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KEBIR’'DEN TAGORE'UN NEFESINE YANSIYAN ISIK: MEVLANA/RUMI
THE LIGHT REFLECTED FROM KEBIR ON TAGORE’S BREATH: MEVLANA / RUMI

Nuray OZENC'

Oz

Distinen insan icin var olmanin, varlik kazanmanin amaci hi¢ stiphesiz tekdmiil etmek, insan-1 kdmil noktasina
yaklasabilmektir. Bu calismada amacimiz, geng yaslarindan itibaren “Sarvameva visbanti” yani her seye niifuz ederek kemale erme
biciminde tanimlanabilecek bir hedefe hayatin1 adayan Bengalli Rabindranath Tagore ile 1s181yla diinyay1 ¢epegevre aydinlatan Hz.
Pir’in soz birliginden bahsetmek, bu birligin temelini olusturan ilham kaynaginin, tasavvuf olduguna dair ulastigimiz bulgulari ortaya
koymaktir. Farkindalig1 yiiksek bir sair olan Tagore’un, yakin topraklarda kendisinden yaklasik yedi asir énce diinyay:r aydinlatan
Mevlana 1sigindan habersiz oldugunu diistinmek ne denli imkéansiz ise, kendi kiiltiirtiyle harmanlanmis sanatsal 6zglinliguni
reddetmek de bir o kadar haksiz olacaktir. ingiliz siir diinyasindan, 6zgiirliik tutkusunu lirik siirlerinde dile getiren Shelly, mistizmle
ilgilenen Browning ve doga tutkunu Wordsworth’dan da etkilenmis goziiken Tagore, “Sairin Dini” isimli kitabinda bu kisilerin siirleri
tizerinden kisisel goriislerini agiklamisken, kendisini derinden etkileyen Hintli sufi Kebir'den yalnizca stii kapali bir sekilde soz
etmistir. Oysa 1915'de, Sufi Kebir’in siirlerini “One hundered poem’s of Kabir” adiyla ingilizceye cevirmigtir. Mevlana’dan ise hi¢ s6z
etmemistir. Tagore muhtemelen Hintli sufi Kebir araciligiyla kendisine acilan farkli bir pencereden giren tasavvuf ve Mevlana 1s181yla
da tanusmustir. Her haliikarda Mevlana ve Kebir'in, vahdet-i vuciid anlayisinin yansimalar1 Tagore’un eserlerinde agikca goriilebilir.

Bu arastirmada, Tagore ile Hz. Pir'in fikir ve sdylemlerinin ortuisttigiint ispatlayan orneklerden sadece bir boliimii ortaya
konmustur. Bir Hindu sairin sozlerinde tek tanrili inang sisteminin yansimalarm goérmek, bircok kisi tarafindan garipsenebilir. Ancak
bu durum, Hinduizm ic¢inde XIX. ytizyilin baslarinda ortaya ¢ikan ve bir reformdan ziyade monoteist inang sistemleriyle, Hinduizm
degerlerinin harmanlandig1 Upanishad temelli ‘Brahmo Samac’a (1828) yani Brahmoizm'in etkilerine baglanmalidir. Upanishad temelli
tek nihai monist gergeklik ise Tagore'u, Kebir ve Mevlana gibi sufilerin insan “birlik” kavramini i¢sellestirmesine zemin hazirlamustir.

Anahtar Kelimeler: Muhiddin ibnu’l Arabi, Mevlana, Hafiz, Sadi, Upanishad, Kebir, Tagore, Buddha'nin duast.

Abstract

The purpose of existence or gaining existence for a thinking man is undoubtedly undergo a process of maturation and get
nearer to the point of being a perfect human being. Our purpose in this study is to make mention of concurrence in discourse between
Rabindranath Tagore of Bengal, who dedicated his life from early ages on to a goal, namely ‘Sarvamevavisbanti’, which could be
defined as reaching a state of being a perfect human being by interpenetrating/understanding the real meaning of everything, and
Rumi, who with his light illuminated all corners of the whole world and reveal the findings that we found indicating that the source of
inspiration that constitutes the foundation of this concurrence of ideas is tasavvuf, or Islamic mysticism. Just as it is impossible to think
that being a poet of a high level of awareness, Tagore was unaware of the light of Rumi, who illuminated the world from nearby lands
about seven centuries before him, so it would be unfair to deny his artistic uniqueness blended with his own culture. Tagore, who
seems to have been inspired by English poetry, notably Shelly, who voiced his desire for freedom in his lyrical poems, Browning, who
took an interest in mysticism, and Wordsworth, who was a nature-lover, explained his personal views in his book entitled ‘Religion of
the Poet’ but he made allusions to the Indian Sufi Kebir, who deeply influenced him, only in passing while he made no mention of
Rumi. Yet, in 1915 Tagore had translated the poems of Sufi Kebir into English under the title of "One Hundred Poems of Kabir”. Tagore
was also introduced to Rumi and Sufism/mysticism, which probably entered through a different channel via Indian Sufi Kabir because
“Sufism”, which is reflected in his poems and novels, can be clearly seen in this article. In any case influence of Rumi and Kebir’s
understanding of unity of existence, or vahdet-i vuctid, can be clearly seen in Tagore’s works. In this study, only a portion of the
examples proving that ideas and discourses of Tagore and Rumi over laphas been presented. Seeing reflections of the belief system of a
monotheistic religion in the words of a Hindu poet could be found strange by many. This should be attributed to the effects of
Upanishad-based’ Brahmo Samac (1828), in other words Brahmaism, which arose in the early 19th century and blends monotheistic
belief systems and values of Hinduism rather than being a reformist belief system. The single ultimate monist Upanishad-based truth
on the other hand helped Tagore easily internalize the concept of “unity” as proposed by Sulfis like Kebir and Rumi.

Keywords: Muhiddin ibnu’l Arabi, Mevlana, Hafiz, Sadi, Upanishad, Kabir, Tagore, Buddha’s Prayer.

Giris

Geng yasta yazdig1 Bengalce makaleler, bin siir, iki bin sarki ve bir o kadar tablo ve karakalem
resmiyle dikkat ¢eken Rabindranath Tagore, diisiiniir, miizisyen ve ressam olmasi yani sira, Gora adli
romaniyla Nobel 6diilt kazanan (1913) usta bir edebiyatgt ve bagimsizlik miicadelesinde Mohandas
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Karamgand Gandhi'nin (1869- 1948) yaninda yer alan bir vatanperverdir. 1911’de yazdig1 Cana Gana Mana
Adhinayaka “Hindistan'in Sabah Sarkis1”, 1937 Kongre Calisma Komitesinde, Nehru tarafindan milli mars
yapilmasi icin 6nerilmistir. Mahatma Gandhi, Harican'in 19 Mayis 1946 sayisinda; “Cana Gana Mana isimli
sarki milli yasamumizda bir yer buldu. Bu sadece bir sarki degil, ayn1 zamanda bir adanmuislik ilahisi gibi”
demistir. Tagore ise, Tanriya adadig1 ve Hindistan'm Resmi” kabul ettigi bu sarkisi icin, “Cesitliligin Birlik
Mesaj1” ifadesini kullanarak! (Singh, 2017, 78) iki binden fazla etnik grubun i¢ ice yasadig: iilke toplumuna
olan yaklagimini bir anlamda ortaya koymustur. Gandhi'nin, Gurudev “Biiyiik Ustad” seklinde hitap ettigi
Tagore,? kendisi icin sair anlamina gelen “Kavi” adin1 kullanmay1 tercih etmis, Mahatma Gandhi’den sonra
ulusal kurtulus ve 6zgtirliik hareketinin manevi 6nderi sayilmistir (Bhattcharya, 1997, 9- 15).

Belh dogumlu Mevlana Celaleddin Rami (1207-1273) ve Kalkiita dogumlu Bengalli Rabindranath
Tagore’u (1861- 1941) neredeyse yedi asirhk zaman farkina ragmen bir araya getiren ortak zemin,
tasavvuf’tur. Ailesiyle Belh’'den ayrilan Mevlana, Nisapur’'a geldiginde kendisini goren Feridun-din Attar,
“Hayret koca deniz, goluin arkasina takilmis gidiyor” (Tiirkmen, 2014, 14) diyerek heniiz on yasinda bir
cocuk olan Hz.Pir'in 11811 fark ettigini dile getirmistir. Bu 151k, yalnizca sufileri degil, kilometrelerce uzakta
yasayan Tagore'u da, muhtemelen Hintli sufiler aracihigiyla aydinlatmigtir.

Mevlana ve Rabindranath Tagore (Rabi) ‘un ruhsal gelisimleri {izerinde, toplumun ileri
gelenlerinden olan aile biiytiklerinin etkisi agiktir. Mevldnanin dedesi Ahmed al-Hatibi, dénemin padisahi
Harezmsah'in kiziyla evlenmistir. Tagore ise ilk Hintli sanayici ve girisimcilerinden biri olan ve Bengal
Roénesans igin onemli katkilar1 bulunan Prens Dvarkanath'in (1794-1846) torunudur. Mevlana’nin babasi,
Sultanu’l Ulema “Alimlerin Sultani” lakabiyla taninan Mevlana-yi Buzurg Bahaeddin Veled, tasavvuf ve
ilahi agka dayanan gortislerinin yer aldig: “Ma’arif” adli eseri ve tasavvufi bilgisi yan sira sdylemlerindeki
cesareti ile de oglu i¢in bir rol modeldir. Tagore'un rol modeli ise, Hindu bir filozof olan ve adi “Ulu Bilge
Soylu Giinesin Oglu” anlamina gelen babas:1 Maharshi Debendranath Thakur (1817-1905)'dur.

