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OZET

Allah sevgisini insanlara anlatmayir amaclamis olan Miisliiman
mutasavviflar, insanlar1 da Allah’a sevdirmeye gayret etmislerdir. Egitim-
ogretimanlayiglariintemelindeinsanlarik6tiiduyguve davraniglardanuzak
tutarak, Allah’in sevgisine layik hale getirme hedefi bulunmaktadir. Hoca
Ahmet Yesevi, Hac1 Bektas Veli ve Yunus Emre Allah’a olan sevgilerinden
aldiklar1 kusatici enerjiyle insanlari da birbirine sevdirmeye ¢alismislardir.
Onlarin hosgorii anlayislar1 Allah’in Rahmaniyet ve Rahimiyeti ile birlikte
Hz. Muhammed’in alemlere Rahmet olarak gonderilmesi gergegine
dayanir. Islam’1n sevgi, hosgdrii ve baris mesajlarii bizzat Kur’an ve Hz.
Muhammed kaynagindan okuyan Goethe ve Tolstoy, diinyaya birlik ve
kardeslik mesajlar1 veren Batili diisiiniirler olmuslardir.

Anahtar Kelimeler: Islam, sufizm, ask, hosgorii.
ABSTRACT

Muslim mystics, who aimed to explain the love of God to the people,
had tried to endear humans to God. Main motive of their education and
instruction perceptiveness is to deserve the mercy and charity of God to
humans by keeping them away from bad feelings and behaviours. Hodja
Ahmad Yesevi, Hadji Bektash Veli and Yunus Emre tried endear all people
to each other by all embracing energy which they got from their love of
God. Their tolerance is based on the truth that Prophet Mohammed sent
to world as a mercy. Goethe and Tolstoy who read the love, tolerance and
peace massages of Islam from the Koran and Prophet Mohammed call the
world to the cooperation and brotherhood.
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Giris

Islam Dini’nin kutsal kitab1 olan Kur’an-1 Kerim’de soyle bir ayet yer
almaktadir: “And olsun ki, Tevrat tan sonra Zebiir 'da da yeryiiziine ancak
(salih) iyi kullarimin miras¢i oldugunu yazmustik.” (21/ Enbiya, 105)
Kur’an’a inanan ve onun bu mesajina goéniil veren Miisliimanlar tarihten
bugiine bulunduklar1 cografyalarda her zaman sulhu hakim kilmaya
caligmiglardir. Nitekim Kur’an’daki bir baska ayet de; “Sulh (daima)
haywhdir.” (4/ Nisa, 128) gercegini dile getirmektedir. Miisliimanlarin
gayr-1 miislimlere gosterdikleri hosgorii, ayette ifade edildigi gibi hayirl
sonuglar vermis, inan¢ farkliliklarina ragmen birlikte yasama kiiltiiri,
mutlu ve huzurlu bir diinyanin hazirlayicist olmustur. Siqrid Hunke, bir
Miisliiman'in bagkalarinin dini inanglarina saygi gosterme hususundaki
ciddiyet ve samimiyetinin, baska bir propagandanin yapabileceginden
cok daha fazla tesirli oldugunu belirtmistir. (Hunke, 1975: 258) Islam’a
olan sempati Oylesine yayginlasmistir ki Endiiliis’te “Abdullah” ve
“Muhammed” isimlerini almak, her Hiristiyan, Masevi ve Meclsi
icin bir Oviing kaynagi olmustur. (Hunke, 1975: 258) Miisliimanlarin
Muhammed ahlakin1 yansitan davraniglari, muhataplarinin goénliinde
Islam Peygamber’ine kars1 bir sevgi ve baglilik duygusunun gelismesine
neden olmustur. Sosyal-psikoloji aragtirmalar1 gostermistir ki sevilen ve
begenilen kisilerin, taklit edilen ya da modellenen insanlar haline gelmeleri
sik karsilasilan bir durumdur. (Kagitgibasi, 1996: 173)

Miisliimanlar, yaklasik iki ytiz y1l, Sicilya’y1 idare etmislerdir. Hiristiyan
halka genis bir hoggortii ile davranmanin 6tesinde, adanin medenilesmesine
de biiyiik katkilarda bulunmuslardir. Yeni ziral usuller, miikemmel sulama
kanallari, zeytin, pamuk, seker kamis1 gibi o zamana kadar bilinmeyen
bitkilerin getirilerek adaya yerlestirilmesi, kisa zamanda Sicilya’y1
miireffeh bir yer haline getirmistir. (Giirkan: 281) Egitimini, halkinin biiytik
bir kism1 Miisliiman olan Sicilya Adasi’nda yapan Frank Krali Frederik,
Miisliimanlar1 ¢ok sevmis; kralligi sirasinda onlarla sanattan, bilim ve
askerlige kadar her alanda olumlu iliskiler kurmustur. Miisliimanlardan o
kadar etkilenmistir ki sarayin1 bile bir Miisliiman saray1 gibi yaptirmistir.
(Hunke, 309-342)

Miisliimanlarin bu derece hosgoriilii ve adil olmalarinda kaynagini
Kur’an ve Hz. Muhammed’in ahlakindan alan Islam Tasavvufu’nun rolii
biiyiiktiir. Birolan Allah’aask derecesinde bagliolan ve “cokluk”ta (kesrette)
“birligi” (vahdeti) kesfeden mutasavviflar, her yeri, herseyi ve herkesi
Hakk’1in bir yansimasi (tecellisi) olarak gdrmiislerdir. I¢ diinyalarindaki
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nefisle r0h arasinda cereyan eden amansiz savasi rihun lehine sona
erdirmeyi basaran ve manevi bir fetih gerceklestiren mutasavviflar, dis
diinyalarindaki savaslari da barisa g¢evirmeyi bilmislerdir. Ozellikle
Anadolu’da goniiller fatihi miirsid ve dervislerin sevgi ve hosgdrii iiretim
iissii haline getirdikleri dergdh ve zaviyeler, din, dil ve renk tanimayan bir
anlayisla birlik ve dirligin merkezi olmuslardir.

“Dergah ve zaviyeleri birer ¢cekim merkezi haline getiren nedir?”
sorusuna verilebilecek en isabetli cevap; “Islam Tasavvufu’nun hosgorii
anlayisidir.” seklinde olacaktir. Islam Tasavvufu’nda inang, ibadet ve
ahlak bakimindan ideal bir yasantiya sahip olan kisiye, “insan-1 kamil”
denmektedir. Insan-1 kdmilin en belirgin 6zelligi, kin, kibir, hased
ve diismanlik gibi duygulardan uzak olmasidir. Anadolu ve Rumeli
cografyasinda etkili olan mutasavviflardan birisi olan Haci Bektas
Veli Makalat adli eserinde kaynagmi Kur’an’dan alan bu anlayist su
ifadelerle temellendirir: “Allah’in Kur’an’ina inanmak gerekir ve
onun diger kitaplarma inanmak imandir. Oyleyse simdi kibir, hased,
cimrilik, aggozliiliikk, 6fke, giybet, kahkaha ve maskaralik ile i¢in dolu
iken, bunlardan birisinin iman ehlinin i¢inde bulunacagini hangi kitap
buyurur?” (Hact Bektas Veli, 2007: 71) Tasavvuf kinden, kibirden ve
davadan vazge¢mektir. Hac1 Bektas Veli’ye gore tasavvuf odur ki her ne
ki kafanda varsa, birakirsin ve her ne ki elinde varsa verirsin. (Hac1 Bektas
Veli, 1959: 15) Haci Bektas Veli kitlik zamaninda kendisinden bugday
isteyen bir kesise bizzat kendi dervisi eliyle bugday gonderen bir velidir.
(Firdevsi, 1958: 56) O, yetmis iki milleti ayiplamamay1 ve elinden gelen
iyiligi onlardan esirgememeyi tasavvuf anlayiginin olmazsa olmaz bir
prensibi haline getirmistir. (2007: 78)

Islam Tasavvufu'nun engin hosgoriisiinii ¢evresine yansitan
mutasavviflardan birisi de Mevlana’dir. Mevlana Hiristiyan rahipler
ile dostluk iligkileri kurmus, manastirlar1 ziyaret etmistir. Kendisine
sadece Anadolu’dan degil, istanbul’dan da rahipler ziyarete gelmislerdir.
Hiristiyan bir kesise hakaret eden bir tacire, onun duasini almay1 tavsiye
eden Mevlana kesislere dinlerin ve insanligin gayesini, Islim’m rihunu
anlatryor, ilahi vecdini semd donmek suretiyle ifade ederek, onlari
cezbediyordu. Bir sema ayini sirasinda yiiz kadar Rumun Miisliiman
oldugu rivayet edilmektedir. Mevlana’nim tesiri ile Islam’1 kabul eden
Rum, Ermeni ve Yahudilerin 18.000 civarinda oldugu kaydedilmistir.
(Turan, 1981: 501-503)
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Omer Liitfi Barkan, Tiirk dervislerinin Anadolu’da dini ve sosyal
hayata iligkin yaydiklar1 fikirlerin halk kitleleri arasinda ¢ok gii¢lii bir
“maya” fonksiyonu gordiigiinii ve toplumsal kaynagmaya neden oldugunu
ifade etmektedir. (Barkan, 1942: 283) Dergahlar, bulunduklar1 bolgelerde
birer kiiltiir, imar ve din merkezi haline gelmislerdir. (Barkan, 1942:
283) Insanlarin goniil kilidini acacak olan, “dogruluk” ve onlarmn dilince
(seviye ve hallerine gore) “sohbet” etmektir. Tasavvuf dilinde sohbet,
muhataba deger vermek anlamina gelmektedir. Mutasavviflar, sohbetlerini
yaparken, “Islam’a davetin hikmet ve giizel 6giide dayanmas:” (16/ Nahl,
125), “cirkinliklerin sézle aleni hale getirilmemesi” (4/ Nisa, 148) ve
“cahillerin satasmalarina karst bile tatli ve yumusak konusulmasi” (25/
Furkan, 63) gibi Kur’an ilkelerini dikkate almiglardir.

