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ONSOz

Tasavvuf, Kur’an ve Hadis tarafindan 6nemi isaret edilen, asirlar boyunca
dervislerin yaninda filozof ve sairlerin intisap ettigi inanis ve yasayistan olusan bir

diisiince sistemidir.

Tesadiifi bir seyin olmadig: kainatta her seyin bir gayesi vardir. Tasavvuf da
insanin kotii ahlak ve huylardan uzaklasarak giizele donmesi, Allah ve Resulii’nin
(s.a.v.) ahlakiyla ahlaklanmasini gaye edinmistir. Bu yoniyle bir egitim isi de olup
tarikatlar, tekkeler, futlivvet ve ahi birlikleri gibi ana miesseselerde zaman iginde
gelismistir. Tasavvufta tarikat kalbin arindirilmasi, nefsin temizlenmesi yontemlerine
bina edilen bir kurum olup her dénem ihtiya¢ duyulmus, yasam tarzi bakimindan da
varligint hep hissettirmistir. Hz. Peygamber’e uzanan silsile sahibi seyhlerle

tarikatlar, ilim yaymus, insanlara rehberlik etmistir.

Anadolu’nun islamlastirilmas: gayesiyle muhtelif yerlerden Anadolu’ya
tasavvuf erbabi Onemli sahsiyetler gelmistir. Mevlana Celéleddin-i ROmi (0.
672/1273), Hac1 Bektas-1 Veli (0. 669/1271), Necmeddin Daye (0. 654/1256),
Fahreddin-i Iraki (6. 688/1289) gibi sahsiyetlerin Onciiliigiinde Anadolu’da fikri
canlilik artmistir. Siyasi otoritenin de destegiyle Islam, stfiler araciligiyla

taninmistir.

Anadolu’da tasavvufi diisiince; Ibnii’l-Arabl (6. 638/1240), Sadreddin-i
Konevi (6. 673/1274), Mevlana ve Orta Asya-Horasan tasavvuf anlayisi yoniinden
Haci1 Bektas-1 Veli ve Yunus Emre (6. 720/1320 ?) tarafindan temsil edilmistir.
Anilan kaynaklarin  farkli tasavvuf telakkileri Anadolu’da ayni potada
birlestirilmistir. Ozellikle Orta Asya ve Horasan’dan gelen tasavvuf anlayisi
Anadolu’da klasik Tirk tasavvufunun tesekkiiliinde énemli rol tstlenmis, akin akin
Anadolu’ya yayillan pek ¢ok tasavvuf erbabi, bolgelerindeki anlayisi tasimis,

gittikleri yerlerde bir kivileim olmuglardar.

Mugla sehri de anilan tasavvuf erbabinin getirdigi anlayistan nasibini almis,
Kimi zaman giir bir ates kimi zaman da bir k6z atesi gibi insanlarin gonliinde

yanmigtir. Sehrin cografi konumu, dogal ve tarihi 6zellikleri ile idari anlamda 6nemli
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gorulmesi, sosyal, kilturel oldugu kadar dini yonden de hareketli olmasina sebep
olmustur. Sonug olarak 14. yiizyildan baslayarak giiniimiize kadar Mugla’da kurulan
zaviyelerde énemli mutasavviflar yetiserek sehrin tasavvuf tarihinde 6nemli bir ilim

merkezi olarak yer edinmesine vesile olmuslardir.

Bu caligmada da Mugla ve civarindaki tarikatler ile bolgede yasamis
tasavvufi sahsiyetler konu edinilmistir. Bolgedeki tasavvuf geleneginin gelisim

siirecinin ortaya konulmasi amaglanmaistir.

Calisma, giris ve U¢ boliimden olusmaktadir. Giris, genel olarak tasavvuf,
tarikat ve tasavvuf tarihinin incelendigi, Anadolu’da tasavvufi hareketlerin gelisim

stireci ile tarihi, sosyal ve dini yonlerden Mugla’nin incelendigi bir boliimdiir.

Birinci bolimde, Mugla’da dini hayatin unsuru olan yapilar, cami, mescit,
medrese, zaviye, tekke ve tlrbeler basliklar altinda incelenmistir. Anilan yapilardan
tarikatlarla baglantili olanlar ile tasavvufi hayata etki edenler ilgili kaynaklar

dogrultusunda ele alinmstir.

Ikinci béliimde Mugla’da tasavvufi hayata sekil veren tarikatler basliginda,
Mevleviyye, Naksibendiyye, Rifaiyye, Bayramiyye, Zeyniyye tarikatlarina iliskin
bilgi verilmis, her bir tarikatin kuruculari, tarihi, genel Gzellikleri ve Mugla ile

baglantilar1 incelenmistir.

Ucgiincii ve son bdliimde Mugla’da yasamis olan dnemli sahsiyetlerden tarikat
mensubu veya tasavvuf ehli olanlar ile herhangi bir tarikata mensup oldugu
bilinmemekle birlikte Mugla’da dini-tasavvufi hayata yon vermis dnemli sahsiyetlere
iligkin bilgi verilmistir.

Bu calismanin hazirlanmasinda, goriis, oneri ve yonlendirmeleriyle rehberlik
eden, yardim ve destegini esirgemeyen degerli danismanim Dog. Dr. Betl Gurer’e
tesekkiirlerimi borg bilirim. Yine ¢alismamiza katkilarindan dolayi, her zaman bize
vakit ayiran yetismemizde emegi gegen kiymetli hocam Prof. Dr. Dilaver Girer’e
stikranlarimi  sunarim. Calisma siireci boyunca yoluma 1s1k tutan ve beni
cesaretlendiren, ¢ok kiymetli Prof. Dr. Namik Acikg6z’e de minnetlerimi sunmak

isterim.

Ender Canli Sav.  Konya, 2020






GIRIS

GENEL OLARAK TASAVVUF VE MUGLA’DA DINi VE SOSYAL HAYAT

1. Tasavvuf

Islam’1n anlagilmas1 ve yasanmasi noktasinda énemli bir diisiince sistemi olan
tasavvuf, manevi bir hayat tarzi 6zelligi tasir. Kitap ve Sunnet’le irtibatli olmast,
Allah’la kulun iliskileri, giizel ahlak, kalbin temizligi, nefsin terbiye edilmesi gibi
islevleri yontiyle ¢cok farkli sekillerde tanimlanmaktadir. Stfilerin sayis1 kadar farkli
tanmim1 oldugu belirtilmektedir. Tasavvuf, Schimmel’in aktardigi gibi ¢ozlimlenmesi,
sOzclklerle derinliklerine inilmesi “sozcikler kiyidan fazla agilamadigi igin”

1

neredeyse imkansizdir.® Arastirmanin gergevesini belirlemesi agisindan giriste

tasavvuftan anlasilan tanimin paylasilmasinin elzem oldugu diisiiniilmektedir.

Tasavvufun kaynagi Islam inanglari ve maneviyatidir. Schimmel de
tasavvufun kaynagina iliskin ideolojik-oryantalist bakis agisiyla bakmanin
yanlishigima isaret ederek tarihsel etkilesim baglaminda tamamen Islami bir diisiince
sisteminden bahsetmektedir. Ona gore tasavvuf, “her dinin 6ziinde olan mistik
denilen bir boyutun diger adi, bir yenicag hareketi veya ezoterik bir hareket
degildir’.? Kur’an ve Hadis kaynakli bir gelenektir. Asirlarca dervislerle birlikte
filozof ve sairlerin intisap ettigi inanis ve yasayisin olusturdugu diisiince sistemidir.
Islam dini ve cesitli kiiltiirlerin etkisiyle zamanla sekillenmis, ortak katki ve

birikimle olusmus ve benimsenmistir.
Tasavvuf kelimesinin kdkeni hakkinda farkli goriisler bulunmaktadir:

“1. Swra, dizi anlanmindaki “saff” kelimesinden tiiremistir.

2. Colde biten bir bitki olan “sufane” den tiiremistir.

1 Annemarie Schimmel, islamin Mistik Boyutlari, ¢ev. E. Kocabiyik. Istanbul: Kabalc1 Yaymlari,
2001, s. 25.

2 Schimmel, a.g.e., s. 22.

8 Ahmet Kabakli, Tasavvuf, Tarikat, Edebiyat, Tiirk Edebiyat1 Vakfi Yayinlari, Istanbul, 2006, s. 9.



3. Temizlik, saflik anlanmindaki “safa” dan tiiremistir.

4. Hz. Peygamber’in mescidinin bitisigindeki bir boliimde yasayan
ve hayatlarimi Hz. Peygamber’e yakinlik icerisinde ilim ve zikir ile

gecirmis olan Ashab-1 Suffe’nin “suffe” sinden tiiremistir.

5. Yunanca bir kelime olan ve hikmet anlamina gelen “sophia”
dan tiiremistir.

6. Yiin anlamina gelen Arap¢a “sif” kelimesinden tiiremistir.” 4

Tarikat ve tekkeler de tasavvufun siniflara ayrilmasiyla olusmus, 6nemli
yapilardir. Tekke denildiginde sanat, edebiyat, musiki, ahlakta ve hizmet konularinda

kemal akla gelmektedir.®

Tasavvuf, “ebedi saadete nail olmak igin nefsi tezkiye (temizleme) ahlaki
tasfiye (saflastirma), zahir (goriinen) ve batin1 (gériinmeyen) tenvir (aydinlatma)
hallerinden bahseden bir ilim” seklinde tanimlanmaktadir. Bu tanima iliskin goriis
birliginden s6z etmek zordur®. Kisiye 6zel olmasinin agir bastig tecrilbe ve tespitler
bu cesitlilige neden olmaktadir. Tasavvufun yasandigi makamda manevi tecriibeler
farkli farklidir. Cesitlilik o kadar fazladir ki, Ingiliz arastirmac1 Nicholson, “Kuseyri
Risalesi, Tezkiretu’l-evliya’s: ve Nefehdti’l-Uns” gibi kaynaklarda gecen yetmis sekiz

tasavvuf tanimia ulasmis ve kronolojik sirasini dahil yaymlamistir.”’

Tasavvuf tanimlarinda ortak noktalar vardir, kisaca diinyanin zevklerinden el
cekme, timuyle vazgecme, gegici nimetlerden korunarak, Allah’in rizasi igin guizel
ahlak ve kalbin temizlenmesine calisma olarak tarif edilmektedir. Bagka bir tanimda

tasavvuf on farkli anlamda simiflandirilmistir:

““1. Tasavvuf zuhttdr,

4 Dilaver Giirer, Diisiince ve Kiiltiirde Tasavvuf, Ensar Yayinlari, Istanbul, 2007, s.28.

5 Ramazan Muslu, Osmanh Toplumunda Tasavvuf (18. Yiizyil), Insan Yayinlari, Istanbul, 2004, s.
11.

6 Selcuk Eraydim, Tasavvuf ve Tarikatlar, Marmara Universitesi Ilahiyat Fakiiltesi Vakfi Yaymlari,
Istanbul, 1981, s. 15.

" Ethem Cebecioglu, “Prof. Nicholson'n Kronolojik Esasli Tasavvuf Tarifleri” Ankara Universitesi
Ilahiyat Fakiiltesi Dergisi, Cilt. 29 say1.1, 1987, s. 387.



2. Giizel ahlakur,

3. Tasfiye, yani kalp temizligidir,

4. Tezkiye; nefs ile micahededir,

5. Istikamet; yani kitap ve siinnete sarilmaktir,
6. Allah’a tam teslimiyet ve rabbaniliktir,

7. Hakk’a vuslattir (ihsan),

8. Islam’in ruh hayatidir,

9. Bir batin ilmidir,

10. Havassa ait ledtn ilmidir.” 8

Tanim1 konusundaki genis yelpazeye ragmen tasavvufun konusu hakkinda bir
ittifaktan so6z edilebilir. “Allah ve insan” tasavvufun konusudur. Allah, insan ve
varlik arasi iliski, “vahdet-i vicld”, “vahdet-i siihid” ya da “tevhid-i vicldi ve
tevhid-i siihid?” diisiince sistemleri incelenmektedir. insan agisindan ruh ve nefis
yapisi, ruhu arindirmak, ahlak: yiiceltmek, kalbini temizlemek, nefsini bilmek, ask,
nefret, sevgi, kin gibi duygularla bunlarin bilgisi tasavvufun konusunu teskil

etmektedir®.

Tesadiifi bir seyin olmadig1 kainatta her seyin gayesi vardir. islami ilimler de
“diinya ve ahiret mutlulugu” igin vardir. Tasavvuf da insanin kot ahlak ve huylardan
uzaklasarak giizele dénmesi, Allah ve Resuli’nin (s.a.v.) ahlakiyla ahlaklanmasini
gaye edinmistir. Bu taraftan bakinca hem bir ilim hem de bir egitim isidir. Ilim ve

egitimin yiiriitiilebilmesi i¢in U¢ ana miessese zaman i¢inde gelismistir:

i. Tarikatlar,

ii. Tekkeler,

8 Hasan Kamil Yilmaz, Ana Hatlariyla Tasavvuf ve Tarikatlar, Ensar Nesriyat, Istanbul, 2011, s.
29.

° Y1lmaz, a.g.e., s. 57.



iii.  Futivvet ve Ahi birlikleridir. 1©

Anilan miiesseselerden kisaca arastirmanin kapsamina giren tarikatlerden

bahsetmenin fayda saglayacagi diisiiniilmektedir.
1.1. Tarikatlar

Tarikatlar, islam diinyasinda 11. yiizyil sonu 12. yiizyil baslarinda gérilmeye
baslayan toplumsal bir ihtiyacin sonucudur. Ihtiyac aslen ilk olarak mezhepleri, daha
sonra da tarikatlerin dogusunu hazirlamistir. Dig diinyaya ilginin kesilerek kalbin
temizlenmesini  hedefleyen tarikati; “Allah Teéld@’ya yaklasmak ve O’nun
hosnutlugunu kazanmak maksadiyla takip edilmesi gereken yol” olarak tanimlamak
mumkiindur.t! Tasavvufta tarikat da kalbin arindirilmasi, nefsin temizlenmesi
yontemlerine bina edilen bir kurumdur.*? Her donemin ihtiyaci olan tarikatler yasam
tarz1 bakimindan varligin1 hep hissettirmistir. Isldm’in ilk doneminde tasavvuf ilmi
diger dini ilimler gibi Kur’an ve Hadis i¢inde derg edilen bir ilim olmustur. Islam’1
ogrenerek yasamak istegi halkin bazi islam biiyiiklerinin c¢evresinde toplanmasina
vesile olmus, olusan topluluklar da zaman i¢inde tarikat olarak anilmistir. Zahiri
manadaki seriattan, 6z mana olan hakikate bir yoldur. Yolda Hz. Peygamber’e

uzanan Kesintisiz silsile sahibi seyh ve miirsid denilen bir rehbere de ihtiyag vardir.!3

Ihtiyag sonucu ortaya ¢ikan ve yayilan tarikatlerin manevi ve sosyal yénden
iki faktor nedeniyle one ¢iktigimi sdylemek miimkiindiir. Ilki manevi faktordir.
Sahabe devri sonrasi ilk sofilere kadar ki devrede manevi sahislarda manevi
hususiyetlerin temerkiz ve tezahirii ile goriilmiistiir. Ikinci olarak her siniftan
insanin tasavvufa yonelmesiyle goriilen sosyal faktordur. Bu faktorler sayesinde

tarikatlerin tesis ve yiikselisi mumkin olabilmistir. Tarikatlerin mezheplere gore

10Y1lmaz, a.g.e., s. 229.
11 Eraydm, a.g.e., s. 172.

2 Hasan Kamil Yilmaz, Aziz Mahmiid Hiidayi ve Celveti Tarikati, Marmara Universitesi Ilahiyat
Fakiiltesi Vakfi Yayinlari, Istanbul, 1982, s. 143.

13 Mustafa Tahrali, Tasavvuf Notlari, Istanbul Yiiksek Islam Enstitiisii, Istanbul, tsz., s. 1-4.



fikhi ve itikadi yoninden daha ziyade tasavvufi oldugu ifade edilebilir. Tarikat

mensuplarinin ayrica mezhebe mensubiyeti vardir.

Tarikatlerin ~ sosyal faktorl, insan iligkilerinin ve giinliik hayatin da
etkilenmesine yol actig1 goriilmektedir. 12. yiizyil sonrast kurulan tarikatlar, suregte
bazi alt kollara da ayrilmistir. islam diinyasinda mevcut yaklasik 400 tarikatin, 12
ana tarikattan dogdugu distiniilmektedir. Bir kism1 zamanla yok olsa da biiylik kismi
halen varligi1 devam ettirmektedir. Pir veya seyh onderliginde, 6zgiin kural ve
kiyafetlerle ortak Kkdltir olusmustur. Bagis ve vakiflar gelir kaynagim

olusturmustur.®®
1.2. Tasavvuf Tarihi

Mugla’da tasavvufi hayata gecmeden genel olarak tasavvuf tarihine kisaca

bakmanin konunun anlagilmasina yarar saglayacagi 6ngorulmektedir.

Tasavvuf, Islam medeniyetinde dinf, ahlaki ve mistik agidan dnemli bir yap:
tasidir. Kaynagi Hz. Peygamber’e dayanan ve oradan yayilan bir rayihadir.
Baslangicindan itibaren her safhasindan Kur’an ve Siinnet dogrultusunda
gelistirilmistir. Bu gelisim i¢inde esasa uymayan kimi fikir ve davraniglar olmussa da
bunlarin  tezahirl esyanin tabiati, sosyal hayatin vazgecilmezi olarak

gorilmektedir.®

Tasavvuf, ruhu kemale gétiren hal ilmine énem vermistir. Halin olusumu,
Kur’an ve Sunnet cercevesinde prensiplerin tespiti ve wuygulamasi ile
gergeklesmektedir. Hz. Peygamber ve ashabinin 6rnek hayatlarinin gelisimine sebep
olan egitimin sonrakilere aktarimi bir disiplin ile mimkindir. Tasavvuf bu
disiplindir ve ilk olarak bir zlht hareketi seklinde ortaya ¢ikmistir. Sonrasinda
teskilatlanarak tarikatler olusmustur. Ginimizde tasavvuf tarihi ¢ogunlukla “ziihd

donemi, tasavvuf donemi ve tarikatler donemi” olarak ti¢ donemde incelenmektedir.

14 Y1lmaz, a.g.e., s. 144.
15 Eraydin, a.g.e., s. 172.
16 Eraydin, a.g.e., s. 59.



1.2.1. Zuhd Ddnemi

Asr-1 saadetle baslamakta ve Hicri olarak ilk iki asr1 kapsamaktadir. Sofi
deyimi ilk kez bu dénemde kullamilmistir. Tasavvufta Hz. Peygamber sofilerin
piridir, mevcut ilim, marifet ve hal O’ndan alinmistir. Bu ruhani hayat ve dini
heyecan nesiller boyunca aktarilmaktadir. Okuma-yazma ile 6grenilmeyen hayat

yasanilmakta ve yasatilmaktadir.

Hadis ilmi tasavvufta ¢cok énemlidir. Hz. Peygamber’in ziihd hayatina iliskin
sOzleri, hadis ve tasavvuf ilimlerini birbirleriyle girift hale getirmistir. Bunun
ornekleri muhaddis ve mutasavviflar tarafindan kalem alinan “Kitabu’z-ztuhdler”de

gorilmektedir.’

Tasavvuf kavrami ve sofi kelimesi lafiz olarak Kur’an ve Sunnette
gecmemekte ancak tasavvufun tarifinde kullanilan kavramlarin ¢ogu bu
kaynaklardandir. Mutasavviflar "tasavvuf zihttir" tarifini yapmakta, zihtin
oviildiigi hadislere isaret etmektedirler. Hz. Peygamber ve ashabinin hayatinda ziiht;
takva, tevekkil, sabir, feragat, comertlik olarak yasanmustir. En guzel 6rnekleri
benimseyen diger sahabe ve onlardan sonra kemale eren ziihd hareketi ile tasavvufi
akimlarin dogdugu anlasilmaktadir. “Z0hdin nihayeti tasavvufun bidayetidir”
kaidesi bireysel hayatta ziiht yasayisi, sosyal alanda ziiht hareketi agisindan gecerli

ve dogrudur. 8
1.2.2. Tasavvuf DOnemi

Sahabe nesli biterken ve Téabiln nesli baslarken yasanan Kerbeld olayi,
Haricilerin tutumu ve Emeviler dénemi siyasi gelismeleri Islam diinyasinda bir eksen
kaymasi yasatmistir. Artarak devam eden fetihler refah ve zenginligi artirmis, Saadet

Devri’nde olmayan liikks hayat tarzi ortaya ¢ikmuistir.

Hicri 2. asirda goriilen bu diinyevilesme kaynakli 6ze yabancilasma devrin

zahitlerini incitmis, Hz. Peygamber ve Sahabe neslinin akidelerini alarak dinyevi

7 Y1lmaz, a.g.e., s. 59-60

18 Mustafa Kara, Dini Hayat ve Sanat A¢isindan Tekkeler ve Zaviyeler, Dergah Yayinlari, Istanbul,
1990, s. 31-32.



hayattan uzaklasmalarma neden olmustur. Hasan Basri (6. 110/728), Omer b.
Abdiilaziz (6. 101/720), Rabiatu’lI-Adeviyye (6. 135/752) devrin 6nemli alimleridir.*®

Ziiht hayati devaminda dogan tasavvuf cereyani ile manevi tecriibeler
kazanarak zenginlesen sofiler, Kur’an ve Siinnet ekseninde birikimlerini izah eden
kitaplar telif etmislerdir. Tefsirciler, hadisciler ve fakihler yorum, rivayet ve
igtihatlarina ruhani tecriibe, ask ve manevi bilgilerini de katarak Allah’1 tanimak ve
sevmek konusundaki marifetleri ile birlikte yeni ekoller gelistirmislerdir. Sahabe
devrindeki gibi manevi derinligin canli tutulmasini bir sekilde devam ettirmislerdir.
Sofiler ise diger alimler gibi Kur’an ve Siinnet ekseninde amelleri, yazdiklar eserler
ve manevi tecrubelerden kaynaklanan igtihatlar ile sistemli mustakil bir amel yolu ve
de ilim olan Tasavvuf ilmini gelistirmislerdir. Onemli sufi ve mutasavviflar da bu
donemde yetismistir: imam-1 Gazali (6. 505/1111), Ciineyd-i Bagdadi (6. 297/909),
Bayezid-i Bistami (0. 234/848 ?). Hicri 2. asir tasavvuf acisindan nazari yonden
gelisimin ameli yone gore iistiin olmaya basladigi donemdir. Sofiler marifet, hakikat,

sir ve irfan seklinde tanimlanan manevi tecriibe kaynakl bilgilere erismislerdir.?°

Zamanla ferdilikten kolektif bir boyuta gecen tasavvuf topluluklarca da
benimsenmis, iistad ve seyhlerin etrafinda miiritler halka olusturmustur. Bu sebeple
hankah ve tekkelerde degisik etkinliklerin oldugu miiessesseler teskil edilmistir.

Cografi anlamda da once Basra, Medine, Bagdat, Kife gibi sehirlerde gelisme
gortliirken Arap Yarimadasi’nin tamami, Nisabur, Misir ve Horasan da Hicri 3. Asir
sonunda tasavvuf hareketi ile tamismig ve genis bir cografyada muesseseler

yayilmustir.??

Neredeyse ortaya ¢ikisindan itibaren tasavvuf hareketi iki ayr1 ekol olarak
ilerlemistir. Tlki “Bagdat Ekolii” olarak bilinen, dinin zahiri hiikimlerini esas alarak
seriat kurallarindan taviz vermeyen, zahir-batin dengesini koruyan ekoldiir. Hasan-1

Basri, Clneyd-i Bagdadi, Haris-i Muhasibi, Ebl Nasr Serrac et-Tasi, EbG Talib-i

19 Y1lmaz, a.g.e., s.109
20 Kara, a.g.e., s. 38.

2l Hayrani Altintas, “Tasavvuf’, Ankara Universitesi ilahiyat Fakiiltesi Dergisi, Cilt 31 Say1.l,
1989, s. 75.

22 Osman Tirer, Tasavvuf Tarihine Giris, Erzurum, 1992, s. 66.



Mekki, Kelabazi, Kuseyri, Hucviri ve nihayet imam-1 Gazzali bu ekoldeki onemli

sahsiyetlerdir.

Tasavvufta diger ekol, sufilerde manevi sarhosluk, cezbe, ilahi ask hallerinin
agirlikli gorildigii Ozelliktedir. Bu ekolde Rabiatiil-Adeviyye, Bayezid-i Bistami,
Hallac-1 Mansir (6. 309/922), Mevlana C. R(m{ gibi safiler 6nde gelmektedir.?

Tasavvufi hareket baslangicindan itibaren kimi fikih alimlerinin itiraz ve
hiicumlarina maruz kalmistir. Ask ve cezbeyl 6nemseyen mutasavviflara yénelen
saldirilar kimi zaman kendilerini anlamayan siyasi otoritenin de karari ile bu
sahsiyetler icin sirgiin, iskence ve eziyetlere doniismiistiir. idam edilen Hallac

Mansdr, devrin bu yondeki sembol érnegidir.?

Imam Gazzali kritik bir rol Ustlenerek medrese ve tekkenin uzlasmasima,
rasyonalizmle ve ir-rasyonalizm dengesine vesile olarak tasavvufi hayati daha

anlasilir ve herkesge benimsenip, sayg1 goriilen bir sekilde agiklamistir.?®

Nitekim Hicri 7. asir, tasavvufi diisiincenin doruk noktast olmustur. Kitleleri
etkileyen fikir sistemi cazipligi, pratik hayat icin teskilathi yapisi ile hem Mdisliman

toplumlar1 kendine ¢ekmis hem de IslAm’in yayilmasinda 6nemli rol oynamistir.?®
1.2.3. Tarikatler Donemi

Miladi 11. asirdan baslayarak tasavvuf kurumlarinin temsilcisi denilebilecek
tarikatler ortaya ¢ikmis ve sosyal hayatin pargasi olmustur. Bu alanda ¢alisan
tarihgilerin ekseriyeti tarafindan siireg, “Tarikatler Dénemi” olarak tanimlanmustir.?’
Miladi 13. asra kadar alabildigine yayilan her tarafta hankah, tekke, zaviyeler tesis

edilmis, tarikatler kurulmustur. Orta Asya, tasavvufi hayatin ve tarikatlerin en

23 Yilmaz, a.g.e., s. 110-125.

24 Hayrani Altintas, Tasavvuf Tarihi, Ankara Universitesi Ilahiyat Fakiiltesi Yayinlar1, Ankara, 1986,
s. 11.

25 Hilmi Ziya Ulken, Tiirk Tefekkiirii Tarihi, Cilt II, Matbaai Ebiizziya, Istanbul, 1934, s. 97.
% Altintas, a.g.e., S. 75.

27 Mustafa Askar, Tasavvuf Tarihi Literatiir(i, Ankara Universitesi Ilahiyat Fakiiltesi Yaymnlari,
Ankara, 1986, s. 15.



yaygin ve hareketli oldugu yerlerdendir. Tiirk toplumunun Islamiyet ile tanismast,

kitleler halinde dini benimsemesinde tarikatlerin rolu byuktur.

Mutasavviflar, ilahi kelamin yorumlanmas: ile islam anlayisina zenginlik
katmis, sekilden ¢ok ruha ve duygulara énem veren din anlayisi gelistirmiglerdir;
diger yandan diisiince ve felsefeler gelistirmek icin ¢aligmiglardir. Allah-insan,
Allah-alem, insan-insan, insan-alem minasebetine dair izahlar getiren anlayis,

Islam’1 kat1 kurallar dini olmaktan ¢ikarmis ve 6nemli bir ivme kazandirmigtir.?

Mevlana ve Muhyiddin Ibnii’l-Arabi ile gelen anlayis, Sadreddin Konevi,
Miueyyiduddin Cendi (6. 691/1292 ?), Sadeddin Fergéani (6. 699/1300), Seyyid
Burhaneddin (6. 639/1241), Evhadiddin Kirmani (6. 635/1238), Necmeddin Daye,
Fahreddin Iraki, Afifiddin Tilimsani (6. 690/1291), Hac1 Bektas Veli, Ahi Evren (0.
653/1261), Yunus Emre gibi pek ¢ok Hak asigiyla desteklenmistir. Anadolu’da her
tarafta tekkeler, zaviyeler ve tasavvuf mektebi insa edilmistir.?®

Ornegin Anadolu’da “Beylikler” mozaiginde yasanan kiyasiya rekabet
Yunus’un “gelin tanis olalim”, “sevelim-sevilelim” diisturuyla halki yakinlagtirmis,
essiz bir medeniyet Kurulmasma varan siirece har¢ saglamistir. Bu harg Uzerine
kurulan Osmanli’da sultanlar da genellikle bir seyhe intisap ederek tasavvuf ve
tarikatlere hosgoriiyle yaklasmistir. Tekke anlayist kurumsallagarak, ihtiya¢ duyan

her fert ulasabilmistir.
2. Anadolu’da Tasavvuf ve Tarikatlerin Dogusu

Hz. Peygamber (s.a.v), 628’de Dogu Roma Kralina mektup gondermis,
Anadolu’yla irtibat1 basglatmis, cografyanin Islamlastirilmasi igin ¢aba gdstermistir.
Bu ideal dogrultusunda hareket eden ecdat Mogol istilast gibi yikici olay neticesinde
Anadolu’yu yeni vatan segmistir. “Kolonizatér Dervisler” marifetiyle topluluklar,
IslAm potasinda Hiristiyan unsurlar yogrulmus, Islam kardesligi esas tutulmustur.

Muhtelif yerlerden Anadolu’ya tasavvuf erbabi gelmistir: Mevlana Celaleddin-i

28 Yilmaz, a.g.e., s. 126-133.

29 Fuat K6prilii, Tiirk Edebiyatinda flk Mutasavwviflar, Diyanet Isleri Baskanlig1 Yayinlari, Ankara,
1976, s. 204.

30 Mustafa Kara, “Osmanlilarda Tekke Siyaseti”, Hareket Dergisi, Ocak-Subat 1975, Say1. 9, s. 109.
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Rami Konya, Haci Bektas-1 Veli Kirsehir, Necmeddin Daye Kayseri, Fahreddin-i
Iraki Tokat.3!

12. yilizyilda Hagli seferleri Miisliimanlarin batiya karsi aktif taarruzunu ve
muharip, yayilmaci tarikatlerin ortaya ¢ikmasini saglamistir. Yine Muslimanlarin
Ispanya’dan ¢ikarilmasi ve Mogol istilas1 sonucu Harzem medeniyetinin yikilmas1 bu
medeniyetlerin Anadolu’ya tasinmasina, fikri canliligin artmasina neden olmustur.
Tasavvufi gelismeler ¢ag atlarken, medrese cevresinde, felsefe ve muispet ilimler
alaninda bir duraklama baslamistir. Siyasi otoritenin de destegiyle Islam, Tiirkler

arasinda sifiler kanaliyla taninmustir. 32

Anadolu’da tasavvufi diigiincenin gelisiminde U¢ kaynak onemlidir. Magrib
Mektebi, Ibnii’l-Arabi ve Sadreddin-i Konevi tarafindan temsil edilmektedir. ikinci
olarak tasavvufun estetik yonunu Mevlana temsil etmektedir. Son olarak da Orta
Asya-Horasan tasavvuf anlayisi, Haci Bektas-1 Veli ve Yunus Emre ile temsil
edilmektedir. Ancak Anadolu’da anilan kaynaklarin farkli tasavvuf telakkileri ayni
potada birlestirilmistir. Kesin kategorilere ayrilmasi miimkiin olmayip, her goriisiin
izini digerinde gérmek miimkiindiir. 13. yiizy1l ve sonrast Anadolu’da tasavvufi
diisiince Ibnii’l-Arabi’den fazlasiyla etkilenmistir. Kendisinin Enduliis’ zorunlu
olarak terk ettikten sonra, Kuzey Afrika, Orta Dogu’yu kapsayan ilmi seyahati yedi
yil siirmiis ve Konya’da sonra ermistir. Uvey evlad1 Sadreddin-i Konevi’nin de
yetismesine katki saglamistir. Ibnii’l-Arabi’de diisiince sistemi iki yonlii ilerlemis,
Kur’an’in tasavvufi tefsiri yaninda Yeni Eflatun felsefesi, Islam israk felsefesi de
devam etmistir. Islam felsefesine getirdigi Vahdet-i Viicld felsefesi, genel anlamda
en biiyiik uzlastirmaci diisiince sistemi olarak kabul edilmektedir. Felsefesi “akil ile
iman, ilim ile din, zahir ile batin ve hiirriyet ile zaruret” gibi konular1 birlikte telif
etmistir. Yaklasimiyla kimi zaman Kkafirlikle itham edilmisse de mucadeleci, aktif
tutumunu degistirmemistir. “Fusdsu’l-Hikem” ve “FutGhat-1 Mekkiyye” gibi eserleri
Anadolu’da Tirk tasavvufunun temel taslarimi teskil etmistir. Yine yetistirdigi
Sadreddin-i Konevi, Molla Cami (6. 898/1492), Fahreddin-i Iraki, Davld-1 Kayseri

31 Mehmet Akkus, "Tasavvufun Anadolu'ya Girisi ve Islamlagmada Rolii", Tammm Kaynaklar1 ve
Tesirleriyle Tasavvuf, (Vefatnin 10. Yilinda Mehmet Zahit Kotku ve Tasavvuf Sempozyumu
Tebligleri) Haz., Coskun Yilmaz, Seha Nesriyat, Istanbul 1991, s. 133.