Debendranath Thakur, Raipur’a yaptig1 bir tekne gezintisi esnasinda (Bat1 Bengal-1863), chhatim
(Alstonia Scholaris) ve hurma agaglar: ile geltik tarlalarinin oldugu bir yeri seyretmek icin durmus ve
Kalkiita yakinlarindaki etkilendigi bu yere (Bolpur Koytii), Santiniketan “Baris/ Huzur Yurdu” adinda bir
ev insa etmistir. Bu evin yerel dildeki ilk ad1 Bhuban Dakat “Distinler Evi”dir. Onceleri her dinden insanin
derin diistinme ve dua i¢in geldigi, Vedalar ve Upanishadlar iizerine galisilan, din sdylesilerinin yapildigi bu
ata evi, ogul Rabi'nin katkilariyla 22 Aralik 1901’de Brahmacharyasrama isimli okula doniisiir. Baslangicta,
sadece bes d6grenci ve bes 6gretmen (ii¢’ti Hristiyan, iki’si Katolik) gibi oldukga sinirli bir mevcuda sahiptir
(Narmadeshwar, 1999, 3; Ding, 2015, 7; Sever, 2009, 12). Bu 6grencilerden bir Rabi'nin 1888’de dogan ikinci
oglu Rathindranath’dir. Pitoresk bir ortamda 6grenmenin daha keyifli ve verimli olacag: diistincesi, bu
okulun kurulmasma sebep olur. Zira Tagore’a gore, mevsimler tim renkleri, hareketleri ve gtizelligiyle,
sehir hayatinin kirliliginden uzak 6zgiir insan yasaminin merkezinde olmalidir ve dgrencilerin, zihinleri ile
Brahmacharyasram’in floras: ve faunasi arasinda bir yakinlik kurmalari son derece 6nemlidir. Ozgiir egitim
anlayisinin temelinde, babasi sik sik seyahatler ¢ikan ve hizmetkarlara teslim edilen kiiciik Rabi'nin, hem
gtvenligini saglamak hem de uzaklasmasini 6nlemek icin bu kisiler tarafindan tebesirle cizilmis bir daire
igerisinde tutulmast (Quayum, 2014, 1) yatiyor olabilir. Mahatma Gandhi, ilk kez 17 Subat 1915’ de ziyaret
ettigi bu okula cesitli vesilelerle fon saglamistir. Zanaat yoluyla ogretme fikri ve pratigi ilk kez
Santiniketan'da gelismis ve Gandhi bunu temel egitim programina dahil etmistir. Bu yer 1925’den itibaren
Patha Bhavana olarak taninmistir. Rabi'nin, 1921'de ismini Visva Bharati olarak degistirdigi, bagimsizliktan
sonra genisletip buyiittiigii ve tiniversite haline getirdigi okul, 1951'den itibaren Parlamento karariyla
merkezi statii kazanmis, Hint entelektiiellerinin okudugu Hindistan'in en 6nemli {iniversitelerinden biri
haline gelmistir. Hindistan Ulusal Kongresi'nin énemli siyasi tiyelerinden biri ve Hindistan'in ilk basbakani
olan Cevahirlal Nehru'nun kizi Indira da, Visva- Bharati'ye kabul edilen 6grencilerden biridir ve bu
baglantiyla Nehru ve Tagore arasindaki dostluk percinlenmistir (Bhattcharya, 1997, 23, 25, 50, 201). Bu
merkezden beslenen Thakur ailesinden, edebiyat, sanat ve miizik alaninda tilke kiiltiirtine 6nemli katkilar:
olan tek kisi Rabi degildir. Agabeyleri, onlarin egleri ve kiz kardesi de oldukga bagarilidir. Ozellikle agabeyi
Dwicendranath (1840-1926), Satyendranath (1842-1923) ve Cyotirindranath (1849-1925) ile ablas:
Svarnakumari (1856-1932) edebiyat, dilbilim, matematik, siir ve miizik alanindaki calismalariyla taninmis
kardeslerdendir. Dwicendranath, Brahma Sangit olarak bilinen yurtsever ve adanmishk sarkilarimi yazip

1 Kurucu Meclis Uyelerinden bazilari, Bankim Candra Catterji tarafindan yazilan Vande Mataram'mn Ulusal Mars olmast istenmis, ancak
Milli Mars1 konusu 26 Kasim 1949'a kadar ¢oziilmemistir. 24 ocak 1950'de, Vande Mataram sarkisinin, Cana Gana Mana ile ayni sekilde
onurlandirilmasina ve esit statii verilmesine karar verilmistir.
2 Visva Bharati, Rabindra Bhavan arsivindeki mektuplarda, Gandhi'nin Tagore’a bu sekilde hitap ettigi goriilmektedir.
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bestelemis, Rabi'nin siir anlayisinin gelisiminde Bengal sairleri Chandidas ve Vidyapati gibi derin iz
birakmistir. Cyotirindranath, Moliere'i Bengalce'ye cevirmis, ablasi Svarnakumari, Hindistan'in ilk kadin
romancist kabul edilmistir. Satyendranath, ICS “Hint Sivil Servis”in ilk yerli {iyesi, karis1 Cnadanandini Devi
ise, Hindistan'in ilk kadin editortidiir. Debendranath Tagore ve Sarada Devi'nin sekizinci oglu (on dordiincii
¢ocugu) olan ve aile fertlerinin sanatsal ve entelektiiel arayislari arasinda biiytiyen Rabi, 1873’den itibaren
evde ogretmenleri ve agabeyleri tarafindan egitilmis, ilk eseri “Kavi Kahani: Bir Sairin Hikdyesi” ni on alt1
yasinda yazmustir. Bir yil sora hukuk egitimi icin Ingiltere’ye gitmis (20 Eyliil 1878), Londra Universitesi'nde
Henry Morley’in Ingiliz Edebiyati derslerine girmis ve kendisiyle birlikte inceledigi bazi Shakspeare
oyunlarindan ¢ok etkilenmistir. Bu siirecte 6zgiir bir toplumdaki kadin izlenimlerini, aile dergisinde
yayinlanmak tizere mektuplara yazarak, tilkesine gondermistir. On sekiz ay sonra geri donen ve 23 yasinda
evlenen Rabi, Shantineketan’t egitim kurumuna dontisttirdigti 1901- 1907 yillar1 arasinda dnce 1902'de esi
Mrinalini Devi'yi, dokuz ay sonra kizi Rani'yi, 1905'de babasini ve ardindan 1907'de oglu Sami'yi
kaybetmistir.  Ingiltere’ye ikinci gidisinde, Bengalce yazdig1 dinsel konulari isleyen siirleri “Song
Offering/Gitanjali” ismiyle Ingilizceye cevirilmis ve Bati onu bu siirleri ve ayni dénemde Ingilizceye
cevrilen Gora romamyla tamimustir. Bat'min Rabi'yi tanimasinda, @nld Ingiliz ressam Sir William
Rothenstein ve sair W. B. Yeats'in etkisi olmustur (Narmadeshwar, 1999, 2, 3).

Tagore’un Tanr1 Imani

Bir Hindu sairin sozlerinde tek tanrili inang sisteminin yansimalarini gormek, birgok kisi tarafindan
garipsenebilir. Ancak bu durum, Hinduizm iginde XIX. ytizyilin baslarinda ortaya ¢ikan ve bir reformdan
ziyade monoteist inang sistemleriyle, Hinduizm degerlerinin harmanlandigi Upanishad temelli ‘Brahmo
Samac’a (1828) yani Brahmoizm’'in etkilerine baglanmalidir. 1843’de tilke capmna dagilip yayginlasan,
egitimli Hindular arasinda bir mezhep’e dontisen bu ulusal hareket; batililasma, kardeslik, baskalarma
yardim etme, kadim yticeltme, kasti, sosyal tabular1 ve ¢ok esliligi reddetme gibi Hinduizm gelenekgiliginde
rastlanmayacak konular1 hayatin amaci edinmistir. Tagore, kendisine Nobel ¢diilii kazandiran Gora isimli
romaninda, Anandomoyi isimli karakter araciligiyla “Brahmo Samac’in kendi disindaki yaratiklari ayri
goren bir doktrini olmadigimi” aktarir (320). Hinduizm’in derin anlamini énemsemis bir savunucu olarak
tanittigt Gurmohan karakteri araciligryla ise, kastlarin birbirinden ayirdig1 Hindular arasinda “acima, sevgi,
yardimlasma, fedakarlik ruhu ve insana sayg ile herkese kuvvet, canlilik ve mutluluk veren din”den eser
kalmadigini gosterir (446). Brahmo Samac (Brahmo Cemiyeti) hareketi, Hint Ronesans’mun lideri kabul
edilen Bengalli Raca Ram Mohan Ray (1772-1833) tarafindan baslatilmis, baba Tagore bu hareketin
gelismesinde Keshap Chandra Sen (1838-1884) ile birlikte énemli rol oynamustir (Bhattacharya, 2013, 108;
Wolpert, 1927, 216). Dogu Hindistan Sirketine hizmet etmeye basladig1 sirada Arapca ve Farsca ogrenen,
Sanskritce, Ingilizce, Latince, Ibranice ve Yunanca bilen bir polyglot olan Ray, Hint mistisizminin {inlii eseri
Upanishadlar (VII-VIIL. Yy.) tizerine yaptig1 ¢alismalariyla {in kazanmis, sosyal reformu savunan ve Rabi'yi
derinden etkileyen tist stniftan bir Hindu’dur. Tagore’un, Upanishad'larin Brahma'si, Yiice ve Sonsuz Varlik
olarak gelisen tanri1 imani, Ray’mn etkisiyle sekillenir. Brahmin bir aileden gelen ve kat1 bir Hindu olarak
yetistirilen Ray, Avrupa diislincesinin genis hiimanizmini ve yasam sorunlarma genel yaklasimini kabul
ederken bir yandan Mesih'i reddetmis, diger taraftan Hinduizm’'in de yeniden yorumlanmas: gerektigine
inanmugtir (Panikkar,1993, 241).