Mutasavviflarin engin hosgériisii Anadolu’da hizli bir Islamlasma
slirecinin yaganmasina sebep olmustur. Bir Hagli Kronigi Anadolu’daki
Islamlasma siirecinin sebeplerini su ifadelerle aciklamaktadir: “Rumlarm
zulmiinden kagan {i¢ bin Hagli Miisliman oldu. Ah merhamet! Sen
ihanetten de daha zalimsin. Ciinkii Tirkler Hiristiyanlara yardim ve
sefkat gostererek dinlerini satin aliyorlar. Bununla beraber onlar1 asla din
degistirmeye zorlamiyorlar.” (Turan, 1981: 496) Selcuklu Hiikiimdar
Sultan Mesut zamaninda Denizli ve Antalya bolgelerinde yenilen ve
Suriye’ye donemeyen Haclilar aclik, hastalik ve yoksulluk icerisinde
perisan oluyorlardi. Rumlar ise bu zavalli Franklara kars1 ihanet ediyorlar;
ellerinde kalan paralari tehdit ve hile ile alarak, onlar1 6liime terk ediyorlar
veya bizzat kendileri dldiriiyorlardi. Savastiklar1 Tirkler ise Anadolu’da
maglup Hacglilar1 himaye ederek, aclari doyuruyor ve hastalar1 tedavi
ediyorlardi. (Turan, 1981: 500) Islam’a samimiyetle goniil veren Tiirkler,
Kur’an’in “Muhakkak ki Allah, adaleti, iyiligi, akrabaya yardim etmeyi
emreder” ve (16/ Nahl, 90) “Allah, adil olanlart sever” (5/ Maide, 42)
mealindeki ayetlerini uygulamaya biiylik 6nem vermislerdir.

I. Hoca Ahmet Yesevi

Anadolu’da yetmis iki milleti bir kiirede (potada) eriten agk atesini
harlandiran pir; Tiirkistan cografyasinin miirsidi Hoca Ahmet Yesevi’dir.
Hz. Muhammed’e sevgisinden dolay1 63 yasindan itibaren toprak altinda
yasamaya baslayan Hoca Ahmet Yesevi’nin hosgorii anlayisinin temelinde
de Hz. Muhammed’in siinnetinin etkisi biiyiikk olmustur. Insanlara,
kimseye zarar vermemeyi, goniil incitmemeyi tavsiye ederken referansi
Hz. Peygamber’in stinnetidir:
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Stinnet imis, kafir de olsa, verme zarar,

Gonlii kati, goniil incitenden Allah sikayetgi,

Allah sdhid, 6yle kula “siccin” hazir,

Bilgelerden isitip bu sozii soyledim ben iste. (Hoca Ahmet Yesevi,
2001: 5)

Hoca Ahmet Yesevi Hz. Muhammed’in ni¢in hosgorii, sefkat ve
merhametin kaynagit oldugunu da hikmetlerinde Ornekler vererek,
aciklamaktadir. O, Hz. Muhammed’i on sekiz bin aleme lider ve 6ncii yapan
ozellikleri siralar. Aslinda onun yapmak istedigi; hem Hz. Muhammed’i
Hakk’n ve halkin sevgilisi haline getiren 6zellikleri anlatmak, hem de ona
iimmet olanlar1 bu ahlaka sahip olmaya cagirmaktir. Hoca Ahmet Yesevi
insanlar1 kin, nefret, 6tke ve intikam pesinde kogsmaktan alikoymak isteyen
bir 15k (ask, sevgi) eridir. Asagidaki beyitlerde sevginin o pak insanin
gonliinde meydana getirdigi cosku ve heyecan, Hz. Muhammed sevgisiyle
biitiinleserek, kelimelere dokiilmiistiir:

On sekiz bin aleme server olan Muhammed,

Otuz ti¢ bin ashdaba rehber olan Muhammed.

Ciplakiik ve a¢liga kanaatli Muhammed,
Ast, cafi iimmete sefiatli Muhammed.

Yoldan azan giinahkara hidayetli Muhammed,
Muhtag diisse herkese kifdayetli Muhammed.

Dualara miistecap, icabetli Muhammed,
Kotiiltige iyilik, kerametli Muhammed. (Hoca Ahmet Yesevi, 2001: 59)

Pir-1 Tirkistan Hoca Ahmet Yesevi, Hac1 Bektas Veli’nin de igerisinde
bulundugu ve “Horasan Erenleri” seklinde isimlendirilen miirsidlerin
hocas1 sayilmaktadir. Yasadigi Tiirkistan cografyasinda bir taraftan
soyledigi hikmetlerle halki irsad ederken, diger taraftan da yetistirdigi
Ogrencilerini gayr-i miislimlerin bulundugu topraklara (diyar-1 Rim’a,
Anadolu’ya) teblig icin gorevlendirmistir. Farkli dinden insanlarla
tavsiye eden Hoca Ahmet Yesevi’'nin hikmetlerinde muvahhid (Allah’in
birligine inanan) olmanin insanin i¢ diinyasin1 birlestiren ve zenginlestiren
etkisini gormek miimkiindiir. Hac1 Bektas Veli’ye ait bir vasiyetname olan
Kitabii’l-Fevaid’de Hoca Ahmed Yesevi’nin bir giin Hac1 Bektas Veli’ye
su tavsiyede bulundugu anlatilmaktadir: “Eger daima cennette olmak
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istersen, herkesle dost ol ve hi¢ kimseye karsi kalbinde kin tutma” (Haci
Bektas Veli, 1959: 10) Hac1 Bektas Veli’ye ait bir eserde onun boyle bir
tavsiyesinin yer almasi, mesajlarinin Anadolu’da yankilandigini ve karsilik
buldugunu gostermektedir. Sevgi sadece ahiret yurdunu degil, diinyay1
da Cennet’e ceviren ve kalbe huzur veren bir duygudur. Kin ve nefret
ise kalbin Cehennem’idir. Goniil sehrini surlarla ¢evreleyen, onu dar ve
huzursuz bir mekan héline getiren; kin tutma hastaligidir. Cennet’te olmak
isteyen, Hakk’1 taniyan, Allah’1 bir bilip, pir ve miirsidlere ikrar veren
mii’min ve miislim canlarin hemen her dudlarinda Allah’tan istedikleri
Cennet ve Cemal’dir. Onlar Oomiirleri boyunca Rahman’a yol bulmak,
O’na kavusmak i¢in calisip, cabalarlar. Seytan’dan uzak olmak ig¢in
Allah’a sigiirlar. Hoca Ahmet Yesevi, miiridlerinin bilinglerini sarsarak,
insanlara karsi yiireklerinde sevgi duygusunu hissetmeyenlerin Rahman’a
degil, seytana yar olacaklarini haber vermektedir. Sevgi duygusundan
mahrum olan gonli fakirlerin mii’min ve miislim olamayacaklarini dile
getirmektedir:

Asksiz kigi insan degildir anlasaniz,

Muhabbetsizler seytan kavmi dinleseniz,

Asktan baska sozii eger soyleseniz,

Elinizden iman-Islam gitti olmali. (Hoca Ahmet Yesevi, 2001: 78)

En biiyiik zenginlik, kalbin zineti olan sevgiyi can-1 goniilden
hissetmektir. Hoca Ahmet Yesevi, Fakrname adli eserinde “fakr”in adabi
olarak su esaslari siralar:

1. Iyi ve kotii soze siikit edip, karsilik vermemek.

2. Kimseye ofkelenip, darilmamak.

3. Her kesimden insanin hizmetini gérmek.

4. Nefsini oldiirmek.

5. Heva ve hevesi terk etmek. (Develi, 1999: 36)

Bu esaslar cercevesinde yasayan insan diinyaya baglanmayan, hirsi,
tamahi, 6fkesi ve kavgasi olmayan insandir. Talib-1 fakr u fena olan bu
kisi, mal, miilk, makdm ve mevki gibi ehl-i diinyanin kavga sebebi olan
olgular1 gonliinden ¢ikarmisti. O zenginligi Hak ve halk sevgisinde
bulmus, ebedi saadete kavusmustur. Gonliinii herkese agmis, hizmeti
her nefese ulasmistir. Askla doymus, a¢ kalma korkusunu asmistir.
Ofkelenmesine, halkla miicadele etmesine gerek kalmamistir. Hoca Ahmet
Yesevi, tasavvufi tasariminda oncelikle kisiyi kin ve nefret gibi duygular
hissetmeye siiriikleyen sebepleri ortadan kaldirmak istemistir. O, insani
tanimlarken, ontolojik varligiyla aski biitiinlestirir. Ona gore halka ve



131

Hakk’a hizmet derdi olmayan, sevgi ve heyecanla dolup tagsmayan kisiler
insan degil, ancak hayvan olabilirler:

Dertsiz insan insan degil, bunu anlayin,

Asksiz insan hayvan cinsi, bunu dinleyin,

Gonliiniizde ask olmasa, bana aglayin,

Aglayanlara gercek agkimi hediye eyledim. (Hoca Ahmet Yesevi, 2001: 74)

Hig kimse hayvanlara benzetilmek istemez. Insanlik onurunun seref ve
kiymetini bilen her insan icin insana yarasir bir muamele gérmek esastir.
Hoca Ahmet Yesevi, insan olmanin kuru bir iddiadan daha 6teye taginmasi
gereken bir varlik farklilasmasi oldugunu dile getirmektedir. Yaratilmislara
kars1 sevgi, sefkat gibi duygular1 hissedemedigi icin, etrafina kin ve nefret
gibi duygularla dehset sacan bir kisinin hayvandan ne farki olabilir ki?
Hayvanin sactig1 dehset i¢giidiiseldir. Akil ve izan sahibi insanin 6fkesinin,
cevresini dokiip kirmasinin bir agiklamasi olmalidir. Hoca Ahmet Yesevi,
egitimci kisiligiyle insan1 hayvanlardan daha asagi bir konuma diisiiren
bu o6fke ve tagkinlik psikolojisini de analiz eder: Kur’an-1 Kerim’deki:
“Iste onlar hayvanlar gibidir; hatta daha da saskindirlar. Iste asil gafiller
onlardwr.” (7/ A’raf, 179) ayetine telmih yapan Yesevi, asagidaki beyitlerde
insanlar arasindaki sevgiye diinyalik bir takim tartigmalarin engel olduguna
dikkat ¢ekmektedir:

