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ÖNSÖZ


İslamiyete girdikten sonra Türk milletlerinin meydana getirdiği dinî edebiyata “İslamî Türk Edebiyatı” denilmiştir. Çeşitli müslüman türk devletleri devrinde yazılan İslamî türk edebiyatı eserleri genellikle halk lisanında ve halk vezni kullanılarak yazılmıştır. İslamdan önce halk edebiyatına değer veren Türk halkları, müslüman olduktan sonra da mutasavvıf şairlerin dinî şiirlerine, ilahilerine ve kasidelerine,  fikirlerine ve zikirlerine; yani dinî-tasavvufî edebiyata gereken önemi göstermişlerdir.


İslamî  türk edebiyatı, XI. ve XII. yüzyıllarda, tasavvuf ve tarikat olgusunun türkler arasında yayılmasıyla birlikte ortaya çıkmıştır. Basit ve samimi ilahilerle, öğüt ve mana yüklü hikmetlerle halkın gönlünde din duygusunu ve moral değerleri yerleştiren ilk mutasavvıf şairler, devlet adamları ve halk nezdinde büyük itibar görmüşlerdir. İslamiyetin geniş kitleler arasında yayılıp yaşanılmasında tasavvuf-tarikat hareketinin yanında, Ahmet Yesevi gibi sufilerin, Yunus Emre gibi dervişlerin büyük rölü bulunmaktadır. Tarih, dilbilim ve dinî Türk edebiyatı çalışmaları geçmişin bu gerçeklerini bize öğretecektir. 


İslamî türk edebiyatını ve mahsüllerini doğru anlamak için, İslam’dan önceki türk edebiyatını bilmek gerekmektedir. Ayrıca Türk İslam edebiyatının gelişmesini ilmî düzeyde kavramak için, bu edebiyatın her devirde ve her türk devleti bünyesinde meydana getirdiği mahsülleri ve kaydettiği gelişmeleri özel olarak tesbit etmek lazımdır. M.Fuad Köprülü, Gibb, Barthold ve benzeri yazarların Türk edebiyatı tarihiyle ilgili araştırmalarına bakılırsa, Doğu Türklerinde halk tasavvuf edebiyatının müjdecisi ve en büyük temsilcisi Hoca Ahmet Yesevi, Batı Türklerinin en büyük ve en eski halk mutasavvıf şairi de Yunus Emre’dir. Ancak Batı Türk dünyasındaki İslamî Türk edebiyatı özellikle Ahmet Yesevi ve hikmetlerinin tesiriyle teşekkül etmiş ve gelişmiştir. 


Kuşkusuz, İslamî Türk edebiyatını oluşturan kaynaklar arasında sohbet, menkibe ve destan gibi sözlü kültür unsurlarının yanında, Divanlar, hikmetler, vilayetnameler, miracnameler, mevlidler ve tevhidler ile dinî şiirlerin her türü, tekke-dergah kültürünün bütün mahsülleri bulunmaktadır.


İşte bu anlayış doğrultusunda, elinizdeki mütevazi çalışmamızda İslamî Türk edebiyatındaki şiir türlerini, yani dinî-tasavufî edebiyatı, tanınmış temsilcileri ve mahsülleriyle birlikte, temel özellikleriyle ele aldık. M.Fuad Köprülü’nün “Türk Edebiyatında İlk Mutasavvıflar”, Necla Pekolcay’ın “İslamî Türk Edebiyatı” adlarındaki eserleri başta olmak üzere, özellikle Türkiye Türkçesiyle yazılmış birçok değerli eserde bu mütevazi çalışmanın konusu olan İslamî türk edebiyatı çok geniş olarak ele alınıp değerlendirilmiştir.


   Huriye Yekhlef

GİRİŞ

  İSLAMÎ  TÜRK  EDEBİYATI  TARİHİ


Türkler’in İslam’dan önce meydana getirdikleri edebiyat, genellikle sazla söylenen halk şiirlerinden oluşmuştur. Ozanlar ya da halk şairleri, sazları ve şiirleri ile halkın törelerini, inançlarını, tarihini, dilini, dinini ve moralini yaşatmışlar, nesilden nesile ulaştırmışlardır. Bu sebeple idareciler halk ozanlarına ve şiirlerine büyük önem vermişlerdir.

 İslam’dan önceki dönemde Türk edebiyatını oluşturan eserler, toplumun başka unsurlarına uygun olarak, yabancı tesirlerden uzak kalmış, halkın bütün meselelerini, örf ve adetlerini, dinî ve kültürel değerlerini samimiyetle ve sade bir dil ile terennüm etmiştir. Çoğunlukla birbirine benzeyen ve elleri kopuzlu basit adamlar olan şairler, oba oba dolaşarak, hususi ve genel toplantılarda kahramanların menkibelerini anlatmışlar, millî destanlar söylemişler, meydana gelen olaylar hakkında da yeni türküler bağlamışlardır. “Sığır”denilen millî av ayinlerinde, “şölen” adı verilen genel ziyafetlerde, “yuğ”, adındaki matem merasimlerinde şairler mutlaka bulunmuşlardır.


Şairler terennüm ettikleri şiirleri “hece vezni” ile söylemişlerdir. Türkçe’nin bu hece vezni, belli ve aynı cins hecelerinin belli duraklı sayılara ayrılmasından meydana gelmekteydi ve çeşitli türleri vardı. Türk şiirinin bu ilk şekillerinde iki yön göze çarpmaktadır. Birincisi şekillerin azlığı ve keskinliğidir. İkincisi ise, çoğunlukla dört mısra’dan meydana gelen kıt’alarda ilk üç mısra’ın yalnız birbiri ile ve dördüncü mısra’ın bütün kıtalarla kafiyeli olmasıdır. Müzik ile şiirin birbirinden henüz ayrılmadığı bu dönemde, şiirlerdeki kafiye kaideleri çok basit ve iptidâî idi. 


Asya bozkırlarında yayılan bu iptidâi fakat canlı ve samimi edebiyat, Türklerin ince ve derin ruhunu bütün açıklığı ile gösterecek kadar zengin idi.


Türkler VII-IX. asırlar arasında kitleler halinde İslamiyeti kabul etmişlerdir. Türkler’in İslamiyeti kabulünden sonraki devreler içinde gelişerek varlığını sürdüren edebiyat, az önce söylediğimiz gibi, müslüman türk topluluklarının edebî mahsüllerini içine aldığı için, “İslamî Türk edebiyatı” diye adlandırılmıştır.


İslamî türk edebiyatına dair eserler, sözlü ve yazılı edebiyat mahsülleri şeklinde ikiye ayrılarak ele alınmaktadır. Ancak, sözlü edebiyat mahsüllerinin önemli bölümü bize yine yazılı edebiyat yoluyla ulaştığı için, bu şekilde kesin bir sınırlama yapmak doğru görünmemektedir.


İslamî türk edebiyatının hem sözlü ve hem yazılı mahsüllerinin genel mahsülleri şiirler ve destanlardır. Türkçede destan, “kahramanlıkları veya millî kahramanlıkları anlatan uzun şiir; türk halk edebiyatında yer alan uzun bir nazım çeşidi; halk hikayecilerinin söyledikleri hikayeler” olarak tanımlanmıştır. Bizdeki destan kelimesi ise batılılar tarafından “épopé” ve “légende” kelimelerinin manalarını birlikte kapsamaktadır. Ancak destanlar genellikle tarihî olayları olağanüstü anlatımla anlatan, kahramanların millet vicdanında bıraktığı izleri canlandıran, bir milletin yüksek duygularını terennüm eden uzun ve manzum parçalar olarak görülmektedir.


Destanlardan bir kısmı doğu Türkleri, bir kısmı da Anadolu Türkleri arasında meydana gelmiştir. Biz bunlardan Satuk Buğra Han destanı, Manas destanı ve Cengiz Han destanı üzerinde  kısaca duracağız. Aslında Danışmend Gazi destanı ile Seyyid Battal Gazi destanını da bu çerçeveye sokmak gerekir, fakat bunlar daha çok kahramanlık hikayeleri özelliği taşımaktadır.

Türk destanlarına dair bilgiler genellikle Çin, Fars, Moğol ve Arap  kaynaklarına dayanmaktadır. Türkçe kaynaklar olarak; Ebu’l- Gazi Bahadır Han’ın  Şecere-i Türk, ve Şecere-i Terâkime; Mahmud Kaşgarî’nin Divan-ı Lügati’t–Türk, Yazıcıoğlu Ali’nin Selçuk-nâme, F.Kadri  Timurtaş’ın Türk destanları adlarındaki eserleri ile İslam  Ansiklopedis’nin ilgili maddelerine ve Türk Ansiklopedisi (XIII, fasikül 99) ‘ne bakılabilir.

XII-XIV. asırlarda  İslamiyet’in Türk halkları arasında yerleşmiş olduğu görülmektedir. Sufî şairler ve müridlerinin dini yayma propagandaları bir yandan İslamiyetin yayılmasını hızlandırmış, diğer yandan da tasavvuf-tekke edebiyatı denilen yeni bir edebiyatın meydana gelmesine sebep olmuştur. Maveraünnehir’in İslamlaş-masının ardından Türkistan, tasavvuf hareketinin ilk ve en önemli merkezlerinden biri haline gelmiştir. Dinî hükümlere sıkı sıkıya bağlı olan Karahanlılar, İslamiyeti aşk ve samimiyetle savunan Gazneliler, Harizmşahlar ve Selçuklular, alimlere, sufî şairlere ve tasavvuf yolunda yürüyenlere büyük hürmet ve ilgi göstermişlerdir.

Gerçek şu ki, Türk halkları arasında İslam hızla yayılıp tasavvufî fikirler ile şerî esaslar kabul görürken, İslam dünyasında ayrılıkçı fikirler ve zararlı akımlar da büyük tehlike arzediyordu. Karmatiler, Batiniler, Hasan Sabbah ve fedaileri ile İsmaililer ve mutezililer Ehl-i Sünnet akaidine  samimiyetle bağlı Türkler ve illerini sürekli tehdit ediyorlardı. Bu durum Türklerin bir yandan hanefî- maturidî akidesine samimiyetle bağlanmasına, diğer yandan tasavvufa yakınlaşmasına, mutasavvıfların fikirlerine ve menkibelerine değer vermesine sebep olmuştur. Zaten Türkler, ilâhiler ve şiirler okuyan, Allah rızası için iyiliklerde bulunan, insanlara saadet ve cennet yollarını gösteren sufî şairlere, dervişlere ve müridlere, eskiden dinî bir kutluluk verdikleri ozanlara benzeterek, yakınlık göstermişler ve destek olmuşlardır. Artık eski ozanların yerini “ata” veya “bab” unvanlı dervişler almıştır. Arslan Bab, Ahmet Yesevi, Korkut Ata, Çoban Ata ve benzeri sufî şairler, menkibeleri ve şiirleriyle Türkistan halklarının gönlünde taht kurmuşlardır. Ancak, halkın bağrından çıkan ve halkın dili ile şiirler ve ilâhiler yazan bu seçkin şahsiyetler, İslamiyetin birçok unsurlarını doğrudan kendilerinden aldıkları Acemler (İranlılar) ve Araplardan belli ölçüde etkilenmişler; Türkçeye ve yazdıkları eserlerine Arapça ve Farsçadan birçok kelime girdirmişlerdir. Bu doğal etkileşim olayına rağmen, meydana getirdikleri dinî edebiyata kendi şahsiyetlerini aksettirmişler; aruz vezinlerinden yalnız kendi zevklerine uygun olanları almışlar, “rübâi” şeklini canlandırmışlar; “kaside” şekline ve “gazel”e bir başkalık vermişlerdir. Ayrıca eski mitolojiyi canlandırmışlar; arap edebiyatının tamamen yabancısı olduğu bir “destan devri” açmışlardır. 

İslamî Türk edebiyatına yalnız Çin, İran ve Arap edebiyatları etki etmemiş, türk halk edebiyatının da büyük tesiri olmuştur. Manas destanında  görüldüğü gibi, İslam öncesi birtakım unsurlar ile halk türkülerine ve törelerine ait elemanlar sufî şairler aracılığı ile İslamî türk edebiyatına geçmiştir. Evlilik, doğum ve ölüm merasimlerinde kopuz eşliğinde söylenen “mersiyeler” deki hususiyetler; ilgili kişinin veya kahramanın özellikleri, erdemleri, düşmana nasıl saldırdığı, nasıl savaştığı, yiğitliği, cömertliği v.s., İslamî Türk edebiyatının mahsülle-rinde de kendine yer bulmuştur.

İslamî Türk edebiyatının yazılı mahsülleri sayabileceğimiz ilk eserler, müslüman türk topluluklarının yaygın bulunduğu Gazneliler, Karahanlılar, Harizmşahlar, Çağataylar ve Selçuklular devirlerinde meydana gelmiştir. Biz, bu kronolojik sıralama içerisinde kalarak, islamî türk edebiyatını sözlü ve yazılı türleriyle ele alacağız. Ancak, onun başlıca temsilcileri ve mahsülleri  hakkında genel kanaat verecek bir bakış açısı ile konuyu irdelemek düşüncesindeyiz.

Ancak, burada, İslamî Türk edebiyatının kaynaklarının oluşumu, tarihî gelişimi ve temel kavramları hakkında genel bilgi vermeyi yararlı görüyoruz.

Türklerin kitleler halinde İslamiyeti kabul edip müslüman olmalarından sonra medreselerde din bilginleri, tekke ve dergahlarda  tasavvufcular tarafından meydana getirilen dini ve tasavvufî nitelikli edebiyata genel anlamda “Türk İslam Edebiyatı”, dar anlamda ise “dini-tasavvufî edebiyat” denilmektedir.

Türklerin Orta Asya ve Anadolu’da  kurdukları devletlerde dinî esaslara, din alimlerine, tekke ve tasavvuf erbabına büyük önem verilmiştir. Dinî esaslar ve örf  temelinde oluşan edebiyat ile  musiki halkın kültür ve uygarlığının temel taşlarından birini teşkil etmiştir. Geniş anlamda İslam dininin, dar anlamda tekke-dergah yaşantısının etkisinde meydana gelen ve büyük bölümü yazıya geçirilen İslamî Türk edebiyatında menkibeler, destanlar, şiirler, ilahiler, velayetnameler, mevlidler, hilyeler, tevhidler önemli bir yer tutmuştur.