32 Mehmet Bayraktar, islam Felsefesine Giris, Diyanet Vakfi Yayinlari, Ankara, 1988, s.131-132.
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(6. 751/1350) gibi bircok kimse Anadolu’da onun tasavvuf diisiincesinin yayilmasina

katki sunmustur. 3

Anadolu’da tasavvufi hayata etki eden diger Onemli unsur Mevlana
Celaleddin-i RGmi’nin tasavvuf anlayisi olmustur. Iran etkisi tasiyan Mevlana, sanat
ve estetige agirlik vermistir. Siirsiz hosgorii ve insan sevgisi ile Tirk tasavvufunda
fbnii’l-Arabi’nin ahlak¢1 ve aksiyoner anlayisina denge getirerek gelistirmistir.3
Anadolu’da Hagli seferleri, Mogol istilas1 gibi kargasa yasayan insanlara manevi bir
huzur liman1 olusturmustur. Gelistirdigi “sema” sekli ve musikisi Anadolu tasavvuf

hayatina estetik bir boyut getirmistir.

Orta Asya ve Horasan’dan gelen tasavvuf anlayist da Anadolu’da klasik Turk
tasavvufunun tesekkiilii agisindan 6nemlidir. Akin akin Anadolu’ya gelen pek cok
tasavvuf erbabi, bolgelerindeki anlayisi tasimistir. En biiylik gayesi ahlaki olgunluga
erismek olan anlayis Ahmed Yesevi (0. 562/1166) ve Necmeddin-i Kibra (0.
618/1221) nin tesirinde gelismistir. TOvbe, feragat, nefsin fedasi gibi unsurlar, ahlaki
olgunluk arac1 goriilmiis, hikmet ve vatan anlayis1 ustalikla birlestirilmistir.®> Bunun
en biylk 6rnegi Osmanli Devleti’dir. Osmanli’da tasavvuf denince ilk akla gelen
Hoca Ahmed Yesevi’dir. Her safhada hem Sdnni hem Alevilerde onun izleri
gorulebilmektedir. Toplumda Hoca Ahmed Yesevi’nin izini tasiyan, tasavvuf
kiiltirtinii yayan baz tarikatler sunlardir;®® “Halvetiyye, Mevleviyye, Naksibendiyye,
Celvetiyye, Bayramiyye, Kadiriyye, Bektasiyye”.

Bu tarikatlerden bazilari Mugla ve civarinda da yayilma imkani1 bulmustur.

Sonraki bolumlerde detayli olarak incelenecektir.
3. Mugla’mn Tarihi, Sosyal, Kulttirel ve Dini Ozellikleri

Mugla ve civarinda tasavvuf ve tarikatlerin gelisimini daha iyi anlayabilmek

icin bolgenin tarihi ile sosyal kiiltlirel ortaminin, bu ortamda neset eden dini diisiince

3 Hilmi Ziya Ulken, “Tiirk Vakif Sistemi ve Tiirk Sehirciligi”, Vakiflar Dergisi, Cilt.9, 1971, s. 135.
3 Ulken, a.g.m., s.136.
% Ulken, a.g.m., s.136.

% Nejdet Yilmaz, Osmanh Toplumunda Tasavvuf: Sifiler, Devlet ve Ulema (XVII. yiizyil).
Osmanli Arastirmalar1 Vakfi Yayinlari, Istanbul, 2001, 5.98.
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ve kurumlarin incelenmesinin fayda saglayacagi ongoriilmektedir. Bu diislinceyle
Mugla’nin tarihine kisaca bakildiginda M.O. 3000’lere kadar uzanan bir ge¢mise
sahip oldugu goriilecektir. Bolge ilk ¢aglarda Karia olarak anilmigsa da bilinen tarihi
Hititlerle baslamaktadir. Hititlerin Lugga adini verdigi bolgeye daha sonra sirayla
Frigler ve Lydialilar egemen olmustur. Yine bolge tarihinde yolu buradan gegen
Perslerin, Biiyiik Iskender’in, Bergama Kralliginln, Roma ve Dogu Roma

Imparatorluklarinin hakimiyeti s6z konusu olmustur.%’

Turklerle tamisma Ug Beylerden Mentese Beyin fethi ile gergeklesmistir.
Bolgeye Mentese beye ithafen Mentese ili denilmistir.

1391°de, Yildinnm Beyazit ile Osmanli topragi olan bolge, 1402°de Timur
tarafindan alinarak tekrar Mentese Beyligi’ne verilmistir. 1425’te I1l. Murat bolgeyi
tekrar almistir. Aradaki donemde Rodos adasina Sait Jean sovalyeleri yerlesmis
Mentese ogullar1 ve Osmanlilarla savasmiglardir. 1522°de Kanuni Rodos adasi ve
Bodrum Kalesini alarak Milas olan il merkezini de Mugla’ya tasimustir.

“Mugla” adimin kaynagi konusunda farkli soylentiler bulunmaktadir. En
yaygin olan1 bolgeyi fetheden Selcuklu Komutan: “Muglu” Beyin adindan geldigi
yoniinde olandir. 1889 Aydin ili salnamesinde sehrin antik dénem ismi olan

“Mobella” (Mobolla, Mogola) ismi ge¢cmektedir.

Osmanlr’nin dagilis siirecinde bolge Italya tarafindan 11 Mayis 1919°den
itibaren isgal edilmistir. Ancak YOrik Ali Efe, Demirci Mehmet Efe gibi Onclilerle
gerceklestirilen ulusal direnisler basarili olmustur. Kurtulus Savasi silirecinde de
“Vatan Miidafaa Cemiyeti, Serdengectiler Miifrezesi, Mugla Kuvay1 Milliyesi” gibi

komitelerle ulusal miicadeleye katki saglanmistir.3®

Sehrin fiziksel gelisiminin 14. yiizyildan itibaren Mentese Beyligi siyasi gii¢
kazandik¢a kalenin disina ¢ikmis ve agik bir sehir haline gelmistir. Savunma ihtiyaci
olmadan yerlesim kale olan dagdan inen dereler boyunca genislemistir. Topografik

yapi1 iskani giineydeki ovaya yonlendirmistir. Fiziki yapida Turklerin elinden ¢ikan

37 T.C. Mentese Belediye Baskanligi, “Mugla Tarihi”, http://www.mentese.bel.tr/mugla-tarihi/ (12
Haziran 2019).

3 Unal Tiirkes, Kurtulus Savasinda Mugla. Yelken matbaasi, 1973, s. 54.
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en eski yap1 Ibrahim Bey tarafindan 1344’te yaptirilan Ulu Cami’dir. Bu tarihten
once de sehirlesme elbette vardir. Hatta Ibn Battita bundan on yil énce bolgeyi
ziyaret ettiginde misafir olarak bir zaviyede kaldigini ifade etmistir. Cami bir merkez

olmus, Pazar ve meydan ¢evresinde yer almistir.

Fiziki yap1 dikkate alinarak ayn1 gelisim 15. yiizyilda da Haci1 Muslihuddin’in
yaptirdigl cami, medrese, ¢cesme gibi unsurlarda goriilmiistiir. Kiilliye sehrin giiney
ucunu belirlemistir. Tabakhane deresi boyunca uzanan carsi gesitli dikkan ve
atolyelere sahiplik etmistir. 16. yiizyilda 250-300 dukkan oldugu bilinmektedir. Ayni

donemde iki tane de kervansaray oldugu anlasilmaktadir.3®
2.1. Sosyal, Kultirel Ozellikleri

Mugla’da sosyal ve kilttrel dzelliklerin incelenmesinde Osmanli donemine
iliskin kayitlar fayda saglamaktadir. Bu kaynaklar incelendiginde sehrin sosyal ve

kiiltiirel durumu ile tasavvufi hayatina dair fikir yiiriitmek miimkiin olmaktadir.

Sosyal yapida temel olusturan “aile” kurumu dini tercihlerin belirlenmesinde
etkilidir. Hidai Salih Dede’den baslayarak Ibrahim Sahidi, Suhudi Dede ve
Hiisamettin Efendi ile ailede devam eden Mevlevi seyhlik kurumu en agik 6rnektir.
Yine ailede tarikat mensubu veya mutasavvif biiyiik bir zatin bulunmasi 0 ailenin de

zatin ismiyle anilmasina sebep olmustur.

Cesitlilik ve doniisiimiin siklig1 Mugla’da sosyal yapiy1 ve dini-igtimai hayati
da etkilemistir. Bunun icin en bariz 6rnek de camiler ve zaviyeler etrafinda olusan
mahallelerdir. 16. yilizyllda Mugla’da on iki mahallenin oldugu ve isimlerini
genellikle merkezinde bulunan cami ya da mescitlerden aldigi kayitlarda
gecmektedir. “Hact Muslihuddin, Kerameddin, Haci Riistem, Bali Hace, Haci
Bayezid, Kadi Mescidi” bunlardan yeri bilinen bazi orneklerdir. 1676’daki tahrir
kayitlarindan bolgenin sikga depremlerden etkilendigi anlasilmaktadir. Mahalle

isimlerinin degismesi, sayisinin azalmasi bolgedeki cami veya zaviyelerin ozellikle

% T.C. Mentese Belediye Baskanligi, “Mugla Tarihi”, http://www.mentese.bel.tr/mugla-tarihi/ (12
Haziran 2019).
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deprem veya bagka bir nedenle yikilmasi, kaybolmasi ile gerceklesmektedir.*® 1890

tarihli kayda gore sehre ait bazi1 bilgiler su sekildedir:
“Mugla’min niifusu 9655 idi. Bu tarihte gehirde 2383 ev, 342
diikkan, altmis yedi magaza, otuz ii¢ kahvehane, alti han, yirmi
dort firin, ti¢ otel (oda), 327 Rum evi, ti¢ hamam, yirmi alti
degirmen, sekiz Musliman okulu, bir Rum okulu, bir Rum kilisesi,
iki kituphane, on iki tiirbe, hiikiimet konag:, kisla, hapishane,
telgrafhane, mezbaha, kirk yedi ¢esme ve sebil, alti meyhane, ii¢
kiremithane, iki gazino, iki karakol hane, bir Mevlevi tekkesi, bir
Rifdr tekkesi, alti cami, yirmi dokuz mescit vardi. Sehir merkezinde
pestemal, havlu, ipek gomleklik bez ve astarlik dokuyan birgok
tezgah bulunuyordu.” #*

Dini yapilar anlaminda; tirbe, Mevlevi tekkesi, Rifai tekkesi, cami ve

mescitlerin 6ne ¢ikmaktadir.

Sehirde yaygin olan “terzilik, demircilik, tabaklik, kalaycilik, semercilik,
sapancilik, kasik¢ilik, sandik¢ilik” gibi is kollarmin uzun yillar aktif ve gelismis
oldugu bilinmektedir. Is kollarinin bu denli gesitli olmasi ve gelismisliginde esnaf ve
zanaatkarlara onem veren ve kollayan Ahilik yapilanmasi ile Bayramilik gibi

tarikatlerin etkisi oldugu da sdylenebilir.

Yine sosyal yapinin degisimini gézler oniine seren bir kayit 1895 yilina aittir.
Sehirde on bes mahalle, 3370 ev ve 15.941 kisi bulunmaktadir. Niifus artis1 yaninda
cami, mescit sayilarmin artmasini getirirken, diger yandan bu ve benzeri yapilara
destek olan varlikli sahislarin sayisinda ve vakfedilen mallarda artig saglamistir. 1902
sayimminda da niifus 17.498 kisi olarak artisini slirdiirmiistiir. Hareketli sosyal yapida
16. yiizyilda sehirde kalan sehzadeler, sancak beyleri ve kalabalik maiyetleri yer
almistir. Bazi belge ve kaynaklarda, 15. yiizyilin sonunda Mugla’nin sancak merkezi
oldugu, yonetici olarak hanedandan uyelerin (Fatih Sultan Mehmed’in oglu Sehzade
Cem ile Il. Bayezid’in ogullar1 Sehzade Sehinsah ve Alemsah) sehirde bulundugu

gorilmektedir. Merkezden gelen sancak beylerinin yonettigi sehir daha sonra emekli

“0 Zekai Mete, “Mugla”, Tiirkiye Diyanet Vakfi Islam Ansiklopedisi, Cilt 30, Tirkiye Diyanet
Vakfi Yayin, Istanbul, 2007, s. 377.
4l Mete, , a.g.e., s. 377.
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pasalar i¢in arpalik olmustur. Bir siire de miitesellimler tarafindan idare edilmis, bu
yonetim sekli terk edildiginde ise muhassil gorevlileri tayin edilmistir. Bu kadrolarin
varlig1 sehrin sosyal ve kiiltiirel yapisinda etki etmistir. Ibrahim Sahidi gibi bazi
sahsiyetlerin 6ne ¢ikmasini saglamistir. Yine Seyh Bedreddin gibi mutasavviflar ve
kurulan zaviyeler ile Mugla’nin 16. yiizyilda tasavvuf acgisindan One c¢iktig1

soylenebilir. 42

Mugla’da sosyal ve kulturel anlamda nifusun siniflar halinde farklilasmasi
sosyal tabakalar1 olusturmaktadir. 16. yilizyila dair kayitlarda sehirde “iki miiderris,
{ic miilazim, dort danismend, on ii¢ talebe” bulundugu aktarilmaktadir. *® Adalet, din
ve egitim gorevlerinin ¢ogunlukla Mugla’daki yerli ailelerden gelen gorevlilerle
yiriitiildiigli, bunlarin yaninda halk arasindan ¢okga “seyh, hace, celebi ve fakih”
unvani bulunan sahislar oldugu dikkate alindiginda Mugla’da 16. ylizyilda ilim ve
kiiltiirtin  6nemli seviyede oldugu, tasavvufi hareketlerin, tarikatlerin ~ zemin

bulmasina, yayilmasina miisait ortamin bulundugu anlagilmaktadir.

Sosyolojik anlamda siyasi ve ekonomik etmenler oncelikli olmak uzere
Osmanli toplumunda ¢esitli siiflar olusmugsa da din 6gesi ile baglantili siniflar da

toplumda 6nemli yer tutmustur. Osmanlida bilinen sosyal siniflar su sekildedir:
i. Yonetici-Yonetilen, (Ayan / Esraf),
ii.  Bilim Adamlari (Ehl-i Ilim),
iii.  Yonetici Sinifi (Ehl-i Orf),
iv.  Sehir Halki (Reaya). 4

Anilan siniflarin Mugla gibi sehirlerde dini-tasavvufi hayatin seyrine etki
ettigi, ictimai YyoOnleri ile sehirdeki seyh, pir gibi Onderlerin rahat olarak
bulunabilmesi, ekonomik ve sosyal anlamda gelisip varligim1 idame ettirebilmesi
acisindan o6nem arz etmektedir. Kisaca siniflarin bu meseleye bakan yonii

incelendiginde;

42 Mete, , a.g.e., s. 378.
4 Mete, , a.g.e., s. 378.
4 Amiran Kurtkan, Genel Sosyoloji, Divan Yayinlari, Istanbul, 1976, s. 149.



16

* Esraf olarak tanimlanan kesim ulema ve esnaftan olusmaktadir. i¢ politikay1
sekillendiren sinif mensuplar1 askeri ve idareci smiftan temsilcilerle iliskilerini iyi
tutmaya ¢alismakta, dikkatli davranmaktadirlar. Toplumdaki stattileri nedeniyle sehir
halkini temsil etme yetkisini dogal olarak kendisinde goren ulema, tiiccar ve lonca
yetkilileri halk iizerinde oldukga etkilidir. Kendileri de halktan olmalarina kargin
zenginlik ve etraflarindaki taraftarlar sayesinde imtiyazli konumdadirlar.*® Dini
hayata da ¢ok yonlii katkilarinin oldugu soylenebilir. Ozellikle esnaf kesiminde
teskilatlanmis olan Ahiler, Anadolu’da bir¢ok yere gitmisler, kardeslik ve dayanisma
mantifiyla kolayca yayilmiglar, mensubu olduklar tarikat goriistinti de gittikleri yere

aktarmiglardir.

Ahilerin anildig1 noktada bu gibi teskilatlanmalarin Osmanli’da sivil toplum
orgutlenmesi anlaminda 6nemli gii¢ olusturdugunu da sOylemek gerekmektedir.
Sehir ve kasabalarda esnaf orgiitleri belirli kaidelere bagli olarak alig-veris iliskilerini
yonetirken dini hassasiyetleri de gozetmektedir. Ahilik gibi “lonca” teskilatlar1 da
esnaf gruplarinin bagh oldugu yapilardir. Her esnaf teskilatin basindaki ehl-i orfle
esnaf arasi iligkiyi diizenleyen, yoneten “Ahi Baba, Seyh, Bazarbasi, Kethiida,
Yigitbas1” gibi isimlerle anilan yoneticiler bulunmaktadir. Olusturulan saglam baglar
esnafi ve diger tiim paydaslar1 giivenceye almakta, sistemin saglikli islemesini
saglamaktadir.*® Mugla i¢in Ahi Sinan, Ahi Yahya 6rnekleri dini-ictimai hayata
Ahilik geleneklerini aktarirken kurduklari tekke ve imarethane yapilar1 ile de

bélgelerinde Islamiyet’i anlatmay: hedeflemislerdir.

Esrafin ulema yoniiyle de dini hayata biiyiik katkis1 vardir. idarecilerle arasi
iyi olan ulemanin tasavvufi goriislinii, tarikat bilgisini aktarmasina miisaade
edilmekte, vakif ve benzeri yapilarla maddi olarak desteklenmektedir. Mugla igin
Fatih Sultan Mehmed’in muhabbetinden feyz aldigi Hiidai Dede’ye Mugla
Mevlevihanesi’ni kurmasi i¢in istedigi yeri vermesi nadir goriilebilecek giizel bir

ornektir.

% Yusuf Halagoglu, XIV-XVII. Yiizyillarda Osmanlilarda Devlet Teskilat1 ve Sosyal Yapi, Tlrk
Tarih Kurumu Basimevi, Ankara, 1998, s. 11.

6 Rifat Ozdemir, XIX. Yiizyilin ilk Yarisinda Ankara, Kiiltiir ve Turizm Bakanligi, Ankara, 1986,
s. 175.
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* “Ehl-i Orf” denilen yonetici (umera) sinifi da esraf gibi sehirde sosyal
tabakada en Ustte yer almaktadir. YOnetim; kadi, mutasarrif ve miitesellim tarafindan
saglanmaktadir. Bunlardan baska; “kethiida yeri, sehir kethiidasi, ihtisab naziri,
defterdar” gibi gorevliler de bulunabilmektedir. Bu simifta yer alanlarin dini hayata
etkisi sahsi tercihleri dogrultusunda miiridi bulunduklar1 veya en azindan ilgi duyup
sayg1 gosterdikleri tarikat veya tasavvuf ehlinin halkin nazarinda da itibar gérmesi ve
yukselmesi s6z konusudur. Bu seviyelerdeki bir orf ehlinin bir seyhe danigmasi,

ziyaretinde bulunmasi dahi 6nemlidir.*’

Vakif gorevlileri; “miiezzin kayyumlar, miiezzin basi, ciiz-han, ser mahfil,
ceragdar, ferras, tiirbedar, seyh, hademe” gibi meslek gruplarindan insanlardir.
Imam-hatip, miezzin gibi gorevliler cami ve mescitlerde Miisliimanlarin
ibadetlerinde yardimci olmaktadirlar. Cemaatle ibadetin yaninda, toplumun
problemlerine ¢6zUm Uretme, halki hurafelere karst uyarma benzeri gorevleri de
yerine getirmiglerdir. Buralarin temizligi igin ayrica tcreti ilgili vakif tarafindan
karsilanan gorevliler istihdam edilmektedir. Gorevlerde babadan ogula ge¢me
uygulamasi yaygindir. Sayilan gorevler sayesinde hem hizmetler yurutilmekte hem
de belirli oranda issizlige care bulunmaktadir.®® O zamanm dini ve tasavvufi hayati
acisindan 6nemli bir katki oldugu degerlendirilmektedir. Mugla’da da hem bir vakif
gorevlisi hem de seyh veya miiderris olan Ornekler vardir. Kurbanzade Haci

Stleyman Efendi’nin hem imam hem de postnisin oldugu bilinmektedir.

* Ehl-i {lim veya Ilmiye Sinifi medrese kokenlidir, halkta itibarlar yiiksek,
sozleri dinlenir kisilerdir. Yargt hizmeti kadi veya naib tarafindan yuritulmektedir.
Kadilarin yaninda “kadi yardimcisi, katip, mukayyid, muhzirbasi, beytiillmal emini,
kassdm” gibi padisah berati ile gorevlendirilen kimseler vardir. 1583’deki tahrir

defterinde Mugla’da alt1 kadinin ikamet ettigi goriilmektedir.

Kadi ve mahkeme gorevlileri haricinde “ehl-i ilm” simifi mensubu

“muderrisler, miftiler, nakibi’l-esraf kdiim makamlar1, cami, mescit, tekke, zaviye

47 Musa Cadirc1, Tanzimat’a Girerken Tiirkiye’de Sehirler idaresi, Doktora Tezi, Ankara Universitesi,
Dil ve Tarih-Cografya Fakiiltesi, Ankara, 1972, s. 95 96.

8 fbrahim Yilmazgelik, XIX. Yiizyihn ilk Yarisinda Diyarbakir, Tiirk Tarih Kurumu Yaynlari,
Ankara, 1995, s. 262.
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gibi ilmi ve dini kurumlarda gorev yapan gorevliler” sehirlerde yonetimde s6z
sahibidir. Halkin kalanina gore gelir seviyesi yiiksek insanlardir.*® Mugla’da dogup
yetisen veya Mugla ve ¢evresinde gorev yapan ¢ok onemli alimler bulunmaktadir.
Burada Beylik ve Osmanli erken donemlerinde daha ¢ok disaridan gelen
Islamlastirma-Tiirklestirme gayesi glden hareketlerin 18.-19. vyiizyillarda artik

Mugla’dan da disariya yoneldigi s6ylenebilir.

Miftiler de ilmiye sinifi mensubu olan fetva gorevini yuriten gorevlilerdir.
Problemlere ayet ve hadis basta olmak Uzere ictihdd ve kiyas hikimleri ile hikim
veren konumdadirlar. Sosyal hayata fazlaca etkileri olup genel olarak Hanefi
mezhebine uygun kaynaklardan fetva ¢ikarmislardir.®® Bazi yorelerde, mezhep
yogunlugu dikkate alinarak miftl atamasi da yapilmistir. Normalde siyasete
karigmalar1 yasak olan miiftiiler buna karsin siyasete karigsmasi veya sikayet
edilmeleri durumunda surgin edilmislerdir. Bazilari ise miiftiiliik gorevi disinda
“tarikat seyhligi, vakif miitevelliligi, miiderrislik, vaizlik” gorevlerini de deruhte
etmiglerdir. Muglali olan veya yolu Mugla’dan ge¢mis degerli miiftiiler vardir. Ali

Riza Hakses (6. 1983), Mehmet Sadik Oguz (6. 1938) bunlara 6rnektir.

Miderrisler, medreselerde egitim ve O6gretimi ylrUtmiistiir. 5-6 yas grubu
cocuklar “mekteb-i sibyan” sonrast medreseye devam etmekte ve bir siire egitim
sonras1 “icazetname” alarak, mezun olmaktadir. Medreselerin ihtiyaci, kurulan
vakiflarca karsilanmistir. MUderrislerin ¢ogunlukla 6lene kadar gérev yaptigr bilinse
de azledilenlere de rastlanmaktadir.®® Mugla’da da tarikat seyhi olan veya tasavvuf
ehli olan birgok miiderris gorev yapmustir. Ornek olarak kendisi Mevlevi olan

miderris Hact Mehmet Zekai (0. 1932), uzun yillar Mugla miiftiliigii de yapmustir.

Medreselerin verilen egitim sayesinde tiim sehirlerde oldugu gibi Mugla’nin
da kdltir seviyesine, dini hayatina onemli katki sagladigi, buyuk bir boslugu

doldurdugu degerlendirilmektedir.

49 Hiiseyin Giines, Lale Devrinde Amasya (XVIII. yiizyilm ikinci geyregi), Doktora Tezi, Ondokuz
Mayis Universitesi Sosyal Bilimler Enstitiisii, Samsun, 2001, s. 144-147.

50 Ozdemir, a.g.e., s. 205.
51 Cahit Baltaci, XV. ve XVI. Asirlarda Osmanh Medreseleri, Irfan Matbaasi, Istanbul, 1975, s. 25.
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[lmiye smifindan olan imamlar, cami ya da mescit benzeri kuglk
ibadethanelerde, padisah beratiyla atanan, vazifesi karsiligi genelde vakiflardan Gcret
alan kisilerdir. Imamlik yaninda “defter nazirlig1, doganlarm, Slenlerin, evlenenlerin,
sazli sozli alem yapanlarin, tesettiire uymayanlarin, genel ahldka aykirn
davrananlarin  engellenmesi, mahallenin temiz tutulmasi, baz1 vergilerin
toplanmasinda gorevlilere yardim edilmesi, muhtarlik teskilati kuruluncaya kadar
mahalle halkina, muhtarlik teskilat1 kurulduktan sonra da, muhtarlara kefil olmak ve
bazi dava olusumlarinda “suhtdii’l-hal” Uyesi olarak bulunmak’ gibi gérevleri yerine
getirmislerdir. Toplumda degerli, itibarli bir konumda olmuslardir.®> Mugla’nin dini-

ictimai hayatinda yer eden 6nemli imamlar vardir.

* Halk (Reaya), Mugla’da halkin, ¢ogunlugu Miisliiman, bir kismi ise
Hristiyan ve Yahudi gruplardan olusmustur. Blyuk kismu ticaret, tarim ve zanaat ile
ugrasmistir. Kadin ve ¢ocuklar agirlikli olarak tarimda ¢aligmistir. Sehirde ihtiyag
duyulan hemen her konuda “bakkallik, bezzazlik, kasaplik, haffaflik, attarlik,
boyacilik, demircilik, mumculuk vb.” esnaf gurubu yer almistir.>®* Mugla’da sosyal
yasama dair bir gosterge de kullanilan rumuz ve lakaplardir. Dini kimlige de isaret

eden bu lakaplardan 6zellikle “Hac1” unvanina sikga rastlanmaktadir.
2.2. Dini Ozellikleri

Anadolu Islam tarihi acisindan ©6nemli faktdrlerden biri, Anadolu’nun
Tiirklesmesini saglayan Oguzlar’dir. Anadolu din tarihi agisindan buraya yerlesen
Tiirkmenlerin sik1 sikiya bagli olduklar1 kavmi ananeleri ile Tirkmen babalarinin
telkini akideleri vardir. Ayrica eski inan¢ ve Kkultlrlerini de yasattiklari dini
anlayiglarin1  Anadolu’ya tasimislardir. Ayrica bu Tirkmenler arasinda tarikat
mensubu seyhler ile tasavvuf ehli insanlarda vardir. Mogol tehlikesi onlar1 farkl
bolgelerden (Buhara, Turkistan, Irak, iran) Anadolu’ya getirmistir. Sehirlere ve ug
bolgelere yerlestirilen “Kolonizator Tiirk Dervisleri” Anadolu’nun Tirklesmesi ve
Islamlagmas1 icin onemli rol oynamuslardir. Anadolu Selguklu idarecileri de

kendilerinden 6nceki Turk-islam devletlerinde oldugu gibi kendilerine hiirmet

52 Cadircy, a.g.e., s. 409-420.

%3 Giines, a.g.e., s. 86.
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gostermis, fetih yapilan yerlerde tekkeler insa ettirmis, vakiflar kurdurmustur.
Mutasavviflar sayesinde, Anadolu’da sufilik akimi kirsal kesimdeki Turkmenleri
dahi sarmistir. Bu kesimler i¢in Ahmed Yesevi geleneginden gelen sufiler etkin iken
medrese egitimi olan sehirlerde tasavvufi anlayig tarikatlerin etkinliginde devam

etmistir.>*

Turkmenler arasinda yayilan tarikatlerden ©6ne c¢ikan 6nemli sahsiyetler
arasinda Baba Ilyas, Hac1 Bektasi Veli, Sar1 Saltuk, Barak Baba, Yunus Emre, Aybek
Baba, Kumral Abdal, Abdal Musa, Geyikli Baba gibi zatlar bulunmaktadir. Bu
sahsiyetler Anadolu’ya hem dini anlamda hem de sosyal, kulturel ve siyasal

yonlerden etki etmislerdir.>®

Stirekli degisen ve gelisen bu tarihi slrec icinde Mugla sehri de Tiirkmen
goclerinin yasandig1 ve goglerle birlikte gelen dini anlayisin etkilerine maruz kalmis
bir sehirdir. Dini hayatin yapi taslari arasinda onun gdstergesi olan cami ve mescitler

ile medrese ve kulliyeler 6nemlidir.

5 (Ozden Erdogan, XVIIL. Y.Y.’a Kadar Anadolu’daki Turkmenlerin Dini Durumu, Yiiksek Lisans
Tezi, Ankara Universitesi Sosyal Bilimler Enstitiisii, Ankara, 2003, s. 124-125.

55 Hasan Basri Ocalan, “Anadolu Selguklular1 Zamaninda Tasavvuf Diisiincesi”, Halil Inalcik (Ed.)
Turkler Ansiklopedisi. 7, 462-470. Yeni Tiirkiye Yayinlari: Ankara. 2002, s. 467.
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Mugla sehri dini hayati goriinenden de fazla gesitlilige sahiptir. Ornegin
Kur’an-1 Kerim’de hikayesi anlatilan “Ashab-1 Kehf”in izlerine Mugla’da da
rastlanmaktadir. Yedi Hiristiyan geng ve kopekleri Kitmir bir magaraya siginmis ve
309 yil uyku sonrasi tekrar ortaya ¢ikmis ve diinyanin degismis, zulmeden kralin 300
yil once Olmiis oldugunu fark etmislerdir. Mugla Karabaglar Yaylasinda “Kehf
Oturagr” Camii’nde duvarda Ashab-1 Kehf ve kopegin isimleri yazilidir. Yine
Mugla’daki Sahidi Camii’nde Ashab-1 Kehf izine rastlamak mimkundar.
Mevlevihane olarak da kullanilan Camii’nin yuvarlak i¢c mekani 8 ahsap direkle
cevrilmistir. Direklerin basinda olan yarim kemerlerden i¢e bakan 7°si 7 Hiristiyan

genci, disa bakan da képeklerini temsil etmektedir.®

Misliman ve Hiristiyanlarin yani sira Musevilerin de yaygimn olarak bildigi
Yedi Uyurlar hikayesinin Mugla’da izlerinin bulunmas: ¢esitliligin bir isareti olarak
degerlendirilebilir. Bu diisiinceyi destekleyecek bir arastirma da “XVIII. Yiizyilda
Mugla’da Dini ve Sosyal Yapilar” isimli ¢alismadir. Vakiflar Genel Midiirliigi
Arsivi kullanmilarak Mugla ile ilgili Hurufat defterleri incelenmis, Mugla ve
kdylerinde 1691-1830 tarihleri aras1 kurulan vakif kayitlar1 ¢ikarilmistir. Kayitlar
vakiflarin ¢esidi, yeri, gorevli sahislar ve aldiklar1 (crete kadar cesitli bilgiler
icermektedir.

Anilan galismay1 esas alarak Mugla ve koylerindeki cami ve mescit gibi
ibadethaneler ile medrese ve zaviyelerden tasavvufi yonii olanlar, bir tarikatin

etkisinde bulunanlar incelenmistir.

