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Girig

Yunus Emre, islam-Tiirk diisiince tarihinin en énemli
sair ve mutasavviflarindan biridir. Siirleri, 13. ylzyilin
sonlari ile 14. yuzyilin baglarinda, farkh kilttrlerin,
dillerin ve dinlerin bir arada bulundugu Anadolu’da
ortaya ¢ikmistir. Mslimanlar, Hristiyanlar, Yahudiler,
Bizans Rum topluluklari, Tark boylari ve daha birgok
topluluk karmasik bir toplumsal yapi i¢inde birlikte
yasamaktaydi. Hem karsilasmalarin hem de
catismalarin yasandigi bdyle bir ortamda Yunus
Emre, sevgi, tevazu, hosgdri ve insanlik temalarini
merkeze alan bir siir dili gelistirmigtir.

Onun siirleri derin bigimde islam’a ve 6zellikle
tasavvufa dayanmaktadir. Ancak bu siirler yalnizca
Misliimanlara hitap etmez. icerdikleri diistinceler
arasinda Hristiyanhkta da 6nemli bir yere sahip olan
komsu sevgisi, merhamet, bagislama ve Tanri
sevgisi gibi degerler bulunmaktadir. Bu nedenle
Yunus Emre’nin siirleri, islam ile Hristiyanlik arasinda
manevi bir kdpru olarak degerlendirilebilir.

Yunus Emre’nin giirlerinin dinler arasi diyaloga etkisi,
islam ile Hristiyanlik arasindaki teolojik farkliliklari
ortadan kaldirmasinda degil; farkl inan¢ sistemlerine
ragmen ortak ahlaki ve manevi degerlerin var
oldugunu gdéstermesinde yatar. Onun siiri, insani
oncelikle bagka bir dinin mensubu olarak degil,
Tanrr’'nin bir yaratilmisi olarak gérmeye davet eder.

Yunus Emre’nin su Gnli s6zi bu anlayisi
Ozetlemektedir:

“Yaratilani hos gor, Yaradan’dan 6tird.”
Bu s6z, ginimizde de Muslimanlar ile Hristiyanlar

arasindaki diyalog agisindan buyik énem
tasimaktadir.

Einleitung

Yunus Emre gehdrt zu den bedeutendsten Dichtern
und Mystikern der islamisch-tirkischen
Geistesgeschichte. Seine Gedichte entstanden im
13. und frihen 14. Jahrhundert in Anatolien, einer
Region, in der verschiedene Kulturen, Sprachen und
Religionen aufeinandertrafen. Muslime, Christen,
Juden, griechisch-byzantinische Gemeinschaften,
turkstdmmige Gruppen und viele andere lebten in
einem komplexen gesellschaftlichen Umfeld
zusammen. Gerade in einer solchen Welt, die sowohl
von Begegnung als auch von Konflikt gepragt war,
entwickelte Yunus Emre eine Dichtung, deren
Kernbotschaft Liebe, Demut, Toleranz und
Menschlichkeit ist.

Seine Gedichte sind tief im Islam und besonders im
Sufismus verwurzelt. Dennoch sprechen sie nicht nur
Muslime an. Sie enthalten Gedanken, die auch im
Christentum eine zentrale Rolle spielen:
Nachstenliebe, Barmherzigkeit, Vergebung und die
Liebe zu Gott. Aus diesem Grund kénnen die
Gedichte Yunus Emres als eine geistige Briicke
zwischen Islam und Christentum verstanden werden.

Der Einfluss seiner Dichtung auf den interreligidsen
Dialog besteht nicht darin, dass er theologische
Unterschiede zwischen Islam und Christentum
auflost. Vielmehr zeigt er, dass trotz
unterschiedlicher Glaubenslehren gemeinsame
ethische und spirituelle Werte existieren. Seine
Poesie ladt dazu ein, den Menschen nicht zuerst als
Angehorigen einer anderen Religion zu sehen,
sondern als Geschopf Gottes.

Ein berihmtes Zitat von Yunus Emre fasst diese
Haltung zusammen:

sYaratilani hos gor, Yaradan’dan 6tiri.”
Ubersetzung:

.Liebe das Geschopf um des Schopfers willen.”
Dieser Satz besitzt bis heute eine zentrale

Bedeutung fir den Dialog zwischen Muslimen und
Christen.



1. Tarihsel Arka Plan: Kargilagma Alani Olarak
Anadolu

Yunus Emre, buyuk toplumsal ve siyasal
dénisimlerin yasandigi bir ddnemde yasamistir.
Orta Cag Anadolu’su, Hristiyan Bizans dinyasi ile
islam diinyasi arasinda bir gegis ve kargilasma
bélgesiydi. 1071 yilinda gergeklesen Malazgirt
Meydan Muharebesi sonrasinda Tuirk kdkenli
Musliman topluluklar giderek daha fazla Anadolu’ya
yerlesmeye basladi. Buna ragmen birgok bdlgede
Hristiyan nlUfus yasamaya devam etti. Bdylece farkli
dini geleneklerin yan yana bulundugu ¢ok kultdrlt bir
toplum ortaya ¢ikti.

Bu birlikte yasam her zaman baris igcinde
gerceklesmedi. Siyasi micadeleler, savaslar, iktidar
degisimleri ve toplumsal guivensizlik insanlarin
hayatini derinden etkiliyordu. 13. yizyildaki Mogol
istilalari da bu durumu daha da agirlastirdi. Pek ¢ok
insan yoksulluk, yurt kaybi ve korku iginde
yasamaktaydi. Béyle bir ortamda manevi dnderler ve
sairler dnemli bir rol Ustleniyordu: insanlara teselli
veriyor, toplumsal dayanismay: guglendiriyor ve
ahlaki degerleri hatirlatiyorlardi.

Yunus Emre’nin siirleri bu pargalanmis diinyanin
icinde bir cevap olarak gorulebilir. Onun dili iktidarin
dili degil, gonlin dilidir. insanlari ayristirmaya degil,
uzlasmaya ve kardeslige ¢agirir.

Bu anlayis, onun su Unli dizelerinde agikga gorulur:

“Sevelim sevilelim,
dlinya kimseye kalmaz.”

Bu sozlerle Yunus Emre, glig, mal ve gatismalarin
gegici oldugunu; sevgi ve insanhgin ise kalici
degerler tagidigini vurgulamaktadir.

1. Historischer Hintergrund: Anatolien als
Begegnungsraum

Yunus Emre lebte in einer Zeit grosser Umbrtiche.
Anatolien war im Mittelalter ein Ubergangsraum
zwischen der christlich-byzantinischen Welt und der
islamischen Welt. Nach der Schlacht von Manzikert
im Jahr 1071 wanderten zunehmend turkstdmmige
muslimische Gruppen nach Anatolien ein.
Gleichzeitig blieb die christliche Bevolkerung
vielerorts bestehen. Dadurch entstand eine
Gesellschaft, in der verschiedene religitse
Traditionen nebeneinander existierten.

Diese Nachbarschaft war nicht immer friedlich.
Politische Kdmpfe, Kriege, Machtwechsel und
soziale Unsicherheit pragten das Leben der
Menschen. Die Mongoleneinfélle im 13. Jahrhundert
verscharften die Lage zusatzlich. Viele Menschen
litten unter Armut, Heimatverlust und Angst. In einer
solchen Atmosphare hatten spirituelle Lehrer und
Dichter eine wichtige Funktion: Sie spendeten Trost,
starkten das Gemeinschaftsgefiihl und erinnerten an
moralische Werte.

Yunus Emres Gedichte kdnnen vor diesem
Hintergrund als Antwort auf eine zerrissene Welt
verstanden werden. Seine Sprache ist nicht die
Sprache der Macht, sondern die Sprache des
Herzens. Er ruft nicht zur Abgrenzung auf, sondern
zur Verséhnung.

Dies zeigt sich auch in seinem berihmten Aufruf:

~Sevelim sevilelim,
diinya kimseye kalmaz.*

Ubersetzung:

sLasst uns lieben und geliebt werden,
denn diese Welt bleibt niemandem.*

Mit diesen Worten erinnert Yunus Emre daran, dass
Macht, Besitz und Konflikte verganglich sind,
wahrend Liebe und Menschlichkeit bleibende Werte
darstellen.



2, Siirinin Temeli Olarak Tasavvuf

Yunus Emre’nin dnemini anlayabilmek igin tasavvufu
g6z éniinde bulundurmak gerekir. Tasavvuf, islam’in
mistik yoninu temsil eden dugince gelenegidir. Dinin
dis yonu; kurallar, ibadetler ve hukuki normlardan
olusurken, tasavvuf 6zellikle insan ile Tanri
arasindaki igsel iliskiye odaklanir.

Tasavvufa gore Tanri yalnizca inanilan bir varlik
degil, ayni zamanda i¢sel bir deneyimin hedefidir.
insan, nefsini agmali, kalbini arindirmali ve sevgi
yoluyla Tanri’'ya yaklagmalidir. Bu nedenle tasavvuf
yolu gogdu zaman “asgk yolu” olarak tanimlanir.

Yunus Emre de bu gelenegin énemli temsilcilerinden
biridir. Siirlerinde sik sik Tanr1 sevgisinden, dinyanin
gegiciliginden ve insanin kendi kalbini temizleme
gerekliliginden s6z eder. Ona gore gergek dindarlik
yalnizca dis goérunusle degil; iyilik, algakgonalltlik ve
merhametle anlagilir.

Bunu ifade eden 6nemli dizelerinden biri sdyledir:

“llim ilim bilmektir,
ilim kendin bilmektir.”

Bu so6zlerle Yunus Emre, gercek bilginin yalnizca
kitaplardan veya akademik 6grenimden gelmedigini;
insanin kendini tanimasi ve i¢ dunyasini
arindirmasiyla mumkin oldugunu anlatmaktadir.

Bu yaklasim, Hristiyanlik ile diyalog agisindan da
blylk 6nem tasir. Clinkl Hristiyanlhk icinde de gugli
bir mistik gelenek bulunmaktadir. Assisili Fransis,
Meister Eckhart veya Avilali Teresa gibi Hristiyan
mistikler de Tanri’'yla igsel deneyimi, sevgiyi ve
tevazuyu vurgulamislardir.

Bu nedenle Islam tasavvufu ile Hristiyan mistisizmi
arasinda birgok ortak nokta ve yakinlik
bulunmaktadir.

2. Der Sufismus als Grundlage seiner Dichtung

Um Yunus Emres Bedeutung zu verstehen, muss
man den Sufismus betrachten. Der Sufismus ist die
mystische Strémung des Islams. Wéahrend die
aussere Religion Gebote, Rituale und Rechtsnormen
umfasst, richtet der Sufismus den Blick besonders
auf die innere Beziehung zwischen Mensch und
Gott.

