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a- Nakşibendîlik; 

Nakşibendîlik; Bahâeddin Muhammed b. Muhammed el-Buharî'ye (ö. 791/1389) izafe veya hiç olmazsa ondan sonra Nakşibendî diye şöhret bulmuş olup izleri, Bahaeddin Muhammed'den çok öncelere kadar gitmesine rağmen, başlangıçta sadece bazı esasları belli olan ve gerçek hüviyetini Hace Yûsuf el-Hemedânî (ö. 535/1140)'den sonra kazanıp, Hemedânî'nin ölümünden sonra halifeleri Ahmed Yesevî (ö. 512/1118) vasıtası ile Maveraünnehr'de ve Abdülhâlık Gucduvânî tarafından da Horasan ve Hârezm'de gelişip yayıldı
. Bu iki şahsın zikir sistemlerindeki farklılık sebebiyle (Gucduvânî zikr-î hafî'yi, Yesevî ise zikr-i cehrî'yi tercih etmişlerdir) iki kol halinde gelişen bu tarikat, geliştiği bölgenin örf ve inançlarının tesiri ile de birbirinden oldukça farklı bir mahiyet kazandı. Bir ara zayıflamış olan Gucduvânî esasları, Bahâeddin Nakşibend tarafından tekrar canlandırıldığı için bu kol Nakşibendîlik olarak adlandırıldı
.

Bahâeddin Nakşibend'den müteselsilen Ubeydullâh-ı Ahrâr'a intikal eden
 Nakşîbendîlik, bu zât sayesinde Orta Asya'da en önemli tarikat halini aldı. Ubeydullâh'ın halifeleri vasıtası ile tarikat başta Hindistan, Hicâz, Suriye ve Anadolu olmak üzere bütün İslâm dünyasına yayıldı
.

Nakşibendîlik tarikati Osmanlı dünyasına, özellikle de Anadolu'ya 15. asrın sonlarında Ubeydullâh-ı Ahrâr'ın hilâfet vererek Anadolu'ya gönderdiği Simavlı Abdullah İlâhî (ö. 896/1491) sayesinde girmiştir
. Başta İstanbul olmak üzere Anadolu   ve Rumeli'nin  birçok  yerinde  yayılan tarikat, Fatih, II. Bayezid, I. Selim ve Kanunî gibi Osmanlı hükümdarlarından ilgi görmüş ve desteklenmiştir. Hükümdar ve devlet erkânı yanında, halk da dînî inancına, ruh yapısına, âdet ve örflerine diğer tarikatlerden daha yakın bulduğu bu tarikate ilgi gösterip gelişip-yayılmasında etkili olmuştur
.

b- Abdullah Nidâî'nin kısaca hayatı

Orta Asya'dan neş'et eden ve özellikle Timurlular zamanında Buhara, Türkistan ve Mâverâünnehr'de en parlak devrini yaşayan Nakşîliğin İstanbul'daki en önemli temsilcilerinden biri Abdullah Nidâî'dir.

Kaynaklarda ismi genel olarak Abdullah Kaşgârî veya mahlası ile birlikte Abdullah Nidâî şekliyle zikredilmekte olup Hediyyetü'l-Ârifîn'de, adı, babasının adı ile birlikte Abdullah b. Muhammed el-Kaşgârî, mahlâsı ise Nîdâî olarak zikredilir.
 Nakşibendî tarikatına mensubiyetinden dolayı Nakşibendî, İstanbul'un Eyüp semtine yerleşip buradaki irşad faaliyetleriyle tanındığı için Eyyubî lâkaplarıyla da kaynaklarda yer almaktadır.
 Kaynaklarda İstanbul'a gelişine kadarki hayatı hakkında bilgilere rastlanmaz. Hayatının bu safhasını Risale-i Hakkiyye adlı eserindeki şahsına tahsis ettiği bölümden öğrenebiliyoruz.