Brahmo Samac Mezhebinin Temelleri

Brahmo Samac mezhebinin, Upanishad® mistisizmine dayanan fikri temeli yam sira, pratikteki
uygulanis modeli XII. asirda Guiney Hindistan’da baslayan yeni bir dini reform hareketine kadar
uzanmaktadir. Bhakti (sevgi, baglilik) adi verilen hareketin ¢nderi, Vaishnava mezhebinin kurucusu
Ramanuca’dir (1060-1118). Ramanuca’nin felsefesi, “gercek, tek tanri’dir” nitelikli monizm doktrini tizerine
kuruludur. Bhakti'nin esas unsurlar1 olan; kainatla yakindan ilgili Bir Tanri, O'na karsi hiirmet, saygi ve
sevgi duymak, O'na ibadet etmek, O'nun lutufkarligina inanarak, O'na niyazlarda bulunmak gibi inang ve
tasavvurlar1 Upanishad temellidir (Sastri, 1960, 22; Cagdas, 1961, 153). Hindu Ortodoks dininin giderek
artan sekilciligine bir tepki olarak gelisen Bhakti, Ramanuca’nin vaazlarinda Vishnu'ya baglilik seklinde
stiren mistik “Ask Dini” olarak tanimlamir. Kuzey Hindistan’a, oncii figtirti Hindu zahit Ramananda
tarafindan tasmnmus olan bu uyanis, “Islam Tasavvufu” ile gelenege dayanan “Brahmanizm [lahiyati”min
uzlasimina dontsiir. Bu uyanisa sebep olan etmenlerden belki de en 6énemlisi, Tagore'un aile koklerinin
dayandigr XI. Yy'da genis bir sahaya yayilmis olan tasavvuf inancidir. Underhill’e gore, Ramananda’nin
(1400-1470); Attar (627/1230), Sadi (1193-1291), Mevlana Celal-ed Din-i Rumi (1207-1273) ve Hafiz'in

3 Egilip (0gretmenin, tistadin) yanina veya oniine oturmak anlamma gelen Upanishad'in,bir diger adi Vedalarin sonudur. Hint
ananesine gore, telif eserler olmayip sair azizler tarafindan isitilmis olamin yaziya aktarildigi metinlerdir (Cagdas, 1961, 143-163).
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(d.1326) siirlerinin Hindistan dini diistince yapisini etkiledigi bir désnemde yasamis olmasi* (Kabir, 1970, 12),
ve XIV. Yy’dan itibaren Kuzey Hindistan’dan baslayarak farkli din ve inanislar1 etkileyen Islam’m, tevhide
dayali smifsiz toplum anlayisi, uyarnis etmenleri arasinda sayilabilir. Underhill, birbirine zit goriinen iki
hatta ti¢ dini tefekkiiriin birlesmesinin imkan dahilinde olusunu, ilk Hiristiyan kilisesi icinde gerceklesen
Musevi ve Hellenistik tefekkiirtin birlesmesi ile érnekler. Hint alt kitasindaki karsiliklarindan biri, XIV. Yy’
da Bhakti'nin Sufizm ve Brahmanizm gibi iki zit prensibi birlestiren egilimidir. Sufi ve Brahman alimleri
miinakasa meclislerinde, Ramananda’nin sozlerini dinlemek icin bir araya gelmislerdir (Kabir, 1970, 13).
Hindistan'in kuzey batisindaki Pencap bolgesinde (XV. Yy), Brahmanlarin asiriia varan uygulamalarina,
Hindularin ¢ok tanrili inanislaria ve kast sistemine kars1 bir tepki olarak ortaya ¢ikan Sih dinini de, tefekkiir
birlesimine drnek gosterebiliriz. Sikh dini, “Tk onkar: Tanr1 birdir”e dayanan imaniyla, Islam Tanr1 inancinin
bir karisimi olarak, asir1 ibadet ve riyazet yerine ahlaki davranislara 6nem veren uzlagmaci, esitlik¢i bir din
hareketi biciminde Guru Nanak 6nderliginde gelismistir (Sayim, 2009, 166- 168). Nanak’in diistincelerine ve
hayatina etkisi biiytik olan kisilerden biri de XV. Yy. Sufi diistintirti Kebir” dir (1440-1518) (Zafar, 1985, 10).
Sufi Kebir, Mevlana ve Upanishadlar’da, Hakk’t Varlik Bedeninde Arayis

Hint tasavvuf tarihinin en 6nemli sahsiyeti kabul edilen Kebir, Miisliiman bir ailenin ¢ocugu
olmasina ragmen yillarca Ramananda’nin miiridi olarak yasamustir (Huri, 1970, 77). Kendi ifadesiyle;

“Kebir hem Allah evladidir hem de Ram’in evlads,

Sen kendi kalbine bak ¢iinkii orada hem Kerim’i bulacaksin hem de Ram’1.” (Kabir, 1970, 77) diyen
Kebir’i, Hintli Miisltimanlar ve Hindular ayni olgtide benimsemistir. Tagore, Hint tarihinde buyiik bir
peygamber numunesi gibi goriilen bir sahistan isim vermeden bahsederken;

“Bu adam, hayati ve sozleri ile ruhun hassas tellerini titretmis, bize herkesi sevme dersleri vermistir.
Bu miizik, denizleri, daglar1 ve ¢6lleri asmuis, ayr1 ayri iklim, adet ve dillerde farkl irklar: silah sakirtilar:
yahut ticaret cekismeleri icinde degil fakat hayatin ahengi icinde, birlestirmistir.” (Tagore, 1949, 81) demistir.
Bu sahis muhtemelen Buddha’'dir ancak bir¢ok eserinde Buddha'nin isminden agik¢a s6z ediyor olmast ve
siirlerinde goze carpan sufizm 15181, bu zatin sufi Kebir olma ihtimalini de akla getirmektedir. Buddhist
kitaplarin yaziya dokiilmesi, Buddha'nin 6ltimiinden dort asir sonra yaklasik M.S 1. Yy.” da baslamus ve ti¢
asir devam etmistir. Buddha'nin bir duasinda;

“Yukaridaki ya da asagidaki, uzak ya da yakin, gértiniir ya da goriinmez olan her seyle, herhangi
bir diismanlik ya da oldiirme arzusundan uzak, smirsiz sevgi iliskini korumalisin” ifadesi kuskusuz
Tagore’un soziini ettigi sevme dersidir. Dua’nin devaminda gecen “Ayaktayken ya da yiiriirken, otururken,
uzanmigken, uyuyakalana dek, bu tiirden bir biling icinde yasamahsin.” ifadesi (Tagore a, 2000, 16) ise Tagore’a
gore Upanishad 6gretisinin benzer pratik yoniinii gelistirmesiyle olusmustur. Bu dua’nin, Ali imran 3/191
ile paralellik gostermesi, bizi Buddha'y1 Kur’an 1s181inda yeniden anlama noktasina gotiiriir;

“Onlar, ayakta dururken, otururken, yanlan iizerine yatarken (her vakit) Allah't anarlar, goklerin ve yerin
yaratihist hakkinda derin derin diigiintirler.” 1017-1030 yillar1 arasinda Hindistan'da yasamis olan ve Kitab'{it
Tahkik Ma Li'l Hind'i yazan El Birni'nin “benim ilimle ugrasma sebebim” diyerek ayni Ayet-i Kerime'ye
isaret etmis olmasi ilgingtir (Taslaman- Doko, 2015, 89).

Kebir'in, Tagore ile Mevlana Celal-ed Din-i Rumi arasindaki s6z birligine zemin hazirlama ihtimalini
diuisinmek kuskusuz yanlis olmayacaktir. Mevlana'nin;

“Senin caninin iginde bir can var, o cam ara!

Dagimin iginde bir hazine var, o hazineyi ara.” (Rumi, 1988, 11).

“Nigin boyle cihan gevresinde basi donmdis bir halde dolasiyorsun? O senin disinda degil, sen kimi
artyorsun.” ( Rumi, 1988, 332) sozleri ile Kebir'in;

“Kendini tani, ey Kebir, ¢tinkii

O,bastan ayaga kadar senin i¢indedir.” (Kabir, 1970, 84).

“Rab benim icimdedir, Rab senin icindedir, tipki her tohumda hayat oldugu gibi.

Ey kul! Sahte vakari bir yana birak ve Onu kendi i¢inde ara.” (Kabir, 1970, 96),ve Upanishadlar da
gecen;

“Ekam rapam bahudha yah karoti tam atmastham yé anupagyanti dihrah tesham sutham
cacvatam nétarésham: Daima coskuya, yalnizca sakin bir zihne sahip olanlar ve yalnizca onlar, ruhlarinin
iginde, 6ziinii gok gesitli bigimlerde gosteren “Varlik't kavrayarak ona ulasabilirler.” ya da,

4 Evelyn Underhill (1875-1941), Hiristiyan mistisizmiyle ilgili eserleri bulunan Anglo-Katolik sair ve romanci.
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“Yagchayamasminnatmani téjomayo mritamayah purushah sarvanubhuh: Bu 1sik ve yasam, bu her
seyi hisseden varlik, yalnizca uzamda (dis diinyada) degil, ayni zamanda ruhlarimizdadir.” (Tagore a, 2000,
17), sozlerinin her biri Tagore un;

“Sen kalbimin ortasinda idin, onun icin kalbim gezindigi zaman seni asla bulamad1.” (Tagore, 1944,
90) ve

“Benligimi derin, gizli dokunuslariyla uyandiran, odur, en igcimdekidir.” (Tagore a, 1942, 85),
sozlerini soylemesinde ilham kaynag1 olmus olabilir. Tagore’un, Mevlana felsefesiyle tanismasina dair
verilebilecek en gec tarih muhtemelen 1915’tir. Zira Tagore, bu tarihte Sufi Kebir'in siirlerini “One
Hundered Poems of Kabir” ismiyle Ingilizceye cevirmis ve Kebir bu dille ilk kez okuyucuyla bulusmustur.

