olacaktir.

Kristiva ve Barthes’in de israrla vurguladiklari gibi, “metinlerarasilik,
kaynaklar ve etkilenmeler sorunsalina indirgenemez.”

Dolayisiyla Mevlana-i Rumi’nin Mesnevisi ile Walt Whitman’in Leaves of
Grass’t arasindaki “metinlerarasilik” olanaklar, “kaynak” ya da “etkilenme”
sorunsali degil, iki farklh yapitta ortak ya da benzer motifler ve imgelerin yer aldigi
yeniden yazma isleminin izleksel dontisimlerle meydana gelmesi gézlemlenirken,
“okur”un ¢oziimleme stratejilerinin bir Grlini olarak degerlendiriimelidir. Bu
makale, ¢ bolimden olusmaktadir. | Bolimde; bu iki sair'in eserlerinin
tanitilmasina yonenilmistir. Anahtar kelimelerin aciklamalari, bu bolimdedir. II.
Bolimde; Dogu mistisizmi ve Batl deneyusticuliglinin tanimlari ve ortak ya da
benzer yonlerini irdelemeye calisilmistir. Bu iki sair’in eserlerinin Gzerinde yapilan
calismalara kisa bir bakis da bu boélimde yer almaktadir. Ill. Bolimde ise; bu iki
sair’in insan’a ve Tanri’ya yonelik mistik yaklasimlari, eserlerindeki insan, Allah,
Evren, Doga, “Vahdetl’l-viicGt” v.b. gibi kavramlarin benzer bicimde kullaniimasi
dikkate alinmistir.



Giris

insanlk diinyasini ¢okiintiiye siiriikleyen Birinci ve ikinci Diinya Savaslarinin
ardindan, insanlari ve onlarin kiresel medeniyetlerini anlamak ve arastirmak,
ozellikle onlarin manevi boyutlarini incelemek icin bir his ortaya cikti. insan,
ozellikle cagdas insan, evrene ve onun Onemli boyutlarina oOzellikle din ve
ahlakiyat’a karsi yeni bir bakis agisina kesin bir ihtiya¢ hissetti. Acaba Allah var
midir? Onun yarattig tabiat ve evren nasil bir seydir? Allah, mahlGklariyla nasil bir
iliski icerisindedir? insan, Allah’in varligini nasil idrak edebilir? insan nedir? insan
nereden gelmis ve nereye gidiyor? Bu sorular ve benzerleri, sonsuza kadar, insanin
en buylk meselelerinden olarak kalacaktir. Bu anlamda, Dogu ve Bati’nin en blyik
dustndrleri ve bilginlerinin, Allah’in ve mahlUklarinin hakikatinden bahsettikleri
genel bir egilim vardir.

Gayet aciktir ki, bu arada, onemli bir vasita olarak edebiyatin roli,
gormelikten gelinemez. Edebiyat kavrami 6zel bir donem ve ortamla sinirl degil.
Tim dinya milletlerine dayanan evrensel bir kavramdir. Ginimiuzde, iletisim
gelismeleri sayesinde, Dogu ve Bati birbirine oldukga yaklasmis ve artik, hurafeler
ve cehalete bir yer kalmamistir.

Bu makalenin kapsadigi tatbiki edebi inceleme, Mevlana’nin Melamilik
Tasavvufu ve Walt Whitman’in deneyusttcuiliglindeki benzerlikleri tizerinde
yogunlasmaya calismakla, Dogu ve Bati’'nin ortak yonlerinin anlasiilmasinin
artmasini saglamayl amaclamaktadir.

Bu makalede, Walt Whitman’in “Cimen Yapraklari” adli eseri ve
Mevlana’nin “Mesnevi-yi Maneviye” adli eseri ele alinmis ve asagidaki sorular
izlenmistir:

- Vahdet ve Tevhit kavramini dikkate alarak Mevlana’nin Melamilik
tasavvufu ve Whitman’in deneydusticulik anlayisinda ortak yonler
nelerdir?

1 E.G. Arberi, Eastern Texts, London, 1960, page: 242.



- Onlarin, tabiat ve evrene karsi bakislari nasildir?

- Dogu, nasil hem Whitman, hem de Mevlana lizerinde etkili olmustur?

Melami bir SGfi olarak Mevlana’nin vahdeti’l-vic(d’uyla Whitman’in
Deneydustliculik felsefesi arasindaki iliski nedir?

Whitman ve Mevlana’nin eserlerinde kurgular ve alegoriler nasil
kullaniimis ve ne derecede 6nem tagsimaktadir?

Acaba Mevlana, Whitman’in tzerinde etkili olmus mudur?

Bu makalede deneyusticulik ve sifiligin her ikisinin de, Tanrisalligin bitin
nesnelerde nuf(z ettigi ve insanin, yasama gayesinin Allah’a ulasmak oldugu
anlayisinda olduklarina gore, bu 6zelligin Gzerinde odaklaniimistir.

Makalede kullanilan Walt Whitman siirlerinin Turkcesine Mehmet Fuat’in
cevirmis oldugu ‘Cimen Yapraklari” bashkh kitabindan ulasilabilir.



1.Boliim

Sairler ve Eserleri
A. Walt Whitman ve Cimen Yapraklari

Walt Whitman (1819-1892), siirlerinde insanin bir birey olarak 6nemi ve
degerini, ayni zamanda Amerika’daki tim insanlarin bir batiin oldugunu acikca
ifade eden Amerikali bir sairdir. Whitman, Amerika’nin siir gelenegi ve siir
Uslubunda bir devrim (reform) yaratti ve Amerika’nin edebi anlayisi lizerinde
onemli bir etki birakti. Dort yasindayken ailesiyle birlikte “Brooklyn”e yerlesti.
Orada devlet okuluna gidip, ilk ve orta 6grenimini bitirdikten sonra “New York”a
gitti ve bir yayinevinde calismaya basladi. Whitman, o dénemin énemli yayinlariigin
siir ve kisa oykiler yazmakla birlikte siyasi konusmalar da yapiyordu. Amerika’nin ig
savas yillar (1861-1865) sirasinda, yarali askerlere bakmak icin gonulla bir erkek
hemsire olarak “Washington”daki bir hastaneye gitti ve 1873 yilina kadar orada
hizmet etti. Sonra, erkek kardesinin yanina “New Jersi”ye gitti ve “Leaves of
Grass”(Cimen Yapraklari) adh siir kitabini diizenlemeye basladi. Ayni zamanda
biiyik bir coskuyla Kutsal Kitap (incil)i ve “Shakespeare”in eserlerini okumakla
mesgul oldu ve 6mrinlin sonuna kadar “New Jersi”de kaldi.