Fur Sufis ist Gott nicht nur Gegenstand des
Glaubens, sondern Ziel einer inneren Erfahrung. Der
Mensch soll sein Ego Uberwinden, sein Herz reinigen
und sich Gott in Liebe annahern. Dieser Weg wird oft
als Weg der Liebe beschrieben.

Yunus Emre steht in dieser Tradition. Seine Gedichte
sprechen immer wieder von der Liebe zu Gott, von
der Verganglichkeit der Welt und von der
Notwendigkeit, das eigene Herz zu reinigen. Er
betont, dass wahre Religiositat nicht nur durch
aussere Zeichen sichtbar wird, sondern durch Giite,
Bescheidenheit und Mitgefunhl.

Ein bedeutendes Beispiel dafir lautet:

Jim ilim bilmektir,
ilim kendin bilmektir.“

Ubersetzung:
.Wissen bedeutet Wissen Uber sich selbst.”

Hier erklart Yunus Emre, dass wahre Erkenntnis
nicht allein aus Blichern oder Gelehrsamkeit
entsteht, sondern aus Selbsterkenntnis und innerer
Lauterung.

Diese Sichtweise ist flr den Dialog mit dem
Christentum besonders wichtig. Auch im Christentum
gibt es eine starke mystische Tradition. Christliche
Mystiker wie Franz von Assisi, Meister Eckhart oder
Teresa von Avila betonten ebenfalls die innere
Gotteserfahrung, die Liebe und die Demut.

Dadurch entstehen zwischen islamischer und
christlicher Mystik viele BerUhrungspunkte.



3. Merkezi Bir Tema Olarak Sevgi

Yunus Emre’nin siirlerinde en dnemli tema sevgidir.
Ancak bu sevgi yalnizca romantik ya da insani bir
duygu degildir. O, ilahi bir gu¢ olarak anlasilir. Yunus
Emre’ye goére sevgi, yaratilisin kaynagi ve insanin
yeniden Tanri’'ya ulasmasinin yoludur.

Onun mesghur sézlerinden biri sdyledir:
“Ask gelicek cumle eksikler biter.”

Bu dusiinceye gore sevgi, insanin eksikliklerini
gideren ve ruhu olgunlastiran bir gugtir. Nefreti, kibri
ve ayrili§i ortadan kaldirir. iste bu nedenle Yunus
Emre’nin siiri dinler arasi diyalog i¢in dnemli bir temel
olusturur.

Bu anlayis, Hristiyanhktaki ilahi sevgi distincesiyle
buyuk benzerlik tagir. Hristiyanhkta Tanri'nin 6zu
sevgi olarak tanimlanir. Yuhanna'nin Birinci
Mektubu’nda su ifade yer alir:

“Tanri sevgidir; sevgide kalan Tanri’'da kalir.”

Tasavvufta da sevgi, butin varligin kaynagi olarak
kabul edilir. Yunus Emre’nin siirleri bu ortak manevi
anlayisi goérinilr hale getirir.

Yunus Emre’nin bir bagka Gnli s6zU ise sOyledir:

“Ben gelmedim dava igin,
benim isim sevi igin.”

Bu dizeler, islam ile Hristiyanlik arasindaki diyalog
acisindan blyuk anlam tasir. Yunus Emre’ye gore
din, dismanlik ve gatisma Uretmemelidir. Tam
tersine, insanlari sevgiye, barisa ve karsilikl
anlayisa yonlendirmelidir.

3. Die Liebe als zentrales Motiv

Das wichtigste Thema in Yunus Emres Gedichten ist
die Liebe. Diese Liebe ist nicht nur romantisch oder
menschlich gemeint. Sie ist eine géttliche Kraft. Fir
Yunus Emre ist Liebe der Ursprung der Schépfung
und der Weg zurtick zu Gott.

Ein bekannter Gedanke Yunus Emres lautet:

~Ask gelicek cimle eksikler biter.”

Ubersetzung:

-Wenn die Liebe kommt, verschwinden alle Mangel.”

Liebe besitzt bei Yunus Emre heilende Kraft. Sie
Uberwindet Hass, Stolz und Trennung. Genau
deshalb eignet sich seine Dichtung als Grundlage fir
interreligidsen Dialog.

Diese Vorstellung éhnelt stark dem christlichen
Verstandnis der géttlichen Liebe. Im Christentum
wird Gott selbst als Liebe verstanden. Im ersten
Johannesbrief heisst es:

,Gott ist Liebe; und wer in der Liebe bleibt, bleibt in
Gott.”

Auch im Sufismus gilt die Liebe als Ursprung allen
Seins. Yunus Emres Gedichte machen diese
Gemeinsamkeit sichtbar.

Ein weiteres beriihmtes Zitat lautet:
~Ben gelmedim dava igin,

benim isim sevi igin.*

Ubersetzung:

»Ich kam nicht fur Streit,
meine Aufgabe ist die Liebe.”

Dieser Vers besitzt grosse Bedeutung fiir den Dialog
zwischen Islam und Christentum. Yunus Emre
erklart, dass Religion nicht zur Feindschaft fliihren
soll. Statt Streit und Abgrenzung soll sie Liebe und
Frieden fordern.



4. Komsu Sevgisi ve insan Onuru

Yunus Emre’nin distincesinde islam ile Hristiyanlik
arasindaki en guclu ortak noktalardan biri insana
verilen degerdir. Yunus Emre’ye goére insanin gonld,
Tanrr’nin tecelli ettigi kutsal bir yerdir. Bu nedenle bir
insanin kalbini kirmak, en agir manevi yanlislardan
biridir.

Bunu su Unlu dizelerinde agikga ifade eder:

“Bir kez génul yiktin ise
bu kildigin namaz degil.”

Bu s6z, Yunus Emre’nin en taninmis ifadelerinden
biridir. Ona gore dis goériniste dindar olmak yeterli
degildir. Eger insan baskalarina merhamet
gOstermiyor ve onlarin génlinu incitiyorsa, yaptigi
ibadet gercek anlamini kaybeder.

Hristiyanlikta da komsu sevgisi merkezi bir yere

sahiptir. Isa Mesih, Yeni Ahit'te insanlara komsularini
sevmelerini 6gltler. Bu sevgi yalnizca dostlara degil;
yabancilara ve hatta digsmanlara kadar uzanmalidir.

Yunus Emre’nin siiri de benzer bir anlayigi tasir:
Gergek inanan kisi, karsisindaki insani énce bir
yabanci olarak degil, Tanri’nin bir yaratiimisi olarak
g6rmelidir.

Bu dusunceyi ifade eden bagka bir siiri soyledir:

“Yetmis iki millete bir gz ile bakmayan,
halka muderris olsa hakikatte asidir.”

Bu dizelerde Yunus Emre, dinine, milletine veya
kdékenine bakmaksizin bitin insanlara esit gozle
yaklasilmasi gerektigini savunur. Ona gore bir kisi
biyulk bir alim bile olsa, eger insanlari ayrim yaparak
deg@erlendiriyorsa hakikatten uzaklagmistir.

Bu anlayis, ginuimuzde hosgdri, insan onuru ve
dinler arasi baris diisiincesi agisindan son derece
6nemli bir yere sahiptir.

4. Nachstenliebe und Menschenwiirde

Eine der starksten Verbindungen zwischen Islam und
Christentum liegt in der Achtung des Menschen.
Yunus Emre betrachtet das Herz des Menschen als
einen Ort goéttlicher Gegenwart. Deshalb ist es fir ihn
besonders schwerwiegend, ein Herz zu verletzen.

Er schreibt:

,Bir kez gondl yiktin ise
bu kildigin namaz degil.“

Ubersetzung:

-Wenn du einmal ein Herz gebrochen hast,
dann ist dein Gebet kein wahres Gebet.”

Dieses Zitat gehdrt zu den bekanntesten Aussagen
Yunus Emres. Es zeigt, dass aussere Religiositat
ohne Mitgefuhl wertlos ist.

Auch im Christentum spielt die Nachstenliebe eine
zentrale Rolle. Jesus fordert im Neuen Testament
dazu auf, den Nachsten zu lieben. Diese Liebe gilt
nicht nur Freunden, sondern auch Fremden und
sogar Feinden.

Yunus Emres Dichtung fuhrt in eine ahnliche
Richtung: Der wahre Glaubige erkennt im anderen
Menschen nicht zuerst den Fremden, sondern ein
Geschopf Gottes.

Ein weiteres Gedicht verdeutlicht dies:

»Yetmis iki millete bir g6z ile bakmayan,
halka muderris olsa hakikatte asidir.”

Ubersetzung:

-Wer die zweiundsiebzig Volker nicht mit demselben
Blick betrachtet,

ist selbst dann im Irrtum, wenn er ein Gelehrter
ware."

Hier fordert Yunus Emre Gleichheit und Respekt
gegeniber allen Menschen unabhangig von Religion
oder Herkunft. Diese Aussage besitzt eine
ausserordentliche Bedeutung flir moderne
Vorstellungen von Toleranz und interreligiésem
Frieden.



5. Digsal Dindarhiga Yonelik Elestiri

Yunus Emre’nin giirlerinde énemli bir yer tutan
konulardan biri de yalnizca dig goériintise dayanan
dindarliga yonelttigi elestiridir. O, ibadetlerini yerine
getirdigi halde sevgi, merhamet ve samimiyet
gOstermeyen insanlari elestirir.

Bu distincesini su dizelerinde ifade eder:

“Dervislik olaydi tac ile hirka,
biz dahi alirdik otuza kirka.”

Yunus Emre bu ironik sézlerle dinT gosterisi ve
ikiyzluligu elestirmektedir. Ona gore gercek
dervislik, kiyafetlerde veya dis sembollerde degil;
insanin ahlakinda, kalbinde ve davraniglarinda
ortaya cikar.

Benzer bir elestiri Hristiyanlikta da gorilir. isa Mesih,
Yeni Ahit'te disaridan dindar gortinen fakat merhamet
gOstermeyen insanlari elestirmistir.

Bu nedenle islam tasavvufu ile Hristiyanlik arasinda
ortak bir manevi bakis agisi olusur: Asil 6nemli olan
dis bigimler degil, insanin i¢ diinyasi ve
samimiyetidir.

6. Diyalogun Sarti Olarak Tevazu

Gergek bir diyalog ancak tevazu ile mimkuindur.
Kendisini batin hakikatin tek sahibi goren ve
karsisindakini yalnizca diizeltmek isteyen bir insan,
saglikl bir diyalog kuramaz.

Yunus Emre giirlerinde sik sik insanin sinirhihidini ve
gegiciligini vurgular. Bunun en bilinen érneklerinden
biri séyledir:

“Ete kemige burindim,
Yunus diye gérindim.”

Bu dizelerde insanin Tanr karsisindaki faniligi ve
kiiglkligu anlatilir. insan yalnizca gegici bir varliktir;
aslil olan ilahi hakikattir. Bu dustince kisiyi tevazuya
yoneltir.