Muhabbetin sarabindan tatmayanlar,

Bayezid gibi her giin oziinii satmayanlar,

Bu diinyanin izzetinden ge¢meyenler,

Hayvandirlar belki ondan beter dostlar. (Hoca Ahmet Yesevi, 2001: 98)

Bu diinyanin izzetinden ge¢cmeyenler, daha dogrusu sadece insana
0zgii olan akil ve bilinci kullanarak bu diinyanin gegici oldugunu fark
edemeyenler, karmlar1 doyunca kavgay1 bir kenara birakan hayvanlardan
daha beterdirler. Hoca Ahmet Yesevi’ye gore; toplumsal bir varlik olan
insanin ¢evresine sevgi sagan bir 6zne olabilmesi i¢in hakikat ve ma’rifet
gibi gerceklikleri bilmesi gerekmektedir. Elbette ki sevgi duygusunu
yogun yasayan insanlar c¢evrelerine pozitif enerji yayan, gittikleri
yerleri mamur eden kisilerdir. Ancak bdylesi bir var olusun temelinde
ma’rifet ve hakikat gibi giiciinii iTmandan alan metafizik unsurlar olmalidir.
Onun dilindeki ma’rifet; Hakk’1 bilmek ve tanimak, hakikat ise Alldh’1
goriilyormuscasina inanmak ve ibadet etmektir. Ancak hakikat ufkuna
ermis bir insan-1 kamil etrafina inci-cevher sagabilir. Hoca Ahmet Yesevi,
insan1 bir sevgi merkezi haline getiren bu yol/erkan bilgisini hikmetlerine
sOyle tasimistir:
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Muhabbetin meydaninda dolasan,

Hakikatin meydaninda inci alan,

Ma rifetin nesnesini ige salan,

Yiiriise, dursa inci-cevher sacar dostlar: (Hoca Ahmet Yesevi, 2001: 100)

Sevgi insani, hakikat makdminda Hak’tan aldigini, ma’rifet sayesinde
icine saldig1 rih ve goniil comertligi ile ¢evresine sagar. Onun sozii inci,
ozii mercan, sevgilisi her cAndir. Insan gevresine sevgi ekmeye baslayinca,
alacag karsilik da pek tabii sevgi olacaktir. Her nereye gitse, her kiminle
konugsa onunla haldes olacak, goniillere girecektir. Bu Allah’in ylice
katinda yazdigi bir Olcii; bir kaderdir. Hoca Ahmet Yesevi, bir baska
hikmetinde de okurlarina ars tistiinde gordiigii bu ger¢egi duyurmaktadir:

Seriattir dsiklarin efsanesi,

Afrif asik tartkatin inci tanesi,

Nereye gitse sevgilisi, evdesi,

Bu sirlart ars tistiinde gordiim ben iste. (Hoca Ahmet Yesevi, 2001: 25)

Hoca Ahmet Yesevi mutasavvif kimligiyle kurdugu dergahta kalp ve
goniil doktorlugu yapan ulu bir hekim olmustur. Rithun yiiceligini, nefsin
egilimlerini, insanin zafiyetlerini ve giiclii olan manevi yonlerini ¢ok iyi
bilmektedir. O, insanlar iyilige, sevgiye, birlige yonlendirecek sdylemleri
manzum bir dille ifade edebilen yaratici (liretici) muhayyile yetenegine
sahip bir Hak asigidir. Bu nedenle de hikmetlerinde her tiirlii simge,
sembol ve motifi ustalikla kullanmasmi bilmistir. Ornegin; “toprak”
simgesi Is1am Tasavvufu'nda tevaziyu, hosgoriiyii, comertligi, sabir ve
tahammiilii sembolize etmektedir. Giiclii oldugu yerde affeden, kendisine
diisman olanlara bile adaletle muamele eden Hz. Ali’nin de sembolii olan
toprak bereket ve canliligin da semboliidiir. Hoca Ahmet Yesevi asagidaki
hikmetinde dervislerine toprak olmay1 tavsiye etmektedir. Ciinkii toprak
Allah’in her seye hayat veren, diriltici “Hayy” isminin tecelli mekanidir.
Dervis lizerine basilmasini géze almadikga, toprak goniillii olamayacaktir.
Insanlarin ez ve cefilarma katlanmayanlar, “tahammiil kétiiliiklerin
mezaridir” diyen Ali’nin talibi olamayacaklardir:

Horluk ¢ek kafir nefsinin basi donsun,

Daima, bu diinyadan aglayp gegsin,

Toprak ol herkes seni basip gegsin,

Can ve goniilde Hayy zikrini deyin dostlar. (Hoca Ahmet Yesevi, 2001: 102)

Can ve goniilden “Hayy” zikrini ¢eken dervis, kendisi canli oldugu
gibi ¢evresine canlilik ve hareket getiren bir enerji kaynagi durumundadir
da. Bu durumu ancak Hak as181 olanlar bilir. Hoca Ahmet Yesevi de
onlar1 anlatmaktadir. Gergek asiklar, goniillerindeki sevgi ile etraflarini
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yesillendiren Hizir’dirlar. “Hiziriyet” tasavvufta bir makamdir. Bu
makama yiikselenler, gittikleri yerleri yesillendiren ve bereketlendiren
Hizir ¢esmesi olmuglardir. Hoca Ahmet Yesevi bu durumu da beyitlerine
tasimastir:

Gergek dsiklar daima diri, olmiis degil,

Riithlart yer altina girmis degil,

Zahid, abid bu ma’ndy bilmis degil,

Gergek dsiklar ahalinin Hizir 1 olur. (Hoca Ahmet Yesevi, 2001: 131)

Pir-i Tiirkistan’in sevgi ve hosgorii i¢in yaptigl bunca ¢agridan sonra,
onun modelledigi gibi bir insan olmay1 istemek kolaylasmaktadir. O
goniilleri etkileyen ve akillar1 iknd eden yaklagimiyla, rGhun iyilige
olan egilimini giiclendirmektedir. Geriye kalan, gbzyas: ile sulanmis bir
tovbe agacini goniil bahgesine dikmekten ibarettir. Hoca Ahmet Yesevi,
kalp kiran giinahkarlar i¢in empati yaparak, onlarin dilinden Alldh’a
nasil yalvarip, yakarilacagini da gozler oniine serer. Onun dilinde tovbe
ibadetlerde yapilan eksikliklerden dolay1 degildir. Asil tovbe, mahzun
bir gonlii yikmaktan dolay1 yapilmali, hiiziin ve kederle Allah’a miinacat
edilmelidir. Ona gore; en biiyiik giindh Hakk’in nazargahi olan bir gonlii
yikmaktir:

Ilahi! Herkesin feryadina yetis,

Biitiin ¢aresizlerin imdadina yetis,

Ilahi! Herkesi kulluga has eyle.

Beni benden alip bir kez ozgiir eyle,

Ki bilmeden sayisiz giinah isledim,

Goniilleri yikip, mahziin eyledim. (Hoca Ahmet Yesevi, 2001: 50)

II. Haci Bektas Veli

Hoca Ahmet Yesevi'nin Tirkistan’da koklestirdigi sulh agacindan
Anadolu’ya attig1 kosegi sayesinde yeni fidanlar yetistiren Haci1 Bektas
Veli birlik ve dirlik projesinin Rum topraklarindaki mimar1 olmustur.
Haci Bektas Veli’nin Makaldtinda anlattign dort kapr kirk makamin
icindeki pek ¢ok duygu ve davranis, bir arada yasama kiiltiiriinli temin
edici niteliktedir: Mesela; seriat kapisinin sekizinci makami; “sefkat”tir.
(Hact Bektas Veli, 2007: 75) Tarikat kapisinin besinci makami; “hizmet
etmek”, dokuzuncu makami; “sahib-i cemiyet (cemiyet i¢inde) ve sahib-i
muhabbet” olmaktir. (2007: 77-78) Tarikatin onuncu makami; “ask”
makamidir. Bu makama ulasan kimse, sevingli ve sevkli olur. (2007: 78)
Ma’rifet kapisinin birinci makami; “edeb”, dordiinci makami; “sabir”,
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besinci makami “haya”, altinct makami; “comertliktir. (2007: 78) Hakikat
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kapisinin ikinci makami; “yetmis iki millete bir gézle bakip, hi¢ kimseyi
ayiplamamak”, l¢iincli makami; “elinden geleni iyiligi hi¢ kimseden
esirgememek”, dordiincli makami; “diinyada yaratilmis biitiin nesnelerin
kendisinden emin olmasi”dir. (2007: 78) Dort kapiya ait kirk makadmin
gereklerini yerine getiren bir dervis, halk i¢inde Hakk’la beraber olan,
toplumsallagmis bir bireydir. Mutlu olan ve mutlu eden, etrafina olumlu
enerji yayan bir goniil insanidir.