Brahmo Samac, Tagore, Buddha ve Mevldna’da insan-1 kamil Anlayisina Dair Niians

Brahmo Samac mezhebinin, bir agidan Tagore’u, Mevlana’dan ayiran bir goriise sahip oldugu
diisuntilebilir. Zira mezhep, bilgelik ve askla bezenmis insan ve evrende kendiliginden var olan ve bunlar1
asan sonsuz varlik inancini, Upanishadlar’daki “Tek ve sekilden miinezzeh olan Yaratici”ya baglamakla
birlikte vahiy fikrini reddeden yoniiyle ve “karma” inanciyla Islam’dan uzaklasir. Buddha tarafindan
“niyet” olarak yeniden tanimlanan karma, Upanishadlar’da insanoglunun eylemlerinin kalitesine gore
yeniden dogmasi kabul edilir. Ancak Hz. Pir’in, Mesnevi-i Serif 3. cildinde;

“Ez cemad miirdemu nami sodem

V’ez nema miirde be-hayvan be-ser-zedem

Miirdem ez hayvani vii &dem sodem

Pes ¢i tersem ki zimurden kim sodem

Hamle-i diger be-mirem ez beger

Ta ber-arem ez melaik-i bal u per

Ben cemadat dlemindeydim. Cemadat dleminde 6ldim, nebatatta bas gosterdim. Nebatat dleminden
oldim hayvan oldum. Hayvan aleminden de gegince, insan alemine geldim, insan oldum. Su halde insan
alemine gelince mademki obiir oliimiimde yeni bir hayat buldum, insan aleminden 6liince neden yok
olmaktan korkayim? Hicbir dlemden beri 6lmedim ki diger daha gtizel bir alemde dirilmemis olayim. Su
halde insan leminden de &liince, yok olmaktan, oliip gitmekten korkmama ltizum yok. Insanliktan da insan
olustan da bir hamle daha yapayim. Melekler dleminde, meldike-i kirdm arasina karisayim, onlarla o dlemde
kol kanat acayim.” (Abdulbaki Golpimarli’dan Aktaran Demirel, 2005, 377) ifadesi ile Buddha'nin ‘niyet’i,
aslinda insan-1 kdmil olma noktasinda, hedefe varis admna birbirine ¢ok da uzak degildir. Hint
terminolojisinde, Insan yasaminin hedefine ulasmis kisiler “prancantah” ve Tanri ile Bir olma
“yuktatmanah” diye tanimlanir. Tagore’a gore bu inancin temeli, “Brahma Vihara”ya yani, Brahma ruhunda
yasama, o ruhta hareket etme ve o ruhta bir coskuya sahip olmaya dayanir. Zihni, bu evrensel iyi niyetin
uygulanmasinda canli tutan Brahmadan yayilan saf bilincin beyaz 15181, tiim yaradilisin temelindeki cosku
ve ulasilmasi gereken doruk noktadaki sevgidir.

Tagore’un Vahdet-i Viicud Algisinin Temelleri

Eserlerinde pek ¢ok kez Tanr1'nin varligini islemis olan Tagore’un, “Sairin Dini” kitabinda, “benliginde
uyuyan vahdet” olarak agikladig1 vahdet-i viicud sirry;

“Yastu sarvani butani atma nyevanu pashyati: Her seyi ebedi ruhta ve ebedi ruhu her seyde goren
insan ac¢tklanmistir.” ya da;

“Vahdet sonsuzdur, vahdet asktir.”, ve Yaraticinin kastedildigi;

“O, Tek ve bi¢imsizdir.”, tarzinda ifade bulan Upanishad 6gretileriyle temellendirilir (Tagore, 1949, 6,
7, 95). Kalyan Sen Gupta’'ya gore Tagore, Bengal'in Baul sarkicilarina, Sufilerine, Hindu Vaishnavism ve
Budizm ile ilgili fikirlere karst duyarli iken, her seyi her zaman en sadik kaldig1 Upanishad temelli tek nihai
gercgeklikle iliskilendirmeye cabalamistir. Bu nihai gergeklik, hem evrende ickin olan hem de onu
strdirmekten ve diizenlemekten sorumlu olan ytice “Bir” gticten olusur. Bu monist gergeklik insan “birlik”
kavramina yol agmistir (Collins, 2008, 8). Guru Nanak'in da “Bir Tanr1”y1 tanimlarken kullanmis oldugu
“Sozle anlatilamaz, sekli olmayan” ifadelerine esdeger (Sayim, 2009, 167) bu Upanishad ogreti ve
Mevlana'nin bir rubaisinde dile gelen;

“De ki “Allah Tek ve essizdir.” anlamindaki sureyi okutan Ulu yaratici!” (Rumi, 1988, 267) ifadesi, bize
kaynagin ayni oldugunu gostermektedir. Burada, Upanishadlar ile Kur'an arasinda benzerlik iddiasinda
bulunan Dara Stikuh’dan da bahsetmek yerinde olacaktir. Sah Cihan’in biiytik oglu olan Dara Stikuh (1615-
1659), biiyiikbabasi Ekber Sah'm baslattigi, Din-i ilahi adiyla sapkin bir dine doéntisen, Hint ve Islam
diistincelerini bagdastirma hareketinin tesiriyle sufilige ilgi duyan bir Babiir sehzadesidir. Upanishadlar
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iizerinde calisan, Ibnii’l Arabi, Fahreddin-i Iraki ve Mola Cami’ nin eserlerini inceleyen, Vahdet-i viicud’a
dayanan bir tasavvuf anlayisina ulasan ve Ekber Sah'in tersine Hz.Peygamberi reddetmemis olan Siikuh,
miilhidlik ile suglanarak kardesi Evrengizb tarafindan astirilmistir. Stikuh, Hint inang ve diistinceleriyle
Islam arasinda benzerlik gormeye baslamis hatta Upanisadlar'm, Kur’an’da Vakia 56/78 de gegen Saklanmis
Kitap yani Fi kitdbin mekntin oldugunu iddia etmistir (Faruqi, 1993, 483- 484). Stikuh, “Deryay1 Tevhid”
saydig1 monoteizm temelli Upanisad'larin 50 boliimiinti, 1657’ de bazi1 Hindu bilginlerin de yardimiyla “Sirri-
Ekber” adiyla Farscaya cevirmistir (Cagdas, 1961, 158; Bhattcharya, 1997, 205).

Tagore’a gore, zihin yasaminin 6zii Tanriyla bir olmay1 arastirmaktir (Tagore, 1992, 491), bireysel ve
toplumsal yasamin amaci ise,

“Sonsuz olan vahdete ¢oklugu uyumlu kilarak; ask olan vahdete de nefsi feda ederek gercek anlamini
vermektir.” (Tagore, 1949, 7). Mevlana'nin vahdet sirr1, Mesnevi'de;
“Bizim Mesnevi'miz vahdet/birlik diitkkanidir. Orada birden baska ne goriirsen puttur.” (Rumi, 2014.
6/1525, 358),
“Uztimlerin suretleri kardestir. Fakat siktin mu tek bir sira olur.” (Rumi, 2014. 2/ 3700, 436) ya da,
“Ikiligin, kin ve kavganin sona ermesi icin {iziim olmaya hizlica kosarlar. Hepsi de tiziim olup
derilerini yirtarlar da bir olurlar, birlik onun vasfidir, dost, diisman ikiliktedir. Fakat hig, bir olan, kendisiyle
savasir m1? Ustadin biitiin askina aferin, ytiiz binlerce zerreyi birlestirdi; testicinin elinin, testi yaptig1 yoldaki
dagmik toprak gibi.” (Rumi, 2014. 2/ 3710, 436) seklinde ifade edilmisken, “Birlige Ulas” siirinde;
“Topumuz bir tek inciyiz, bir tek
Basimiz da tek, aklimiz da tek,
Ne diye iki goriir olup kalmisiz
Iki biikliim gok kubbenin altinda ne diye?

Ama sen cani da bir bil, bedeni de

Yalniz sayida ¢oktur onlar alabildigine

Hani bademler gibi, bademler gibi

Ama hepsindeki yag bir.” (Siirler, 12) bicimindedir. Kebir ise,

“Ey Kady, ey Pandit® iyi diistin,

Ruhun i¢inde bulunmayan ne vardir,

I¢i su dolu testi, suyun yiiziine konmustur,

Hem icinde hem disinda su vardir,

Buna bir ad verilmemesi gerekir, yoksa

Ikilik (dualite) hatasma distltr.” (Kabir, 1970, 64) demistir. Aslinda bu ortak diistince zemininin
temelini atanlardan biri de Muhyiddin Ibnu’l Arabi’dir.

“Ey kendinde tiim seyleri yaratan

Sen birlestirirsin yarattigin

Varlig1 sonsuz olam yaratirsin kendinde.” diyen Ibnu'l- Arabi’ ye gore, “Var olan yalnizca Bir
Hakikat vardir. Biz bu hakikati iki acidan goriiriiz: ya onu biitiin goriinen seylerin zat’ 1 sayariz ve Hak adim
veririz veya bu zat’ 1 ortaya koyan esya sayariz ve Halk deriz. Hak ve Halk; Hakikat ve Zuhar; Bir ve Cok
yalnizca “Bir Hakikat” in iki siibjektif manzarasini ifade eden isimlerdir.” (Affifi, 1938, 28, 50).

Tagore’un Didaktik Siirlerinde Kullanilan Mecazlar ve Bu Mecazlarin Sufi Temelleri

Didaktik siirler bilindigi gibi bir dustinceyi, bir bilgiyi aktarmak amaciyla yazilmistir. Tagore,
didaktik siirleri yam sira, egitim bicimi olarak tercih edis nedenlerini 6nceki sayfalarda agikladigimiz kir
yasamini anlatan pastoral ortam siirleri de yazmustir. Her iki tiir siirlerini inceledigimizde sufizm anlayisinin
siirlerinin biitiintine degil satirlar arasinda serpistirilmis olduklari goriiriiz.

a-Aski ve Asik’1 Arayis

Mevlana, Aglk ve keramet sahibi bir zat olan Dekuki'nin, takva ve ibadetle, zikre koyulmus olmakla
beraber yine de daima Allah haslarmi arayisini;

“By sirlar1 bilen Rabbim, niyaz yolunu génliime agan sensin.

5 Alim, tistad
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Denizin ortasinda oturmus olsam da, testideki suya da arzu duymadaymm.” (Rumi, 2014, 3/1950,
120) ctimlesiyle ortaya koyar. Hem bu ctimle hem de;

“Bunu incitmenin, onu (Allah’1) incitmek oldugundan; bu kiiptin suyunun, o rmagmn suyuna bagh
bulundugundan habersizdirler.” (Rumi, 2014. 1/2520, 173) ctimlesi, muhtemelen Tagore’a esin kaynag1
olmustur. Tagore;

“Eger doldurmak istersen testini,

Buraya gel, yiiregimin irmagina.” (Tagore b, 2000, 47) diyerek adres olarak kendini gosterirken hem
farkindaligini ortaya koymakta hem de cagrisini ask adina yapmaktadar.