Hristiyanlikta da tevazu temel erdemlerden biri kabul
edilir. isa Mesih, algakgéndilliligiin érnegi olarak
gosterilir. Tevazu, dini kibri engeller ve insanlar
arasinda karsilikh saygiyr mimkan kilar.

Yunus Emre’nin siirleri de tam olarak bu anlayisi
destekler. insanlari daha az yargilamaya, daha gok
anlamaya ve birbirlerine merhametle yaklasmaya
davet eder.

5. Kritik an dusserlicher Religiositat

Ein weiterer wichtiger Aspekt von Yunus Emres
Gedichten ist seine Kritik an rein ausserlicher
Religiositat. Er wendet sich gegen Menschen, die
zwar religidse Rituale ausfuhren, aber keine Liebe
und Barmherzigkeit zeigen.

Er schreibt:

,Derviglik olaydi tac ile hirka,
biz dahi alirdik otuza kirka.*

Ubersetzung:

~Wenn Derwischtum nur aus Turban und Gewand
bestlinde,
konnten wir es billig kaufen.*

Mit diesen ironischen Worten kritisiert Yunus Emre
religidse Heuchelei. Wahre Frommigkeit zeigt sich
nicht in Kleidung oder ausseren Symbolen, sondern
im Charakter des Menschen.

Diese Kritik besitzt auch im Christentum Parallelen.
Jesus kritisiert im Neuen Testament Menschen, die
sich dusserlich fromm zeigen, aber keine
Barmherzigkeit besitzen.

Dadurch entsteht eine gemeinsame spirituelle
Perspektive zwischen Islam und Christentum: Nicht
aussere Formen sind entscheidend, sondern die
innere Haltung des Menschen.

6. Demut als Voraussetzung des Dialogs

Dialog setzt Demut voraus. Wer Uberzeugt ist, allein
im Besitz aller Wahrheit zu sein und den anderen nur
belehren will, kann keinen echten Dialog fuhren.

Yunus Emre betont immer wieder die Begrenztheit
des Menschen:

-Ete kemige burindim,
Yunus diye goérandim.*

Ubersetzung:

Llch kleidete mich in Fleisch und Knochen
und erschien als Yunus.”

Der Mensch ist verganglich und klein vor Gott. Diese
Einsicht fuhrt zur Demut.

Auch im Christentum gilt Demut als zentrale Tugend.
Jesus selbst wird als demlitig beschrieben. Die
Demut verhindert religiésen Hochmut und erméglicht
gegenseitigen Respekt.

Yunus Emres Dichtung férdert genau diese Haltung.
Sie ladt dazu ein, weniger zu urteilen und mehr zu
verstehen.



7. islam ve Hristiyanligin Ortak Mistik Dili

Yunus Emre’nin siirleri, islam ve Hristiyanligin mistik
geleneklerinin gogu zaman benzer bir manevi dil
kullandigini gostermektedir. Her iki gelenekte de isik,
sevgi, 6zlem, yol, génul ve birlik gibi semboller
6nemli bir yere sahiptir.

Yunus Emre’nin en bilinen dizelerinden biri séyledir:

“Gondl Calab’in tahti,
Calab gonile bakti.”

Bu dizelerde génal, Tanr’nin tecelli ettigi kutsal bir
mekan olarak tasvir edilir. Tanr’'nin insanin dis
goérundsune degil, kalbine baktigr vurgulanir.

Benzer bir anlayis Hristiyan mistisizminde de
gorulmektedir. Meister Eckhart ve Assisili Fransis gibi
mistikler de insanin kalbini Tanri ile karsilasmanin
merkezi olarak tanimlamislardir. Bdylece Iislam ile
Hristiyanlik arasinda derin bir manevi yakinlik ortaya
cikmaktadir.

Bu nedenle Yunus Emre’nin siirleri, islami bir
gelenekten dogmus olsa da Hristiyan okuyucular
tarafindan da anlagilabilir ve hissedilebilir. Clnku
onun siiri evrensel insan deneyimlerine hitap eder:

Tanrr’'ya duyulan 6zlem
Hayatin anlamini arayis
Barig istegi

insana duyulan sevgi
Bagislanma umudu

Batdn bunlar Yunus Emre’nin siirini dinler arasi
diyalog igin guglu bir manevi kdpru ve iletisim araci
haline getirmektedir.

7. Die gemeinsame mystische Sprache von Islam
und Christentum

Yunus Emres Gedichte zeigen, dass die mystischen
Traditionen von Islam und Christentum oft eine

ahnliche Sprache sprechen. Beide verwenden Bilder
von Licht, Liebe, Sehnsucht, Weg, Herz und Einheit.

Ein beriihmter Vers lautet:

»,GOnul Calab’in tahti,
Calab goénule bakti.”

Ubersetzung:

,Das Herz ist Gottes Thron,
Gott blickt auf das Herz.*

Auch christliche Mystiker sprechen vom Herzen als
Ort der Gottesbegegnung. Dadurch entsteht eine
spirituelle Nahe zwischen beiden Religionen.

Die Gedichte Yunus Emres kénnen deshalb von
Christen verstanden werden, obwohl sie aus einer
islamischen Tradition stammen. Sie sprechen
universelle menschliche Erfahrungen an:

Sehnsucht nach Gott
Suche nach Sinn
Wunsch nach Frieden
Liebe zum Mitmenschen
Hoffnung auf Vergebung

Dadurch wird seine Poesie zu einem Medium des
Dialogs.



8. Dinler Arasinda Koprii Olarak Siir

Yunus Emre’nin siirleri, dinler arasi diyalogun
yalnizca teolojik tartismalar tizerinden yurutilmek
zorunda olmadigini gostermektedir. Elbette teolojik
tartismalar 6nemlidir; ancak islam ve Hristiyanlik
arasinda isa Mesih anlayisl, teslis inanci, vahiy veya
kurtulus 6gretisi gibi temel konularda énemili
farkhliklar bulunmaktadir.

Bununla birlikte Yunus Emre’nin siiri farkli bir iletisim
alani agar. Siir, yalnizca akla degil; duyguya, sezgiye
ve insanin ahlaki bilincine de hitap eder. Bdylece
insanlar, teolojik konularda ayni dusuincede
olmasalar bile ortak manevi deneyimlerde
bulusabilirler.

Bu anlayis su dizelerde agikga gorulur:

“Ben yuririm yane yane,
ask boyadi beni kane.”

Bu sdézlerde insanin Tanrr’ya duydugu derin 6zlem ve
ilahi askla dénismesi anlatilir. Bu dil, Tanri sevgisini
“yanan bir agk” olarak ifade eden Hristiyan
mistiklerini de glglu bicimde hatirlatmaktadir.

Yunus Emre’nin siirinin giict tam da burada ortaya
cikar: Siir, teolojinin yerini almaz; fakat insanlarin
birbirini daha insani, daha anlayigli ve daha saygili
bigcimde dinleyebilecegi bir manevi atmosfer
olusturur.

9. Yunus Emre’nin insan Anlayisi

Yunus Emre’nin insan anlayisi, insan onuru ve
sorumlulugu tzerine kuruludur. Ona gére insan
yalnizca biyolojik bir varlik degdil, ayni zamanda
manevi bir varliktir.

Bu distincesini su dizelerinde ifade eder:

“Adimiz miskindir bizim,
dismanimiz kindir bizim.”

Bu s6zlerde Yunus Emre, insanin en buyuk
dismaninin nefret oldugunu belirtir. Ona goére gercek
baris 6nce insanin kendi kalbinde baslamalidir.

Benzer bir anlayis Hristiyanlikta da bulunmaktadir.
Hristiyanlik da insani kusursuz bir varlik olarak degil;
hata yapabilen, fakat tévbe edebilen, degisebilen ve
sevgiye yonelebilen bir varlik olarak gorr.

Bu nedenle hem islam tasavvufu hem de Hristiyanlik,
nefretin asiimasi ve insanin sevgiye yonelmesi
gerektigi konusunda ortak bir ahlaki zeminde
bulugsmaktadir.
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8. Poesie als Briicke zwischen Religionen

Theologische Diskussionen sind wichtig, aber sie
kénnen schwierig sein. Islam und Christentum
unterscheiden sich in zentralen Glaubensfragen,
etwa im Verstandnis Jesu, der Trinitat, der
Offenbarung oder der Erlésung.

Doch Yunus Emres Gedichte zeigen, dass Dialog
nicht nur auf der Ebene der Dogmatik stattfinden
muss. Poesie eroffnet einen anderen Zugang. Sie
spricht Gefiihle, Intuition und moralisches
Bewusstsein an.

Ein Gedicht kann Menschen verbinden, die in
theologischen Fragen uneinig bleiben. Es kann
gemeinsame Sehnslichte sichtbar machen.

Besonders deutlich wird dies in folgendem Vers:

.Ben yuririm yane yane,
ask boyadi beni kane.®

Ubersetzung:

~Ich gehe brennend meinen Weg,
die Liebe hat mich ganz erfillt.”

Diese Sprache der Sehnsucht erinnert stark an
christliche Mystiker, die ebenfalls von der
brennenden Liebe zu Gott sprechen.

Gerade darin liegt die Starke von Yunus Emres
Dichtung. Sie ersetzt nicht die Theologie, aber sie
schafft eine Atmosphare, in der theologischer Dialog
menschlicher und respektvoller wird.

9. Yunus Emres Menschenbild

Yunus Emres Menschenbild ist von Wirde und
Verantwortung gepragt. Der Mensch ist fir ihn nicht
bloss ein biologisches Wesen, sondern ein geistiges
Wesen.

Er schreibt:

LAdimiz miskindir bizim,
dismanimiz kindir bizim.*

Ubersetzung:

Lsunser Name ist Bescheidenheit,
unser Feind ist der Hass.*

Hier wird deutlich, dass Yunus Emre den Hass als
gréssten Feind des Menschen betrachtet. Frieden
beginnt fir ihn im Herzen.

Auch das Christentum fordert die Uberwindung von
Hass und Feindschaft. Beide Religionen sehen den
Menschen nicht als vollkommen, aber als fahig zur
Umkehr und Liebe.



10. Fanilik Dusglincesi

Yunus Emre’nin giirlerinde énemli bir yere sahip olan
bir diger tema dlnyanin gegiciligidir. Ona gore
insanin sahip oldugu mal, makam ve gig kalici
degildir.

Bu dusuncesini su dizelerinde dile getirir:

“Mal sahibi muilk sahibi,
hani bunun ilk sahibi?”

Bu sozlerle Yunus Emre, insani dinya malina asiri
baglanmamaya c¢agirir. Cunki servet ve iktidar
gegcicidir; insan bunlarla éviinmemeli ve hirsa
kapiimamalidir.