% Namik Acgikgdz, “Ashab-1 Kehf ve Mugla”, Hamle Gazetesi, 07 Temmuz 2015,
https://www.hamlegazetesi.com.tr/ashab-i-kehf-ve-mugla/ (11 Haziran 2019).
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1. Camii ve Mescitler

Diyanet Isleri Baskanligi kayitlarina gore Mugla’da koyler dahil toplam 1082
cami bulunmaktadir. Tarih boyunca ihtiyaca ve fiziksel etkenlere gére cami sayisi
stirekli degismistir. Evliya Celebi, Mugla icin “on bir mahalle 70 mihraptir” ifadesini
kullanmustir.®” Hurufat defterlerine gore ise; “13 mahallede 37, 12 kdyde 19 ve
Karabaglar Yaylagi’nda 13 ve yer bilgisi bilinmeyen 4 olmak (izere toplam 74 cami
ve mescit” bulunmaktadir.%® Buna gore ancak kirsal bolgelerdeki cami ve mescitler
dahil edilirse Evliya Celebi’nin ifadesi dogru olmaktadir. Diger taraftan, harap olan,
yetersiz kalan bazi mescitlerin camiye doniistiiriildiigii, ayni1 isimde birkag cami ve
mescit olabildigi, ayn1 caminin bazen farkli isimle anildig1, bir hayir sahibi tarafindan
tamir ettirilen cami veya mescidin yeni isimle anilabildigi durumlar yasanbilmekte,

say1 anlaminda anilan durumlar karisikliga sebep olabilmektedir.

Gunumuzde ise Hurufat defterlerinde anilan sekli ile cami ve mescit
isimlerinin biyiik cogunlugunun bulunmadigi, ya yapilarin korunamadigi ya da farkli
isimlerle anildig1 anlagilmaktadir. Bu konuya 06zel detayli arastirma ihtiyaci
bulunmaktadir. O dénem icin bilinen ve bazi tarikatler ile sofilerin etkisinde olan,

onlar adina yaptirilan cami ve mescitlere iliskin bilgiler su sekildedir:
1.1. Sahidi Camii

Geleneksel mimariden Ornekler tasiyan Osmanli donemi camisidir.
Mugla’daki en 6nemli tasavvuf ge¢misi olan yapidir. Camikebir Mahallesi’nde yer
almakta olup adin1 mevlevihane seyhi Sahidi Ibrahim Dede’den almistir. Caminin
bugunki yerinde Seyh Seyyid Kemaleddin’in 1390°da yaptirdigi Mevlevihane
Mescidi 18. Yiizyila kadar yer almistir. Yikilan bu mescidin yerine, 1848’de Haci
Osman Aga, simdiki camiyi insa ettirmistir. Ik olarak 1869’da, ikinci olarak da
1911’de esasli onarimlar gegirmistir. Ikinci onarim Mevlevi Postnisini Seyh Cemal

tarafindan yaptirmistir. Cami bahgesinde Seyh Seyyid Kemaleddin’in mezari, Seyh

57 Evliya Gelebi, Seyahatname, Cilt 9-10, (Sadelestiren Miimin Cevik) Ucdal Nesriyat, Istanbul,
1984, s. 88.

5 Ertan Gokmen, "XVIIIL. Yiizyillda Mugla’da Dini ve Sosyal Yapilar." Mugla Universitesi Sosyal
Bilimler Enstitisi Dergisi Cilt 28, 2013, s. 108.
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Sahidi ve babasi Hidai’nin turbesi yer almaktadir. Cami iginde dervislerin halka

olarak zikir yaptig1 alan aynen korunmustur.>®

Halk arasinda sehre yukaridan bakan cami bahcesindeki yatan Mevlevi

sahsiyetlerin Mentese’yi manevi anlamda korudugu diisiiniilmektedir.
Cami girigindeki kitabede su ifade yer almaktadir:

“Mugla Hanedamindan Merhum ve Magfurun Iley Haci Osman
Agazade El Haci Mehmet Aganin Ruhuna El Fatiha™. ®°

1.2. Seyh Bedreddin/Seyh Camii

Hurufat defterlerinde cami hakkinda 1700-1831 arasinda 46 atama kaydi
vardir. Sehrin diger camilerine kiyasla cihet cesitliligi fazladir. Kayitlar cami vakfi
miitevelliligi, hatip, imam, kayyim, miiezzin, nazir, ferrds ve vaiz atamalarina
iliskindir.

1790’lardan itibaren “imam-1 evvel ve imam-1 sani” olmak Uzere iki imamin

gbrev yapt1g1 anlasilmaktadir.®
1.3. Kursunlu Cami

Mugla’nin Balibey Mabhallesi’ndeki en eski yapilarindan olan cami, 1493
yilinda Mentese beylerinden Esseyit Sucaaddin tarafindan insa ettirilmistir. Son
cemaat yerini Serif Efendi, minaresini Haci Ismail 1900’de ekletmistir. Kursunla
kaplanan bilytk kubbesi 1853’teki tadilatinda yapilmustir. ilk doneminde otuz odali
medrese olarak hizmet vermistir. Igerisindeki siislemeler kalem isi olup kdkboyalari

Rodos’tan getirilmistir. Orme beden duvarlartyla Selguklu’dan izler tasimaktadir.®?

% T.C. Mentese Belediyesi, “Gezi Rehberi”, http://www.mentese.bel.tr/gezi-rehberi/ (15 Haziran
2019).

80 T.C. Mentese Kaymakamligi, “Ilgemiz”, <http://www.mentese.gov.tr/ilcemiz-hakkinda> (21
Haziran 2019).

61 Gokmen, a.g.m., s. 90.

62 T.C. Mentese Kaymakamlig, a.g.k.
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Cami hakkinda hurufat defterlerinde 1704-1824 aras1i icin 28 kayit
bulunmaktadir. Emir-i Kic¢uk Mahallesi i¢inde oldugu belirtilen kayitlarla birlikte
cami i¢in gorevden alma ve atamasi yapilan kayyim, imam, hatip, Cuma véizi,
ferraglara iliskin kayitlar vardir. Ayrica caminin tamirine iliskin de 1769 ve 1824
tarihli kayitlar bulunmaktadir. Detayinda “Mentese miitesellimi Ser-Bevvaban-1

Dergah-1 Ali EI-Hac Ahmed Aga”nin cAmiyi tamir ettirdigi ifade edilmektedir.®3
1.4. Ulu Camii

Seyh Mahallesi’ndeki Selguklu dénemi yapisidir. Mugla’daki en eski yapi
olan Cami, Mentese Beyi ibrahim Bey 1344 yilinda insa ettirilmistir. Ik yap:
kitabesinde su ifadelere yer almaktadir:

“Bismillahirrahmanirrahim Enel emir’ul kebir’il ecellii Ibrahim
Bey Ibn Orhan kemd kalen nebiiyyii Aleyhisselam. Men bend
mesciden Lillahi ben AllahQ lehu beyten fil cenneti. Senet’i hamsin

ve erbaun ve seb’a mie.

Besmele, Ben Orhan oglu biiyiik ve éliimlii Emir Ibrahim Bey,
Peygamber’den beri. Bana cennette bir kosk ihsan etmesi igin
Allah rizast icin bir mescit insa ettim. Elli ve kirk ve altmis senet
ile”
1838’de cemaat yeri ve abdesthane eklenerek genisletilmistir. Kesme tastan,
ahsap catili, tek serefeli minaresi vardir. ilk yapisi bozulmaksizin 1938’de Muglali
Abdizade Bey tarafindan tadil edilmistir.%*

63 Gokmen, a.g.m., s. 85.

6 T.C. Mentese Kaymakamlig, a.g.k.
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1.5. Ahi Sinan Camii

Ahilik geleneginin Mugla’da yasadigini gosteren en onemli kanittir. Ahi
Evran’in halifelerinden olan Ahi Sinan adina yaptirilmistir. Kendisi Denizli’de
yasamis olmasina ragmen Mugla ve civarinda da bilinip sevildigi anlasilmaktadir.
Orta Anadolu’da Kirsehir’den yayilan ahiligin Mugla’ya kadar gelisinin hikayesi
ilgingtir.

Anadolu’da Selguklu sonrasi karisiklik hakimdir. Mogol istilas1 kargasayi
iyice artirmig, TUrkmen-Oguz boylar1 bozgun yasamistir. Hz. Mevlana, Haci1 Bektas-1
Veli, Yunus Emre, Ahi Evran gibi veliler halkin nabzini tutmus, biisbiitiin
dagilmasina engel olmustur. Bundan rahatsiz olan Hulagh, 1235’de Ahi Evran’i
Denizli’ye sirerek Kirsehir’den uzaklastirmistir. Ahi Evran, bir yil siirglinde kalmig
ancak bu yoreye de manevi mayasini tagimistir. Kotiiliik gibi goriinen durumdan iyi
bir sonug ¢ikmigtir. Ahi Evran, surginden donerken Bati Anadolu’da gelenegini
strdurecek halife olarak Ahi Sinan’t birakmistir.  Tahminen Denizli’de ahi
zaviyesinde yetisen bir zat atesi Mugla’ya tasiyarak bir zaviye ve mescit insasina

vesile olmustur.

Halen Diigerek mahallesinde bulunan Ahi Sinan Camii, 13. yiizyil
ortalarindan kalan bir eserdir. Zaviye yikilmig ve kaybolmustur ancak Cami tadilat-

tamirat gormis, ayakta kalmistir.

Yine Cami’nin minaresine iliskin ilging bir bilgi kitabesinden
ogrenilmektedir. 15 Agustos 1889’da “Haci imam-zade Haci Molla Mehemmed”
tarafindan yaptirildig: kitabeden 6grenilen minarenin ustasi ise bir gayrimuslim olan

Mimar Mihal’dir. Kitabe su sekildedir:

“Haci Imam-zade Hact Molla Mehemmed itdi deldlet

Goruldi ahli-i karyeden dahi bir hayli gayret

Diigerek cami’-i serif mindresinde okunan ezdndan bulsun nezdket
Mindrenin hitami 1305 Agustosuna itdi isabet

Bindsina Mimar Mihal virdi metanet



27

Sene 1305, fi 3 Agustos™ %
Kitabede olusturulan kompozisyon geregi ¢erceve igine ilk dort misra, disina
ise sol tarafa mimarin adi, sagmna tarih naksedilmistir. Bu sekilde hem estetik

korunmus hem de bir gayrimiislimin adi1 dncelikli alanda zikredilmemistir.
1.6. Mehmed Bese Mescidi/Camii

Hur(fat defteri kayitlarindan Mehmed Bese tarafindan Keramiddin
mabhallesinde yaptirildigi anlagilmaktadir. 1734’te minber konulmus ve cémiye
dontistiiriilmiisse de bir kisim kayitlarda halen mescit olarak tanimlandigi

gorilmektedir.

Cami’yi yaptiran Mehmed Bese’nin tasavvuf ehli olabilecegini gésteren en
onemli isaret bazi kayitlarda Mehmed Bese yerine Mehmet Celebi isminin

zikredilmesidir.®®
1.7. Cami-i Kebir

1750’lerde “Elvan Bey binasi Cami-i Kebir” seklinde bilinen camide yalnizca
ibadet edilmedigi, Kur’an egitimi de verildigi bilinmektedir.

Cami’nin tarikatlarla baglantisi oldugu 1760, 1773 ve 1792 tarihli kayitlardan
anlasilmaktadir. “Cami-i Kebir’de Cuma giinii vaaz yapan vaizlerin ayn1 zamanda
Emir Kiciuk mahallesinde Mevlevihane bahgesi yakininda Mehmed ve Haci Abbas
Efendilerin bina eyledikleri hiicrelerde hasbi dersiamlik yaptiklar1” ifade
edilmektedir.®’

1.8. Ayvah Kapu Camii

Kitabesinden miladi 1895’te yaptirildigi anlasilan yap1 Karabaglar
Yaylagi’nda bulunmaktadir. Yanik Haci Mehmed’in oglu Haci Hiiseyin insa

ettirmistir. Kitabesinde o donem eserlerinde sikga kullanilan sair Ziya’nin siiri vardir.

8 Namik Agikgdz, “Diigerek Ahi Sinan Camii Minare Kitabesi”, Hamle Gazetesi, 14 Kasim 2017,
https://www.hamlegazetesi.com.tr/dugerek-ahi-sinan-camii-minare-kitabesi/ (22 Haziran 2019).

% Gokmen, a.g.m., s. 89.

7 Gokmen, a.g.m., s. 81.
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Cami’nin kitabesinde:

“Habbeza Yanik Haci Mehmed ol hayrat-1 din
Ogludur insdsina gayret eden Haci Hiiseyn
“Men bend” hadisini anlar edip gor iktida

Iste ra’nd yapdi cami’i’s-sala ya mii’minin

Et vuzQ’ gel dur namdza sidk ile ey miislimin
Hazihi cennatii adnin fe’dhulGha halidin
Secde-i giikrii eda ile yazdi tarthini Ziya

Rah-1 Hak’da yapdilar bak secdegdhi pek metin

“Ne giizel!... O, din ugruna haywlar yapan Yanik Mehmet’in oglu
Haci Hiiseyin insasina gayret etti

Onlar, “Her kim ki bir mescit insa eder” hadisine uyup bu namaz
camiini ne giizel yapti ey mii’minler!

Ey Miisliimanlar, abdestinizi alip sidk ile namaza durun, ebedi
olarak bu adn cennetlerine girin.

Ziya, gsiikiir secdesini eda edip tarihini soyle yazdi: Bak, Hak

yolunda secdegahi ¢ok saglam yaptilar.” 68

1.9. Siileyman Efendi/Hac1 Ebubekir Camii

Cami-i Kebir mabhallesinde yer alan Cami, Sahidi mezarinin hemen
bitisigindedir. Suleyman Efendi tarafindan yaptirilmistir. 1755°de harap olan yapiy1
Cezayirli Ebubekir Efendi tekrar yaptirmistir.®°

1.10. Kurbanzade Camii

Sehir merkezindeki cami Naksibendi tarikatina mensup Kurbanzade Haci
Suleyman Efendi tarafindan yaptirilmistir. Yapim tarihi net olarak bilinmemektedir.

Vakif kaydina gore 1875 yil1 dncesi yapildig: disiiniilmektedir.

8  Namik Acgikgdz, “Ayvah Camii Kitabesi”, Hamle Gazetesi, 23 Agustos 2016,
https://www.hamlegazetesi.com.tr/ayvali-camii-kitabesi/ (22 Haziran 2019).

% Gokmen, a.g.m., s. 82.
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Caminin ayrica Naksibendi dergahi olarak kullanildigi, Kurbanzade Hact

Siileyman Efendi’nin hem imam hem de postnisin oldugu degerlendirilmektedir.

Burada anilanlardan bagka Hurufat defterlerinde kayitlar1 bulunan tasavvuf
veya tarikat ehli oldugu degerlendirilen sahislarin isimleri bulunan cami ve mescitler
de vardir. Dede, molla, g¢elebi, Hoca (Hace), pir, Seyyid gibi isimlerde gegen

tanimlar sahislarin yonelimine dair isaretler tasimaktadir. Asagida anilan isimlerden

Pisili Hoca’nin Zikrhane miidavimi oldugu bilgisi mevcuttur.

71

Bostan Dede Camii

Molla Mehmed Halife Camii

Ahmed Gazi Camii

iv.  Yahya Efendi/Celebi Mescidi
v.  El-Hac Mustafa Mescidi/Camii
vi.  Ahmed Hace Mescidi/Camii
vii.  Diigerek Koyt Ali Fakih Mescidi
viii.  Hac1 Bayezid/Piri Camii
iX.  Elhac Suleyman Mescidi/Camii
X.  El-Hac Dede Camii
xi.  Seyyid Ebubekir Camii
xii.  Pisi Koyl Pisi Hoca Camii

0 Ali Riza Hakses, Mugla Mentese Biiyiikleri, Mugla Valiligi Yayinlari, Mugla, 1999, s. 102.

1 Gokmen, a.g.m., s. 80-97.
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2. Medreseler

Osmanli’da yaygin egitim kurumlarindan birisi sibyan mektepleri digeri
medreselerdir. Muallimhane, mahalle mektebi, tas mektep de denilen Sibyan
mektepleri, mahalle ve koylerde 6-11 yas araligindakilere okuma- yazma dini
kurallarin 6gretildigi okuldur. Medreseler, orta ve yiiksekdgretim seviyesinde sehir

ve kasabalarda, kimi zaman vakiflarca kurulan egitim miiesseseleridir.

Mugla’daki medreseler hakkinda hem Evliya Celebi’nin ikrar1 hem de hurufat
defterlerinin kayitlar1 bilgi vermektedir. 17. yiizyllda 11 medrese oldugu
kaydedilmistir. Evliya Celebi’ye gore sayi 7°dir. Bunun sebebi zaman iginde
kapanan, acilan sayilarindaki degisiklik olabilecegi gibi medreselere ek olarak
yapilan yerlerin ayr1 bir medrese gibi anmilmasiyla da ilgisi bulundugu

degerlendirilmektedir.

20. yiizyila dair kayitlar ise saymin otuz U¢ oldugunu goéstermektedir. On

dordi merkezde, yedisi kasabalarda, kalanlar ise koylerdedir.
2.1. Konya Mollas1 Mehmed Efendi Medresesi

Medrese Semseddin zaviyesinde insa edilmistir. 1721-1723 aras1 kayitlarda
zaviye harap olmus yerine Konya Mollasi Mehmed Efendi’nin medrese yaptirdigi
ifade edilmistir. Ayrica zaviyedar, dersiam ve mitevelli atamalarina iliskin kayitlar

vardir. Cami-i Kebir mahallesinde olup Seyh Sahidi’nin mezarina yakindir.”
2.2. Hac1 Kahraman Medresesi

Cami-i Kebir yakinindadir. Hac1 Kahraman Aga inga ettirmistir.’

72 7Zekai Eroglu, Mugla Tarihi, Mugla Belediyesi Kiiltiir Yayini, Mugla, 2011, s. 157.
8 Gokmen, a.g.m., s. 104.

4 Gokmen, a.g.m., s. 104.
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2.3. Katib Mehmed Efendi Medresesi

Medrese Kursunlu Camisi avlusunda insa edilmis ve kayda gére Seyh Ismail
muderris olarak atanmistir. Hasan Cavus-zade Hact Ahmed Aga tarafindan dershane

ve on hiicre eklenmis ve kismen yenilenmistir.

2.4. Mehmed Efendi, Hac1 Abbas ve Diger Kisilerin Insa Ettikleri

Hucreler

Emir-i Kicuk Mahallesi Mevlevihane bahcesine yakin olarak hiicreler insa

edilmistir.

Burada anilan medreseler dogrudan Mevlevihane, zaviye avlusu veya
yakininda insa edilmislerdir. Buradan medreselerin tarikatlarla baglantili oldugu,

miiderris, dersiam ve hocalarinin tarikat ehli oldugunu degerlendirmek miimkiindiir.

Avyrica hakkinda kayit bulunmakla birlikte yeri ve insa bilgisi detayli olmayan
medreseler de vardir. “Mehmed Aga Medresesi, Ibrahim Pasa Medresesi, Mehmed

Efendi Medresesi” bunlara érnektir.
3. Zaviye, Tekke ve Turbeler

Mugla, sosyal ve Kkiiltiirel anlamda 16. yiizyilda 6ne ¢ikmistir. Bunda
sehirdeki sehzade ve sancakbeyleri ile yonetici kadrolari, medrese ve zaviyelerin ¢ok

onemli etkisi vardir.

Mugla Mevleviligi, ibrahim Sahidi ve Seyh Bedreddin tarafindan sohret
kazandirilmig, kurulan zaviye ve tekkeler onemli merkez olmasimi saglamistir.

Hurufat defterlerinde kayitlar1 bulunan baz1 zaviye ve tekke bilgileri su sekildedir:

> Gokmen, a.g.m., s. 105.

6 Gokmen, a.g.m., s. 105.
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3.1. Mugla Mevlevihanesi

Mevlevihane halk tarafindan sevilen, tanman, Mevlevi Seyhi Ibrahim
Sahidi’nin babasi Hiidai Salih Dede tarafindan kurulmustur. Mevlevihane’nin

kurulusuna dair Esrar Dede sunlar1 ifade etmistir:

“Babast tarafindan Mugla’da ikamet eden Seyyid Kemaleddin
Hazretlerinin manevi terbiyesine tecdi edilen Hidai Dede, ta’lim-i
enva-r ‘ulum-1 diniyye ve lediinniyeden sonra Mevlevilik yoluna
girmis ve gohret kazanmustir. Irak ve Acem diyarini ziyaretini
miiteakip Istanbul’a gelmis, sadrazam tarafindan Fatih Sultan
Mehmed Han’in  huzuruna  ¢ikariimis;  Sultan  kendisiyle
tanismaktan miiserref ve bereketli sohbetlerinden mustefid
oldugunu soyleyerek bir arzulari olup olmadigint sormus, Hiidai
Dede de, Mugla’da Seyyid Kemaleddin Hazretlerinin medfun
olduklart Tiirbe-i Serife’nin kendilerine Mevlevi Zaviyesi olarak
ihsan olunmasim talep etmistir. Sultan Fatih de bu arzuyu kabul

ederek ziyadesiyle ihsanda bulunmustur. '’

Hidai Dede’nin yas1 dikkate alindiginda Mevlevihane’nin tesisinin 1470’leri
buldugu tahmin edilmektedir. Konya Mevlevihanesi’nin Hazine-i Evrak Arsivi
belgelerinde zaviyeye iligkin farkli basliklarda kayitlar oldugu bir ¢aligma ile bunlari

tasnif eden Mustafa Cipan tarafindan ifade edilmistir.
3.2. Semseddin Bey Zaviyesi

Zéaviye ilk kurulusu hakkinda bilgi bulunmamakla birlikte 1721-1723
arasindaki kayitlardan harap oldugu ve Konya Mollas1t Mehmed Efendi’nin medrese
olarak tamir ettirdigi anlasilmaktadir. Daha sonra vakfa “zaviyedar, dersiam ve

miitevelli” atamalar1 yapilmistir.”

" Mustafa Cipan, Muglah Sahidi Dede (Hayati-Sahsiyeti-Eserleri), Bahgivanlar Basim, Konya
2014, s.25.

8 Gokmen, a.g.m., s. 98.
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3.3. Ahi Sinan Zaviyesi

Cami-i Kebir mahallesinde oldugu, genel atamalarin yapildigi kayitlarda

gecmektedir.”®
3.4. Ahi Yahya Zaviyesi

Ahi Sinan Zaviyesiyle beraber kayitlarda yer alan zaviyenin Diigerek

kdyiinde oldugu anlasilmaktadir.®
3.5. Hoca Mukbil Zaviyesi

Mentese Beyligi doneminde Milas’ta manevi sahsiyetlerden olan Hoca
Mukbil yaptirmistir. 1562 yili evkaf defteri iceriginde cami ve zaviye i¢in vakif
kaydi bulunmaktadir.

Kaydin detayinda zaviyeye bagislanan vakif mallar1 siralanmustir:

“Basdegirmen’de iki degirmen, Yusufca deresinde bir bahge,
Mamalus koyunde ¢ parca arazi, Kavak’tza bir bag, Tekiiranbari
koyunde bir arazi, Nusret Pwari’nda bir degirmen, Nusret
pinarinda bir ev, Kaba Menkes, Kircagiz, Acisu, Budamya ve
Kirisli Beli’nde ve Sugam’da birer par¢a arazi, Basdegirmen’de 2

parc¢a arazi, Hisaralti’nda bir bademlik™. 81

9 Gokmen, a.g.m., s. 98.
8 Gokmen, a.g.m., s. 98.

8 Namik Acikgdz, “Milas Hoca Mukbil Zaviyesi Kitabesi”, Hamle Gazetesi, 15 Kasim 2016,
https://www.hamlegazetesi.com.tr/milas-hoca-mukbil-zaviyesi-kitabesi/ (22 Haziran 2019).
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Kitabesindeki ifade ise su sekildedir:

“Bismillahirrahmanirrahim
Bené héazi’z-zaviyeti’l-mubarek Ebu’l-hayréat ve ma’denli’-hasenat

Hace Mukbil sene fi seb’a ve seb’in ve seb’ami’e

Bismillahirrahmanirrahim
Bu miibarek zaviyeyi hayrat babast ve hasenat maden ocagt

777 senesinde Hoca Mukbil bina etmistir.” &2

3.6. Diigerek Koyii Tekkesi

Hurufat kayitlarinda tekkenin durumuna dair bilgi verilirken, tamirati igin Ahi
Sinan ve Ahi Yahya zaviyelerinin vakif gelirlerinden pay aktarilmasi

kararlastirilmigtir.®®
3.7. ikiz Tiirbe

Osmanli donemine ait nadir tiirbe yapilarindandir. Tiirbe koyii olarak anilan
bolgeye tahminen Horasan’dan gelen Pir Ahmed Celebi ile beraberindekiler
yerlesmistir. Pir Ahmed Celebi adina bir zaviye bulunan bdlge ayni zamanda
yolcularin konakladigi bir mekan olarak kullanilmigtir. Celebi’nin tlrbesi de
bolgededir. Hassasiyet gosterilmediginden yakin zamana kadar harap haldeki yap1

restore edilerek ziyarete agilmistir.3

82 Acikgoz, a.g.k.
8 Gokmen, a.g.m., s. 98.

8 Milliyet, “ikiz Tiirbe ve Cami Ziyarete Agqildi”, Milliyet Gazetesi, 13 Kasim 2014,
http://www.milliyet.com.tr/ikiz-turbe-ve-cami-ziyarete-acildi-mugla-yerelhaber-471016/ (29 Haziran
2019).
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3.8. Seyh Sahidi Tiirbesi

Cami-i Kebir mahallesindeki tirbe yaninda Mehmed Efendi medresesi yer
almaktadir. TUrbedar, zaviye-nisini, ferrdsi, bevvab atamalarina iliskin kayitlar

vardir.®

8 Gokmen, a.g.m., s. 98.
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Mevlana’nin Konya’dan baslattigi Islam ilmini ve tasavvufu yayma cabasi
Anadolu’nun diger yerlerine oldugu gibi Mugla’ya da ulagmistir. Giiniimiize kadar
basta Mevleviyye tarikatinda olmak 6nemli mutasavviflar, alimler yetismistir. Ayrica
Naksibendiyye, Rifaiyye, Bayramiyye ve Zeyniyye tarikatlarinin temsilcileri de bu
topraklarda Islam’1 sevdirmek i¢in ¢alismuslardir. Bu boliimde tarikatlerin kronolojik
siras1 gozetilmeksizin Mugla ve civarinda en bilinen ve temsilcisi en fazla olan
Mevleviyye tarkati basta olmak iizere Naksibendiyye, Rifaiyye, Bayramiyye ve
Zeyniyye tarikatlari, tarikatlerin 6nder sahsiyetleri ve Mugla’daki varliklarina iliskin

bilgi sunulmustur.
1. Mevleviyye

Selguklular zamaninda Ozellikle Sdnni tasavvufi hareketler arasinda,
Anadolu’da dogarak genis cevrelere Ozellikle devlet adamlarina ulasan en etkili
tarikat Mevleviliktir. Mevleviligin anlasilabilmesi igin Mevlana’nin hayati, felsefesi,

diger tasavvufi akim ve ziimrelerle iligkilerini 6ncelikle incelemek yerinde olacaktir.
1.1. Mevlana Celaleddin-i Rumi (H. 604-672/M. 1207-1273)

Rivayete gore 1207 yilinda Belh Sehrinin ileri gelenlerinden, Kiibrevi tarikati
kurucusu Necmeddin Kibra’nin halifesi Bah&eddin Veled (6. 628/1231), Belh
sehrinde halka ve Harzemsah hiikiimdarina giicenerek ayni y1l dogan oglu Celaleddin
de birlikte olmak (zere ailesiyle yolculuga ¢ikmistir. Aldeddin Keykubad (6.

634/1237)’1m, 1srar etmesi lizerine Konya’ya gelerek yerlesmistir.

Irsat vazifesine devam eden Bahéeddin Veled, 1231°de vefat etmistir. Babasi
ve ilk hocasindan aldig1 manevi terbiye ve yiikselisini siirdiiren Celéleddin RGmt, iyi
bir miderris, etkili bir vaiz ve ser’? konular1 ¢6zen bir halk muiftisi olmus gittikce

ind artmigtir.®’

8 Ahmet Eflaki, Menakibu’l-Arifin, Trc. Tahsin Yazici, Milli Egitim Basimevi, Ankara, 1954, C.1,
s. 91.

87 Bedilizzaman Fur(zanfer, Mevlana Celaleddin, (Cev. F.N.Uzluk) , Milli Egitim Bakanlign (MEB)
Yaynlari, istanbul 1997, s.35.
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Hayatinda doniim noktalarindan birisi de 1244’te Semseddin-i Tebrizi (0.
645/1247 ?) ile karsilasmasidir. Onun feyzinden ¢ok etkilenmis, adeta Mevland’yi
yetistirmis, farkli bir derinlik kazandirmistir. Ancak, mdritleri tiim zamanini bu
yabanci ile gegiren Mevland’yr kiskanmis, Sems’in, Konya’dan ayrilmasina sebep
olmuslardir. Onun da vefatiyla Celebi Hiisameddin (0. 683/1284) ile birlikte yillarca

tasavvufi konularda sohbetlerde bulunmus, eserler vermistir.®

Mevlana, hayatin1 "Hamdim, pistim, yandim" séziiyle 6zetledigi hayatin1 17
Aralik 1273’te tamamlamstir. Oliimiinii yeniden dogus olarak gordiigii i¢in o giinii

diigiin veya gelin gecesi anlaminda “Seb-i Ar(s” olarak anilmasin1 istemistir.

Anadolu’da yasayip vefat ettigi i¢in “Rimi” diye bilinen Muhammed

Celéleddin’in diger lakablar1, Mevlana ve Hiidavendigar’dir.

Mevlevi silsilenamesine gore tarikatin piri olan Mevlanad’nin silsilesini EfIaki,
“Menakibii’l- ‘drifin”de “Burhaneddin Muhakkik-1 Tirmizi, babas1 Bahdeddin Veled,
Semsiileimme es-Serahsi, dedesi Hatib-i Belhi, Ahmed el-Gazzali, Ebl Bekir en-
Nessac, Muhammed ez-Zeccéac, Clneyd-i Bagdadi, Seri es-Sakati, Ma’raf-i Kerh,

Y]

David et-Tai, Habib el-Acemti, Hasan-1 Basri” tarafindan Hz. Ali’ye ulastirmaktadir.

Mevlana sonrasi ise silsile “Sems-i Tebrizi ile devam etmis Sultan Veled’e,
Sultan Veled ile Hiisimeddin Celebi’nin Ulu Arif Celebi’ye, Ulu Arif Celebi’nin
Semseddin Emir Abid, Selahaddin Zahid ve Hiisimeddin Vacid celebilere, Emir
Abid Celebi’nin Emir Adil Celebi”den kendi dénemine kadar geldigini ifade

etmistir. %

Mevlang, eserlerinde Kur’an ve Hadis eksenli esin kaynagini daha sonra antik

cag diisiincesi, Batili ve dogulu sair ve yazarlarla gelistirmistir.%

Alt1 cilt, yaklasik 25.700 beyitlik blyik eserinin katipligini ilk halifesi

Hisameddin Celebi yapmistir. Celebi, marifet sirlari ile siilik konularini dervislere

8 Eflaki, a.g.e., C.1,s. 131-133.
8 Eflaki, a.g.e., C.2, s. 998-999.

% Ahmet Kazim Uriin, “Mevlana’nin Edebi Kisiligini Etkileyen Sahsiyetler ve Eserleri” , IlI.
Uluslararas1 Mevlana Kongresi, Konya, Mayis 2003, s. 169.
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aktaracak bir eser ricasi iizerine Mesnevi’yi yazmaya baslamistir.”? Yazmaya
baslarken Mevlana, gonliine ilham olundugunu sdylemis, manzum eser i¢in, “Bisnev
ez ney cun hikayet mi kuned” seklinde baslayan Mesnevi’den ilk on sekiz beyiti

sarigindan ¢ikararak, Hiisameddin Celebi’ye vermistir.

Mesnevi’nin yazimi farkli goriisler olmakla birlikte sekiz, on yil arasi
stirmiistir. 1268’de tamamlanmistir. Mesnevi’nin siir amaci tagimadigini, diisiinceyi
aktaran bir alet oldugunu, manay1 betimleyen suret oldugunu ifade eden Pir, suret
olmadan da mananin zuhurunun miimkiin olmadigmni, tasavvufi manalar icin siirin

kullanilmasimin uygun olacagimi vurgulamistir.?