Nidâî, 17 yaşına geldiği zaman kendisinde bazı haller zuhur etmeye başlayınca mânâ âlemine yönelip bir şeyh'e intisab eder. Bu sıralarda, bu şeyhin suallerinden ve bunlara cevabından anne-baba, kız ve erkek kardeşleri ile akrabalarının mevcudiyetinden ve ailesinin mal-mülk sahibi olduğundan haberdar oluyoruz. Şiirinde olağan üstü vasıflarla nitelediği bu şeyh, Kaşgâr yakınında Keça'daki âsitanesinde irşad ile meşgul olan Mevlâna Azharî-yi Kaşgârî olmalıdır.
 Bir süre bu şeyhin irşadı ile aydınlanan Nidâî, seferlerde şeyhine refakat eder. Bu süre zarfında tasavvufî hallerinin artması ve gönlünde seyahat arzusunun doğması üzerine, şeyhinin izni dahilinde ve onun tavsiyeleri doğrultusunda uzun yıllar sürecek seyahatine ve manevî eğitimine başlar.

Önce Türkistan'ın payitahtı olan Yarkent'e gider. Orada "Pîrân-ı hanedan" diye adlandırılan ve halk arasında "Heft Muhammedân" olarak bilinen 7 kabri ziyaretten sonra doğum yeri olan Kaşgâr'a geri döner. Burada o yıllarda henüz hayatta bulunan Molla Emân-ı Belhî'den oldukça feyz alır. Ayrıca Hâce Hidayetullah Kaşgarî'nin âsitanesinde kalarak onun feyz veren kabri civarındaki evliyadan olan 67 zâtı ziyaret eder. Kaşgar'dan sonra şehir şehir dolaşarak Hûcend'e varır. Burada da Şeyh Muslihüddin-i Hûcendî ve Baba Kemâl-i Hûcendî'nin kabirlerini ziyaretten sonra, Semerkand'a giderek Şeyh Ebu Mansur el-Mâtürîdî, Hâce Ubeydullâh-ı Ahrâr, Mahdûm-i A'zam gibi pîrlerin kabirlerini ziyaret eder. Sonra Buhara'ya geçerek önce Abdülhâlik-i Gucduvânî, sonra da Şah Nakşîbend'in nurlu mezarlarını ziyaret eder. Buhara'dan Belh'e giden Nidâî bu şehirde medfun bulunan büyüklerin ziyaretini yerine getirir. Sonra Horasan'a geçerek Hâce Abdullah-ı Ensârî, Mevlânâ Sa'deddîn-i Kaşgârî, Mevlânâ Câmî, Zendepil Ahmed-i Câmî gibi azizlerle; Şah Kâsım-ı Envâr, İmam Ali Rıza, Feridüddin-i Attâr ve Bâyezid-i Bistâmî gibi şeyhlerin kabirlerini ziyaretle müşerref olur. Horasan'dan sonra Irak'a gelir. İsfahan'da Sâib'in, Şiraz'da Hâfız ve Sa'dî'nin kabirlerini ziyaret eder. Bağdad'a gider ve bir müddet İmâm-ı A'zam'ın mezarının bulunduğu bölgede (A'zamiye) ikamet eder.

"Burc-i evliyâ ve ma'bedgâh-ı asfiya" olarak nitelediği bu bölgede her gün bir tarafa giderek İmam Mûsâ Kâzım, Cüneyd-i Bağdâdî, Şeyh Ma'ruf-ı Kerhî, Şeyh Şihâbüddin-i Sühreverdî, Şeyh Abdülkadîr-i Geylânî, Şeyh Şiblî ve Hallâc-ı Mansur gibi büyük şeyhlerin kabirlerini ziyaret eder. Daha sonra Kerkük, Musul ve Haleb'e uğrayarak Şam'a ulaşır. Bir müddet Halife Hacı Muhammed Belhî'nin hizmetinde bulunduktan sonra Kudüs'ü ziyaret eder. Oradan da Mekke-i Muazzama'ya geçer. Burada üç yıl ikamet edip üç defa hac farizasını yerine getirir. Mekke'deki ikameti sırasında üç kez de Medine'ye giderek Hz. Peygamber'i ziyaretle şereflenir.