!Benzer bir diisiince Hristiyanlikta da bulunmaktadir.
Isa Mesih, Yeni Ahit'te insanlara su ¢agrida bulunur:

“Yerylziinde kendinize hazineler biriktirmeyin.”

Hem islam tasavvufu hem de Hristiyanlik, diinyanin
gegiciligini vurgulayarak insani daha manevi
degerlere yonlendirmektedir. Bu ortak bakis agisi,
Muslimanlar ile Hristiyanlar arasinda manevi bir
yakinlk olusturabilir.

11. Hosgorii ve Saygi

Yunus Emre’nin siirleri gogu zaman hosgori
kavramiyla iligkilendirilir. Ona gére insanlar hakikati
ve Tanrr’'y farkh yollarla arayabilirler. Bu nedenle
insan, bagkalarini yargilamadan 6nce kendi i¢
diinyasina bakmalidir.

Bu anlayisi su Unli sé6zinde agikga gorulur:

“Clmleler dogrudur sen dogru isen,
dogruluk bulunmaz sen egri isen.”

Bu dizelerde Yunus Emre, baskalarini suglamaktan
¢ok insanin kendisini sorgulamasi gerektigini
vurgular. Gergek dogruluk, insanin kendi kalbinde
dirust ve samimi olmasiyla mumkindur.

Yunus Emre’de hosgoru, kayitsizlik anlamina
gelmez. Aksine, farkliliklari kabul ederek insanlara
sayglyla yaklasmak anlamina gelir. Bu yaklasim,
gunimdaz dinler arasi diyalogu ve baris anlayisi
agisindan da biyuk 6nem tasimaktadir.

10. Der Gedanke der Verganglichkeit

Ein weiteres wichtiges Motiv bei Yunus Emre ist die
Verganglichkeit der Welt.

Er schreibt:

,Mal sahibi mulk sahibi,
hani bunun ilk sahibi?*

Ubersetzung:

,Der Besitzer von Reichtum und Eigentum —
wer war eigentlich der erste Besitzer davon?*

Yunus Emre erinnert daran, dass Besitz und Macht
verganglich sind. Deshalb soll der Mensch nicht stolz
oder gierig werden.

Auch das Christentum kennt diesen Gedanken.
Jesus sagt:

~Sammelt euch keine Schatze auf Erden.”

Die gemeinsame Betonung der Verganglichkeit kann
Muslime und Christen miteinander verbinden.

11. Toleranz und Respekt

Yunus Emres Dichtung wird oft mit Toleranz
verbunden. Er erkennt, dass alle Menschen auf
unterschiedliche Weise nach Wahrheit und Gott
suchen.

Ein berihmtes Zitat lautet:

~Cumleler dogrudur sen dogru isen,
dogruluk bulunmaz sen egri isen.”

Ubersetzung:
JAlles ist richtig, wenn du selbst richtig bist;
Wahrheit findet man nicht, wenn man selbst falsch

ist.”

Diese Aussage betont Selbstkritik und innere
Ehrlichkeit statt Verurteilung anderer Menschen.

Toleranz bedeutet bei Yunus Emre nicht

Gleichgliltigkeit, sondern respektvolle Begegnung
trotz Unterschiedlichkeit.
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12. Yunus Emre ve Hristiyanhktaki Komsu
Sevgisi Buyrugu

Yunus Emre ile Hristiyanlik arasindaki en agik
ortakliklardan biri komsu sevgisi anlayisinda
gOrulmektedir.

Yunus Emre’nin su s6zu:
“Yaratilani hos gér Yaradan’dan 6turd.”

Hristiyanlarin komsu sevgisi 6gretisinde de karsiligini
bulabilecek bir yaklasimi ifade etmektedir. Clnki
burada insan sevgisinin kaynagi olarak Tanri sevgisi
gosterilmektedir. insan, yalnizca insan oldugu igin
degil; Tanr’nin yarattigi bir varlik oldugu i¢in deger
tasir.

Bu anlayis, Mislimanlar ile Hristiyanlar arasinda
ortak bir pratik ve ahlaki alan olusturmaktadir. Her iki
din de su degerleri 6nemser:

Yoksullara yardim etmek

Zayiflari korumak

Barisi desteklemek

Adalet igin ¢calismak

insanlar arasinda uzlagmayi saglamak

Yunus Emre bittn bunlara manevi bir temel
kazandirir: insana hizmet etmek, aslinda Tanri'ya
duyulan sevginin bir ifadesidir.

13. Barig Ahlaki Agisindan Onemi

Yunus Emre’nin siirleri gligli bir baris ahlaki
tasimaktadir. Onun dislincesinde sevgi nefretten,
tevazu kibirden ve uzlasma dismanliktan Ustin
tutulur.

Bu anlayisini su dizelerinde dile getirir:

“Dovene elsiz gerek,
sovene dilsiz gerek.”

Bu sozler, siddete siddetle karsilik vermemeyi ve
hakaret karsisinda 6tkeye kapiimamayi
o6gutlemektedir. Bu distince, Hristiyanhktaki
bagislama ve siddetsizlik anlayisini da
hatirlatmaktadir.

Yunus Emre’ye gore inancin en derin anlami ¢atisma
uretmek degil; insanlari barisa, merhamete ve
kardeslige yonlendirmektir. Bu nedenle onun siirleri
yalnizca dini degil, ayni zamanda evrensel bir baris
mesajl da tagimaktadir.
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12. Yunus Emre und das christliche Gebot der
Nachstenliebe

Eine besonders deutliche Verbindung zwischen
Yunus Emre und dem Christentum liegt im Thema
Nachstenliebe.

Wenn Yunus Emre sagt:
»Yaratilani hos gor Yaradan’dan 6tur(.”

Diese Aussage bringt eine Haltung zum Ausdruck,
die auch Christen im Gebot der Nachstenliebe
wiedererkennen konnen. Denn hier wird die Liebe zu
Gott als Grundlage der Liebe zum Menschen
verstanden. Der Mensch besitzt nicht nur deshalb
Wirde, weil er Mensch ist, sondern weil er ein
Geschopf Gottes ist.

Dieses Verstandnis schafft ein gemeinsames
praktisches und ethisches Handlungsfeld zwischen
Muslimen und Christen. Beide Religionen betonen
insbesondere folgende Werte:

Hilfe fir Arme

Schutz der Schwachen
Frieden

Gerechtigkeit
Verséhnung

Yunus Emre liefert daflr eine spirituelle Begriindung:
Der Dienst am Menschen ist Ausdruck der Liebe zu
Gott.

13. Friedensethische Bedeutung

Die Gedichte Yunus Emres besitzen eine starke
friedensethische Dimension. Sie stellen Liebe Uber
Hass, Demut Gber Stolz und Verséhnung Uber
Feindschaft.

Er schreibt:

,D0vene elsiz gerek,
sovene dilsiz gerek.”

Ubersetzung:

,Dem Schlagenden begegne ohne Gewalt,
dem Beschimpfenden ohne beleidigende Worte.*

Dieser Gedanke erinnert an christliche Vorstellungen
der Gewaltlosigkeit und Vergebung.

Yunus Emres Gedichte zeigen, dass der tiefste Sinn
des Glaubens nicht Gewalt, sondern Frieden ist.



14. Giiniimiiz Toplumu igin Onemi

Yunus Emre’nin disinceleri, ginimuazin gogulcu
toplumlarinda buiyik bir 6nem tasimaktadir. Bugin
Muslimanlar ve Hristiyanlar bir¢ok tlkede yan yana
yasamaktadir. Bununla birlikte ényargilar, yanlis
anlamalar ve zaman zaman korkular da varhgini
surdurmektedir.

Yunus Emre’nin siirleri bu noktada birlestirici ve
arabulucu bir rol oynayabilir. Clinkii onun siiri, islami
maneviyatin fanatizmle 6zdeslestirilemeyecegini
g6stermektedir. O, dini gatismanin degil; sevginin,
anlayisin ve insanligin kaynagi olarak gérmektedir.

Bu anlayis 6zellikle su sézlerinde agikga goralir:

“Ben gelmedim dava igin,
benim isim sevi igin.”

“Ben kavga icin gelmedim,
benim gdrevim sevgidir.”

Bu mesaj ginuimuzde belki de her zamankinden
daha biyuk bir giincellik tagimaktadir. Farkli
dinlerden insanlarin bir arada yasadigi toplumlarda
Yunus Emre’nin siiri, karsilikli saygi ve baris
kiltirine katki saglayabilir.

15. Egitim ve Dinler Arasi Karsilasma

Yunus Emre’nin siirleri okul, tniversite ve dinler arasi
egditim calismalar i¢in oldukga uygundur. Cunki
onun dili sade ve anlasilir oldugu halde, icerdigi
dusunceler son derece derindir.

Musliman ve Hristiyan 6grenciler, Yunus Emre’nin
siirleri Gzerinden su konulari birlikte tartisabilirler:

Sevgi — Bagislama — Baris - insan onuru
Tanri ile iliski - Hosgorl

Boylece 6grenciler yalnizca bagka bir din hakkinda
bilgi edinmekle kalmaz; ayni zamanda ortak insani
ve ahlaki degerleri de kesfetmis olurlar.

16. Diyalogun Sinirlan

islam ile Hristiyanlik arasinda birgok ortak nokta
bulunsa da iki din arasinda énemli farkliliklar da
vardir. Ozellikle isa Mesih, vahiy ve kurtulus anlayisi
konusunda farkli inanglar bulunmaktadir.

Yunus Emre’nin siirleri bu teolojik farkliliklari ortadan
kaldirmaz. Ancak onun dusuncesi, farkliliklarin
dismanliga donismek zorunda olmadigini gosterir.

Onun siiri, insanlar arasinda saygih bir diyalogun
kurulabilmesi i¢in duygusal ve ahlaki bir temel
olusturur. Boylece dinler arasindaki farkliliklar
korunurken, ortak insanlik bilinci de gui¢lenmis olur.

14. Bedeutung fiir die heutige Gesellschaft

Die Gedanken von Yunus Emre besitzen fir die
heutigen pluralistischen Gesellschaften eine grosse
Bedeutung. Heute leben Muslime und Christen in
vielen Landern TUr an Tur. Gleichzeitig bestehen
jedoch weiterhin Vorurteile, Missverstandnisse und
manchmal auch Angste.

Yunus Emres Gedichte kénnen hier eine
vermittelnde Rolle spielen. Sie zeigen, dass
islamische Spiritualitat nicht mit Fanatismus
gleichgesetzt werden darf.

Besonders wichtig bleibt seine Botschaft:

.Ben gelmedim dava igin,
benim isim sevi igin.*

»lch kam nicht fur Streit,
meine Aufgabe ist die Liebe.”

Diese Botschaft besitzt heute vielleicht mehr
Aktualitat denn je. In Gesellschaften, in denen
Menschen verschiedener Religionen
zusammenleben, kann die Dichtung von Yunus Emre
zu einer Kultur des gegenseitigen Respekts und des
Friedens beitragen.

