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Ö N  S ÖZ 

Osmanlı dönemine dair son yıllarda yapılan çalışmalar, neredeyse 

kalıplaşmış hale gelen siyasi tarih odaklı araştırmaların sınırlarını 

zorlaması ve hatta aşması bakımından önemli bir merhaleyi işaret 

etmektedir. Bununla birlikte Osmanlı'nın özellikle ilim ve fikir tari­

hi ile bu tarihin sosyo-politik kurumlarla çok yönlü ilişkisi dikkate 

alındığında gerek ülkemizde gerekse farklı coğrafyalarda gerçekleş­

tirilen akademik ve bilimsel faaliyetlerin henüz başlangıç aşama­

sında olduğu pekfila söylenebilir. VIIl/XIV. yüzyıldaki ilk kurumsal­

laşma teşebbüslerinin ardından özellikle lstanbul'un fethiyle bir­

likte yeni gelişmelere kapı aralayan ve asırlarca devam eden farklı 

gelenekleri bünyesinde barındıran Osmanlı ilim ve fikir hayatı 

hakkında temel düzeyde bir birikim elde edebilmek için dahi çok 

sayıda çalışmaya ihtiyacın olduğu aşikardır. Böyle bir ihtiyaca bina­

en İstanbul Üniversitesi tlahiyat Fakültesi, 2013 yılında, "Sahn-ı 

Seman' dan Darülfünun' a Osmanlı' da tlim ve Fikir Dünyası: Alimler, 

Müesseseler ve Fikri Eserler" üst başlığı ile uluslararası bir dizi sem­

pozyum düzenleme kararı almış ve bunların ilkini, "lstanbul'un 

Fethinden Süleymaniye Medreselerinin Kuruluşuna Kadar" alt 

başlığıyla 19-21 Aralık 2014 tarihlerinde, İstanbul Üniversitesi 

tlahiyat Fakültesi'nde gerçekleştirmiştir. 

Açılış konuşmalarını, Harvard Üniversitesi profesörü Cemal 

Kafadar ile McGill Üniversitesi profesörü F. Jamil Ragep'in yaptığı 

sempozyuma, yurt içinden ve yurt dışından çok sayıda değerli aka­
demisyen katılmıştır. Elinizdeki eser, bu sempozyuma iştirak eden­

ler tarafından sunulan ve her biri alanına önemli katkılarda bulu­

nan tebliğlerin yeniden gözden geçirilmiş metinlerinden oluşmak­

tadır. Osmanlı ilim ve fikir hayatının yaklaşık fetih sonrası ilk yüzyı­

lını daha ziyade İstanbul merkezli olarak ele alan bu tebliğler, 

muhteva bakımından, Osmanlı eğitim anlayışından hukuk düşün­

cesine, Osmanlı'daki astronomi çalışmalarından ulema-siyaset 



ilişkisine ve şerh-haşiye geleneğine kadar geniş bir yayılım göster­

mektedir. tıgili dönemin kurum, kişi, metin ve teorik sorunlarına 

ışık tutacak pek kıymetli yorum, bulgu ve tespitler içeren bu tebliğ­

ler, bir bütünlük teşkil etmesi amacıyla burada yeniden düzenlene­

rek "Medrese ve Dil İlimleri", "Akli ve Nakli İlimler" ve "Ulema, 

Siyaset ve Toplum" olmak üzere üç bölüm halinde sunulmuştur. 

Ayrıca kitabın sonunda, tebliğlerin İngilizce özetlerine de yer veril­

miştir. 