Nidâî, Hakkiyye adlı risalesindeki hayatına ait bahsi şöyle bitirir: "45 yıl şehirden şehire, iklimden iklime Hak ehlini talep ile dolaştım. Bunları söylemekten maksadım övünmek değildir. Hak tâlibleri bilsinler ki maksada kolay ulaşılmıyor. Bu yolda mertçe yürümek gerek."

Yukarıda belirtildiği gibi kendisi Mekke'deki ikametinden sonraki hayatına ait bilgileri Hakkiyye'de vermez. Ancak müridi olan İsmail Müfid Efendi (ö.1217/1802) tarafından yapılan Hakkiyye tercümesi, Ayvansarayî'nin Hadîkatü'l-Cevâmi'i ve bu eseri kaynak olarak alan araştırmaların verdikleri bilgilerle vefatına kadar olan hayatı hakkında da bilgi sahibi olmaktayız.

Mekke'den sonra İstanbul'a gelen Nidâî, önce muhtemelen kendisinin Doğu Türkistan kökenli olması sebebi ile aynı bölgeden olan dervişlerin toplandığı
 Eyüp civarındaki Lâlî-zâde Abdülbâki Efendi'nin
 (ö. 1159/1746) kurduğu Kalenderhâne tekkesinin şeyhi olur. 1156-59/1743-46 yılları arasında bu tekkede üç yıl şeyhlik yaptıktan sonra, Kalender hayatının katı kurallarına, özellikle de mücerredlik (bekârlık) erkânına uymak istemediğinden bu görevden ayrılarak Yekçeşm Ahmed Murtezâ Efendi'nin
 (ö. 1160/1747) kurduğu tekkeye ilk post-nişin olur. Bu tekke, kurucusunun adına nisbetle "Murtezâ Efendi Tekkesi" veya Nidâî'nin Kaşgarlı olmasına nisbetle "Kaşgarî Tekkesi" olarak adlandırılmaktadır.
 Tekkeyi kuran Murtezâ Efendi olmasına rağmen ilk şeyh Nidâî olarak kabul edilmektedir. Kaşgari Tekkesi'nin kuruluşundan tarikat faaliyetlerinin yasaklandığı 1925 yılına kadar bu tekke şeyhlerinin isimleri; Zakir Şükrü Efendi'nin Mecmûa-yı Tekâyâ'sında kayd edilmiştir. Ayvansarayî de kendi devrine kadar olan şeyhleri zikretmiştir.
 Tekke Nidâî ile birlikte canlılık kazanmış ve önemli fonksiyonlar ifa etmiştir. Bunları şöylece sıralıyabiliriz:

1- Muhtemelen Nidâî'nin Türkistanlı olması sebebiyle Türkistan hacılarının Mekke ve Medine'ye gitmeden önce bu dergâha uğramaları,
 dergâhın Türkistanlılar nezdindeki önemini göstermektedir.

2- Anadolu'nun çeşitli şehirlerinde bulunan kalenderhânelerde barınan seyyah, şeyh ve dervişler arasında Türkistan'dan gelen Nakşîbendîlerin, çoğunlukla Kasaniyye kolundan olmaları sebebiyle, Tekke bu kolun İstanbul'da yerleşip yayılmasında etkili olmuştur.

3- Kaşgarî dergâhının bazı şeyhlerinin Osmanlı Devleti'nin Orta Asya'daki elçileri gibi hizmet ettikleri söylenebilir. Çünkü 19. asır süresince Osmanlı Devleti ve Buhara arasında müteaddid defalar elçilik teatisinde bulunulmuştur.

4- Kaşgarî Tekkesi, Emîr Buharî Tekkesi ile birlikte Orta Asya Türk kültürünün Nakşibendîlik yolu ile İstanbul'da temsilini sağlamıştır.