Tagore’a gore, benlikteki vahdet, kendini tanitmak igin sadece bilgide vahdet aramakla yetinmez.
Kendi zevkleri icin birlesme tasavvurlar: yaratir ve bu tasavvurlarin ask araciligiyla gerceklesmesi icin caba
sarfeder. Zira Agk yiiksek bir gercek icindir (Tagore, 1949, 8).ibnu’l Arabi'nin;

“Aska yemin ederim ki, Ask biitiin asklarin sebebidir; kalpte yer alan Ask olmasaydi, Ask'a
(Allah'a) ibadet edilmezdi.” (Affifi, 1938, 135). Mevlana'nin;

“Biz askin agkiyiz. Ciinkii ask kurtulustur.” (Rumi, 1988, 72), Kebir'in;

“Ey kardesim! O askin sasaasini goren Kkisi, iste kurtulan odur.” (Kabir, 1970, 39),

“O,dtinyay1 dolduran yegane asktir, Onu ancak askin gozii gorebilir.” (Kabir, 1970, 21) sozlerindeki
dil birligini yaratan tasavvuftur. Upanishadlar o sevgiyi;

“Yato vacho nivartante aprapya manasa saha anandam brahmano vidvan na vibheti kutag¢chana:
Sozctikler Brahma’dan geriye, tipki zihin gibi, biraz karismus doner, fakat onu, onun coskusu aracilifiyla
bilenler, tiim korkularindan kurtulmustur.” bigiminde agiklar (Tagore a, 2000, 132, 133). Bakara 2/112 ise,
kurtulus icin yapilmasi gereken davranislarin gosterildigi ana kaynaktandir;

“Kim iyi ve yararh isleri en giizel sekilde yaparak oziinii Allah’a teslim ederse, onun miikafat:
Rabbinin katindadir. Artik onlara korku yoktur, onlar tiziilmeyeceklerdir.”. Tasavvufun en nemli 6zelligi,
ilahi gercege ulasmanin temelinde yatan ilahi agk’1 hissetmektir. Sadi'nin;

“Birisi benden Tanrmin vasfini soracak olsa soziim su olur: Ben asikim; Tanri ise binisandir. Ne
soyleyebilirim? Asiklar masuklar icin Slmiistiirler, sliiden ses cikmaz.” (1980, 311) deyisinde oldugu gibi,
tasavvufi bir terim olarak “masuk” ile, asik olunan yani Allah’in tecellisine sahip olan sevgili ya da Allah
kastedilmektedir.

“Gece, kendi zulmeti icinde 1sik dilegini saklamas: gibi, benim de boyle gayri suurumun
derinliklerinde ‘Seni yalniz seni isterim’ feryadi ¢inliyor.” (Tagore a, 1942, 46),

“Gece onu bekleyerek hemen hemen sona ermistir... O bana biitiin 1siklarin ve sekillerin ilki olarak
goriinsiin, Uyanan ruhuma nese’nin ilk heyecani, titreyisi onun bakisindan aksin ve benim 6z varligima
dontistim dogrudan dogruya ona doniisiim olsun.” (Tagore a, 1942, 56), diyen Tagor ile,

“Eger sen Masukunun istiyakin ¢ekmiyorsan,

Bedenini siislemekten kazancin ne hasil,

Goz kapaklarina yaglar stirmiissiin ne fayda!” (Kabir, 1970, 38) ya da;

“Buitin diinya, islerini yapar ve hatalarmi isler, ancak Masuku bilen asiklar ¢ok azdir.” (Kabir, 1970,
42) diyen Kebir'in dizelerinde oldugu gibi ask ve masuk daima yticeltilmistir. Sems’in Mevlana ile
karsilasmasi ve aralarindaki bu aym dilden sohbet de, Sultan Veled'in ifadesiyle bu yticelisle ilgili
gelismistir;

“Ask dinyasmin ardindan defsiz, sazsiz ask sesi eristi.

Masuk hallerini anlatt1 ona; boylece de sirr1 yticelerden de yticelere vardi.” (Rumi, 2014. C. 1, 25).

Mevlana'nin, “Bu adam kim oluyor ki seyhimizi, irmagmn bir saman ¢opiinii kapip stirtikledigi gibi
kapt1 da bizden ayirdr” diyerek Sems’ten hosnutsuzluklarmi ve yakinmalarmi dile getiren 6grenci ve
miritleri (Rumi, 2014, C. 1, 25), Dekuki'nin arayisini, Sems’de bulan Mevldna'y1 anlayamamustir.
Mevlana,1244 yilinda Konya'ya gelen ve bu yakinmalar sebebiyle 1246’da Konya’dan ayrilan Semseddin
Muhammed-1 Tebriziyi, “O Tebriz'in Giinesi, bize nur ve ates sacan.” (Rumi, 1988, 124) seklinde tanimlar.
“Allah'im kader geregi bana verdigin istiraplardan, yaralardan kagmam, onlardan sikayet etmem! Ciinkii
seni seviyorum. Senin sevgi atesinle yanmayan goniil soguktur, hamdir.” (Rumi,(t.y), I./480) diyerek hicbir
konuda sikayet etmeyecegini ortaya koyan Mevlana, dile getirilen sikayetlerden ne 6lgiide rahatsiz olmustur
bunu bilemiyoruz ancak bu konuda;
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“Kafese konmus bir kus gibiyim. Tebrizli Sems'e olan diismanhigmizdan o6tiirii kafesimi kirm, beni
birakiniz.” (Rumi,(t.y), II/ 926) gibi olduk¢a yumusak bir ifade kullanirken, Tagore, “Aska Cagr1” isimli
siirinde benzer bir durumu;

“Ya unutursa derler, Ya unutursa bizi,

Bir unutursa bizi derler, yakamdan diismezler,

Bunu yapmazlar bir tiirlii beni birakmazlar.” (Tagore, 1995, 107) ya da,

“Onlar1 unuturum korkusuyla beni asla terke cesaret edemezler. Fakat giinler birbiri ardina gegip
gider ama sen goriinmezsin.” (Tagore a, 1942, 40) gibi daha sert bir tarzda dillendirir.

b- Ney ve Ayrilis Feryad:

Tagor,'un, bu galismada oncelikli olarak ele aldigimiz eseri “Fruit-Gathering”, ibrahim Hoyi
tarafindan 1940’da “Meyva Zamani” ismiyle, “Gitancali” ise 1942'de “Nefesler” ismiyle Tiirkceye
cevrilmistir. Gitancali LXXIV'de “Suyun htiztinli musikisi” tanimmi yapisi gibi, “Sudaki Terenntim”
seklinde terctime edebilecegimiz Gitancali, adeta ney’e doniisen seker kamisi ile nagmelere dontisen ayrilis
feryatlariin metaforik bir harmonisidir. Tagore’a gore, “Diinya boyunca yayilan ve ugsuz bucaksiz gokte
sayisiz sekiller yaratan sey ayrilis 1stirabidir.” (Tagore a, 1942, 87, 97). “Gitancali ve Meyve Zamani”nda
gecen;

“Bos kalbimin,bos bir kamis gibi hickirarak inleyecegini..Elbette bilirim.” (Tagore a, 1942, 111),

“Ney’imde eriyerek ahenklesen beste “Ayrilik” istirabidir.” (Tagore, 1944, 88),

“Kiigtik s1zlanan bir nagme diinyanin bu biiyiik musikisine katist1.” (Tagore a, 1942, 59),

“Sen kendi benliginin igine bir sinir kuruyor ve sonra kendinden ayrilmis parcani on binlerce
nagme ile cagirryorsun.” (Tagore a, 1942, 84) gibi ifadeler adeta Mevlana'nin dudaklarindan dokiilmiis
gibidir. Zira Mevlana, inleyislerin sebebi olan ‘ayrilis’a;

“Ey Ney! Inle ki, senin figanlarinla mest olayim.” (Rumi, 1988, 189),

“Ey def! Sen de candan, goniilden feryat et! Ey ney, inle feryada gel sen de agla, inle!” (Rumi, 2007,
1043),

“Dinle, bu ney nasil sikayet ediyor, ayriliklari nasil anlatiyor, Beni kamisliktan kestiklerinden beri
feryadimdan erkek, kadin... Herkes aglad1.” (Rumi, 2014. 1/7b, 44),

“Neyle konustum dedim ki, Sana kim cefa etti boyle. Boyle hi¢ konusmadan feryatlar, iniltiler
neden ?-Beni bir seker dudaklidan ayirdilar. Feryatsiz, figansiz yasamay: bilemiyorum ki.” (Rumi, 1988, 43),

“Ney dedi ki, uzun yillar ayagim toprakta idi. Ansizin bir heves ugruna basimi kestiler. Bir zalimin
elinden dokuz yara aldim, agirca yaralandim. Simdi her nefeste, benden bir inilti geliyorsa cok gérme.”
(Rumi, 1988, 338) ciimleleriyle asirlar 6nce isaret etmistir. Sadi ise bu konuda;

171) demistir. Kamisin yerinden kesilmesi “Bir” den ayrilistir aslinda. Ney sesi ise, Ibnu’l- Arabi’'nin soziinii
ettigi gibi “ilahi Nefes”in (Oz'lin) goriilen nesnelerin suretlerine inmesidir (Affifi, 1938, 65).