Cimen Yapraklari (Leaves of Grass)

Cimen Yapraklari; ilk baskisini 1855 yilinda kendi bitgesiyle yayinladigr Walt
Whitman’in siir mecmuasidir. Kitabin bu baskisi, 12 basliksiz siirden olusmaktaydi.
Kutsal Kitabin cimlelerine benzeyen bu siirler, serbest siir seklinde terennim
edilmistir. Sonralari “Kendi Sarkim” (Song of Myself) olarak adlandirilan onun en
uzun ve en glzel siiri, Amerika’nin her tarafinda demokrasinin gelistiriimesini
amaclamaktadir. 1860 yilinda, kitabinin Ggincu baskisinda, Whitman siirlerinde
alegorik bir yapi olusturmaya calisti. Amerika’nin i¢ savas yillari sirasinda, Kuzey ile
Glney arasinda baris Umidi iceren, savasla ilgili siirlerini “Cimen Yapraklari”’na
ekledi.



1866 yilinda, donemin Cumhurbaskani “Abraham Linkoln”un 6limi

icin bir mersiye yazdi. i¢c savaslardan sonraki yillarda, milliyetciligin 6tesine
adim atti ve evrensel bakis acisini, “Fransa’ya, Brezilya’ya ve Hindistan’a bir
bakis” baslikli siirleriyle gelistirdi. Bu siirleri de “Cimen Yapraklari”na
ekleyerek, bu kitabi yedi kez bastirdi. “Cimen Yapraklari” manzumesi, sair’in
bir nevi kendi sertvenidir. 2

B. Mevlana Celaleddin Muhammed-i Riimi ve Mesnevi-yi Maneviye

Mevlana (1207-1273) Belh’de dogdu. O, Fars Edebiyatinin en meshur

arif sairidir. Yaklasik yirmi alti bin beyitten olusan onun meshur ve kiymetli eseri,
“Mesnevi-yi Maneviye” kendinden sonraki sairlere pek ¢ok etki birakmistir. Babasi
“Bahaeddin” bir arif ve din muallimiydi. Onlar, Mogollarin istilasi sirasinda, M. 1218
yilinda vatanlarini terk etmek zorunda kaldilar. Bir rivayete gore, yoldayken “Seyh
Feriduddin Attar”1 da ziyaret ettiler ve yine bir rivayete gore, Attar, kiicik yastaki
Mevlana icin dua etti. 1228 yilinda hac ziyaretinden sonra, Anadolu’ya yonelip
Turkiye’nin “Konya” sehrine yerlestiler. Babasi, bu sehirde dini egitimler vermeye
basladi ve 1231 yilinda vefat edinceye kadar egitimlerine devam etti. Mevlana,
Suriye’ye seyahatisirasinda ibni’l-Arabi ile bulustu. “Nicleson” ve “Simel” gibi cogu
Batili arastirmacilarin goriisiine gore, o, ibni’l-Arabi’nin “Vahdetii’l-viicGd”
felsefesini benimsemistir.>

1244 yilinda, Mevlana’nin hayatindaki en 6nemli hadise, yani gezgin ve
meczup bir dervis olan Semseddin-i Tebrizi’yle tanismasi gerceklesti.* Sems’in
sahsiyeti, onun ilahi guzellik ve azametle tanismasina vesile oldu. Ancak,
Mevlana’nin talebelerinin ve cevresindekilerinin kiskangliklari ylziinden 1247
yilinda bir gece Sems, sonsuza kadar ortadan kayboldu. Soylenenlere gore, o,
Mevlana ve oglunun haberi olmadan oldlrilmustir. Sems’le ask ve ayriligin
yasanmasi, Mevlana’da siir zevkinin ortaya ¢cikmasini sagladi. Onun siirlerinin biyuk
bir kismi da, ilahisarhoslukta ve kendinden ge¢mis oldugu zamanlarda séylenmistir.

2 ibid, page:434
3 Wiliam, c. Chitic, RGmf and Vahdetu’l-Vuc(d, Cambridge Un. Pub. 1994, page:92.
4 Dinin glinesi anlaminda.



“Divan-i Sems”deki gazellerinin blyuk bir kisminda da ayni ruh hali yasanmistir. O,
siirlerini soylerken, genelde Sema vyapardi. Sonralari Selahaddin Zerk(ib ve
Husameddin Celebi onun nedimleri oldular ve onlarla olan iletisimi etkisinde,
Mesnevi’'yi nazmetmeye baglamistir. Mesnevi-yi Maneviye, ilahi askin yaganmasini
gostermekle, M. 13. Yiz Yil'in bitin tasavvufi yonlerinin simgesidir.”

Mesnevi-yi Maneviye, Mevlana’nin irfani tecriibesini ortaya koymakla birlikte, onun
hayat felsefesinin de gostergesidir. Whitman’de oldugu gibi, Mevlana hicbir zaman
Mesnevi’sini sanat ve siir yetenegini ortaya koymak igin bir ara¢ olarak
gormemektedir. Merhum, “Dr. Abdulhlseyin Zerrin KGb”un soyledigi gibi, Mevlana,
Mesnevi'yi bir siir kitabi olarak algilamadigi gibi, onu, ilahi ilhamlarin olusturdugu
bir yapit olarak degerlendirmektedir.® Mevlana da Whitman gibi, siirlerini 6lim
zamanina kadar defalarca gozden gecirdi. Arkadaslari ve yakinlari, ayrica onun tiim
hitabelerini de “Fih-ma-Fih” adh bir kitapta topladilar.