Haci1 Bektas Veli, sadece bir miitefekkir/mutasavvif degildir. O
tipk1 hocast Ahmet Yesevi ve ceddi Hz. Muhammed gibi sdylediklerini
uygulayan bir aksiyon insanidir da. Anadolu’da karsilastigi Hiristiyan
ziimrelerle her zaman olumlu iligkiler i¢erisinde olmustur. Bir defasinda
Kayseri’den Urgiip’e gelirken yolda Sineson adli bir Hiristiyan koyiine
ulagir. Bir Hiristiyan koylii kadini, pisirdigi ¢avdar ekmeginden Hiinkar’a
ikram eder ve o koyiin topraginda bugdayin yetismedigini sdyleyerek,
cavdar ekmegi ikram ettikleri i¢in kendilerini ayiplamamasini ister.
Hiinkar, bu sozii duyunca: “Bereketli olsun, ¢avdar ekin bugday bicin,
kii¢iik hamur yapin, biliyiik somun alin.” diye dua eder. Menkibeye gore,
dua kabul olunca o kdydeki Hiristiyanlar, Hiinkar’1 ziyaret edip adaklar
getirmiglerdir. (Firdevsi, 1958: 23-24) Velayetname’de anlatilan bu
olay, bir Bektasi dervisinin Hiristiyanlara nasil davranmasi gerektiginin
oOlciilerini belirlemektedir. Gayr-1 miislimlerin bir iyilik gérmeleri i¢in dua
edilebiliyorsa, Miisliimanlarla birlikte onlara da hizmet gotiiriilmesi,
tabiidir. Hac1 Bektas Veli’nin rahle-1 tedrisinden gecen dervisler, gerek
dergahicinde gerekse dergah disindainsanlaragesitli hizmetleri gotiirdiikleri
icin, “hadimii’l-fukara ve’l-mesakin” lakabn ile nitelendirilmislerdir.

Haci Bektag Veli’nin yukarida anlatilan davranigina hangi ahlaki ilkenin
neden oldugunu anlayabilmek icin, Makalat-1 Gaybiyye ve Kelimdt-i
Ayniyye adli eserindeki su tavsiyelerine kulak vermek gerekmektedir:
“Herkese sefkat goziiyle bakmalisin. Hi¢ kimseyi kiiciimseme! Dis
goriinlistinii stisleme! Ciinkii dis1 stislemek i¢i harap eder. Halkla miicadele
etme! Kimseden kimsenin sirrini isteme! Kimseye hizmet buyurmal..
Diinya ile onun izzeti ve devleti ile gururlanma! Ciinkii senin gonliin her
zaman hiiziinlli, viicidun hasta, goziin aglar, amelin halis, duan iniltili,
elbisen eski, arkadasin dervis, sermayen basari, evin mescit ve yoldasin
yiice Allah olmalidir.” (Hac1 Bektas Veli, 2004: 63-65) O, gonliinii tevaza
sliplirgesiyle siipiirmiis, ayirt etmeyi, dislamayi, horlamay1 goénliinden
tamamen temizlemistir. Allah’1 sevgi ve sefkatin, esirgeyicilik ve
bagislayiciligin kaynagi olarak bilen ve kalbini Allah sevgisi ile dolduran
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Haci Bektas Veli, Besmele Tefsiri adl1 eserinde Alldhu Te’ala’nin Hazreti
Muhammed’e soyle buyurdugunu nakleder: “Ey benim Habib’im!
Mii’minlere soyle, goniil evini tevazuluk siiplirgesiyle siipiirsiinler. Hirsin,
cimriligin, digmanligin, hainligin ve kiskancligin ¢erini ¢opiinii ¢ikarsinlar.
Sonra kotii islerinden dolay1 pisman olsunlar. Pismanlik suyuyla sulasinlar.
Sonra deniz halisint (tevhid, hakikat seccadesi) sersinler. Muhabbet
sofrasini1 dosesinler. (Hac1 Bektas Veli, 2007: 133)

Diismanca duygulardan temizlenen goniil muhabbet sofrasinin, Allah
askinin mekani1 haline gelmistir. Hac1 Bektas Veli’ye gore; giil-i reyhan
(reyhan ¢icegi) dedikleri “ask ¢icegi”dir. Ask dedikleri Allahu Tealda’nin
kendi atesidir ki biitiin alemi tutup durur. O atesin ocagi da erenlerin
gonliidiir. (Hac1 Bektas Veli, 2007: 59) Hiinkar ask atesi ile kavurdugu
gonliine yetmis iki milleti sigdirmistir. Onun tasavvuf anlayisi, diger
mutasavviflar gibi “Bir” olan Allah’1 vecd igerisinde hissetmek, “Bir’den
ayridiigenleri “birlige” cagirmak iizere kurulmustur. Dergahinda yetistirdigi
derviglere bu gercegi anlatmaya calismis, Anadolu Hiristiyanliginin
merkezi Kapadokya’'nin ortasinda yer alan Sulucakarahdyiigi bir agk ve
muhabbet merkezi haline getirmistir. Onun agk ve hakikat ¢ceragi mahzun
ve muhtag goniilleri aydinlatmistir.

Hac1 Bektas Veli’nin tasavvuf anlayisina gore; “dervis, ilahi diistincelere
dalmali, sevgi meyvelerini dermeli, rihunu tevhid i¢inde tutmali, ilahi
sirlara ulagsmaya gayret etmeli, basina ihlas tac1 koymali, huzlra ¢ikma
kemeri kusanmali, ibadet binegine binmeli, teklik makamina erebilmek i¢in
kulluk kirbacini eline alip, gayret atin1 birlik meydaninda kosturmalidir.
Gonliinti tevhid suyu ile beslemeli, rGthunu Hakk’in gdériintii nurlariyla
isiklandirmali insanin ozii benim sirrimdir, Ben de onun sirriyim incisine
kavusmak i¢in goriintii denizinde dalgiglik yapmalidir.” (Hac1 Bektas Veli,
2004: 3-4) “Dervislik elenmis bir toprak olmaktir ki i¢ine su dokiilmiistiir.
Ne tizerinde yiirliyen insanlarin ayak tabanina ondan bir eziyet gelir, ne de
ayak iistiine ondan bir toz gelir.” (Hac1 Bektas Veli, 1959: 41) “Dervislik
ii¢ seydir: Kimsenin hi¢bir seyine tamah etmemek. Sana bir sey verirlerse,
reddetmemek. Aldigin seyi de saklayip biriktirmemektir.” (Hac1 Bektas
Veli, 1959: 29)

Asagidaki climleler dervislerine sohbet ettigi sirada sik sik tekrar
ettigi sozleri arasindadir: “Fend sozlii, fend diislinceli ve fend huylu
olma. (1959:10) Insanm Cemal’i sdziiniin giizelligidir. Kemali fiillerinin
dogrulugu ve isinin dirtstligidiir. Ziyneti ve giizelligi sozlerinin
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tyiligidir. (1959: 29) Dervis sozlerinde, amellerinde ve davraniglarinda
dogru olmali; viicudunu ger¢ek 6zne olan Allah ile var etmeli; Viicutta
Allah tan baska ozne yoktur gergegini bilmeli; her zaman Allah’a yakinlik
denizine aligmalidir. (Hacit Bektas Veli, 2004: 6-7) Dogruluk goster.
Yalanla uyusma. Miibalaga etme. Dogruyu sdylemekten geri durma.
Kendine reva gérmedigini baskalarina da reva gorme. (1959: 55) Arifler
katinda her sdziin ii¢ 6n yiizii, bir ard1 vardir. Oyle olunca arif olmayanlar
bilmediklerinden dolay1 soziin ardin1 sdylerler, mahcup olurlar. Ancak
arifler, soziin 6n yiizlinii sdylerler, utanilacak sey sdylemezler. (Haci Bektas
Veli, 2007: 51) “Nefsin isteklerine miisaade etme ki ¢ok sey ister... Kendi
nefsinin emrinden kagin.” (1959: 55, 56) “Kendi ayibini goriir ol! Kendi
nefsinin emrinden ka¢in! Kendini, kendi halinden gafil tutma! Diisman
hakir olsa da hor tutma! Isar etmek dostluktur. incinsen de incitme! Iyilige
kars1 kotiiliik hayvanliktir. Fenaliga karsi iyilik insanliktir. Fenaliga karsi
fenalik kopekliktir. Tyi tabiatli olmak selamettir” (1959: 54-57)

Haci1 Bektas Veli de, tasavvuf diisiincesini insan olmanin erdemi
{izerine kurmustur. “Fenaliga karsi iyilik insanliktir.” ve “lyilige karst
kotiiliik hayvanliktir.” s6zlerinde bu kurguyu gérmek miimkiindiir. O da
ocaginda yetistigi Hoca Ahmet Yesevi gibi iyilik yapmanin doniistiiriicii
giiciinii bilmektedir. Igine aldig1 nesneleri degistiren, doniistiiren zelligi
nedeniyle topragi hakikat kapisinin sembolii olarak kabul etmistir. Haci
Bektas Veli’nin bu yaklagimi kendisini pir olarak kabul eden dervisleri
tarafindan da siirdiiriilerek, erkdn kitaplarina yansitilmistir. Bir Bektdsi
Erkanndamesi'nde topragin kotiliikleri 1yilige c¢eviren giicii sOyle
anlatilmaktadir: “Toprak, herkesin c¢irkin bulup sakindigi nesneleri bile
kabul eder ve onun pisligini yok ederek, ona da toprak denmesini saglar.
Simdi hakikat ehli olan sGff de, hem kendini hem de ona gelen kisiyi ayn1
toprak gibi kotii huylardan temizlemelidir. Gormiiyor musun, her tiirlii
pisligi topraga atarlar, her tiirlii eziyeti topraga cektirirler de incinmez,
her tiirlii giinah toprak iizerinde islenir de aciga ¢ikarmaz? Hayvan
pisligini topraga atarlar, giibre olur ve topragi gii¢lendirir, ekini bollagtirir.
Iste hakikat ehli de toprak gibidir. Kiifrii iméana, ¢irkini giizele cevirir,
stipheliden uzak durur. Toprak gibi sakindir, goniil tarlasina birakilan ne
olursa olsun, kiifrii gider yerine muhabbet gelir.” (Erkdnname 1, 2007:
174-178)