Seker kamisinin Ney’e ve Ney’in ask calgicisina dontisti Kebir’de;

“Namiitenahinin ney’i durmadan ¢alar, nagmesi ise asktir.” (Kabir, 1970, 66), Mevlana’da;

“Ey ney calan sevgili mutrip! Bu caldigin ney, seker kamisi sanki.” (Rumi, 1988, 314),

“Ziihre yildizinin burcunda en tali'li olan kimdir? Ney'dir. Ciinkii ney, dudagini senin dudagimna
koymus, senden name 6greniyor.” (Rumi, 2007, 227),

“Su esen yele, su ask yeline dikkat et! Sirin dudaklarin afsunuyla ney’e uydu, onunla feryat etmeye
koyuldu.” (Rumi, 2007, 1027), Sadi’de;

“Seker dudakli bir civan ney 6greniyor, goniilleri ney gibi dagliyordu.” (S54di,1980, 154), Tagore’da;

“Ellerimizde birbirimize verecek hi¢bir sey yok,

Yalnizca bu saz (ney) var sirayla dudaklarimizin 6ptiigii.” (Tagore, 1995, 38),

“Fliit, dostumun giiltimsemesini dudaklarindan galiyor ve benim hayatima seriyor.”(Tagore, 1944,
87),

“Senin musikinin 15181 diinyayr aydinlatir, Senin musikinin hayat nefesi gokten goge kosar. ”
(Tagore a, 1942, 11) ya da;

“Izin ver de, seni musiki ile dolduran kamustan bir fliit gibi, sade ve diizgiin bir émiir siireyim.”
(Tagore a, 1942, 15), tarzinda sekillenmistir. Burada fliittin (Ney’in) diizgiin bicimi ile Mevlana'min “elif”e
benzettigi dogruluk arasinda paralellik bulunur. Mevlana;
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“Elif gibi, dogrulukla ilerledi; Onda kendi sifatlarindan hicbir sey kalmamistir.” benzetmesini
yapmistir (Rumi, 2014. 5/ 3610, 232).

c-Kadeh Sembolizmi

Tagor’un, Yaradan’a yonelik olarak, “Ibadetci Kadin” isimli 6ykiisiindeki bir karaktere soylettigi;

“Tanr1 sadece bir ses araciligiyla da olsa tanrisallik sarabini igmesi icin insanin kalp kadehine
doldurur durur.” (Tagore, 2007, 45),ya da;

“Sen bu narin, dayaniksiz kadehi tekrar tekrar bosaltir ve durmadan taze hayatlar doldurursun.”
(Tagore a, 1942, 9),

“Kadehin yap beni,

Senin i¢in dolayim.” (Tagore, 1995, 49),

“Diinyadaki omriimiin dar nehrinde, viicudum olan bu yasayan tekneye yapismis bulunuyorum.
Gecis nihayete erince tekneyi birakacagim.” (Tagore, 1944, 59) bicimindeki seslenisinde ve Kebir’in;

“Bir, ayrilmaz, degismez ve huzur sahibi olan Zatin ayaklarmna dokun, Her kab1 agzina kadar
sevingle dolduran ve sekli de ask olan Zat O’dur.” (Kabir, 1970, 77) ve,

“Ne mutlu Kebir'e ki bu biiytik sevincin iginde, kendi teknesinin icinde terenniim etmektedir.”
(Kabir, 1970, 96) orneklerinde, kadeh, kap ya da tekne metaforuna dontisen insan bedeni’dir. Mevlananin
bir gazelinde;

“Yanlis, Muhammed saki degildi, bir kadehti; sarapla dopdolu bir kadeh, iyilere sakilik edense
Tanr1ydi.” agiklamas: sufi terminolojisinde kadeh ve saki mecazinin kullanilisini ortaya koyar (Rumdi, 2002,
343).

“Ey aptal! Sarap kadehi seyhin varligidir; seytanin sidigi onun icine sigmaz.

Hakk’in nuruyla dolu, dopdoludur, beden kadehini kirmis, mutlak nur kalmistir.” (Rumi, 2014, 2/
3395,420),

“Gerek sarabini, agk costurur. Ask, sadik olana gizli sakidir,
Sen, basariyla istersen sarap, can suyu olur, ibrik de beden!” (Rumi, 2014, 3/4740, 420),

“Yusuf'un sureti, giizel bir kadeh gibiydi; babasi o kadehten yiizlerce nese sarab: icerdi.” (Rumi,
2014,5/ 3300, 213),

“Ne zamana dek testinin suretiyle ask oynayacaksin?

Testinin suretini geg, su ara.” (Rumi, 2014, 2/ 1015, 302),

“Insan, bir hamur teknesi boyuncadir ama gokytiziinden de tistiindiir, esirden de.” (Rumi, 2014, 6/
135, 280),

“Peygamberin huzuruna bir kor geldi, ey her hamur teknesine ihsanda bulunan dedi.” (Rumi, 2014,
6/ 670, 312) ifadelerinde gecen “beden ve ten”, benzer kadeh, testi, ibrik, hamur teknesi mecaziyla karsimiza
cikar.

Hafiz'in, Gazel 26'da;

“ Asiga boyle gece sarabi verilir de bade diiskiinii olmazsa, ask kafiri olur gikar!” (Kanar, 150) dedigi
bade, Mevlana’da, yakut renkli badeden degerlenen cevherdir.” (Rumi, 1988, 3),

“Biz badeyi, o goniil aydinlatic sevgiliden aldik.” (Rumi, 1988, 210) ve

“Eski sarap bizatihi daha giiclii olur; 6zellikle “min lediin/ Allah katindan.” (Rumi, 2014, 1/2940,
195) olan sarap dedigi bade’nin 6zdesi ise “6z” den gelen ruh’tur.

Ibnu'l-Arabi, “Allah”, Yetkin insan'da (el-insan el-kamil) en yetkin surette ve madenlerde en asag:
surette tecelli etmistir.” (Affifi, 1938, 68) der. Mevlana, kendi yetkinliginin en tist noktasina Sems’le ulasmis
oldugunu;

“Iste Tebrizli Sems, o hakikat padisahi karsisinda sana oliimsiizliik sarabiyla dolu bir kadeh
sunuyor.” ctimlesinde ortaya koyarken, insanlara yol gosteren olmay1 segtigini;

“Piri seg, ¢linkii bu yolculuk seyhsiz afetli, korku ve tehlikeyle doludur. Bu geng olan bahtima Pir
adin1 vermisim ¢tinkii o giinlerin gelip ge¢mesiyle degil, Tanr tarafindan Pir olmustur.” (Rumi, 2014, 1/
2940-43, 196) ifadesiyle aktarmistir. Hafiz;

“Mademki kadehin doludur, hem i¢ hem icir.” (Sanihatii'l Acem, 134) derken, Kebir, stz konusu
badeyi bir yol gostericiden talep etmekte oldugunu;

“Ey kardesim, O hakiki Guru’'yu gonlim nasil 6zlemekte,
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O Guru ki hakiki ask badesini doldurur, 6nce kendisi iger, sonra da bana igirir. Kendisinde emniyet
siginag1 yolunu gosterecek bir Guru’su olanda korku, endise ne gezer.” (Kabir, 1970, 50) sozleriyle dile
getirmektedir. Nicholson’a gore, Allah asiklarina sunulan ask kadehi sembolizmini kullanan ilk kisi Zunnun
el-Misri'dir (6.244) (2004, 43). Beden kadehinin, Tanr1'nin lGtf sarabiyla 6zdeslesmesi, Tanr1'nin bade’siyle
dolma arzusu Tagore’da;

“Uyan, ask uyan, bos kadehimi agzina kadar doldur.”(Tagore, 1944, 36) biciminde dillendirilirken,
Kebir;

“Gokytiziinde ytikselen o heybetli musikiyi dinleyecek hikmet ehli kisi var midir?

Ciinkii biitiin musikinin membai olan Zat,

Buttin kaplar1 agzina kadar doldurur.” (Kabir, 1970, 92) ifadesiyle yine asil kaynaga isaret
etmektedir. Mest olma halini Mevlana;

“Yokluk giilistaninda kendinden gecis vardir; bu sarhosluk, Allah’in liituf sarabindandir.” (Rumi,
2014, 3/ 2940, 171),

“Hakk’in kadehinden sarap yudumlamuis olan sarhos, adalet ve dogrudan bagka ne yapar?”(Rumi,
2014, 5/ 3105, 201) biciminde aciklarken, Kebir ayn1 hususta;

“ Abid tamamen mest haldedir,

Onun hikmeti ve feragati kemale erismistir;

O askin nefes alip vermelerinden dolan késeden iger.” (Kabir, 1970, 45) demistir.

d- Kap1 Sembolizmi

Insanoglunun yolunu aydinlatan ve ezelden gelen Allah Agski Mevlana'ya;

“Bana zaten baskasi yoldas olmadi. Ne diinyaya gelmeden 6nce, ne de sonra agksiz yasadim.
Icimden bir ses bana can verir ve der ki: Ey Ask yolunun olgun yolcusu bana kapiy1 a¢.” (Rumi, 1988, 10)
dedirtmistir. Allah’in rahmetine ya da rahmet tecellilerine olan talep “kap1” mecaz ile su sekilde ifade
bulmustur;

“Sevgilim, belki vefa ve merhametin cosar da kapiy1 agarsin; Orada ne bekliyorsun kalk iceri gir!
Diye seslenirsin timidiyle ben senin kapinda oturmus bekliyorum.” (Rumi, 2007,225),

“Sen, su perdenin arkasindan yiliz gosteresin diye hepimiz senin saraymun kapisinda
beklemedeyiz.” (Rumi,(t.y), IV/1765).

Mevlana, kapmin 4sik olmayana agilmayacagim Divan-1 Kebir'de su sozlerle ifade eder;

“Ey Hakk kuyusunu calan kisi! Sen, astk olmadigin igin aklin basinda oldugundan ve her an bas
cekip durdugundan, bu kapimn agilmasmna imkan yoktur! Halbuki o tath ytizli asik, Hakk kapisinn
acilmasi icin varmi yogunu, hatta canini bile; goniil kusu su penceresiz kubbeden ugar gider!” (Rumi,(t.y),
IV/ 1883).

Tagore’un talep ve daveti ise, bu 4sik haline kavusma adinadir;

“Uyan ey ask acisi, zira kapiy1 agmasini bilmiyorum ve disarida kaldim.” (Tagore, 1944, 36) .

