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Oz
Islam’in Batidaki seriiveni, ilmi ve kiiltiirel agilardan dikkat cekici bir
seyir izlemistir. Bu baglamda, Islam’in batini yoniinii temsil eden tasavvufi

irfan ve ortaya koymus oldugu muazzam edebi iriinler, Avrupali ve Ameri-

kali edebiyat cevrelerinde hatir1 sayilir bir etki alani olusturmustur.

Sanayi Devrimi'yle birlikte Bat1 diinyasim sarmalayan maddi ve manevi
bunalimdan bir ¢ikis yolu olarak tasavvur edilen Dogu irfans, kimi gevreler-
de ihtiya¢ duyulan manevi aydinlanmay1 gerceklestirecek imkanlara sahip-
tir. Diger pek ¢ok terciimeye ilaveten Purgstall'in Hafizdan ve Riickert’in
Mevlana'dan yapmus olduklari terciimeler, Goethe'nin Dogu-Bat: Divanina il-
ham olur (Schimmel, 1993) ve Bati'da tasavvufi diisiinceye iliskin bir farkin-
dalik olugmasinda 6nemli bir rol tstlenirler. S6z konusu terciimeler, baglan-
gicta edebi bir zevkten yoksun olup literal bir tarzda yapilmus olsalar da kisa
stirede Batili okuyucu nezdinde karsihik bulmus ve yalnizca Avrupa'da degil
Amerika'daki akademik ¢evreler ve edebiyatcilar arasinda da Hafiz, Mevlana,
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Hallac gibi stfi sahsiyetlere yonelik bir ilgiyi harekete gegirmislerdir. Bunun-
la birlikte, bahsi gegen ilginin “egzotik Dogu” algisindan kaynaklandig: ve asli
anlamda tasavvufi bir yénelim tagimadig1 yoniinde iddialar da yok degildir.
Bununla baglantihi olarak, Amerika'da ortaya ¢ikan yeni dini hareketlerin asli
anlamda bir tasavvuftan ziyade Amerika’ya 6zgii unsurlarla birlesik yeni bir

mistik hayat tarzi arayiginda olduklarini digiinenler de bulunmaktadir.

1850’lerde akademik degisim programlar: aracihigryla karsilastirmali
Incil caligmalari igin Harvard Ilahiyat Fakiiltesinden Almanya’ya gelen bir
grup 6grenci, Hafiz ve Mevlan&'dan yapilan bu terciimeleri kendi tilkelerine
tastyarak New England civarinda Transandantalizm Akimi'ni tesis etmisler-
dir. Béylece Transandantalizm biinyesinde islemis olduklar: tasavvufi baz1
kavram ve diigiincelerin bagta Ralph Waldo Emerson, Henry David Thore-
au, Walt Whitman gibi sair ve yazarlarin eserlerinde bir karsilik bulmasinin

zeminini olugturmuglardir.

Bu ¢aligmada odaklanilacak husus, tasavvufun Avrupa ve Amerika'da-
ki seyri baglaminda New England Transandantalistleri ve onlardan etki-
lenen bazi yazar ve sairlerin tirtinlerinde tasavvufi unsurlarin ne derecede

yansima buldugudur.

Anahtar Kelimeler: Tasavvuf, Transandantalistler, Ralph Waldo

Emerson, Tasavvufi Siir, Yeni Dini Hareketler

Abstract

The advent of Islam in the West pursued a remarkable course in terms
of culture and scholarship. It is in this context that the safi wisdom, which
constitutes the esoteric aspect of Islam and its literary products, form a re-
markable sphere of influence among the literary circles both in Europe and
the USA.

Along with the Industrial Revolution, the Eastern Wisdom was envis-
aged as a solution for the physical and spiritual crisis encircling the West-
ern world, and it was believed to possess the potentialities that would bring
about the spiritual enlightenment for those who were in need of it. Goethe’s
West-Ostlicher Divan as well as Purgstall’s translations from Hafiz and those
of Riickert from Rami played an essential role in creating a certain aware-

ness concerning the safi thought in the West. Although these translations
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were literal and bereft of literary taste, they soon became accessible for their
target readers and stimulated an apparent interest concerning some safi lu-
minaries including Hafiz, Rami, and Hallaj among the literary and academ-
ical circles in the USA. However, it is claimed that the mentioned inter-
est was due to the “exotic East” and it had no safi orientation in the proper
sense of the word. In line with this claim, some people also think that the
new religious movements in the USA sought a new mystical way of life

combined with some elements peculiar to America.

A group of students from Harvard University came to Germany by
means of academic exchange programs in 1850s for comparative Biblical
studies, and they brought these translations to their country. As a result,
they established the grounds for some safi concepts and thought to find an
expression within the works of some poets and writers such as Ralph Wal-
do Emerson, Henry David Thoreau, and Walt Whitman whom belonged

to the Transcendentalist Movement of New England.