Anahtar Kelimelerin Tanimlari:

Ruh (Soul): Ruh, “Psiko” ve “Nihat” ve “0z”le es degerlidir. “Eflatun”un 6ncel
bir teorisine gore; 6limden sonra, ruh cisimden ayrilir, ebediyyen yasar ve asla
olmez. islamiyette, iki tir nefse isaret edilmistir. Biri, Yunanca’da “Psyche”
kelimesinin karsihgi, ikincisi Yunanca karsiligi “nous” olan “ruh” anlamina gelen

“

nefis. Kuran-1 Kerim’deki anlayisa gore, ikinci anlam yani “ruh”, cisme diger
mahlldklardan daha Ustin bir deger katmaktadir. Tasavvufi anlayista, “ruh” tim
insanlik aleminde, varhgin merkezidir. Hristiyanlikta, “ruh”, Hristiyan Peder’e
dayanir. Eflatun’un anlayisina gore ise, “ruh” beden’den ayridir, cisimden 6nce ve

sonra da mustakil bir sekilde yasar.

irfan (Mysticism):
Herkesin, mutlak hakikate ulasabilecegini ve bu hakikatin akil ve duyular yoluyla
aciklanamayacagini ortaya koyan bir inang sistemidir. irfan’in ilahi sekilleri,
islamiyette, isevilikte ve Musevilikte, ilahT olmayan sekilleri ise, Budizm ve

5 Butlin mistik teknikleri, siir, hikaye ve atasozleri seklinde vermistir.
6 Dr. AbdulhUseyin Zerrin Kiib, Nerdeban-i Asman est in kelam, Hemsehri Gazetesi, 29 sep. 2001,s.6.



Hinduizm’de tezahir etmektedir. Dini-idealistik vizyonu, Allah’la iletisim kurma
yoniinde dogrudan bir caba lzerine dayanmaktadir. irfan, esas itibariyle din,
ibadet, odaklanma (meditasyon), derinlemesine diisiinme ve riyazetle ic ice olup,
yerini bulmustur. Baska bir deyisle: irfan’in odak noktasi, insan ile Allah arasindaki
iliskidir.

Deneyiistiiciiliik (Transcendentalism)
Allah’in her yerde, 6zellikle insanin ve evrenin iginde var olmasini, baska bir

deyisle Allah’in her yerde var oldugu bir hakikat olmasini ortaya koyan felsefi bir
diisiince sistemidir. Bu inanc¢ sistemi; irfan’a ve islam tasavvufuna oldukca
benzemektedir. Deneyusticuligin ana o6zellikleri sunlardir:

1. Evren’in ve varliklarin yaratilisina iliskin var olan dini ve dine benzer bir
inang;

2. Varlik aleminde, evrenle her mustakil ruh’un arasinda var olan dogrudan
bir iligki;

3. Allah’in, evrendeki bitln nesnelerde niifuz etmis olmasi inanci;

4. insanin yaratilmasindaki nihai hedefin, onun stiin giice veya Yiice Zat’a
baglanmasi inangi;

5. insanin en dénemli 6zelligi olan sahitligin (tanikligin), delil, burhan ve
mantiktan daha Ustiin olmasi inancidir. irfan, Tasavvuf, Hinduizm, Budizm
ve Puritani denilen bir mezhepten olusan Deneyustliculik 1830’lu yillar
sirasinda Amerika’da, “New England” eyaletinde sekillenen ve
Amerika’nin 19. YUz Yili edebiyatcilarinin eserlerinde iz birakan bir
akimdir.

Vahdetii’l-Viichd ve Tevhid

Bu kavram, gorildtugi gibi, vahdet ve viicut olmak Uzere iki kelimeden
olusmus, meshur islamar filozof, ibni’l-Arabi’nin disiincelerinden kaynaklanmis
olan tasavvufi bir kavramdir. islami anlayista, tek bir tanri vardir ve yaratilista var
olan her sey, tek mutlak hakikat olan o Zat’tan dogmaktadir. Tasavvufi bir kavram
olan Vahdeti’l-Viicad, Tevhid yerine kullanilir.



Il. Bolum

Whitman ve Mevlana’nin Eserlerinde irfan
1. Deneyiistiiciiliik ve irfan

“Charles Elis”in agiklamalarina gore;

Deneyusticulikte, insanin diistinceleri ve inanclari, akil glici ve duyular
yoluyla degil, Tanriyla dogrudan bir iletisim kurmak ve manevi diinyada yasamak
yoluyla sekillenmesi anlayisi ortaya koyulmaktadir. ’

insanin yalniz yasamasi sonucunda ortaya ¢ikan kopukluga karsin her kisi,
kendini diinyayla bir biitiin halinde gérmelidir. insan varliginin, bu maddi diinyaya
bagli olmamasinin ispatlanmasi herhangi bir mantik gerektirmez. Deneyusticulik,
19. Yiz Yiin baslarinda, Amerikali entelektiiel kesimlerin bir kismi tarafindan,
Amerika’nin New England eyaletinde ortaya cikan felsefi-dini bir akimdi. En meshur
Deneydstlcllerden olarak Emerson, Toro ve Tiparker’in adlari verilebilir.

Deneydstlcller, Avrupa’daki romantizmden etkilenerek, bireysellige
yonelik, insan ve tabiatin glizelliklerini dvmektedirler. Onlar, tabiat ve yaratilis
sirecine dair dinimsel goruslerini ortaya koymakla, ruh ve tiim evrenin arasinda
dogrudan bir iliskinin oldugunu savunmuslardir. Deneyustlictlik anlayisi, ilk olarak
meshur filozof, “Emanuel Kant” tarafindan tanitildi. O “Fis”, “Seling” ve “Edmond
Huserel” gibi kendinden sonraki Alman filozoflarini derinden etkiledi.
Deneyiistiicilik anlayisinin  takipcileri, “Fis”, “Seling” , “Gote” ve Ingiliz
romantikcilerle birlikte, “Eflatun”, “Buda”, Hristiyanlik ve islam Felsefesinin de
etkisinde kalmislardir. Onciilerinin “Emerson”un oldugu deneyiistiiciilerin baslica
ve nihai amaci, evren igin felsefi bir yanit bulma yoluyla Tanr’’y1 kesfetmektir.
“I.Chaning”, (1780-1842) teorisinde, butin yanlisliklar ve eksikliklerden ari olan

Tanr’yl, insanoglunun dehasi olarak tanimlamistir. Ona gore; Tanri, var olan bitin