III. Yunus Emre
Yunus Emre Anadolu’nun her karigini gezen ve yolu Hac1 Bektas Veli’nin
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dergahina da ugrayan bir Hak erenidir. O attig1 her adimda gonliindeki ilahi
nagmeleri insanlarla, ¢igcek ve boceklerle paylagsmis, ayriliklarla miicadele
ederek, zitlarin birligi i¢in ¢alismistir. Yunus’un amaci goniillere girmek ve
onlar1 onarmaktir. Onun fikrince insan gonli “dost” olarak isimlendirdigi
Hakk’in evidir. Hakk’in goniil evine konuk olabilmesi i¢in onarilmasi
gerekmektedir. Onarim malzemesi ise sevgidir. Allah sevgisi ile gonliinii
zenginlestiren, adeta bir hazine haline getiren Yunus bu konuda kiskang
da degildir. O can tasiyan herkesin gonliiniin nazargah-1 ilah1 olmasini
istemekte ve bunun i¢in ¢aligmaktadir. Yunus Emre varlik sebebini ve
Anadolu’daki misyonunu su dortliikte anlatmaktadir:

Ben gelmedim davi igin,

Benim isim sevi icin,

Goniiller dost evi icin,

Goniiller yapmaya geldim. (Yunus Emre, 2003: 255)

Senlik ve benligin, din, dil ve irk farkliliklarindan dolay1 ¢ekismelerin
en Onemli sebebi yaratilistaki birligi gorememektir. Gonliinii sevgiyle
onaramayanlar “Bir olan Allah”a gonliinii veremeyenler, hayatlarini
benlik miicadelesi icerisinde gecirerek, mal-miilk, makam-mevki,
sOhret-sehvet gibi can i¢indeki birligi bozan afetlerle sarsilmaktadirlar.
Sahip olamamanin, elde edememenin, bir bagkasina kaptirmanin telagi
ve huzursuzlugu igerisinde okyanuslar kadar genis olan goniillerini bir
hapishaneye cevirmektedirler. Bir Hak asig1 olan Yunus Emre “birlik”
makamina ermeyenlerin ikiligin acilarina katlanmak zorunda kalacaklarini
haber vermektedir. ikilige diismek can icindeki bir hastaliktur:

Ikiligi terk etgil, birlik makamin tutgil,

Canla canin bulasin isbu dirlik i¢inde. (Yunus Emre, 2003: 112)

Ikilikte kalmak sadece bireysel bir hastalik olmakla kalmaz, toplumsal
iligkileri de yer, bitirir. Hasetlik, fesatlik, hirs, 6fke ve cimrilik gibi
duygular karsilikli glivene ve toplumsal sézlesmeye zarar verir. Birikmek
ve birlikten kaynaklanan sinerjiyle giiclenmek ve gerekli yerlerde kolektif
duygularlahareket etmek isteyen toplumlar “senlik” ve “benlik” duygularini
egitebilmis bireyler yetistirmek zorundadir. Asagidaki beytinde Yunus
Emre bu sosyolojik gercegi haber vermektedir:

Senlik, benlik olicak is ikilikte kalir,

ITkilik tutan kisi nice birike birle. (Yunus Emre, 2003: 118)

Insan “Bir” olan Allah’a ulasip vuslat1 gergeklestirince, her seye Hakk’mn
nazartyla bakmaya baslar. Allah ahlak: ile ahlaklanan asik, insanlar1 ve
biitlin mahlikat1 Allah’in nazariyla goriir. “Allah’in rahmetinin her seyi
kusattigr” (7/A’raf, 156) hakikatini kavradiktan sonra, yaratilanlari hor
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gormesi miimkiin degildir. Kirmak, kirilmak, incitmek ve incinmek gibi
duygu ve davranislar Hak asi@inin gilinliik hayatinda kendilerine yer
bulamaz. Yunus Emre tavir ve tutumlaria yon veren bu gercegi soyle
ifade etmektedir:

Elif okuduk otiirii,

Pazar eyledik gotiirii,

Yaradilant hos gor,

Yaradandan otiirii.

Yunus biitiin yaratilmiglar1 hogsgdrmeyi bagarmistir. Acaba yaratilmislar
da Yunus’u hoggormekte midir? Yunus’un hosgoriilme beklentisi yoktur.
Gonliindeki Hakk aski ona yetip de artmaktadir. O reaktif degil, proaktif
bir kisilige sahiptir. Bu kadar hosgoriiniin de fazla oldugunu diisiinerek;
“peki sana diismanlik edenlere ne diyeceksin?” sorusunu soranlara ise
sOyle cevap vermektedir:

Diisman bana nidebile,

Isim giiciim dosttan yana,

Dost makami can icinde,

Diisman eli eremeye. (Yunus Emre, 2003:97)

Higbir diisman Yunus’un gonliine miidahale edemez. Dostun makami
canin i¢inde olduktan sonra, diismanin eli Yunus’un bedenini incitse
bile onu lizmez. Sevgi davasindan geriye dondiiremez. Bununla birlikte
karsiliksiz sevmeyi basaranlar, elbet bir giin sevgilerinin karsiligini
alacaklardir. Yunus Emre bunun da bilincindedir. Daha dogrusu karsiliksiz
gibi gorlinen sevgisine mutlaka bir giin karsilik bulmanin tecriibesini
defalarca yasamistir. Nice goniilleri yumusatmis, nice gontllerde giiller
actigin1 gérmenin sevincini yasamistir. Sevgi onulmaz yaralari iyilestiren
bir ilag; tiiketilmekten usanilmayan bir aziktir. Hayat yolculugunu
kolaylagtiran sevgi aziginin en ¢ok faydasi dokundugu kisi de siliphesiz
onu hisseden ve davraniglarina yansitan kimsedir. Yunus bu tecriibesini de
bir dortliglinde soyle anlatir:

Biz sevdik dasik olduk, sevildik ma’sitk olduk,

Her dem yeni dirlikte sizden kim usanasu.

Yunus kimseyle savagsmamaya, kavga etmemeye kararlidir. Ona gore;
savasilacak bir sey varsa, o da hep heva ve heves pesinde kosan nefistir.
Yani insanin kendisidir. Yunus’un diismani kindir, nefrettir:

Adimiz miskindir bizim,

Diismanimiz kindir bizim,
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Biz kimseye kin tutmayiz,

Kamu dlem birdir bize. (Yunus Emre, 2003: 132)

Yunus Emre’nin Anadolu’yu adim adim dolastig1 tarihlerde bu
cografyada ¢ok sayida Hiristiyan ve Ermeni de yasamaktadir. Her din
mensubunun inandig1 ve sevdigi bir peygamberi bulunmaktadir. Farkli
din mensuplar1 arasindaki en Onemli problem de birinin digerinin
peygamberini kabul etmeyisidir. Yunus Emre bir Miisliman olarak
Kur’an’da ismi gegen biitiin peygamberlere inandigini ilan eder. Aslinda
bu ilan bir baris ¢agrisidir. Isimleri Kur’an’da gecen peygamberlerle
kendisini 6zdeslestiren Yunus kendisini her din mensubunun sevgi objesi
haline getirmis olmaktadir. Miisliman Anadolu insan1 Yunus’un asagida
yer alan ifadelerini ilahilere giifte yaparak, gonliiniin derinliklerinden
gelen bir coskuyla sdylemistir.

Gokyiiziinde Isd ile,

Tir daginda Miisa ile,

Elimdeki dsa ile,

Cagirayim Mevldm seni.

Derdi okiis Eyyub ile,

Gozii yasl Yakub ile,

Ol Muhammed mahbub ile,

Cagirayim Mevlam seni. (Yunus Emre, 2003: 175)

Kendisini “Asik Yunus” diye isimlendiren Yunus Emre Hak askini soze
ve dile dokmekle kalmamis, asiklarin, sadiklarin hallerinden de haber
vermistir. O bir dervis olmanin yani sira, bir egitimcidir de. Kendisini
asik olarak algilayanlara, ask yoluna yolcu olanlara rehberlik etmektedir.
Asikligin sadece soze degil, davranislara da yansitilmasi gerektigini
siirlerinde vurgular. Yetmis iki millete sevgi ve hosgorii duygular ile
bakmayanlarin asik ve sadiklar kervanina giremeyeceklerini sdyler:

Yetmis iki millete kurban ol asikisan

Ta dsiklar safinda tama olasin sadik.

Yukaridaki beyitte asiklara yetmis iki millete “kurban olma”y1 tavsiye
ederken, asagidaki beyitte ¢agrisin1 bir adim daha ileriye gotiirmektedir.
Onun bu yaklasimi, yetmis iki milletle ilgili tavir ve durusundaki netlik ve
acikligi ilan etme amacini tasimaktadir:

Yetmis iki milletin ayagin 6pmek gerek,

Onun i¢in ma’sitka, ciimle millette bile. (Yunus Emre, 2003: 118)

Soyle bir soru akla gelebilir: “Yunus Emre sadece diger milletlere
kars1 takinilmasi gereken tavir hakkinda m1 s6z sdylemistir? Inananlar,
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yani Miisliimanlar arasindaki sevgi ve hosgorii ilkelerini belirlemeye
calismamis midir?” Bir goniil eri olan Yunus’un ¢adir1 gokyiiziidiir ve onun
icine herkes sigar. Yeri ve gogii yaratan Allah’1 kendisine dost edinen Asik
Yunus i¢in mii’'minler arasinda da asi, miicrim, itaatkar, giinahkar ayrimi
yoktur. Kalbindeki muhabbetu’llah biitiin mahlikati kusatmaktadir:

Has u am, muti’ asit dost kuludur ctimlesi,

Kime eydibilesin gel evinden tasra ¢ik. (Yunus Emre, 2003: 205)

Yunus Emre insanlarin bazi hatalarinin olabileceginin farkindadir.
Herkes insan-1 kamil olamaz. Sabretmeye, kanaat etmeye herkes gii¢
yetiremeyebilir. Bazen 6fke, bazen hirs, bazen de kin ve kibir gibi
duygular incitici olabilir. “Adimiz miskindir bizim” ifadesiyle kendisini
nitelendiren Asik Yunus, asiklardan da miskin olmalarini beklemektedir.
Asagidaki beyitte asigin Allah’tan gelen her seye razi olmasi gerektigini
vurgulamaktadir. Asigin her kimden, her ne gelirse gelsin boynunu tutarak
goniil yilkmamanin garelerini arastirmasi gerektigi goriisiindedir.