Türkistan’dan veya Orta Asya steplerinden Anadolu’ya gelen ve burayı yurt edinen Türk dervişlerinin kurmuş oldukları tekke, zaviye ve dergahlar, medreselerin yanında dinî eğitim-öğretimin yapılmasına, toplumsal birlik ve bütünlüğün oluşmasına, sosyal dayanışma ruhunun güçlenmesine büyük katkıda bulunmuştur. Özellikle tekke, zaviye ve dergahların her zümreden insanlara kapılarını açması, sultan ve  vezirden esnaf ve memura kadar her sosyal sınıftan toplulukları kaynaştırıp birleştirmesi İslamî Türk edebiyatına geniş bir alanda  yayılma imkanı sağlamıştır. Öyle ki Osmanlı Sultanlarının önemli bölümü bir dergaha veya tasavvufî  tarikata mansup olmuştur.

Türklerin IX.yüzyıldan başlayarak topluluklar halinde İslamiyet’i kabul etmesi ve yeni bir medeniyetle tanışması onların sosyal ve kültür hayatında  köklü değişiklikler gerçekleştirmesine sebep olmuştur. Gerek siyasî, sosyal ve doğal şartların zorlanması, gerekse moğol istilası ve belli bir misyonu yayma düşüncesi sonunda Türkistan, Maveraünnehr ve Horasan’dan   kalkıp Anadolu’ya  gelerek yayılan, zamanla Alp-erenler, Horasan erenleri gibi adlarla tanınan dervişler halkın yaşantısında derin izler bırakmıştır. Oğuz Türkleri, gezgin Türkmenler bir bakıma dervişlerin öğretileri doğrultusunda  hayatlarını şekillendirmişlerdir. Belli yerlere tekkesini kurup postunu seren şeyhler ve dervişler etrafında büyük bir mürid halkası oluşturmuşlardır. 

Mevlevilik, Bektaşilik, Melâmilik, Bayramilik, Nakşibendilik ve Yesevilik Anadolu Türk müslümanlığının oluşmasında en etkili unsurlar olmuştur. Sözkonusu tarikatlar etrafında kümelenen müritler ile çevresinde çok renkli mürid halkları meydana getiren şeyhler ve kolonizatör dervişler basit ve sade bir edebiyatın gelişip yayılmasını sağlamışlardır.

Türkistan’da doğan, şeyhleri ve kolonizatör dervişleri aracılığı ile doğuda ve batıda hızla yayılan Yesevilik tarikatının “hikmetler” vasıtasıyla dinî-tasavvufî edebiyatın gelişmesinde ayrı bir yeri olmuştur.

Anadolu’da yaygın olan tasavvufî cereyanlardan bir diğeri Mevleviliktir. Yesevilik XII.yüzyıldan başlayarak Türkistan’da daha sonra da Anadolu’da  İslam’ın yayılmasında ve sade bir dinî düşüncenin yerleşmesinde etkili olmuşsa, Mevlevilik de XIII.yüzyılın başlarından itibaren Anadolu topraklarında yayılmış ve “merveli-mesnevi kültürü” adıyla bilinen dinî-tasavvufî anlayışı değişik kültür düzeyindeki halk arasında yerleştirmiştir.

XIII, XIV ve XV.yüzyıldaki İslamî Türk Edebiyatı mahsüllerinin halk arasında kolaylıkla yayılıp öğrenilmesinde şiirlerin ya da hikmetlerin sade ve anlaşılır dilde söylenmiş olması en etkili nedendir. XVI.yüzyıldan sonra en gelişmiş örneklerini veren dinî-tasavvufî edebiyatı oluşturan manzumelerde daha çok insan ve yaratılışı, ilâhi aşk, sevgi, Tanrı-kul ilişkisi, tarikat erkan ve adâbı ele alınmıştır. Ayrıca ilâhi bir ifade tarzı  özelliğini taşıyan tasavvufî içerikli bu manzumeler çoğunlukla ilâhı bir ilhamla kaleme alınmıştır. Bu sebepledir ki, İslamî Türk edebiyatındaki manzumeler dil, ruh ve uslüp yönünden dinî düşüme tarihimizde ayrı bir yere sahiptir. Sonraki bölümlerde göreceğimiz Kutadgu Bilig, Divan-ı Hikmet, Atabetü’l-Hakâik, Çarhnâme, Garibnâme ve benzeri eserlerde belirtilen özellikler açıkca kendini göstermektedir.
Dinî-tasavvufî kültür öncelikle “sohbet” adı verilen yolla doğrudan insana ulaşmaktadır. Ancak aynı kültür yazılı edebiyat, yani risale, makale ve kitap yoluyla ola geniş halk kitlelerine aktarılmaktadır. Yazılı kültür araçları sözlü kültürün temeli olan sohbet kadar etkili değilse de, tasavvufî kültürün nesilden nesile aktarılarak yüzyıllara uzaması ve uzun zaman yaşaması yolundaki hizmeti büyüktür.

Dinî-tasavvufî edebiyatın temel kitabı kura’nı kerim’dir. Ondan sonra Hz.Muhammed’in hadisleri, daha sonra da tasavvuf-tarikat erbabının eserleri gelmektedir. Sonuncular bir yandan Kur’an ve Sünneti yorumlarken, diğer yandan tasavvuf ve tarikat erkanı hakkında bilgiler vermektedir.

XI. yüzyıldan başlayarak İslamiyet’i insanlara bildirmek ve o’nu dış saldırılara karşı korumak görevini üstlenen tasavvuf-tarikat cereyanı, Türk dünyasının hızla müslümanlaşmasında, dinin kalıcı şekilde Türkistan (Orta Asya), kafkaslar, Balkanlar ve Anadolu’da yerleşmesinde etkin rol oynamıştır. Nitekim bugün de, yapılan araştırmalara göre, Batıda ve doğuda İslamiyet’in yayılması önemli ölçüde tasavvuf-tarikat hareketi ve tekke-zaviye edebiyatı yoluyla gerçekleşmektedir. 

XII. yüzyıldan itibaren hızlı bir kurumlaşma ve kitleleşme sürecine giren tasavvuf hareketi, tarihte hem İslamiyet’in Haçlı seferleri ve moğol istilası gibi dış saldırılara karşı koruyucusu, hem de tebliğ ve irşad faaliyetleriyle yayıcısı ve tanıtıcısı olmuştur. Nitekim Türkler İslamiyeti kabul ettikten sonra, tasavvufî din anlayışını ve ülküsünü hızlı şekilde benimsemişler; İslamiyetin bayraktarlığını yaparken ruh ve gönül dünyalarını sürekli tasavvuf kaynağından beslemişlerdir. Tasavvufî cerayanlar ve tarikatlar altın devirlerini Osmanlı devleti ve memlukler zamanında yaşamıştır.


İslamî Türk kültürünün temelini tasavvufî düşüce ve yaşantının oluşturduğu bilinen bir husustur. Anılan kültürün edebiyatı da tekke-dergah edebiyatından kaynaklanmaktadır. 

Burada, ileride ele alacağımız konuları daha iyi anlamamız için, İslamî Türk edebiyatının ve tasavvufun temel kavramlarını kısaca açıklamakta yarar var.


Tasavvuf; İslamiyetin yaşamış şeklidir.Yaşanan bir “hal”dir, dinin bâtınî yorumudur. İslamiyeti dış ve iç etkilerden koruyarak sade şekliyle yaşama yoludur. İnsan yetiştirme ve olgunlaştırma mektebidir. İnsana saygı ve sevgi temelinde gelişmiş bir düşüncedir.


Hicretin II. yüzyılından itibaren kurulmaya ve kurumlaşmaya başlayan tasavvuf hareketi, tarih boyunca İslamî düşüncenin açıklayıcı ve yorumlayıcı kurumlarından biri olmuş; toplumsal ve bireysel terbiye alanında çok etkili rol üslenmiştir. İslam dininin geniş coğrafyalarda ve kitleler arasında yayılması, Asya, Afrika ve Avrupa’da yerleşmesi daha çok tasavvuf cerayanı ve sufilik  yoluyla gerçekleşmiştir.


Tarihte çok sayıda ve türde tasavvufî akım olduğu gibi, çok tanınmış temsilcileri ve eserleri de görülmüştür. Beyazıd Bestamî, Cüneyd Bağdadî, Niyazi Mısrî, Muhyiddin el-Arabî, Bahaeddin Nahşibendî, Celaleddin er-Rumî, Hoca Ahmet Yesevi, Abdülkadir Geylanî, Hacı Bektaş Veli onların en tanınmışlarıdır.


Tasavvufta birtakım haller, derevler, makamlar, erkan ve adab vardır. Tekke-zaviye edebiyatı onları geniş olarak açıklamaktadır. İhlas makamına ulaşmak amacındaki tasavvuf yolunun kaynağı Kur’an ve Sünnet’ır. Tasavvufun uygulanmasında ana unsur ise zikirdir.


Zikir; Allah’ı anmak demektir. İlahi varlık içinde istiğrak halini arama yoludur. Zikir ya açık ya da gizli (sessiz) yapılır; fakat her iki zikirin kaynağı da Kur’anı Kerim’dir. Çok sayıda Kur’an âyeti zikri emretmektedir.


Tarikat; sözlükte gidilen yol demektir. Dinî kavram olarak ise, süfinin ya da şeyhin yaşantısının kurumlaşması, bir yaşayış yolu olarak kabul edilmesidir. Yani bir şeyh veya dervişin din anlayışı ve yaşayış şekli  bir sosyal çevrede kabul edilir ve kurumlaşırsa ona “tarikat” denir. Tarikatlar sosyal, kültürel ve toplumsal kurumlar, eğitim-öğretim ve dayanışma organları olarak çok önemli görevler gerçekleştirmiştir. Nefsini terbiye etmek, şahsiyetini olgunlaştırmak isteyenler tarikata sülük etmişlerdir.


Tarikat bir terbiye ve talim kurumu olup kendine özgü esasları, makamları, dereceleri, adab ve erkanı vardır. Tarihte ilk teşkilatlanan tarikat Yesevilik’tir. Nakşibendilik, Melamilik, Hurüfilik, Bektaşilik, Kadirilik, Mevlevilik, Ticanilik en çok bilinen tarikatlardır. Tarikatlar irili ufaklı, tekke ve zaviyelerden meydana gelmektedir. Her tarikatın bir literatürü vardır ve tarikat kurucusunun eserleriyle başlamaktadır.


Rabıta; bağlantı, bağlılık, bağ anlamlarına gelmektedir. Tasavvuf veya tarikatta şeyh ile  mürid arasındaki manevi bağı ifade etmektedir, tasavvufta çok önemli bir kavramdır. Rabıta olmadan tarikat yolculuğu gerçekleşmez, şeyh ile mürid arasında ilişki kurulamaz. Hakikata ulaşmak isteyen derviş veya mürid, gönlünü her durumda şeyhine rabtetmelidir.


Tasavvufcu (mutasavvıf sufi); tasavvuf yolunda yürüyen kişi, tasavvuf erbabı, hal ehli demektir. Nefsini terbiye eden ve maddeye tapmaktan uzaklaştıran; onu gerçek Varlığa kul olmaya yönelten insan. Allah’ın hoşnutluğunu kazanmak için dünyadan elini eteğini çeken olgun kişiye de sufi denir. Hem zahir ilmini hem de batın ilmini bilir. Nefsin bütün makamlarından başarıyla geçerek kendisini yetiştirmiştir. Hal ehlidir.


Şeyh; en büyük din alimi, tasavvufcu, tarikat sahibi, önder ve örnek kişi anlamlarını ifade etmektedir. Şeyhul İslam bu anlamdadır ve en üstün derecedeki din bilginidir. Şeyh ölünce yerine halifelerinden biri geçer ve onun öğretisi boyunca görev yapar, onun yolunda  yürür.

Mürşid, sufi, muttaki ve zahid sözleri de şeyh anlamında kullanılmaltadır. Bir üniversite veya ilmi kurumun en bilgin kişisine “şeyh” unvanı verilmekle birlikte, mutlak hakim, egemen ve yetki  kullanan insan için de, şeyh adı kullanılmıştır. Kabile şeyhi, aşiret şeyhi bu sonuncu anlamdadır.


Halvet; tasavvufî hayatın en önemli safhalarından biridir. Şeyh-mürid ilişkilerinin en güçlü ve samimi olduğu derecedir. Bu safhada şeyh ve mürid arasında sır olmaz; her şeyi paylaşırlar. Halvete giren kişi masivadan uzaklaşır.


Sema; vecd ve cezbe hallerine ulaşan muridin eriştiği hali, hareketleriyle göstermesidir. Tarikatlarda sema çok önemli olup inanç ve ibadetlerin pratikteki göstergesidir. Sema’nın en açık ve yaygın şekli Mevleviliktedir.


Makam; tasavvufta nefis terbiye etme, kemale erme, mürşid olma durumlarına erişmek için geçilmesi gereken safha anlamlarını ifade etmektedir. Mesela Yesevi’ye adabına göre kişi 70 ilim ve 70 makam geçmeden mürşid olamaz. Nefis makamları, tarikat makamları, irşad makamları vardır. Kemal makamı tasavvufta en yüksek makamdır.


Halife; tasavvuf ocağında terbiyesini tamamlayarak şeyhinin yolunda insanları irşad edenlere verilen addır. Şeyh adına terbiye ve telkin işlerini yürüten halife şeyhin vesiyeti veya işaretiyle tarikat yönetimini ele alabilir. Tarikatta şeyhten sonra ikinci kişidir.


Şeriat; hürmet, gidilen yol demektir; din alimleri ya da fakihler tarafından belirlenen dini esas ve ilkeler bütünüdür. Şeriat dinin görüntüsü ve uygulanan kurallarıdır. Şeriatsız tarikat olmaz. Şeriat, hakikata açılan kapıdır. Yunus Emre “Hakikat bir denizdir şeriat anın gemisi” derken bu kavramın kapsamını açıklamaktadır.


Munacaat; yalvarış, yakarış, dilek ve temenni anlamlarına gelmektedir. Edebiyatta bir tür. Dinî-tasavvufî edebiyatın önemli bir mahsülü; Mevlid, Tevhid ve Tezkire gibi İslami Türk edebiyatının  türlerinin büyük bölümlerinden biridir. Özellikle tasavvuf – tarikat erbabı tarafından kaleme alınan “Munacaat” türü eserlerde bir yandan Allah-insan ilişkisi, Tanrı’ya yalvarış ve yakarış; diger yandan, şeyh-mürid arasındaki ilişki, sevgi ve dua gibi konular işlenmektedir.- 


Tekke; tasavvuf-tarikat erbabının yetiştiği, eğitim-öğretim gördüğü, sohbet ve zikir merasimleri yaptığı yer. Süfilerin ve müridlerin yetişmesinde olduğu kadar, halk eğitim-öğretiminin belli bir rahle ve halka düzeni çevçevesinde gerçekleşmesinde dinî-tasavvufî edebiyat ürünlerinin yeşermesinde önemli rol oynamıştır. Türk müslümanlığının oluşmasında da tekke ve dergahların hususi katkıları olmuştur.