Mevlana'ya atfedilen ancak, Ebt Said-i Ebu’l- Hayr (6. 1049) ve baska bazi sufi sairlere de nispet
edildigi i¢in yazarmin kim oldugu hususunda net bir bilgi bulunmayan tinlii rubaide (Safak, 2009, 75);

“Gel, gel, ne olursan ol yine gel. Ister kafir, ister Mecusi, ister puta tapan ol yine gel. Bizim
dergdhimiz, timitsizlik dergahi degildir. Yiiz kere tévbeni bozmus olsan da yine gel..." diyerek herkese
kapisini agip davette bulunan Miirsid Mevlana’ya ya da Ebu’l-Hayr’a karsilik Tagore, Gora romanina ismini
veren Gurmohan isimli kahramanina;

“Bana Tanr’min mantrammi® 6gretin. O tanri ki tapmagmn kapilarm esitlikle Hindu'ya da,
Miisliiman’a da, Hristiyan’a da, Brahmo’ya da ag¢mustir. O Tanr ki kapilar: higbir varliga kapal degildir.”
(Tagore, 1992, 489) dedirterek, Ask Sahibi Hakk'in Kapisina isaret eder. Aska Cagr1 isimli siiri ise
Mevlana'nin “gel” cagris1 gibi Hakk’a gotiirecek halk kapisinadir.

“Durmaya vaktimiz yok.

Hepinizi cagiriyorum

Ancak bugtin variz bunu bilesiniz

Yiireklerimiz yarilmadan, burkulmamigken daha
Hepinize gelin diyorum. Hepinizi cagirtyorum.” (Tagore, 1995, 82). Bu ¢agrinin temelini, Ibnu’l Arabi'nin;

¢ Insan davranisina yon veren kutsal formdil.
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“Herkes Allah hakkinda cesitli inanglara bagland1

Bense onlarin inandiklarinin hepsini gortiyorum.” (Affifi, 1938, 135), ifadesindeki ¢oklugun Bir’den
gelisini idrak edisinde bulabiliriz.

e- Mal ve Mevki’yi Reddedis

flahi agktan gayri arzusu olmayan Mevlana, diinya hayatinin nimetlerine dair higbir sey talep
etmemis, bunu kisinin ruh yticelisine engel kabul etmistir. Siirlerinde, ask’mn Allah’a yaklastiran, mal miilk
hirs ve ytikiintin kisiyi Allah’tan uzaklastiran niteligine yaptig1 vurgu, aslinda babas: Bahdeddin Veled'in
fikirlerinin bir yansimasidir;

“Peygamberin ‘Fakirlik benim oviiniilecek seyimdir.” soztinti calan kimse, tahta, taca ve bayraga
nasil ytiz gosterir.” (Eflaki, 1976, 71) bigiminde ifade bulan bu hal ve benzerleri, Mevlana’da;

“Ey ogul! Bagin ¢6z, 6zgiir ol,

Ne zamana kadar giimiise altina bagli kalacaksm.” (Rumi, 2014, 1/15, 44 ),

“BEy ekmek ugrunda iman cevherini atan

Ey bir arpaya hazineyi satan zavalli.” (Rumi, 1988, 5),

“By iyi huylu kisi, gulyabani sesi nasildir? ‘Mal isterim, mevki isterim, seref, isterim!” iste boyle.
Icimden bu sesleri menet de sirlar kesfedilsin. Allah’t an da gulyabanilerin seslerini mahvet. Nergis gibi olan
goziint bu akbabaya karst kapa.” (Rumi, 2014, 2/ 750, 289) ya da koye gelen kervan sahiplerinin mallariyla
acik olan bir kapidan iceri girmek istediklerinde duyduklar;

“Atilacak olan her seyi disarida at; onunla igeriye girme, ¢tinkii bu meclis pek yiice bir meclistir.”
(Rumi, 2014, 6/ 1130, 338) tarzinda dile gelmistir. Upanishadlar’da mal hirsy;

“Ichavasyamdiam sarvam yat kincha jagatyanjagat.

Téna tyakténa bhuncitha ma grindhah kasyasviddhanam: Evrendeki her seyi Tanr1'nin sardigini bil.
Onun tarafindan verilen her seyin keyfine var ve kendine ait olmayan zenginlik icin zihnine hirs ekme.”
(Tagore a, 2000, 124) biciminde ele alinmisken Kebir ayn1 konuda;

“Ey Sadhu’ su alisverisine bir son ver,

Senin icin iyi ve kétiti malindan artik vazgeg

Bu is bitsin ¢tinkii gidecegin diyarda ne cars: var ne Pazar.” (Kabir, 1970, 79) sozlerini sarf etmistir.
. “Basarinin degeri servet, kudret dlgtileriyle olctilmez.” (Tagore, 1995, 16) diyen Tagore ise, 1915'de
Ingilizlerin kendisine vermis oldugu ‘Sir” asalet unvanini dnce kabul etmis ancak, Pencap Callianvala bagh
sehrinde bir parkta silahsiz ve sug¢suz 400 Hintlinin vahsice oldiuirtilmesini (1919) protesto etmek igin bu
unvani iade etmistir. Diinyevi kazanglarin 6nemsizligini, bu hareketiyle bireysel olarak da ortaya koyan
Tagore'un;

“Benim bu miicevherli gerdanligim,

Yalniz benimle alay etmek icin beni bezer,

Boynumda oldugu zaman beni bereler...

Onu benden al ve mukabilinde beni bir gelenkle kendine bagla. Zira boynumda bu miicevherli
gerdanlikla karsinda durmaya utaniyorum.” (Tagore, 1944, 22) ifadesi bu konudaki benzer diistincelerine
aciklik getirir. Mevlana ile fikir birligi gosteren ciimlelerinde;

“Oz kapisina dilenmeye gelen ey dilenci! Biitiin yiiklerini, hepsini tasiyabilen kimsenin ellerine
birak ve arkana doniip asla esefle bakma.” (Tagore a, 1942, IX.),

“Gtinlerim bu diinyanin kalabalik pazarinda geger ve ellerim giiniin kazanglariyla dolarken, higbir
sey kazanmadigimi hep anlayayim, bunu bir an bile unutmayayim.” (Tagore a, 1942, 92) dedigine taruk
oluruz.

f- Diken Mecazi ile Zamani Bosa Ge¢irmeme Tavsiyesi

Insanin nasibi, gozii ya da gonliiniin aldigi kadardir. Mevlana, gonliin nasibini;

“Biz, iki diinyada da nasip olarak kendimize aski sectik. 0 ytizdendir ki, biz, asktan baska hi¢ bir
seye goniil vermedik.” (Rumi,(t.y),.IV/1761) ctimlesiyle aktarirken, Goniil nasibinin kimine giil'tin letafeti,
kimine diken’in acis1 biciminde gortindugtine ve kisinin bu 8lgliyti kendinde aramas1 gerektigine, yazma
Mesnevi'nin kenarina yazilmis ilave su beyitte;

7 Kendini diinya nimetlerinden geken yogiler i¢in kullanilan bir terimdir. Sadhular, sadece meditasyon yoluyla ‘moksha’
yani 6zgiirliige erismeye ve tanriy1 diisinmeye adanmustir.
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“(Can, o nefesi) bazen saga gotiirmektedir, bazen sola ..kimi zaman giil bahgesi yapar kimi zaman
diken.” (Rumi, 2014, C. 1, 216), ve Divan-1 Kebir'de;

“Sen o dikenden kag, giile git, giil bahgesine git! Giil de, giil bahgesi de Tebrizli Sems'in
gonliindedir. Ctinki Tebrizli Sems bastanbasa bir bahardir.” (Rumi,(t.y),.I/ 347),

“Buitin diinyay:r dikenler kaplasa, biittin diinya bahgeleri cicekler yerine dikenlerle dolsa, fakat
sevgilimin sayesinde biz dikenler arasina degil, giil bahgelerine dalmis oluruz.” (Rumi,(t.y), II/ 1051)
vurgusuyla yapmustir. Nasipsizlik l¢tistinii ise su sozleri agiga ¢ikarir;

“Hak, “talihsizlik, talihsizlik artyorsa yesermis diken onun ekininin karsiligidir.” buyurdu. Dikkat et,
dikkat! Diinyada diken tohumu ekeni giil bahgesinde arama!” (Rumi, 2014, 2/150, 260),

“Madem giil, dikendendir ve diken giilden. Nicin her ikisi savas ve macera iginde?

Veya bu savas degil, hikmet icindir. Tipki esek saticilarinin savasi gibi bir sanattir.

Veya ne budur, ne o saskinliktir.” (Rumi, 2014, 1/ 2470, 171) ya da baskalarina zarar verdigi halde,
yola diktigi dikenleri sokmekte oyalan, tath sozlii ancak kotti huylu bir kisilik tizerinden yapilan
orneksemede;

“Diken her giin, her an yeserip tazelenmekte. (Onu) Diken her giin daha zayiflayip kuruyup
kalmakta!

O genglesiyor, sen ihtiyarliyorsun. Cabuk ol, zamanin yok etme.” seklinde agiga ¢ikar.” (Rumi, 2014,
2/ 1230- 1235, 312). Bu ifadelerde gecen “hikmet, hayret” ve “zamani bosa gecirmeme” 6nerileri, Tagore un;

“Cicegin dikenler arasinda hasmetle hiikiim stirdiigii haberi sana ulasmadi mi? Uyan hey uyan!
Vakit bosa gecmesin.” (Tagore a, 1942, 67) ctimlesiyle birebir 6rttismektedir.

Tagore, “Yurt ve Diinya” adli romanimin ana karakteri Nikhil’e, karis1 Bimala'nin 6limii tizerine
mukadderat tizerine nefs terbiyesi yaptirir ve iradesinin hiikiimstiz kalisini su sozlerle beyan eder;

“Bunu kaldirip kaldiramayacagimi bilmiyorum. Bu 6yle hirpalayici ve igneleyici bir sey ki. Artik
kalbimin bir kosesinde zehirli bir diken var. Bu diken her giin islerimle mesgulken kalbime batiyor, onu
sizlatip kanatiyor gibi geliyor.”(Tagore b, 1942, 28). Mevlana ise, 6lmekte olan hasta cariyesine asik bir
padisahin hikdyesinde, gontil dikenini ancak hikmet ehlinin ¢ikarabilecegini soylemektedir; Padisah,
tabiplerin tedavi edemedigi cariyesi i¢in rityasinda gorduigii bir veli’den yardim ister. Veli, evi bosalttirir ve
cariye’ye,

“..cevap ver,gonitildeki diken nasil olur?