Mesnevi’nin icerik yoniyle tahlilinde din ve dinin temeli olan “amel (seriat),
hal (tarikat) ve hakikat” konularini igerdigi, aralarindaki siki baga isaret ettigi
gortlmektedir.

Hakikatin elde edebilmesi amel ve hal varligi gerekli iken, amel ve hal de

hakikatten anlamini almaktadir.®?

Tasavvufi eserlerin genel anlamda anilan
kavramlar1 sebep-sonug iliskisi iginde inceledigi gortilmektedir. Yesevi goriisiindeki
“Dort Kapi1” anlayisi ile Hacit Bektas’in Makalat’inda isledigi benzer kavramlar bu

iligskiye isaret eden giizel bir 6rneklerdir.

Mevlana, Mesnevi’yi dini butlin sekilde konu edilmesi ile igerik ve Uslup
yonuyle Kur’an-1 Kerim’e benzetmistir. Baz1 Kur’an sifatlarim1 da tavsif etmesi
nedeiyle 14fzi olarak ortaklik kuruldugu degerlendirmelerine neden olmustur.®*
Ancak Mesnevi manzum bir isari tefsir seklinde tanimlanabilir. Icerikte islenen 950
hikaye ellinin Uzerinde ayet ve yine elliden fazla hadis basligi tasimasi hikéyelerin

temellendirilmesinde naslara riayeti agik¢a gostermektedir.*

%1 Kopruli, a.g.e., s. 222.
92 Semih Ceyhan, “Mesnevi”, DA, Cilt 29, s.325-334, Ankara, 2004, 5.326.
% Ceyhan, a.g.e., s. 327.

% Mikail Bayram, Sosyal ve Siyasi Boyutlariyla Ahi Evren-Mevlana Micadelesi, Damla Ofset,
ikinci baski, Konya, 2006, s. 86.

% Ceyhan, a.g.e., s. 328.
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Mevland’ya ait oldugu bilinen bes eserden ikisi manzum, Ug¢l mensurdur:
“Mesnevi, Divan-1 Kebir, Fthi Ma Fih, Mecalis-i Seb’a ve Mektubat™. Eserlerinde

donem itibari ile edebi dil Farsca’y: kullanmustir, %

Mevleviyye Tarikati genel itibariyle incelendiginde, tarikatin 13. yiizyil
sonlarinda, Mevland adina oglu Sultan Veled (6. 712/1312) tarafindan kuruldugu
gortlmektedir. Tarikatin piri, Mevlana’dir, derin yol gostericiligi ile din ve insanlik

yolunda halki uyarmustir.®’

Mogol hakimiyeti sonras1 Anadolu’da siyasi kaos ve halkin yasadigi 1zdirap,
insanlar1 dergdh ve zaviyelere ¢ekmis, buralar adeta sigmilacak yerler olarak
goriilmiistiir. Mevlana’nin Konya ve Anadolu’nun kalaninda halk iizerindeki etkisi
Mevlevilik agisindan kurulum ve teskilatlanma noktasinda diger tarikatlere nazaran
avantaj saglamistir. Halkin tarikat ve tasavvufa yonelimini, yoneticileri de etkilemis,
tasavvuf Onderleri donemin yoneticileriyle genellikle iyi iliskiler kurmustur. Sonug
olarak tarikatlerin kurumsallagsmasi gergeklesirken vakif tahsisleri de artmustir.
Mevlevilik i¢in de anilan durum gegerli olup Mevland’nin soyundan gelenler

yoneticilerle iliskilerini gelistirerck Mevleviligi kurumsallastirmistir.

Mevleviligin temelleri tasavvufa dayanmaktadir. Yaratana ulasma, ask ve
hakikat ilmi olan tasavvufun maksadi nefisle savasarak, onu dizginlemektir.
Arzularin  siddetinden korunan benlik, alemdeki varliklarin bilinmeyenlerini

kavramay ve riyazeti gerektirmektedir. %

Anilan temellere oturan Mevlevilik sistematigi, Celebi Hisameddin donemi
basta olmak iizere, Sultan Veled ve oglu Ulu Arif Celebi (6. 719/1320) dénemlerinde
Mevlana asiklar1 tarafindan olusturulmustur. Insanlarin gonliine 151k tutmak icin
tekkeler kurulmustur. ikinci Pir olarak gériilen Sultan Veled, babasinin diisiincelerini

sistemlestirmis, tarikat olusumunu saglamigtir. Mevlevilik icin; “Mevlana ilham etti,

% Safi Arpagus, Mevlana’nin Dini Anlatim Metodu, Basilmamis Doktora Tezi, Marmara Universites,
Sosyal Bilimler Enstitiisii, Istanbul 2001, s. 35.

9 H.Hiseyin Adalioglu ve Nizamettin Aslan, Eskisehir Mevlevihanesi, Kesit Yayinlari, Istanbul,
2009, s. 29.

% Asaf Halet Celebi. Mevlana ve Mevlevilik, Hece Yaynlari, Istanbul, 1974, s. 196.
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Celebi Hisameddin ihya etti, Sultan Veled kurdu, Ulu Arif Celebi te’kid etti”

denilmektedir.?®

Aslinda Mevlan@’nin tarikat kurma disiincesinde olmadigi sdylenmektedir.
Zaten baslangigta Mevlevilik Anadolu’da bulunan bagka tasavvuf akimlarindaki gibi
adab ve erkan belirli, tekke duzeninin saglandig: klasik tarikat niteliginde degildir.
Ibn Battita’ya gore sOfilerin ilk donemine iliskin Clneydiyye, Harraziyye gibi
teskilatlanmanin  saglanmasit Oncesinde isimleri “Mevlanai” olan zUmreler

bulunmaktadir.

Mevland’nin bastaki goriisiiniin “Biz su atlas kubbenin altinda ev kurmayiz”
matla’li gazelinin de isaret ettigi iizere herhangi bir bina ve benzeri yapinin kendi
adina yapilmamasidir. Hatta ders verdigi medrese yakininda daha once baska binalar
yapan ve bir de dari’l-ussak (asiklar yurdu) kurmak isteyen Harizmli Emir Taceddin
Mu’tezz-i Horasani’nin 3000 altin gondererek yaptigi teklifi geri g¢evirmistir.
Sonradan Sultan Veled’in israriyla medrese yanina fakirler icin bazi odalarin insa
edilmesine razi olmustur. Sonug olarak Mevlana déneminde medresenin ancak kicik

bir tekke oldugunu s6ylemek miimkiindiir.

Onun 6lim0 sonras1 sevenleri bu tasavvuf yolunu ayakta tutmak igin bu
cabaya girismistir. Halifesi olarak Celebi Hisameddin kabul edilmistir. Celebi
Hisameddin doneminde tiirbe yapilmasi, vakif tahsisi, tiirbenin yaninda mescit ve
semahane yaptirilmasi ile Mevlana dostlarinin toplanacagi ortam da hazirlanmistir.
Her Cuma namazi sonrasi sema tertip edilerek Kur’an ve Mesnevi okunmasi adet
haline getirilmig, konuklara ikramlarda bulunulmustur. Ayrica Mesnevi’nin yeni

kopyalar1 ile Mevleviligin temelleri atilmistir. 1%

Ibnii’l-Arabi’nin melamet nesvesi mertebesinde (tasavvufun son mertebesi)
saydigi Mevland, tlrbe yapilmasina, Uzerine kubbe Ortilmesine “mana erlerince
makbul olmadig1” gerekgesiyle karsi ¢ikmigsa da halifesi Hisameddin Celebi
doneminde, Sultan Veled, Muiniiddin Siileyman Pervane ve karis1 Giircii Hatun’un

tesvik ve destegiyle tiirbe yapilmistir. Tlrbe ve gevresi ziyaretgaha doniismiis, burasi

% Celebi, a.g.e., s. 201.

100 Nuri Simsekler, “Mevleviligin Tarihi Seyri”, Mevlana Celaleddin-i Rami, insanigin Aynasi,
Editor: Ahmet Efe, Konya B. Sehir Belediyesi Yay., 313 s., Konya, 2004, s. 150.
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icin vakiflar kurulmaya baglanmistir. Buradaki imam, mesnevihan, sema meclisinde
hizmet gorenlerin gecimi vakiflar araciligiyla saglanmistir. Celebi Hlsameddin
sonrasi 1284’te Mevlana’nin oglu Sultan Veled ve ondan sonra gelen Ulu Arif Celebi

zamaninda da anilan faaliyetler artarak devam ettirilmistir.

Ilk tarikatlasma faaliyetleri Hiisimeddin Celebi sonras1 Sultan Veled
zamaninda baslamistir. Anadolu’daki siyasi-i¢timai sikintilar devam ederken
babasinin goriislerini yaymak, vakif gelirini arttirmak amaciyla Anadolu’ya hakim
Mogollar, Selguklu hanedan Uyeleri ve Tlrkmen beyleri ile iliskilerini gelistirmistir.
Sectigi halifeleri Anadolu’ya gondermistir: “Seyh Siileyman-1 Veledi Kirsehir,
Alaeddin Amasya, Huseyin Husameddin Erzincan”. Buralarda zaviyeler kurularak
Mevlevilik anlayisinin yayilmasina g¢alismistir. Hem babasi ve hem onun halefi
Hisameddin Celebi gibi miderrislik yapmustir. Sultan Veled medreseden baska her
mekanda da zikir, sem& ya da sohbet meclisi diuzenlemistir. Konya Mevlevihanesi

ancak tlrbe yapimi sonrast kurulmustur.

Mevlevilik, Ulu Arif Celebi zamaninda (1312-1320) Anadolu’da genis bir
yayilim gostermistir. Ilgin, Aksehir, Bayburt, Tokat, Nigde, Larende (Karaman),
Denizli gibi illere yayilmistir. Ulu Arif Celebi, seyahatler yaparak Mevleviligin
Sivas, Tokat, Kitahya, Sultaniye, Tebriz, Aydin gibi yerlerde yayilmasina
calismistir'®. Seyahatlerinde Ulu Arif Celebi, ozellikle Batidaki Anadolu
Beyliklerinden Menteseogullari, Germiyanogullari, Esrefogullari, Aydmogullar ile
iyl iligkiler kurmustur. Zikir ve sema meclisleri buralarda ilgi goérmiis, taraftar

sayisini artirmig ve yeni mevlevihaneler agilmasina vesile olmustur.

Anilan devre ilk yayilis olarak anilmaktadir. Devaminda Mevlevilik Divane
Mehmet Celebi tarafindan yayilmistir. “Lazkiye, Halep, Misir, Cezayir, Sakiz,
Egirdir, Sandikli, Midilli, Mugla, Burdur ve Galata Mevlevihaneleri” onun
gayretleriyle acilmistir.’%? 16. yiizy1l basinda neredeyse Anadolu’nun tamaminda
yaygin Mevlevi kdyleri bulunmaktadir. Devlet kurumu statisiine gegisinde ise

Mevlevilik, devlet ricali tarikata katildik¢a Once daha sonra sehirlere intikal etmis,

101 Eflaki, a.g.e., s. 633.
102 Abdiilbaki Golpinarli, Mevlana’dan Sonra Mevlevilik, Inkilap Kitabevi, Istanbul, 2006, s. 334.
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zamanla yuksek ziimreye mal olmus, devlet adamlarinin destegiyle bir¢ok zaviye
tesis edilmistir: “Konya Piri Mehmed Pasa Zaviyesi Veziriazam Piri Mehmed Pasa,
Eskisehir Mevlevihanesi Vezir Coban Mustafa Pasa, Kilis Mevlevihanesi Emir
Abdulhamid el-Murtazd, Halep Mevlevihanesi Ulvan ve Falad mirzalar, Pecuy
Mevlevihanesi Yakovali Hasan Pasa, Ankara Mevlevihanesi Ankara Beylerbeyi
Cenabi Ahmed Pasa, Sam Mevlevihanesi Vali Hasan Pasa, Kudiis Mevlevihanesi

Emir Gazi Eb( Seb”.103

Mevleviligin yayilmasinda, Sultan Veled’in kizi Mutahhara Hatun kolundan
gelen “inds celebisi” olarak bilinen ve c¢elebilik makamindan hilafet alan Mevlevi
seyhlerinin roll biiytiktiir. Bunlar i¢ginde Bali Mehmed Celebi ve Celaleddin Ergun
Celebi en bilinenleridir. Ergun Celebi, tarafindan kurulan Kitahya Erguniyye
Dergahi, Konya ve Afyon’un ardindan en buyik merkez kabul edilmektedir. Benzer
sekilde Abaphs-i Veli olarak bilinen Bali Mehmed Celebi de tarikatin ileride

yayilmasinda 6nemli rol alacak olan Afyonkarahisar Mevlevihanesi’ni kurmustur, %

1509’da Hiisrev Celebi ¢elebilik makamina gegmis ve Yavuz Sultan Selim,
Kandni Sultan Sileyman zamaninda gérev yapmistir. Onun doneminde Mevlevilik
blyuk atilim yapmistir. Anadolu’daki Safevi propagandasi yogunlastikca Osmanl
yonetimi halkta nifuz sahibi Mevlevilik ve Bektasilik ile denge saglamaya
calismustir. Hlsrev Celebi sonrasi Ferruh Celebi donemi baslamistir. Bu donem vakif
gelirlerinin artisiyla celebilerin ihtilafiyla 6ne ¢ikmuistir. Merkezi hiikumet Ferruh
Celebi’yi azletmis, Mevlevilik i¢in sikintili bir donem yasanmistir. Celebilik makami

18 y1l bos kalmis, I. Bostan Celebi’nin atanmas: siireci sonlandirmigtir. 1%

Padisah ile goriisen |. Bostan Celebi vakiflar1 devralmig, tarikati kisa
zamanda toparlamistir. Mevlevilik agisindan “Mesnevi sarihi Ismail Rusthi
Ankaravi, Gelibolu ve Besiktas mevlevihanelerinin ilk seyhi Gelibolulu Agazade

Mehmed Hakiki Dede, Kartal Dede, Clnani Ahmed Dede” sahsiyetler de bu

103 3 Barihiida Tanrikorur, “Mevleviyye” DIiA, Cilt 29, 5.468-475, Ankara, 2004, s. 468.

104 Tanrikorur, a.g.e., s. 470; Betiil Saylan, “Mustafa Sakib Dede’nin Goziinden Kiitahya
Mevlevihanesi ve Celaleddin Ergiin Celebi”, Recep Tayyip Erdogan Universitesi flahiyat Fakiiltesi
Dergisi, Cilt 5, 2014, ss. 57-91 s. 61.

105 Tanrikorur, a.g.e., s.472; Halil Inalcik, The Otoman Empire, London: Variorum Reprints. 1973,
s. 201.
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donemde yetismistir. Onemli merkezlerden Gelibolu Mevlevihanesi, Selanik, Uskiip

mevlevihaneleri, ikinci Bursa Mevlevihanesi de bu donemde tesis edilmistir.

Baskent Istanbul’da Mevleviligin gelisim siireci de Mevlevilik tarihi
acisindan onemlidir. Ilk Mevlevihane olan Galata’nmn ilk postnisini Seyh Ydnus
Efendi’dir. Buradaki kurumlasma siireci Mehmed Celebi’nin halifesi olan Safayi
Dede tarafindan devam ettirilmistir. Sonradan agilan Yenikapi, Besiktas, Kasimpasa
Mevlevihaneleri sehrin sosyal yapisina damga vurmus, kiltirel anlamda temel
taglardan biri olmustur. Yenikapt Mevlevihanesi, Seyh Kemal Ahmed Dede icin
yenigeri bashalifesi olan “Malko¢ Mehmed Efendi” tarafindan yaptirilmistr.
Mevlevihéne’nin etkinligi 1VV. Murad zamaninda artmis, Seyh Dogani Mehmed
Dede, saray ile iyi iliskiler kurmustur. Ancak blrokraside sivrilen Sadrazam Sofu
Mehmed Pasa gibi devlet adamlarinin tarikata intisabi1 Mevlevilige itibar kazandirsa

da sahsi ¢ikarlarin 6ne ¢ikmas1 Mevleviligin siyasilesmesine neden olmustur. 1%

Safal Dede sonrasi Galata Mevlevihanesi postnisini Mesnevihan Mehmed
Dede zamaninda Halvetiler’e gecen Mevlevihane, 17. yiizyil basinda Sirri Abdi Dede
tarafindan Mevlevilige tekrar baglanmistir. Sirri Dede, buna ragmen gorevinden
alinmis, Ismail Rusihi Ankaravi yerine tayin edilmistir. Ankaravi, yeniden tarikatin
yayginlastiriimas: faaliyetine hiz vermistir. Istanbul’da strdirdiigii faaliyetleri
tarikatin mahiyeti, a4dab ve erkanina iliskin “Minhacl’l-fukard” ve “Mesnevi Serhi”
eserlerle siirdiirmiistiir. Anilan c¢aligmalar ayni zamanda Osmanli fikir hayatinda

Mevlevi diisiincesinin roliinii artiran galigmalardir. %’

Yayilma faaliyetinin isareti olarak Sirri Dede, Kasimpasa, Ohrili Hiuseyin
Pasa Besiktas Mevlevihanesi’ni tesis etmistir. Besiktas Mevlevihanesi’de Seyh
Agazade Mehmed Hakiki Dede, Hiiseyin Pasa araciligiyla Mevlevilige siyasi destek

saglamigtir.

Aslinda Istanbul’da etkinligi diger ana tarikatlerden fazla olmasina karsin

mevlevihane sayis1 beklenenden daha azdir. Bunun nedeninin, Mevleviligin tasavvuf

196 Tanrikorur, a.g.e., s.473; M. Baha Tanman, “Galata Mevlevihanesi”, DiA, Cilt 13, s. 317-321,
Ankara, 1996, s. 318.

197 Tanrikorur, a.g.e., s. 475.
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kaltard geregi buyuk kulliye planiyla kurulmasi ve diisiince, edebiyat, masiki diizeyi

ile daha seckin bir Kitleye hitap etmesinden kaynaklandigi1 degerlendirilmektedir.

I1l. Selim doneminde ayan ve esraf ile birlikte tarikatlerin da yetki ve
muafiyetlerinin kisitlanmasi kendisi dahi Mevlevi olan padisaha yoOnelik tepkiye
neden olmustur. Tarikatin gelir kaynagi olan “Evkaf-1 Celaliyye”nin kontroluntin
Dariissadde agasina verilmesiyle avariz muafiyetinin - kaybedilmesi tehlikesi
dogmustur. Mehmed Celebi, anilan uygulamalara sebep olan Nizam-1 Cedid’e kars1
tavir takinmistir. Mevlevihane seyhleri arasinda da farkli goriisler ¢ikmasina neden
olan uygulamada Ebdbekir Dede, Galib ve Ali Nutki dedeler yenilige destek vermis,

reformcu nitelik gostermislerdir. %

Padisah II. Mahmud’un da Mevlevilige girisi tarikata maddi ve manevi
destegi artirmus, yoneticilerin ilgisi surdiirmiistiir. Ozellikle Halet Efendi’nin
destegiyle mevlevihanelerin bakim-onarimlar: yapilmis, seyhler maasa baglanmistir.
Yeniceri ocagiin kaldirilmasinda da Mevleviler’in devleti desteklemesi tarikata
ilgiyi tist seviyeye tasimistir. Sonraki devirlerde de devletin yasadigi iktisadi, siyasi
problemler halki elinde tutmak isteyen devletin mevlevihanelerden destegini

esirgememesini saglamustir,'%

Benzer durum Sultan Resad (V. Mehmed) doneminde de devam etmistir.
Mevlana neslinden olan Konya Mevlevihanesi postnisini Abdiilhalim Celebi’ye
kilicin1 Sultan Resad kusattirmistir. Mevlana Dergahi dahil olmak (zere Yenikapi,
Bahariye gibi mevlevihanelerde onarim ve yenilemeler yaptirilmistir. Balkan
Savaglar1 ve Canakkale savasinda sosyal dayanigma ve yardimlasma anlaminda
mevlevihaneler gorev almistir. Ulasim hattinda olan Yenikap1 Mevlevihanesi hastane
vazifesi gormistiir. Galata Mevlevihanesi onciiliigiinde yardim toplanmis, sikinti
yaganan beldelerde mevlevihaneler Mdislimanlara siginak olmus, Anadolu’ya

gecmek icin koOpru vazifesi gormiistir. I. Diinya Savasi’nda Veled Celebi

108 Tanrikorur, a.g.e., s.475; Kemal Beydilli, “Selim 111, DiA, Cilt 36, 5.425-426, Ankara, 2009, s.
425.

109 Nimetullah Akay, “Osmanli Sultani Il. Mahmud Déneminde Mevlevilik”, Harran Universitesi
Tlahiyat Fakiiltesi Dergisi, Y1l: 20, Say1 33, Ocak—Haziran 2015, s. 84.
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kumandasinda “Mucahidin-i Mevleviyye” adinda goniillii alay kurularak Filistin’de

gorev almistir.

Tekkeler kapatildiginda Konya’dan Mehmed Bakir Celebi Onciiliigiinde
Mevlevilik Halep’e merkezini tasimis, Turkiye topraklari haricindeki mevlevihaneler
buraya baglanmistir. Hatay sorununda Bakir Celebi’nin Tirkiye tarafin1 tutmasi
Suriye hikUmeti tarafindan hos karsilanmamis, casusluk degerlendirmesiyle
Turkiye’den dontisiine izin verilmemistir. 1944 yilinda Suriye’nin aldigi kararla

¢elebilik makami kaldirilmis, Mevleviligin kurumsal yapisi tarihe karigsmistir.

Mevlevilik, Anadolu kiltirinde biyiik etki birakmistir. Egitim miiessesesi
Mevlevi tekkeleri genis Kkitlelere hitap etmistir. Gelir kaynagi olusturmak igin
ugrasilan el sanatlar1 da Tirk el sanatlarinin gelisimine katki sunmustur. Yine s6zlu
sanat kolu olan siirle ilgilenilmis zengin bir edebiyat olusumu saglanmistir. Klasik
Osmanli edebiyati, agirlikli Fars¢ca olmak Uzere bircok eserle Mevlevilerin etkisiyle

gelismistir.

Mizik yiksek sanat olarak goriilmiis, Turk tasavvuf ve tekke mizigi Mevlevi
miizigi ile gelismistir. Klasik Tirk musikisinde en biiyiik bestekarlarin ¢ogu, ayni
zamanda tarikat ehli divan sairlerinin biiyliik ¢cogunlugu Mevlevi kokenlidir. Tarikat
gercekten de Tirk sanatina, kiiltiriine ciddi somut katkida bulunmustur. istanbul
mevlevihanelerinin 18. ve 19. yiizyillarda konservatuvar gibi calistigi goriilmektedir.

Onemli musiki bityiikleri yetismistir.

Osmanlilarda resim yerine kullanilan Husn-i hat bir sanat kolu olmustur.
Bircok sanat eseri levha, muze, kitlphane ve koleksiyonlarin en giizel eserleri
arasindadir. Mevlevi hattatlarin isledigi Mevlevilik ile ilgili konular en guzel

ornekler arasindadir,1°

10 Sezai Kiiciik, “Yenilesme Dénemi Kiiltiir ve Sanatina Katkida Bulunan Mevleviler ve Mevlevi
Dergahinda Giizel Sanatlar”, Halil inalctk (Ed.) Turkler Ansiklopedisi, Cilt XV, s.539-552. Yeni
Tiirkiye Yayinlari, Ankara 2002, s. 543.
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Mevlevihane mimarisi de dikkat cekicidir. Tenha alanlarda, buyuk bahce
icinde kurulmuslardir. Az da olsa ibadet ve ayin kisimlari, tiirbeler, selamlik ve

harem boltimleri kismen siisliidiir. !

Mevleviligin tarikat ayini, semahtir. Miizik esliginde yapilir. Ayrica “zikir
telkini, tag ve hirka giyme, halvet” gibi baska ritlieller de vardir. Mevlevilik, diger
tarikatler gibi, 13 Eylul 1925’te ¢ikarilan kanunla son bulmustur. 1926’da Konya
merkez tekkesi ile Mevlana tirbesi muze olarak ziyarete acilmistir. 1950’lerde

maalesef kiilliye bilingsiz bir imar ¢alismasina tabi tutularak zarar gérmiistiir.**2

Mevleviligin esasin1 “agk, marifet ve hizmet” olustrmaktadir. Tarikata giris
igin belirli ritiieller vardir. Buna talip olan kisi gustl abdestini alarak muhip ya da
cilekes can olma hedefiyle seyhe gelmektedir. Seyh muhiplik talebini kabul ettigi
takdirde basin1 dizine koyarak, sikkesini giydirip, tekbir getirmekte, taliple birlikte
Fatiha’y1 okuduktan sonra sag ellerini eszamanli kaldirarak parmaklarint 6pmektedir.
Ankaravi, takiben talibin sa¢ ve biyigindan birkag tel kesilmektedir. Bundan sonra
nevniyaz ismiyle muhibbana katilan talip, seyh tarafindan goérevlendirilen dededen
tarikatin 4dabin1 6grenmeye baslamaktadir. Muhip dergahta kalmak zorunda olmayip

sadece sema ve mukabeleye katilabilmektedir.

Muhibbén igerisinde istidadina gore “ney uflemeyi, na’t, ayin ve ilahi
sOylemeyi belleyenler, Mesnevi okuyanlar, icazet alip destar sarmaya hak kazananlar

yahut tarikattaki hizmetine karsilik destar sarmak” icin icazet alinabilmektedir.
Mubhiplerin ¢ilekes canlar gibi ¢ile ¢ikarma veya baskaca bir mecburiyeti yoktur.
Hirka ve sikke giyilmesi de istege baglidir. Dede olmak igin ise ikrar verilmekte
cileye soyunulmaktadir, bu da onlar i¢in iradeye baglidir. Tarikatin tarihinde devlet
adamlari, ticaret erbabindan, ilim ve sanat insanlarindan muhibban olan ¢ok sayida

kisi vardir.

Cilekes can olma kisminda talip, binbir gln stiren riyazete tabi tutulmaktadir.
Mevland’ya gore ¢alismak en Ustin vazife olup riyazetin hizmet seklidir. Hizmet

cilesi ile dergahta nefsini tasfiye eden gilekes can, kapiya yakin saka postunda (¢ giin

11 Nilgiin Agik, “Mevlana ve Mevlevi Tarikatimin Egiticiligi” 111. Uluslar Aras1t Mevlana Kongresi
Bildiri Kitab, s. 99-114, Mayis 2003, s. 107.

112 Hagim Karpuz, “Mevlana Kiilliyesi”, DIA, Cilt 29, s.448-452 Ankara 2004, s. 451.
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boyunca murakabe durumunda oturarak diger matbah canlari seyrederek, ¢ileye
soyunma ikrar1 verilirse 18 gunlik ayake¢ilik hizmeti yapmaktadir. Hizmetinin
bitiminde uygun gorilmesi halinde, ilk elbisesini ¢ikararak tenndre giyip matbah cani
olmaktadir. Matbah Can, yine matbah-1 serifin dedelerinin kontroliinde on sekiz
degisik hizmeti (pazarci, ¢amasirci, bulasik¢i, held temizligi vb.) yerine
getirmektedir. Bu hizmetlerle beraber kabiliyetleri nispetinde sema megski, Sanat
faaliyetleri ile farkli meslek dallarina yonlendirilerek 6grenmeleri saglanmakta,
ayrica farkli ilim dallarinda yonlendirme yapilmaktadir. Cilekes canlarin ¢iledeyken
matbah-1 serif disinda gecelemesi miimkiin degildir, bu halde ¢ile kirilmakta ve
yeniden baglatilmaktadir. Cilesi biten can seyhten evrad-ezkér dersini alarak htcre

sahibi dede olmaktadir. 3

Her Mevlevi icin bilinmesi gereken hafi ve devrani zikir semd, cilekes
egitimin 6nemli konusudur. Sema meski alinmadan sikke giyilmemektedir. Mesk
veya sema icin g¢ilekes canlar semad dedesi kontrolinde civili tahtada egitim
yapmakta, mukabeleye hazir hale gelmektedirler. Glindiiz vakti 6glen, gece ise yatsi
sonrasi, tekkeye gore farklilik gosterebilen giinlerde sema ayini yapilmaktadir.
Zikirler esnasinda asir1 cezbe haline musaade edilmemekte, zikir halkasinin kontroli

meydanci dede tarafindan yapilmaktadir,*
1.2. Mugla’da Mevleviyye

Mevlevilik sistematigi 14. yiizyil baslarinda hayata gegmistir. Konya basta
olmak Uzere Anadolu ve Balkanlarda Mevlevihaneler araciligiyla klasik kiltiiriin
kurucu, koruyucu, nakledici kurumu haline gelmistir. Hayli genis yayilim cografyasi
icinde Mevlevi geleneginin uzunca bir siire aktif oldugu yerlerden biri de Mugla’dir.
Mentese bolgesi ve Mugla’ya Mevlevilik, Ulu Arif Celebi ile miiridi Mentese oglu
Mes’ud Bey tarafindan getirilmistir. Sultan Divani’nin Mugla’ya yaptig1 sefer
sonrasinda Mevlevilik sehirde yerlesmis ve sevilmistir. Esrar Dede’nin ifadesiyle

Mevlevilik sehre Sahidi’nin babas1 Hiidayi Salih tarafindan getirilmistir. Ancak bu

113 Tanrikorur, a.g.e., s. 477.

14 Tanrikorur, a.g.e., s. 478.
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ifade Mevlevihane kurulmasi ve Kkiiltirin Mugla’da yerlesmesi, koklesmesi

konusunda dogru ise de ilk kez tanistirma konusunda anildig iizere yanlistir.}*

Salih Hiidayi Dede, Mugla yoresinde Mevlevi geleneginin ilk temsilcisi
olarak kabul edilmektedir. Seyyid Keméleddin’den ders almis ve Mevlevilige
instisab etmistir. 1450’lerde Fatih Sultan Mehmed’in miisaadesiyle Mugla’da
Mevlevihane kurarak, Mesnevi okuttugu bilinmektedir. 1491°de tesis edilen dergéah
Anadolu’daki ilklerden olup Istanbul Galata Mevlevihanesi’nden daha once

yapilmustir.

Mugla Mevlevihanesi’nin gelisimi Salih Dede’nin oglu Sahidi zamaninda
olmustur. Ibrahim Sahidi, tahsilini babasindan almis, Fars¢a dgrenmistir. Edebiyat
tarihine 6nemli eserler veren “Muglali Sahidi”, bir eserinde kendisine iliskin su

satirlart yazmistir:

“Geddyem Sahidi-i Mevleviyem
Diyar-1 Mentese’de Mugleviyem

Sahidiyem Mevlevi-i arifem gelsin bana

Isteyen surr-1 Huddyr ben Hiiddyi-zadeyem.” 116

Istanbul Fatih ve Bursa Yildirrm Han Medreselerinde egitim gdérmiis 6zellikle
Bursa’da yasadiklarindan ¢ok etkilenmistir. “Giilsen-1 Esrar” isimli eserinde kirilma

noktasini su sekilde anlatmaktadir:
“Bir gun, Seyyid Hiiseyni nin Kenzii''r-Riimiiz "'unu okurken, bir
softa ona, ,,Bu nedir? " diye sorar. O da eser igin, ,,Diinyayt terk
etmeyi, dunya nimetlerine enemmiyet vermemeyi telkin ediyor. ** ---
der. Bunun iizerine softamn, ,,Bu kadar zahmetten sonra, demek
diinyayr terk edecegim hal Bana mevki, mal, miilk, evlat gerek"
demesi, Sdhidi“'ye ¢ok dokunur. Zavalli softa da onun yamndan
ayrilip, odasina gegince, vebaya yakalanarak olur. Bu olay, $ahidi
icin doniim noktast olur;, ogrenimini tamamlamadan Mugla'yva
doner ve annesine, artik medresede okumayacagini, dervis olmak
istedigini sdyler. Bu sirada Mugla’da iki Seyh vardw. Bunlardan
Seyh Vef&’min halifesi olan Seyh Hayreddin’in ne Seyhlikle ve ne
de dervislikle ilgisi vardi. Tekkesi bile yoktur. Oysa Seyh

15 Ayfer Nalgakar ve Arif Ozgiir Ulger, “Mugla'da Bir Cinar: Ibrahim Sahidi Dede Hayat: ve
Eserleri”, 1. Uluslararas1 Mevlevilik ve Sahidi Sempozyumu, Mugla, 17 Aralik 2014, s. 88.