Elinizdeki kitabın ortaya çıkışı, hiç şüphesiz başarılı bir şekilde ger­

çekleşen bu sempozyumun neticesi olup bunda pek çok kişi ve 

kurumun yardımı söz konusudur. Bu bağlamda öncelikle böyle bir 

sempozyum fikrinin ortaya atılmasından gerçekleşmesine kadar 

pek çok hususta katkı ve destek sağlayan İstanbul Üniversitesi 

tıahiyat Fakültesi Dekanı ve Sempozyum Düzenleme Kurulu 

Başkanı Prof. Dr. Murteza Bedir' e; sempozyumun içeriğinin gelişti­

rilmesinden başarılı bir şekilde icrasına kadar her aşamasında 

emekleri bulunan Düzenleme Kurulu üyelerine; büyük bir özveri 

gösteren sempozyum sekretaryasına ve sempozyumun icrası sıra­

sında bizzat sorumluluk üstlenen fedakar pek çok araştırma görev­

lisine; her şeyden öte sempozyum çağrısına icabet ederek böyle bir 

ilmi şenliğin vücut bulmasını sağlayan konuşmacılara ve tebliğcile­

re; özellikle bilim tarihi ile ilgili oturumların başarılı ve verimli bir 

şekilde gerçekleşmesi noktasındaki yardım ve katkıları dolayısıyla 

İstanbul Medeniyet Üniversitesi Edebiyat Fakültesi Dekanı Prof. 

Dr. İhsan Fazlıoğlu'na; destekleri sebebiyle İstanbul Üniversitesi 

Rektörlüğü'ne, İstanbul Daru'l-Fünun 1Iahiyat Vakfı ve İslami 

liimler Araştırma Vakfı'na, Türk Hava Yolları, İstanbul Büyükşehir 

Belediyesi Başkanlığı, Beyoğlu Belediye Başkanlığı ile Türkiye 
Yazma Eserler Kurumu Başkanlığı'na; tebliğlerin titiz bir şekilde 

kitap halinde basımını üstlenen Klasik Yayınları'nın yönetici ve 

çalışanlarına ne kadar teşekkür etsek azdır. 

Ömer Mahir Alper-MustakimArıcı 

Ağustos 2015, Üsküdar 
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Fetih Sonrası Osmanh Eğitim 

Anlayışının Şekillenişi: Klasik Dönem 

Müderrislik imtihanları 

Ay1e Zifan Furat 
Doç. Dr., İstanbul Üniversitesi İlahiyat Fakültesi. 

1. Giriş

Osmanlı ilmiye teşkilatı günümüze kadar pek çok araştırmacı tarafın­

dan detaylı bir şekilde ele alınmıştır. Bu çalışmaların büyük bir bölümü, 

teşkilatın yapısı ile zaman içerisindeki dönüşümünü yakından takip 

edebilmemize olanak tanımış; nispeten daha az sayıdaki çalışmada ise 

ilmiye teşkilatı mensuplarının ilmi ve idari faaliyetleri üzerine yoğunla­

şılmıştır. Böylelikle geçtiğimiz yüzyılda konu üzerine şekillenen akademik 

yazın, Osmanlı Devleti'nin kuruluşundan yıkılışına değin geçen süreçte 

teşkilatın temel özelliklerini anlamamızı sağlamıştır. Çalışmamızın odak 

noktasını oluşturan ve konuya dair hazırlanan metinlerde çok kısa bir 

şekilde dile getirilen müderrislik imtihanları gibi ilmiye teşkilatının iç 

dinamiklerini anlamamızı sağlayacak pek çok mesele ise, halen aydınla­

tılmayı beklemektedir. 

Müderrislik imtihanlarının Osmanlı ilmiye teşkilatı açısından önemi, 

eğitim sisteminde müderrise atfedilen yer ile yakından ilişkilidir. İslam 

eğitim geleneğinin devamı niteliğindeki Osmanlı medreselerinde uygu­

lanan eğitim ve öğretim faaliyetlerinin merkezinde müderris bulunmak­

taydı. ı Medreselere tek bir müderris atanır ve medrese, müderrisinin 
şöhretiyle tanınırdı. Talebeler müderrisin etrafında şekillenen halkalara 

devam ederek ondan ilim tahsil ederlerdi. Talebenin eğitim hayatı süre­

since okuduğu ilimleri ve bunları hangi alimler silsilesinden edindiğini 

gösteren icazetnamelerin; medreseler, yani kurum tarafından değil 

de, müderris tarafından verilmesi müderrisin bu süreçteki önemini 

• • • • • •  

1 lpşirli, "Müderris: Osmanlılarda", 468. 
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göstermektedir. Nitekim icazetnameleri tüm tahsil hayatları süresince 