Kaynakların ulema ve sulehadan, manevî nüfuz sahibi bir şeyh diye niteledikleri
 Nidâî, Nakşibendiyyeden Ahrâriyye'nin bir kolu olan Kâsâniyye'ye mensup olup diğer bir çok Kâsânî şeyhi gibi şiir ve edebiyatı, irşad ve eğitim için gerekli görmüştür.
 Tekkesinde öğleden sonraları rast makamında Mesnevî okuyup şerh etmesi,
 dîvanında bazı ünlü Fars şairlerinin şiirlerine tahmisler yapması ve Risale-i Hakkiyye'sinde Ensarî, Câmî, Hâfız ve Mevlâna'dan alıntılar yapması, Fars Edebiyatı ilgilendiğini ve bu konuda bilgisi olduğunu göstermektedir.

Mecelletü'n-Nîsâb müellifi ise, Nîdâî'nin eserlerinin faydalı olduğuna işaret etmekle beraber kanaatince pek de lüzumlu görmediği tâc, sarık gibi şeylerle fazlaca iştigaline işaret etmektedir
.

Nidâî'nin doğum tarihini kaynaklardan sadece Sefinet'ül-Evliyâ zikretmekte olup 1100 h. olarak vermektedir, bu da Azmi Bilgin'in doğru olarak tespit ettiği gibi 1688 m. yılına tekabül etmektedir.

Ayvansarayî'nin Hadikatü'l-Cevâmî adlı eserine göre Nidâî'nin ölüm tarihi 7 Safer 1174/18 Eylül 1760, yaşı yetmişdört ve Kaşgari tekkesine intisabından ölümüne kadar sürdüğü şeyhlik süresi ise 14 senedir.
 Bu kaynağa dayanarak yeni araştırmalar da aynı tarihi kabul etmişlerdir. Ancak İsmail Müfid Efendi, Hakkiyye Tercümesi'nde Şeyhin ölüm gününü 6 Safer, yaşını ise 75 olarak kaydetmiştir.
 

Buna göre ölüm tarihi 6 Safer 1175'dir. Halbuki Hattat İbrahim Efendi'nin Nidaî'nin ölümüne "Ekberu Meşayih" lâfzını tarih düşürmesi
 göz önünde bulundurulursa ölüm tarihinin 1174 olması kesinlik kazanmaktadır.

c- Nidâî'nin Eserleri

1- Mensur eserleri:

Nidâî'nin kütüphanelerde tesbit ettiğimiz müstakil mensur eseri, 1165 (1755) yılında Farsça olarak kaleme aldığı "Hakkiyye" adlı tasavvufî risalesidir. Eser kütüphane kayıtlarına Risale-i Hakkıyye, Hakkıyye-i Nidâî, Risale fi Beyâni Tarîkati'n-Nakşibendiyye, Risale der Tarikat-ı Nakşibendiyye ve Şirin Şemâil gibi isimlerle geçmiştir. Şirin Şemâil diye kaydedilmesi, eserdeki "niviştem nâm-ı in şirin şemâil" mısra'ındaki ifadeden kaynaklanmaktadır.
 Eser, Nidâî'nin müritlerinden İsmail Müfid Efendi tarafından 1205 (1790-91)'de Türkçe'ye tercüme edilmiştir. Ancak bu tercüme, eserin çevirisinden ziyade, eser esas alınarak oluşturulmuş telif bir eser hüviyeti taşımaktadır. Nitekim İsmail Müfid Efendi de "... tarîkat-ı aliyye-i Nakşibendiyye'nin usûl ve fürû' ve mülhakatına âşinâ olmağa sa'y ü himmet üzere olan erbab-ı şevka ihdâ ve bir mukaddime, üç bab ve bir hatime üzerine tertib ve imza olundu"
 diyerek eserin telif bir özellik taşıdığına işaret etmektedir.