116 Nilgiin A¢gik Onkas, Muglali ibrahim Sahidi, Mugla Valiligi Yaymevi, Mugla, 2012, s. 45.
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Bedreddin, tekke sahibidir ve Sehzadelerle beylerin saygisina
mazhar olmustur. Sahidi annesinin de istegine uyarak, Vefir Seyhi
Bedreddin’e baglanr, ondan tefsir okur”. 7

Sahidi’nin Mevlevilige intisab1 ise daha sonra olmustur. Hayatina sonraki

boliimde daha detayl yer verilecektir.

Sahidi  oncesinde  Mugla’da  Mevlevilik  hakkinda fazla  bilgi
bulunmamaktadir. Bilinenler arasinda Hldayi Dede’nin Mesnevi okuttugu, Ibrahim
Sahidi’ye Farsga ogrettigi, Sahidi’nin tefsir okuyarak feyz aldigidir. Ayrica Sahidi
oncesi yorede Mevleviligin varligina dair bir delil de Vakif kéyiinde imamin Mevlevi

Fenayi oldugu bilgisidir. Mugla Mevlevihanesi’nin asil iinii Sahidi ile olmustur.*8

Sahidi Dede’nin 1550/51’de vefatiyla yerine oglu Suhudi Dede ge¢mis, 40
yila yakin seyhlik yapmistir. Kendisinden sonra 19. yiizyila kadar Mevlevihane

seyhlerine dair pek bilgi yoktur.!®

Iki belgede Mugla’da Mevlevi tarikatina iliskin ifade &ne g¢ikmaktadir.
Bagbakanlik Osmanli Arsivi kaynakli 29 Ocak 1855 tarihli belgede “Mugla’da
bulunan Semseddin Mevlevihanesi” ifadesi yer almaktadir. Seyh Abdulkadir
Efendi’ye ait dilekgede, mevlevihanenin suyu ile ilgili haksiz bir durum oldugu ve
ortadan kaldirilmasi talebi yer almaktadir. Burada Suhudi Dede sonrasi harabe olan

Mevlevihane’nin ihya eden Semseddin isimli birine isaret edilmesi muhtemeldir.

Ancak 1857 tarihli baska bir belge ise Seyyid Kemaleddin Zaviyesi postnisini
Tesrifi Dede’den seyhligin alinarak baskasina tevcihi hususunun Celebi Efendi
tarafindan talep edildigi goriilmektedir. Celebi Efendi’nin talebi (zerine yazilan
basgka bir yazida Seyyid Kemaleddin Kadiri mesayihi oldugundan talebin oncelikle

arastirtlmasi istenmistir. Buradan Mugla Mevlevihanesi’nin kurulusunda Mevlevi

17 Namik Agikgoz, “Mugla’da Mevlevilik ve Sahidi”, Mevlana Mesnevi ve Mevlevihaneler
Sempozyumu Bildirileri 30 Eylul- 01 Ekim 2006, Manisa, s. 89.

18 Acikgdz, a.g.e., s. 90.
119 Acikgdz, a.g.e., s. 91.
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zaviyesi kurmasina miisaade edilen Seyyid Kemaleddin zaviyesi zamanla Kadiri

tarikatt mensuplarinca ele gegirilmistir.*?°

8 Aralik 1858 tarihli baska bir belge ise Haci Mehmet Dede Mugla
Mevlevihanesi Seyhi olarak bahsedilmekte, dergahi idarede sikinti ¢geken seyhe maas
tahsisi talep edilmektedir. Tasnif ve tarihlendirme hatalari olabilecegi goz oniinde
bulundurularak Haci Mehmet Dede’nin Celebi Efendi’nin talebiyle seyh olarak

tevcih edildigi tahmin edilmektedir. 2

Sonug olarak altin ¢agimi 16. Yiizyilda Sahidi zamaninda yasayan Mugla
Mevlevhanesi ve Mugla Mevleviliginden s6z edilebilir. Sahidi’nin eseri Giilsen-i
Esrér, donem hakkinda Konya gibi sOfilerin doldurdugu tasavvuf merkezi
tamimlamas1 yapmaktadir. Mugla c¢evresinde yakin illerden Afyon, Denizli,
Kitahya’da Mevlevihaneler, “Soke, Kemer, Cukurkdy, Kozluk, Karye ve Vakif
koylerinde” zaviyeler oldugu, mesnevi okunup sema meclisleri kuruldugu

bilinmektedir. 1?2

2. Naksibendiyye

Naksibendilik olarak da bilinmektedir. Muhammed Bahaeddin Sah-1
Naksibend tarafindan kurulmustur. Sistemini Abdulhalik Gucduvani (6. 575/1179?)
olusturmustur. “Nakis yapan” anlamindaki Naksibend, muritlerinin kalbini ahirete
bagladig1 diisiincesi ile tercih edilmis, kullanilmistir. Tarikatin sessiz, gosterissiz
zikir uygulamasi1 vardir. Bahaeddin Naksbend Oncesi “Hacegan” olarak bilinen
tarikat Harezm’e kadar yayilmigken Bahaeddin Naksbend sonrast Buhara merkezli
olarak Maverainnehir ve Horasan’a kadar ilerlemistir. Orta Asya’da etkisi gittikce

artmis, miirit sayis1 artmigtir, *?3

120 serdar Osen, Osmanhi Devlet ve Toplum Hayatina Mevlevilik, 19. yiizyil. Kitap Yaymevi,
Istanbul, 2015. s. 140.

121 Bsen, a.g.e., s. 141.
122 Golpinarly, a.g.e., s. 245.
123 Hamid Algar, “Naksibendiyye”, DIA, Istanbul, 2006, 335-342.



52

2.1. Bahaeddin Naksibend (H. 718-791/M. 1318-1389)

Tam adi “Muhammed b. Muhammed el Buhari”dir. 1318’de Buhara
yakinlarinda Kasr-1 Hindiivan (Kasr-1 Arifan)’da dogmustur. Hacegan Tarikatindan
Seyh Muhammed Baba Semmasi koylerine geldigi sirada kendisini manevi evlat
olarak kabul etmistir. Mdiritlerinden Emir Kulél’e “Bu erin terbiyesi sana aittir.”
dedigi anlatilmaktadir. Emir Kulal’e intisab etmesine karsin gergek seyhinin, ¢ok
onceden vefat etmis “Abdiilhalik Giicdevani” oldugu kabul edilmektedir. Bu terbiye
usdliine tasavvufta “Uveysilik yolu” denilmektedir. Hacegan Tarikatinin alent zikrine
karsilik Naksbend “Hafi Zikri” tercih etmistir. Semmasi’nin ve o 6ldikten sonra da
derviglerin sohbetlerini takip etmistir. Emir Kulal’den hilafet almis ardindan Yesevi
seyhleri Halil Ata ve Kasim Seyh ile tamsmistir. Mevlana Arif ile yedi yil, Halil Ata

ile on iki yil birlikte kalmigtir. 12

Baz1 kaynaklara gore Naksbend, Kasr-1 Arifan’da ikamet etmis ancak sikc¢a
ziyaret igin Nefes’e gitmistir. Nitekim Kasr-1 Arifan’da hastalanmis ve yetmis iig

yasinda vefat etmistir (1389).

Hanefi olan Naksbend, “Tarikimiz Sohbettir.” diyerek her firsatta sohbet

etmeyi tercih eder, ilim ve ahlaka énem verirdi.'?®

Naksibendiyye Tarikati genel olarak incelendiginde, Bahaeddin Naksbend’in
halifeleri Alaeddin Attar, Zahid Bedahsi ve Muhammed Parsa tarikati genis bir alana
yaydig1  goriilmektedir.  Yeseviyye Tarikatinin  oldugu yerlerde ilerleme
kaydedilmistir. Ozellikle imam Rabbani doneminde Hindistan’da ciddi yayilma
gdsterilmistir. Imam Rabbani’nin oglu Muhammed Ma’sum babasinin tasavvuf
yolundan gitmis ve tarikatin yayilmasina hizmet etmistir. Ebu Said Miiceddidi ve

Gulam Ali Dehlevi ile tarikatin Hindistan ve civarinda gelisimi hizlanmistir.1%8

124 Selguk Eraydin, Tasavvuf ve Tarikatlar, Marmara Universitesi lahiyat Fakiiltesi Vakfi Yayinlari,
Istanbul, 2011, s. 371.

125 Molla Cami, Nefahati’l-Uns, (Ter. Lami Celebi), Medine Yaynlar1 Istanbul, 2017, s. 428.
126 Braydin, a.g.e., s. 372.
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Seyh Seyfeddin ve halifesi Seyid Nur Mehmed Bedvéni’nin gabalariyla
tarikatin nakli, tasavvufi ve miuspet ilimler 6greten bir halka acik bir medrese

agilmustir.

Tarikatin Fatih Sultan Mehmed doneminde Istanbul’a geldigi bilinmektedir.
Ubeydullah Ahrar’in halifesi Molla 11ahi arac1 olmustur.

Osmanli’da gelisim ise biraz daha ge¢ olmustur. 18. yiizyila gelindiginde
Mevlana Ziyaeddin Bagdadi ile istikrar ve genisleme s6z konusu olmustur.
Sultanlarin ilgisiyle Naksibendilik himaye edilmistir. Padisah Vahdettin igin Naksi
tarikat1 Halidi kolu mensubu oldugu rivayet edilmektedir.

Tarikatin, Hz. Ebubekir (r.a.)’den baslatilan (Siddikiyye), Mevlana Halid’e
kadar (Naksibendiyye-i Halidiyye) uzanan silsilesi oldugu kabul edilmektedir.

Tarikatin Abdilhalik Gucdlvani’nin tanzim ettigi esaslari su sekildedir:

*“1- Vukuf-r zamani: Biitiin zamanin iyi degerlendirilmesidir. Her
zaman Hakk’: diisiinmeli, O’ ndan gafil olmamalidir.

2. VUkOf-i adedi: Miiridin verilen dersin adedine vakif olmasidir.

3. VUKOf-i kalbi (Kalbi ayik tutmak): Zikreden kimse her zaman
gonlinl Allah’a karst uyanik tutmalidir. Bu sayede masivaya karsi
duyulan asirt sevgi azalacaktir.

4. Hiis der-dem (Nefes alip verirken gaflette olmamak): Gafletten
korunmaktir. Kalbi huzura kavusturmaktadir.

5. Nazar ber-kadem (Ayaga Nazar): Yiiriirken éniine bakan kimse,
masiva ile fazla mesgul olmaz, etrafa bakip dalmak kalbi
perdelemektedir.

6. Sefer der-vatan (Hak’tan Hakk’a Sefer): Insamn kétii huylardan,
beseri sifatlardan, giizel huylara; insani sifatlardan, mesleki
sifatlara sefer etmesi, ahlaki olgunluga kavusmasidir. Ayrica
dervislerin feyz alabilecekleri birini buluncaya kadar yolculuk
etmelerine de bu isim verilmigtir.

7. Halvet der-enciimen (Toplulukia Halvet): Maddi varligi halk ile
mesgul olurken, gonlln hak ile huzur bulmasidir.

8. Yad-kerd (Zikretmek): Insamin, murakabe mertebesine ulastiktan
sonra nefy ve isbati belli bir miktar dil ile yapmasidr ki; boylelikle
kalp pas tutmaktan kurtulmustur.
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9. Béz-gest (Doniis): Nefesini tutup, nefy ve isbat zikrini (La ilahe
illallak) yaptiktan sonra, nefesini birakirken “ilahi ente maksidi ve
rizaike matlubi” ciimlesindeki manayt diisiinen miirit “Allahim
benim muradim Sensin, Senin rizani isterim, baska bir sey degil.”
der.

10. Nigah-dast (Muhafaza): Zikir yapanin kalbine sahip olmasidir.

11. Yad-dast (Yadetmek): Allah’t devamili diisiinmek, hatirdan

masivayr atmak ve boylelikle huzura ermektir.” 127

Bu tarikatta miiridin vazifeleri, nefsine kars1 vazifeleri, zikir, rabita, Hatm-I
Hacegan’in ne sekilde olacagi mufassal olarak agiklanmistir. Ancak diger
tarikatlerden ayirt edici karakteristik seklinde algilanamaz. Hemen her tasavvufi

tarikatin geleneginde bu ilkelere rastlamak miumkiindiir.?

Naksilik, Stnni bir tarikattir. Zikir ve adabinda siikiinet ve mahviyet
hakimdir. Tirk kiiltiiriine, halkin bilinglenmesine ve Anadolu’nun birligine biiyiik

hizmetleri gegmistir.?°

2.2. Mugla’da Naksibendiyye

Mugla’da Naksibendiyye hakkinda c¢ok fazla bilgi bulunmamakla birlikte
Kurbanzade Haci Siileyman Efendi’nin tarikatin mensubu oldugu, kendi adina
yaptirdigl caminin ayn1 zamanda dergah olarak kullanildigi ve kendisinin postnisin

oldugu bilgisi bulunmaktadir.

Yine Mugla’da Naksibendiyye izleri mezar taslarinda da goriilmektedir.
1937°de Kursunlu Camii etrafindaki mezar taglar1 Mugla merkezdeki biiyiik
mezarliga tasinmistir. Burada aile kabristani halinde 200 civarinda eski yazili mezar
tagt bulunmaktadir. Prof. Dr. Acikgoz’iin aktardigina gore bu ailelerden birisi
Konya’nin Bozkir ilgesinden Mugla’ya gégen bir aileye aittir. Tagin yazisindan g0¢

eden ilk zatin kadilik goreviyle Mugla’ya gelen Sadeddin Efendi oldugu

127 Johan G. ter Haar, “Naksbendiyye’de Manevi Rehberligin Onemi”, ¢cev: Ahmet Cahid Haksever,
Tasavvuf Dergisi Say1. 9, 2002, s. 385.

128 Hasan Kamil Yilmaz, Anahatlariyla Tasavvuf ve Tarikatlar, Ensar Nesriyat, Istanbul, 2007, s.
89.

129 Braydin, a.g.e., s. 372.
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anlagilmaktadir. Ayrica bu zatin Naksibendi tarikati Halidiyye kolunun seyhi oldugu
da mezar tasindaki manzume sayesinde 6grenilmistir:

Hive’l-Hallaki’l-Baki

22 C. ahir fT sene 1313

MUfti Sa’deddin Efendi care fah

Konya’nin Hoca kéyiinden rii-be-réh

Ders ii irsad ii fetavdsiyla bu

Mugla’yi tenvir edip piir-intibah

Z&’ira bu merkad-i gil-bdya gel

Fatiha-han ol edeble bi-glindh

Post-nisin-i Naksibendi Halidi

Valid i tistdz ti seyhim hem-penah

Kalb-i matem (NQri’dir) tarihe zamm

Tayr-: rithu ten kafesden kacdi ah **°

Yine manzumeden Sadettin Efendi’nin Hicri 1313 (1895) yilinda vefat ettigi,

oglu Niri’nin de ayni tarikatin mensubu oldugu goriilmektedir.

3. Rifaiyye

Kurucusundan dolayr Rifaiyye, Ahmediyye veya kuruldugu bdlgeden
(Bataih) dolay1 Bataihiyye olarak bilinen 12. yiizyilda sistematik hale gelen ilk Stinni
tarikattir. Kurucusu Seyyid Ahmed b. Ali el-Mekki b. Yahya er-Rifai (1118-
1182)’dir. 13!

3.1. Seyyid Ahmed er-Rifai (H. 512-578/M. 1118-1182)

Seyyid Ahmed, Basra’da Bataih bolgesi Ummiuabide koyiinde dogmus, Safii

fikhin1 6grenmis sonrasinda tasavvufa sulUk etmistir.

130 Namik A¢ikdéz, Mugla’da Eski Yazi Akrostisli Bir Mezar Tas1. Mugla Universitesi Sosyal
Bilimler Enstitust Dergisi, 2011, 8.
131 Mustafa Tahrali, “Rifaiyye”, DiA, Cilt 35, 5.99-103 Ankara 2008, s. 99.
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Babasimin vefati {izerine mutasavvif olan dayis1t Seyh Mansur el Bataihi’nin
himayesine girmistir. Kii¢iik yasta hafiz olmus, dini ilim tahsili i¢in Seyh Ali Ebu’l
Fazl el-Vasiti’ye gitmistir. Akli ve nakli ilimlerde tistiin basar1 gostermis, onemli
Olciide ilmi kariyer edinmistir. “Siik{itla emir olundum.” diyerek fazla 6ne ¢ikmayan,
az konusan mazbut yagayan Ahmed er-Rifai, miritlerine 6rnek olmustur. Ahmed er-
Rifai 6nce Ali EblU’l-Fazl el-Vasiti’den, daha sonra dayis1 Mansir el-Batéihi’den
hilafet aldig1 icin Rifaiyye’nin Hz. Ali’ye ulasan iki silsilesi bulunmaktadir. ilk
seyhinden silsilesi; “Ebu’l-Fazl b. Kémih el-Vasiti, Gulam b. Tirkan, Eb( Ali er-
Razbari, Ali el-Acemi, Ebl Bekir es-Sibli”; ikinci seyhinden silsilesi “Ebld Mansar
et-Tayyib, Ebl Said en-Neccar, Ebl Ali el-Karmezi, Eb(’l-Kasim es-Sunddsi (es-
Sundurdsi), Ebd Muhammed Ruveym el-Bagdadi” ile Ciineyd-i Bagdadi’ye oradan

da Hz. Ali’ye varmaktadir. %2

Geng yasta dayisindan bir miirit grubu devralmasi teskilatlanmasini hizl
yapmasini saglamistir. Seyh Mansir, kendisine 1145 yilinda “seyhii’s-siiyth” unvani

vermis, tim tekkeleri kendisine baglamistir.

Seyyid Ahmed tarafindan genisletilen Ummiiabide’deki merkez tekke cok
biiyiik bir alan1 kapsayacak sekilde genisletilmistir. Kemerli revaklardan olusan
bolgeye zaviye yerine daha ¢ok rivak denilmistir. Bu sekilde insada bdolgenin

bataklik olmasinin da etkisi vardir.

Binlerce muhibbin sagladigi bagis ve hediyelerle biiyiik zikir meclisleri
kuruldugu 20 bin miiridin rivakta toplandig1 ifade edilmektedir. Ziyadesiyle bolluk
bulunan bdlgede su kanallar1 sayesinde kayikla ulagim saglandigi bilinmektedir.

Any

Bolgede giinimizde Ahmed er-Rifai’nin tlrbesi disinda yap1 bulunmamaktadir.

Rifaiyye, Ahmed er-Rifai’nin vefati sonras1 Anadolu, Rumeli ve Ortadogu’da

devam etmis, pek ¢ok kola ayrilsa da gunimuize kadar ulasabilmistir.

Kurucusunun nisbesi dolayisiyla Rifaiyye olarak bilinmektedir. Ayrica
dogrudan ismine izafen Ahmediyye, kurulus bolgesine atifla Bataihiyye isimleriyle
de amilmaktadir. Sonraki dénemde muhtemeldir ki Bataihiyye adi daha cok

kullanilmadigindan ve 13. ylizyilda Ahmediyye ismiyle ortaya c¢ikan “Bedeviyye”

182 Tahraly, a.g.e., s. 100.
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tarikatt ile karigmasin1  Onlemek i¢in Rifalyye daha fazla kullanilarak,
yayginlasmistir.  GUnUmuzde  6zellikle halk dilinde Rufaiyye olarak

kullanilmaktadir. 133

13. yiizyilda Rifaiyye, Anadolu’yu kaosa sirikleyen Mogol istilasindan
etkilenmis, yine de Irak basta olmak iizere Anadolu, Azerbaycan ve Altimordu’nun

bazi yerlerinde yayilma imkéani bulabilmistir.

Ahmed er-Rifai sonrast Ummiiabide’deki merkez tekkede irsad postu yegeni
ve damadi olan Ali b. Osman ve diger damadi Abdiirrahim b. Osman’a ge¢cmistir.
Onlardan sonra ise ilk damadindan torunu olan Ibrahim el-A’zeb’e ge¢mis ve aile

icinde seyhlik devam etmistir.

Iskenderiye’ye Ahmed er-Rifai’nin gonderdigi Ebii’l-Feth el-Vasiti sayesinde

Misir’da teskilatlanma saglanmistir, bu anlamda ilk tarikattir. 134

Rifai’nin torunu Izzeddin Ahmed es-Sayyad déneminde tarikatin Irak, Hicaz,
Yemen, Suriye ve Misir’da yayildigi anlagilmaktadir. 15. yiizyllda Tunus’ta Rifai
seyhi oldugu ifade edilmektedir.

Rifaiyye’nin Anadolu’da varligina iligkin deliller ise 13. Yiizyilin ortalarina
isaret etmektedir. Tasova’da Seyyid Ndreddin Alparslan Zaviyesi’ne diizenlenen
vakfiye Eylul 1257 tarihinde yapilmistir. Kayseri Develi’de Rifai seyhi Seyyid

Serif’a ait 1295-96 tarihli mezar tas1 bulunmustur. Yine Anadolu’da Eflaki kaydinda
Mevland’nin sagliginda Konya’ya gelen Rifailer’den bahsedilmektedir. 1%
Bir rivayeti nakleden Eflaki sunlari anlatmistir:

“Seyyid Ahmed Rifai’nin oglu Seyyid Tdceddin ve dervigler, ipek
kumas giyenler ve kendisini ildhlastiranlardan bir grupla birlikte
Konya’ya geldiler. Emirler, esrdf, halk grubu ve fiitiivvet erbabi
(ahiler) onlart karsilayip Karatay Medresesinde misafir ettiler.

Halkin bazist onlarin delisi gibi oldugu halde, bir kismi da onlara
pek fazla yiiz vermedi. Ciinkii bunlar kendilerini atese atmatk,
kizgin demiri agizlarina sokmak, seker yapmak, kamc¢idan kan

133 Tahraly, a.g.e., s. 100.
134 Tahraly, a.g.e., s. 101.
135 Tahraly, a.g.e., s. 102.
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akitmak ve daha bunlar gibi baska hileli oyunlar (sihirbazliklar)
yapryorlardi. Konya halki bu gibi seyleri pek az gordiigiinden ¢ok
tuhaf ve garip buluyor, asag: tabakadan bazi insanlar da bunlari,
keramet sanwordu. Oysaki olgun, hdl sahibi kisiler ve veliler
nazarinda bu gibi hokkabazliklar, dervislerin yemek kirintilari,
seyhlerin artiklart ve velilerin beldya tutulup cezalanmalart olarak

kabul edilir.

Iste Rifailerin  geldigini duyan Konya hatunlarimin  ¢ogu,
Mevlan@’min esi Kira Hatun’un miirideleri oldugundan ona
gelerek, bu derviglerin mdrifetlerini seyretmek igin, beraberlerinde
Karatayi medresesine gelmesi i¢in israrli ricalar ettiler. Kira

Hatun da dayanmayip onlarla gitti. Mevlana eve geldiginde bunu

duyunca esine ¢ok kizdi ve yiiziine sert sert bakti.” 136

Ibn Battta da 1332-1334 aras1 dolastizn Kuzey Anadolu, Izmir, Bergama,
Amasya ve Macar isimli Tiirkistan sehrinde Rifaiyye tariklerini gordiigiinii ifade
etmektedir. Anlattigina gore dedesinin kabrini ziyarete giden Seyh Ahmed Kiigiik ve
yanindakilerin ikindi namazi sonrasi def calip, raks ettigi, yatsi sonras1 da dervislerin
zikir ve semd@’ eyledigi, ateslenen odunlara girip yuvarlandiklarini sdylemistir.

Rifailer’in bunlarla tanindigin ifade etmistir.'3’

Fizik kanunlariyla agiklanmasi miimkiin olmayan kerametler gosterdikleri
ifade edilen Rifailer, Izmir, Bergama, Amasya’da Sonisa, Tasova Ulukdy’de Rifai
tekkeleri oldugu, tarikat mensuplariyla tanistigi, zaviyelerde misafir oldugunu Ibn
Batuta ifade etmektedir.’®® Dénem itibariyle siyasi, sosyal alanlarin yaninda
tasavvufl anlamda da etkiler biraktiklari, bir¢ok ziimre tarafindan fark edildikleri

sOylenebilir.

Kopralt, bu delillerden hareketle Rifaiyye’nin  Osmanli’nin  kurulus
doneminde Anadolu’da en etkili tarikatlerden oldugunu ifade etmektedir. Rifaiyye
tarikatina da intisab1 bilinen Molla Fenari 15. yiizyilda Bursa’da yasamistir. Buradan

tarikatin Anadolu’da devam ettigi anlasiimaktadir. Istanbul’da Rifailige 16. yiizyil

1% Eflaki, a.g.e., C.1,s. 112.
137 Ibn Batuta, Seyahatname, (Nsr. M. Cevik) Istanbul, Ugdal Nesriyat, Istanbul, 1993, s. 126.
138 bni Batuta, a.g.e., s. 204.
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sonlarinda rastlanmaktadir. Yemen’den gelen Seyh Muhammed b. Ukayl,
Uskiidar’da Tavasi Hasan Aga Camii’nde ayin yapmistir. Yayginlasmasi ise 18.
yiizyilda Uskiidar’da kurulan Rifai Asitanesi ile olmustur. Bu dénemde Istanbul’daki
en buyik tarikatlerden biri olmustur. Yine ayn1 donemde birkag tekkenin Edirne’de
kuruldugu, Kabdli Mustafa Efendi gibi seyhin yetistigi bilinmektedir.

Tarikatin Anadolu’da fltivvet, Rumeli’de Bektasilik ile karistigi, Bektasi
tekkelerindeki igkili toplantilar yapildig, bu nedenle II. Mahmud tarafindan
tekkelerinin kapatildigi kaynaklarda yer almaktadir. Bu olaym miinferit oldugu
degerlendirilebilir. 1l. Abdilhamid’in yakininda Ebi’I-HUda es-Sayyadi isimli Rifai-
Sayyadi seyhinin bulunmasi, Rifaiyye’nin 19-20. yiizyillarda Osmanli’da faaliyette
oldugunu gostermektedir. 19. yiizy1l sonunda Istanbul’da kirkin {izerinde Rifal

tekkesinin oldugu bilinmektedir. %

Ayni donemde diinyada Endonezya, Hindistan, Balkanlar ve Afrika’ya kadar
tim Islam diinyasinda Rifaiyye yayilmistir. Giiniimiizde ise; Yemen, Irak, Tirkiye,
Misir, Suriye ve Balkan iilkelerinde devam etmektedir.*® Yine gocler neticesinde
Avrupa’da bazi iilkelerde ABD’de, Kanada ve Avustralya’da Rifailer’in kurdugu

tekkeler bulunmaktadir.

Sonraki dénemde “Sayyadiye, Ma’rufiye, Kelaliyye, Hariciyye, Nuriyye,
Zeyniyye, Vasitiyye, Fenariye, Burhaniyye, Fazliyye, Cundeliyye, Cemiliyye,
Diriniyye, Aslaniyye, Sebsebiyye, Aziziyye ve Kantaniyye” c¢ok sayida kola

ayrilmistir, 14

Tarikatin esaslart Ahmed er-Rifail tarafindan belirlenmistir. Kendi ifadesinde
Kitap ve Slnnet’e dayali, algak gonullilik ve tevazunun esas oldugu bir tarikattir.
Seyhe intisap bir anlagsma olarak (biat ve miibayaa) kabul edilirken, bunun icin bir
toren yapilmaktadir. Tarikata giren kisiden seriatin emir ve yasaklarin1 6grenmesi,
gereklerini yapmasi, farzlarm yaninda néfile ibadetleri yerine getirmesi istenir.

Sohbet 6ncelikle tercih edilen seriat edebidir. Miirsidini dikkatle dinleyen mdrid

139 Hasan Kiicuk, Tarikatlar: Osmanh Devletini Tarih Sahnesine Cikaran Kuvvetlerden Biri ve
Turkler Uzerindeki Miisbet Tesirleri, Tiirdav Yayinlari, Istanbul, 1980, s. 80.

140 Tahraly, a.g.e., s. 102.
141 Tahraly, a.g.e., s. 103.
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onun haline dikkat ederek oOrnek almalidir. Sohbet ve beraberlik koti huylarin

doniismesinde yardimci olacaktir.

Miiridler, tek basina veya toplu zikirler yaparlar. Tek baslarina olduklarinda
kendileri isitecek kadar yaparlar. Toplu zikir, ayakta veya oturarak belli usuller
izlenerek yapilir. Zikir sirasinda yanak, karin gibi vicutta degisik yerlere kilig, sis
gibi aletler saplanir, ayrica akkor demirin ¢iplak viicuda basilmasi gibi uygulamalar
yapilmaktadir. Yine zehir icme, atese girme, vahsi hayvanla oynama, cam parcasi
cigneme benzeri uygulamalarla da zikir yapilabilmektedir. Allah dilemedikce
bunlarin sikinti vermeyecegi ispatlanmaya c¢alisilmakta, inkarcilarin da inanmasi

hedeflenmektedir. 142

Ahmed er-Rifai, yapilanlarin kemal alameti olmadigimi ifade etmistir.
Tarikata iliskin ilk kaynaklar bu olaylardan bahsetmezken, devam eden silsileler icin
bunlar ayirt edici olmustur. Koprali bu uygulamalar igin Mogollar sonrasi ortaya
cikan samanist olaylar degerlendirmesi yapmistir. Ancak Mogollar 6ncesi de bu
uygulamalarin Rifdiyye mensuplarinca yapildigi bilinmektedir. Siyah tacin stinnet

oldugu kabul edilmekte, 6zel bayrak ve sancak sembol olarak kabul edilmektedir.43

3.2. Mugla’da Rifaiyye

Seyh Hasan Nuri, Mugla’da bu tarikatin bilinen temsilcisidir. Turbe
kitabesinde Rifai tarikatina bagh oldugu agik¢a ifade edilmektedir. Yine Mentese’de
bulunan Unld G¢ Ahi’nin Rifal tarikatina bagli oldugu iddia edilmektedir. Buna isaret
olarak Ahi Koylnde bulunan Ahi Ebu Bekir Zaviyesi’nin vakiflarin ve seyhliginin
Rifai Tarikatindan Seyh Hasan tarafindan idare edilmesine iliskin 1863 tarihli berat
ve Ahilerin “Dért Kutub’un ikincisi tarikat piri, Alemlerin babasi Seyyid Ahmed-er
Rufai el-Huseyni Hazretleri’ne mensup olduklarini ifade eden yaygin bilinen sézleri

gosterilmektedir. 144

142 Tahraly, a.g.e., 5.101.
143 Tahraly, a.g.e., 5.103.

144 Namik Acikgoz, “Mugla’da Rifa’i Seyhi Hasan Nuri Dergahi Kitabesi”, Hamle Gazetesi, 14 Mart
2017, https://www.hamlegazetesi.com.tr/muglada-rifai-seyhi-hasan-nuri-dergahi-kitabesi/ (11
Temmuz 2019).
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4. Bayramiyye

Anadolu topraklarinda dogup biiyiiyen bir mutasavvif Hact Bayram-1 Veli (6.
833/1429-307?) tarafindan kurulmus ilk Tirk tarikatidir. Bayramiyye kurucusunun

sagliginda Ankara ve civarinda yayginlik kazanmigtir.14°

Haci Bayram-1 Veli’den sonrasi Aksemseddin (6. 863/1459) tarafindan
Semsiyye ve Omer Sikkini (6. 880/1475) tarafindan Melamiyye olmak Uzere iki

biiyiik kola ayrilmig, Bayramiyye Semsiyye kolundan devam etmistir.

Silsilesi, Safeviyye’nin kurucusu “Safiyyiddin-i Erdebili, Ibrahim Zahid-i
Geylani, Kutblddin-i Ebheri, Ebi’n-Necib es-Sihreverdi, Ciineyd-i Bagdadi ve
Hasan-1 Basri” silsilesiyle Hz. Ali’ye ulagsmaktadir.

Safiyylddin sonrasi “Erdebil sOfileri” olarak anilan aileye Osmanh
padisahlart da saygi gostermistir. Tarikatin bastaki Stnni, Halveti yapis1 Hace
Al&eddin ve oglu Seyh Sah ile Siilestigi torun Seyh Ciineyd doneminde de tamamen

Sii-Batini hiiviyete biiriindiigii sdylenebilir.4

Tarikatin kurulusu Hac1 Bayram-1 Veli’nin, Aksaray’da vefat eden seyhinden
sonra Ankara’da irsad faaliyetine baslamasi olarak kabul edilmektedir (1412 yili).
Kurulus sathasi bu tarihten Il. Murad’in Hac1 Bayram’1 Edirne’ye ¢agirmasina kadar
gecen siire olarak sayilmaktadir. Edirne’ye c¢agrilma gerekgesi kaynaklarda
belirtilmese de kisa siirede mensup sayisi artan Haci Bayram’in halki sapikliga

yonlendirdigi ve saltanat hevesi giittiigii iddialar1 bulunmaktadir.