In this chapter, I will try to expound to what extent the aforemen-
tioned sufl elements were reflected within the literary works of the New
England Transcendentalists as well as the poets and the writers under their

influence in the context of Sufism both in Europe and America.

Keywords: Sufism, Transcendentalists, Ralph Waldo Emerson, Safi

Poetry, New Religious Movements
Giris

Tasavvufun Batr'ya intikali ve buradaki seyri konusunda yapilan ¢a-
lismalar, genellikle 19. yiizyil sonu/20. yiizyil baslarinda yogunluk kaza-
nan arayiglara odaklanirken, meselenin kékeni esasen ¢ok daha 6ncesinden
baglayarak ele alinmak durumundadir. Sézgelimi, Georgius de Hungaria
isimli bir Macar’in hayat hikéayesini konu alan seyahatndmesi, tasavvufun
Avrupa'ya intikalinin gectigimiz ytzyildan ¢ok daha 6ncesinde gergekles-
tiginin bir gostergesi niteligindedir. Seyahatnidmenin miellifi Georgius ya
da Macar Gyorgy, Sultan Murad'in Bogdan Seferi esnasinda esir alinan bir
rahip adayidir ve Anadolunun cesitli vilayetlerinde hizmetkar olarak sati-
lir. Nihayet 1440’11 yillarda Orta Anadolu'daki bir vilayete getirilir ve efen-

disinin nezaketi ve merhameti onu derinden etkiler. Gyorgy etrafindaki
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derviglerden Gylesine etkilenmistir ki efendisinden ayrihip kimilerine gore
istemli bir bigimde eski dini hayatina déner. Gyorgy daha sonra Anado-
lu'daki tasavvufi hayatin yan sira kargilagtigy dervislerin zikirleri, erkanlar:
ve hayat tarzlarini1 Tractatus de Moribus isimli seyahatndmesinde oldukca
canli bir bi¢imde tasvir eder. Georgius de Hungaria'min Tractatus de Moribus
isimli seyahatndmesinin 1530 tarihli negrine bir 6nsoz kaleme alan Martin
Luther, devrin rahiplerine sert elestiriler yoneltmektedir. Seyahatndmenin
son kisminda aktarilan iki Ynus siiri, tasavvufa dair bir bilgi sunmasi baki-
mindan 6nem tagir (Tekin, 1987; Klockow, 1993; Koltas, 2018). Bu siirler,
o giiniin Tirkgesiyle Latin alfabesiyle aktarilmaktadir. Luther, Gyorgy or-
neginden hareketle, rahipler eger vazifelerini geregi gibi yerine getirmezler-
se, sozii edilen dervislerin dininin, yani Islam’in Hristiyan topraklarinda ya-

yilacag: tehdidinde bulunur (Georgius de Hungaria, 1530).

Resim 1. Tractatus de Moribus’ta yer alan Yunus Siirleri'nden

Stiphesiz Gyoérgy’den ¢ok daha 6ncesinde tasavvufun Hindistan'dan
Endilis ve Kuzey Afrika’ya, Tirkistan'dan Anadolu ve Balkanlara ka-
dar diinyanin dort bir tarafina yayilarak biyiik bir ¢ekim merkezi olugtur-
duguyla alakali ¢ok sayida caligma yapilmug ve yapilmaktadir. Dolayistyla
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tasavvufi diisiince ve uygulamalar, yalnizca Islam diinyastyla sinirl kalma-
mus ve etki alani stirekli genislemistir. Tasavvuf ulastigi bu topraklarda,
mevcut diigiince ve hayat tarzlar tizerinde de etki birakmugtir. S6z konu-
su etki, gerek tasavvufun kendisi olarak kalip yeni miintesip halkalarinin te-
sis edilmesinde gerekse ulagilan yerlerde diisiince bigimlerinde iz birakarak
belli bir evrilmeye neden olmasinda giin yiiziine ¢ikmaktadir. Bu baglam-
da, Dante’nin mensubu oldugu fedeli damore benzeri inisiyatik olugumla-
rin kimi stfi gruplarla irtibath oldugu bir gergektir. Tasavvufun Bati'ya in-
tikal siirecinde seyyah dervisler, tiiccarlar ve seyyahlarin katkilarinim yam
sira burada ele almaya ¢alisacagimiz tizere 17. ve 18. yiizyildan itibaren yo-
gun bir bicimde gerceklestirilen terciime faaliyetleri, Islam’in heniiz yasa-
nir olmadig1 bu topraklarda bir farkindalik olusturmada biiyiik rol oyna-
mustir. Her ne kadar tarihteki diger biyiik terciime faaliyetlerinde oldugu
kadar biiyiik ¢apli degisimler s6z konusu olmasa da &zellikle oryantalist-
ler tarafindan yapilan terciimeler, sonraki dénemlerde bazi tasavvufi kav-
ram ve goriislerin ya herhangi bir degisiklige ugramadan ya da Avrupa ve
Amerika'da gorildigi tizere birtakim uyarlamalarla genis bir okuyucu kit-

lesinin giindeminde yerini almis gériinmektedir.