7 Charles Mayo Ellis, An Essay on Transcendentalism. (Boston Publisher, 1845, Printed in The
Amerikan Transcendentalist, Ed by Pery Miller, 1957), page:23



hakikatlerde bulunur. Biz Tanri’yi kendi etrafimizda ve kendi varligimizda goruriiz
aslinda. Cunku Tanr bizim icimizdedir.® Deneyustiiculer, bireysellik Gzerinde
dururken, “Kant”, “Hegel” ve “Seling” gibi Alman filozoflardan etkilenerek, tanigi,
mantiktan ve 6zgurligu, taniktan Gstln tutuyorlar. Onlar, romantikgiler gibi, canh
olan her nesnenin kutsal oldugu gorustndedirler. Onlar, insan varliginin, bedeniyle,

ruhuyla ve duygulariyla, Allah diye bir merciye geri déniilecegi inancindadirlar. °

irfan da Deneyiistiiciilikte oldugu gibi, ilim ve hakikatin, akil ve duyular
yoluyla elde edilemeyecegi inancini tasimakta olup, genel anlamda, dini ve
geleneksel bir anlayisa dayanmaktadir. Cambridge Felsefe Ansiclopediasi’nin
tanimina goére; irfan’in Yahadi, isevi ve islami gibi ilahi, Budizm ve Hinduizm gibi
gayri ilahi olmak Gzere iki sekli vardir. 1°

irfanin yasanmasi, ibadet, orug, cismi riyazetler, meditasyon ve
konsantrasyon gibi ruhsal arastirmalar yapma vyoluyla gerceklesir. ilahi irfan
anlayisinda, insan bdyle alistirmalar ve antrenmanlarla Allah’a daha fazla
yaklasabilir. Gayri ilahi irfanda ise, 6z ve hakikatin ya da 6zne ve nesnenin hakiki
olmadiklari ortaya ¢citkmaktadir. islami Tasavvuf, ilahi irfanin dallarindan biri sayilir.
islami Tasavvufun en iyi 6rnekleri, Hafiz ve Mevlana gibi iranl Sairlerin yapitlarinda
ve izlerini, imam Muhammed-i Gazzali’nin nesrinde gézlemlemek mimkindir.
“Nicleson”un gorisline gore; Tasavvufi anlayisin temeli, bireysel benlik ve 6zin yok
olmasiyla, daha Ustlin bir 8ziin ortaya ¢cikmasi tzerine dayahdir.!

Arifler, dilin irfani tecriibeleri ifade etmekte yetersiz kaldigi inancindalar.
Dolayisiyla tesbih ve istiareye, onlarin yapitlarinda siklikla rastlanilmaktadir. Buna
ragmen, batln irfani terimlerin birbirine benzedigini gosteren sayisizca unsur
vardir. irfan’in diger dallarinda oldugu gibi, tasavvufta da Allah’in, insanin icinde var
oldugu, Allah, insan ve Evrenin ayni kavramlar oldugu inanci éne siiriilmektedir.
Deneyiistiiciiliik ve irfanin her ikisinin de mutlak ve Ortodoksiyal dinf unsurlara karsi

8 Walker Marshall, The Literatwce of the United States of America, (Hong Kong, Mc Milan, 1983)Page:57
9 Chrales Mayo Ellis, An Essay on Transcendentalism, page:27

10 The Cambridge Dictionary of Philosophy, page:515.

11 Nicholson, Mystics of islam, 1966, Page:59.



devrimsel hareketler olduklari apacik ortadadir. Dolayisiyla bu akimlarin takipgileri
bireyin ve ruhun 6nemi tzerinde olduk¢a vurgu yapmaktalar. Onlara gore, Tanri ile
insanin arasindaki dogrudan iliski son derece &nem tasimakta ve biitiinsel bir ilahi
ilim ortaya ¢ikarmaktadir. Onlarin inancina gore, ask, bu yeganelik amacina ulasmak
icin bir kestirme yoldur. Bu asama, tasavvufta, “fenafillah” ve “vuslat” terimleriyle
ifade edilir. Boylece arif, irfan asamalarini katederek salik olur.

Asagidaki kavramlar, Fars sairlerin siirlerinde islenmis olan irfan ve
tasavvufun en 6nemli 6zelliklerinin érnekleridir:

Tevhid: Mutlak yeganelik kavrami

Akil veya Can: Mutlak evrensellik, ruh ve zihin kavrami
Tevekkul: Allah’a olan giiven kavrami

Ask: Allah’in insana olan askinin dogurdugu kavram

Asalet: Bagimsizhk kavrami

Gozetleme: Allah’in varliginin her daim bilincinde olma kavrami
Suret u Mana: Sembolizm ve idealizm kavramlari

irfan anlayisinda, kaybolma ve yok olma kavramlari, her seye kavusmak
anlamina gelmektedir. Bu baglamda, Mevlana’nin asagidaki beyitleri 6rnek olarak
gosterilebilir.

Bar-i diger ez Melik kurban sevem
Anci ender vehm n’ayed an sevem
Pes adem gerdem adem ¢lin erganun
Gayed’em ki inna ileyhi racin
o Ol Sl S L
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Yeniden Melik’in ugruna kurban olurum

Ne varsa vehimde sigmayan, o olurum

Sonrasi yok olurum, tipki yok olur erguvan

O zaman iste gelir nida bana: inna ileyhi raciln

Ayni sekilde, hi¢ olma ve Hakta kaybolma kavramlari, Walt Whitman’in de
siirlerinde gorilmektedir:

Did you think life was so well provided for,

And Death, the purport of all life,

is not well provided for?

| do not think life provides for All and for Time and Space,
But, | believe Heavenly Death provides for all.

Hayatin glizelce tasarlanip

Tim yasantinin tezahiri olan Olim'iin gdézden kactigini mi zannettin?
Bana kalirsa Butlin'lin, Zaman ve Mekanin karsihigi degildir hayat
Fakat ilahi Olim'diir her seyin yaniti olan

2. Yapilan Calismalar

a. Bu iki Sairi Karsilastirmada Atilan ilk Adimlar

“Lord Viskont Strongford”, “Walt Whitman” adli kitabinda, Mevlana ve
1217

Whitman’in siirleriyle ilgili inceleme yapan ilk kisiydi.

Danimarkali biyografi yazari “Fredrik Sayhberg”, “Walt Whitman” adli
eserinde, bu alanda inceleme yapan ikinci kisidir.*®

12 Fayez, G. M, May 1979, page: 8.
13 Fredrik Syhberg, Walt Whitman. (tran.From Danish by Evic Allison Allen with an introduction
by Gay Willson Allen, New York: Columbia UP, 1951) page:248.



O, bu iki sairin siirlerindeki ortak imgeleri incelerken, Walt Whitman’in
siirlerinin, onun tam olarak iran irfani ve tasavvufuyla asina oldugunun gostergesi
oldugu gorisinu ileri sirmektedir.

Bu iki sairin lzerinde inceleme yapan baska bir isim, “Floyd Stavel”dir. O da
“Walt Whitman”in, iran siiri hakkinda tam olarak bilgili oldugundan séz etmektedir.
0, géruslerini, “Cimen Yapraklarinin Ufku” adli kitabinda ortaya koymustur.#
“Can. D. Yuhannan”, “2000 Yil Tarihiyle Fars Siiri Britanya ve Amerika’da” bashkh
kitabinda soyle aciklamaktadir:

Walt Whitman, 6zellikle 19. Yz Yilin ortalarinda, onun distince sisteminin
sekillenmesinde oldukca etkili olan®> iran’in irfani siirleri Gizerinde oldukca genis
incelemeler yapmistir...