Sultan’in Edirne’de goriistiigii Hact Bayram-1 Veli’den dogru olmadigini
anladig1 iddialar i¢in Oziir dileyip Ankara’ya doniigiine izin verdigi, tarikat
mensuplarinin vergiden muaf tutulmasini emrettigi sdylenmektedir. Edirne’de de

Haci Bayram adina bir zaviye, mahalle ve vakiflar kurulmustur. 4’

II. Murad ile goriigmesinden sonra Haci Bayram daha 6nce Hamidlddin

Aksarayi’den sonra giydigi on iki dilimli kizil tacim1 beyaz ¢uha ile degistirerek

45 Fyat Bayramoglu ve Nihat Azamat, “Bayramiyye”, DIA, Cilt 5, 5.269-273, Ankara, 1992, s. 270.
146 Bayramoglu ve Azamat, a.g.e., s. 271.

147 Bayramoglu ve Azamat, a.g.e., s. 271.
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Erdebil stffleriyle Bayramiyye tarikatinm ilgisi olmadigmi vurgulamistir. Olimiine
kadar gecen siirecte tarikatin devlet nezdinde itibar1 artmistir. Vergi muafiyeti sikayet

konusu olmus, padisah Hac1 Bayram’a mirid sayisini bildirmesini istemistir.

15. yiizyill ilk yarisinda Ankara disinda Beypazari, GOynlk, Gelibolu,
Balikesir, Bursa, Larende, iskilip, Bolu, Kitahya gibi yerlerde Bayramilik Haci

Bayram’in halifelerince temsil edilmistir.

Haci1 Bayram’in vefati sonrasi vasiyeti geregi Aksemseddin’e biat edilmistir.
Tarikat onun Semsiyye-i Bayramiyye koluyla devam etmistir. Devaminda halifesi
Kayserili Ibrahim Tenndri ve onun ogullart Seyh Ali, Litfullah ve Kasim ile Seyh

Muhyiddin Yavsi tarafindan devam ettirilmistir.

Anadolu’ya gelerek Haci Bayram’dan siilikiinii tamamlayan Ince
Bedreddin’in Larende-Bursa civarinda miiridlerinin olduguna, “koyun zikri” denilen
zikir usulii uyguladiklarina isaret etmektedir.}*® Buradan 17. Yiizyilda Anadolu’da

faaliyetlerinin oldugu anlasilmaktadir.

Ayrica Hac1 Bayram’in halifesi Hizir Dede’den feyiz alan Uftade’nin halifesi
Aziz Mahmud Hidayi tarafindan kurulan Celvetiye tarikati da silsile olarak

Bayramiyye’nin koludur ancak mustakil olarak gelismistir.

Silsile olarak Bayramiyye’ye ulasan ancak icerik olarak ¢ok da ilgisi
kalmayan Melamiyye hakkinda Kefevi’nin anlattiklar1 kadariyla bilgiler mevcuttur.
Hac1 Bayram sonrast Aksemseddin ve Omer Sikkini arasinda zikir meclisi, kilik
kiyafet gibi sekli unsurlarda farklilik yasanmigtir. Omer Sikkini, Hac1 Bayram’in tag,
hirka, zikir meclisi gibi geleneklerine ragbet etmeyen melameti anlayisi tercih etmis,
ayr1 bir kol olusturmustur. Melamiyye’yi Aksemseddin’den ayrilan bir kol seklinde
algilayanlar da vardir. Vahdet-i viicdu benimsemis, Ehl-i beyt’e asir1 sevgi duyan
Bayrami-Melamtler, siyasi, sosyoekonomik yoénlerden Osmanli’da énemli tesirler

birakmiglardir. 14°

148 Bayramoglu ve Azamat, a.g.e., s. 272.

149 Bayramoglu ve Azamat, a.g.e., s. 269.
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Tarikata dair eserler Hac1 Bayram’mn yazdigi dort adet siiri, kendisine ait
olma olasilig1 zayif mektup ve bir risalesi disinda goriis, 4dab ve erkani anlatan eser

varlig1 bilinmemektedir.

Siirlt bilgiler arasinda Hact Bayram’in Edirne doniisii Siinni hiiviyete
bagliligi, kendisinin Gift¢ilik yapmasi, imece usulinii kullanmasi, esnafa yakinligi ve
“Ahi Baba” olarak taninmasi halkla i¢ ice tasavvuf anlayisi takip ettigini
gostermektedir. Koylii ve esnaf arasinda yaygin olmasi, devletin resmi Sinni
politikasini desteklemesi, Anadolu halkinin birlik ve beraberligine katki saglamasi,
manevi hayati sekillendirmesi 6nemlidir. Aksemseddin, Akbryik ve Molla Zeyrek’in
bulundugu grupla Bayramiyye mensuplarinin Fatih ile beraber Istanbul’un fethine

katilmast tarikatin itibarmi arttirmistir, *>°

Bayramiyye tarikati tacinin alt1 terki tevhid sirrina ulastiran tasavvuftaki alti
ilkeyi (az yeme, az uyuma, az konusma, stirekli zikir, havatir1 nefy, tefekkiir), altt

ciheti kainat1 kusatmay1, Allah’in zati sifatlari ile imanin sartlarmi simgelemektedir.

Ankara’da Bayrami Dergdhi seyhligine Hac1i Bayram’in oglu Ahmed Baba
gegmis, sonra torunu Edhem Baba gegmistir. Tekkeler kapatilincaya kadar “en blyik
ve en layik” ogul seyhlik gorevini siirdiirmiistir. Semsi-Himmeti anlayisini

benimseyen seyhlerin sonuncusu Semseddin (Bayramoglu) Efendi’dir. !

Ankara disinda ilk tekke, II. Bayezid déneminde 1470 tarihli vakfiye olan

Edirne zaviyesidir.

Istanbul’un ilk Bayrami tekkesi Yavuz Sultan Selim Camii yakinlarinda II.
Bayezid’in yaptirdig1 bir tekkedir. Aksemseddin ile fethe katilanlar Istanbul’da
kalmalarma karsin tekke kurmamustir. Seyh Yavsi’nin Istanbul’a getirdigi
Bayramiyye 17. yiizyil ikinci yarisinda Seyh Himmet Efendi ile yayginlasmustir.
1840’a gelindiginde Istanbul ve civarinda Himmetiyye’ye ait tekkeler; “Eyiip Abdi
Baba Tekkesi, Topkapt Bayezid Aga Tekkesi, Salacak Emekyemez (Etyemez)
Tekkesi, Kagithane Abdiissamed Aga Tekkesi, Divitciler Bezcizdde Muhyiddin
Efendi Tekkesi, Altimermer Tavil Mehmed Efendi Tekkesi, Aksaray Cismilatif

150 Bayramoglu ve Azamat, a.g.e., s. 271.

151 Bayramoglu ve Azamat, a.g.e., s. 273.
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Tekkesi, Nakkagpasa Himmetzade Tekkesi, Kasimpaga Hasimi Osman Tekkesi”.
Tekkelerin kapatilmasindan 0Once (1924) faal dort tekke oldugu (Emekyemez,
Himmetzade, Carsamba Mehmed Aga Camii, Helvayi Yakub) bilinmektedir. Diger
sehirlerdeki Bayrami tekkeleri hakkinda kaynak bilgisi oldukga kisitlidir, >

Bayramilik tarikatinda derviglerin nefisleri ile daima bir micahede
durumunda oldugu, slrekli ibadetle “savm-1 visal” tutuldugu, sonugta mazhar

olunacak ilahT nimetin asil bayramimin ahirette olacagi inanci vardir. Bu nedenle
kendilerine “Bayrami” denildigini Mecdi’de gegmektedir. %

Hacit Bayram’in irsad usuliinii “Mendkib-1 Aksemseddin”in yazar1 Hiuseyin
Enisi, Aksemseddin’in el yazisi ile bir kitabin arkasina yazdigini ifade etmektedir.

Buna gore Hacit Bayram’in irsad usulii su sekildedir:

“On iki rek’at tehecciid namazi kilimir. Hact Bayram’in tertip ettigi
uzun bir vird ile Bakara, Secde, Yasin, Duhan, H4& Mim, Feth,
Vikia, Miilk ve Amme sireleri okunur. Zikir kelime-i tevhid
zikridir. Ibret almak icin kainattaki olagan iistiiliikleri diigiinme
anlamina gelen ve “tefekkiir fi acdibi’l-kudre” seklinde ifade
edilen diisiinme tarzi da Bayramiyye’nin esaslarindandir.
“Allahiimme ya nire kiilli sey’in” diye baslayan kisa bir miindcat
okunur.

Halvetin ilk gecesi 1000 salavat, 1000 kelime-i tevhid okunur. Hz.
Peygamber’in sefaatine ndil olma amaciyla (hdcet-i sefdat-i nebi)
iki rek’at namaz kilimr. Ikinci gece 1000 Ihlds, 1000 kelime-i
tevhid okunur ve Allah’: gérme dilegiyle (hdcet-i didar) iki rek’at
namaz ki, Ugiincl gece 1000 Felak sdresi, 1000 kelime-i
tevhid ve kalpteki perdelerin kalkmast icin (ref’-i hicab) iki rek’at
namaz kilimr. Dordiincii gece 1000 Nds stresi, 1000 kelime-i
tevhid okunup yine iki rek’at namaz kilinir. ” 154

Enisi’nin aktardig: bilgiyi Haririzade, Mehmet Ali Ayni ve Fuat Bayramoglu
da teyit etmistir. Ayrica bu kaynaklarda sabah namazi sonrasi Hact Bayram’in

okudugu vird metni yer almaktadir.

152Bayramoglu ve Azamat, a.g.e., s. 273.
158 Bayramoglu ve Azamat, a.g.e., s. 273.

1% Bayramoglu ve Azamat, a.g.e., s. 271.
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Esma zikrine dayanan Hact Bayram’in irsad usulii Bayrami-Semsilerce
uygulanmis, ancak Bayrami-Melamiler misemma yolunu secerek sikal ya da “goénul

bekleme” denilen hafi zikir seklini uygulamiglardir.

Boylece Semsiyye ve Melamiyye arasinda silsileden sonra bir de zikir
konusunda tercih farkliligir vardir. Ancak ¢eliski de burada baslamaktadir. Halveti
silsilesini takip eden Melamiler cehri zikir yerine hafi zikri, Naksibendi silsilesini
takip eden Semsiler de hafi yerine cehri zikri benimsemistir. Bu aykiriligin
Semsiler’in tarikat1 SUnNT ¢izgide tutma, Naksibendiyye ve Halvetiyye birlesimi bir
tarikat tanimlamasindan styrilma ve tabi ki Siilik atfindan uzaklagsma amaci giittiigi

sOylenebilir.

Tibyan’da Bayramiyye bolimiinde tarikatin “cezbe, muhabbet ve sirr-1 ilahi”
olarak ii¢ esasa dayandigina isaret eden adi bilinmeyen saire ait yedi beyit yer
almaktadir. Mehmet Ali Ayni, bu kaynaga dayanarak Semsi-Melami ayirmadan bu

lic esas1 kabul etmektedir.>®
Cezbe

So6zlik anlami “celbetme, cekme, Allah’a kosmak” olan cezbe tasavvufi
olarak ise, “ilahi inayetin geregi olarak Cenab-1 Hakkin kendisine giden yolda ihtiyag
duyulan her seyi kuluna bahsedib, ¢abasi ve ¢aligmasi olmaksizin onu kendisine

cekmesi ve yaklastirmasi1” anlamindadr. 1%

Cezbede iken vecd hali olmasi kag¢inilmazdir. Vecd de kalbin, “sélikin kesbi
olmaksizin” Allah’in bahsettigi manalarla karsilasmasi olup insan1 hliziin veya surura
sevkeder. Salikin durumu degisir, Hakk’1 gérmekle kendi niteliklerinden uzaklasir,

habersiz kalir.

Bu durumaki insanin Allah’in ceméalinde esir olarak dis etkilere kapanmasi
s6z konusudur. Cezbedeki kul, vahdeti miisahede etmis, Islami tasavvuf sayesinde
Allah’m birligine sahit olmustur. Allah’in raz1 oldugu cezbedeki kuldur, zaten onu
secmis, eriterek sonraki asamalara ulastirmistir. Cezbede salikte siddetli ask hali

gorundr. Mutasavviflar, cezbe halindekilerin varliga ihtiyag duymadigini, mutlak

15 Bayramoglu ve Azamat, a.g.e., s. 271.

15 Siileyman Uludag, Tasavvuf Terimleri Sozliigii, Kabalc1 Yayinevi, Istanbul, 2005, s. 89.
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gercekle var olacagmi bildigini sdylemektedir. Ancak cezbeki kisinin olgunluga
ulasabilmesi i¢in geriye donerek, diinyayla kayitli varliga biirtinerek irsad makamina

cikabilecegi diisiiniilmektedir.

Melami ve Bayrami Melamilerde cezbe, stltkun temeli olup hakikat yolcusu
yolunu ancak bu sayede asarak hakikate ulasabilir. Agki olusturan cezbe miirsidin

feyzli bakisinda gorilir.*’

Muhabbet

Sozlik anlami “sevgi, Allah’in kulunu, kulun Allah’1 sevmesidir”. Tasavvufta
muhabbet ise; “Allah’in kulunu, kulun Allah’1t veli ve dost edinmesidir”. Kulun
Allah’1 sevmesi daha sonradir. Allah’in kuluna sevgisi olmasa, kul da Allah’1
sevemezdi.*>® Muhabbet, “giiclii sevgi, baghlik, tutku” anlamlariyla da kimi sufilerin
bunun seven Kkisiyi sevilende yok olmaya gotiiren siddetli sevgi seklinde

tanimlamistir.

Bu baglamda Allah’a ermede asir1 sevgi temel 6gedir. “Visal-i Hakk” ancak
adem ile mimkdindir. Diger ifadeyle Allah’da yok olma yani fena fillah seviyesine
ulasarak gerceklesir. Nefse hakim olarak maddi 6lim 06ncesi 6lum olan fena fillah
meydana gelebilir. Bu hakimiyet en kisa yoldan agk sayesinde olabilir. Sufiler agk1

iki ¢esit gormektedir:
* Ask-1 mecazi: Gegici ask,
* Ask-1 hakiki: Allah aski

Mecazi olanda, gegici suretlerle, goriiniisle birisini sevmek varken, gercek
sevgide, mutlak olanin, Allah’in sevilmesi vardir. Mutasavviflar igin gecici sevgiye
de aliskanlik ve yetenck kazandirdigi ig¢in hosgorii ile yaklasilir. Gegici olanin

gercege dontismesi pekala mimkin olabilir.

157 Fuat Bayramoglu, Hac1 Bayram-1 Veli Yasami-Soyu-Vakfi, c.1-2, Tiirk Tarih Kurumu Yayinlari.
Ankara, 1986, s. 69-70.
18 Uludag, a.g.e., s. 232.
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Stfiler arasinda “gecici sevgi kisiyi gercek sevgiye ulagtiran kopriidiir”
denilmektedir. Yine, Hakk aski ile bakan kimse her baktiginda mutlak giizelligi

gorecektir. 1%

Sirr-1 IlGhi

Sir, “gizem, esrar” sozlik anlamiyla bilinmektedir. Ayrica “mevcut olan var-
yok arasi kapalilik” anlami tasavvuf anlamina isaret etmektedir. Tasavvifi sir;
“goniil ehlinden ve kesif sahiplerinden bagkasinin idrak edemedigi hususlar,
tasavvufi duygular ve bilgiler” demektir. Bayramilikte, cezbe ve muhabbet sonrasi,

dervislerin hedefi ilahi sirlar1 elde etmek igin ¢abalamaktir,®

Riséleti’n-ndriyye, Aksemseddin tarafindan yazilan bir Bayrami seyhinin
yazdigi ilk eserdir. Bu eser ayn1 zamanda tarikatin ilk zamanlarina iligkin bilgiler
vermektedir. Hatta Aksemseddin, “taife-i niriyye” dedigi sifilerce Bayramiyye
mensuplarinin bazi davraniglarinin siinnete uymadigi, bid’at oldugu tenkitlerine
isaret etmistir. Kendisi de muderris oldugundan tenkid edilen hususlari, “fikih, hadis
ve tasavvuf kitaplarindan” delil gostererek uygunlugunu savunmustur. Eserin agik
ettigi bir diger husus da Bayramiler’in halka olarak cehri zikir yaptigi, Ynus Emre
siirlerinin  zikirde okundugu bilgileridir. Yine savm-1 visal tutulmasi, vecde
gelenlerin haykirdig, taglarmin biiyiikliigii, dilenme hususu, asa kullanilmasi, eski-

yamali kiyafet giyildigi, halvet halinin kirk giin stirdiigii bilgileri 6grenilmektedir.

Aksemseddin’in  yazdigt “Def'u  metd ini’s-s0fiyye” isimli eseri de
Bayramiyye’de vahdet-i viicid anlayisi oldugunu agikga gostermektedir. Kisaca
Def u meta ‘in veya bazi kaynaklarda Hall-i Miigkilat olarak anilan kitap 856 (1452)
yilinda kaleme alinmistir. Arapca eserde Muhyiddin Ibnii’l-Arabi gibi baz
mutasavviflarin kiifiir ve ilhadla ithamina kars1 onlarin sézlerini Kuseyri, Gazzali,
Clineyd-i Bagdadi, Necmeddin-i Kibra gibi ulema ve mesayihin sozleriyle fark
olmadigini, hepsinin yolunun ayni oldugunu ispata c¢alisarak ithamlari

reddetmistir. 6%

159 Bayramoglu, a.g.e., s. 71-72.
160 Ethem Cebecioglu, Hae1 Bayram Veli, Kiiltiir Bakanlig1 Yayinlari, Ankara, 1991, s. 124.
161 Bayramoglu ve Azamat, a.g.e., 1992, s. 271.
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4.1. Mugla’da Bayramiyye

Mugla ve civarinda Bayramiyye tarikatinin varligina iliskin gesitli rivayetler
vardir. Bunlardan en giicliisii “Uc Erenler’e iliskin olandir. Erenlerden birinin
Mugla’nin Diigerek Koyii, ikinci Yesilyurt Beldesi, ticiinciisii de Yatagan ilgesinde
bulunmaktadir. Salih, Omer ve Mehmet adindaki Erenlerin Bayramiye tarikatina

mensup olduklar1 ve Buhara’dan geldikleri anlasiimaktadir.

5. Zeyniyye

Horasan kaynakli, Sihreverdiyye’nin kolu olan Zeyniyye, 15. vyiizyilda
Osmanli’ya girmis, devlet adamlar1 ile medrese cevresinin dikkatini ¢ekmistir.
Tarikati kuran Zeynuddin Hafi’nin halifesi Abdirrahim ROmi 1428 yilinda
Merzifon’a gelerek tekkesini kurmus, 1l. Murad kendisine imaretin evkafindan maas
baglamistir. Fatih Sultan Mehmed de istanbul Vefa’da Seyh Vefd icin cami-
tevhithdne hamam yaptirmis, seyhe temlik arazi vermistir. Kandni de Zeyniyye

tarikatindan Egridir seyhi Burhaneddin Efendi maas baglatmustir.1®3

Anilanlardan baska 6zellikle Abdullatif el- Kudsi ile halifelerinin ¢abalariyla
“Istanbul, Bursa, Edirme yaninda Ferecik (bugiin Yunanistan’da), Kastamonu,
Bilecik, Hamid-ili, Tire, Mugla” gibi yerlerde tekkeler kurulmus, genis alana
yayilarak 15. yiizyil ikinci yarisi itibariyle Osmanli’da etkili tarikatlarindan biri

olmustur.

“Sadrazamlardan Mahmud Pasa, Sinan Pasa, Ibrahim Pasa, Riistem Pasa,
seyhiilislamlardan Molla Fenari ve Zenbilli Ali Efendi, kazaskerlerden
Veliyyuddinzade Ahmed Pasa, Muallimzade Ahmed, Aladeddin Ali Fenari, ileri gelen
alimlerden Fatih Sultan Mehmed’in hocas1 Mevla Ayas, Hayali, Musannifek, Molla
Hiisrev, Kutbiiddinzade izniki, SiicA’ Celebi, Hasan Celebi Fenari, Molla Lutfi” gibi

Onemli sahsiyetler tarikata girmistir.

162 Hakses, a.g.e., s. 26.
183 Semih Ceyhan (Ed.), Turkiye’de Tarikatlar, Islam Arastirmalari Merkezi (ISAM) Yayinlari,
Istanbul, 2015, s. 72.
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Kisa siirede yiikselen tarikat 16. Yiizyildan itibaren de Anadolu’da etkisini
kaybetmistir. Tarikatin son tekkesi Bursa’da 18. Yiizyil ortalarinda baska tarikatlerin

etkisine girerek kaybolmustur.64
5.1. Mugla’da Zeyniyye

Mugla, Anadolu’da Seyh Vefa kolundan gelen Zeyniler’in 16. Yiizyilin ilk
yarisinda etkin olduklar1 6nemli merkezlerdendir. Golpinarli, Giilsen-i Esrar’a
dayanarak, Mevleviler gibi sema eden Seyh Vefa dervislerine Mugla’da rastlandigini
aktarmistir. Bunlardan Melamimesrep Hayreddin Efendi ile tekkede irsat faaliyeti ile
sehzade ve beylerin hiirmetini kazanmis Seyh Bedreddin’i kaydetmektedir.1®®
Faroghi de 1500-1530 yillarinda faal oldugunu tahmin ettigi Seyh Bedreddin’in

Mugla’da biiyiik saygi gordiigiinii belirtmektedir. 16

Bursali Mehmed Tahir, Anadolu’da miiderrislik yapmis olan Muglali
Seyhzéde Vefai’'nin (6. 940/1533-34) Zeyniyye’nin Vefaiyye koluna mintesip
oldugunu, tarikati babasi Seyh Mahmud Muglavi’den almis olabilecegini
aktarmaktadir. Ancak Seyh Mahmud’un miirit yetistirip yetistirmedigi bilinmemekle
birlikte boyle bir faaliyeti oldu ise bunu da biyik ihtimalle Mugla’da gergeklestirdigi
tahmin edilmektedir.

164 Ceyhan, a.g.e., s. 73.

165 Golpinarly, a.g.e., s. 245.
166 Suraiya Faroghi, Menteseogullarindan Osmanlilara Mugla. Tarih i¢inde Mugla, 2006, 16-33, s.
28.
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Mugla ve civar tarihi boyunca fiziksel anlamda karadan erisilmesi zor da olsa
kritik ve elde tutulmak istenen bir bolge olmustur. Bu istegin bir yansimasi olarak
bolge bir slire miicadele alan1 olmustur. Mentese Beyligi ve Osmanli dénemi ise
yiikselisinin devam ettigi devirdir. Ozellikle Osmanli déneminde sehre gelen
sehzade, sancakbeyi gibi devlet idarecileri ile maiyetleri hem sosyal hem kiiltiirel
hareketlilik yasanmasina neden olmustur. Bu hareketlilige kuskusuz en 6nemli katki
da bu sehirde yetisen veya yasamak i¢in burayi tercih eden onemli ilim adami ve bu
aragtirmanin ~ konusu olan mutasavvif ve tarikat ehli  sahsiyetlerden

kaynaklanmaktadir.

Basta Mevlevilik olmak iizere Onceki bolimde anilan tarikatlerin
temsilcilerinin zaman i¢inde Mugla ve civarina geldigi, yasadigi ve adeta bolgeye
maya c¢aldig goriilmektedir. Kimi zaman bu maya tutarak uzun siire o tarikatin 15181
sehirde yanarken, kimisi de nispeten kisa zamanda yok olmustur. Halkin glinimuzde
halen bildigi, saydigi bazi 6nemli sahsiyetlere oncelikli mutasavvif ve tarikat ehli
kimligi olanlar olmak iizere bu boliimde yer verilmistir. Her birisi ayrica detayh
arastirmay1 hak eden bu 6nemli zatlarin burada kisa hayati, ¢evresine etkisi konusu

kisith kaynaklarla da olsa islenmistir.

Incelemede  onemli  sahsiyetlerin  yasadiklari  dénem  kronolijisi
gozetilmemistir. Bunun yerine 6nceki boliimde islenen Mugla ve civarinda etkin olan
tarikatlerin  sirasina uygun bir siralama tercih edilmistir. Buna gore Mevlevilik,
Mugla ve civarinda en koklii ve en yaygin tarikat olup Ibrahim Sahidi gibi Gnli bir
mutasavvifi yetistirmesi nedeniyle One ¢ikmaktadir. Naksibendiyye, Rifaiyye,

Bayramiyye ve Zeyniyye tarikatleri tarikatleri mensuplar1 devaminda incelenmistir.
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1. Mevleviyye Mensubu Sahsiyetler
1.1. Seyh Seyyid Kemaleddin (H. ?-830/ M. ?-1430)

Seyyid ve Mevlevi seyhlerinin biiyiiklerinden olup Mugla’da Sahidi tiirbesi
yakininda medfundur. Dogum ve 6liim tarihi bilinmemekle birlikte Yildirim Beyazit

ve Celebi Mehmet zamaninda yasadigi sanilmaktadir. %

Kendi adiyla bilinen zaviye uzun yillar irfan dagitmistir. Evliya Celebi,

Mentese’den bahsettigi boliimde Seyyid Kemaleddin hakkinda bir kerameti nakleder:

“Bu sehrin kuzeyindeki kale dibinde Seyyid Kemaleddin, iistii agik
dort kose duvar icindedir. Pek c¢ok kerametleri vardir.
Kerametlerinden birincisi sudur: Miibarek bagslar: ucunda biiyiik
bir ardi¢ agaci vardwr. Agacin i¢i bostur. Cevresini ancak bes kisi
birlikte kucaklayabilir. Agacin i¢i on kiginin girebilecegi kadar
genistir. Bir giin inanct olmayan birkag kisi Seyyid Kemaleddin’i
imtihan icin gelip, hediye olarak badem getirirler ve keramet
gostermesini isterler. Seyh Efendi: Badem getiren adamlar....!
Diye seslenerek “Seyhlerin keramet gostermesi kadinlarin hayizli
hallerini teshir etmeleri gibidir. Ancak, su getirdiginiz bademlerin
tazesini yiyiniz” diyerek getirdikleri bademlerden bir tanesini
ardi¢ agacinin kovuguna “bismillah” deyip koyar. Allah’in izni ve
inayetiyle bademin hemen dallari ¢ikar ve yedi saat i¢erisinde taze
badem verir. Hala o kadar ¢ok badem verir ki, diger vilayetlere
hediye olarak gotiiriirler. Bademin kékleri toprakta degil de ardic¢

agacindadir. Bu kerametten sonra Seyyid Kemaleddin vefat eder.”
168

Yine Celebi’nin aktardigi rivayetlerden birisi Bursa’da Emir Sultan’in Seyyid
Kemaleddin’in kardesi oldugu yoniindedir. Baska bir rivayette, Sahidi’nin hocasi

oldugu yoniindedir. Ancak Celebi bunun miimkiin olmayacagini ifade etmistir. 1%

Anilan keramet dolayisiyla halk arasinda Seyyid Kemaleddin tiirbesi olduk¢a
ilgi gérmektedir. Genellikle bolluk-bereket icin dua edilmektedir.

187 Eroglu, a.g.e., s. 91.
168 Evliya Celebi, a.g.e., s. 91.
169 Evliya Celebi, a.g.e., s. 92.
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1.2. Hudai Salih Dede (H. 785-885/M. 1383-1480)

Hiidai Dede, Mugla’da dogmustur. Babasinin adi bilinmemekle birlikte Esrar
Dede Tezkiresinde Rumeli’de savasa katilmis alim ve arif birisi oldugu
kaydedilmistir. Yine babasinin Hicaz’dan sefer doniisi Misir yakininda kafir
koyiinden bir kizla evlendigi, bu evlilikten Hiidai’nin dogdugu rivayet

edilmektedir.1’°

Babasi tarafindan kiigiik yaslarda Seyyit Kemal’in yanina verilmis, manevi
terbiye almasi istenmistir. Hiidai dini ve lediinni ilimleri ondan tahsil etmis ve

Mevlevi olmustur. Daha sonra iran ve Irak’a gitmis ve ilim tahsil etmistir.

Uzun seyahatler yapmis, son olarak Istanbul’da, Fatih Sultan Mehmed’in
meclislerine katilmis, huzura ¢ikmistir. Padisahtan Seyyid Kemaleddin’in tlirbesinin
Mevlevi zaviyesi yapilmasi i¢in ihsanini istemistir. Bu sayede Mugla Mevlevi
Zaviyesi, 1470’lerde onun himmetiyle kurulmustur. Kalan dmriinii halkin irsad1 ve
risale yazimiyla gegirmistir. Vefat ettiginde 90 yasinin iizerindedir ve Seyhi Seyyid
Kemaleddin’in ayakucunda gomiilmiistiir. Mezar1 halen Mugla Sahidi Camisi

tiirbesindedir. Mugla’da Mevlevilik i¢in cok 6nemli hizmetler yiirlitmiistiir.

Ayrica Hiidai Dede, gii¢lii bir sair olup siirlerinde, diizgiin aruz kullanmas,

dile hakim bir yap1 sergilemistir. Asagidaki gazeli tinliidiir:

“Ey dil istersen eger kdamil ola noksanun
Sikkesi altina gir Hazret-i Mevlana’nun
Hak-i dergdhini iksir bil ol sahun kim
Gull u gistan arinup halis ola imanun
Sidk ile salik olan silk-i Celali’d-din’e
Stiphesiz vasil olur rahmetine Rahmanun
Mesnevi’den isiden magz-1 kelamu’ llahi
Biliir esrarini kiinhiyle kamu egyanun
Nay parmag ile yol gosteriip irsad eyler

Neydiigin sirr-1 sema’in bize ol sultanun

170 flhan Geng, Esrar Dede TezKire-i Su'ara-y1 Mevleviyye, AKM Yayinlari, Ankara, 2000, s. 42.
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Virseler bir kavline zerre kadar meyletmez
Kaf'dan Kaf’a degin saltanatin diinyanun
Sevk-1 sems ile Hudayi gége ¢iksa n’ola suz

Zerre-i hak-i rehisin kamu dervisanun™ 1™

Tasavvufi gorislerini siirlerinde aktarmaya ¢alismistir:

“Aska baglandi goniil benden ¢ekiip el neyleyim
Benden ciin razi olur bendinden azad olmasin
Sormazam esrar-: askun miiskiliinden zahide

Ctinki sakird olmamus bu fende iistad olmasin™ i

1.3. Ibrahim Sahidi (H. 875-957/M. 1470-1550)

“Geddyim Sahidi-i Mevleviyim
Diyar-1 Mentese’de Muglaviyim”

1470 (H. 875) yilinda Mugla’da dogan mutasavvif ve sair kendisinin Muglalt
oldugu ve mahlasiin “Sahidi” oldugunu yukaridaki dizelerle ifade etmistir. Babasi
Mugla Mevlevihanesi Seyhi Salih Hiidai Dede’dir. 1"

Hayatina iligkin bilgilerin bir kismi “Giilsen-i Esrar” isimli eserinde yer
almaktadir. Babasi ve ilk 6gretmeni olan babasini on yasindayken kaybetmistir.
Kendisinden Farsca dgrenmistir. Babasinin vasiyeti geregi bir siire SUfi bir kazzaz
yaninda ¢irak durmus ancak okuma istegi nedeniyle birakmistir. Yas1 on sekize
geldiginde ders almak icin Mugla’dan ayrilmis, Istanbul Fatih, Bursa Yildirim’da

medreselere gitmistir.'’*

1 Geng, a.g.e., s. 42.

172 Geng, a.g.e., s. 43.

173 Mustafa Cipan, “Sahidi, Ibrahim”, DIiA, Cilt 38, 5.273-274, Ankara, 2010, s. 273.
174 Cipan, a.g.e., s. 273.
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Mugla’ya doniistinde dervislik arzusu duymus ve Mugla’da Seyh Bedreddin,
Lazkiye’de Fani Dede, Mevlana soyundan gelen Pasa Celebi’ye intisap etmis, onun
oglu Emir Adil’e hoca olmustur. Daha sonra yine Mevland’nin soyundan
Karahisar’da kalan Seyh Divane Mehmed Celebi’ye intisap etmistir. Tasavvufi
terbiyesinin yaninda mdufessir, muhaddis ve Mesnevi sarihi olarak kendini

yetistirmistir.*"

Seyhinin vefatiyla Mugla Mevlevihanesi’ne Seyh olmustur. Kalan 6mriinde
irsad ve baz1 eserlerin miellifligini yapmustir. Seyahatnamesi’nde Sahidi’den
bahseden Evliya Celebi: “Mugla’da Sahidi Hazretlerinin bir mektebi vardir. Sehrin
biitiin ¢cocuklar1 orada ilim tahsil ederler. Binden fazla ¢ocuk vardir. Bagka sehirlerde
olup da derslere akli ermeyen, buraya gelip birka¢ ders okuyunca zihni agilir”

demistir.