Gontildeki dikeni her alcak kisi (siradan?) gorseydi, tiztintiiler hi¢ kimseyi kusatir miydi?” der
(Rumi, 2014, 1/ 150, 51).

g- Benlikten Kurtulus

Mevlana'nin, gercegi bulma yolundaki bir diger mecazi, manen Olerek benlikten kurtulma
tizerinedir. Divan-1 Kebirde;

“Benlikten kurtulur da kendimizi manen 6lii goriirsek huzura kavusuruz. Beden mezarliginda
rahatca uyuruz. Benlige kapilinca, kendimizi diri goriince, sikdyete baslariz, feryat ederiz, ytiztimiizi
yirtariz.” (Rumi,(t.y), IV/ 1702),ya da Mesnevi’de;

“Can, o bensiz benlikle hos bir hal ald1, alem benliginden sicrayip ¢ikti.” (Rumi, 2014, 5/ 4135, 264),

“Ben’den kurtulunca simdi ben oldu. Aferinler, dertsiz benlige!” (Rumi, 2014, 5/ 4140, 264),ve Enfal
suresi 8/17’ye gonderme yapilan;

“Ey Zilfikar! o zaman benliginin basi kes, dervis gibi yok ol; bir fanisin. Benliksiz oldugunda ne
yaparsan sen, “Attiginda sen atmadin”, olur, giivendesin. O sorumluluk Hakk’a olur; gitivendeki kisiye
degil.” (Rumi, 2014, 6/ 1520, 358) seklindedir. Sadi ve Kebir’in;

“Sende benlik oldukga, kendine yol bulamazsin. Bu s6zii benliginden gec¢mis olanlar anlarlar.”
(Sadi, 1980, 152),

”1nsanoglu Ben ve Benim diye haykirirsa, isleri bir hi¢ gibidir: Ben ve Benim olan biitiin sevgi ne
zaman Oliirse, iste Rabbin isi o zaman baglar.” (Kabir, 1970, 34) stzleri Mevlana ile ortiistirken, aym ifade
Upanishad deyisiyle;

“Tyakténa bhufjithah. Ma gridhah: Kendinden vazgegmezsen, gipta edilecek diizeye ulasamazsmn.”
(Tagore a, 2000, 18) bicimindedir. Buddha ayni konuda;

“Her tiir kisisel diisiince ve benlikten vazge¢mek, aydinlanmanin temel kosuludur; ancak her
seyden vazgecerek ve higbir seye bagh kalmayarak, 6zgiir olunur.” derken (Akalin, 2014, 59), Tagore;

- 158 -



Uluslararast Sosyal Arastirmalar Dergisi oy The Journal of International Social Research
Cilt: 12 Say:: 63 Nisan 2019 J Volume: 12 Issue: 63 April 2019

“O benim 6z kiiciik benligimdir, sahibim. O utanmak arlanmak bilmez, fakat ben onunla birlikte
senin kapina gelmekten utanirim.” (Tagore a, 1942, 38) demistir.

Peygamberin “Olmeden o6nce 6liin” hadisine isaret eden Mevlana'min bu konuda sarf ettigi
ctimlelerle, Sadi, Hafiz, Kebir ve Tagore'u kiyaslarsak, Mevlana;

“Ey yigit slumden 6nce 6lmek emniyettir... Bize Mustafa boyle buyurdu:

‘Oliimiin gelmesinden ve sinamalarla 6lmenizden 6nce 6liin.” dedi.” (Rumi, 2014, 4/2270, 390),

“Dirilik istersen dostum, 8lmeden énce 61. idris boyle oliimle 6ldi de bizce cennetlik oldu.” (Rumi,
2014, 6/720, 315). Sadi;

“Arkadas! Ask cenginde giicin yettigi kadar dayan, kagma. Sadi diridir. Ciinkii onu ask
oldurmustiir.” (Sadi, 1980, 139), Hafiz-1 Sirazi;

“Gonlii agk ile dirilen, canlanan kimse bir daha 6lmez asla.”. Kebir;

“Bir gitin gozlerin ansizin acilacak ve

Goreceksin: ve oliim zincirleri iistiinden diisecektir.

Ne soyleyecek ne de isitecek bir is te yok: Olii iken yasamakta olan o,bir daha asla 6lmeyecek olan
odur.” (Kabir, 1970, 49),

“Kebir diyor ki: Gonltim sag iken olmektedir.” (Kabir, 1970, 76) diyerek, arzu edilen noktaya
ulastiklarini itiraf ederler. Tagore ise;

“Ve simdi ben oliimstizliik icinde 6lmeye hasretim.”(Tagore a, 1942, 113) ciimlesiyle hentiz
ulasamadigin itiraf etmistir.

h- Oliim, Diigiin ve Giivey Mecaz1

Mevlana bir rubaisinde;

“Senden bir hayal (can) tasiyanin gecip gitmesi, yok olmasi nasil diistiniiliir? Ay kiigtildiikce hilal
olur, ama bu kiiciilme ve eksilme yeni bir gelismenin baslangicidir.” (Rumi, 1988, 97) sozleriyle slimii
tanimlarken, bu giinii yeniden dogus gtinii kabul ettigini ortaya koyar.

“Tan 15181 hak yolunu gosterince, dirilerin tenindeki can ugmaya baslar. insan 6yle bir yere erisir ki,
her nefeste, hi¢ géziinti yormadan dostun cemalini goriir.” (Rumi, 1988, 98) ifadesinde oldugu gibi, 6ldugi
zaman sevdigine, yani Allah’ina kavusacag: icin, 6lim giinitine ‘diigiin gecesi veya gelin gecesi’ manasina
gelen Seb-i Artis demistir.

“Ask kadehtir. Ben askin kadehinden i¢gmekle bahtiyarim. Ask diigin sahibidir. Giiveyi olan odur.
”(Rumi, 1988, 201) diyerek Giivey’e isaret eden Mevlana, Mesnevisinde;

“Senin ayagin balgik icinde; bana ise balgik giil kesilmis; sana matem, bana ise dugin
dernek/eglence ve davul!” (Rumi, 2014, 2/ 3540, 427) diyerek adeta d{igiin gecesini anlatmustir.

“Paratman, ytice ruh, bizim ruhumuzu kendine gelin olarak se¢mis ve evlilik gerceklesmistir.”
(Tagore a, 2000, 134) diyen Tagore, Mevlana'ya paralel olarak;

“Ey sen, hayatin en son tamamlanan isi olan 6lim...

Cigekler ¢riilmiis ve giiveyin gelengi hazirdir. Diigtinden sonra, gelin evden ayrilacak ve gecenin
1ss1zliginda efendisi ile tek basina bulusacak.” (Tagore a, 1942, 104),

“Bu ayrilik vaktinde, bana yol agiklig: dileyiniz dostlarim. Safak sokerek gok kizillastt ve dntimde
uzanan yol giizeldir. Oraya yamimda ne gotiirecegimi sormayiniz, digiin celengimi takacagim.” (Tagore a,
1942, 107),

“Seninle benim aramda dikilen giin, son veda riikiunda bulunuyor...

Senin karanlik kolen gelir ve sana gece, nihayetleninceye kadar lakirdi edilmeyen sessizlikte,

Tek basma benimle birlikte oturman igin gelinlik halisin1 yere serer.” (Tagore, 1944, 62) diyerek
olim, gelin, diigin ve “Giivey”e isaret etmistir.

Sonug

Tagore ile Hz. Mevlana'nn fikir ve soylemlerinin ortiistiigtinti ispatlayan orneklerden sadece bir
boliimiinti ortaya koydugumuz bu ¢alismada, en belirgin sdylem birlikteliklerinin ask, aska cagri, ayrihs
feryadi ve agk sahibi ile nihai bulusma ani olan 6liim {izerine oldugunu goriiyoruz. Vaisnava lirizmi yan
sira sufi mistisizminden derinden etkilenen Tagore’un sufizm anlayist ve yansimalari, siirlerinin biitiinde
degil satirlar arasindadir ve zaman zaman kiigiik farklar dikkati ceker. Ornegin Mevlana'ya atfedilen tinlii
“Gel, gel, ne olursan ol yine gel” rubaisi, bilindigi gibi kafir, Mecusi ya da puta tapan herkesi timit dergahina
cagirir. Insanlara kapisini agip davette bulunan Miirsid Mevlana ya da Ebu’l-Hayr’a karsilik Tagore, tapinak
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kapilarini esitlikle Hindu'ya, Miisliiman’a, Hristiyan’a, Brahmo’ya acan bir Tanri’dan bahsederek, Ask
Sahibi Hakk'mn Kapisi'na isaret etmis, kendini daha geri planda tutmustur. Bir digerinde, “Ya oldugun gibi
goriin, ya gortindiigin gibi ol.” diyen Mevlana'ya karsin Tagore,”Diistintiyorum da, sanirim en biiytik
korkumuz oldugumuz gibi gortinmek...” (Hayata dair) ctimlesiyle, muhtemelen i¢cinde bulundugu toplumda
yanls anlasilmak gibi diinyevi endiselerinden hentiz kurtulamamis oldugunu dile getirmistir. Tagore,
mecazi bir ifadeyle; senfonik doga irmagma katkida bulunan onlarca iilke sairiyle bag kurdugunu,
coskularin1 paylastigin1 ve esin perilerinin takdisini kabul ettigini itiraf etmis, bu coskularin kendisine
evrenin miizigini tattirdigim soylemistir. 1941'de yazdig1 ‘Insanin Sairi’ isimli siirinde, “lyi degil yazimsal
bir nisani calmak, bir isim elde etmek, odemeden.” ciimlesiyle, diger sairlerden esin Oolciistinde
faydalandiginin anlasilmasin istemistir. Mevlana’y1 bilme ihtimalini yaratan pek ¢ok veri olmasina ragmen
tasavvuf kaynagimin goziinden ya da sufi Kebir'in adindan higbir siirinde agik¢a s6z etmemistir. Bu durum
ilging ise de, 6liimiinden hemen 6nce 1941’de kaleme aldig1, “Son Sunus” siirinde, “Giiniin sonunda yasam
solugu havayla bir olan, bedeni kiillerde son bulan ‘ben’i, hakikisini taklit eden golgesi sanmamali.”
endisesini dile getirisi bu durumu anlasilabilir kilmaktadir.
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