Asik olan miskin olur. Hak yoluna teslim olur,

Her ne dersen boyun tutar; ¢are yok goniil yikmaya. (Yunus Emre, 2003: 116)

O bir taraftan goniillerin incinmemesi i¢in dili dondiigiince gayret
gosterirken, diger taraftan da bir e§itimci olarak goniil yikmanin olumsuz
sonuglarimi degerlendirmektedir:

Ilm ii amel ne fayda bir goniil yiktin ise,

Arif goniil yaptigi beraber Hicaz ile. (Yunus Emre, 2003: 122)

Yukaridaki beyitte asik olmak i¢in gerekli sathalar olan alimlik ve ariflik
gibi makamlarin goniil yitkma sonucunda bir faydasinin kalmayacagini
dile getirirken, asagida ifadelerini sertlestirmektedir. Adeta goniil yikanlari
azarlamakta, onlarin kildiklar1 namazin sadece sekilden ibaret kaldigini
belirtmektedir. Namaz kilan bir Miisliimanin yetmis iki milletten bir farka
olmalidir:

Bir kez goniil yiktin ise,

Bu kildigin namaz degil,

Yetmis iki millet dahi,

Elin yiiziin yumaz degil. (Yunus Emre, 2003: 217)

Yunus Emre muhataplarini rasyonel bir yontemle, sebep-sonug iliskileri
kurarak egitmek istemistir. Meseld; yukarida kullandig1r agir ifadeleri
asagidaki misralarda gerek¢elendirmektedir. Namaz Allah’a ibadet etmek
icin kilimmaktadir. Namaz kilmaktan murat; goniil evini Allah’a layik bir
taht haline getirmektir. Goniil sadece namazi kilan kiginin gonlii degildir.
Herkesin bir génlii bulunmaktadir ve goniil kirilldiginda Allah’in evi de
kirilmis olmaktadir. Kalp kiran, goéniil yikan bir Miisliiman1 ve onun
Rabb’ini Allah’a inanmayan bir inangsiz veya bir gayr-i miislim nasil
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sevebilir? Tavir ve tutumlarinda hosgoriilii olmayan bir Miisliiman diger
insanlarin Hakk’1 ve hakikati tanima, ona goniil verme firsatin1 elinden
almaktadir.

Goniil Calab’in tahti,

Calab goniile bakt,

Iki cihan bedbaht,

Kim goniil yikar ise.

Sen sana ne sanirsan,

Ayriga da onu san,

Dort kitabin ma 'nast

Budur eger var ise. (Yunus Emre, 2003: 130)

Yunus Emre namaz ibadeti konusundaki rasyonel ve agiklayici yontemin
aynisini, Hac ibadeti i¢in de, sergiler. Ona gore goniil kiran bir hacinin
gittigi onca yol heba olmaktadir:

Bir kez hacca vardin ise, bin kez gaza kildn ise,

Bir kez goniil kirdin ise, gerekse var yollar doku.

Bunun nedenini sdyle aciklar:

Goniil mii yeg, Ka’be mi yeg ayit bana akl eren,

Goniil yegdiiriir zira kim goniildedir dost duragi. (Yunus Emre, 2003: 116)

Yunus Emre kendisine akilli oldugunu zanneden kisiyi muhatap
almaktadir. Ona “Dost”’un duraginin goniil oldugunu hatirlatarak, Ka’be’yi
tavaf etmenin anlamini fenomenolojik bir yontemle Ogretmektedir.
“Ka’be’yi tavaf etmek i¢in uzun ve mesakkatli yollar1 asiyorsun da,
hemen yani basindaki bir insanin goénliinii neden kirtyorsun?” mesajini
vermektedir. Halbuki kirilmis bir génlii sevgi ve hosgoriiyle onarmak daha
kolaydir. K&’beyi tavaf eden bir mii’min kalbindeki kin, nefret, haset, hirs
ve 0fke gibi duygulardan da kurtulmalidir.

Yunus Emre hem siireg, hem de sonu¢ odakli bir hosgdrii egitimi
yapmaktadir. Siirlerinde hosgorii duygusunu Islam inang ve tasavvufuyla
birlikte, nedensellik ilkesine de uygun bir sekilde islemektedir.
Mubhataplarinin kalp, goniil ve riihlarin1 hosgorii duygusunu hissetmeye
egilimli hale getirmeye c¢aligmaktadir. Onun mesajlart -mislim, gayr-i
mislim- genis halk kitleleri tarafindan algilanmis ve Anadolu hosgorii
ikliminin hakim oldugu bir baris adas1 haline gelmistir.

IV. Goethe

Yakin tarihimizde Avrupa’nin i¢lerinde dinler ve dindarlar arast hoggorii
fikrinin gelismesine Onciiliik eden diislintirlerden birisi tinli Alman
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sairi Goethe’dir. Goethe’nin IslAm Dini hakkindaki goriisleri {izerine
yazilar yazan ve Berlin, Kahire gibi hem Bati, hem de Dogu sehirlerinde
konferanslar veren Katherina Mommsen su degerlendirmeyi yapmaktadir:
“Goethe Is1am Dini’ne Hiristiyanliktan baska herhangi bir dine oldugundan
cok farkli, olaganiistii ve i¢ten bir yakinlik duyuyordu. Bu yakinlig: o,
hayatinin ¢esitli ¢caglarinda agiga vurmustur. Heniiz 23 yasinda iken Hz.
Muhammed icin fevkalade bir 6vgii siiri yazmisti. 70 yasinda bir sair
olarak da, Kur’an’in Hz. Peygambere ména olarak biitiiniiyle indirildigi o
kutlu gecenin (Kadir Gecesi) bir bayram gibi kutlanmasi fikrinde oldugunu
biitiin samimiyetiyle ifade ediyordu. Mommsen Goethe’nin Islam’a olan
bu ilgisini tolerans fikrinin hakim oldugu Aydinlanma Cagi’nin etkisine
baglamaktadir. (Mommsen, 1967: 187)

Sebep her ne olursa olsun, Goethe Bat1i Medeniyeti’ne yasanabilir bir
diinya insa etmek i¢in ideal fikirler birakmistir. Hiristiyan Almanlara gayr-i
Hiristiyan olan Miisliimanlarin da sevgi ve saygiya layik bir Peygambere,
okunmay1 ve uygulanmay1 hak eden kutsal bir kitaba sahip olduklarini
anlatmaya g¢alismistir. Kendisine bir Kur’an terciimesi veren Herder’in
fikirleri, Goethe’nin Aydinlanma Cagi’ndan daha fazla ondan etkilenmis
olabilecegini gostermektedir. Herder; “Miisliimanlardaki kotiliiklerden
arinma ¢abasini, devamli olan giinliik ibadeti, zekati, sadakayi, Allah’in
iradesine teslimiyeti” Miisliimanlara rih huzuru ve karakter birligi veren
unsurlar arasinda saymaktadir. (Mommsen, 1967: 189)

23 yasinda Kur’an’la tanigan Goethe’nin, kendisine Kur’an terclimesini
hediye eden Herder’e yazdigi tesekkiir mektubunda su ifadeler yer
almaktadir: “Simdi ben, Misa’nin Kur’an’da dua ettigi sekilde dua etmek
istiyorum: Rabb’im! Dar gégsiimde genislik ver bana!” (Mommsen, 1967:
190) Goethe, okudukg¢a inan¢ konulartyla ilgili sorularma tatmin edici
cevaplar buldugu Kur’an’in tslubunu giiclii, yiiksek, miithis ve yer yer
de “gercekten muhtesem” ifadeleriyle nitelendirmistir. (Mommsen, 1967:
191) Kur’an ayetlerinden aldigi notlar onun Kur’an’da “neyi aradigi ve
neyi buldugu” sorusuna cevap vermektedir. “Dogu da Allah indir, Bati’da
Allah’in. Nereyedonerseniz Allah inyiiziioradadir. ” (2/Bakara, 115) ayetini
okuyarak notlar1 arasina alan Goethe, herkesin ve her yerin Rabb’i olan
Allah tasavvurunu Kur’an’da bulmustur. Bu kesfin onun gonliinde tarifi
miimkiin olmayan bir genislige ve hosgoriiye sebep oldugu anlagilmaktadir.
Goethe i¢in inang; goriinmeyene sevgi ve giivendir. (Goethe, 1992: 147)
Onun kars1 oldugu sey; inangsizliktir. “Inancin hangi bigimde olursa olsun
egemen oldugu ¢aglarin parlak oldugunu” ifade eder. “Inangsizligin {istiin
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geldigi ¢aglarin ise bir an i¢in aldatict bir parlaklik gosterse bile, gelecek
kusaklar i¢in kayip zaman dilimleri oldugu” goriisiindedir. (Goethe, 1992:
146) Miisliimanlarin inanglarindaki samimiyetlerine olan hayranligini
gizlemez. “Hakiki bir Miisliiman Cennet’ten dyle soz eder ki, sanki kendisi
orada bulunmustur.” der. (Goethe, 1992: 149)

Goethe Allah’in Dogu’nun ve Bati’nin Rabb’i oldugu gercegini su
misralarla ilan etmektedir:

Dogu da Allah’indir!

Bati da Allah’in!