1. Klasik Eserlerin Bat1 Dillerine
Terciimeleri ve Tasavvufun Seyri

Yapilan ilk terciimelerin biyiik bir bolimiini -ilimlerin atomizasyo-
nu Oncesi gergeklestirildikleri de dikkate alinirsa -felsefi ve kelami eserler
teskil etmektedir. Sonraki dénemlerde gerceklestirilen terciimeler bagla-
minda, ilmi insiyakin yaninda askeri ve siyasi saiklerin s6z konusu oldugu
gorilmektedir. Bu noktada, oryantalistlerin yapmugs oldugu terciimeler bi-
yik bir yekdn tutar. Hollandal oryantalist Georgius Gentius 1654 gibi er-
ken bir tarihte Sa'di’nin Giilistdn' i1 “Rosarium” ismiyle terciime edip ya-
ymlar. 17. ytzyil sonlarindan itibaren Sa'di'nin Giilistan’y, Hafiz'in Divin’,
Hayyam'in Rubdiyyat1, Firdevsinin Sehndme’si, Mevlandnin Mesnevisi,
Sebiisterinin Giilsen-i Rdz’1 gerek kismen gerekse bir biitiin olarak terci-
me edilmigtir. Bununla birlikte, Alman oryantalistler daha ¢ok akademik bir
yaklagim sergiliyor gériiniirken, Sir John Malcolm (61. 1833) ve Sir William
Jones (6. 1794) gibi Ingiliz oryantalistler, ileri seviyede Fars¢a bilmelerinin

de katkisiyla askeri, istihbari, mali ve cografi agidan 6nemli aragtirmalarda
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bulunmuglardir. Bu “aragtirmaci”lar zamanla “egzotik” doguya ait birikimi
kendi iilkelerindeki okuyucularin hizmetine sunmuglardur. Istisnalar1 olmak-
la birlikte, yapilan terciimelerin salt anlam aktarma diizlemiyle sinirh kaldi-
g1 ve yer yer eksiltili bir aktarimin gerceklestigi soylenebilir. Oryantalistle-
rin bu denli yogun ¢abalarinin altinda, hentiz bir asir 6ncesine kadar Avrupa
tilkeleri i¢in bir tehdit olusturan Osmanl’nin temsil ettigi daha “kat1” anla-
yistansa tasavvufun daha “sakin bir liman” izlenimi verdigi dile getirilmekte-
dir. Zira tasavvuf denince riydzet ve ziihd gibi megakkat gerektiren erkin ve
ustller degil daha ok icinde siir ve musikinin yer aldigs, ask ve sarapla bir-
likte rindaneligin salt zahiri vechesinin merkezi bir konum tstlendigi “egzo-
tik” bir anlayis one ¢ikmaktadir (Ernst, 2011). William Jones, tasavvufun
Pers ya da Hindu kékenlerinden bahsederken, E. H. Palmer Dogu Mistisizmi
isimli eserinde Aryan bir kékene dayandigini; E. William Lane, E. Granville
Browne, Samuel Margoliouth vb. yazarlar tasavvufun Islam’in batini veche-
si olmaktan ¢ok Islam dncesi kaynaklara uzandigini; Theodor Noeldeke gibi
bazi yazarlar Dogu Hristiyanhigindaki gilecilikten geldigini; E. H. Whinfield
gibileri ise Misirda bulunan Dionysus kiiltleri ve Arapgaya terciime edilmis
baz1 antik Yunan felsefi eserlerine dayandigimi dile getirirlerken, esasen iyi
olan bir seyin Islam'dan neget edemeyecegi ve tasavvufun da bu nedenle Is-
lam dig1 bir kokenden gelmesinin muhtemel oldugu algisin1 vurgulamaktan
cekinmemiglerdir. Alfred von Kremer, Geschicte der Herrchenden Ideen des Is-
lams isimli eserinde, Hristiyanliktaki ¢ileci ve Budizm'deki tefekkiiri unsurla-

rin tasavvufta bir araya geldigini dile getirmistir.

1812-1813 yillarinda Joseph von Hammer-Purgstall'in (1774-1856)
Hifiz Divian’m tercimesi donim noktalarindan biridir. Zira kimi gev-
relerde, bu terciimenin Goethe’nin meshur Dogu-Bat: Divdnina (West-
Ostlicher Diwan) ilham oldugu aktarilmaktadir. Friedrich Riickert (1788-
1866) ise Mevland'nin siirlerinin yaninda bir de Kur’an-1 Kerim meali
hazirlamistir. Bu terciimelerin toplumda herhangi bir yansima bulup bul-
madig1 konusunda, New York Bookman editoriine gonderilen bir mektup-
ta dile getirildigi iizere Omer Hayyam'in yerel bir toplulugun biilteninde
yaynlanan siirini herkesin okudugunu hatta delikanhlarin sokakta 1shkla
terenniim ettikleri carpici bir 6rnek olarak karsimiza gikmaktadir (Book-
man, 8 Ocak 1899). 1859'da Fitzgerald tarafindan Ingilizceye terciime edi-

len Hayydm'm rubailerinin, ¢ok sayida tiyatro oyunu, sarki ve siire konu
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oldugu gorilir. Bu terctimelerin ne denli popiiler olduguyla alakal dikkat
cekici diger bir bilgi ise Hayyam'in Rubdiyydt inin terciimelerinin 1970ler-
de 250 bin niishaya ulagirken Mevlana Celaleddin-i Rimi'nin Mesnev{'sinin
1.000.000 baski yapmasidir.