talebeleri takip eder ve bir başka medresede, daha doğru bir ifadeyle 

bir başka müderrisle ilim hayatlarına devam etmek istediklerinde, bu 

icazetnamelerle başvururlardı.2 

Talebelerin kendilerinden ilim tahsil ettikleri müderrisleri ile arala­

rındaki ilişkiyi gösteren diğer bir husus da bir filimden ders almak için 

uzun yolculuklara çıkan ve müderrisinin başka bir medreseye tayininin 

ardından onu takip eden talebelere tabakat kitaplarında sıklıkla rast­

lanmasıdır.3 Osmanlı ilim geleneğinde eğitim ve dolaşımın bu şekilde 

müderris odaklı gerçekleşmesi, müderrisi eğitim sisteminin belirleyici 

unsuru haline getirmekteydi. Ayrıca müderrislik makamı, ilmiye teşkilatı 

içerisinde de önemli bir kademeyi teşkil ediyordu. 

İlmiye teşkilatının ifta, kaza ve tedrisi bir araya getiren yapısı nedeniy­

le sadece Osmanlı ilmi hayatının değil, aynı zamanda toplumsal hayatın 

da dinamiklerini belirlediği bilinmektedir. İlmiye teşkilatını oluşturan 

temel unsurlar ile bu unsurlar arasındaki hiyerarşinin ne zaman teşekkül 

ettiği tartışmalı ise de, Fatih Sultan Mehmed dönemi ile birlikte yapının 

temel özelliklerinin netlik kazandığı anlaşılmaktadır.4 Zaman içerisinde 

gerçekleştirilen bazı değişimlerle beraber yüzyıllar boyunca geçerliliğini 

koruyacak olan bu yapının tedrise ilişkin unsurları arasındaki bağlantıyı, 

Fatih Sultan Mehmed'in teşkilat kanunnamesi5 şu şekilde tanımlamıştır: 

Ve Salın mollaları makfun-ı mevleviyettedir. Anlar cümle sancak beğlerine 

tasaddur ederler. Ve diihil müderrisi ve hari.c müderrisi dahi makfun-ı mevle­

viyettedir. Ve hari.c ve diihil ve Salın ellişer akçe ile olur. Hfiliya bina eylediğim 

medaris-i filiyeye Salın deyü isim konulmuşdur. Salından beş yüz akçe ve 

Ayasofya Medresesi'nden dahi kezalik böyle vüsfil olunur . 

• • • • • •  

2 İcazetnameler ve Osmanlı eğitiminde icazetname geleneğinin uygulanışı 
ile ilgili detaylı bilgi için bkz. Atay, Osmanlılarda Yüksek Din Egitimi, 101-
130. Atay, çalışmasında i.cazetnamelerden örnekler vererek icazetlerin içe­
rik ve senetlerine dair detaylı değerlendirmede bulunmaktadır. 

3 Bu konuda çeşitli örnekler için bkz. Furat, Osmanlı Medreselerinde Egitim, 
65-7 1 ve 118-121. 

4 lpşirli, "Klasik Dönem Osmanlı Devlet Teşkilatı", 250-255. 
5 Kanunname'nin otantikliği konusunda bazı tartışmalar bulunuyorsa da, 

tarihi kaynaklarda zikredilen alimlerin hayat hikayeleri tarif edilen hiye­
rarşik yapının ve makamlar arasındaki geçişlerin erken dönemlerden itiba­
ren uygulama alanı bulduğunu göstermektedir. Konu hakkında detaylı bir 
tartışma için bkz. Repp, The Mufti of lstanbul, 30 vd. 
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Ve ihtida danişmend, ba'dehu mülAzım olur. Sonra yirmi akçe medreseye, 

andan yirmibeş, andan otuz, andan otuzbeş, andan kırk, andan kırkbeş, 

andan elli akçeye vasıl olur. Elli akçe müderris cümle ağaların üstüne oturur. 