Osmanlı devletinde ve ona bağlı ülkelerde  toplumsal huzur ve düzenin sağlanmasında, sınırların düşman saldırılarına karşı korunmasında tekke ve zaviyeler büyük hizmet göstermiştir.


Nefes; Bektaşi şiirinin milli vezin ile ve milli şekiller altında yazılan asıl kıymetli ve orijinal parçalarına verilen ad. Bu nefesler tekkelerde belli bestelerde okunmuştur. Nitekim Bektaşilik dışındaki tarikatların tekkelerinde ilahiler, nutuklar ve hikmetler okunmaktadır. Nefesler hece vezniyle ve Yunus edebiyatıyla yazılmıştır. Örnek.


Gönlüme gözüme gelen surûru


Fazl  Hak Muhammed  Ali’den bildim


Cemâline muştâk gılmân ve hûrî


Fazl Hak Muhammed Ali’den bildim.


Tâlibine lûtfet ey kerem kânı


Lebin kevseriyle gel kandır canı


Adâlet etmenin geldi zamânı


Fazl Hak Muhammed Ali’den bildim.

Kısa kısa tanıttığımız bu kavramlar Türkler arasında tasavvufi halk edebiyatının, çeşitli kaynaklardan gelen unsurları birleştirerek halka mahsus bir şekilde nasıl kendini kabul ettirip yerleştiğini göstermektedir. Özellikle Ahmet Yesevi’nin hikmet tarzı tesiriyle meydana gelen bu tekke-dergah edebiyatı, Yunus tarzı diye tanınmış ve Nakşibendî, Bektaşî ve Kadirî tekkelerinde okunup yazılmıştır.


Türk edebiyatının gelişmesinde önemli etkisi ve katkısı bulunan bu tasavvufî-dinî halk edebiyatı her devirde çok seçkin temsilcilere sahip olmuş ve kıymetli mahsüller vermiştir. Bunların bir bölümü temel özellikleriyle ve özet olarak bu  mütevazi çalışmanın konusunu teşkil etmiştir. Ancak Ahmet Yesevi’nin Divan-ı Hikmet’i, Hacı Bektaş Veli’nin Makalat’ı, Mevlana’nın Mesnevi’si, Gülşehri’nın Mantıku’t-Tayr’ı, Ahmedi’nin İskendername’si, Aşık Paşa’nın Garibname’si gibi eserler özel olarak ele alınıp tanıtılması gereken kıymetli edebi mahsüllerdir.


Öte yandan, İslamî Türk edebiyatının meydana gelmesinde siyer, tezkiretü’l-evliya, hilyeler, miraciyeler, mevlidler, tevhidler ve dinî şiir divanlarının büyük katkısı olduğu bilinen bir gerçektir. İlk önce Farsça’dan tercüme yoluyla başlayan bu edebiyat daha sonra yerli ve milli telif mahsüllerine sahip olmuştur. Onların temel vasıflarıyla ortaya konulup tanıtılması hem genel Türk edebiyatının gelişmesine hem de İslamî Türk edebiyatının  zenginleşmesine  önemli katkı sağlayacaktır.

BİRİNCİ BÖLÜM

İSLAMÎ TÜRK EDEBİYATININ TÜRLERİ

1. SÖZLÜ  İSLAMÎ  TÜRK  EDEBİYATI

İslamî Türk edebiyatının ilk türü sözlü edebiyat olup, esasını destanlar teşkil etmektedir. Halk  lisanı ve halk  vezni kullanılarak meydana getirilen bu destanlar millî ruhu ve millî zevki terennüm etmiştir. Toplumun duygu ve düşüncelerine tercüman olmaları  sebebiyle büyük ilgi ve  kabul görüp, ağızdan ağıza, nesilden nesile intikal eden destanlar dinî ve ahlakî değerlerin bilinip yaşatılmasında da önemli rol oynamıştır. Halk şairleri, millî kimlik kazandıran sazlı ve sözlü söyleyişlerle toplumsal birlik ve  bütünlüğün korunmasına büyük katkı sağlamışlardır. Halkın günlük yaşantısında yer alan adetler, kutlu günler ve merasimler, bayramlar ve doğum- ölüm günleri, kahramanlık olayları, yarışlar ve döğüşler, toylar ve matem olayları şairlerin şiirlerinin temel konularını teşkil etmiştir. Kağan veya han ailesinden birisinin doğumu veya ölümü, tahta çıkması veya tahtan düşmesi, zafer kazanması ve toprak elde etmesi gibi olaylar da şiirlerle terennüm edilmiştir.
a. Satuk Buğra Han Destanı

   İslamî  Türk destanlarının ilk  örneklerinden sayılan Satuk Buğra Han destanı Karahanlılar arasında vücut bulmuştur. Karahanlıların ilk müslüman hükümdarı Satuk Buğra Han’ın şahsı etrafında şekillenmiş bir destan olarak bilinmiştir.


Satuk Buğra Han destanın konusu özetle şöyledir: Peygamberimiz, Hz. Muhammed (s.a.s.), Burak adındaki biniti ile göğe çıkarılmış; gökte karşılaştığı peygamberlerden birini tanımamış ve bu kişinin, kendisinin ölümünden üç asır sonra Türkistan’da yaşayacak bir ruh olduğunu söylemiştir. Hz. Muhammed dünyaya döndükten sonra onun için dua etmiş, daha sonra kendisinin ve sahabelerin olduğu yerde beliren ve selam verip yaklaşan atlıların Satuk Buğra Han ve kırk arkadaşının ruhları olduğunu belirtmiştir. Seneler geçmiş ve Kaşgar Sultanının oğlu Buğra Han dünyaya gelmiş; bu arada  zelzele olmuş ve suların kaynakları bulunmuştur. Bu olaylardan Buğra Han’ın müslüman olacağını anlayan falcılar onun öldürülmesini istemişlerse de, annesi onu müslüman olduğu zaman öldürmelerini söyleyerek kurtarmıştır.            


Satuk Buğra Han 12 yaşına gelince kırk arkadaşı ile beraber ava çıkmış, bir  tavşanı  avlarken arkadaşlarından ayrılmıştır. Bu arada  tavşan, yaşlı bir adam kılıgına girerek ona dinî öğütler vermiş, Buğra Han da onun Hızır olduğunu anlamıştır. Satuk’un babası ölünce  annesi amcası ile evlenmiştir. Amcasını bir gece dine davet etmiş, o kabul etmiyince yer yarılmış, amcası içine gömülmüüştür. Bu hadiseden sonra hükümdar olan Satuk, İslamiyeti Türk illerinde yaymış, savaşlarda ağızından çıkan ateşler kafirleri yakmıştır. Düşmana çevrildiği zaman kırk adım uzayan kılıcının  korkusu din düşmanlarının kısa zamanda müslüman olmasına sebep olmuştur. Satuk Buğra Han, 96 yaşına geldiği zaman, Amuderya boylarına, Kış Kezek’e, Karakurum’a kadar olan coğrafyadaki halkı müslüman etmiştir. Bir sene Çin ile savaşıp İslamiyeti Turfan’a kadar  yaydık-tan sonra, aldığı emirle Kaşgar’a dönmüş ve orada ölmüş, Artuç’ta Meşhed’e  gömülmüştür.


Özetle bu şekildeki Satuk Buğra Han destanının, halk arasında yaygın rivayetlerin derlemesinden meydana gelmiş olması ihtimal dahilindedir. Destan, Karahanlıların dinsizlerle mücadelesi üzerine düzülmüş olup, burada türk destan motifleriyle islamî konular karışıp kaynaşmış  durumdadır.

Satuk Buğra Han destanının farklı yazmaları olduğu bildirilmiş ve bu destanda onun ailesi hakkında da malumat yer almıştır.

Grenard isimli fransız şarkiyatçının “Journal Asiatique” te (Paris 1900, cilt XV) yayınladığı makale Satuk Buğra destanı hakkında  kıymetli  bilgiler  vermektedir.

b. Manas Destanı

Bu destan hakkındaki ilk bilgi rus asıllı Kazak-Kırgız idare amiri Franel tarafından 1849 yılında verilmiştir. 1856’da Kazak-Kırgız-lardan Çokan Velihanov, bir seyahatı sırasında (1856), Manas destanını bulmuş ve 1861’de “İzvestiya” dergisinde yayınladığı makalede bunu açıklamıştır. O şunları yazmıştı: “Sarp kayalarda  yaşayan Kırgızlarda tek bu destan  vardı. Bu destan Nogay devrine ait Manas destanıdır. Manas destanı Kırgızların bütün mitolojisini, masallarını, her türlü geleneklerini, bir kahraman etrafında  toplayan Kırgız Ansiklopedisidir. Ayrıca, Kırgızların hayat tarzları,  görenekle-ri, ahlakî ve dinî telakkileri, coğrafya ve tıp bilgileri, başka uluslarla olan ilişkileri bu destanda  kendisine yer bulmuştur.

Manas destanı hakkında rusça ve almanca ilmi birçok çalışma yapılmıştır. Bu çalışmalarıla ilgili edebiyat için Hoca Ahmet yesevi Vakfı tarafından Ankara’da üç ayda bir yayınlanan “Bilig Dergisi”ne (.   Sayı 3, s.26), Abdülkadir İnan’ın “Manas destanı üzerine Notlar” (Belleten, TDK Ankara 1959), W.Radolf’un “Türk Halk Edebiyatı Örnekleri” diye çevireceğimiz almanca çalışmasına (1885 yılında) bakılabilir. Radolf, anılan eserinde, 400.000 nushalık Manas destanı-nın 19.368 mısraını yayınlamıştır.

Manas destanının kahramanları  tamamiyle gerçek kişiler ve konuları da halkın başından geçen olaylardır. 1917-1924 yılları arasında yapılan çalışmalarda destanın yukarıda anılan 400.000 mısralık metni tespit edilmiştir; fakat ondan yayınlanlar azdır.

Arkeolog A.Bernştam’a göre, Manas destanı IX. asırda Kırgızlar’ın Yenisey boylarında devlet kurdukları zaman vücut bulmuştur. Bugün metin halinde tespit edilmiş olan Manas destanı parçalarının konusunu ise, XVI-XVII asırlardaki Kırgız-Kalmuk mücadelesi, yani müslüman Kırgızlarla putperest Kalmukların savaşları  teşkil  etmektedir.

Manas destanı, Manasçı denilen saz şairleri tarafından asırlar boyunca söylenilip giderken, her manasçı ona kendi devrinden motifler  eklemiştir.

c. Cengiz Han Destanı
Bu destan, eski Oğuz ve Uygur topluluklarıyla ilgili olup türk kavimleri arasında yayılan menkibelerin Cengiz Han etrafında toplanmış şeklidir. Bu unsurların XIII.asırda sözkonusu destanı meydana getirdiği söylenmektedir. “Cengizname” adı ile yazılı edebiyata geçen destanın yakın çağlara kadar yaşatıldığı bilinmek-tedir. Yazarı tesbit edilmemiştir ama eserin bir çok nushasının olduğundan ve bunların da değişik motifleri bulunduğundan sözedilmektir. Bu destanda dinî-islamî motiflerden çok islam  öncesi dönem uygur menkibeleri  yer almıştır.

Destan’ın konusu temelde Oğuz Han  soyundan gelen Cengiz Han’ın hayatı, savaşları, zaferleri  ve kahramanlıklarıdır. Ancak bu konular menkibevî tarzda işlenip anlatılmaktadır.
Cengiz Han destanının el yazması olarak 8 nushası tesbit edilmiştir.

2. YAZILI İSLAMÎ TÜRK EDEBİYATI

a. Gazneliler Dönemi ( 989-1192)
Samanilerden Alptegin ve onun evladı İshak, Bilgetegin, Sebüktegin ve Mahmud tarafından Türkistan’ın doğusunda kurulan Gazneliler devleti ilk müslüman Türk devletlerinden biridir. Maveraünnehir’den Taharistan ve Hindistanla çevrili coğrafyada hüküm süren bu devlet dini yaymak ve İslam düşmanlarıyla savaşmak için uzun yıllar  mücadele vermiştir.

aa.  Ferruhî  ve  Divanı
İlim, sanat ve edebiyata büyük önem veren Gazneli hükümdarları çevrelerinde Minuçhirî, Ferruhî gibi halk arasında şöhret kazanmış şairleri toplamışlardır. Bunlardan Ferruhî, sultan Mahmud ile iki oğlunun saray kasidecilerindendi. Eserlerini farsça yazmış ve 989-1030 yılları arasında  Gazneli Mahmud’un saray şairleri arasında yer almıştır. Ramazan ve kurban bayramları ile nevruz bayramında, çeşitli merasimlerde sultanı öven kasideler söylemiş; ayrıca seferlerde sultanla beraber olmuş ve ona şiirler dizmiş, zaferlerini yine şiirler ve kasidelerle kutlamıştır. Sultan Mahmud’un Somnet zaferini (1025) canlandıran ve bendesi Ayaz için kaleme aldığı kaside bunlardandır.