Ahmed-i Münzevi de kataloğunda Nidâî'ye ait "Esrar-ı Temhid" ve "Fukarâ" adlı iki risalenin varlığını haber verirken ikinci eserin Ubeydullâh-ı Ahrar'ın sözlerinden rivayetler olduğunu söylemektedir.
 

Bunlardan başka müritlerine yazdığı tasavvufla ilgili birkaç Farsça mektubu da vardır.

2- Manzum eserleri:

Divan: Müellifin Farsça şiirlerden oluşan mürettep dîvânının müteaddid nüshaları mevcuttur. Dîvânı 85 gazel, muhammesler, Câmî, Hâfız, Kâsım, İsmet-i Buhârî gibi ünlü şairlere tahmisler, "Hayretnâme" isimli mesnevi ile Hz. Peygamber'e ve Muhammed Bahâeddin Nakşibend'e yazdığı Çağatay'ca iki şiirden oluşmaktadır. Bazı nüshalarda muhammesler bulunmamaktadır.

d- Risâle-i Hakkıyye

Nîdâî, Hakkıyye adlı eserine klâsik İslâm geleneğine uyarak, Allah'a hamd Peygamber'e (a.s.) salavat ile başlar ve bunu müteakip, kendisinin "ehl-i sünnet ve'l-cemaa" diye nitelediği Nakşibendî tarikatinin açıklamasına geçer.

Eserin, giriş kısmı olarak değerlendirilebilecek bu bölümünde, tarikat ehli olmanın kolay bir iş olmadığını, bunun için sâlikin, mülk âleminden melekût, melekût âleminden ceberût, ceberût âleminden de lâhût âlemine ulaşması gerektiğini ifade eder. Yani sâlikin en az yirmi-otuz yıl, yüce şeriat adabında tecrit ve riyazette bulunması gerektiğini, aksi halde, kaalin hâle dönüşmeyeceğini söyler.

Genel olarak tasavvuf anlayışında, seyr u sulûkta tevhidin üç mertebesi olarak adlandırılan ve her üçü de fenâ (yokluk) mertebesi olan tevhid-i ef'al, tevhid-i sıfat ve tevhid-i zât mertebelerinin tasavvufî karşılığı ilme'l-yakîn, ayne'l-yakîn ve hakke'l-yakîndir. Nidâi ise bu mertebeleri şeriat, tarikat ve hakikat olarak adlandırmakta olup, bu tabirler hakkında etraflıca bilgi verir. Bu mertebeleri kateden sâlikin marifetullah mertebesine ulaştığını söyler.

I. Bölüm: Bu bölümde Nakşibendî tarikatinin usûl ve furû'ları hakkında bilgi verir.

furû'lar: Daima abdestli olmak, beş vakit namazı cemaatle kılmak, hatm-i hacegân, bid'at ehlinden uzak durmak, haram lokmadan sakınmak v.s.

usûller: Hûş der-dem, nazar ber-kadem, halvet-der encümen, sefer der-vatan, yâd kerd, baz geşt, nigâh-daşt, yâd daşt, vukûf-i zamanî, vukûf-i adedî, vukûf-i kalbî.

Bu tabirleri teker teker açıklar, bunlardan maksad zikrin önemi, zikrin âdâbı ve zikrin neticelerinin hasıl olmasıdır. Bu meyanda gönülde oluşan havâtırlara işaret eder ve havâtırları, havâtır-ı rahmanî, havâtır-ı melekî, havâtır-ı şeytanî ve havâtır-ı nefsânî olarak adlandırarak açıklamalarını yapar. Vukûf-i kalbînin Hz. Ebu Bekir'e manevî bağ olduğunu söyler.

II. Bölüm: Bu bölümde tarikat âdâbı ve şeyhlerin önemini konu edinir. Bu bağlamda Hakk'ın, gayb hazinesinde olan her sırrı Peygamber'e bildirdiğini, ondan da müteselsilen kendisine (Nidâî'ye) intikalini, yani tarikat şeceresini verir.