1850’li yallarda, bir yandan Dogu'nun klasik eserlerinin yogun bir se-
kilde terciime edilisine, diger yandan da romantik teoloji ve Alman idealist
felsefesinin Avrupa’da genis kitlelerin giindemine girisine tanik olunur. Bu
yillarda Harvard Universitesi Ilahiyat Fakiiltesi'nden bir grup égrenci, 6g-
renci miibadele programui cergevesinde karsilagtirmali Incil ¢alismalari, te-
oloji ve idealist felsefe tahsili yapmak tizere Almanya'nin Gottingen eyale-
tine gelirler. Burada Purgstall ve Goethe’nin terciimelerinden etkilenen bu
ogrencilerin tilkelerine doniisiiyle birlikte, Transandantalizm adi verilen ve
Amerikan edebiyatinda Ralph Waldo Emerson (1803-1882), Henry David
Thoreau (1817-1962) gibi 6nemli sair ve yazarlarin iginde yer aldig1 6nem-
li bir harekette sozii edilen terciimeler yansima bulur. Bu hareketin konu-
muz agisindan 6nemi, genel olarak Ralph Waldo Emerson, Henry David
Thoreau ve Walt Whitman gibi harekete mensup ya da takipgi niteligindeki
yazar ve sairlerin eserlerinde Hint, Cin ve Iran kékenli klasiklerden devsiri-
len temalar1 okurlarina aktarmalaridir. Ozelde ise, bilhassa Hafiz, Sa‘di gibi
eserlerinde tasavvufi imgelere yer veren sahsiyetlerden hareketle Transan-
dantalistlerin kendi eserlerine yansittiklar tasavvurlari kismen de olsa ince-
lemektir. Kuskusuz bu noktada unutulmamasi gereken sey, tasavvufi siir ve
nesir terctimelerinin biiyiik bir ilgiye mazhar olurlarken, s6z konusu ilginin
tasavvufa mi1 yoksa o donemlerde Avrupa ve Amerika'da mevcut kaotik bir
disiince sarmalina bir alternatif olarak diisiiniilen Dogulu yeni bir sese mi

oldugu bir diger bahis konusudur.
20. yiizyil baglarindan itibaren Avrupa ve Amerika’ya Ortadogu ve Ku-

zey Afrika'dan gelen yogun go¢lerin ardindan, diisiince ve pratigin bu yeni
topraklarin mevcut kiiltiiriine uyarlanarak (Hamilton, 2007) kabul edil-
digi gorulmektedir. Bu baglamda, Transandantalist hareketin Sa'di, Hafiz
ve Mevlana gibi meghur stfilerin tasavvufi siirlerinin terciimeleriyle diger
Dogulu diistinceleri kendilerine 6zgii bir bigimde harmanlayarak 6zgiir-
lik, bireyin tstinlugii vb. Amerika sartlarina uygun bir kivama getirdikle-
ri bir vakiadir. Ilkin Almancaya ardindan Ingilizceye yapilan terciimelerde,