15. Bildung und interreligiose Begegnung

Yunus Emres Gedichte eignen sich besonders gut
fur Schule, Universitat und interreligitse
Bildungsarbeit. Sie sind sprachlich zuganglich und
zugleich inhaltlich tief.

Muslimische und christliche Schiler kénnen
gemeinsam Uber Themen sprechen wie:

Liebe — Vergebung — Frieden - Menschenwiirde
Gottesbeziehung - Toleranz

Dadurch lernen sie nicht nur etwas lber die andere
Religion, sondern auch iber gemeinsame Werte.

16. Grenzen des Dialogs

Trotz aller Gemeinsamkeiten bleiben Unterschiede
zwischen Islam und Christentum bestehen. Beide
Religionen haben unterschiedliche Vorstellungen
Uber Jesus Christus, Offenbarung und Erldsung.

Yunus Emres Gedichte I6sen diese Unterschiede
nicht auf. Aber sie zeigen, dass Unterschiede nicht
zu Hass filhren muissen.

Seine Dichtung schafft eine emotionale und ethische
Grundlage fur respektvollen Dialog.
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17. Evrensel Bir Ses Olarak Yunus Emre

Yunus Emre bugln yalnizca Musliman bir sair
olarak degil, insanligin evrensel sesi olarak da
degerlendiriimektedir.

Onun eserleri hayatin temel sorularini ele alir:

Sevgi nedir?

insan Tanrr'yi nasil bulur?
Baris nasil olusur?
Tevazu neden 6nemlidir?

Yunus Emre’nin Unla dizelerinden biri soyledir:

“Askin aldi benden beni,
bana seni gerek seni.”

Bu dizelerde insanin Tanr’'ya duydugu derin 6zlem
dile getiriimektedir. Kisi kendi benligini agsmakta ve
yalnizca Tanri’'ya yonelmektedir.

Bu derin Tanri 6zlemi, bir¢cok Hristiyan mistik metnini
de hatirlatmaktadir.

18. Genel Degerlendirme

Yunus Emre’nin siirlerinin islam ile Hristiyanlk
arasindaki diyaloga etkisi birkag temel noktada

Ozetlenebilir:

Birincisi, onun siirleri sevgi, merhamet, tevazu ve
bagislama gibi ortak degerleri vurgulamaktadir.

ikincisi, dini kibri ve yalnizca dis gériinliise dayanan
dindarhgi elestirmektedir.

Uclinciist, islam tasavvufu ile Hristiyan mistisizmi
arasindaki benzerlikleri gbstermektedir.

Dérdincusd, siirsel dili sayesinde dinler arasinda
duygusal bir kdpri kurmaktadir.

Besincisi, insan onuru, saygi ve sorumluluk temeline
dayanan bir insan anlayisini desteklemektedir.

Altincisi ise modern egitim calismalari, barig

calismalari ve dinler arasi kargilagmalar igin dnemli
katkilar sunmaktadir.
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17. Yunus Emre als universelle Stimme

Yunus Emre wird heute nicht nur als muslimischer
Dichter, sondern als universelle Stimme der
Menschlichkeit verstanden.

Seine Werke behandeln Grundfragen des Lebens:
Was bedeutet Liebe?

Wie findet der Mensch Gott?

Wie entsteht Frieden?

Warum ist Demut wichtig?

Ein beriihmter Vers lautet:

»LAskin aldi benden beni,
bana seni gerek seni.”

Ubersetzung:

,Die Liebe nahm mir mein Ich,
ich brauche nur Dich.*

Diese tiefe Gottessehnsucht erinnert an viele
christliche mystische Texte.

18. Zusammenfassende Bewertung

Der Einfluss der Gedichte Yunus Emres auf den
Dialog zwischen Islam und Christentum I&sst sich in
mehreren Punkten zusammenfassen:

Erstens betonen seine Gedichte gemeinsame Werte
wie Liebe, Barmherzigkeit, Demut und Vergebung.

Zweitens kritisieren sie religiosen Hochmut und rein
ausserliche Frommigkeit.

Drittens zeigen sie Parallelen zwischen islamischer
und christlicher Mystik.

Viertens schaffen sie durch ihre poetische Sprache
eine emotionale Briicke zwischen den Religionen.

Funftens fordern sie ein Menschenbild, das auf
Wirde, Respekt und Verantwortung beruht.

Sechstens bieten sie Impulse flir moderne
Bildungsarbeit, Friedensarbeit und interreligidse
Begegnung.



Sonug

Yunus Emre’nin giirleri, islam ile Hristiyanlk
arasindaki diyalog agisindan derin bir anlam
tasimaktadir. Onun eserleri, dini kimligin zorunlu
olarak ayriliga yol agmasi gerekmedigini
gOstermektedir. Aksine, din sevgi, tevazu ve
merhamet ile sekillendiginde insanlari birbirine
yaklastirabilir.

Yunus Emre, islam gelenegine siki bicimde baghdir;
ancak onun mesaji bu gelenegin sinirlarini asan
evrensel bir nitelige sahiptir. Hristiyanlar onun
siirlerinde kendi manevi duinyalarina yakin
dusunceler bulabilirler. Mislimanlar ise onun eserleri
aracihgiyla dinlerinin merhametli ve insan merkezli
yoénlnu yeniden hatirlayabilirler.

Yunus Emre’nin giiri, Tanr’ya giden yolun nefret, kibir
ve ayrimciliktan degil; sevgiden, gonil terbiyesinden
ve insana saygidan gegctigini agikga ortaya
koymaktadir.

Bu anlayis onun en Unlu sézlerinden birinde
6zetlenmektedir:

“Sevelim sevilelim,
diinya kimseye kalmaz.”

“Sevelim, sevilelim;
¢unkl bu diinya kimseye kalmaz.”

iste bu nedenle Yunus Emre, giinimiizde de
Muslimanlar ile Hristiyanlar arasindaki barisin,
insanhgin ve dinler arasi anlayigin en 6nemli
seslerinden biri olmaya devam etmektedir.

Schluss

Die Gedichte von Yunus Emre haben eine tiefe
Bedeutung fir den Dialog zwischen Islam und
Christentum. Sie zeigen, dass religiése Identitat nicht
zwangslaufig zur Trennung fihren muss. Im
Gegenteil: Wenn Religion von Liebe, Demut und
Mitgeflhl gepragt ist, kann sie Menschen verbinden.

Yunus Emre bleibt fest in der islamischen Tradition
verwurzelt, doch seine Botschaft reicht weit lUiber
diese Tradition hinaus. Christen kbnnen in seinen
Gedichten Gedanken wiederfinden, die auch fir ihre
eigene Spiritualitat zentral sind. Muslime kénnen
durch ihn an die barmherzige und
menschenfreundliche Dimension ihres Glaubens
erinnert werden.

Seine Dichtung macht deutlich, dass der Weg zu
Gott nicht Uber Hass, Stolz oder Abgrenzung fiihrt,
sondern uber Liebe, Herzensbildung und Achtung
vor dem Menschen.

Seine wohl bekannteste Botschaft fasst dies
zusammen:

LSevelim sevilelim,
dlinya kimseye kalmaz.*

sLasst uns lieben und geliebt werden,
denn diese Welt bleibt niemandem.*

Gerade deshalb bleibt Yunus Emre bis heute eine
der wichtigsten Stimmen fiir Frieden, Menschlichkeit
und interreligiése Verstandigung zwischen Muslimen
und Christen.
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Hak bir géniil verdi bana,
ha! demeden hayran olur
Bir dem gelir sadan olur,
bir dem gelir giryan olur

Bir dem sanasin kis gibi,
sol zemheri olmus gibi
Bir dem besaretten dogar,
hos bag ile biistan olur

Bir dem gelir séyleyemez,
bir sézii serh eyleyemez
Bir dem dilinden diir déker,
dertlilere derman olur

Bir dem div olur ya peri,
viraneler olur yeri

Bir dem ucar Belkis ile,
sultan-1 ins ii can olur

Bir dem varir mescidlere,
ytiz siirer anda yerlere
Bir dem varir deyre girer,
incil okur ruhban olur

Bir dem gelir isa gibi,
o6lmdigleri diri kilur

Bir dem girer kibr evine,
Fir'avn ile Haman olur

Bir dem déner Cebraile,
rahmet sag¢ar her mahfile
Bir dem gelir giimrah olur,
miskin Yunus hayran olur

Siirin islam ve Hristiyanlik Arasindaki Diyalog
Agisindan Onemi

Bu siir, Yunus Emre’nin en derin ve en énemli
eserlerinden biridir. Dinler arasi diyalog acisindan
Ozellikle su kita 6nemlidir:

“Bir dem varir deyre girer, incil okur ruhban olur”

Bu dizeler olaganustidur, ¢linkl burada Musliman
bir mutasavvif agikga Hristiyan sembolleri
kullanmaktadir. Yunus Emre, insanin manevi
deneyimini evrensel bir sey olarak tasvir etmektedir.

insan Tanr’yi hem camide hem de kilisede arayabilir.
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Gott gab mir ein Herz — ach!

Kaum spricht es ,,Ha“, gerit es in Verziickung.
Mal wird es freudig und heiter,

mal wird es weinend und voller Schmerz.

Mal erscheint es wie der Winter,

wie eisige Kélte und Frost.

Dann wieder wird es aus Freude geboren

und wird zu einem schonen Garten voller Blumen.

Mal kommt ein Zustand, in dem es nicht sprechen
kann,

kein einziges Wort erklédren kann.

Dann wieder fliessen Perlen von seiner Zunge,
und es wird Heilung fiir die Leidenden.

Mal wird es zum Ddmon oder zur Fee,

und Ruinen werden zu seiner Heimat.

Dann wieder fliegt es mit Bilgis empor

und wird zum Sultan der Menschen und Seelen.

Mal geht es in die Moscheen,

legt dort sein Gesicht auf den Boden.
Dann wieder geht es in die Kirche,

liest das Evangelium und wird zum Ménch.

Mal wird es wie Jesus

und erweckt die Toten zum Leben.

Dann wieder tritt es in das Haus des Hochmuts ein
und wird wie Pharao und Haman.

Mal verwandelt es sich in Gabriel,

und streut Barmherzigkeit in jede Versammlung.
Dann wieder verirrt es sich vom rechten Weg,
und der arme Yunus bleibt staunend zuriick.

Bedeutung des Gedichts fiir den Dialog zwischen
Islam und Christentum

Dieses Gedicht gehort zu den tiefgriindigsten und
bedeutendsten Werken von Yunus Emre. Besonders
wichtig fir den interreligidsen Dialog ist folgende
Strophe:

,Bir dem varir deyre girer, incil okur ruhban olur*
Ubersetzung:

,Dann wieder geht es in die Kirche,
liest das Evangelium und wird zum Ménch.*

Diese Verse sind aussergewohnlich, weil ein
muslimischer Mystiker hier offen christliche Symbole
verwendet. Yunus Emre beschreibt die spirituelle
Erfahrung des Menschen als etwas Universelles. Der
Mensch kann Gott sowohl in der Moschee als auch
in der Kirche suchen.