Sahn'a vardıktan sonra beş yüz akçe ile kadı olub, andan kadıasker olurlar.6 

Kanunnamenin de açık bir şekilde gösterdiği üzere, Osmanlı ilmi­

ye teşkilatının yapısı; müderris veya kadı olabilmeye ve hatta teşkilat 

mensuplarının ilerleyen kariyerinde bir mansıptan diğerine geçmelerine 

olanak sunmaktaydı. 7 Talebeler medreseden mezun olduktan sonra, en 

düşük seviyeli medreselerden başlamak üzere tedris hayatlarında ilerle­

dikçe daha yüksek seviyeli medreselere atanmaktaydılar.8 Salın medrese­

lerinde ifa edilen müderrislik vazifesinin akabinde ise, isteyenlerin kadılık 

makamına geçmeleri ve ardından kazaskerliğe hatta şeyhülislamlığa 

kadar yükselmeleri mümkündü. Müderrisliğin ilmiye tarikinin üst sevi­

yesindeki siyasi makamlara ulaşmadaki işlevsel konumu; makamın, 

devletin her döneminde toplumsal ve siyasal açıdan önemini korumasını 

sağlamıştır. Buna bağlı olarak da müderris atamaları; iktidar ve ulema 

arasındaki ilişkilerin ve bu ilişkilerde yaşanan değişimlerin yansıdığı 

alanlardan bir tanesi olmuştur.9 Çalışmamızın odak noktasını oluşturan 

müderrislik imtihanları ise, zaman içerisinde medrese taliplerinin sayı­

sının artışının da etkisiyle müderris atanmalarında başvurulan temel 

yöntemlerden bir tanesi haline gelmiştir. 

Bu bağlamda, öncelikle müderrislik imtihanlarının da dayanağı 

olan atama nedenleri üzerinde kısaca durulacak; ardından imtihanların 

nasıl gerçekleştirildiğine yönelik bilgi verilmeye çalışılacaktır. Böylelikle 

Osmanlı alimlerinin kabiliyet ve meziyetleri ile medreselerde verilen 

eğitimin seviyesini göstermede temel ölçütler arasında sayılabilecek 

müderrislik imtihanlarına dair birincil kaynaklardan elde edilen örnekler 

• • • • • •  

6 "Fatih Sultan Mehmed'in Teşkilat Kanunnamesi", Osmanlı Kanunnameleri 
ve Hukuki Tahlilleri, 324. 

7 Medrese dereceleri arasındaki hareketliliğin boyutuna ilişkin çok sayıda 
çalışma bulunmaktadır. Mesela bkz. Faroghi, "Social Mobility among the 
Ottoman 'Ulema in the Late Sixteenth Century", 204-218; Ökten, "Scholars 
and Mobility", 55-70. 

8 Osmanlı klasik dönem medreselerinin dereceleri ile ilgili bkz. Uzunçarşılı, 
ilmiye Teşkilatı, 11-17. 

9 Medreseler ve iktidar arasındaki ilişkiler hakkında bkz. Unan, "Osmanlı 
Resmi Düşüncesinin 'İlmiye Tariki' İçindeki Etkileri: Patronaj İlişkileri", 33-
41; Akto, "Osmanlıda Medrese-İktidar İlişkisi", 40-49. 
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aracılığıyla klasik dönemde şekillenen imtihan usulünün genel hatlarıyla 

açığa çıkarılmasına gayret edilecektir. 

il. Müderris Atamaları 
Klasik dönem Osmanlı ilmiye teşkilatının geniş kapsamlı bir hareket­