Her yil Karahisar’daki seyhinin kabrini ziyaret etmeyi adet edinmis, son
ziyaretinde kirk giin kalmistir. Ogluna seyhligi teslim etmis, Mugla’ya gondermistir.

Vefati ile seyhinin ayakucuna gémiilmiistiir."®

Vefat tarihi ve mezar yeri konusunda ihtilaf bulunmaktadir. Hakses, 6lim
tarihini 1524 olarak belirtmekte, mezarimin ise Mugla Sahidi Camii haziresinde
oldugunu iddia etmektedir!”’. Ac¢ik-Onkas!’® oliim tarihini 1550, mezar yerini
Mugla Sahidi Camii bahgesi olarak ifade etmektedir. Afyon’dan naasinin Mugla’ya
tagindigini iddia etmektedir.

179 slim tarihi konusunda 1550 tarihinde mutabik olmakla birlikte,

Cipan,
Afyon Karahisar’da 6ldiigiinii, seyhinin ayakucunda yattigini ve anisi i¢in Mugla’da

mezar tast yaptirildigini s6ylemektedir. Cipan’1 destekleyen baska bir goriis Sakib

175 Cipan, a.g.e., s. 274.

176 Sakib Mustafa Dede, Sefine-i Nefise-i Mevleviyan - 3 Cilt, Matbaa-i Vehbiye, Kahire, 1283, 2.
Cilt, s. 15-19.

17 Ali Riza Hakses, Mugla Mentese Biiyiikleri, Mugla Valiligi Yayinlari, Mugla, 1999, s. 26.
178 A¢ik-Onkas, a.g.e., S. 46.

179 Mustafa Cipan, Muglah Sahidi Dede (Hayati-Sahsiyeti-Eserleri), Bahcivanlar Basim, Konya,
2014, s. 32.
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Dede’ye aittir. Halkin inandig1 gibi Mugla’da babasinin yanindaki mezar $Sahidi’ye
ait degildir, mezar Suhudi’ye aittir. &

Sahidi’nin ailesi Mevleviligin Mugla’da temsilini baslatan ve devam ettiren
ailedir. Babasina iligkin su beyiti yazmistir:

Sahidiyem Mevlevi-i arifem gelstin bana
Isteyen sirr-1 Hiiday1 ben Hiidayi-zadeyem 181

Sahidi’nin iki oglu; Suhudi Dede ve Hisameddin Efendi’dir. Suhudi Dede

i¢in Sahidi’nin manevi oglu yo6niinde rivayetler de vardir. Ayrica 2’si erkek, 4’0 kiz

olmak iizere 6 kardesi oldugu bilinmektedir. Esine dair bilgi bulunmamaktadir. 82

Kendi dilinden Gilsen-i Esrar’da Mevlevi olusunu anlatan Unli mutasavvif

sOyle demektedir:

“Sahidi’nin, kdy koy dolastigi zamanlarda, Kozluk koyiinde, bir
Cuma gtinii abdest alirken, garip bir hale diiser, kendinden gecer.
Orada bulunan bir meczup kendisine, ““Abdest alirken gdge
bakmadin mi? Biitiin melekler basimn iistiindeydi” der. Bu siz,
Sahid’yi cok etkiler. Cuma namazindan sonra, minbere ¢ikip va’za
baslar. Va’z: bitirip kiirsiiden inerken, herkes elini dpmeye kosar.
Bu arada, dinleyiciler arasinda bulunan bir Mevlevi dervisi,
“Sende bu kadar bilgi varken, neden basinda Mevlevi kiildhi yok?”
der. Sahidi de, “Bir pir bulsam, derhal Mevlevi kiilahi giyerim”
cevabini verir. Bdylece, bu dervisle birlikte, Vakif adli koyde
imamlik yapan ve Fendyt (V. H. 925/M. 1519) mahlasint kullanan
Mevlevi dervisiyle beraber, Lazkiye (Denizli)”’deki Mevievi Seyhi
Fani Dede (V. H. 910/M.1504)’ye giderler™. 183

Sahidi’nin Vefailik’ten ayrilarak Mevlevilige intisabi ve Mugla bolgesinde
Mevlevilik adina hizmetinin baslangici bu sekilde olmustur. Ayni konuda daha fazla

detay veren Sahih Ahmed Dede su énemli bilgileri vermistir:

180 Sakib Mustafa Dede, a.g.e., Cilt I1, s. 18.
181 Hakses, a.g.e., s. 27.

182 Numan Kiilekci, Sahidi ibrahim Dede ve Giilsen-i Vahdet, Ak¢ag Yayinlari, Ankara, 1996, s.
45,

18 Cypan, a.g.e., s. 33.
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“Ve bu sélde, Sahidi /brahim Efendi cendbi 24 yasinda iken 7 sene
yaninda oldugu Seyh Hayreddin-i Vefdyi ve Seyh Bedreddin-i
Vefiyi cendblarindan mufdrakat ve Mevlevi olmak istedi;
validesinden icazet aldi. Ba’dehii, Baba Acem cendbi ile beraber
Burusa’ya varp Mesnevi Serif okuyanlarin meclisinde Baba Acem
yedinde “Mesnevi-yi Serif” verip, “Cild-i evvelden sen de oku!”
dedi. Bu okumaga basladi. Ondan, mezkiir Lazkiye’ye azimet
eyledi. Lazkiye’de Sultdn Bayezid Han-: Sdni cendbinin Sehzdde
iken, wviiciida gelen oglu Sultdn Alemgdh cenabi ve dahi
Karahisarsahib’de Celebi Emir Adil-i Sdlis merhiimun oglu Pdsé
Celebi cendbi, 71 yasinda kiilah-pOs ve Lazkiye’de tekye-i
Mevlevide Seyh Ahmed-i Fani cendbi ve kiigiigii Dervig Seydayl
cendabt ve mesnevidan Vakif karyesi imdmi Dede Fendyi cendbi
kulah-pls-i Mevlevi ve Lazkiye’de Mevlevihanede Seyh Ahmed-i
Fani ve Dede Fenayi ve Dervis Seydayi ve Pasa Celebi ve Sdhidi
Ibrdhim Efendi hirka ve kiilah-pls ve arakiyye-kes, dervis-i
Mevlevi oldu; tekye-nisinlikde kald...

Ve bu salde, 2 sene Lazkiye Mevlevihanesi’nde Mevlevi dervis olup
tekye-i mezkQrede sdkin olan Sihidi Ibranim Efendi cendbi, Sultin
Divanit Sem&@’i Mehmed Efendi cendbinmin kesf ve kerametlerini
isitip, gormege miistdk oldu. Ondan Karahisérsahib’e gormege
geldi. O sene Sultdn Divani hazretleri hacc-1 Serife gitmis idi.
Bekleyip istikbdle Konya ve Karaman’a niyyet, akibinde
validesinden mektlb gelip kardaslar: vefdti haberi geldikte, Sahidi
Ibrahim Efendi Mugla’ya gelip validesi ile gériusiip, ondan yine
vakt-i sitd iken azm-i réh edip, 27 yasinda idi.

Ve bu sélde, Kitahya'ya gelip Sultdn Divant Sema’t Mehmed
Efendi cendbi ve Pdsd Celebi cendbi Kiitahya’da bulup, onda
gorlsiip, bende ve mirid oldu... Ve hicret-i nebeviyyenin 908
salinde, mezkar Sultan Divani Sema’i Mehmed Efendi cendbi 64
yasinda Karahisdrsdhib’den kalkip, Mugla kasabasina tesrif
buyurup, mirid-i muhlist mezkiir Sahidi Torahim Efendi cenabi 36
yasinda idi; istikbdl edip hanesinde iskan buyurdu.” 18

Mevlana etkisinde tasavvufi siirleri yazan Sahidi, Divane Mehmed Celebi ve
babasinin tesirinde kalmis, Mevleviligi yayma amaci giiden siirler yazmistir.

Sahidi’nin Mevlevilik literatiiriine kattig1 onemli eserler sunlardir:*&

184 Seyyid Sahith Ahmed Dede, Mecmiatii“t-Tevarihi“l-Mevleviyye, (haz. Cem Zorlu), Insan
Yaynlari, istanbul, 2003, s. 139-140.

185 Nalgakar ve Ulger, a.g.e., s. 89.
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Divan: Sahidi divaninin tam niishasi bulunmamaktadir. Bu nedenle toplam
siir sayisi bilinmemektedir. Bilinen yedi niishas1 i¢cinde 6nceden kirk ii¢
bilinen siir say1s1 Mustafa Cipan tarafindan yapilan ¢alisma sonucunda 107
olarak tespit edilmistir. Stileymaniye Kitlphanesi’ndeki kayitli niishada
digerlerinden daha fazla siir vardir. Mevland muzesinde de niishasi
bulunan eserde “kaside, terciibend, muhammes, tahmis, mistezad, gazel,

kita, rubai ve beyit” ornekleri vardir.

Giilsen-i Vahdet: 1536°’da Mesnevi ile ayni tarz ve vezinde yazilmistir.
Turkge, Farsca iki 6nsozll eser Turkge’dir. Sade ve hareketli dilde insan
giizelligine iliskin tasavvufl anlamlar detayli sekilde aciklanmistir. Sag,
sakal, yiiz, gz, agiz, bas gibi insan yiiziiniin unsurlar kisilestirilmis, 457
(Cipan’a gore 491) beyit ile hikayelestirilmistir. Kurulan diyaloglarla
okuyanlarin vahdet fikrine erismesi hedeflenmistir. Mantiku’t-Tayr
(Ferididdin-i Attar) ve Giilsen-i Raz (Sebiisteri) isimli eserlerden
etkilendigi distiniilse de olaylarin islenmesi ve unsurlar1 bakimindan
Ozgiin ve yerel oldugu kabul edilmektedir. Dogrudan Mevlevi terimler
kullanilmamus, tasavvufi remizlerle olusturulmustur. Genel olarak
tasavvufa ve Mevlevilik birikimine katki saglamistir. Sahidi, bu eseri
yazdiginda 68 yasindadir. Birikimini 6zgin bicimde yansitabilecegi
seviyeye eristikten sonra boyle bir eser yazmistir. 1996’da Numan Kulekgi

tarafindan Ankara’da yayimlanmistir.

Giilsen-i Tevhid: 1530’da Mesnevi ile ayni tarz ve vezinde yazilmistir.
Mevlevilikle ilgili sozlikten sonra ikinci eseridir. Farsca olup
Mesnevi’den secilen beyitlerin (her ciltten 100 beyit) beser beyitle
serhinden olusmaktadir. Cezire-i Mesnevi (Yusuf-1 Sine-¢ak) isimli
Mesnevi serhi takip edilmistir. Kirk iki niishasi bulunan eseri Ahmed
Niyazi nesretmistir. Midhat Bahari Baytur Tlrkce’ye ¢evirmistir.

Sahidi 62 yasinda bu eseri yazmistir. Yillar boyu Mesnevi okutmus, serh
etmis ve birikimi boyle bir esere aktarmistir.

Sahidi kitabinda serh ettigi beyitlerde 0rnek getiren, olay anlatan beyitler

yerine, hikmet ve anlam yogunlugu olanlari segmistir. Aslinda Sahidi,
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Mesnevi’den sonra olusan 250-300 yillik birikimi bir anlamda

yorumlamustir. Ornek olarak Mesnevi’den 1426. Beyiti;

“SOff ibnl’l-vakt based der-misal
Lik safi, farigest ez-vakt (i hal”

“SOff, vaktin eviddidir sozii, bir misal olarak soylenir.
Fakat safi olan sufi vakitten de halden de ge¢mistir”,

Sahidi’nin serhi ise su sekildedir:

“Agah ol da, sen bu hali iste:

Mevlevi ol, abdal denilen velilere dsik ol.

Bu héle &gah olmak istiyorsan, ¢ilgin bir dsik olan Sahidi’ye gel.
Ey sddik dost!

Eger bana dost olursan, benim bu sirlarima vakif olursun.

Ben bu acayip hali istemekteyim.

Yalniz istemek degil, belki de bu calismamla, bu istegimle o
haldeyim.

Dilberin visalini istiyorum, her isteyenlerden daha ziyade
istiyorum.”

Giilsen-i Esrar: Farscga eserde Sahidi, Mevlevilik, Mevlevi sahsiyetler ve
kendisi hakkinda bilgiler verilmistir. Omriinin son déneminde bir nevi
hatiratin1 kaleme almistir. 1544°de 76 yasinda Hakk’a yiirimeden 6 yil
once yazmustir. Manzum olan eserin Mugla Mevleviliginin agilim ve
gelisimi tarihini anlatmasi yoniiyle nem arz etmektedir.

Tuhfe-i Sahidi: Mesnevi i¢in hazirlanmis Farsga-Turkgce manzum
sOzllktdr. Sahidi’nin ilk Mevlevi eseridir. Eser 1514°te telif edilmis ve
ziyadesiyle Onem gOrmiistiir. Mesnevi tarzindaki altmis bir beyitle
baslamaktadir. Yirmi alti bolimde bes- yirmi beyit araliginda nazimlar
halinde diizenlenmistir. Her boliimiin kita bagligi vardir. Mesnevi tarzinda
136 beyit olan yirmi yedinci bolumiin ardindan “Der Beyan-1 Tarih-i
Sahidi” bagligindaki b6lim yer almaktadir. Oldukga kapsamli olan eserin
hedefi iptidai diizeyde Fars¢a’nin 6grenilmesidir. Ezberlenmesi kolay 1400
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Farsga kelime igin Tiirkce, az da olsa Arapca karsiliklart bulunmaktadir.
Ingilizce gevirisi de yaytmlanmustir.

Sahidi’nin ilk eser olarak Tuhfe’yi yazmasi pedagojik anlamda oldukca
isabetli bir yaklagim olmustur. Mevlevihane’de okuttugu Mesnevi’nin
daha Kkolay anlagilmasi, etkili olabilmesi i¢in sOzluk gereklidir. Eser
manzum sozliik gelenegini giindeme tekrar tasimis, Sahidi ve Mugla
Mevleviligi diinyada taninmistir. Bilinen yirmi dokuz serhi ile etkisi 20.
Yiizyilda dahi devam etmistir.

vi.  Mevlid: Bilinen diger mevlitlerden farkli olup 823 beyitten olusmaktadir.

vii.  Serh-i Gulistan: iki niisha olarak Siileymaniye Kiitiiphanesi’nde bulunan
Sa’di-i Sirazi eserinin Fars¢a serhidir.

viii.  Risale-i Afak u Enfiis: 74 beyitten olusan eser nazim tiiriindedir. ilk ve
diger beyitlerde ikinci misralar arasinda kafiyelidir. Tasavvufi risaledir,
konusu insanin kainattaki varligidir. Bazen Mevlana’ya nispet edilse de
dil, 0slup, kelime secimi incelendiginde Sahidi’ye aidiyeti daha
kuvvetlidir.97 Zayifligin Sahidi’nin Farsgayr kitaptan 6grenmesinden
kaynaklanmaktadir.

Eserin Siileymaniye Koleksiyonlari, Ankara Milli Kiitiiphane, Beyazit
Devlet Kiitliphanesi, Mevlana Miizesi ve Konya Il Halk kitiiphanelerinde
niishalar1 bulunmaktadir. 18

iX.  Sohbetname: Miirsid ile miiridin sohbet adabina iliskindir. Sahih Ahmed
Dede, Mecmdaatu’t-tevarihi’l-Mevleviyye’de, Sakib Dede Sefine’de
kaydetmistir.

X. Giilsen-i Irfan: Oglu Suhldi’ye vyazdigi Farsca eserin niishasi
bulunamamuistir. Esrar Dede zikretmistir.

xi.  Twrasname: Farsca, yetmis dokuz beyitten olusan tasavvufi mesnevidir.
Kesin olarak Sahidi’ye ait denilememektedir. Mevlana veya Sultan

Veled’e de atfedilmistir.

18 Mirside Topcu, Iskname, Tirdsname, Risale-i Afdk u Enfus (metin-geviri-inceleme). Yiiksek
Lisans Tezi, Selcuk Universitesi Sosyal Bilimleri Enstitiisii, 2009, s. 107.
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xii.  Miisahedat-1 Sahidiyye: Sefine’de kaydedilen risalede Mevland ve
Divane Mehmed Celebi’den Sahidi’nin aldig1 feyiz ve gordiigii manevi

lituflar belirtilmektedir. 87

Sahidi hakkinda hayatina iligkin veya gosterdigi mucizeleri igeren birgok
menkibe vardir. Ornek olarak dedesinin izdivaci, babasmin dogumu igin su menkibe

anlatilmaktadir:

“Dedem Hicaz seferinden donerken Miswr’a yakin bir kdfir koyiine
ugrayip sergerdelerden birinin evine misafir olur. Gece yatarken
evin kizi tarafindan uyandirilip ‘Misafir! Miisliiman misin?’ diye
soruldugunda, dedem ‘L& ilahe illallah Muhammedin Resulullah’
diye cevap verir. Bunun iizerine kizin, ‘Ras0l-i Ekrem Hazretleri
bana riiyamda Islam’i telkin etti, beni alip bu kabristandan
kurtarmalisin. Aksi halde, elim eteginde olur, davaci olurum’
demesiyle kizi da alarak tekrar hicaz tarafina gider. Kizi kendisine

nikahlar ve bu izdivacdan babam dogmustur”. 18

Sahidi’nin  zaman ve mekan atlama kerametine iliskin anlatilan

menkibelerden bir digeri de su sekildedir:

“Eren’in kerametleri Jstanbul’da padisahin kulagina gidiyor.
Padisah merak ediyor ve Sahidi’yi davet etmek icgin haberci
gonderiyor. Haberciler Istanbul’dan Mugla’yva at siwrtinda ve
atlarim degistirerek ancak dort ayda gelebiliyorlar. Sahidi’nin
simdiki tiirbesinin bulundugu yere geliyorlar. Sahidi’yi orada
buluyorlar. Geldikleri sirada cuma ezani okunmak iizeredir. Sahidi
Eren abdest aliyor. Padisahin davetini bildiriyorlar. Bunun iizerine
Sahidi Eren “peki” diyor. Cuma namazimi burda mi yoksa
Istanbul’da mi  kilmak istediklerini soruyor. Haberciler ¢ok
sasiryyorlar. Namaza ¢ok az bir siire kalmis ve onlar ancak dort ay
gibi bir siirede bu mesafeyi asmis, gelmisler. Meraklarint gidermek
icin “Jstanbul’da” diyorlar. Sahidi Eren onlardan gozlerini
kapatmalarimt istiyor. Kisa siire sonra gozlerini agiyorlar ve
kendilerini /stanbul’da bir camide buluyorlar.”” 8°

Sahidi Hazretlerinin bir gecede Kur’an yazdigina iliskin anlatilan menkibe de

vardir: Padisahin huzuruna ¢iktiginda, onun kerametlerini duyan ve merak eden

187 Cipan, a.g.e., s. 274.
188 Mehmet Naci Onal, Mugla Efsaneleri, Mugla Universitesi Yaynlari, Mugla, 2003, s. 317.

189 Mehmet Naci Onal, “Hoca Ahmet Yesevi Tesirindeki Mugla Erenleri”, I. Tiirk Diinyas1 Lehce ve
Edebiyatlar1 Sempozyumu Bildirileri Kitabi, s. 167-183, 21-22 Nisan 2000, Mugla, s. 179.
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Padisah kendisinden bir gecede Kur’an-1 Kerim yazarak ciltli olarak hazir etmesini

istemis. diyle her seyiyle hazirlamasini istiyor.

Odasina ¢ekilen Hazreti gece saraydakiler merak ederek odasina geliyor.
Kapiyr agtiklarinda meleklerin  geldigini, bazilarinin  kagitlar1  toparlarken,
digerlerinin yazdig1 ve ciltledigi goriiliiyor. Sabah Padisah’in istedigi Kur’an-i

Kerimi hazirlaniyor. 1%

1.4. Suhudi Dede (H. ?-1000/M. ?-1591)

Sahidi’nin iki oglundan birisidir. Suhudi’nin ilk 6gretmeni babasidir. Uzun
yillar babasima hizmet etmistir. Babastyla gittigi Afyon Sultan Divani’de 40 gun
kalmis ve babasinin vefatiyla Mugla’ya donmistiir. Babasi vefatindan sonra 43 yil

Mugla Mevlevihane’sinde seyhlik yapmustir.

Sakib Dede’nin belirttigi tizere, mezar1 Mugla Mevlevi Zaviyesi’nde Seyyid
Kemaleddin Efendi’nin ayakucundadir.

Ali Enver Tezkiresi’nde, Suhudi Dede i¢in babasina hal ve olgunluk yoniyle
cok benzedigini ifade etmistir. Esrar Dede, Giilsen-i Irfan isimli eseri Sahidi’nin,

Suhudi igin yazdigimi belirtmistir. Ancak eserin niishasi tespit edilememistir. %

Onemli bir mutasavvif olan Suhudi Dede, tasavvufi fikirlerini yaymak
amaciyla babasi ve dedesi gibi siirler yazmistir. Yazdigi 6rneklerde aruz ve dile

hakimiyeti gorilmektedir:

“Dehan-: fikr-i dilde gonce-i giilzart canumdur
Hayal-i serv-kaddiin haylinden hatir-nisanumdur
Firak-: [a’l-i nabunla bela bezminde ey saki

Demadem esk-i gulgunum serab-1 ergavanumdur” *%

190 Namik Agikgdz, “Mugla Menkabe ve Efsanelerinde Kanuni Sultan Siileyman izleri” Prof. Dr.
Dursun Yildirim Armagani, Ankara, 1998, s. 107.

191 Mustafa Cipan, Muglah Sahidi Dede, Hayati-Sahsiyeti-Eserleri, Nur Basimevi, Konya, 1986,
s.51; Kiilekei, a.g.e., 1996, s. 38.

192 Geng, a.g.e., s. 44.
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1.5. Husameddin Efendi (H. ?-1026/M. ?-1617)

Sahidi’nin ogludur. Babasi ve kardesi gibi mutasavviftir. Hiisameddin,
tasavvufi gorislerini ifade etmek amaciyla siiri kullannmig, 1585°te “Tuhfe-i

Hisamiyi yazmistir. Farsga kurallar igeren bir eserdir.

“Kilk-i sthhatile buni yazdr Hiisam bin Sdhidi
Okuyan tahsil-i fiirs idiip muradina ire
Didiler gokde melaik sevk ile tarih ile

Sahidi-zade Hiisamj yadigarim gore”

Ula’nin dini merkez olma 6zelliginde Hisamettin Efendinin etkisi olmustur.
1617°de vefat etmistir, tiirbesi de Ula’dadir. Tiirbe karsisinda kendi adini tasiyan
cami bulunmaktadir. Ayrica tlirbenin yaninda halkin kara selvi dedigi ¢cap1 3 metreyi
asan tarihi agaglar bulunmaktadir. Tiirbe kapisindaki kitabede su misralar

bulunmaktadir:

“Bina-yt ars-1 istibaha sarf-i malile

Ehibba etdiler Hamza Efendi hazretin tayin
Miikafatin ide Firdevs-i A’la’da Mevla
Civar-1 hazret-i sultan-i Kevneyn ile hur-i iyn
Muhakkak kutb-i ‘alem gavs-i azamd: asrinda
Aceb mi agiyan-1 murg-1 ruhi olsa ‘illiyyin
Edub bir savt hatifden didi tarihcun Kesbi

Yapuld: Tiirbe Halen oldi asude Husameddin® 1%

1.6. Sul Efendi (17. yy. sonu)

Yerkesik’e Buhara’dan gelen sdfilerdendir. Mevland’nin tedrisinden ge¢mis,

Konya’dan Mugla’ya gelmistir. Mezar1 da Yerkesik’tedir. Vebadan 6lmiis ve taun

198 Geng, a.g.e., s. 45.
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mezarligina gomiilmistiir. Saman, Alevi ve diger inanglara karsilik Hanifi-Mevlevi

yorum getirmistir. 1%

1.7. Yusuf Ziyaeddin (H. 1252-1327/M. 1836-1909)

Babas1 Koca Mustafa Efendi’dir. Ulemadan “Haci1 Omer ve Hac1 Veliyiiddin
Efendi”lerden icazet almis bir Mevlevi’dir. 1909°da vefat etmistir.

Usta bir sairdir. Hiciv yazma kabiliyeti ile taninmistir. Birgok kitabe ve mezar

tasinda manzumesi vardir. %

1.8. Hact Mehmet Zekai (H. 1256-1351/M. 1849-1932)

Kursunlu Medresesi'® miiderrislerinden Hact Mehmet Rahimi’nin oglu olup

kendisi de 1878’de Saadettin Efendi’den icazet almis ve ayn1 medresede muderrislik
yapmustir. 1904’te Mugla Miiftiisii atanmisg, yas haddinden emekliligine kadar (1913)
gorevini siirdlirmiistiir. Ayn1 zamanda mesnevihanlik yapmis, Arapca ve Farsca’y
iyi bilen bir mutasavviftir. 1932’de vefat etmistir, mezart Eski Sehir

Mezarligi’ndadir.

Basilmamis “Ithafii’|-Ahlaf fi Tefsiri Sureti’l-Kaf” adinda Arapca tasavvufi-
felsefi tefsiri, “Mevlidi’n-Nebi” manzumu, Divan’:, mantik ve kelam notlari, medh
ve hicv beyitleri bulunmaktadir. Asikane-rindane tarzinda yazdig: “Ey bulbul” isimli

gazeli meshurdur:

Nedir seydaca derdli derdli bu efganin ey biilbiil
Acep bir gonce-i terruya mi nalanmn ey biilbiil
Safif-i nale-i dil-suz ile giilzari aglattin
Siriskinden suvarmak mi giile cevlamn ey biilbiil
Seb-i yeldayr hasretle dimagin telhkam elbet
Visal-i fecr ig¢in mi her seher elhanin ey biilbiil
Neva-yi atesinin giilde tesir m’eylemez yoksa

Ceker mi kendini naze gil-i handanin ey biilbiil

194 Onal, a.g.e., s. 181.
1% Eroglu, a.g.e., s. 88.

196 Bkz. Kursunlu Cami aciklamasi s. 24.
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Senin de kendi halince bilinmez dertlerin varmig
Derun-: derd-nakin igin nedir dermanin ey biilbiil
Hezaran igvesiyle gonceler hande eder ahin
Kesilmez yine etraf-i giile devranin ey biilbiil
Rubab-: nevhadar-var bu hurus-1 dil-hirasinda
Bugun bir giilsen-i rana senin kiilhanin ey biilbiil
Sen aglarsin giil icin giilyagin agyar sarfeyler
Firak-: yar ile her an bu mudur sanin ey biilbiil
Zekai-var meclub-z giil i miil oldugun zahir

Bu envar-: taassuk ile meftur canin ey biilbiil 107

2. Naksibendiyye Mensubu Sahsiyetler
2.1. Kurbanzade Haci Siilleyman Efendi (H. 1211-1291/M. 1797-1875)

1797’de dogmustur. 20 yaslarinda Kirkagag’ta ilim tahsiline baslamis, yiuksek
ilmini Evliyazade Haci Ibrahim Efendi’den almistir. Bundan sonra tasavvufa
yonelmis, Bozkirlh Memis Efendi ve Abdullah Mekki Hazretlerinden sirlarini
ogrenmistir. Memleketi Mugla’ya donerek Kurbanzade Camii Medresesini insa
ettirmis, insanlara Islami bilgiler aktarmis, ruh terbiyesine c¢alismistir. Camide

imamlik ve tekkede seyhlik yapmistir.

1875’te vefat etmis, Kurbazade Camii 6ncesinde orada bulunan camiinin
imam1 Biilblil Hoca isimli kisinin yanmma defnedilmistir. Naksibendi Tarikati
biiyiiklerinden sayilan Kurbanzade Haci Siileyman Efendi, baz1 zamanlarda “Hatm-i
Hacegan” yaptirmis, tefsir, hadis ve tasavvuf konularinda irsad etmistir. Kendini ilme

adayan, giizel ahlakl1, comert kisiligiyle nam salmustir.'%

Halen ziyaret edilen mezarma dilekleri igin vasita arayanlar gelmektedir.

Kurbanzade Efendi hakkinda halk arasinda bazi kerametli olaylar anlatilmaktadir.

197 Eroglu, a.g.e., s. 89.

198 Hakses, a.g.e., s. 102.
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Vefat edecegi giinii ziyaret edenlere sdyledigi, evinin oninde kuglk
torbalarda yemis koyarak gelen ¢ocuklara ikramda bulundugu, “bunlar1 ayiplamayin
kurban oglunun keseleridir” dedigi, hizmetine bakan talebesi Saban’in Osman
Dayr’dan Mugla kiitiiphanesinden “Ruhu’l-Beyan Tefsirini” getirmesini istedigi,
Osman Dayr’nin anahtarla agarak girdigi kiitiiphanede Kurbanzade’nin kitabr kendi
eliyle ona uzattig1, Halifesi Hac1 Molla Mustafa Efendi’ye verdigi testiyi Mugla’da
kituphanede bulunan esiyle birlikte doldurup getirmesini istedigi. Molla Mustafa
Efendi’nin kiitiiphaneyi ac¢tig1 sirada Kurbanzade’nin orada namaz kildigin1 gérdiigi,
testiyi alip ses etmeden c¢iktigi, doldurdugu testilerle yaylaya gelip oradaki

Kurbanzade’ye verdigi anlatilmaktadir. %

Halkta tesiri yuksek olan benzeri kerametler kendisine ilgiyi artirmis ve
efsanelestirmistir. Hatta Mugla’da birisine hizli oldugunu anlatmak i¢in “Kurbanzade
gibi masallah” dendigi, ¢ok gezenlere de “Kurbanzade’yi gectin” dendigi

bilinmektedir.2°°
2.2. Seyh ibrahim Efendi (H. 1256-1319/M. 1840-1901)

Manisa’da Hac1 Evliya Hoca’dan icazet almistir. Daha sonra Denizli’de
Naksibendi Seyhi Yalvacli Hact Hasan Feyzi Efendi’ye baglanarak manevi ilimleri
tahsil etmistir. Onun halifesi olarak Mugla’ya donmiis Hact Zorbaz Mehmet Aga
selamliklarinda dersler vermistir. Marmaris ve Ahikdy’de Ogretmenlik yapmis,
ilkokullarda giizel yaz1 Ogretmistir. Rodos’ta Vali Abidin Pasa’nin ilmi

miinakagalarina katilmistir.

Oglu Hasan Hulusi Efendi’nin ifadelerine gére Istanbul’da egitimi siiresince
babasinin 1500°den fazla tekke ve okulu ziyaret etmis, hemen tiim tarikatlerin usul
ve adabim1 6grenmistir. Devrinde giizel yazi bilgisi, ilmi miinakagsalarda yer alarak

halki aydinlatici agiklamalar yapmasiyla bilinmektedir.

199 Hakses, a.g.e., s. 102.

200 fsmet Esmeli, Mugla-Yataganuve ¢evresi halk inanislar1 ve uygulamalarl lizerine bir arastirma.
Yiksek Lisans Tezi. Dokuz Eylul Universitesi Sosyal Bilimleri EnstitusQ, Izmir, 2006, s.24.
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General Mustafa Muglali’nin dayisidir.?%
3. Rifaiyye Mensubu Sahsiyetler
3.1. Seyh Hasan Nuri (19.yy)

“Tarikat-i Hazret-i Seyyid Rif&’7 bendegdnindan
Cenab-: Seyh Hasan Niri Efendi hasbeten Ii’llah
Edip sa’y-i belig icrd ictin erkdn-1 pivdni (?)
Yapup bu dergehi ussdka dil-hah Gzre ma’bed-gah
Boyar (?) levh-i gonulden ab-: havz-1

Acar gul gibi gllsitan-: dil-abr habab-1 egbah (?)
Gelup dort er didi yarana erenler cevherin tarih

Tamdm oldr Rifa’i hdnekdhi baba eyvah 1278

Yukarida metni verilen kitabe Hasan Nuri’nin Mugla’daki turbesindeki
metindir. Buradan Hasan Nuri’nin Rifa’1 seyhi oldugu, 1861’de Rif’i dergahi insa
ettirdigi bilgilerine ulasilmaktadir?®?. Biyografisi hakkinda daha fazla arastirmaya

ihtiya¢ duyulmaktadir.
Seyh Hasan Nuri hakkinda s6zli gelenekteki meshur menkibe su sekildedir:

“Dagdan gelip Mugla’yt basan eskiyalar, Seyh Hasan Nuri’ye
gosterilen teveccuhl gérince ondan biitiin zenginligini istemistir.
Seyh, tek zenginligim muhabbetullah, onu aln, kotl yollardan
vazgegin demistir.