Boylece Islam ve Hristiyanlik arasinda giiglii bir bag
ortaya ¢ikmaktadir. Yunus Emre, Tanrr’'ya yakinhgin
yalnizca tek bir dini bigimle sinirli olmadigini
gOstermektedir.

Su dize de ayni sekilde dikkat gekicidir:

“Bir dem gelir isa gibi, 6Imusleri diri kilur”

Burada Yunus Emre, isa Mesih figiirinii manevi
yenilenmenin ve ilahi sevginin semboll olarak
kullanmaktadir. isa hem islam’da hem de
Hristiyanlikta 6zel bir 6neme sahiptir:

Hristiyanlikta Tanr’'nin Oglu ve kurtarici olarak.

islam’da biiyiik bir peygamber ve mucize gdsteren
biri olarak.

Yunus Emre, isa’ya olumlu sekilde génderme
yaparak iki din arasinda manevi bir yakinlk
kurmaktadir.

Siirin tamami ayrica insanin i¢sel degiskenligini
gostermektedir. insan su durumlar arasinda gidip
gelmektedir:

Seving ve Uzunti

Aydinlik ve karanhk
Tevazu ve Kibir

Tanrr'ya yakinlik ve sapma

Boylece Yunus Emre, Muslimanlarin ve
Hristiyanlarin ayni sekilde anlayabilecegdi evrensel bir
insan deneyimini tasvir etmektedir.

Ozellikle diger dini sembollere karsi gdsterdigi agiklik
dnemlidir. Misliiman bir sairin kilise, incil ve
rahiplerden dismanlk géstermeden s6z etmesi
kendi dénemi igin olaganistiydid. Bu nedenle onun
siiri dini hosgérinin ve manevi agikhgin erken bir
6rnegdi haline gelmektedir.

Siir sonug olarak su mesaji vermektedir:

insan dini kibir iginde yasamamali, Tanri’nin
hakikatinin insan sinirlarindan daha buiyik oldugunu
fark etmelidir.

iste bu nedenle Yunus Emre bugiin hala barisin,
hosgoriiniin ve islam ile Hristiyanlik arasindaki
diyalogun en dnemli seslerinden biri olarak kabul
edilmektedir.

Dadurch entsteht eine starke Verbindung zwischen
Islam und Christentum. Yunus Emre zeigt, dass
Gottesndhe nicht auf eine einzige religidse Form
begrenzt ist.

Ebenso bemerkenswert ist die Zeile:
,Bir dem gelir isa gibi, élmusleri diri kilur*
Ubersetzung:

,Mal wird es wie Jesus
und erweckt die Toten zum Leben.”

Hier verwendet Yunus Emre die Figur Jesu als
Symbol spiritueller Erneuerung und géttlicher Liebe.
Jesus besitzt sowohl im Islam als auch im
Christentum eine besondere Bedeutung:

Im Christentum als Sohn Gottes und Erloser.
Im Islam als bedeutender Prophet und Wunderwirker.

Durch die positive Bezugnahme auf Jesus schafft
Yunus Emre eine geistige Nahe zwischen beiden
Religionen.

Das gesamte Gedicht zeigt ausserdem die innere
Wandelbarkeit des Menschen. Der Mensch schwankt
zwischen:

Freude und Trauer

Licht und Dunkelheit
Demut und Hochmut
Gottesnahe und Verirrung

Damit beschreibt Yunus Emre eine universelle
menschliche Erfahrung, die Muslime und Christen
gleichermassen nachvollziehen kénnen.

Besonders wichtig ist seine Offenheit gegeniiber
anderen religiosen Symbolen. Dass ein muslimischer
Dichter ohne Feindseligkeit von Kirche, Evangelium
und Moénchen spricht, war fir seine Zeit
aussergewohnlich. Dadurch wird seine Dichtung zu
einem frihen Beispiel religiéser Toleranz und
spiritueller Offenheit.

Das Gedicht vermittelt letztlich folgende Botschaft:
Der Mensch soll nicht in religiosem Stolz leben,
sondern erkennen, dass Gottes Wahrheit grosser ist
als menschliche Grenzen.

Gerade deshalb gilt Yunus Emre bis heute als eine

der wichtigsten Stimmen fir Frieden, Toleranz und
den Dialog zwischen Islam und Christentum.
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Bilkis

Belkis (ayrica Bilgis olarak da yazilir), islam geleneginde
Sebe Melikesi'dir. Kur'an’da Siileyman Peygamber’in
kissasinda gecmektedir.

Kur’an’daki Hikaye

Bilkis zengin bir kralhga hiikmetmektedir ve baslangicta
glinese tapmaktadir. Stileyman Peygamber onu tek olan
Tanrr'ya iman etmeye davet eder. Sonunda Tanri’'nin
hakikatini kabul eder ve imana girer.

Kur'an’da su 6zelliklerle tasvir edilmektedir:

e akilh

e vakur

e gulclu

e hakikate agik

Yunus Emre’nin Siirindeki Anlami
Su dize:
“Bir dem ucar Belkis ile”
su anlama gelmektedir:
“Sonra yine Bilkis ile ugar.”
Burada Bilkis su anlamlari sembolize etmektedir:
e manevi yukselis
e hikmet
e kraliyet asaleti
e ilahi hakikate yolculuk
Yunus Emre onu ruhsal gizelligin ve manevi buyukligin
bir sembolu olarak kullanmaktadir.

Kur’an’da Bilkis Hikayesi
Kur'an’daki Bilkis kissasi 6zel ayrintilar icermektedir.

Hidhiid Kusu

Hidhid adli bir kus Siileyman’a s6yle haber verdi:
“Gunese tapan bir kavim buldum.”

Bu kavim, Kralige Bilkis'in tlkesiydi.

Mektup

Suleyman ona bir mektup génderdi:
“Rahman ve Rahim olan Allah’in adiyla.”

Onu tek olan Tanri'ya iman etmeye davet etti.

Camdan Zemin

Bilkis, Stleyman’in yanina geldiginde, onu camdan
yapilmig bir zemine sahip saraya géturda.

Bilkis 6nce bunun su oldugunu sandi ve etegini yukari
kaldirdi.

Bdylece Suleyman’in blyukliguni ve hikmetini fark etti.
Sonunda s0yle dedi:

“Suleyman ile birlikte dlemlerin Rabbi olan Allah’a teslim
oldum.”
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Bilgis

Bilgis (auch Belkis geschrieben) ist in der islamischen
Tradition die Kdnigin von Saba. Sie erscheint im Koran in
der Geschichte des Propheten Salomo (im Islam:
Sileyman).

Die Geschichte im Koran

Bilqis herrscht Uber ein reiches Kdénigreich und verehrt
zunachst die Sonne. Der Prophet Siileyman |adt sie dazu
ein, an den einen Gott zu glauben. Schliesslich erkennt sie
die Wahrheit Gottes an und nimmt den Glauben an.

Im Koran wird sie als:

klug

wurdevoll

machtvoll

offen fir Wahrheit dargestellt.

Bedeutung im Gedicht von Yunus Emre
Die Zeile:
,Bir dem ucgar Belkis ile®
bedeutet:
,Dann wieder fliegt es mit Bilgis.*
Hier symbolisiert Bilgis:

e spirituelle Erh6hung

e  Weisheit

e  konigliche Wirde

e die Reise zur géttlichen Erkenntnis
Yunus Emre benutzt sie als Bild fiir einen Zustand
geistiger Schénheit und spiritueller Grosse.

Die Geschichte mit Bilgis im Koran
Die islamische Version der Geschichte mit Bilgis enthalt
besondere Details.

Der Wiedehopf-Vogel

Ein Vogel namens Wiedehopf berichtete Siileyman:
»Ich habe ein Volk gefunden, das die Sonne anbetet.”
Es war das Reich der Kdnigin Bilgis.

Der Brief

Sileyman schickte ihr einen Brief:

»Im Namen Gottes, des Allerbarmers, des Barmherzigen.
Er lud sie dazu ein, an den einen Gott zu glauben.

1

Der glaserne Boden

Als Bilgis zu Stileyman kam, fiihrte er sie in einen Palast
mit einem Boden aus Glas.

Sie dachte zuerst, es sei Wasser, und hob ihr Kleid an.
Da erkannte sie die Grosse und Weisheit Stleymans.
Schliesslich sagte sie:

»Ich ergebe mich mit Sileyman Gott, dem Herrn der
Welten.*



Hz. Siileyman

1. Onun Hikmeti

Siileyman 6zellikle hikmeti nedeniyle cok tinltdiir. incil'e
g6re Tanri ona rilyasinda gérinmus ve ona bir dilekte
bulunmasina izin vermistir. Sileyman zenginlik ya da gli¢
istememis, adaletli bir sekilde hiikmedebilmek igin hikmet
istemigtir.

Bunun Gzerine Tanri ona buyudk bir hikmet vermistir.

En Unld hikaye “Sileyman’in Hikma”dr:

iki kadin ayni gocugun annesi oldugunu iddia etti.
Sileyman ¢ocugun ikiye bélinmesini 6nerdi. Gergek anne
cocugun hayatini kurtarmak icin hemen vazgecti. Bdylece
Suleyman gercek anneyi tanidi.

Bu hikaye onu adil hikmetin semboll héline getirdi.

2. Mabedin ingasi

Suleyman Kudiis'te ilk bliylik mabedi inga ettirdi. Bu mabet
Yahudiligin en 6nemli kutsal mekéani oldu.

Tanr’'nin huzurunun bulundugu yer olarak kabul edildi.

3. Sebe Melikesi ile Baglantisi

inci’de Sebe Melikesi, Siileyman’in hikmetini duydugu igin
onu ziyaret eder. Ona zor sorular sorar ve onun
bilgeliginden ve zenginliginden etkilenir.

islam geleneginde bu kralice gogu zaman Belkis olarak
adlandirilir.

islam’da Siileyman

islam’da Salomo’nun adi Siileyman’dir.
O burada yalnizca kral degil, ayni zamanda peygamberdir.
Kur'an onu sdyle tasvir eder:

Adil bir hiikiimdar,

Allah tarafindan 6zel sekilde yeteneklendirilmis biri,
insanlar, hayvanlar ve cinler Uzerinde hikim sahibi biri,
biyuk hikmet sahibi biri.

Kur'an'daki bilinen bir kissa, Stileyman’in hayvanlarla
konusabildigini anlatir.

islam ve Hristiyanlik Arasindaki Diyalog Agisindan
Onemi

Siileyman / Siileyman su dinler arasinda énemli ortak bir
figurdir:

Yahudilik,
Hristiyanlik,
islam.