liliği beraberinde getiren yapısı, araştırmacıların sistemin merkezinde 

bulunan müderrislik makamına atamaların nasıl gerçekleştiği sorusuna 

çalışmalarında cevap aramasına yol açmıştır. ıo Yukarıda zikredilen Fatih 

Sultan Mehrned'in Teşkilat Kanunnamesi müderrislik ile diğer makam­

lar arasındaki ilişkiyi aydınlatıyorsa da, 11 müderrislerin hangi durum ve 

şekillerde atamalarının gerçekleştirilebileceğine dair açık bir ifadenin 

bulunmaması, araştırmacıları müderris atamaları ile ilgili diğer tarihi 

kaynaklara yörılendirmiştir. Söz konusu kaynaklardan özellikle iki tane­

sine akademik yazında sıklıkla atıfta bulunulmuş ve hatta bu kaynaklar 

pek çok çalışmanın da temelini oluşturmuştur. Burılar; atama kayıtlarının 

tespit edilebildiği nlznarnçe defterleri ve alimleri ele alan, onların hayat 

ve eserlerinden bahseden tabakat kitaplarıdır. 

Bu kaynaklardan ilki olan r1lznamçe defterleri, aslen kazaskerlerin 

yaptıktan atamalara ilişkin olarak tuttukları günlüklerdir. Bilindiği üzere 

XVI . yüzyıl ortalarına kadar müderris atamaları kazaskerler tarafından 

yürütülmüştür. Bu tarihten itibaren ise, hariç medreseleri ve üstünde 

bulunan müderrisliklere yapılacak atamalar şeyhülislamların kazandı-

• • • • • •  

10 Konuya dair münferit bir çalışmanın varlığı bilgimiz dahilinde olmamakla bir­
likte, ilmiye teşkilatı üzerine yapılan çalışmalarda müderris atamalarına yer 
verildiği de görülmektedir. Bkz. Uzunçarşılı, ilmiye Teşkilatı, 55-63; Baltacı, 
"Medrese ve Elemanları", 133-141; lpşirli, Kadıaskerlik Müessesesi, 1 53-157; 
Akgündüz, Klasik Dönem Osmanlı Medrese Sistemi, 459-471; Şentop, Osmanlı 
Yargı Sistemi ve Kazaskerlik, 103-106. 

11 llerleyen yıllarda yürürlüğe giren ilmiye kanunnamelerine bakıldığında da 
benzeri bir durumla karşılaşılmaktadır. Bunlar arasında Kanuni Sultan Sü­
leyman devrine ait 1557 tarihli Umiye Kanunnamesi'nin müliizemet usulü 
üzerine yoğunlaştığı görülmektedir. Böylelikle talebelerin ilmiye teşkilatına 
girişlerinin hangi esaslar doğrultusunda sürdürülmesi gerektiği açık bir şekil­
de tanımlanmıştır. Bkz. "tlmiye Kanunnamesi'', Osmanlı Kanunnameleri ve 
Hukuki Tahlilleri, VI, 661-666. III. Mehmed dönemine ait 1598 tarihli ferman­
da da benzer bir durum söz konusu olup, burada da nevbet ve müliizemete 
ilişkin temel kurallar belirlenmiştir. Metnin tamamı için bkz. Uzunçarşılı, il­
miye Teşkilatı, 244-246. Kanun üzerine değerlendirmeler için bkz. Beyazıt, "Ef­
forts to Reform Entry into the Ottoman Umiyye Career", 201-218. 
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ğı güç ile doğru orantılı bir şekilde onlara bırakılmıştır. ı2 Bu nedenle 

kazasker rfiznfunçeleri, özellikle müderrislik hayatına yeni başlayacak 

mülazımların ve orta seviyeli medreselerdeki müderrislerin özelliklerini 

tanımlamamızı sağlamaktadır. ı3 Ancak söz konusu kaynaklar, yapıları 

gereği, atamalara dair sadece kısa açıklamalar içermektedir. 