“rind” imgesi yer yer hedonist ve narsist bir unsur olarak yansisa da Dogu
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irfinina ait izlerin biiyiik bir kitle tarafindan ilgiyle karsilandig: da bir ger-
cektir. Edward Said gibi kimi miiellifler, oryantalistlerin Dogu’ya olan ala-
kalarina elestirel bir gozle yaklasarak oryantalist bakis agisinin ardinda fark-
I etkenlerin s6z konusu oldugunu dile getirmektedirler. Edward Said’e gére
oryantalist metinleri yiizeysel bir tahlilden gegirerek bile gerek sair gerekse
ilim adamu bir oryantalistin Dogu’yu konusturmak, Dogu’yu tanimlamak
ve Dogu'nun sirlarini Bati i¢in diiz bir hale getirmek suretiyle Dogu'nun an-
cak zahirine istinat ettigi goriilebilir. Bahsi gecen oryantalist, dile getirdigi
seyin ilk nedeni olmasi diginda Dogu ile asla alakadar olmaz. Bir oryantalis-
tin yazdig1 ya da soyledikleri, varolugsal ve ahlaki bakimdan onun Dogu'da-
ki (Orient) diginda durdugunu gésterme amacini tagimaktadir. Kendisini
ifade konusunda belli bir acziyet i¢inde olan Dogunun Bat: tarafindan ifa-
de edilmesi s6z konusu gibidir (Said, 1979). Bu agidan bakildiginda, Ba-
trdaki kimi gevrelerde bir “6teki” olarak Dogu imgesi, 0 donemde farkli ve
egzotik yeni seyler bulma arayisinin da bir gostergesi olarak karsimiza ¢ik-
maktadir. Dolayisiyla Transandantalistlerin eserlerinde Cin, Hint ve bagta
Fars siiri olmak tizere Orta Dogu'nun edebi ve felsefi birikiminden birta-
kim izlere rastlanmasi, dogrudan Fars siirine bir yonelimden ¢ok eldeki ge-
virilerden hareketle ortak bir imge dagarcigi olusturma gabasidir. Ozellik-
le Iran kokenli aragtirmacilarin yapmaya galigtiklar1 gibi Transandantalist
yazar ve sairlerin gogunlukla Uniteryan arka planlarini grmezden gelerek
eserlerindeki temalarda genelde Islami 6zelde ise tasavvufi unsurlarla ben-
zerlik arz eden her hususu Fars siirinden devsirdikleri seklinde bir genelle-
meden kag¢inilmasi, bir zorunluluk olarak kargimiza ¢ikmaktadir. Transan-
dantalizmin nesvii nema buldugu muhit, eserlerinde goriilen Neoplatonist
etkiler ve Dogu’ya iliskin tiniversalist bir yaklagimin yogun bir bi¢imde goz-

lemlendigi bir kitleyi de barindirmaktadur.

2.New England Transandantalizmi

19. yuzyil baglarinda New England dolaylarinda serpilmeye baslayan
Transandantalizm’in (Transcendentalism), ilerleyen donemlerde Neop-
latonik ve Hermetik gorisleri popiilerlestirdigi dile getirilmektedir. New
England, teslisi kabul etmeyen Uniteryen (Unitarian) Kilise’nin hakim ol-
dugu bir bolge dogan ve Transandantalist akimin basat s6zciisii kabul edi-
len Ralph Waldo Emerson (1803-1882) da eski bir Uniteryen papazidir.
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2.1. Ralph Waldo Emerson

1803’te Boston'da dogan Emerson’un babasi ve dedesi de birer papaz-
dir. Harvard Universitesi [lahiyat Fakiiltesinden mezun olan Emerson, bir
Uniteryen papazi olarak bir siire gorev yaptiktan sonra kilise yonetimiyle an-
lagmazliga diiser ve gorevinden ayrilir. Concord civarinda yasayan Emerson,
1832'de Ingiltere’ye yolculuk ederek burada Wordsworth, Landor, Colerid-
ge, John Stuart Mill ve Carlyle gibi 6nemli edebiyatgilarla tanigma firsat1 bu-
lur. Ingjltere’de arkadas oldugu Sir Charles Fellowes isimli bir kisinin Antalya,
Kinik’ta bulundugu siralarda birtakim tagtan yapilma heykel ve mermer rol-
yefler kesfettigini, o donemde British Museum'da olan bu eserlerin deprem-
ler, ikonoklast Hristiyanlar ve nihayet “barbar Tiirkler” tarafindan tahrip edil-
melerinin ardindan o giine kadar ayakta kalabildiklerini dile getirirken, 6rnek
bir modern olarak kendisi disindaki toplumlarin barbar oldugu kanaati tagi-

yan tipik bir oryantalist tavr1 sergilemektedir (Emerson, 1904).

Boston'a dondiikten sonra giinlerini konferans vererek ve sik¢a gezi ya-
parak geciren Emerson, birgok eser kaleme alir (Emerson, 1914). 1836'da ka-
leme aldig1 “Tabiat” (Nature) isimli kiigiik hacimli eserde 6ne ¢ikan tema, de-
vasa insan ruhunun modern birey tarafindan ciicelestirildigidir (Dickson,
2015). Emerson, insanin ahlaki ve metafizik hakikatleri idrak kapasitesine sa-
hip oldugunu dile getirirken, bunu Amerika’ya 6zgii bir metafizik inang bag-
laminda tiniversalizm ve ferdiyetgilik ekseninde dile getirmektedir:

Insan kendi iginde bir ciicedir. Bir zamanlar ruh ona niifuz etmis ve
onu donustirmiistiir. Cogkun akintilariyla tabiati doldurmustur. On-
dan giines ve ay neset etmistir; erkekten giines, kadindan da ay. Zihni-
nin ilkeleri, eylemlerinin zamanlar: giindiiz ve gece, yil ve mevsimler-
de tecessiim etmistir (Emerson, 1971, 1/42).