O, (i¢ Ibrahimi dini birbirine baglamaktadir.

Bu nedenle Yunus Emre’nin mistik edebiyatinda da sik sik
ortaya ¢ikmaktadir. Orada su anlamlari sembolize
etmektedir:

hikmet,

manevi hakimiyet,
Tanrr’'ya yakinlik,
icsel bilgi.

Koénig Salomo

1. Seine Wesheit

Salomo ist besonders beriihmt wegen seiner Weisheit.
Laut Bibel erschien ihm Gott im Traum und erlaubte ihm,
sich etwas zu wlinschen. Salomo bat nicht um Reichtum
oder Macht, sondern um Weisheit, um gerecht regieren zu
kénnen.

Daraufhin schenkte Gott ihm grosse Weisheit.

Die beriihmteste Geschichte ist das ,Urteil Salomos*:

Zwei Frauen behaupteten, Mutter desselben Kindes zu
sein. Salomo schlug vor, das Kind zu teilen. Die wahre
Mutter verzichtete sofort, um das Leben des Kindes zu
retten. Dadurch erkannte Salomo die echte Mutter.

Diese Geschichte machte ihn zum Symbol gerechter
Weisheit.

2. Der Tempelbau

Salomo liess den ersten grossen Tempel in Jerusalem
errichten. Dieser Tempel wurde zum wichtigsten Heiligtum
des Judentums.

Er galt als Ort der Gegenwart Gottes.

3. Seine Verbindung zur Konigin von Saba

In der Bibel besucht die Konigin von Saba Salomo, weil sie
von seiner Weisheit gehort hat. Sie stellt ihm schwierige
Fragen und ist beeindruckt von seiner Klugheit und seinem
Reichtum.

In der islamischen Tradition wird diese Konigin oft als
Bilgis bezeichnet.

Salomo im Islam

Im Islam heisst Salomo: Stleyman

Er ist dort nicht nur Konig, sondern auch Prophet.
Der Koran beschreibt ihn als:

gerechten Herrscher,

von Gott besonders begabit,

Herrscher Gber Menschen, Tiere und Dschinn,
Besitzer grosser Weisheit.

Eine bekannte koranische Geschichte erzahlt, dass
Sileyman mit Tieren sprechen konnte.

Bedeutung fiir den Dialog zwischen Islam und
Christentum

Salomo/Suleyman ist eine wichtige gemeinsame Figur
zwischen:

Judentum,
Christentum,
Islam.

Er verbindet die drei abrahamitischen Religionen.
Deshalb taucht er auch haufig in der mystischen Literatur
von Yunus Emre auf. Dort symbolisiert er:

Weisheit,

spirituelle Herrschaft,
Nahe zu Gott,

innere Erkenntnis.
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Hayvanlarla Konugma Yeteneginin
Karsilagtirilmasi: Silleyman, Assisili Fransis ve
Padovali Antonius

Kutsal ya da Tanr tarafindan 6zel sekilde
yetkilendirilmis insanlarin hayvanlarla konusabilmesi
dustincesi, ¢esitli dini geleneklerde goérilmektedir.
Hem islam’da hem de Hristiyanlikta hayvan
dinyasiyla 6zel bir iliskiye sahip olduklari disinulen
Unlu sahsiyetler vardir.
Ozellikle su isimler taninmaktadir:

e Slleyman / Salomo

e Assisili Fransis

e Padovali Antonius
Bu kisiler farkl dénemlerden ve dini baglamlardan
gelseler de hikayeleri ilging benzerlikler
gOstermektedir. Ayni zamanda anlamlari bakimindan
onemli farkliliklar da bulunmaktadir.

1. Salomo / Siileyman: Yaratihg Uzerindeki ilahi
Huikiimranhk

islam’da

Kur'an’da Suleyman Peygamber’e Allah tarafindan
olaganustu bir yetenek verilmektedir:

O, hayvanlarin dilini anlamaktadir.

Unlii bir ayette Siileyman’in karincalarin
konusmasini duydugdu anlatiimaktadir:
“Yuvalariniza girin ki Sileyman ve ordulari farkinda
olmadan sizi ezmesin.”

Bunun Uzerine Suleyman sikrederek gllimser.
Ayrica kuslarla, 6zellikle ona haber getiren Hidhid
kusuyla konugmaktadir.

Sileyman’daki Hayvanlarla Konugsmanin Anlami
Sileyman’da bu yetenek sunlari sembolize
etmektedir:

e ilahi hikmet,

e evrensel hikimranlik,

e insan ile doga arasindaki uyum,

e Tanrr’'nin 6zel segimi.
Hayvanlar ona zorla degil, Allah’in ona verdigi bilgi
ve otorite nedeniyle itaat etmektedir.
islam’da bu durum sunu gostermektedir:
Batdn yaratilis Allah’in hiikmu altindadir ve ilahi
hakikati tanimaktadir.

incil’de
inci’de Salomo’nun hayvanlarla konustugu agikga
sdylenmemektedir. Ancak onun:

e hayvanlar,

e Dbitkiler

e ve doga hakkinda konustugu
ifade edilmektedir.
Daha sonra ézellikle islam gelenegi, Siilleyman’in
hayvanlarin dilini anlayabildigi disincesini
gelistirmigtir.
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Der Vergleich der Gabe, mit Tieren zu sprechen:
Salomo, Franz von Assisi und Antonius von
Padua

Die Vorstellung, dass heilige oder von Gott
besonders begabte Menschen mit Tieren sprechen
kdnnen, findet sich in mehreren religidsen
Traditionen. Sowohl im Islam als auch im
Christentum gibt es berihmte Persdnlichkeiten,
denen eine besondere Verbindung zur Tierwelt
zugeschrieben wird.
Besonders bekannt sind:

e Salomo / Prophet Siileyman

e Franz von Assisi

e Antonius von Padua
Obwohl sie aus unterschiedlichen Zeiten und
religidsen Kontexten stammen, zeigen ihre
Geschichten interessante Gemeinsamkeiten.
Gleichzeitig unterscheiden sich ihre Bedeutungen
deutlich.

1. Salomo / Siileyman: Die goéttliche Herrschaft
tiber die Schépfung

Im Islam

Im Koran erhalt Prophet Stileyman von Gott eine
aussergewohnliche Gabe:

Er versteht die Sprache der Tiere.

Eine berihmte Stelle erzahlt, dass Siileyman die
Ameisen sprechen hort:

,Geht in eure Wohnungen, damit Suleyman und
seine Heere euch nicht zertreten.”

Darauf lachelt Stleyman dankbar.

Ausserdem spricht er mit Vogeln, besonders mit dem
Wiedehopf, der ihm Nachrichten bringt.

Bedeutung der Tiergesprache bei Siileyman
Bei Suleyman symbolisiert diese Gabe:

e gottliche Weisheit,

e universelle Herrschaft,

e Harmonie zwischen Mensch und Natur,

¢ Gottes besondere Erwahlung.
Die Tiere gehorchen ihm nicht wegen Gewalt,
sondern weil Gott ihm Wissen und Autoritat verliehen
hat.
Im Islam zeigt dies:
Die gesamte Schopfung steht unter Gott und erkennt
go6ttliche Wahrheit.

In der Bibel

In der Bibel wird nicht ausdriicklich gesagt, dass
Salomo mit Tieren sprach. Doch es heisst:

Er sprach Uber Tiere, Pflanzen und die Natur.
Spater entwickelte besonders die islamische
Tradition die Vorstellung, dass Sileyman die
Sprache der Tiere verstehen konnte.



2, Assisili Fransis: Bitun Yaratiimiglara Sevgi

Assisili Fransis 12.—13. ylzyilda italya’da yasamistir
ve Hristiyanhigin en taninmis azizlerinden biri olarak
kabul edilmektedir.

O, hayvanlari asagi varliklar olarak degil, Tanr’'nin
yaratiligi igindeki kardesler olarak gérmustdr.

Gubbio Kurdu

En dnla hikdye, Gubbio sehrine korku salan tehlikel
bir kurt hakkindadir.

Fransis kurdun karsisina ¢ikmis ve ona sdyle
demistir:

“Kardes Kurt, neden kotuluk yapiyorsun?”

Kurt sakin ve bariscil hale gelmistir.

Fransis, hayvan ile sehir halki arasinda barisi
saglamistir.

Kuslara Vaaz

Bir baska Unli hikaye, Fransis’in kuslara vaaz
verdigini anlatmaktadir.

Sdyle demistir:

“Klcguk kiz kardeslerim kuslar, Yaradaninizi
ovmelisiniz.”

Kuslar dikkatle dinlemis ve Fransis onlari kutsadiktan
sonra ugup gitmiglerdir.

Assisili Fransis’teki Anlami
Hayvanlarla ilgili bu hikayeler sunlari sembolize
etmektedir:
e butin yaratiliga sevgi,
barig,
tevazu,
Tanri karsisinda batin canlilarin birligi.

Sileyman’in aksine burada konu hiikkiimranlhk
degildir.

Burada vurgulanan sey:

insan ile doga arasindaki kardesliktir.

Assisili Fransis hayvanlari Tanri’'nin birlikte yaratilmis
varliklari olarak gérmektedir.

2. Franz von Assisi: Die Liebe zu allen
Geschopfen

Franz von Assisi lebte im 12.—13. Jahrhundert in
Italien und gilt als einer der bekanntesten Heiligen
des Christentums.

Er betrachtete Tiere nicht als untergeordnete Wesen,
sondern als Geschwister innerhalb der Schépfung
Gottes.

Der Wolf von Gubbio

Die berihmteste Geschichte erzahlt von einem
gefahrlichen Wolf, der die Stadt Gubbio terrorisierte.
Franziskus ging dem Wolf entgegen und sprach zu
ihm:

LBruder Wolf, warum tust du Béses?“

Der Wolf wurde ruhig und friedlich.

Franziskus vermittelte Frieden zwischen dem Tier
und den Menschen der Stadt.

Die Vogelpredigt

Eine weitere bekannte Geschichte berichtet, dass
Franziskus zu Vogeln predigte.

Er sagte:

.Meine kleinen Schwestern Vdgel, ihr solltet euren
Schopfer loben.®

Die Vdgel horten aufmerksam zu und flogen erst
weg, nachdem Franziskus sie segnete.

Bedeutung bei Franz von Assisi
Die Tiergeschichten symbolisieren:

e Liebe zur gesamten Schépfung,

e Frieden,

e Demut,

e Einheit aller Lebewesen vor Gott.
Im Gegensatz zu Sileyman geht es hier nicht um
Herrschaft, sondern um:
Bruderlichkeit zwischen Mensch und Natur.
Franziskus sieht Tiere als Mitgeschopfe Gottes.
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3. Padovali Antonius: Baliklara Vaaz

Padovali Antonius, 13. yuzyilda yagsamis bir
Fransisken kesisiydi.