Ferruhî’nin şiir ve kasideleri samimi ve sade bir dil ile yazılmıştır. Nevruz ve dinî bayramlar için yazılan kasideleri de içeren Divan’ı 1933’de Tahran’da basılmıştır. 

ab.  Minuçhirî  ve  Divanı
Gazneliler devrinde yetişmiş şairlerden biri de Minuçhirî’dir. 1040 yılında öldüğü söylenen Minuçhirî dinî bilgilere vakıf ve arap şairlerin şiirlerinin çoğunu ezbere bilen bir şairdi. Çeşitli kasidelerini ihtiva eden Divanı’nda bazı Sultanları methetmektedir. Zamanımıza kadar gelen bu Divanı’ın bir çok yazmaları mevcuttur. Farsça yazılmış olan Minuçhirî divanındaki kasidelerinde arap şairlerin etkisinde kalmış olup canlı tasvirlere  yer  vermiştir.

b.  Karahanlılar Dönemi (840-1212)

Türkistan’da 840-1212 yılları arasında hüküm süren ilk Türk İslam sülelesi devletine Karahanlılar adı verilmiştir. İlig-Han adından İlek-Hanlar diye de isimlendirilen bu devlet Maveraünnehir’in batısında hüküm sürmüştür. İlk hükümdarı Bilge Kül Kadır Han olan Karahanlılar devrinde çok değerli şairler yetişmiştir. Hanlar ve devlet büyükleri şairlere ve eserlerine büyük önem vermişlerdir. İslamî türk edebiyatının değerli eserlerinden Kutadgu Bilig de bu devirde  yazılmıştır.

ba.  Kutadgu Bilig
Bu eser, İslamî türk edebiyatının türk dilinde yazılmış en eski edebî abidesi olarak bilinmektedir. 462/1070’de eski saray nazırı Balasagunlu Yusuf Has Hacib tarafından kaleme alınan eser, bir çok yılda tamamlanmış ve devrin adil müslüman kaganı el-Hasan b. Süleyman’a  ithaf edilmiştir.
 Kutadgu Bilig, Karahanlılar devrindeki müslüman türklerin ilk eseridir. Yusuf Has Hacib bu eseri V/XI. asırda Uygur harfleriyle manzum şekilde yazmıştır. Balasagun’da yaşayan seçkin bir ailenin çocuğu olan Yusuf Has Hacib arap ve fars dillerini de çok iyi biliyordu ve iyi bir tahsil görmüştü. Kutadgu Bilig isimli eserini Kaşgar’da bitirip Karahanlılar sultanı Tavgaş Bugra Ebu Ali Hasan b. Süleyman Arslan Karahan’a ithaf etmiştir. Eserden çok memnun olan kağan da ona “has hacib” unvanını vermiştir.

         Böylece eseri 1070 yılında Karahanlılar hükümdarı Tabgaç Ulug Buğra Kara Han’a ithaf eden Yusuf Has Hacip, Türk milletinin tarihini, sosyal hayatını ve fikir ürünlerini çok iyi bilmektedir. O, bu eseriyle insan hayatının manasını inceleyerek kişinin toplum ve devlet içerisindeki yerini tayin eden bir felsefe, yani yeni bir hayat felsefesi sistemi kurmuştur.

         Yusuf Has Hacip bu eserinde, ayrıca, dilin fert ve toplum arasındaki yerini, millî devlet ve millet hayatına olan hizmetini özel bir bölümde (“Dilin Meziyetini ve Kusurunu, Faydasını ve Zararını Söyler” adında) ele alıp açıklamıştır.

Örnek: 

İnsanı dil kıymetlendirir ve insan onunla saadet bulur; insanı dil kıymetten düşürür ve insanın dili yüzünden başı gider...

Dil arslandır, bak, eşikte yatar; ey ev sahibi dikkat et senin başını   yer...

Sözüne dikkat et, başın gitmesin, dilini tut, dişin kırılmasın...

   Kutadgu bilig Türkçe yazılsa da, onda  çok sayıda arapça ve farsça kelime vardır. Türklerin Acemlerle eski ilişkileri ve yeni dinin kendisiyle beraber birçok kavramlar, değer ölçüleri ve onları ifade edecek yeni kelimeler getireceği düşünülürse, bu etkinin  doğal olduğu söylenebilir.         

Kutadgu Bilig hece vezni ile değil, Acem etkisiyle doğrudan doğruya “şeh-nâ-me” vezniyle yazılmış ve onda bir mesnevi şekli kabul edilmiştir. Bu sebepledir ki, “vezin”de İran etkisi çok güçlüdür.

Kutadgu bilig, müslüman alimlerin yazdığı bütün eserler gibi, Allah’a hamd ve Resülü’ne duayı içeren mensur bir önsözle başlamaktadır. İçeriğinde, çeşitli meseleleri birer şahıs halinde canlandırarak ortaya çıkarmaktadır. Bu anlatım tarzı ile, kullanılan mecaz ve istiarelerdeki sadelik İran edebiyatında bulunmayan özelliklerdir.

Türkçenin ne kadar zengin ve mantıklı bir dil olduğunu anlamak için bu eseri okumak gerekir. Onda unutulup giden bir çok türkçe sözü de bulmak mümkündür. Bu eser, esas itibariyle, insana iki dünyada da mutlu olma yolunu göstermek için yazılmıştır. Şiir türünde yazılan Kutadgu Bilig 6520 mısralık şiiri içermektedir. Allah’a hamd ile başlıyıp O’na şükürle sona ermektedir. Allah ve Peygamberi övdükten sonra asıl konulara geçen Yusuf Has Hacip, dört kahramanı ve onların yakın dostlarını tanıtmaktadır. Kitapta, ayrıca, insan ve toplum hakkında  çok değerli sözler yer almaktadır. Bu özellikleriyle Kutadgu Bilig bir  “nasihatname” ve “siyasetname” kitabı niteliğindedir.

Eserin bir çok yazma nushası mevcuttur. Hakkında çok sayıda ilmî çalışma bulunan Kutadgu Bilig şairinin, bilgili ve erdemli bir devlet adamı ve islamî ilimlere vakıf bir şahsiyet olduğu eserinden anlaşılmaktadır.

Eserin adı, mevcut nushaların karşılaştırmaları sonunda şu beyitlerde gösterilmiştir:

Kitap atı urdum Kutadgu bilig

Kutadsu  okuglıka  tutsu elig

Sözün sözledim men  bitirdim bitig

Sunup iki ajunun tutgu elig

Kişi iki ajunnı tutsa kutın

Kutadmış bolur bu sözüm çin bütün

         (Yani bugünkü Türkçe ile:

         Kitap adını Kutadgu bilig koydum;

         Okuyana kutlu olsun ve ona yol göstersin.

         Sözümü söyledim ve eserimi yazdım;

        Elini uzatan iki dünyayı kut ile tutarsa,

        O kutlu olmuş olur; bu  sözüm doğrudur, inan )

Bu değerli eseri Türkiye Türkçesine kazandıran merhum Prof.Dr.Reşit Rahmeti Arat’tır.

bb. Divan-ı  Lügati’t-Türk

 Doğu Türkistan’ın önemli ilim merkezlerinden biri olan Kaşgar’da yazılan bu eser, Karahanlılar devrindeki ilmi ve edebi düzeyi göstermektedir. Divanı Lügati’t-Türk’un yazarı Kaşgarlı Mahmud’dur.

Destan, hikmet ve bahriyelerden örnekler içeren bu eser, Türk dillerini ve türk şivelerini, türk halk edebiyatını türk halklarına ve araplara  tanıtmak  gayesiyle kaleme alınmıştır. XI. yüzyılda yaşayan büyük düşünür ve dilci Kaşgarlı Mahmud tarafından yazılan Divanı Lügati’t-Türk, Türkçe yazılan en eski eserlerden biri olup günümüze kadar ulaşmıştır.

Balasagunlu olduğu söylenen Mahmud Kaşgarî’nin babasının adı Hüseyin, dedesinin adı ise Muhammed’dur. Ancak Mahmud Kaşgarî’nin hayatı hakkındaki bilgiler çok azdır. Eserini okuduğu-muzda Türkçeyi iyi bildiğini ve konuştuğunu;  bilgili,  kültürlü,  dinî ve millî duyguları güçlü bir kişi olduğunu anlarız. Karahanlılar döneminde yaşayan tanınmış bir ailenin çocuğu olup, çok türk illerini gezip gördü. Onun içindir ki, türk dilini, türk kültürünü, adet ve törelerini iyi bilmekteydi.

Mahmud Kaşgarî, eseri Divanı Lügati’t-türk’ü 1072’de yazıp tamamladıktan sonra Bağdat’a varıp Abbasî halifesi el-Müktedi Biemrillah’a (1075-1094) hizmet etmiştir. Onun eserini kendi eliyle  yazdığı kaynaklar tarafından  kaydedilmiştir. Yazma nüshalarından 1333 yılında  İstanbul’da  3 ciltlik kitap  basılmıştır.

Divanı Lügati’t-türk kitabının en önemli bölümlerinden biri Alper Tonga ile ilgilidir. Alper Tonga’nın kahramanlığını dile getiren bu bölüm dört kısma ayrılmış olup, onun çok sayıdaki kahramanlık hikayelerini içermektedir.

Eserin asıl gayesi ise, bir çok millete, özellikle de Araplara türkçeyi öğretmekti. Kitabı arapça harflerle yazması bunun açık delilidir. Kitapta 7500 kadar türkçe söz vardır. Besim Atalay, Divanı Lügati’t-Türk’ü bugünkü türkçeye aktarmış ve bu çalışma Türk Dil Kurumu tarafından 1931-1941 yıllar arasında basılmıştır.

Türk şivelerinin lügatı olmasının yanında, özet halinde türk dil, kültür ve uygarlığını da gösteren Divanı Lügati’t-türk, çok sayıda türk  efsanelerini ve halk edebiyatına ait örnekleri de içermektedir.

Eserdeki kelimeler vezin kalıplarına ayrılmış ve harekelenmiştir;  mısralarda sükun, med ve teşdidler yer almıştır.

            bc.  Atebetü’l-Hakayık

Atebetü’l- Hakayık’ın yazarı hakkında kaynaklarda fazla bir bilgi yoktur. Ancak eserdeki bir dörtlükten onun kör birisi olduğunu öğreniyoruz. Ayrıca Emir Seyfeddin’in yazdığı bir dörtlükten onun edipler edibi, erdemli ve kültürlü bir şair olduğu anlaşılmaktadır.

Edip Ahmet tarafından kaleme alınan bu eserdeki mısralar vezin sistemiyledir.

Örnek:

edipler edibi fazıllar başı

güherdin söz aymış öğun söz başı

ugan rahmet itsin bu saat anga 

yarın kopsa bolsun yaranlar işi.

Atebetü’l-Hakayık ondört bölümden (bab) ibarettir. Eser hakkın-daki bilgiler Arslan Hoca Tarkan’dan öğrenilmektedir. Muhammed İspehsâlâr Beg’e ithaf edilen eserin VI/XII. asırda yazıldığı belirtil-mektedir. Eser,Türkçe yazılmış Türk İslam kültürünü çok iyi tanıtan  manzum bir ahlak kitabı da sayılabilir. Ondaki şiirler çoğunlukla ayet ve hadislerle desteklenmiş olduğu için de İslamî bir eser kabulediledilir. Zaten Edip Ahmed bu değerli eseri, Türk İslam muhitindeki insanların  ahlakî ve dinî terbiyesı için yazmıştır. Eserin bablarının arapça yazılması, şiirlerin içeriginin ayet ve hadislerle desteklenmesi yazarının arapçayı ve İslam dinini çok iyi bildiğini göstermektedir.

Eserin çok sayıda yazma nushası mevcuttur; bunlar üzerinde doğulu ve batılı ilim adamlarının çeşitli çalışmaları bulunmaktadır. Ancak eseri ilim alemine tanıtan, “Keleti Szemle” isimli makalesiyle Necib Asım olmuştur.

c.  Harizmşahlar Dönemi (1157-1231)

Büyük Selçuklu sülalesinden Kutbeddin Muhammed b. Anuste-gin’in Harizm valiliğine, Harizmşah unvanı ile tayiniyle başlayan Harizmşahlar sülalesi, Kutbeddin’in oğlu Atsız zamanında bağımsız bir devlet olmuştur. Devlet, İl Arslan (1156-1172 ) ve Tökiş ( 1172-1200) devirlerinde güçlenmiş ve gelişmiş, Alaaddin Muhamed zamanında ise büyük bir imparatorluk haline gelmiş, nihayet moğol  istilası  sonunda  yıkılmıştır. 

Harizmşahların dinî hayatı bilinmeden dinî edebiyatı bilinemez. Onların dinî tarihi, Selçuklular dinî tarihinin bir devamı niteliğindedir. Selçukluların karşılaştıkları şiî- Fatımî siyaset, şiî-batınî İsmaililik ve Sabbahiye hareketi, batınî- karmatî mezhebi mensuplarının isyanları ve İranlıların şiiliği yayma propagandaları, Harizmşahlar için de başlıca problemleri teşkil etmiştir. Buna karşılık Harzimşahlar ve Selçuklular zamanında sünnilik ve  hanefilik resmî mezhep olmuştur. Hz. Hüseyin evladı olan seyyidler ve tarikat ehli de her iki devletten destek görmüşlerdir.

Seyyidler ve sufiler, Selçuklular ve Harizmşahlar arasında seçkin aileleri ve sınıfları teşkil etmişlerdir. Müderrisler, vaizler, imamlar ve medrese  talebeleri de toplumun hürmet ettiği  zümreler olmuştur.

Özellikle Harizmşahlar sahasında XII. asırda fakihlerin yanında, şerî-dinî meselelerle yakından ilgilenen bir başka zümre daha vardı ki; bunlar sufiler adı verilen tasavvuf ve tarikat mensuplarıdır.

Tasavvuf ehline sufî denildiği gibi, farsça derviş, arapça fakir de denilmiştir. XI. asırda Irak, İran ve Horasan’da görülen tarikatlar XII. asırda yaygın hale gelmiştir. Sufiler, dervişleri ile birlikte hangah-larda, mescid, hamam, kütüphane, tekke ve zaviyelerde  yaşamışlardır.

Tarikatın kurucusu sufî ölünce yerine geleneksel olarak halife-lerinden biri geçmiştir. Çeşitli bölgelere dağılan  bu halifeler de tekkeler ve zaviyeler kurarak bağlı bulundukları tarikatı halk arasında yaymaya çalışmışlardır. Tarikatların kendilerine has adab, erkan ve  kaideleri, ayin ve alametleri olmuştur. Sufî veya tarikat şeyhinin öğretileri, yaşayış şekli çerçevesinde meydana gelen değerleri ve tarikat esaslarını içeren edebiyata ise “tasavvuf edebiyatı” veya “tarikat- tekke edebiyatı” denilmiştir.

 Ne var ki, sufiler ile diğer dinî topluluklar arasında sürekli mücadeleler olmuştur. Tarikatlar ile ayinleri, tekke ve zaviyeleri, şeyh ve müridleri, fikir ve zikirleri  bazı çevrelerde devamlı eleştiri konusu yapılmıştır. Bu mücadele medrese ile tekke ve zaviye, tasavvuf ile başka ilimler arasındaki mücadeleyi de beraberinde getirmiştir.