Eskiya basi, inanmamus, israrla hazineyi istemistir. Ayni cevabi
alinca, din iman bilmez eskiya basi, “Yakin su firini ve atin igine
bunu!...” demistir. Adamlar:t denileni yapmig, yanan firina Seyh
Hasan Nuri’yi atarak kapagini kapatmisiar. Biraz sonra kapagi
actiklarinda Seyh’in icerde oturmus, tesbih ¢ektigini gormiisler.
Daha fazla odun atip yine kapatmisiar. Tekrar agtiklarinda hazret
yine tespih ¢ekmekteymis. Birkag kez daha olunca eskiya basi, “Bu
adam mobarek biri, bunun paralarini alamayiz.” diyerek hazreti
firtndan ¢ikarmuslar. Ayrilacaklart sirada hazret, “Eviadim, sana
muhabbetullah  zenginligimden vereyim” demis, eskiva basi

201 Hakses, a.g.e., ss. 149-150.
202 Acikgdz, a.g.k., 2017.
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donerek “O dedigin ne ise yarar?” diye sormugtur. Hazret, “Hem
bu diinyami, hem oteki diinyant bu hazine ile mamur edersin.”

deyince eskiya biitiin adamlariyla beraber, Seyh Hasan Nuri’nin

elini dpiip tovbe etmis ve dergdha baglanmigtir.”

3.2. Ahi Sinan, Ahi Ebu Bekir, Ahi Yahya (14. yy. Baslar)

Ahilik, Kirsehir’de Ahi Evran-1 Veli tarafindan temsil edilen “kardesler”
anlamina gelen dini-igtimai bir teskilattir. Fakirleri koruyup gozeten, imaret kuran,
isleten, kendilerine has iletisim sekilleri ve gizleri bulunan bir yapilanmadir. Ticaret
ve sanat erbabi arasinda yaygin olup mutlak kardeslik inancina baghdir. Ahi
reislerinin okur-yazar, yasadigi donem ve yerin bilgili, ahlakl kisilerinden oldugu ve

halk tarafindan da muhabbetle karsilandig1 bilinmektedir.

Mugla yéresinde de Orhan Gazi ve Murad Hiidavendigar dénemlerinde Ibn-i
Batuta’nin aktardigina gore 1332 yillarinda Ahi zaviyeleri bulundugu, kendisinin de
buralarda misafir edildigi, ikram gérdiigii anlasilmaktadir. Mentese bolgesinde Unli
seyyahin da aktardigina gore bilinen ii¢ tinlii Ahi vardir. Ahi Sinan, Mugla’nin
Diigerek koyiinde yasamustir, tiirbesi de buradadir. Leyne’de zaviyesi (kiglk tekke)
bulunmaktadir. Diigerek koyii vakiflart buralardaki Ahilerin merkezi olmustur.?%
Ahi Ebu Bekir, Ahi Kdylinde (Yatagan Nahiyesi) yasamis ve tiirbesi buradadir. Ayni
yerde zaviyesi de vardir. Zaviyenin vakiflar ile seyhligini Rifaiyye tarikati ehlinden
Seyh Hasan’in yiiriittiigli ifade edilmektedir. Buna iligkin 1863 tarihli yetki fermani
bulunmaktadir. Ahi Yahya, mezarmin Mugla’da Yusuf Efendi Mektebinde oldugu

bilinmektedir.2%°

Ahilerin, “Dért Kutub’un ikincisi tarikat piri, Alemlerin babasi Seyyid
Ahmed-er Rufai el-Hiiseyni Hazretleri’ne mensup olduklarini ifade eden sozleri

nedeniyle Rifdiyye tarikatina bagl olduklari ifade edilmektedir. 2%

203 Acikgdz, a.g.k., 2017.
204 Esmeli, a.g.e., S. 26.

205 http://dumberek.atwebpages.com/index-5.1_makale-arastirma-ahi-sinan-cami.html (21 Temmuz
2019).

206 Hakses, a.g.e., s. 40.
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4. Bayramiyye Mensubu Sahsiyetler
4.1. Ug Erenler (14. yy)

Eski Turkce’de eren “erkek” anlamindaki er kelimesinin g¢ogul halidir.
Kelime anlamini zamanla yitirmis tekil olmustur. Kullaniminda “er, eren, erenler,
Hak erleri, Hak erenler, Allah adami” gibi ifadeler vardir. Tlrk tasavvufunda “veli”
anlaminda kullanilmis, “Allah’in  dostlugunu kazanmis, insanlara rehberlik
yapabilecek faziletli, fedakar ve comert kisiler” igin kullanilmistir. Mensup oldugu
bolgeye gore de “Horasan erenleri, Rum erenleri” ifadeleri ile anilan kisiler saygi
duyulan, insan-1 kamil kabul edilen kisilerdir. Erenlere sefkat, fedakarlik ve
hosgoriileri icin “baba, ata, dede” de denilmistir. Ozellikle Mevlevi ve Bektasiler

tarikat bilytikleri icin “erenler, erenlerim” demistir.2%

Mugla yakinlarinda da Omer, Salih ve Mehmet adiyla Bayramiyye tarikat:
mensubu “Uc¢ Erenler” bulundugu rivayet edilmektedir. Buhara’dan geldikleri
Digerek Koyl Asagi Camii mevkii, Mugla Pisi (Yesilyurt Beldesi)’de ve
Yatagan’da yerlestikleri bilinmektedir. Mezar yerleri konusunda farkli rivayetler
vardir. Yine haklarinda birgok soylenti de bulunmaktadir. Osmanli Padisah1 Yildirim
Beyazid’in beylikleri kaldirmak i¢in yaptigi savasta sehit diistikleri bu
soylentilerdendir.2%®

Ahi Sinan’in bu zatlarin en biiyligii, digerlerinin onun miiridi oldugu diger

sOylentidir.
4.2. Pisili Hoca (H. 895-974/M. 1490-1567)

Halk arasinda Pisili Hoca denilen Pisili Isa Abdiilvahap’m 16. Yiizyilda
yasadig1 rivayet edilmektedir. Bolge hakli arasinda tanman ve sevilen eren,

Kanuni’nin Rodos Seferine giderken kendisini ziyareti ile meshur olmustur. Tiirbesi

207 Siileyman Uludag, “Erenler”, DIA, Cilt 11, Ankara, 1995, s. 294.

208 Hakses, a.g.e., s. 28.
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Mugla Yesilyurt’tadir. Bolgede Cami’den baska bir medrese de oldugu

soylenmektedir.2%°

Mugla ve Ege bolgesinde bilinen ve ziyaret edilen tiirbede adaklar adanmakta

ve yemekler dagitilmaktadir.

Kendisini meshur eden Kanuni ziyareti sirasinda Rodos’a sefere giden
Padisahin ziyaret ettigi ve hayir duasimi almak istedigi Hoca, Rodos’u alip
alamayacagini soran Sultan Siileyman’a: “Marmaris civarindaki Armutalan’dan
askerlerini gecirirken {iizerlerini yoklayin. Eger iizerlerinde armut bulunursa
gitmeyin, bulunmazsa gidin muvaffak olursunuz” demistir. Kanuni’nin Marmaris’ten

cikarken bunu uygulattig1 ve armut ¢ikmayinca sefere gittigi rivayet edilmektedir.

Mugla’da Pisili Hoca, Ahilik gelenegiyle anilmaktadir. Kanuni ve askerlerine
ikramda bulunan Pisili Hoca rivayete gore, az miktarda sut ile tim orduyu, yine az
miktarda saman ve arpayla tiim hayvanlarini besledigi anlatilmaktadir.

Pisili Hoca’nin Pisi Mescid-i Serifi Zikirhanesi ve Sofuhanesinin kurucusu

oldugu bilinmektedir.?°

5. Diger Onemli Sahsiyetler

Tasavvuf veya tarikat baglantis1 konusunda kesin bilgi bulunmamakla birlikte
Mugla ve civarinda yasadig: bilinen dini kimligiyle 6n plana ¢ikan bazi sahsiyetler

sunlardir:
5.1. Pir Ahmet Celebi (11. yy)

Eski Tiirbe koyiinde, Ikiz tiirbe denilen yerde Pir Ahmet Celebi ve
torunlarmin mezar1 bulunmaktadir. Pir Ahmet Celebi igin Buhara’dan geldigi,
kurdugu medrese ile ilim yaydigi bilinmektedir. Hakkinda anlatilan farkli menkibeler

vardir.?1

5.2. Saldir Seyh Horasani (Sel¢uklular Dénemi)

209 Esmeli, a.g.e., s. 27.
210 Onal, a.g.e., s. 171.
21 Onal, a.g.e., s. 181.
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Tiirbesi Bodrum Gilimbet sirtlarindadir. Tiirbeden baska basinin gomildiigii
bir mezar daha vardir. Rivayete gore u¢ beyi olan Saldir Seyh Horasani’nin
Gumbet’te Bizans askerleri ile savasirken diisman kilictyla basinin kesildigi, yerden
aldig1 bastyla savagsmaya devam ettigi, kendisini géren bir kadinin bunu sdylemesiyle
basin diistiigli anlatilmaktadir. Basin diistiigii yere ve savasmaya devam edip yiiz

metre ileride diisen bedeninin oldugu yere birer mezar yapilmustir.?'?
5.3. Ahmed Gazi (H. ?-793/M. ?-1391)

Milas ve Becin hiikiimdaridir, Menteseoglu Ibrahim Bey’in ii¢ oglundan
birisidir. Rodos Sovalyeleri ve Kibris Kralligiyla miicadele etmistir. “Emir-i Kebir,

Muratip, Sultam Miiliikiil Arap Velecem” iinvanlari ile anilmaktadir.?'?

Kitabede yazildigina gére Ahmed Gazi tarafindan Milas yakinlarindaki
Pecin’de medrese 1375-76 yilinda insa ettirilmistir. Menteseogullari’nin merkezi de
Ahmed Gazi tarafindan Pegin olarak belirlenmis ve imari i¢in c¢alismistir. Yine

kitabede su ifadeler goriilmektedir:

“llim talep etmek tiim Miisliiman erkek ve kadinlara farzdir. Bu
kutlu medresenin yapinmuini biiyiik emir, murabit, sahillerin sultan,

din ve devletin tact Ibrahim oglu Ahmed Gazi, yardimi aziz olsun,

emretti.” 214

Evliya Celebi’nin 1671’de bolgeye yaptigi ziyarette “Ahmed Aga
Medresesi’nin Orhan Bey Camii karsisinda oldugu ifade edilmistir. Fethiye’deki
Uzumlu ve Kaya’daki cami vakiflarini tespit ettirmis, medrese yaptirmis, vakfin
tespit ettirmistir. Adiyla anilan medresenin bir kismi tiirbe yapilmis Ahmed Gazi

burada yatmaktadir. Kitabeden 1391’de vefat ettigi anlagilmaktadir.

Halk nazarinda bir ziyaretgah haline gelen tlrbe ¢evresinde Becin Dede kabri

ve tarihi bir cesme de vardir.

5.4. Senkoy Dedesi (H. ?-872/M. ?-1468)

22 Onal, a.g.e., s. 176.
213 Semavi Eyice, “Ahmed Gazi Medresesi ve Tiirbesi”, DIA, Cilt 2, .69, Ankara, 1989, s. 69.

214 Habertirk Gazetesi, “Ahmed Gazi Medresesi Ziyaretcilerine Hazirlaniyor” Habertiirk Gazetesi, 15
Aralik 2018, https://www.haberturk.com/mugla-haberleri/65432383-ahmed-gazi-medresesi-
ziyaretcilerine-hazirlaniyor(16 Temmuz 2019).



92

Milas’in yeni adi Senkdy eski adi Seyh kdy olan koyiinde bir tiirbe
bulunmaktadir. Zekai Eroglu’nun ifadesine gore tlirbede ii¢ kabir oldugu ikisinde

fatiha yazildig1 belirtilmistir. Tiirbe kapisindaki kitabede:

“Hanei tiirbe Sehyiil arifin Abdurrahman Efendi fi sene-i salisin
dulef ve rakamla 1030 /16207 21°

ifadesi bulunmaktadir.
Tiirbe i¢inde mezar taginin birisindeki;

“Ve huve halifetl Seyyid Mehmed el-Buhari el-muteveffu fi- sehr-i
Bursa. Ente fa’n&’llahu ruhahu ve’l-caziz. Amin ya rabbe’l-
“alemin tarih fi 884/ 1468

ifadesinden buranin Bursa’da vefat eden Buharali Seyyid Mehmed’in makami

oldugu anlasilmaktadir.

Tiirbe icin anlatilan efsane su sekildedir:?'® “Eskiden savas sirasinda asker
vurulur. Vuruldugu yerde bir gecede tiirbe olusur. Kendisi ve askerleri o tiirbede
yatmaktadir. Tiirbenin taglar1 civarda bulunmamaktadir, nereden geldigi de

bilinmemektedir”.
5.5. Hamursuz Mustafa veya Mehmet Sait Dede (14. veya 15. yy)

Hamursuz Dede’nin Seyyid Kemaleddin’in kardesi oldugu, asil adimnin
Mehmet Said oldugu kaydedilmektedir. Biyografisine iliskin detayli bilgi veya belge
bulunmamaktadir. Ekmek yaparken hamura maya katmadigindan ‘“Hamursuz”

lakabiyla anilmaktadir.?!

Mugla-Diigerek arasi kendi adi ile anilan tepede yattifina inanilmaktadir.
Mugla’nin ilge ve kdylerinden gelenler dua ve niyazda bulunarak, mum yakmakta,

adak kurban kesmektedir. Halk arasinda Mugla merkezinin ¢evreye gore

215 Broglu, a.g.e., s. 189.
216 Onal, a.g.e., s. 176.
217 Eroglu, a.g.e., s. 210.
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depremlerden daha az etkilenmesinin nedeninin Hamursuz Dede’nin kerameti

olduguna inanilmaktadir.?8

Hamursuz Dede’nin “Yahudi” oldugu, Hamursuz Dagi’ndaki tiirbesinin “agik

kilise” olduguna iligkin kesin bilgi ve belgeye dayali olmayan sdylentiler vardir.?*°
5.6. Sar1 Ana (15. yy. sonu)

Eren veya evliya denildiginde erkek sahis akla gelse de Anadolu’da onlarca
kadin eren ve evliya da vardir. Mugla’da bilinen iki kadin eren bulunmaktadir.
Mugla’ya ilk su getiren kisi olarak bilinen Semsi Ana ve Marmaris’in manevi mimari
kabul edilen 15. ylizyil sonu, 16. ylizyil baslarinda yasadigi tahmin edilen Sari
Ana’dir.

Sahsinda efsanelesmis, ylizyillarca halkta yasamis tarihi birisidir. Kesin bilgi
bulunmamakla birlikte tasavvufi yonii oldugu sdylenmektedir. Asil adi “Yorik

Fatma” olup muhtemelen sarigin oldugundan lakabiyla bilinmektedir.??°

Osmanli  déneminde Anadolu’nun Tiirklesmesi ve Islamlasmasi igin
kullanilan “Kolonizatér Tiirk Dervisleri” arasinda “Baciyan-1 Rum” olarak

tanimlanan kadin dervislerden kabul edilmektedir.??*

Tiirbesi Marmaris’te kendi adiyla anilan bolgede olup kitabesinde su ifade

yazilidir:

Ya Hu,
Gergek bendeyim Sart Ana’yim
Her goniildeyim Sar1 Ana’yim
Elde kirman, dilde zikrim

Marmarisli Sart Ana’yim???

218 Esmeli, a.g.e., S. 29.
219 Ozgiir, a.g.k.
220 Tiirbeler, “Sar1 ana Hz.,” https://turbeler.org/turbe-detay-870 (21 Temmuz 2019).

221 Omer Liitfii Barkan, “Osmanli Imparatorlugu’nda Kolonizatér Tiirk Dervisleri”, Vakiflar Dergisi,
Cilt.2, 1974, s. 279-304.

22 Namik Acikgdz, Sar1 ana ve Haziresindeki Mezar Taslan, Tiirkiye Diyanet Vakfi Marmaris
Subesi Yayini, Mugla, 2011, s. 18.
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Yine tiirbede Sar1 ana ile ilgisi bulunmamakla birlikte bolgede Mevlevi
varligina igaret eden bir kitabe vardir. Marmaris’te 1836-37 yillarinda 2. Mahmut
tarafindan yaptirilan Hasim Dede dergahi veya Marmaris Mevlevihanesi’ne ait
oldugu anlasilan kitabe muhtemelen Mevlevihane’nin yikilmasiyla korunacag:

diistintildiigi igin buraya birakilmistir. Kitabe metninde;

Tekye-i Hasim Dede oldi zamaninda kiisad
Eyleyiip ins@sina himmet seh-i cennet-mekan
Marmaris halk: diin i giin o sah-1 ekremi
Aglayup rahmetle yad itse sezadir her zamén
Yazdi Savfet de dii-gah agéaz idip tarihini

Mevlevi dergai: yapd lutf idip Mahm(id Han 22

Hakkinda anlatilan ve kendisini efsanelestiren menkibeler bulunmaktadir.

Gaibi ve gelecegi bildigine iliskin anlatilan menkibe soyledir:

“Sar1 Ana, hosgorii, sevgisiyle, iyilikleriyle halkin génliinii kazanmis. Kanuni
Marmaris’e gelince sehrin biiyiigiinii sorarak duasini almak istemis. Sar1 Anay1
ogiitlemisler. Padisah ordusuyla ona misafir olmus. Sar1 Ana tek sar1 inegin siitiiyle
tim orduyu doyurmus. Padisah: Sar1 Ana’m soyleyiver Rodos’u alabilecek miyim?
diye sorunca; Orduda kimsenin yaninda haram lokma nesne yoksa zafer senindir,
cevabin1 almis. Nasil anlayacagini soran Padisaha: Simdi armut mevsimidir.
Askerlerin torbasina baktir. Armut varsa Bu Marmaris bahgelerinden toplanmis
haram nesnedir. Ancak benim de bir istegim var. Torbalarinda haram lokma ¢ikana
bir sey yapma, onu gazadan alikoy. Bu ona biiylik bir ceza olur, demis. Kanuni,
askerlerin torbalarini aratmis, armut ¢ikanlar1 da gazadan alikoymus. Rodos’tan

doniiste Sar1 Ana’ya ugrayarak elini dpmiis ve gonliinii almis.” 224

23 Acikgdz, a.g.e., s. 19.
224 Onal, a.g.e., s. 172.
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Sar1 Ana, bolge halkina gore balik¢r ve denizcilerin de koruyucusudur.
Denizde zorda kalanlarin ve ondan medet umanlarin yardimima kostuguna

inanilmaktadir.?®

Sar1 Ana i¢in diger bir iddia da kendisinin Alevi oldugu, Padisah 2. Mahmut
doneminde tiirbesindeki Alevilige iliskin emarelerin kaldirilarak, tiirbe yaninda cami

yaptirildig1 ifade edilmektedir.??®

5.7. Emir Bayezid (H. 895-973/M. 1490-1566)

Kanuni déoneminde yasamistir. Buharali olup, irsad i¢in Mugla’ya gelmistir.
Seyh Kerameddin ve Seyh Muslihiddin ile ayn1 donemde yasamistir. Mezar1t Emir
Bayezid Mahallesi’ndedir.

5.8. Muslihiddin Efendi (H. 895-981/M. 1490-1574)

Rivayete gore Horasan veya Buhara’dan gelmistir. Seyh Kerameddin Hoca

ile birlikte anilmaktadir. Mezar1 Muslihiddin mahallesinde cami yakimindadir.??’
5.9. Hac1 Efendi (17. yy. sonu)

17.-18. Yiizyilda yasadig: tahmin edilen Hac1 Efendi Yerkesik’te medfundur,
yayla yolu bucaga 6 km uzaktadir. Buhara’dan gelen sufilerden oldugu

bilinmektedir.2%8

5.10. Sinan Efendi (H. ?-1132/M. ?-1720)

Yerkesik’e Haci Efendi gibi Buhara’dan gelen ilk gelen erenlerdendir. SGfi
olup kabri  Yerkesik’tedir. Hakkinda bilinen bilgi ya da menkibe

bulunmamaktadir.??°

225 Sedat Unal, “Yorilk Fatma- Sariana”, Gergek Fethiye Gazetesi, 23 Temmuz 2018
http://gercekfethiye.com/yazi/sedat-unal/yoruk-fatma--sariana/1884/ (22 Haziran 2019).

26 (zcan Ozgir, “Bir Ramazan Yazis1 Daha...”, Hamle Gazetesi, 29 Agustos 2009,

http://www.hamlegazetesi.com.tr/bir-ramazan-yazisi-daha/(22 Haziran 2019).
227 Onal, a.g.e., s. 179.
228 Onal, a.g.e., s. 177.
229 Onal, a.g.e., s. 177.
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5.11. Hac1 Kazim Efendi (H. 1281-1331/M. 1865-1913)

1913’te vefat eden Haci Kazim Efendi’nin mezar1 Mugla’da Pazar Camii
yakini kabristandadir. Cami yakiindaki medreseyi tekrar insa ettirmistir. Alim bir
zat olan Hact Kazim Efendi’nin 6nceden bilme kerameti oldugu, kendisine gelen

ziyaretgileri kapist calinmadan bildigi ve istedigini kabul ettigi anlatilmaktadir.?*
5.12. Mehmet Sadik Oguz (H. 1290-1356/M. 1874-1938)

Milas’ta miiftiliik yapan Mehmet Sadik Oguz, iz birakan bir alimdir.

Cumhuriyet’in ilk donemine taniklik etmistir. 23

1874’te Milas Hayitli’da dogmustur, babasi Miiezzinoglu Durmus Ali
Efendi’dir. Istanbul’da Fatih Dersidmlarindan Muglali Ali Riza Efendi’den ders
almig, 1902°de icazet almis, Milas’a miiderris tayin edilmistir. Aga Cami

miiderrisligi, Cam-i Kebir vaizligi yapmistir.

Arapca ve felsefeye hakim olan Mehmet Sadik Efendi’nin ¢ok sayida basili
eseri bulunmaktadir?®2; “Cihad-: Ekber, Vez&’if-i Mihimme-i Islamiyye, Meva iz-i

Diniyye ve Feva’id-i Islamiyye Mecmuasi”.

Eserleri arasinda 4 ciltlik Meva’iz-i Diniyye ve Feva’id-i Islamiyye Mecmuast
Mehmed Sadik Efendi’nin, medrese tahsili ve dini bilgilere hakimiyeti yaninda
doneminin sosyal, siyasal hayatina siyasi ve sosyolojik tahlillerle yaklastiginin
isaretidir. Kitabin alt bashig1 “Ahkam-i Sivasiyye ve Ahval-i Ictimaiyye-i Islamiyye”
(Siyasi hiikiimler ve Islam’in toplumsal durumlar1) olup igerigine dair fikir
vermektedir. Yine bir kisimda orf ve Adet konularmin Islam toplumlarinda
degerlendirilme sekline dikkat cekilmis, Islam’la uyumlu orf ve adetler icin

uygulama durumu izah edilmistir. Benzer durum 1925’te yazilan “Cihad-: Ekber”

20 Onal, a.g.e., s. 177.

231 Hiiseyin Avni Kunduracioglu, “Bazen... / fotograflarin pesinden ...”, Milas Onder Gazetesi,19
Ekim 2017, https://www.milasonder.com/yazarlar/havni-kunduracioglu/bazen-fotograflarin-
pesinden/1059 (17 Temmuz 2019).

232 Kunduracioglu, a.g.k., 2017.
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eseri igin de gecerlidir. Daha kitap baslarken, Imparatorluktan cumhuriyete doniisiim

konusu islenmis, donemin ahvaline dikkat cekilmistir.?*®
Mehmet Sadik Oguz, 1938 yilinda hayatin1 kaybetmistir.
5.13. Ali Riza Hakses (H. 1308-1403/M. 1892-1983)

Kayseri Saracik’ta dogmustur. Saracikli Osman Efendi’nin ogludur. Istanbul
Uskiidar’da ilk tahsil ve hafizligin1 tamamlamis, “Kirdat-i asere ve takrib” dersleri
almistir. Vanli Hafiz Zekeriyya Efendi’den ders almuis, “Dard’l-hilafeti’l-aliyye”
medresesinde “ali” kismini1 tamamlamistir. Rulis imtihandan gegerek “Medresetii’l-
miitehassisin’in fikih ve usil-i fikith” subesinden mezun olmus, dersidamlik hakki

kazanmistir.

Memuriyete hafiz-1 kiitiib olarak Uskiidar Hac1 Selim Aga Kiitiiphanesi’nde
baslamistir. Daha sonra sirayla Kadikoy ve Mugla’da (1938-1948) muftilik, Ege’de

gezici vaizlik ve Fatih muftiligi yapmistir.

Hakses emekli olduktan sonra yine géreve cagrilmis, Din Isleri Yiiksek
Kurulu iiyesi, kurul baskan ve ibrahim Bedrettin Elmali’nin ardindan Diyanet Isleri
Baskanligr yapmistir. Bu defa yas haddinden emekli olmus (1968), kalan dmriinde

vaaz ve irsadi siirdiirmiistiir. 1983 yilinda Istanbul’da vefat etmistir.?%*

Ali Riza Hakses’i Mugla i¢in 6zel kilan burada yaptig1 10 yillik miiftiilik
gorevidir. Mugla icin yazdigi “Mugla-Mentese Biiyiikleri” isimli c¢alismasi da
onemlidir. Diyanet Isleri Baskanligi’nin il miiftiilerinden ile sahsiyet kazandiran
tarihi kisiliklere iligkin ¢alisma istemistir. Hakses de Mugla ve Mentese yoresi igin
dini, tasavvufi, edebi ve idari sahsiyetlerin hayatin1 ve 6zelliklerini anlatan ¢alismay1
yapmustir. Giiniimiiziin bir doktora ¢alismasi seviyesindedir. Hakses’in gencgliginden
itibaren kiitliphanecilik yapmasi el yazmasi kaynaklar dahil biiylik bir literatiire
hakim olmas1 Mugla sehrinin hafizasini olusturan bu nitelikli eserin ortaya ¢ikmasina

vesile olmustur.?*®

283 Namik Acikgdz, “Akifin Dostu Milas Miiftisi”, Hamle Gazetesi, 07 Nisan 2015,
https://www.hamlegazetesi.com.tr/akifin-dostu-milas-muftusu/ (19 Temmuz 2019).
234 Veli Ertan, “HAKSES, Ali Riza”, DIiA, Cilt 15, 5.210, Ankara, 1997, s. 210.

2% Namik Acikgdz, “Ali Riza Hakses Camii”, Hamle Gazetesi, 14 Haziran 2016,
http://www.hamlegazetesi.com.tr/ali-riza-hakses-camii/ (14 Temmuz 2019).
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Sehre hizmet eden alimin adi Mugla Sitki Kogman Universitesi Yerleskesinde

2015 yilinda yapilarak hizmete alinan Cami’ye verilmistir.
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SONUC

Malazgirt zaferinden 22 yil sonra Mentese bolgesi Tiirk topragr olmustur.
Mdasliman Turkler, Anadolu’ya sosyal dizen yaninda yeni dini anlayislarini da
getirmigtir. Ug bolgelere yerlesen asiretler 14. yiizyila kadar devam eden goglerle
Islamlagma siirecini devam ettirmistir. Aym zamanda Saman tesirinden uzaklasma
gerceklesmis, halk Tilrkmen babalarimin ananelerine uygun telkinlerine kulak

vermistir.

Anilan etkinin saglanmasinda Orta Asya’dan gelen Ahmed Yesevi etkisindeki
seyhler, babalar, dervisler, etkili olmus, Mogol baskisindan kacanlarin sigindigi
Selguklu topraklar: cihat mantigiyla gelen dervislere mesken olmustur. Bu durum
icin kuskusuz Mentese bigilmis bir kaftan olup erenlerin konagi olmustur. Daha
sonrki Mugla halki da erenleri buralara gelen ilk atalari oldugu diisiincesiyle sahip
¢ikmis, nerede bir tlirbe, yatir veya mezar gorse ziyarete gitmis, dilek ve

temennilerde araci kilmistir.

A_AT

Islam Diinyasmin 6nde gelen siifilerinden Mevlana’nin Konya’dan yaktig
ates Islam ilmini ve tasavvufu yayma acisindan oldukca basarili olmustur. Mugla’da
da uzun yillar sistemli teskilati ile onemli mutasavviflar Mevleviyye tarikatinda
yetismigtir. Yine Naksibendiyye, Rifaiyye, Bayramiyye ve Zeyniyye tarikatlarinin
temsilcileri de bu topraklarda maya ¢almus, Islam’1 sevdirip Allah’a iman1 anlatmaya

calismislardir.

Horasan ve Buhara kaynakli Mugla erenleri Kanuni’nin Rodos seferinde
yardimlarini esirgememis, Pisili Hoca'nin bereketi ile ordunun karnin1 doyurmustur.
Bu 6rnekteki gibi genel olarak temayiiz eden tarikatlarin, dénemin idarecileri ile iyi
gecinmesi tarikatin halk arasinda yayilmasi, terakki etmesi ve maddi anlamda
strddrdlebilirligini saglamistir. Fatih ile gorlisen ve onu etkileyen Hiidai Salih
Dede’ye verilen Mugla Zaviyesi ve vakiflari Mugla’da daha onceden tohumlart
atilmis olan Mevleviligin biiyiiylip gelismesini, Ibrahim Sahidi Hazretleri gibi
Mevlevilik i¢in miithis birikimiyle katki saglayan bir sahsiyetin yetismesine vesile

olmustur.
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Benzer sekilde Ahilik teskilatinin temsilcileri ile ekonomik diizeni kurulan
Mugla’da fakirlerin korunup gozetilmesi saglanmis, igtimai hayatin gelisimine katki
sunmustur. Mugla merkez yaninda Milas, Yatagan, Bodrum, Fethiye gibi ilgelerde ve
koylerinde de yayilan Allah dostu sahsiyetler gosterdikleri kerametlerle dilden dile
anlatilmis, seyhlerinden, pirlerinden 6grendikleri sirlart geldikleri yerlerde kurduklar
zaviye ve tekkelerde insanlara aktarmis, Allah’a ulasma yolunda Onciiliik

yapmislardir.

Mugla’da tarikat mensubu Onemli sahsiyetler denildiginde ilk olarak akla
Ibrahim Sahidi Hazretleri gelse de babasi ve ¢ocuklari olmak iizere onun ailesi,
onlarin seyhi Seyyid Kemaleddin Mevlevilik agisindan 6ne c¢ikan sahsiyetlerdir.
Naksibendiyye tarikati agisindan Haci Siileyman Efendi 6nemli bayraktarlik yapmas,
halkin ¢ok sevdigi bir zat olmustur. Rifailik Hasan Nuri Hazretleri ve bazi Ahi
biiyiiklerince temsil edilmistir. Yine Bayramilik Ahi erenlerinin Mugla ve civarina
getirdigi bir tarikat olup takipgileri bulunmustur. Zeyniyye tarikati i¢in ismen bir
temsilci zikredilmese de kaynaklar bu tarikatin Mugla’da faaliyet gosterdigini teyit

etmektedir.

Sonu¢ olarak Mentese bolgesi 14. Yiizyildan itibaren agik bir sekilde
tarikatlerin temsilcilerinin bulundugu, acilan medrese ve zaviyelerle irsad faaliyeti
yuriittiigii, dini ilimlerin 6gretildigi ve dnemli sahsiyetlerin yetistigi miistesna bir yer
olmustur. Anilan tarihin giin yiiziine ¢ikarilmasi i¢in daha fazla belgeye dayali

calisma yapilmasina ihtiya¢ duyuldugu degerlendirilmektedir.
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