Buyuk bir vaiz ve mucize gdsteren biri olarak kabul
edilmektedir.

Baliklar Hikayesi
Efsaneye gore bir sehirde insanlar Antonius’u
dinlemek istememistir.
Bunun Gzerine denizin kenarina gitmis ve baliklara
vaaz vermeye baslamistir.
Anlatiya gore baliklar:

e buyuk gruplar halinde gelmis,

e baslarini sudan ¢ikarmis,

o dikkatle onu dinlemislerdir.
insanlar buna o kadar sasirmistir ki sonunda onlar
da onun vaazini dinlemistir.

Hikayenin Anlami
Bu hikaye sunlari sembolize etmektedir:

e vyaratihs Tanr’nin hakikatini tanir,

¢ hayvanlar bile kutsalliga tepki verir,

e Tanr’nin mesajl butin dinyaya yoneliktir.
Assisili Fransis’ten farkli olarak burada daha ¢ok
Tanri s6zunun gicld 6n plandadir.

4. Ortak Noktalar
A) Tanr’ya Yakinhk
Bu g figlriin de Tanri ile 6zel bir iliskisi vardir.
Hayvanlarla olan bag buytden degil:
e kutsalliktan,
e ilahi hikmetten,
e manevi safliktan
kaynaklanmaktadir.

B) Yaratilig ile Uyum

Butun hikayeler sunu géstermektedir:

insan dogayla diismanlik icinde yasamamalidir.
Hayvanlar disman olarak degil, ilahi duzenin bir
pargasi olarak gérinmektedir.

C) Manevi Mesaj
Hayvanlar cogu zaman yalnizca hayvanlari temsil
etmez.
Sunlarin semboli héaline gelirler:
o saflik,
e Tanr’'ya dogal yakinlik,
e Tanrr'yi dven bir yaratilis.

D) insana Yénelik Elestiri
ilging bir sekilde hayvanlar gogu zaman hakikate
insanlardan daha agik gérinmektedir.

e Baliklar Antonius’u dinler,

e kuslar Fransis'i dinler,

e karincalar Sileyman’ anlar.
Bdylece bu hikayeler dolayli olarak insanin kibrini
elestirmektedir.
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3. Antonius von Padua: Die Predigt zu den
Fischen

Antonius von Padua war ein Franziskanermonch des
13. Jahrhunderts.
Er gilt als grosser Prediger und Wundertater.

Die Geschichte der Fische
Der Legende nach wollten Menschen in einer Stadt
Antonius nicht zuhdren.
Darauf ging er ans Meer und begann zu den Fischen
zu predigen.
Die Fische kamen angeblich:

e in grossen Gruppen,

e streckten ihre Kopfe aus dem Wasser,

e horten aufmerksam zu.
Die Menschen waren darlber so erstaunt, dass sie
schliesslich doch seiner Predigt zuhdrten.

Bedeutung der Geschichte
Die Geschichte symbolisiert:
e Die Schopfung erkennt Gottes Wahrheit,
o selbst Tiere reagieren auf Heiligkeit,
e Gottes Botschaft richtet sich an die ganze
Welt.
Im Unterschied zu Franziskus steht hier starker die
Macht des Wortes Gottes im Mittelpunkt.

4. Gemeinsamkeiten
A) Nahe zu Gott
Alle drei Figuren besitzen eine besondere Beziehung
zu Gott.
Die Verbindung zu den Tieren entsteht nicht durch
Magie, sondern durch:

e Heiligkeit,

e gottliche Weisheit,

o spirituelle Reinheit.

B) Harmonie mit der Schopfung

Alle Geschichten zeigen:

Der Mensch soll nicht in Feindschaft mit der Natur
leben.

Tiere erscheinen nicht als Feinde, sondern als Teill
der gottlichen Ordnung.

C) Spirituelle Botschaft
Die Tiere symbolisieren oft mehr als nur Tiere.
Sie stehen fur:

¢ Reinheit,

e natirliche Gottesnahe,

e eine Schopfung, die Gott lobt.

D) Kritik am Menschen
Interessanterweise erscheinen Tiere haufig
empfanglicher fur Wahrheit als Menschen.

e Die Fische horen Antonius zu,

e die Vogel horen Franziskus,

e die Ameisen verstehen Suleyman.
Damit kritisieren die Geschichten indirekt
menschlichen Stolz.



5. Farkhiliklar

A) Hiikiimranlik ve Kardeslik

Siileyman

Slleyman’da ilahi hikimranlk 6n plandadir.
Hayvanlar ona peygamber ve kral oldudu igin itaat
etmektedir.

Assisili Fransis

Assisili Fransis hayvanlari kardes olarak gérmektedir.

Onlar Gzerinde hikim sirmez, aksine onlarla baris
icinde yasar.
Onlara sdyle hitap eder:

e Kardes Kurt,

o Kiz kardes Kuslar.

Padovali Antonius

Padovali Antonius’ta hayvanlar, onun vaazinin
dogrulugunu goésteren bir isaret goérevi gérmektedir.
Baliklar ilahi guicin sembolu haline gelir.

6. Mistik Anlam

Bu U¢ gelenegdin hepsinde hayvanlar gogu zaman
insan ruhunu sembolize etmektedir.

Sileyman’da
Hayvanlarla uyum sunu géstermektedir:
Olgun insan butin yaratilis ile uyum iginde yasar.

Assisili Fransis’te
Hayvan sevgisi sunu sembolize etmektedir:
Insanin cennetin ilk uyumuna geri dénusund.

Padovali Antonius’ta

Baliklar sunu sembolize etmektedir:

insanlar reddetse bile doga Tanri’nin séziinii
dinlemektedir.

5. Unterschiede

A) Herrschaft vs. Bruderlichkeit

Siileyman

Bei Suleyman steht die géttliche Herrschaft im
Vordergrund.

Die Tiere gehorchen ihm als Prophet und Koénig.

Franz von Assisi
Franziskus betrachtet Tiere als Geschwister.
Er herrscht nicht tber sie, sondern lebt mit ihnen in
Frieden.
Er nennt sie:
e Bruder Wolf,
e Schwester Vogel.

Antonius von Padua

Bei Antonius dienen die Tiere dazu, die Wahrheit
seiner Predigt zu bestatigen.

Die Fische werden zum Zeichen géttlicher Macht.

6. Mystische Bedeutung
In allen drei Traditionen symbolisieren Tiere oft die
Seele des Menschen.

Bei Siileyman

Die Harmonie mit Tieren zeigt:

Der vollkommene Mensch lebt im Einklang mit der
gesamten Schopfung.

Bei Franziskus

Die Tierliebe symbolisiert:

Die Riickkehr des Menschen zur urspriinglichen
Harmonie des Paradieses.

Bei Antonius

Die Fische symbolisieren:

Selbst die Natur hort Gottes Wort, wenn Menschen
es ablehnen.
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7. Dinler Arasi Diyalog Agisindan Onemi

Bu hikayeler islam ile Hristiyanlik arasinda dikkat
cekici ortakliklar géstermektedir.
Hem Sileyman hem Assisili Fransis hem de
Padovali Antonius su degerleri 6gretmektedir:

e yaratiiga saygl,

e baris,

e tevazu,

e dogayla manevi baglilik.
Bdylece ortak bir dini etik ortaya gikmaktadir.
Ozellikle bugiin, ekolojik krizler gaginda, bu
diisiinceler yeni bir énem kazanmaktadir. insan,
doga ve maneviyatin birbirine bagl oldugunu
hatirlatmaktadirlar.

Yunus Emre ile Baglanti

Yunus Emre de bitin yaratiligi ilahi sevginin bir
ifadesi olarak gérmektedir.

Sdyle yazdiginda:

“Yaratilani hos gor Yaradan’dan 6turi”

buna hayvanlar ve doga da dahildir.

Boylece Assisili Fransis ile manevi bir yakinlhk ortaya
cikmaktadir.

Her ikisi de sevgiye ve yaratilisin birligine dayanan
bir maneviyat anlayisini temsil etmektedir.

Sonug

Sileyman / Salomo, Assisili Fransis ve Padovall
Antonius hakkindaki hikayeler, hem islam’in hem de
Hristiyanligin dogay ilahi diizenin bir pargasi olarak
gorduguni gostermektedir.

Suleyman ilahi hikmeti ve hikimranhgi sembolize
ederken, Fransis yaratiligsa duyulan kardesce sevgiyi
vurgulamaktadir. Antonius ise ilahi s6zin gicunu
gOstermektedir.

Farkhhklarina ragmen bu u¢ gelenek ayni temel
mesajl iletmektedir:

insan, Tanri’nin yaratisiyla baris icinde yasamalidir.
iste tam da bu nedenle bu hikayeler, islam ile
Hristiyanlik arasindaki ortak manevi degerlerin
6nemli bir 6rnegdi haline gelmektedir.
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7. Bedeutung fiir den interreligiésen Dialog

Diese Geschichten zeigen interessante
Gemeinsamkeiten zwischen Islam und Christentum.
Sowohl Sileyman als auch Franziskus und Antonius
lehren:

e Respekt vor der Schopfung,

e Frieden,

e Demut,

e spirituelle Verbundenheit mit der Natur.
Dadurch entsteht eine gemeinsame religiése Ethik.
Besonders heute, in Zeiten dkologischer Krisen,
gewinnen solche Vorstellungen neue Bedeutung. Sie
erinnern daran, dass Mensch, Natur und Spiritualitat
zusammengehdren.

Verbindung zu Yunus Emre

Auch Yunus Emre betrachtet die gesamte Schopfung
als Ausdruck géttlicher Liebe.

Wenn er schreibt:

,Liebe das Geschdpf um des Schopfers willen®

dann schliesst dies auch Tiere und die Natur ein.
Dadurch entsteht eine geistige Nahe zu Franz von
Assisi.

Beide vertreten eine Spiritualitat der Liebe und der
Einheit der Schopfung.

Schluss

Die Geschichten tber Salomo/Sileyman, Franz von
Assisi und Antonius von Padua zeigen, dass sowohl
Islam als auch Christentum die Natur als Teil der
go6ttlichen Ordnung verstehen.

Wahrend Suleyman die géttliche Weisheit und
Herrschaft symbolisiert, betont Franziskus die
geschwisterliche Liebe zur Schopfung. Antonius
wiederum zeigt die Macht des géttlichen Wortes.
Trotz ihrer Unterschiede vermitteln alle drei

Traditionen dieselbe grundlegende Botschaft:

Der Mensch soll in Frieden mit Gottes Schopfung
leben.

Gerade dadurch werden diese Geschichten zu
einem wichtigen Beispiel fir gemeinsame spirituelle
Werte zwischen Islam und Christentum.