Attar ve Mevlana’nin derin etkilerin, Whitman’in “Kendi Sarkim” baslikli 48
Kit’asinda gozlemlenebilir, Whitman bu kit’a da séyle der: “Ben Tanri’yl aynada

gordim”.

b. ikinci Grup Arastirmacilar

Mevlana ile Whitman’in tzerinde akademik bir ¢calisma yapan yeni
arastirmacilardan olan Afganistan vatandasi olup, Amerika’da 6grenimini bitiren*®
“Gulam Muhammed Fayez”dir. O, arastirmasinda Mevlana ve Whitman’in ortak
yonlerini vurgularken, Whitman’in dolayl bir sekilde yani Emerson, Attar ve
Hafiz’dan yola c¢ikarak, Mevlana’dan etkilenmis oldugunu 6ne sirmistir. “Behr(z
Ahmetzade Beyani” yliksek lisans tezinde, Mevlana’nin, Whitman’in siirleri
Uzerindeki etkilerini inceleyen ikinci kisidir. O, makalesinde ask, taniklik (sahitlik),
vahdet ve kemal gibi kavramlarda, ortak simgeler kesfetmeye calismistir.

14 Floyd Storall, The Foreground of ‘Leaves of Grass’. (Charlattesville Virginia: IP of Virginia,
1974), pages: 168-169.

15 J.D.Yohannan, Persian Poetry in England and America: A 200 Years History. Persian Studies
Series. Ed. Ehsan Yarshater, No. 4 New York: Caravan Books, 1977.

16 G.M.Fayez, Mystic Ideas and Images in Jalal al-Din Rumi and Walt Whitman. Ph. D.
Dissertation, University of Arizona, 1978. [DA |, 39 (May 1979), 6749!.



c. Yeni Kusak Arastirmacilari

Cesitli milletlerin edebi eserlerinin karsilastirmali incelemelerindeki

onemli yollardan biri, bu alanda yapilan cevirilerden yararlanmaktir. “Nicleson”,
“Arberi”, Alman arastirmaci “Simel” v.s. gibi ¢ok sayida Batili bilim adamlari ve
arastirmacilari, islami-irfani eserler tizerinde incelemeler yapmislar. Ayrica, “Yusuf
Neyyeri”, “Canatar Star” ve “Sehram Siva” gibi yeni kusakta da Mevlana’nin
eserlerini cevirenler vardir. Son vyillarda, “Coleman Barks”in ingilizceye cevirdigi
“Mesnevi-yi Maneviye” oldukca sohret kazanmis ve Amerika halki tarafindan pek
cok ilgi gbrmustlr. Ayrica, “SirGs Perham”, Wihtman’in“Cimen Yapraklari”ni
Farscaya cevirerek, Whitman’i Farsca konusan uluslara tanitan ilk iranli
cevirmendir.

1. Mevlana’nin Whitman’in Uzerindeki Etkisi

Kimilerine gére, Whitman’in Mevlana’nin etkisinde kaldigi konusu, heniz
ispatlanmis degildir. Ancak, onun Fars ve irfani siirleriyle asina oldugu acik, kesin ve
ispatlanmis bir konudur. Batili arastirmacilardan biri olan Alger, Fars siirini ve
ozellikle Mevlana’nin irfanini tanitmaya ¢alismistir. Onun deyimiyle: Mutasavvif
sairlerin sayisi coktur. Ancak, evrensel bir sohrete sahip olan, onlarin hepsinin
Ustadi ve efendisi, Mevlana Celaleddin-i Rumi’dir. O, Dogu dinyasinin en buyuk
arif sairi, zahitlerin Cebraili, diistinlirlerin 6ten bllbilu ve Mesnevi’nin yazaridir.'’

Alger , Mesnevi'nin bultln insanlar icin irfani bir kaynak oldugu kanaatindedir.
Dolayisiyla, Whitman’in, Alger’in kitaplarini okuyarak Mevlana’dan etkilenmis
oldugu da yuksek bir ihtimaldir. Ayrica, “Fayez”de Mesnevi’'nin Whitman'i irfana ve
Fars tasavvufuna yonlendirdigi ve onu diger Batili sairlerden ayricalikh olmasini
sagladigi gorisindedir. Whitman, “iranh bir ders” (A Persian Lesson) adindaki
siirlerinden birinde bir sGfi misali siirini terennim edip, “Allah, Allah her seydir”
(Allah, Allah is all)*® diyerek soylemektedir:

For his o’erarching and last lesson the greybeard sufi,

17 W.R.Alger,Introduction to Oriental Poetry, page: 66.
18 Ibid, page: 15.



In the fresh scent of the morning in the open air,

On the slope of a teeming Persian rose-garden,

Under an ancient chestnut-tree wide spreading its branches,

Spoke to the young priests and students.

“Finally my children, to envelop each word, each part of the rest,

Allah is all, all, all-immanent in every life and object,

May-be at many and many-a-more removes-yet Allah, Allah,Allah is there.”
“Has the estray wander’d far? Is the reason-why strangely hidden?

Would you sound below there restless ocean of the entire world?

Would you know the dissatisfaction? The urge and spur of every life;

The someting never still’d-never entirely gone?

The invisible need of every seed?

“It is the central urge in every atom,

(Often unconscious, often evil, down-fallen,)

To return to its divine source and origin, however distant,

Latent the same in subject and in object, without one exception.”
(Leaves of Grass, Page: 418)

Onun kapsayici ve son dersinde, gri sakall sufi

Acik havada, sabahin taze kokusunda

Sasirtici bir Farsi gul bahgesi yamacinda

Dallari genis yaygil eski bir kestane agacinin altinda

Geng rahipler ve talebelerle konustu:

“Velhasil cocuklarim! Nihayete erdirirken tiim kelimeleri ve geriye kalan her seyi
Allah'tir her sey ve ickin olan tiim yasama ve nesneye.

Cok ve ¢ok daha fazlasinda olabilir hem de

Allah, Allah, Allah vardir her seyde

"Yoldan gikisin yayilirken fazla ileri gidisi" midir bu tuhaf gizlenisinin nedeni?
Ey tim dinyanin ugsuz bucaksiz okyanusu, oyle alttan alta mi sesleneceksin?