III. Bölüm: Bu bölümde tecellî konusu işlenir, seyr ü sulûk'a giren sâlikte Hakk'ın tecelli ettiğini söyler.

Tecellî-yi asârî, tecellî-yi ef'âli, tecellî-yi sıfatî ve tecellî-yi zâtî diye adlandırdığı tabirleri açıklar ve Nakşibendî tarikatinde merâtib-i seb'a-yı kalbiyye denilen yedi mertebeyi tanıtır.

IV- Bölüm: Bu bölümde tevhid mertebelerini konu edinir. Tevhîd-i âmm, tevhîd-i hass, tevhîd-i hassü'l-hass'ı açıklar.

V- Bölüm: Sohbete ayrılan bu bölümde Nakşibendî tarikatinde şeyhin sohbetinin önemini açıklar. Bütün tarikatlerin başının Peygamber olduğu, Peygamber'in, sahabe-yi kirâmı sohbet yolu ile olgunlaştırdığı, böylece tarikatlerin ortaya çıktığını, bunların en faziletlisi ve mükemmeli olarak da Hafiyye (Hz. Ebubekir'in yolu), Kübreviyye (Hz. Ömer'in yolu), Aşkıyye (Hz. Osman'ın yolu), Cehriyye (Hz. Ali'nin yolu)'yi sayar ve bu yolları ebediyete vasıl olma aracı olarak niteler.

VI- Bölüm: Bu bölümde fakrın önemi, külâh ve hırka tabirleri üzerinde durur. Bu meyanda hırkanın (manevî bağlılık) Peygamber'den, kendisine intikalindeki şecereyi verir. Tarikatte hırka giymenin âdâbını açıklar. Fakr ile özdeşleşen dervişin özellikleri üzerinde durur.

VII- Bölüm: Nefs'i konu edindiği bu bölümde emmare, levvame, mutma'inne olarak adlandırılan nefsin özelliklerini açıklar. Nefsi tanıma ve terbiye etmenin yollarını öğretir.

VIII- Bölüm: Bu bölümde tasavvuftaki yanlış algılamaları ve bu yanlışlara verilen cevapları maddeler halinde açıklar.

IX- Bölüm: Bu bölümde taleblerine göre insan oğlunu tasnif ederek ve bunlar bîgânegân (Sûlûk'a başlamayanlar), muzdûrân (Allah'tan ecir ve sevap almak için çalışanlar) ve mukarrebân (velîler) olmak üzere üç gurupta toplar ve bunlar hakkında açıklamalar yapar.

X- Bölüm: Keşf konusunun işlendiği bölüm olup keşf-i galebe ve keşf-i âyânî olarak ikiye ayırır. Keşf-i galebenin dünyada, keşf-i âyânînin ahirette olduğuna işaret eder ve keşf-i galebeyi müşahade olarak tarif eder. Keşf-i âyâniyi ise Peygamber (a.s.)'ın "Rabbinizi dolunay gibi göreceksiniz" hadisini delil getirerek, Hak Tealâ'nın, mümin kullar tarafından âhirette görüleceğini ifade eder.

Bu bahsi, "Bu kutsal kelimeler, din pîrlerinin ve yakîn ehlinin ileri gelenlerinin nefeslerinden ve büyük şeyhlerin eserlerinden bana ulaşmıştır. Bunları açıkladım. Eğer kusurum varsa af kalemiyle yazsınlar, eğer tarikat ölçüsünü aşmışsa merhamet bıçağıyla yontsunlar. Benim bir dahlimin olduğunu düşünmesinler. Kusurdan başka bir şeye sahip değilim. Affetsinler, hayır duâ ile yadetsinler." sözleriyle tamamlar...

XI- Bölüm: Bu bölümü şahsına tahsis etmiş olup nazmen ve nesren hayatı hakkında bilgi verir.

XII- Bölüm: Peygamber efendimize na't-ı şerîf ve Hakk'a münacaatla eseri bitirir.

* Dr.; İstanbul Üniversitesi Edebiyat Fakültesi Doğu Dilleri ve Edebiyatları Bölümü. 
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