Mehmed Fuad Köprülü, “Türk Edebiyatında İlk Mutasavvıflar” isimli eserinde, sufî adını almış ve zaviye kurmuş  ilk kişinin Kufeli Ebu Haşim olduğunu söylemektedir. Anılan kişi ve benzeri sufilerin temsilciliğinde İslamın ilk üç asırında ortaya çıkan, sonradan Hint, İran ve Yunan felsefelerine ait unsurları islamî unsurlar arasına katarak gelişen tasavvuf mesleği, kısa sürede bütün İslam alemine yayılmıştır. Harizmşahlar döneminde ortaya çıkan ve değerli edebî- dinî mahsüller veren tarikatlar arasında Yesevilik, Nakşibendilik tarikatlarının yanında, Kalenderiyye tarikatı ile Kübreviye tarikatı da yer almıştır.

Bu devirde yaşayan sufî şairlerden ve tarikat sahiplerinden biri de Ahmed  Yesevi’dir.

ca.  Divan-ı Hikmet ve Ahmed Yesevi

 XII. asırda Seyhun ilerisindeki bozkırlarda Türk göçebeleri ara-sında tarikatının akidelerini yayma başarısını gösteren mutasavvıf Ahmed Yesevi olmuştur. Edebiyat tarihçileri onu Türk tasavvuf edebiyatının kurucusu saymışlardır. Ancak, onun hayatı, eserleri ve öğretileri hakkında yeterli bilgilere sahip değiliz; çünkü bütün meşhur mutasavvıflar gibi Ahmet Yesevi’nin hayatı da, eserleri de menki-belerle  karışmış  durumdadır.

Hoca Ahmed Yesevi, bir sufî şair ve tarikat  kurucusu olarak Türklerin manevi hayatına yüzyıllar boyunca tesir etmiş ve bu yüzden Pir-i  Türkistan  lakabiyle  tanınmıştır.

Ahmet Yesevi, Batı Türkistan’da, Çimkent’in doğusundaki Sayram kasabasında doğmuşsa da, ömrünün çocukluk ve gençlik yıllarını, müridlik ve mürşitlik dönemlerini Yes’te geçirmiştir. 562/1166 yılında Yes’de ölen ve buraya gömülen Ahmed Yesevi çok sayıda  mürid yetiştirmiş ve hikmet adını verdiği şiirler yazmıştır. Türkçe olarak yazdığı bu dinî- edebî şiirlerini “Divan-ı Hikmet” adında bir eserde toplayarak  Türkistan halkına miras bırakmıştır.

Ahmet Yesevi’nin tasavvufi manzumelerini içeren bu ünlü esere bütün kaynaklarda da“Divanı Hikmet” denilmiştir; çünkü ondaki manzumelerin hepsi ayrı ayrı bir “hikmet” niteliğindedir.

Hikmet, Hz. Muhammed’in ve velilerin irşad ve vaazları, düşünür-lerin görüş ve sistemleri, felsefe anlamlarını içermesinin yanında, kitap, şeriat, dini öğüt, ilim ve ibret veren söz anlamlarını ifade etmek-tedir. Genellikle , doğu Türkleri arasında Yesevi tarzında söyle-nilmiş şiirlere “hikmet” denilirken, batı Türkleri arasındaki dinî- tasavvufî içerikli manzumelere “şiir”adı verilmiştir. Anadolu Türk-leri’nde bu tarz tasavvufi manzumelere  verilen ad ise“ilâhî” veya “ kaside” dir.

Aslında şiir, sözlükte, sezmek ve sezişle bilmek anlamını taşımaktadır. Arapça kökenli bir kelimedir; sanatkarane şekilde ifade edilen, ilhama dayalı mana içeren, vezinli ve kafiyeli sözlerdir. İlahî, kaside, gazel, tevhid, münacat, erik, lirik, didaktik ve benzeri adlarla bilinen türleri veya alt kümeleri vardır.

Ahmet Yesevi’nin Divanı Hikmet’i XII. asırda Türkçe yazılmış İslamî türk edebiyatının en eski örneklerindendir. Eski halk edebiyatının bir çok unsurunu alarak İslam  unsurları ile birleştirmiş ve kendine özgü bir tür oluşturmuştur. Sufî şairler Türk islam ülke-lerinde asırlar boyunca bu “hikmet” türünde şiirler yazmışlar ve okumuşlar, divanlar meydana getirmişlerdir.

Hoca Ahmet Yesevi’nin bu değerli eserinde iki temel unsur göze çarpar: dinî tasavvufî unsur ile millî, yani türk halk edebiyatından alınan unsur.

Divanı Hikmetteki manzumeler konu yönünden çok basit ve azdır. Dervişler ve dervişliğin uzunca öğülmesinin yanında, Peygamber ve sahabileri, hikayeler, dünya hayatından şikayetler, cennet ve bahçeleri, cehennem ve  halleri onun belli başlı konularıdır. Bunlara ek olarak eserde sosyal, siyasî, malî, askerî meselelere, devlet yöneticilerine yönelik nasihatlara, tarikat adab ve erkanına, doğru ve yanlış davranışlara, halk arasında görülen zulüm ve kötülüklere de geniş yer verilmiştir. Aşağıdaki dörtlükler onlardandır:

Nerde görsen gönlü kırık merhem ol sen

Öyle mazlum yolda kalsa hemdem ol sen

Mahşer günü dergahına mahrem ol sen

Ben sen diyen kimselerden geçtim işte

Nefsin yoluna giren rüsva olur

Yatsa kalksa şeytan ile arkadaş olur

Yoldan çıkıp tozup günahkar olur

Nefsi tep, nefsi tep ey kötülükler işleyen

Tarikata siyasetli mürşit gerek

O mürşide itikatlı mürid gerek

Hizmet kılıp pir rızasın bulmak gerek

Böyle aşık Hak’tan nasip alır imiş

Dünya ehli hakkımızda cömertlik yok

Padişahlarda, vezirlerde adalet yok

Dervişlerin duasında kabul edilme yok

Türlü bela halk üstüne yağdı dostlar

Dünya benim mülküm diyen sultanlara 

Alem malını sayısız yığıp alanlara

Yeme ve imeyle meşgul olanlara

Ölüm gelse biri vefa eylemez imiş

Ahmet Yesevi, çoğunlukla Hikmetlerini Orta Asya’daki halk arasında pek çok sevilen ve eskiden beri çok kullanılan yedili ve onikiliklerle yazmıştır. O, kafiye hususunda da, Arap ve Acemlere bağlı kalmamış; millî edebiyat ananesine tamamen sadık kalmış ve kafiye yerine halk edebiyatını taklid ederek daha çok “yarım kafiyeler” kullanmıştır. Bu kafiyeleri de fiillerin çekiminden meydana getirmiş ve eski “redif” usülüne de çoğunlukla bağlı kalmıştır. “Nazım” şeklinde de eski edebiyat geleneklerine bağlı olduğunu açıkca  göstermiştir.



Üçyüzaltmış Hikmet aytıb dastan aytı

Dastan aytı büstan içra oymak ucun 

diyen Ahmet Yesevi Hikmetlerini bu eski ve tamamen kavmî olan şekle göre düzenlemiştir.

Dörder mısralık ayrı bendlerden meydana gelen bu hikmetlerde, birinci kıtanın son mısrası bazen bütün bendlerde bir “nakarat” gibi tekrarlanmaktadır. Her bendin ilk üç mısrası kendi arasında kafiyeli; bendlerdeki son mısraların ise, daima ilk bendin sonuncu mısra ile aynı kafiyede olduğu görülmektedir; Birinci bend çoğunlukla öteki bendlerden farklıdır ve birinci mısra üçüncü ile, ikinci mısra da dördüncü ile kafiyelidir.

Ahmet Yesevi’nin tasavvufî nüfuzu sayesinde Hikmetleri Türk halkları arasında kutsî bir metin şeklini alarak yüzyıllarca yaşamıştır. Ondan sonra, Yesevi tarikatına bağlı dervişler de o tarz eserler yazmayı bir bakıma anane haline getirmişler; tarikat pirinin açtığı yolda yürümek için bunu zorunlu bir görev saymışlardır. Nitekim Hakim Ata (Süleyman Bakırgâni)’dan  başlayarak Kul Şemseddin, Beyza, Kul Şerefî, Hacı Bektaş Veli ve Yunus Emre gibi Yesevi ve Nakşibendi şeyhlerinden birçokları o tarzda hikmetler yazmışlardır.

Elimizdeki bazı kaynakların bildirdiğine göre, mutasavvıfların, yani tekke şairlerinin aruz vezni ile eserler yazmağa başlaması ve bu tarz eserlerin çoğalması XVI.yüzyıla dayanmaktadır. Bir başka şekilde ifade etmek gerekirse, aruzun tekkelere, hânekahlara girmesi özellikle Ali Şir Nevai’den sonra olmuştur. Ancak, aruzu kullanmakta mahzur görmeyen bu mutasavvıf şairler, aynı zamanda “hece vezni” ile Hikmetler yazmaktan da hiç geri durmamışlardır.


Ahmet Yesevi takipçileri denilen bu sufî şairler bir taraftan Yesevi’nin edebî geleneklerine bağlı kalarak halk için basit ve süfiyane eserler meydana getirirlerken, diğer taraftan Acem-İran tesiri gittikçe artmış; Türk hükümdarlarının saraylarında Acemleri taklid ederek “aruz vezni” ile bir takım türkçe eserler yazılmıştır.  Kutadgu Bilig ve Atebetü’l-Hakâik ile başlayan bu cereyan, Selçuklular zamanında da devam etmiş; Timur devrinde yeni bir güçle gelişme göstermiş; Emir Seyfeddin, Mir Haydar, Lütfî ve Şekkâkî gibi birtakım şairler yetiştirdikten sonra, Nevâî ile en yüksek noktasına erişmiştir. Ali Şir Nevâî tesiri Şeybanilerin  yıkılmasına kadar Orta Asya’da güçlü bir şekilde kendini göstermişse de, onların  düşüşünden sonra etkisini kaybetmiştir. Artık onun yerine, iki veya ikiyarım asırlık süre sonra, yeniden Ahmet Yesevi’yi örnek alan mutasavvıf halk şairleri yetişmeğe başlamış ve Yesevi tesiri eskisinden daha güçlü  şekilde kendisini göstermiştir. Hacı Bektaş Veli, Hacı Bayram Veli, Yunus Emre, Pir Sultan Abdal ve benzeri tekke şairleri Yesevi tarzını en iyi şekilde temsil eden eserler ortaya  koymuşlardır.


Yesevi’nin takipçileri sadece halk şair mutasavvıfları, yani tekke şairleri olmamış; edebî anlayışları tekkeden mülhem olmakla birlikte, tamamiyle mutasavvıf sayılmayacak halk şairleri, aşıklar da onun yolunda yürümüşlerdir. Eski Türk ozan veya “baksı”larının yerini alan bu “bestekar şarkıcı” şairler, hiçbir medrese eğitim-öğretimi görmeden yetişmiş olup, halkın zevk ve ruhunu iyi bilen ve halk edebiyatından yeterince yararlanan kimselerden meydana gelmiştir. Yesevi veya Nakşibendi  tarikatına mensup oldukları için de, tasavvuf hükümlerine ve sülük adabına ait birçok şeyleri  kulaktan öğrenmişler, şiirlerinde onlarla ilgili deyim ve kelimeleri sıkca kullanmışlardır. Bunlar bazen aruz vezni bazen de hece vezni ile eser vermişlerdir.

 Netice itibariyle, Hoca Süleyman Bakırganî, Yunus Emre ve benzeri tekke şairleri hece vezni ile Türkçe yazdıkları hikmetlerinde Ahmet Yesevi edebî geleneğini canlı bir şekilde yaşatmışlardır. 

Rivayetlere bakılırsa, Hoca Ahmet Yesevi’nin dünyanın dört tarafından gelmiş 99.000 müridi olmuştur. Onun irşad ve ruhsatları ile etrafa gönderilen halife ve şeyhler buna dahil değildir.


İlk Türk İslam mutasavvıfı olarak tanınan Ahmet Yesevi’ye ait çok keramet anlatılmaktadır. O,Türklere İslam’ı ve tasavvuf mesleğini öğretmek için “farsçayı çok iyi bilmesine rağmen” hikmetlerini Türkçe yazmıştır. Türkçe söylemiş ve Türkçe söyleşmiştir. Onun yolundan gidenler de şiirlerini ve hikmetlerini Türkçe yazıp söyle-mişlerdir. Dinimizi ve dilimizi doğru anlamamızı önemli ölçüde Ahmet Yesevi’ye borçluyuz. 

 Ahmet Yesevi’nin Divanı Hikmeti’nin de  İslamî türk edebiyatı-nın ilk yazılı örneklerinden olduğunu daha önce söyledik. Dinî, ahlakî, millî ve tarihî konular bu eserde manzum halde ustalıkla ama, çok sade bir türkçe ile terennüm edilmiştir. Onda tasavvuf yolunda yürüyenler için de çok değerli bilgiler ve öğütler mevcuttur. Bu sebepledir ki, Ahmed Yesevi, Yesevilik ve Divanı Hikmet hakkında çok sayıda ilmi çalışma yapılmıştır. M. Fuad Köprülü ise “Türk Edebiyatında İlk Mutasavvıflar” isimli eserinin üçteikilik bölümünü Ahmet Yesevi, Yesevilik ve Divanı Hikmet’e ayırmıştır.


Yesevi Hikmetlerinde yüce yaratıcının birliği ve büyüklüğü anlatıldığı gibi, insanın kendi nefsi ve şeytanın kötülüğünden kaçınması da şiddetle vurgulanır:


Gelin dostlar Allah adını daima zikredelim,


Allah adı gönül  kilidini  açar dostlar,


Estağfiru ya estağfirullah durmadan deyin,

Şeytan, tenden çıkıp kaçar dostlar.


Yesevi bu  konuyu  bir başka yerde şu  mısralarla anlatmaktadır:



“O makamın yollarının sırları var



Kendi başına giderse, yoldan çıkar.



Azdığı için melun şeytan dinini bozar,



Kendi yoluna çekip hayran kılar.



O makamı öğretecek kılavuz gerek,



Tarikatın başında iyi insan gerek.

Bu yoldan vazgeçmeyen, sözünde duran gerek,

Öyle kılavuz cennette seyran kılar”.


Divan-ı Hikmet önceleri yazma nüshalar şeklinde, daha sonraları basma tekniği ile çoğaltılmıştır. Nitekim geçen iki yüz yıl içinde onyedi kez Taşkent’te, dokuz kez İstanbul’da, beş kez Kazan’da, birer kere de Buhara ve Kaağan’da matbu olarak yayınlanmıştır. Yakın zamanda Prof. Dr. Kemal Eraslan bu değerli eseri “ Divan-ı Hikmet’ten Seçmeler” adı ile 70 hikmet halinde yayına hazırlamış ve T. C. Kültür Bakanlığı da yayınlamıştır. Dr. Hayati Bice de 1836 Kazan baskısını esas alarak  Divan-ı Hikmet’i 144 hikmet’ten meydana gelen   bir kitap halinde yayına hazırlamış, Türkiye Diyanet Vakfı da onu 1998’de Ankara’da “Divan-ı Hikmet” ismiyle basmıştır.