Kuzey ve Giiney sahasi,

Sulh i¢indedir O ’nun kudretiyle,

O Tek Adil olan,

Hak olani istiyor herkes igin,

O ’nun yiiz isminden biri de “el-Adl”,

Bu yiice isim ¢ok yiikseltilsin, amin! (Goethe, 1993: 178)

Dort cihete adaletle hiikmeden Allah, gii¢ ve kudretiyle yerytiziindeki
baris1 saglamaktadir. Goethe’nin “Esmaii’l-Hiisna”dan birisi olan “el-Adl”
ismine ve onun evrendeki tecellilerine hayran oldugu anlasilmaktadir.
“Allah’im! Sen benim efendim ol! Sen ki her seyi seversin. Glinesi,
ay1, yildizlar, yeri, gogii ve beni yarattin” sozleriyle her seyi yaratan ve
herkesi kusatan bir Alldh inancinin gonliine verdigi coskuyu kelimelere
dokmektedir. Goethe i¢in “Tanr1’ya inantyorum.” demek Oviiniilecek bir
sOzdiir. Tanr1’nin varliginin nereye ve nasil yansidigini anlamak ise gercek
mutluluktur. (Goethe, 1992: 485-486)

“Muhammed de bir Peygamberden baska bir sey degildir. Ondan evvel
de nice Peygamberler gelip, ge¢mistir. Eger simdi o da élecek olursa,
okgelerinizin tizerinde geri mi doneceksiniz? ” ayetinde (3/ Al-i Imran, 144)
ifade edilen gergegi Kur’an’dan 6grenince, papaz Lavaterile “sadece [sa’nmn
m1 Allah’in elgisi olarak kabul edilebilecegi, yoksa daha bir¢oklara da
mi1 gorev verilmis olabilecegi” lizerine miinakasalar yapmistir. Goethe’nin
yakaladigr nokta ¢ok oOnemlidir. Hiristiyanlarla Miisliimanlar arasinda
cereyan eden hosgoriisiizliiklerin en 6nemli nedeni, Miisliimanlarin Hz.
[sa’y1 bir Peygamber olarak kabul etmelerine ragmen, Hiristiyanlarin Hz.
Muhammed’i bir Peygamber olarak kabul etmemeleridir. Ne yazik ki
giiniimiizde bazi Huristiyanlar isldm Peygamberini ¢ok cirkin sekillerde
tasvir etmektedirler. Goethe bu anlayis1 “Biz hi¢hir kavme, kendi dilinden
baska bir dille konusan bir Peygamber géndermedik.” ayetini
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(14/ Ibrahim, 4) sikca tekrar ederek yikmaya calismistir. (Mommsen, 1967:
193) “Muhammed’in Sarkist” bashkli Gvgiisiinde “dalga” kelimesiyle
sembollestirdigi Hz. Muhammed’e olan hayranligin1 su kelimelerle dile
getirir:

Iniyor simdi ovaya,

Giimiig piriltilarla...

Ve ovalardan irmaklar

Daglardan dereler

Sevingle sesleniyorlar ona: Kardes!

Kardes, kardeslerini de al,

Beraber ezeli atana gotiir,

Acilmus kollariyla

Bizi bekleyen

Ebedi okyanusa...

Boylece tasiyor kardeslerini,

Hazinelerini, eviatlarini,

Gonlii sevgi ile tutusmus olarak,

Bekleyen Yaraticiya. (Mommsen, 1967: 194-195)

I[slam Peygamberi Hz. Muhammed’i siirlerinde &éven Goethe, Islam
inancinin zorda kalmis insanlara rahatlik veren 0Ozelliklerinden de
yararlanmay1 bilmistir. Mesela bunlardan birisi “kader inanci”dir. Gelini
tehlikeli bir hastaliga yakalandiginda, bir dostuna sunlar1 yazmistir:
“Artik sdyleyecek bir sey kalmadi. Yine Islam’a tutunmaya calistyorum.
(Mommsen, 1967: 201) Cevresinde kolera salgini oldugu zaman da,
benzer ifadeler kullanmistir: “Herhangi bir sekilde cesaret aradigimizda,
hepimiz islim’da yasiyoruz.” (Mommsen, 1967: 201) Aslinda Goethe
bu ifadeleriyle, Hiristiyanlar tarafindan kabul edilmese de Islam’in insan
hayatin1 kolaylastiran ve yaratilisla uygunluk arz eden o6zelliklerinin
bulundugunu ve her insanin ister istemez, ¢esitli durumlarda Islim’in
inang esaslarina siginmak zorunda kaldigimi hatirlatmaktadir. Islam’in
da tek basina insana ve insanliga verebilecek bir seylerinin bulunduguna
dikkatleri cekmek istemektedir. Eckermann’la sohbetleri sirasinda {slam’1
overken su ciimleleri sdylemistir: “Muhammed’in Dini’nde olanlarin,
egitimlerine hangi 6greti ile basladiklar1 hususu ¢ok enteresandir. Dinde ilk
basamak olarak onlar, genclerini, insanin her seyi yoneten Allah tarafindan
onceden tespit edilmemis hicbir seyle karsilasmayacaklar1 kanaatiyle
giiclendirirler. Boylece onlar, hayatlar1 boyunca takviye edilmis ve huzura
kavusmus olurlar. Artik kendileri i¢in giigliikler ortadan kalkmis gibi olur.”
(Mommsen, 1967: 201-202) Goethe, Hiristiyanliktaki “Rabb’inizin izni
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olmadan bir serge bile damdan diismez” ifadesinin kaynaginin da ayni inang
oldugunu vurgulayarak, Hiristiyanlarin islam hakkinda olumlu duygu ve
diisiinceler tagimalarini saglamaya calismistir. (Mommsen, 1967: 202)

Goethe Napolyon’a kars1 yapilan Istiklal Savas: sirasinda miittefik Rus
birlikleri arasinda Almanya’ya gelen Miisliiman askerlerle goriismeler
yapmistir. Onlarin kendisine gosterdikleri fevkalade tevecciihten ¢ok
hoslandigin1 arkadas1 Trebya’ya yazdigi mektupta anlatir. Sairin hatira
defterinde evindeki Miisliiman misafirlerden sik sik bahsedilir. (Mommsen,
1967: 203) Goethe biitlin dinlerin ve mezheplerin ortak kutlayacaklar
“Katiksiz Insanligin Bayrami1” adin1 verdigi bir bayramdan séz eder. Bu
bayramda hig¢bir kimse, digerine hangi dinden oldugunu sormayacaktir.
(Mommsen, 1967: 204) Dogu-Bat: Divani adl1 eserinde Dogu ile Bati’y1
kiyaslayarak ikisinin de kardes oldugunu ve sonunda mutlaka Islam’da
bulusacaklarmi anlatir. Ayet ve hadisler naklederek, Bati’ya Islam’in
gerceklerini agiklamaya calisir. “Insan kendiyle birlik oldu mu, baskalariyla
da olur.” diyen Goethe (Goethe, 1992: 89) i¢ diinyasinda ulastig1 birlik
suuruyla, baris igerisinde bir diinya kurmaya calismistir. Hosgoriiniin
her tirlii glicte ve yetenekte kendini goOsteren barisin tek saglayicisi
oldugu goriisiine sahip olan (Goethe, 1992: 112) Goethe’ye gore; diinya
genelindeki bir hosgoriiye ulasmanin yolu: Insanlarin ve milletlerin
ozelliklerine karismamaktir. (Goethe, 1992: 112) Kendi degerinin tadina
varmak isteyen insanlar, once diger insanlara deger vermelidirler.
(Goethe, 1992: 120)

V. Tolstoy

Abdullah es-Siihreverdi’nin  Hindistan’da basilmis olan “Hz.
Muhammed’in Hadisleri” adli kitabin1 okuyan Tolstoy, hadislerden
bazilarin1 segerek, bir kitapta toplamistir. Sec¢ilen hadislerin konular
Tolstoy’un zihnindeki Hz. Muhammed ve Islam imajin1 analiz edebilmek
ve onun bu kitab1 ni¢in yazmis olabilecegi sorusuna cevap bulabilmek
acisindan 6nemlidir. Tolstoy’un oncelikli amaci; Ruslara Hz. Muhammed’i
ve Islam’1 bizzat kaynagindan ve dogru bir sekilde tanitmak olabilir. Kendi
zor sorularina Hz. Muhammed’in hadislerinden ikna edici ve agiklayici
cevaplar bulmus goziikmektedir.

Tolstoy’un sectigi hadisler, itiraflarinda dile getirdigi zor sorularin
cevabi gibidir. Itiraflarni anlatirken; “Hi¢ Olabilmek i¢in”, Bilinmeyeni
Bulmak”, “Allah’la Birlesme”, “Allah’1 Bulmak Gerek” (Tolstoy, 2005:
70-79) seklinde bagliklar kullanan Tolstoy, Allah sevgisini dile getiren
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hadislere oncelik vermistir. “Allah’im! Sana olan sevgimi bana bagisla.
Sevdiklerinin sevgisini de kalbime koy. Oyle yap ki, ben senin layik
bildigin, sevdigin islerin uygulayicisi olayim. Oyle yap ki, senin sevgini
benim i¢in, bana, aileme ve servetime olan sevgimden {istiin eyle.
Allah’im! Senden sevgini ve seni sevenlerin sevgisini ve senin sevgine
beni ulastiracak davranisi istiyorum. Allah’im! Senin sevgini nefsimden,
ailemden, malimdan, soguk sudan daha sevgili kil.” (Tolstoy, 2005: 24-25)
hadisi buna 6rnek olarak verilebilir.