Bilir misin tatminsizligin anlamini? ki her canlinin diirtisu ve saikidir o
O durmak bilmez, asla timduyle tikenmez seyi?

Her bir tohumun gbéze gériinmez arzusunu?

Ki her bir atomun 6zundeki durtidir o.

(Cogu zaman bilingsiz, siklikla habis ve disulktir de)

Dénmek icin onun ilahi kaynagina ve kdkenine, olsa da uzak

Ayni seydir 6znede de nesnede de sessizce bekleyip duran

“Fayez” ayrica, Mevlana’nin, nasil dolayl bir sekilde ve “Hegel”in araciligiyla
Walt Whitman’in Uzerinde etkili oldugunu incelemistir. Fayez’in tespitine gore;

|II

Whitman, “Hegel”i insanlik aleminin en blyidk muallimi olarak tanimlarken onu,

Amerika halki icin uygun bir 6rnek olmaya layik oldugunu vurgularken “Yolu bana

gosteren Hegel’di”*® der.

Diger yandan Fayez, Hallman ve Schimmel, Hegel’in Melamilik anlayisindan
Schimmel ise nasil etkilendigini incelemeye ¢alismislardir. Hallman, “Celaleddin-i
Rum: irfani zihnin cogkusu” adli makalesinde “Hegel”in, Mevlana’yi diinya tarihinin
en blyik sairi ve distiniirii olarak methettigini hatirlatiyor.?

&

“imel” ise, Hegel’in “Rucket”in Almancaya cevirileri yoluyla Mevlana’nin

eserleriyle tanismis oldugunu 6ne siirmektedir.?!

Whitman, bazi aciklamalarinda, Hafiz, Sa’di ve Firdevsi gibi iranl sairleri
methetmistir. Bu da onun “Alger”in kitaplari araciligiyla Farsca siirleriyle tanismis
oldugunu goéstermektedir.

“Ferzan”da, “Whitman ve irfan: iranli bir derse dogru” adli eserinde,

19 Whitman, Walt. Complete Writings of Whitman, pages: 70-71.

20 Halman, Talat S, Jalal al-Din Rumi: Passions of the Mystic Mind. (Persia Literature ed. By Ehsan
Yarshater. Colombia Lectures on Iranian Studies 3. The Persia Heritage Foundation,
1998),page: 191

21 Schimmel, A, Mystical Dimension of Islam. (North Carolina: University of North Carolina,

1975), page: 310.



Deneydstlculerin 6nclist olan Emerson’un, Whitman’in dislncelerini derinden
etkiledigine, onun Deneyustucilikle tanismasini sagladigina hem de Emerson’un,
iran siiri ve irfanina hayranhk duydugunun onun disiinceleri ve eserlerinde agik¢a
goruldugune?? isaret etmektedir.

Dolayisiyla, Whitman’in dogrudan ya da dolayli bir sekilde irfani diisiinceler ve iran
siiriyle ilgilendigi ve kendi siirlerine de yansittigi sonucuna varilabilir.

22 Massud Farzan, Whitman and Sufism: Towards “A Persian Lesson “, page: 57.



ll. Bolum

Evren, insan ve Tanrisallik

Bu boliimde, “Allah”, “insan” ve “Evren” kavramlari, Mevlana ve Whitman’in
siirlerindeki benzerlikleri agisindan ele alinmistir.

a. Allah ve insan

iki blyuk din olarak islam ve Hristiyanlikta, “Allah”, bagislayici, merhametli,
kuretli,.....gibi sifatlarla insana anlasilabilir bicimde tanitilmistir. Kuran-1 Kerim’de,
Allah, kendini 99 sifatla nitelemistir. “El zahir” ve “bir El batin” de o sifatlardandir.
Mevlana ve Whitman de irfani ve deneyistiici mahiyette olan siirlerinde, Allah ve
insanin yaratilisiyla ilgili bir imaj ortaya koymak igin, bu iki sifattan hayli
yararlanmislardir. Baska bir ifadeyle, Mevlana ve Whitman’in farkhliklari, Allah’in
geleneksel imajini, irfani sekline déntistiriip, “ilahi masuk” olarak tanimlamalaridir.
Allah, insanin gonliindeki ask ve sevgi mercii olarak tanimlanmis, ona ulasmak icin
ic arayisi 6n plana ¢cikmaktadir. Mevlana ve bir s(fi gibi diisinen Whitman’e gore,
bu diinyadaki varligin ana sebebi, asila geri donmek icin, dis diinyadan i¢ diinyaya
yolculuk yapmaktir. Walt Whitman’in siirlerinde Allah ve insan iki ana unsurdur. O,
“Hindistan’a” adli siirinde, Allah’i kendi icindeki askin ana kaynagi olarak soyle
nitelendiriyor:

The mighter center of the true, the good, the loving,
The mortal, spritual fountain-affection’s source-thou reservoir.

(Leaves of Grass, Page: 321)

Hakiki olanin, iyinin ve sevenin 6zl ne kadar kudretliyse
icindeki askin 6zii; O 6liml{, ruhani kaynak o kadar élimluddr.



Cogu dinler ve mezheplerde, Allah; mantik ve akil mercii olarak tanimlanmistir,
ancak irfanda Allah; ask merciidir ve arif (sGfi)nin yasadigi gibi, ask, insanin ilaht
dogasidir.Dolayisiyla, irfan, diinya ve kdinatin dogasini, ilim ve felsefeden daha iyi
gosterebilir. Her iki sair siirlerinin bazi bolimlerinde, Allah’i, hayatin ilk tecellisi
olarak denize teshih etmisler ve insan, sonsuzluga erismek igin bu denizde
yizmelidir. Burada, “Arberi” tarafindan ingilizce’ye cevrilmis olan Mevlana’nin
rubailerinin bir kismina deginmemiz yeridir:

In Fount of Immortality

In love is found

The come, and in his boundless sea
Of love be drowned

Oliimsiizligiin kaynaginda

Ve askta bulunan sey,

Gelis'tir, ve sen,

Bogul onun ugsuz bucaksiz sevda denizinde

Ayni sekilde Whitman’de soyle diyor:

Bath me O God in thee, mounting to thee,
| and my soul to range in range of thee.