 Ali tarafından yazılan “Kıssa-ı Yusuf”, Seyyad Hamza’nın“Yusuf ile Züleyha”sı,Hacı Bektaş Veli’nin “Makalat”ı da Harizmşahlar devirinde yazılan İslamî Türk edebiyatı  ürünlerindendir.

cb. Yesevilik ve Günümüze Ulaştıranları


Yesevilik, Türkistan’ın Yesi şehrinde yaşayan Hoca Ahmet Yesevi’nin adına kurulmuş ilk büyük Türk tarikatıdır. Ondan önce bugün anlaşılan manada tarikat olayı olmamıştır.


Yesevilik  daha çok dini ve ahlaki konuları ele almakta; tarikat ve tasavvuf erkanını açıklamaktadır.


Yesevilik Türklerin müslüman oluşuna ve din anlayışına çok etki etmiştir. Yesevilik tevazu, sadelik ve fedakarlık ocağıdır. Tevhid, Şeriat ve sünnete bağlılık, riyazet ve mücahede, halvet ve zikir tarikatın temel esaslandır. Allah’ı tam bilmek, cömertlik, tam olarak  doğruluk Allah’ın verdiği rızka razı olmak, derinden ve ince ince düşünmek,cemaatla namaz kılmak, sürekli abdestli olmak, devamlı zikir halinde olmak... Yesevilik tarikatının temel hükümlerindendir.


Yesevilik, XII. yüzyılda İslam’ın Orta Asya Türk toplulukları arasında yayılmasında, Hindistan, Anadolu ve Balkanlar’da yerleşmesinde önemli katkıda bulunmuştur. Yesevilik kültürünün etkileri sözkonusu bölgelerde varlığını yüzyıllarca sürdürmüştür. Hacı Bektaş Veli, Yunus Emre, Sarı Saltuk ve benzeri ünlü sufiler Yesevilik tarikatını günümüze ulaştıran şeyhlerdir. Bunun yayında Yesevi’ye kültürü bize daha çok aşağıdaki eserler yoluyla ulaşmıştır: Divan-ı Hikmet, Menakıb-ı Ahmed-i Yesevi (varlığını Hacı Bektaş Veli’den öğreniyoruz), Hakim Ata Kitabı (Yesevi’nin halifelerinden Süleyman Hakim Ata yazmıştır), Risale-i Tevarih-i Bulgariye (Yesevi’nin Bulgaristan bölgesindeki halifeleri hakkında bilgi vermektedir, 1902’de Kazan’da basılmıştır), Şeraitu’l-İslam (Z.-Velidi Toğan tanıtmaktadır), Menakıb-ı Hacı Bektaş Veli, Behçetü’l- Hadâik (XIV.yüzyılda Anadolu’da yazılmıştır), Evliya Çelebi Seyahatnamesi, Divanlar, Cevahiru’l-Ebrar Min Emvaci’l-Bihar.


Şüphesiz Ahmet Yesevi, Yesevilik ve Divan-ı Hikmet ile alakalı ilmî çalışmalar, sempozyumlar ve yayınlar bu tarikatın çeşitli yönleriyle tanınıp güçlü bir şekilde varlığını sürdürmesinde etkili olmaktadır.

cc.  Vilayetname ve Hacı Bektaş Veli
 Hacı Bektaş Veli, Anadolu evliyasının en tanınmışlarından biridir ve Bektaşilik tarikatının kurucusudur. Hayatı hakkındaki bilgiler sınırlıdır ve çoğunluka menkibelerden oluşmaktadır.

Onun kurucusu olduğu Bektaşilik XIV-XV. asırlarda Anadolu’nun her tarafında ve Osmanlı ülkesinde geniş bir bölgede yayılmasının yanında, Osmanlı ordusunun temeli olan Yeniçeri Ocağı’nın kurulup gelişmesinde de önemli rol oynamıştır.

Hacı Bektaş Veli’nin tarikat silsilesi farklı şekillerde gösterilse de, halk ve devlet nezdinde büyük hizmetler yapmıştır. Yesevi’nin müridlerinden biri olup tarikat ayinlerini türkçe lisanı ile yapmış; halk vezni ve lisanıyla yazılmış türkçe ilahileriyle toplumun genel ve özel meselelerini terennüm etmiştir.

Hünkar Hacı Bektaş Veli’nin kurucusu olduğu Bektaşilik, sünniliğin hakim olduğu büyük merkezlerden uzak yerlerde, göçebe türkler arasında yerleşmiş; ılımlı, hoşgörülü, genel ve müphem  akideler ihtiva ettiği için de,  yayılışı kolay olmuştur.

Hacı Bektaş Veli’nin hayatını ve menkibelerini içeren değerli eserinin adı “Vilayetname”dir. Arapçaya çevrilen bu manzum eserin çeşitli kütüphanelerde bir çok nushaları mevcuttur. Ayrıca onun “Makalat” isminde bir başka eseri vardır ki, Türkiye’de ve Avrupa’da onunla ilgili ciddi ilmî çalışmalar yapılmıştır.

        Hacı Bektaş Veli’nin anılan eserlerinde ifade edilen düşüncesi XV. asırda “Bektaşilik” adıyla şekillenirken, dinî - edebî şiirleri de “Bektaşi Şiiri” olarak bilinmeye başlamıştır. Bu şiirlerde Yesevi’nin Hikmetlerinin, Yunus Divanı’nın etkilerinin olmasının yanında, Babailik, Ahilik, Abdallık, Hurufilik ve Kalenderilik meslekleriyle ilgili inanışları ve fikirleri de kapsamaktadır. Bektaşi babaları başka şeyhler gibi mederese tahsili görmüş kimseler olmayıp, halk arasında yetişmiş basit, sade insanlardan meydana gelmiştir. Bektaşi şiirinin millî vezin ve milli şekillerle yazılan asıl kıymetli ve orijinal parçaları “nefes” adıyla tanınmıştır. Bu parçalar tekelerde belli bestelerede okunmuş ve ezberlenmiştir. Şu nefes, Bektaşi şiirinin en güzel ve en samimi örneklerinden  biridir:


Vardım kırklar meydanına gel beri hey can dediler


İzzet ile selam verdim geç otur hey can dediler


 Kırklar yerinde durdular yerlerinden yer verdiler


Meydana sofra serdiler lokmaya sun can dediler


Kırkların gönlü uludur müminler kalbin eridir


Gelişin kanden beridir söyle be hey can dediler


Kalk sema’da bile oyna silinsun pak olsun ayna


Kırk yıl bir kazanda kayna dahi çeksin can dediler


Düşme dünya kisvetine talib ol Hak Hazreti’ne


Ab-ı kevser şerbetine parmağını ban dediler


Gördüğünü gözün ile beyan etme sözün ile


Bir gececik bizim ile olasın mihman dediler

      XV. asırdan itibaren halk arasında ilgi gören ve hızla yayılan 

“tekke şiiri”, Bektaşi şiirleri ile önemli benzerlikler içermiş; ilahiler ve kasidelerden oluşan türleriyle tarikat erbabı tarafından okunup ezberlenmiştir.  

d.  Selçuklular Dönemi (1040-1299)

 Selçuklular sahasında, Harizmşahlar sahasında olduğu gibi, İslamî Türk edebiyatının yazılı türlerini vilayetnameler, kasideler, natlar ve ilahiler, destanlar ve menkibeler ile mevlidler ve tevhidler teşkil etmiştir. Tasavvuf, tarikatları ve çeşitli kurumları ile yerleşip yayıldığından dinî-tasavvufî edibiyat veya tekke-zaviye edebiyatı halk arasında yerleşmiştir. Mürşidler ve müridler çok sayıda tasavvufî-dinî eser meydana getirmiştir.

Selçuklu hanedanından Selçuk’a nisbetle, Selçuklular adını alan Selçuklular devleti, XI. yüzyılda ortadoğuda, İran ve Kirman, Süriye ve Anadolu’da ikibuçuk asır hüküm sürmüştür. Oğuzların Kınık boyuna mansup olan Selçuk’un adını taşıyan bu büyük devlet, doğuda ve batıda kendini kabul ettirmiş; bir çok dinî, fikrî ve ahlakî  akımları bünyesinde taşımıştır. Tasavvuf ve tarikatlar, farklı dinler ve mezhepler bu devlette özgür olarak yaşamışlardır.

Ancak zamanla Selçuklular Maverünnehir’de zayıflamış ve Çağrı Bey’in başkanlığında Anadolu’ya doğru yola çıkmıştır. Çağrı Bey’in Anadolu’ya yönelik seferleri başarıyla  sonuçlanmış ve kardeşi Tugrul Bey’in siyasî ve askerî durumu güçlenmiştir. Ancak Selçuklular daha sonra Karahanlıların zorlamaları sonunda Harizm’e çekilmek duru-munda kalmışlar ve Gazneliler’le iyi komşuluk ilişkileri kurarak yaşamışlardır. Yaşadıkları yerler dar gelip, başka yerlere yayılıp yerleşmek istemeleri üzerine Gaznelilerle savaşmışlar ve Türkmen-lerin de desteği ile Gaznelileri yenmişlerdir.

Çağrı ve Tuğrul Beyler ile Alparslan ve Melikşah Selçukluların en ünlü hükümdarlarıdır.

Selçuklular döneminde, çok sayıda tasavvuf ve tarikat mensubu Anadolu’ya yayılmış ve dergah kurmuştur. Osmanlı devletinin kuruluşunda da önemli rol oynayan bu kişiler daha çok köylü müslümanlar arasında faaliyet gösterdikleri için, eserlerini zaman-larında kolay anlaşılabilir ve sade türkçe ile, vezin ve kafiye şekille-riyle yazmışlardır.  

Selçuklu kültür ve medeniyeti, birçok farklı medeniyetin kalıntılarını bünyesinde barındıran bir coğrafya üzerinde meydana gelmiştir. Oğuz Türkleri Anadolu’da yerleştikleri zaman, İslam aleminde tasavvuf cereyanı çok güçlü bir şekilde yayılmış bulunuyordu. Böylece Selçuklu devletinde de, İslam ülkelerinin genel ananesine bağlı olarak, tekkeler, zaviyeler, hankâhlar vücuda getiril-miş; etraftan gelen veya Anadolu’da yetişen dervişler ve şeyhler buralarda yaşamışlar ve çeşitli hizmetler yapmışlardır. Onların arasında İran, Mısır, İrak, Suriye ve Horasan’dan gelen şeyh ve dervişlerin yanında, Türkistan ve Harizm’den gelen ve Yesevi’nin edebî ananesine bağlı bulunan mutasavvıflar, dervişler ve şeyhler de bulunmuştur. Göçüp gelen bu şeyhler ve dervişlerle birlikte, Anadolu’da, Yesevilik, Nakşibendilik, Rufailik, Şii-batınilik, Hurufi-lik, Bektaşilik, Kübrevilik, Ahilik gibi tasavvufî akımlar veya tarikatlar da yayılmağa başlamıştır. Mevlana Muhammed Celaleddin, Sultan Veled, Yunus Emre, Hacı Bektaş Veli ve benzeri evliya işte böyle bir dinî-edebî ortamda yaşamış ve eser vermişlerdir.

Anadolu’da verilen eserler genellikle oğuz türkçesiyle yazılmıştır. Ancak türkçe yazılan eserlerin sayısı, Türkçe yazmak küçümsendiği için  oldukça az olmuş; daha çok arapça ve farsça eserler meydana getirilmiştir.  

        Buraya kadar kısaca tanıtıp geldiğimiz İslamî Türk edebiyatı eserleri göçebe türk halkına hitaben yazılmıştır. Mevlana Celaleddin, Sultan Veled ve Aşık Paşa gibi mutasavvıf şairler ise daha çok şehirlilere, yani tahsil görmüş zümreye veya mutasavvıflara yönelik şiirler yazmışlardır. Yine birinci kategoride gösterdiğimiz şairler eserlerini türkçe yazarken bu sonuncular farsça yazmışlardır. Mevlana’nın “Mesnevi”, Aşık Paşa’nın “Garibname”, Sultan Veled’in “İbtidaname” isimli eserleri yüksek bir bilgi ve kültürün eserleridir.

da.  Mesnevi ve Muhammed Celaleddin er- Rumi

         Mutasavvıf bir şair ve mevlevi olan Muhammed Celaleddin 604/1207’de Belh şehrinde doğmuş, 672/1273’de Konya’da ölmüştür. Gerçek hayatı bir çok efsanevi unsurlarla karışmıştır. Ahmet Eflaki’nin “Menakibu’l-Arifin” isimli eserinde onun hayatı hakkında geniş bilgi mevcuttur. Ulema sınıfına mensup bir ailenin çocuğu olarak yetişmiş ve tahsil görmüştür. Sultan Veled’in İbtidaname’sinde ve M.Fuad Köprülü’nün Türk Edebiyatında İlk Mutasavvıflar isimli kitabında onun  yetişmesi  ve ilmi şahsiyeti ayrıntılı şekilde anlatıl-maktadır.

 Özellikle Konya’da Tebrizli Şems’den çok şey öğrenen Muhammed Celaleddin tasavvuf mesleğinde pişip olgunlaşmıştır. Artık kendisi tarikat şeyhi olmuş ve sevgi temeline dayanan,  hoşgörüyü   yaymayı  amaçlayan “ Mevlevilik” diye bilinen bir tarikat kurmuştur. Ancak mevleviliğin tam anlamıyla bir tarikat haline gelmesi, Muhammed Celaleddin’in oğlu Sultan Veled’in tarikat şeyhi olmasıyla  gerçekleşmiştir.

 Mevlana’nın İslamî Türk edebiyatı ile ilgili iki önemli eseri vardır: birincisi Divan’ı, ikincisi Mesnevi’sidir. Mesnevi genellikle didaktik bir eserdir, Divan ise lirik gazelleri içermektedir. Ancak her iki eserdeki şiirlerin temel teması ilâhi aşk olmuştur. Anlatılan olaylar ve verilen misallerle Allah- insan sevgisini, Allah- kul ilişkisini, insanların birbiriyle olan ilişkilerini açıklamaktadır. Bu bakımdan Mevlana’ya  “ sevgi adamı”  unvanı  verilmiştir. 