1940’11 yillarda, Emerson’un okudugu eserler Neoplatonizm ve Avru-
pa felsefesine iliskin daha bilindik kaynaklarin yan: sira Jonesun manava-
dharma-shastra tercimesi, Joshua Marshman'in Konfiigyiisiin Eserleri
(Works of Confucius), Joseph von Purgstal'in Sa‘'di-i Sirdzi ve Hafiz’dan
yapmis oldugu terciimeleri icerecek denli genis bir yelpazeden mitesekkil-
dir. Purgstal'in terciimelerinin yalmzca Goethe’ye degil Amerika'da bilhas-
sa Emerson’ailham oldugu sik¢a dillendirilen bir husustur. Emerson Hafiz1
“Fars sairlerinin prensi” (Emerson, 1903) olarak tanimlasa da Goethe'yi

cezbeden Hafiz iken, Emerson Sa‘'di-i Sirdzi'ye daha yakindir (Emerson,
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Nisan 1858). Attar'n Mantiku't-Tayr'indan yaptig1 bir alintida, mistisiz-
min her ddnemde mevcut olan hiiviyetini dile getirirken (Emerson, 1903),
bir anlamda Sa'di, Hifiz ve Attir’da kendisini cezbeden y6niin onlarin stfi
hiiviyetlerinden ziyade kendi anlam diinyasinda onlara bigtigi evrensel bir

mistik anlayisa isarette bulunuyor gibidir.

Emerson'un Asya'nuin dini metinleriyle bu kadar yogun ilgilenisi, Hristi-
yan ve Yahudi kutsal metinlerinin 6tesinde daha evrensel bir dini anlayis pe-
sinde olusuna isaret eder ki bu da bazi Transandantalist dostlariyla paylas-
tig1 bir yaklasimdir (Hodder, 2014). Emerson, Nisan 1846'da Joseph von
Hammer'n Der Diwan von Mohammed Schemseddin Hafis isimli terciimesi-
ni aldiktan beg ay sonra, Siirler (Poems) isimli kitabinda “From the Persian of
Hafiz” ve “Ghaselle: from the Persian of Hafiz” baslikh iki siir yayinlar (Kane,
2009). Ifade edilmelidir ki Emerson’un Islami edebiyat konusundaki calisma-
lar;, Hindu ya da Cin metinlerine oranla daha sinirh olmugtur. Bununla bir-
likte, Dogulu miitefekkirlerin o donem Batida mevcut anlayisin 6tesinde bir
adanmuglik sahibi olduklarini soylemekten geri durmaz:

Bu dindarlig: dillendiren kadim dénemin ciimleleri, hala hayatiyet ve
rayihalarin1 muhafaza etmektedirler. Bu diisiince daima miitedeyyin
ve miitefekkir Dogulu insanlarin zihinlerinin en derin kisimlarinda
mukimdir; sadece en saf ifadesine ulastig Filistin'de degil ayrica Mi-
sir ve Iran'da, Hindistan ve Cin'de. Avrupa daima dogu dehasina, tesir-
lerine medyun olmustur. Bu kutlu ozanlarin séyledigi seyler, akl ba-
sinda tim insanlar tarafindan kabul edilebilir ve dogru addedilmistir
(Emerson, 1971, 1/80).

Her ne kadar George Sales’in hazirladigi Kur’an terciimesinden haber-
dar olsa da Emerson igin ilham verici buldugu klasik tasavvufi siir daha cez-
bedicidir (Hodder, 2010; Christy, 1978). Emerson, Sa‘di’yi “Saadi’, “Said”,
“Seyd” ve “Seid” gibi farkl bigimlerde anmaktadir. Oyle ki Sa‘di'nin ismin-
den ilhamla ideal sair igin “Seyd” ismini de bu ytizden kullandig: aktaril-
maktadir (Porte ve Morris, 1999). Kimilerine gére Emerson, sair ve onun
yalnizlik arayigini Sa'di ile 6zdeglestirir. Her ne kadar Sa'di'nin roli insanlar1
anlama tizerine kurulu olsa bile hayatin kesmekesinden uzak durmaktadir
(Wayne, 2006). Saadi isimli siirinde Emerson sdyle seslenmektedir:

Though there come a million
Wise Saadi dwells alone.
Yet Saadi loved the race of men, —

No churl immured in cave or den— (Emerson, 1896: 9/114).
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Emerson’un 1846'da nesrettigi Poems adl1 kitabinda yer alan “Bacc-
hus” siiri, onun en iyi eserlerinden biri kabul edilir. Bacchus ayrica Hafiz ve
Sa'di'nin siirlerinden bizzat Emerson’un yaptig terciimelerden de imgesel
izler tagtmaktadir (Hodder, 2010):

Bring me wine, but wine which never grew

In the belly of the grape,

Or grew on vine whose tap-roots, reaching through
Under the Andes to the Cape,

Suffer no savor of the earth to scape.

Siirin son bélimii de aym sekilde Hafiz' cagristirircasina “doldur ey
saki” diye devam etmektedir:
Pour, Bacchus! the remembering wine;
Retrieve the loss of me and mine!
Vine for vine be antidote,

And the grape requite the lote! (Emerson, 1896, 112).