Yika beni Ey Tanri kendinde, erismekteyken sana
Ki ben ve ruhum tavaf etsin menzilini

Walt Whitman, Allah’i; daima kendi yakininda gorir, onu Agabeyi olarak
hitabederek onunla dogrudan konusur ve boylece kendini Allah’la 6zdesmis bir zat
olarak gorir. O, “Kendi Sarkim” adh siirinin 24. Boliminde bu konuya, yani
kendinin Allah’la &zdestigine ve kendini ilahi bir varlik olarak tim vyaratilis
diinyasinin bir simgesi olduguna isaret etmektedir. Walt Whitman, a kosmos, of
Man hatten the son,....



Divine am | inside and out, and | make holy whatever
| touch or am touched from,
The scent of these arm-pits aroma finer than prayer,
This heal more than churches,
Bibles, and all the creeds.
(Leaves of Grass, Pages: 48-49)

Ilahi mi icim disim, ve kutsanir mi ne varsa
Dokundugum ve bana dokunan,

Aromasi ki bu koltukaltlarinin, daha latiftir duadan,
Iste o daha cok sifa verendir kiliselerden,
incillerden ve tiim akidelerden

Whitman ve Mevlana’nin siirleri ve irfani bakislarindaki ask ve kardeslik
kavramlari, onlari dinle ilgili tutucu bir yaklasim sergilemekten uzak tutar. Onlarin
goziinde, Allah, evrende ve insanin icinde ask yoluyla ortaya ¢ikmaktadir ve onlarin
siirleri bu irfani kavrami agiga kavusturmak yoniindedir. Bitlin insanlarn “asik” ve
Allah’t “masuk” adlandirmaktan daha siirsel ve irfani bir kavram yoktur. Boyle bir
bakis, diinyay! sulh, sefa, vahdet, ask ve glzellikle dolu gormeyi saglamaktadir.
Siirlerinin baska bolimlerinde, her iki sair benligi; ileriye ve geriye hareket ederek,
biling Gstl ile biling alti, hakikat ile ideal ve yasam ile 6liim arasinda gérmektedirler.
Dolayisiyla, Mevlana ve Whitman’in siirlerinde, “benlik” ovuliur ve evrensel bir
“benlik” olarak ortaya koyulur. Bu anlamda, iki sairin irfani anlayislarini
karsilastirmak adina Whitman’in, “Ben” ile “Sen” arasinda farklilik ortaya koydugu
“Kendi Sarkim” adl siirine ve ayni goriste olan Mevlana’nin da Mesnevi-yi
Maneviye’sinin birinci defterindeki 1776 ve 1777 no’lu beyitlerine isaret edilebilir:

| celebrate myself, and sing myself

And what | assume you shall assume,

For every atom belonging to me as good belongs to you.
(Leaves of Grass, Page: 29)



Overim kendimi ve sarkilar séylerim kendime
Ve neyi farz edersem, sen de onu farz edeceksin
Bana ait her bir atom sana da ait oldugundan

Tn men uma behr-i an ber-sahti
Ta tu ba hud nerd-i hidmet bahti
Ta men u tuha heme yek can sevend
Akibet mustagrek-i canan sevend
(Mesneviye-yi Maneviye, 1776 ve 1777/1)
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Bu benlerle bizi kendine hizmet edelim diye mi yarattin?
Kendi kendinle bir tavla oyunu mu yaptin?

Meger bu benle senlerin timi tek bir can olacak

Akibet, hepsi sevgili canana dalip, gark olacak

Astan u sadr der manf kuca’st
Ma vu men kG an taraf k’an yar-i ma’st
Rehide can-i tu ez ma vu men
Ey latife rGh ender merd u zen
Merd u zen ¢lin yek seved an yek tu’yi
C0n ki yekha mahv sud anek tu’yt
(Mesnevi-yi Maneviye, 1784/1)
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Esikle bas kosenin nerededir anlamlari

Bizle ben kim oluruz? Yarimiz varken otede
Kurtulmus olup bizle benden canin senin

Ey erkekle kadinda var olan ince ruhun ta kendisi
Erkekle kadin bir olunca, sen olursun o bir

Birler yok olunca, sen olursun iste o zaman

Mevlana ayrica, Allah olan gercek bir “ben” veya “hakikat”in varligina ve
ondan baska, hakikat ve gercek bir “ben”in olmadigina inanmaktadir:

b. Allah ve Evren

Whitman ve Mevlana gibi mistik (arif) sairler, evren, insan ve butiin
kdinatin, Tanrinin yansimalari veya ilahi vahdetin gostergeleri olduguna
inanmaktadirlar. Onlar, insan ve evreni, ilahi vahdetin imajlari olarak goriirler. Bu
anlam, diinyadaki cesitli felsefeler ve kuramlarda gozlemlenebilir. Ornegin;
Hinduizm felsefesinde, bu ilahi vahdet, “Berehma&”; Tasavvufta, “El-hak” ve
Deneyustlicltlikte “Ruhu’l-Ervah” veya “Mutlak hakikat” (over soul) adi altinda ele
alinmistir. “iranh bir ders” adli siirde, s(fi Whitman son dersini, genc 6grencileri ve
talebelerine, “Allah her seydir” seklinde verir:

Finally my children, to envelop each word, each part of the rest, Allah is all,
all, all-is immanent in every life and object,

May-be at many and many-a-more removes-yet Allah, Allah, Allah is there
It is the central urge in every atom.
(Leaves of Grass, Page: 419)



“Velhasil cocuklarim! Nihayete erdirirken tim kelimeleri
Ve geriye kalan her seyi

Allah'tir her sey ve igkin olan tim yasama ve nesneye.
Cok ve ¢ok daha fazlasinda olabilir hem de

Allah, Allah, Allah vardir her seyde

Her bir atomun 6zlindeki durtidur o.

Yukaridaki beyitler, Mesnevi-yi Maneviye'deki “Vahdet” kavramini

andirir. Fayez, bunlarin, SGfi Whitman’in 6limiinden Uc¢ yil onceki sesi
oldugunu sdyluyor.” Bu beyitler, Allah’in her seyde ve her yerde var
oldugunun insanin ve evrenin bitlin zerrelerinde yer aldiginin ifadeleridir.
Hem arifler hem de deneyusticller, bu anlami kavrayabilmek igin, siradan
bir bilincin 6tesinde 6zel bir bilince yani Allah’t her yerde bulabilme bilincine
varmak gerektigi inancindadirlar. Bu biling; zikir, ibadet, riyazet, 6zel fiziki ve
ruhi antrenmanlar yoluyla hasil olur.