Unlii yazar itiraflarinda Islam Tasavvufu’ndaki ma’rifetu’llah (Allah
bilgisi) ve muhabbetullah (Allah sevgisi) kavramlarma denk diisen
bir anlayis igerisinde, hayatina anlam ve riih kazandiran bir metafizik
diisiinceyi benimsemistir. “Ben neyim?”, “Nigin yasiyorum?”, “Benim
gorevim ne?”, “Nasil yasamaliyim?” sorularina bilim ve felsefeden
aradig1 cevabi bulamayinca, Hz. Muhammed’in hayata anlam kazandiran
mesajlarina siginmistir. Tolstoy, inancin sadece insanin Allah’la iligkisi
olarak goriilmesini ve insana sdylenmis olan seylerin kabul edilmesinden
ibaret sayilmasin elestirerek, “inanci; insan yasaminin ya da anlaminin
Ogrenilmesi” seklinde tanimlamistir. Ona gore “inang yasamin giictidiir.”
(Tolstoy, 2005: 79) Eserine; “Ben bir gizli hazine idim. Bilinmek istedim
ve insan1 yarattim.” hadisini alirken de, Allah’1n insan1 yaratmis olmaktan
duydugu hosnutlugu Hz. Muhammed’in dilinden kesfetmis goziikmektedir.

Islam’1n “aciklanabilirlik” ve “sadelik” gibi, diisiinen insanlar1 etkileyen
ozelliklerinden biiyiik dlgiide etkilenmis goziiken ve Islam hakkindaki
diistincelerini cesurca okurlariyla paylasan Tolstoy, inan¢ olarak
nitelendirildigi halde yasamin anlamini yok eden sdylemleri inancin
disinda degerlendirmektedir. Yasadiklar1 diinyada islerini biiylitmeye
ya da ellerinde tutmaya calisan, feragatten, acidan ve 6liimden korkan
ve inangsizlar gibi yasayan dindarlar1 inandirici bulmamaktadir. “Insan
baskalarinin emegini somiirerek zevk almak ic¢in degil, biitiin insanlik
icin yasayabilsin diye yaratilmistir.” (Tolstoy, 2005: 83) sozii Tolstoy un
acikladig1 yaratilis sebebidir. Onun uzun tecriibelerden sonra kesfettigi,
baska bir ifade ile hissettigi yaratilis ger¢egi kitabinda nakletmis oldugu su
hadiste ifade edilmektedir: “Kim Allah’in yarattiklarina kars1 merhametli
olursa, Allah da ona merhametli olur. Insanlarin iyilik ve kétiiliiklerine
bakmayarak onlara iyilik et. Baskalarina iyilik yap ki kotiiliiklerine engel
olasin.” (Tolstoy: 28)

Tolstoy gibi ger¢egin pesinde kosan ve bu ugurda dert ve sikintilara
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katlanabilen insanlar, kendilerini yalniz hissetmeyecekleri, biitiin
insanlikla kucaklasabilecekleri ve kétiiliiklerden herkese iyilik yaparak
emin olabilecekleri, yani hi¢bir kimseden korkmayip, endiseye
kapilmayacaklar1 bir diinya tasavvur etmektedirler. Tolstoy “kendiniz
icin istediginizi baskalar i¢in de isteyin; kendiniz i¢in istemediklerinizi
baskalar1 i¢in de istemeyin.” hadisini yukarida belirtilen evrensel bir ahlak
modelinin olmazsa olmaz bir ilkesi olarak takdim etmektedir. Aslinda onun
aradig1; kimseye kin ve nefretin duyulmadigi, kimsenin dilinden, dininden,
renginden veya cinsiyetinden dolayr dislanmadig, biitiin insanligin barig
ve huzur igerisinde yasadig1 bir diinyadir. Tolstoy boylesi bir diinya i¢in
nasil bir ahlaka ihtiya¢ oldugunun farkindadir. ihtiyacina cevap buldugu
Hz. Muhammed’in hadislerini s6hret ve itibar sahibi bir yazar olarak biitiin
diinyaya ilan etmistir. Bu ilan edis hosgoriiniin 6tesinde bir kadirsinaslik
ornegi olarak, Islam dininde goriilen gergekligin vicdan sahibi insanlara
duyurulmasidir. Bugiin de insanligin Hz. Muhammed’in karikatiirlerini
yaparak Miisliimanlar1 incitmek yerine, Hz. Muhammed’i asgari bir
hosgoriiyle anlamaya ve diinyada Miislimanlarin da yeri oldugunu ilan
etmeye ihtiyact bulunmaktadir.

Tolstoy’un Azeri kokenli General Ibrahim Aga ile evli olan Rus
uyruklu bayan Yelena Vekilova’ya yazdigi cevabi mektup, onun din
degistirmeye kadar, insanlarin hiir iradeleriyle yaptiklari secimlere ne
derece sayg1 ve hosgoriiyle yaklastiginin bir kanitidir. Ozellikle Avrupa’da
“Islamlasma Karsit1” (anti-islamist) partilerin kuruldugu ve Islam karsit:
gosterilerin yapildigr gliniimiizde, iki oglunun Miisliimanligi se¢cmek
iizere oldugunu yazan bayan Vekilova’ya verdigi su cevap manidardir:
“...Sizin ogullarimizin Muhammed’in dinini Hiristiyanhktan {istlin
tutarak kabul etmeleri, yani bir dinden bagka bir dine ge¢meleri hakkinda
kimseye bilgi vermeleri gerekmez... Hiristiyan idealini ve 6gretisini her
seyden iistiin tutan bir insan i¢in bunu sdylemek ne kadar garip olsa da
demeliyim ki, Miislimanligin kendine has dis goriiniisiine gore Kilise
Hiristiyanligindan kiyas kabul etmez derecede iistiin durmasi, bende
higbir siiphe dogurmuyor.” (Tolstoy: 54)

Tolstoy’un kitabina aldig1 hadislerden bazilar1 sunlardir:

“Higbir kimseye otkesini yutmaktan daha giizel bir i¢cki verilmemistir.”
(Tolstoy: 26)

“Ofkesini agiga vurmaktan cekinip, onu boganlar1 Allah daima
miikafatlandirir.” (Tolstoy: 30)
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“Kimseyi kirma. Biri seni kirar ve ayiplarini, kotiiliiklerini aciga
vurursa, sen de onun katiiliiklerini agiklayip yayma.” (Tolstoy: 27)

“Diliyle insanlar1 kiranlari, ibadetleri temizlemez.” (Tolstoy: 36)

“Namaz kilip, oru¢ tutmaktan ve iyilik yapmaktan daha giizeli nedir
bilir misiniz? Darginlar1 baristirmak. Ciinkii kin, nefret ve diigmanlik
insan1 Allah’in verecegi her miikafattan mahrum eder.” (Tolstoy: 36)

“Muhabbet, insan1 sevdigine kars1 sagir ve dilsiz yapar.” (Tolstoy: 35)

“Gergek tizere olan o kimsedir ki, kotiiliige karsi sabirlidir ve kirilmay1
unutur.” (Tolstoy: 31)

“Gergek tevazu, biitlin iyiliklerin basidir.” (Tolstoy: 31)

“Allahu Teala, halim, selim, saygili ve miitevazi olmay1 emrediyor ki,
kimse baskasina zulmetmesin.” (Tolstoy: 35)

“En hayirlimiz odur ki, iyilik bulunca Allah’a siikreder, kotiiliige maruz
kalinca Allah’a sabreder. O daima Allah tarafindan miukafatlandirilir.”
(Tolstoy: 31)

“En mukaddes savas, insanin (nefsine) kendine galip gelmesidir.”
(Tolstoy: 31)

“Insanlara kars1 nezaketli ol, kabalik etme. Onlarla iyi gecin, onlardan
nefret etme. Sana Yahudiler ve Hiristiyanlar rastgelip de Cennet’in
anahtarin1 sorsalar, onlara Cennet’in anahtarinin Allah’in varligina,
birligine sehadet etmek oldugunu anlat.” (Tolstoy: 39)

Sonu¢

Samimiyetle Islam’a goniil veren Tiirkler, Hz. Muhammed’in
evlatlariyla (Ehl-1 Beyt’le) bulugsmanin verdigi irfani bilgi ve vicdani sevgi
ile biitiin yaratilmiglar1 bagirlarina basan kamil miirsidler yetistirmiglerdir.
Hoca Ahmet Yesevi, Hac1 Bektas Veli ve Yunus Emre gibi mutasavviflar
evrensel degerler sunan Kur’an ayetlerini ve Hz. Muhammed’in hadislerini
temel referans kaynagi alarak, herkesi ve her nefesi kusatan mesajlarin
insanliga hediye etmislerdir. Pir-i Tiirkistan’in Orta Asya’y1 aydinlatan
sevgi ve hakikat gilinesi, Hac1 Bektas Veli’nin ocaginda parlak bir kutup
yildizina doniiserek Anadolu’dan Balkanlar’a kadar sevgi yolunu gosteren
bir pusula olmustur. Asik Yunus Hac1 Bektas Veli’nin yolunda yiiriiyen bir
ask ve muhabbet eridir. Onun gokytizii ¢adirina herkes sigabilmistir.
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Kur’an ve onu insanliga teblig eden Hz. Muhammed, Goethe ve
Tolstoy gibi Batili disiiniirleri de etkilemis goriinmektedir. Goethe
Hiristiyan Almanlara gayr-i Hiristiyan olan Miisliimanlarin da sevgi
ve saygiya layik bir Peygambere, okunmay1 ve uygulanmayr hak eden
kutsal bir kitaba sahip olduklarini anlatmaya calismistir. Tolstoy ise
Ruslara Hz. Muhammed’i ve Islam’1 bizzat kaynagindan ve dogru bir
sekilde tanitmay1 amaclamis goriinmektedir. Fikir ve goriislerinden Islam
Tasavvufu’ndaki "ma’rifetu’llah" ve "muhabbetullah" kavramlarina denk
diisen bir anlayis1 benimsedigi fark edilen Tolstoy, bir Hiristiyan gencinin
Miisliiman olmasindan neredeyse mutluluk duymaktadir. Ciinkii o, “Hz.
Mumammed’in Hadisleri” adin1 verdigi kitaptaki sevgi ve hosgoriiye
cagiran Nebevi ahlaktan cok etkilenmistir.
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