 Farsça olarak ve edebî bir dille yazılan Mesnevi’de ayetlere ve hadislere, hikayelere ve öğütlere geniş yer verilmiştir.

 Kütüphanelerde bir çok nushası bulunan Mesnevi birçok dile çevrilmiş ve hakkında çok sayıda ilmî çalışma yapılmıştır. Doğuda ve batıda en çok tanınan şair sufilerden biri şüphesiz Mevlana Celaleddin, en çok okunan ve bilenen tasavvufî eserlerden biri de onun  Mesnevisi olmuştur. Her yıl Aralık ayının ilk haftasında Konya şehrinde uluslararası düzeyde düzenlenip kutlanan “ Mevlana Haftası ve Şebb-i Aruz” merasimi vesilesiyle ilim adamları ve halk Mevlana felsefesini, onun değerli fikirlerini ve eserlerini daha iyi anlama imkanı bulmaktadır. Gerek Divan gerekse Mesnevi manzum ve mensur eserlerin bütün özelliklerini taşımakta olup çeşitli sosyal, kültürel, dinî, ahlakî ve psikolojik meseleyi manzum şekille açıklayan bölümlerden meydana gelmektedir.

Mesnevi, 26.000 beyitten fazla sayıdaki şiirleriyle yalnız Mevla’nın değil, belki bütün tasavvufî edebiyatın en ünlü mahsülüdür. Bu değerli eser sadece Anadolu türkleri üzerinde değil, Hind ve İran ile Avrupa’da da oldukça etkili olmuştur. Ahlakî -tasavvufî didaktik bir eser olan Mesnevi özellikle tasavvuf-tarikat yolunda yürüyenleri irşad etmek, halka öğüt vermek amacıyla yazılmış bir eserdir. Bazı kaynaklarda onun lisan ve nazım bakımından düzensiz ve hatalı olduğu  ifade  edilmektedir.

 Eserde her konu ve problem, her fikir ve inanç, münasip bir hikaye ile anlatılmıştır.


Mesnevi, her beytinin mısraları kendi aralarında kafiyeli arûz bahirlerinin kısa şekillerinden biri ile yazılmış bir nazım şeklidir. Bu şekilde beyitlerin mikdarı ikiden başlayarak, bir veya birçok ciltlik eserler dolduracak sayıda olabilir. Bu tarzda beyitlerden meydana gelmiş eserlere “Mesnevi” dinilmiş; fakat bu tabir özellikle Mevlana Celaleddin Rumi’nin belirtilen özellikte kaleme alınmış eserine alem olmuştur.


İslamî edebiyatlarda pek çok mahsülleri bulunan mesnevi şeklinin menşei çok eskidir. Kaside veya gazelin matlâ beytinin gelişmesinden meydana gelmiş olabileceği ileri sürülmüşse de, İran-pehlevi kaynaklı manzum bir eser olduğu görüşü daha yaygındır. Ancak mesnevi tarzı ilk olarak arab edebiyatında kullanılmıştır. Aslen İranlı olan Eban b.Abdülhamid el-Lâhîkî (öl.200/815), ilk önce “Kelile ve Dimne”yi mesnevi şekliyle, pehleviden arapçaya tercüme etmiştir. Aynı yazar Sindbad, Kitab-ı Mazdek, Siret-i Erdeşir, Siret-i Enuşirvan  gibi eserleri de pehlevi dilinden arapçaya, mesnevi şekli ile, tercüme etmiştir.


Müsluman İran edebiyatında X.asırda mesnevi şekli çok yaygın  olarak kullanılmıştır. Gazneliler devrinde (X.-XI.asırlar) Firdevsî’nin “Şahname”si, Ayyükî’nin “Verke-i Gülşah”ı da mesnevi şekliyle yazılmış eserlerdir. Ancak Mesnevi şekli daha ziyade Selçuklular zamanında büyük ilgi görmüş ve çok değerli mahsüller ortaya koymuştur. Nizamî’nin (öl. 599/1203) “Nizami Hamse” isimli eseri onlardan biridir.


Mesnevi şekli İslamî türk edebiyatında en eski devirlerden başlayarak XIX.asra kadar yaygın olarak kullanılmıştır. Türk edebiyatında ilk mesnevi Yusuf Has Hacib’in (462/1070)’ yazdığı Kutadgu Bilig’tir. Ahmet fakih’in “Çarhname”si, Seyyad Hamza’nın 1517  beyitlik “Yusuf ve Züleyha”sı, Aşık Paşa’nın “Garibname”si de bu edebiyatın diğer  ürünleri olarak zikredilebilir. 


Mesnevi şekli türk edebiyatında  meşhur seferler ve savaşlar ile bazı hükümdarların hayatını anlatmak için de kullanılmıştır. Ali Şir Nevai’nin “Hamse”, Fuzulî’nin (öl. 1556) “Leyla ve Mecnun”, Şeyh Galib’in “Hüsnü Aşk” isimlerindeki eserleri Türkçe mesnevilerin en değerli örnekleri  sayılabilir.

db.  İbtidaname ve Sultan Veled
 İslamî Türk edebiyatı sahasındaki eserlerden biri de, Mevlana Celaleddin’in oğlu ve Mevlevi tarikatının gelişip şekillenmesinde önemli rol oynayan Sultan Veled’in “İbtidaname” adındaki eseridir. 1227 yılında Larende (Karaman)’de doğan Sultan Veled, büyük bir şair olmaktan çok güçlü bir mutasavvıftır. Şiirlerini türkçe değil, babası gibi farsça yazmıştır. O, “Rebabname” isimli eserinde bu durumunu türkçeyi bilmeyişine bağlamakta ve şu açıklamayı yapmaktadır:


Türkçe bilseydüm ben  aydaydum size


Sırları kim tanrıdan değdi bize


Bildüreydüm sözile bildüğümi


Bildüreydim ben size bildüğümi.

Onun, İbtidaname’nin yanında, “Rebabname” ve “İntihaname” adlarında mesnevi  tarzında yazılmış manzum eserleri ile “Maarif” adlı bir mensur eserinin bulunduğu; Farsça olan bu eserlerin içinde bazı türkçe beyitlerin de yer aldığı şiirlerde görülmekte ve ayrıca ilgili kaynaklarda belirtilmektedir.

dc.  Yunus Emre ve Divanı

        Bu dönemin en meşhur mutasavvıf şairi Yunus Emre’dir. Yesevi müridlerinden olduğu söylenilen Yunus, “Anadolu Piri” olarak ün yapmış ve dini şiirlerini, ilâhilerini Ahmed Yesevi’nin Hikmetleri tarzında ve açık  türkçe ile terennüm etmiştir. Şairin doğum ve ölüm tarihleri belli değildir. Sivrihisar, Bolu ve Sakarya çevrelerinde yaşadığı bilinmektedir. 

Şiirlerinde Aşık Yunus ve Kul Yunus adları ile kendisini tanıtan şair, önemli ölçüde Bektaşi  ananesinin etkisinde kalmıştır. Şiirlerini ihtiva eden “Divan” adlı eserinin çeşitli yazma nushaları mevcuttur. Gerçek hayatı ile menkibeli hayatının biribirine karışıp sunulduğu anlatımlar ile bazı şiirlere bakılırsa Yunus ümmidir, yani okuma-yazma bilmemektedir; hak yoluna aşk ile, inanç ve ilham ile yürümektedir. “Biçare Yunus ne bile, ne kara okudu, ne ak” şiiri de onun bu durumunu açıklamaktadır. Onun Divanındaki şiirlerin 3.000 mısralık olduğu söylenmiştir ki, bunlar ölümünden sonra Molla Kasım tarafından  bastırılmıştır.

Yunus’un Divanındaki şiirleri halkın rahatlıkla anlayabileceği dille yazılmış olduğunu aşağıdaki mısralar açıkca göstermektedir:


 Şol cennetin ırmakları


Akar Allah deyu deyu


Çıkmış İslam bülbülleri


Öter Allah deyu dey

        Aşık Yunus gel yarine


Koma buğünü yarına


Yarın Hakkın divanına


Varam Allah deyu deyu

Yunus Emre ve şiirleri yedi yüzyılı aşan bir zamandan beri gönüllerde ve dillerde yaşamıştır. Köylüler de şehirliler de Yunus Emre’nin ilâhîlerini zevkle söyleyip anlamışlardır. Onun içindir ki, dinî şiir ve ilâhîlerini okuyup da Yunus’u anlamayan ve sevmeyen insanlara  rastlanmamıştır.

Yunus Emre’nin Divanı Türkçenin oğuzca lehçesiyle yazılmıştır, yani saf Anadolu türkçesi’dir. Bu değerli eser, biri mesnevilerden, diğeri gazel ve musammatlardan mürekkeb olmak üzere çoğunlukla hece vezniyle yazılmış 10.000 veya 12.000 mısradan oluşmuştur. Ancak mesneviler toplam 1200 veya 1300 mısranı teşkil etmiş olup ruh, nefis, kanaat, gazab, sabır ve akıl konularındaki destanları içermektedir. Eserin kalan kısmı munâcât, ilâhîler, nutuklar veya Nefesler’den  meydana  gelmektedir.

Yunus Divanı’nın, tıpkı Divan-ı Hikmet gibi, çok sayıda yazma  nuskası vardır. İlâhîleri Anadolu ve Rumeli’nin en uzak yerlerine kadar ulaşarak halk arasında yüzyıllarca yaşamış bir şairin eserinin yazma nushalarının çokluğu doğaldır.

Yunus’a ait en eski dinî-tasavvufî metin, Mulbahlı’nın yayınladığı ilâhîlerdir. XV.yüzyıla ait olan bu ilâhîlerden sonra “Câmiu’n Nezâir”in müellifi Eğridirli Hacı Kemal’in zabt ve tesbit ettiği birkaç ilâhiyi Yunus Emre’ye nisbetedilen en eski metin saymak müm-kündür.

Mulbahlı’nın yayınladığı ilâhî metininden örnekler:

Gâfil olma aç gözünü

Kötülük etme dünyada

Haline bak olanı gör

Yazukların dileni gör

Niceler yatur düşüben 

Sümüklere çöküşüben

 Kurm ilan, çiyan üşüben 

Çürüyen ovulanı  gör

Kim âh edub kılır zârı                       

Göçmüş yatır pir u karı

Güffahadur âlemde varı

Miskinleri güleni gör

Aldanma mala davara

Sevik eyle bile vara 

Kulluk eyle Hakk’a yara

Baki yoltaş olanı gör 

Yunus Emre aruz veznini kullanmakla birlikte ilâhîlerinin önemli bölümünü hece vezniyle yazmıştır.

Örnek:


Söylememek harcısı söylemenin hassıdır


Söylemenin harcısı gönüllerin pasıdır


Gönüllerin pasını ger sileyin der isen


Şol sözü söylegil kim sözün hülasasıdır


Sözü doğru diyene kuli’l-hak dedi Çalab


Bunda yalan söyleyen yarın utanasıdır


Yetmişiki millete bir göz ile bakmayan


Halka müderris olsa hakikatte asidir

Şeriat yolunu Muhammed açtı

         Bu dünyadan yüzbin erenler geçti

        Tarikat gülünü şah Ali seçti

        Anlar ittifakta Mehdi yoldadır

Medreselerde okuyup tahsil gören kimseler Acem ve Arap dillerinde yazarken, okumamış veya tekkede yaşamış olanlar Türkçe yazmışlardır. Üstelik Yunus Emre ve benzeri halk tasavvuf şairlerinin Türkçe hece vezniyle yazdığı ilâhîlerin halk arasında büyük bir ilgi ve istekle okunması, Acem taklitcisi şairleri onun eserlerine karşı kayıtsız ve küçümser davranmaya yöneltmiştir.


Yunus Emre, Allah sevgisi, insan sevgisi ve tabiat sevgisine dayanan bir düşünce sistemi kurmuştur. Otlarda, çiçeklerde, güllerde ve gönüllerde Yüce Yaratıcı’nın varlığını görmüştür. O’nun varlığını sevginin sebebi sayarak Yaratıcı’ya ancak insan gönlündeki sevgiyle ulaşılacağını söylemiştir:


“Ben gelmedim davi için,


Benim işim sevi için.


Dostun evi gönüllerdir,


Gönüller yapmaya geldim...”

Böylece sevgiyi varoluşun sebebi   sayan Derviş Yunus, 

“Sevelim sevilelim 

Bu dünya kimseye kalmaz...” 

derken toplumsal barışın, birlik ve bütünlüğün temelinin de sevgi olduğu  düşüncesindedir.


Yunus Emre XIX.yüzyıldan itibaren uluslararası kişilik kazanmış ve çeşitli dillere çevrilen Divanı ile insanlık dünyasının gönüllerinde taht kurmuştur. UNESCO 1991 yılını “Yunus Emre Yılı” ilan ederek onun bu konumunu resmileştirmiştir. Ayrıca, Türkiye’de  bir çok şiiri sinema ve tiyatro eseri olarak değer kazanmıştır.


Türk İslam tasavvufunun kurucusu Ahmet Yesevi olsa, bu yolun en büyük şairi de Yunus Emre’dir. Nitekim o şiirlerinde büyük ölçüde Ahmet Yesevi’nin hikmetlerinden etkilenmiştir.


Cennet cennet dedikleri


Bir köşk ile birkaç huri


İsteyene ver onları


Bana seni gerek seni

Yukarıdaki mısralarda ise o, herşeyi bir tarafa atıp kendini tamamen Allah’a verdiğini açıklamıştır.

dd.  Ahmed Fakih ve Çarhname

 Selçuklular devirinde yetişmiş mutasavvıf şairlerden biri de, XIII. asırda yaşayan Ahmed Fakih’tir. Birçok ünlü mutasavvıf şair gibi, hakiki hayatı efsaneler ile örtülen bu şairin İran kültürü etkisi altında sufilik yapıp şiirler yazdığı kaydedilmektedir.

Ahmed  Fakih’in  mesnevi  tarzında yazılmış “Çarhname” adında  bir eseri vardır. Bu eserin içeriği geleneksel tasavvufî eserlerin konularını ve düzenini kapsamaktadır.

M.Fuad Köprülü, Yunus Emre ve Ahmet Fakih hakkında “Türk Edebiyatında İlk Mutasavvıflar” isimli eserinde geniş bilgi vermektedir.

de.  Aşık Paşa ve Garibname


 XIV. asır Türk mutasavvıf şairlerinin en tanınmışlarından biri Aşık Paşa’dır. Zengin ve sufî bir ailenin çocuğu olup Kırşehir şehrinde yaşamıştır. Burada bir zaviye kurmuş ve halka dersler vermiştir. Bu zaviyenin zengin vakıfları olmuş, fakir halk ve müridler ondan yararlanmışlardır.  