Walt Whitman, Allah’i her seyde, her yerde ve herkeste gorir:

In the faces of men and women | see God,
And in my own face in the glass,
| find letters from God dropt in the street,
And everyone is sign’d by God’s name.
(Leaves of Grass, Page: 76)

GOrurdm Tanriyi erkek ve kadinlarin yuzlerinde

Ve aynadaki kendi suretimde,

Sokakta Tanri'dan mektuplar bulurum diismus yere
Ve herkes muhirlenmistir Tanri'nin ismiyle

Her iki sairin de, mevcut dogal ve gergek unsurlarin 6tesinde kendilerine 6zgu
alegorik ifadeleri vardir. Onlar, “Ruh-i A’zam” veya Tanri’dan, siradan imajlarla farkli

23 Fayez, 1980.



olan, sembolik bir izlekle, evrensel ve olaganusti bir imaj ortaya koymaktadirlar.
Mevlana ve Whitman'’in cizdikleri diinya imaji, kurgular ve imgeler diinyasi olmadigi
gibi gercekci bir diinyadir ve insanin, dogaya ve kainata bakmak yoluyla Allah’a
varabilecegi bir diinya gorisu iceren imajdir. Bu iki arif sair, diinyayi, ayri ve uzakta
kalmig  bir dinya olarak algilamamakla birlikte, sadece “vahdet”’e
odaklanmaktadirlar. Onlarin mistik bakislarinda bu vahdet, “Ask”tir.

“Kendi Sarkim” siirinin altinci béliminde, bir avug ¢cimeni elinde tutan bir
cocuk Whitman’e “Bu cimen nedir?” diye sorar. Whitman ilk 6nce ne cevap
verecegini sasirir. Ancak sonunda kendi alegorisinden yararlanarak onu, herkesin
birbiriyle esit oldugu ve demokratik bir sekilde yan yana yasadiklari muntazam bir
maddi diinya olarak aciklar.

Boylece her iki sairin, varlik diinyaya yani maddi diinyaya bagh olduklarini
kabul ettikleri sonucuna varilabilir. Whitman “Cimen Yapraklar”’nda yer yer
evrenin ilahi oldugunu évmektedir:

| hear and behold God en every ebject,...
in the faces of the men and women | see God,...
(Leaves of Grass, Page:76)

Her nesnede Tanri’y1 duyar, goririm...

Tanri’'yi erkeklerin ve kadinlarin ylzlerinde gortrim...

Whitman, Mevlana gibi, gorislerini agiklamak icin dogal unsurlardan
yararlanmaktadir. Whitman icin, Kemal’in gostergesi olan tabiat ve evren, dil ve
onda barinan unsurlar birer sézcikler mesabesidirler:

In the broad earth of ours,

Amid the measureless grass and the slag,
Enclosed and safe within its central heart,
Nestless the see Perfection®*

24 Whitman, Walt, Complete Poetry an Selected Prose. (ed.Justin Kaplan, New York: Library Of America, 1982),
page:166.



Bu genis diinyamizda bizim

Ucsuz bucaksiz cimenler ve curuf ortasinda
Mikemmeliyetin Papaligl evsiz barksizdir

Durur sakli ve emniyette, kendi 6zlindeki ylrekte

Mevlana ve Whitman’e gére, bu maddi diinyanin, Allah’in varligina dair bir
gosterge olmasiyla birlikte, Allah’in varligini idrak etmek icin dnemli olan, arifin, bu
maddi unsurlari manevi bir bakisla betimlemesidir.

Cunkd, bu maddi unsurlar bir perde mesabesi, Allah’t maddi bir sekilde
gormeyi engelliyor. Ancak bu unsurlarin araciligiyla, Allah’in manevi varhgi idrak
edilmelidir.

Bagska bir deyisle, Allah, bu evreni ve unsurlarini, insani manevi diinyaya yoneltmek
icin yaratmistir.



Sonug¢

Bu makalede, Mevlana ve Amerikali Walt Whitman’in siirlerindeki izleksel
benzesimleri ve irfani bakis acilari irdelenmeye calisiimistir.

Mevlana’nin siirlerinin, Walt Whitman’in siirleri Gzerindeki etkisi, her ne
kadar kimilerine gore bir gercek olup, kimilerine gore ispatlanmamis olsa da bu
makalenin konusu degildir. Ancak, Whitman’in iran mistisizmi ve siirleriyle
yakindan ilgilendigi kesindir. Nitekim “A Persian Lesson” (iranli Bir Ders) adli siirinde
bunu acik¢a ortaya koymustur.

Bu iki sairin anlatisinda, mistik izlekleri bakimindan derinden derine tasiyan
sayisizca romantik imgelerle oridlmus lirik bir sdylemle betimlemeler ortaya
cikmaktadir. Tanriyla insan arasindaki iliski, hakikat, Allah, ask, doga, evren,
maneviyat, ruh, ice dalma, firtinali i¢ yasam, 6lim, sonsuzluk v.b. daha pek ¢ok
benzer izlek ve imgeyle doludur yapitlari. Tanri, “Ask”in ana kaynagi olarak, mutlak
vahdetin tek mikemmel tecellisidir.

Mevlana’nin soyledigi; “Butin erkekler ve kadinlar asik, Allah ise, sevilen
masuktur” ve Whitman’in séyledigi; “Bitiin erkekler ve kadinlarin yiziinde Allah’i
goriyorum” gibi beyitler, mistisizmi en glizel sekilde ve benzer bicimde ortaya
koymaktadir. Yine, her iki sairin goziinde, insan, gonliindeki ask ve sevginin ana
kaynagi olan Allah’a ulasmak icin, dis dinyadan i¢ diinyaya yolculuk yapma
durumundadir.

Bu iki sufi sair, evren ve icinde bulunan batln unsurlari, Tanri’'nin manevi
varhginin gostergeleri olarak betimlemislerdir. Onlar, maddi ve manevi diinyayi
ayni sekilde tanimliyor, Hinduizm irfani anlayisindaki, maddi diinyanin hayal
diinyasi oldugu goruslinde degiller. Onlar, gercek ve manevi hakikatin, maddi dlinya
ve tabiatin arkasinda olduguna inaniyor, tabiatin ve insanin fitratinin temiz ve glizel
olmasi tizerinde de durmaktadirlar.



Mevlana ve Whitman, 6lim’(, hayatin sonu olarak algilamiyor, onu, nihat
gayelerine kavusmak icin bir arac olduguna inanirlar.

Son olarak, her iki sair, diistincelerini, alegorik bir dille ifade etmislerdir. Zira
irfani distnceleri ifade etmenin baska bir yolu yoktur.