Diger Transandantalistlerin eserlerinde oldugu gibi Emerson’un eser-
lerinde de Hafiz, Sa'di ve Mevlana'ya yonelik gondermeler, genellikle giil-
sen, kirlagmis sakal, vecd icinde raks gibi Transandantalistlerin zihinlerin-
deki Dogulu, Miisliman ve sifi tasavvurunun disavurumlar: gibidir:

Mask thy wisdom with delight,

Toy with the bow, yet hit the white,
As Jelaleddin old and gray;

He seemed to bask, to dream and play
Without remoter hope or fear
Than still to entertain his ear

And pass the burning summer-time
In the palm-grove with a rhyme;
Heedless that each cunning word
Tribes and ages overheard:

Those idle catches told the laws

Holding Nature to her cause.

God only knew how Saadi dined;
Roses he ate, and drank the wind (Emerson, 1896, 267).
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Hafiz ve Sa'di'nin Emerson’un poetikasmin tizerinde etkisi, sonraki do-
nemlerde daha da belirgin olmustur. Bununla birlikte, Emerson ve Transan-
dantalistlerin Farsca eserler yoluyla ulagtiklar: tasavvufi igerikli siirleri, Hindu
ve Budist diisiinceyi de kapsayan genis bir yazin yelpazesiyle harmanlamaya
caligtiklar1 soylenebilir. Bu yiizden Emerson Advaita Vedanta ile irtibatlandi-
rilirken, dostu Henry David Thoreau da Hindu disiince baglaminda benzer
gorisleri tagimakla birlikte daha ziyade Bhagavad Gita’min imgelem ve sem-
bolizmine yakin durmaktadir. Emerson'un dostu ve neredeyse asistan: ola-
rak tarif edilen Henry David Thoreau da Transandantalistler arasinda Emer-
son ile benzer bir diinya goriisii benimsemis gorinmektedir. Sivil itaatsizlik
distincesi ile irtibati, alin teri ve el emegiyle yasanabilirligi ispat gayreti ve
neredeyse bir bagina bir hayat tarzi benimseyerek toplumdan uzak yasamay:
tercih edisi, kimileri tarafindan Thoreau’ya “Walden Miinzevisi” yakigtirmasi

yapilmasina neden olmustur (Gross, 2000).

2.2.Henry David Thoreau

Henry David Thoreau (1817-1862) Conrad'da dogmus olup sele-
fi Emerson gibi Harvard'dan mezun olur. Okul yillarinda Transandanta-
lizm ve Emerson'dan hayli etkilenen Thoreau, sonraki yillarda Emerson ile
yakin bir dostluk tesis eder. 1845 yilinda Conrad diginda yer alan Walden
Golu kiyisinda, Emerson’a ait bir arazi tizerine o meshur kuliibesini inga
ederek kuliibede inziva halinde gegirdigi iki yilin ardindan Walden isimli
eserini kaleme alir. Buradaki inziva hayati, kadim diistiniirlerin hayat tarzla-
rina bir 6ykiinme gibi goriinmektedir:

Hayatin birgok litksii ve soziim ona rahatliklari, zorunlu olmakla kal-
may1p insanligin yiikselisi i¢in miispet engellerdir de. Liiks ve rahat-
la alakali olarak, simdiye kadar yagamus en bilge kisilikler, fakirlerden
daha basit ve yalin bir hayat stirmiiglerdir. Cinli, Hindu, Farisi ve Yu-
nan kadim filozoflar, zahiren en fakir ancak batinen en zengin bir sini-
fi tegkil etmektedirler (Thoreau, 1946, 12).

Emerson gibi Thoroeau da Asyanin dini geleneklerini ve sahsiyetle-
rini bir bigimde Concord’da etkin kilma arayisinda olmuglardir. Thoreau,
Sadi’ye olan saygisim tiirlii vesilelerle dile getirmektedir:

Mesela biliyorum ki Sa'di de bir vakitler benimle ayni disiince-
ye sahipti ve dolayisiyla kendimle Sadi arasinda temel bir farklilik
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gormiityorum. O bir Farisi, bir kadim ya da bana yabanc biri degil.
Goriglerini benimkilerle 6zdeslestirerek, hayatin1 devam ettirmekte
(Torrey ve Allen, 1853, 290; Loloi, 2014).

2.3. Walt Whitman

Emerson’un etkisi, Thoreau sonrasinda da devam etmistir. Diger bir
Amerikan sair Walt Whitman (1819- 1892), yazarhga adim attig1 donem-
den itibaren Emerson’un taltiflerine mazhar olmustur. Oyle ki bir siire son-
ra Emerson’u “Ustad”1 kabul eder. Tabiata duyulan 6zlem Emerson’un Na-
ture ve Whitman'in Song of Myself isimli eserlerinde benzer bir yanki bulur.
Whitman'in eserlerinde Transandantalizmin etkisi 1855’in 6nsoziinde ve
Song of Myselfte oldukga belirgindir (Killingsworth, 2007).