Aşık Paşa XIV.yüzyılda, Türk dili için çalışan ve Türk İslam edebiyatının gelişmesine değerli hizmetlerde bulunan önemli bir mutasavvıf şairdir. Anadolu’ya Horasan’dan gelmiştir. Onun Türk dilinin o zamanki  durumuyla ilgili değerlendirmesi şöyledir:

“Türk diline kimseler bakmaz idi


Türklere hergiz gönül akmaz idi

Türk dahi bilmez idi bu dilleri


İnce yolu ol ulu menzilleri...”

       Aşık Paşa’nın Garibname’si okunduğunda yazarın iyi derecede arapça ve farsça bildiği  anlaşılmaktadır.

 Ehl-i Sünnet inancında olan Aşık Paşa, inanışlarını büyük bir topluluğa yaymak için Garibname’yi türkçe yazmıştır. O bu düşün-cesini şöyle  açıklamaktadır:


Taki mahrum kalmaya türkler dahi,

         Türk dilinde anlayanlar ol Hakı

 Tertipli ve düzenli şekilde yazılmış olan Garibname’nin girişinde de o bu görüşünü tekrarlamaktadır.

 Manzum bir eser olan Garibname’nin beyit sayısı, mevcut nusha-larının karşılaştırılması sonunda 12.000 dolayında tesbit edilmiştir.

Gülşehri’nin “Mantıku’t-Tayr”, Ahmedi’nin “İskendername” si ile Süleyman Çelebi’nin “Mevlid”i (Vesiletu’n-Necat   ) XIII-XVI. asırlarda yazılmış diğer önemli İslamî Türk edebiyatı eserlerindendir. Ancak biz bunlardan sadece Süleyman Çelebi’nin eserinden söze-deceğiz.

df.  Mevlid ve Süleyman Çelebi

 Mevlid, Hz.Muhammed’in doğumu ve peygamber oluşu, mucize-leri ve yaşamış olduğu birtakım olayları manzum şekilde ele alan edebî-dinî bir eserdir. Halk arasında ilgi gören ve insanları kurtuluşa erdirecek bazı önemli konular da Mevlid eserinin konuları arasında yer almıştır. 

Mevlid kavramı, zaman ve mekan ismi olarak, herşeyden önce İslam Peygamberi’nin doğumu zamanını ve doğduğu yeri belirtmek için kullanılmış, sonra değişik anlamlar kazanmıştır. Herhangi birinin doğduğu zamana da “mevlid” denilmişse de, dini edebiyatta Hz.Muhammed’in doğduğu zamanı ve yeri tek başına ifade etmek için kullanılmıştır. Bu kelime daha sonra “Hz. Muhammed’in doğumunu anma bayramı” manasını kapsamış ve Osmanlı devletindeki resmi mevlid törenlerini   ifade etmiştir.

İslamiyeti içtenlikle kabul eden Türkler mevlid törenlerine büyük önem vermişlerdir. Kütüphanelerimizdeki mevlid metinleri sayısının 200’e ulaşması, 63 tür Türkçe mevlid kaleme alınmış olması bu sözümüzü belgelendirmektedir.

Türk toplumunun önem verdiği Mevlid yazarlarının başında Süleyman Çelebi (1351-1422) gelmektedir. Onun “Vesiletu’n-Necat” isimli eseri yazıldığı günden bugüne kadar büyük ilgi ile okunmuş ve ezberlenmiştir.

Türkiye’de Mevlid törenlerinde okutulan eser Süleyman Çelebi’nin Vesiletü’n -Necat isimli eseri olup, bugün de dinî merasimlerde özel olarak evler ve camilerde okutulmaya devam etmektedir.

Süleyman Çelebi “Mevlid” diye meşhur olan bu eseri 812/1409’da, 60 yaşında iken yazmıştır. Eser, esas itibariyle, veladet, mirac, vefat-ı nebi bölümlerinden meydana gelmiş olup, zamanla ona başka bölümler de eklenmiştir. Onun başlıca kaynakları Aşık Paşa’nın Garipnâme’si ile Dariri’nin Siyer-i  Nebi’si olmuştur.

Bursa’da doğan ve yaşayan Süleyman Çelebi, Ulu Cami’de imamlığı zamanında meydana gelen bir olay üzerine ğaleyana gelerek Mevlid’i yazmıştır. Vesiletu’n-Necat’ın dili sade, uslübü etkileyicidir. İçindeki edebi sanatlardan dolayı da kıymetli bir eserdir. Onda istiare ve cinaslara geniş yer verilmiştir. Manalar genellikle beyitler içinde tamamlanmış olduğu için, beyit bütünlüğünü bozmamıştır.

Örnekler:


Allah adın zikridelim evvelâ


Vâcib oldur cümle işde her kula


Allah adın her kim ol evvel ana


Her işi asân ide Allah ana

Allah adı olsa her işün öni


Hergiz ebter olmaya anun sonı


Her nefesde Allah adın di müdâm


Allah adile olur her iş tamam

 Mevlid denilince ilk akla gelen Süleyman Çelebi’nin “Vesitetu’n-Necat” isimli eseridir. Yüce Yaratıcı’ya olan duygularını, peygamber sevgisini ve siyer bilgisini bu eserde terennüm eden yazar, duygularını yaşayarak onu kaleme almıştır. Eser, çesitli baplardan meydana gelmiş olup,  manzum şekilde türkçe yazılmıştır. 

Vesiletu’n- Necat’ın 4 nushası mevcuttur ve Türkiye’de en çok okunup bilinen eserlerin arasında yer almaktadır. Her yıl Hz. Muhammed’in doğum gününde ve “Kutlu Doğum Haftası” boyunca, dini günler ve gecelerde yapılan dini merasimlerde, radyo ve televizyonlardaki kutlama programlarında Kur’an-ı Kerim’in yanında Süleyman Çelebi’nin Mevlid’i okunmaktadır.

Asırlar boyunca yazılı ve sözlü islamî edebiyat türü olarak yaşayıp günümüze kadar gelen Süleyman Çelebi’nin Mevlid’inin arapça ve farsça tercümeleri de bulunmaktadır.

Mevlid türündeki bu ve benzeri eserler, esas itibariyle, Hz. Ali ve Ehl-i Beyt hakkında Mevlid yazıp doğum günlerini kutlayan şiî- Fatimilere karşılık verilmek üzere, Ehl-i sünnet akidesindeki Selçuklular devrinde yazılmaya başlanmış ve şekillenmiştir.

dg. Tevhidler

Tevhid, sözlük anlamı itibariyle bir kılma, birleştirme, bir sayma ve birliğine inanma demektir. Kavram olarak ise tevhid, Allah’ın zatını düşünme ve hayaledilebilen her şeyden soyutlayarak O’nun varlığına ve birliğine inanmaktır. Bu anlamdaki tevhid, İslamın esasıdır. Yani Allah’ı zatı, sıfatları ve fiilleri itibariyle birlemek İslam dininin temelini teşkil etmektedir.


İslamî türk edebiyatında tevhid, Allah’ın birliginden ve yüceliğinden bahseden edebî metinlere verilen addır. Edebiyatımızda tevhid denildiği  zaman genellikle kaside nazım şekliyle yazılan, Allah’ın varlığından ve birliğinden bahseden şiirler akla gelmektedir. Gazel, mesnevi, kıta, terci ve terkip şeklinde yazılan şiirlerde de tevhid konusu ele alınmaktadır.


Arap ve İran edebiyatlarında, İslamiyetin kabuledilmesiyle bir-likte örneklerine rastladığımız “tevhid” geleneği, İslamlaşma süre-cinin doğal bir ürünü olarak İslamî Türk edebiyatında da yerini bulmuştur. Adeta bir ibadet anlayışıyla edebi sanat çerçevesinde klasik şiir geleneğimizde layık olduğu değeri görmüştür. Besmele, hamdele ve salvale ile başlayan bu şairane eserlerde tevhid, müncaat ile devrin ileri gelenlerine sunulan kasideler yer almıştır.


Divan şiiri geleneği çerçevesinde yazılan tevhidlerin ortak özelliklerinin başında nazım şekliyle yazılan kasideler olması gelmek-tedir. Onlarda dinî konulara, mitolojik kahramanlara yer verilmekle beraber, Allah’ın varlığına ve birliğine, peygamberlerin hayatlarına ve mucizelerine yapılan uzak ve yakın  göndermeler önemli yer tutar.

Örnekler:


Fazlına bel bağladım ya vâhid ü ferd ü ehad


Cümlenin mabudu sensin daima hayyu u ebed

Okurum isminde bismillahirrahmanirrahim


Çün sıfatındır sıfatın “kul hüvallahu ahad”

Evvelü  âhir hüve’l-hayyül’l-lezi’sin Lâ-yemüt


Zâhirü bâtın hüve’l-bâkisin Allahu’s-samed


Tevhidler, İslâmî Türk edebiyatının, tekke-zaviye merasimleri-nin vazgeçilmez unsurlarından birini teşkil etmiştir. Seyyid Nesimi (1370-1404)’nin Divan, Süleyman Çelebi’nin Vesiletu’n-Necât, Ahmedî (öl.1427)’nin Divan, Şeyhî (öl.1431)’nin Divan, Cem Sultan’ın Divan isimli eserlerinde yer alan Tevhidler bu edebî türe örnek gösterilebilir.

          Osmanlı sahası, Selçuklu sahasının her bakımından bir devamı  niteliğinde olduğu için bu çalışmamızda  onu ayrıca ele almadık. 

e.  Çağatay Dönemi (1241-1556)


İslamî Türk edebiyatı mahsüllerinin önemli bir bölümü, Türk edebiyatının en eski ve zengin bölümlerinden birini teşkil eden Çağatayca edebî lehçesinde meydana gelmiştir. Anadolu’da da büyük şöhret kazanmış olan Hasanoğlu ile Ali Şir Nevâi’nin tasavvuf sahasında hece vezni ile yazdıkları dinî şiirler veya ilâhiler İslamî Türk edebiyatının Çağatayca ilk  ürünleri sayılmıştır.

Bu dönemdeki İslam türk edebiyatının temsilcileri arasında “Kısasu’l-Enbiya” müellifi  Rabguzi, “Muinu’l-Mürid” yazarı Şeyh Şerif Hoca, “Nehcu’l-Seradis”in yazarı Mehmet Ali yer almaktadır. Çeşitli yazma nushaları bulunan bu eserler tasavvuf-tarikat edebiyatı-nın, tekke şiirinin kıymetli eserlerinden sayılmıştır. 

Çağatay dönemi türk edebiyatının Ali Şir Nevai ve Hüseyin Baykara gibi ünlü şair ve dilcilerin meydana getirdiği eserler saye-sinde altın çağını yaşadığı herkesce bilinen bir gerçektir.

Çağatay dönemindeki eserler çoğunlukla  türkçe ile yazılmıştır. Şekil ve içerik yönünden yukarıda anılan Türk islam edebiyatı tür-lerinden farklı olmayan sözkonusu eserlerin önemli bölümü günümüze kadar gelmiştir.

SONUÇ

İslamî Türk edebiyatı, genel Türk edebiyatı tarihinde önemli yere  sahiptir. Sözlü ve yazılı türleri ile türk edebiyatını zenginleştirmiş ve İslam edebiyatının canlı bir şekilde yaşamasına büyük katkıda bulunmuştur.

Destanlarla başlayan yazılı islamî türk edebiyatı, kasideler, ilahiler, natlar, mesneviler, menakibnameler,hikmetler,vilayetnameler, tezkiretü’l- evliya veya tezkireler,  matemler, miracnameler, mevlidler  

ve tevhidler şeklindeki türleri ile çeşitli dinî, tarihî, ahlakî, millî ve sosyal, siyasî ve askerî meseleleri manzum şekilde ternnüm ederek halka tanıtmıştır. Bu türlerin önemli bölümü türkçe yazılmasına karşın arapça ve farsça yazılanları da mevcuttur. Yukarıda verdiğimiz örnekler Türk İslam edebiyatı mahsüllerinin gerek içerik gerekse dilibilim yönünden edebiyat tarihimiz için ne kadar önemli olduğunu göster-mektedir. Türk İslam edebiyatının anılan türleri ayrı ayrı ilmi incele-me konularını oluşturduğundan, asırlar boyunca doğulu ve batılı türkologlar, tasavvuf ve tarikat uzmanları tarafından incelenmiştir.

Yukarıda bir bölümünü temel özellikleriyle tanıttığımız bu eserler ve türleri üzerinde yapılacak özel ilmi çalışmalar İslami türk edebiya-tını dil, metot ve içerik özellikleriyle yeni nesillere tanıtmak yönünde önemli rol oynayacaktır. Tasavvuf ve tarikat edebiyatının içeriğinin yeniden gözden geçirilmesi ise, bu edebiyata başka boyutlar kazandıracaktır.

Gerçek şu ki, Türk islam edebiyatı ve meslekî mahsülleri, genel Türk tarihi gibi, Türkler tarafından özgün kaynakları ve mahsülleriyle birlikte yeterince incelenmiş, ilim ve edebiyat dünyasına tanıtılmış değildir. Türk İslam devletleri ve milletlerinin her birinin edebî ve dinî tarihiyle ilgili bilimsel çalışmaların ve onların oluşturduğu yayınların bütününden İslami Türk edebiyatı ve mahsülleri hakkında tatminkar malumat ortaya çıkabilecektir. 

Son yıllarda Türkiye’de birtakım kurumların maddî ve manevî desteğiyle Türk tarihi ve edebiyatı alanında değerli çalışmalar yapıldığını ve kitap, ansiklopedi, makale ve çeviri türlerinde birçok yayınlar gerçekleştirildiğini görmekten mutluluk duyduğumuzu belirtmek isterken, başka Türk devletleri ve milletlerinde de aynı türden araştırmaların ve yayınların yapılmasını temenni ediyoruz.

Bu bağlamda, Hoca Ahmet Yesevi Uluslararası Kazak-Türk Üniversitesi bünyesinde araştırmalar yapan Türkoloji Enstitüsü Yesevilik Araştırma merkezi’nin planladığı araştırmalar ile Ahmed Yesevi Vakfı’nın Yesevilik ve Divan-ı Hikmet’le ilgili çalışmalarını örnek olarak belirtmek istiyoruz.
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