Bathe me O God in thee, mounting to thee,

I and my soul to range in range of thee.

O Thou transcendent,

Nameless, the fibre and the breath,

Light of the light, shedding forth universes, thou centre of them,
Thou mightier centre of the true, the good, the loving,

Thou moral, spiritual fountain—affection’s source—thou reservoir,
(O pensive soul of me—O thirst unsatisfied—waitest not there?

Waitest not haply for us somewhere there the Comrade perfect?)

Whitman, Leaves of Grass'ta yer alan A Persian Lesson isimli siirinde, art
arda Allah, Allah, Allah diyerek sufilerin zikrini tasvir etmeye girisir. Burada
sakalina aklar diigmiig miirsid, miiridlerine tavsiyelerde bulunmaktadir:

A Persian Lesson

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

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.
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Whitman, kimilerine gére Mesnevide “ney”in asli vatanundan yani kamus-

liktan koparihgindan milhem Leaves of Grass isimli eserinde, klasik Fars siirin-

den asina oldugu varhign birligine dair izleri yansitmaktadir (Farzan, 2014):

In the faces of men and women I see God,

And in my own face in the glass,

I find letters from God dropt in the street,

And everyone is sign'd by God’s name (Whitman, 1902).

Proud Music of the Storm isimli siirde Whitman, derviglerin semain

canli bir bicimde tasvir etmektedir:

I see religious dances old and new,

I hear the sound of the Hebrew lyre,

I see the crusaders marching bearing the cross on high, to the
martial clang of cymbals,

I hear dervishes monotonously chanting, interspers’d with frantic
shouts, as they spin around turning always towards Mecca,

I see the rapt religious dances of the Persians and the Arabs,

Again, at Eleusis, home of Ceres, I see the modern Greeks dancing,

I hear from the Mussulman mosque the muezzin calling,
I see the worshippers within, nor form nor sermon, argument nor
word.

But silent, strange, devout, rais'd, glowing heads, ecstatic faces (Whit-
man, 1902).

Whitman, asagidaki dizelerde panteist bir bakis agis1 ortaya koymak-

tadir:

And I say to mankind. Be not curious about God,
For I who am curious about each am not curious about God,

No array of terms can say how much I am at peace about God and
about death.

I hear and behold God in every object, yet understand God not in the
least.

Nor do I understand who there, can be more wonderful than myself.

—222—



Din: ILiM VE IRFAN

Why should I wish to see God better than this day?

I see something of God each hour of the twenty-four, and each mo-
ment then.

In the faces of men and women I see God, and in my own face in the
glass,

I find letters from God dropt in the street, and every one is sign'd by
God’s name,

AndIleave them where they are, for I know that others will punctual-
ly come for ever and ever (Whitman, 1902).

Sonug

Tasavvufun Hindistan'dan Orta Asya'ya, Anadolu'dan Endiiliise ve
Kuzey Afrika’ya, Cinden Endonezya’ya kadar genis topraklara yayihsi,
stfilerin her zemin ve zamanda kizil elmalar1 ya da kibrit-i ahmerleri addet-
tikleri hayat tarzlarim diinyanin dért bir yanina tagimalarinin bir gosterge-
sidir. Dolayisiyla stfilerin arzin farkli noktalarinda yiirtttikleri faaliyetler,

18. ve 19. yuzyillarin ¢ok 6ncesine kadar uzanmaktadr.

Tasavvufun Batidaki seyri baglaminda seyyah dervislerin, tiiccarlarim,
ilim adamlarinin ¢abalarinin yani sira 6zellikle 17. yiizyildan sonra yogun-
luk kazanan terciime faaliyetleri de biiyiik bir katki saglamigtir. Alman ve
Ingiliz oryantalistlerin gerceklestirdigi terciimeler, daha sonra Amerika’ya
da intikal etmis ve bu topraklarda hatir1 sayilir bir okur kitlesiyle bulusmus-
tur. Amerika'daki bu yansima ya da izdiisiimiinde, New England civarinda
faal olan Transandantalizm akiminin katkisi biiytiktiir. Ralph Waldo Emer-
son, Henry David Thoreau ve daha sonra Walt Whitman gibi sonraki nesil
Amerikan sair ve yazarlar, eserlerinde Hint, Cin klasiklerinin yani sira Sa'di
ve Hafiz gibi Fars sair ve sifilerinin eserlerinden yararlanmuglar ve bu eser-
lerdeki kavram ve imgelerden yer yer yararlanmiglardir. Anaakim tasavvufi
diistince ve uygulamalara y6nelik biitiinciil bir yaklagimlar: olmamakla bir-
likte, en azindan bu sahsiyetlerin bazi goriislerinin eksiltili de olsa modern

dénemde yansima bulmasina katk: sagladiklar1 séylenebilir.
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