Müderrislik imtihanlarına ilişkin usulü ortaya koymayı hedefleyen 

çalışmamızda ise, yapısı gereği içlerinde daha detaylı açıklamaların 

bulunduğu tabakat türünden eserleri temel referans kaynağı olarak alın­

mıştır. Konu edindikleri dönemde yaşayan ulemanın hayat hikayelerinin 

kaydedildiği bu metinler,ı4 müderrislerin tahsil ve tedris hayadan hak­

kında ayrıntılı bilgiler verirken onların ilmiye tarikindeki ilerleyişleri 

ve süreç içerisinde karşılaştıkları ilginç olayları da kapsamaktadır. Bu 

nedenle de; müderris atamaları, dolayısıyla da imtihanları açısından 

uygulamaların nasıl vücut bulduğu konusunda paha biçilemez ipuçları 

vermektedirler. ıs Bahsedilen kaynaklar ve konuya dair hazırlanmış ikincil 

eserlerden hareketle klasik dönem Osmanlı ilmiye teşkilatında müderris 

atamalarının, genel itibariyle dört temel unsur ile yakından ilişkili olarak 

gerçekleştirildikleri anlaşılmaktadır. Müderrislik imtihanlarının doğası 

ve açılma şekillerinin anlaşılabilmesi için bu hususlar üzerinde kısaca 

durmakta yarar vardır. 16 

• • • • • •  

12 Uzunçarşılı, ilmiye Teşkilatı, 59 ve 77. 

13 ROznatnçe defterlerinde bulunan bilgilerden atanan kişilerin özellikleri, atan­
dığı yer, tarih ve maaşı ile ilgili detaylar öğrenilmekte; aynı zamanda atamala­
rın hangi şekillerde yapıldığı konusunda bazı değerlendirmeler yapılabilmek­
tedir. Ayrıntılı bilgi için bkz. Baltacı, "Kadıasker Ruznamçelerinin Tarihi ve 
Kültürel Ehemmiyeti", 55-100. Atama örnekleri ile ilgili olarak bkz. Gündoğdu, 
The Ottoman Ulema Group and State of Practicing "Kaza" Authority during the 
18th Century, 43-45. 

14 Osmanlı döneminde tabakat literatürüne ilişkin olarak bkz. Ozcan, "Tabakat'', 
299-301. 

15 Çalışma kapsamında, klasik döneme dair tabakat kitaplarından, XV.-XVII. 
yüzyıllarda yaşayan alimlerin hayat hikayelerini bulabildiğimiz Taşköprizade 
lsil.muddin Ahmed'in (ö. 965/1580) eş-Şekiiiku'n-Numaniye'si (bundan sonra 
eş-Şekiiik) ile ilavelerle birlikte Mecdi Efendi (ö. 999/1590-91) tarafından yapı­
lan tercümesi (bundan sonra Hadtlikü'ş-Şekaik) ve bu eserin en önemli zeyil­
lerinden biri olan N evizade Atili Efendi'nin (ö. 1045I1635) Hadaiku 'l-hakaik fi 
tekmileti'ş-Şekaik (bundan Haddiku'l-hakiiik) sonra isimli eserlerinde müder­
rislik imtihanlarına dair verilen bilgiler temel alınmıştır. 

16 Tasnifin hazırlanmasında, özellikle, lpşirli'nin XVII. Yüzyıl Başlarına Kadar Os­
manlı lmparatorlugunda Kadıaskerlik Müessesesi isimli doçentlik tezinde (153-
157) ve Beyazıt'ın Osmanlı llmiyye Tarfkinde istihdam ve Hareket: Rumeli .. 
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1 .  Sultanın Arzusu 

Osmanlı Devleti'nin hemen her döneminde önemini koruyan idare 

ve ulema arasındaki ilişkiler, en belirgin şekilde, müderris atamalarına 

yansımıştır. 1Imiye teşkilatı yukarıda tarif edildiği şekilde sistematik bir 

hiyerarşik yapıya sahip olsa da nihai karar merdinin sultan olduğunu 

hatırlatmak amacıyla istisnai sayılabilecek bu olaylardan kısaca söz 

etmek gereklidir. Sultanlar ile müderrisler arasındaki ilişkiler düşünüldü­

ğünde akla ilk gelen kuşkusuz Fatih Sultan Mehmed' dir.17 Sultanın kendi 

eseri olan Salın medreselerinde görev yapan müderrislerle kurduğu yakın 

münasebet ve ilmiye sınıfına gösterdiği özen konusuna bugüne kadar 

pek çok çalışmada atıfta bulunulmuştur.ıs Dolayısıyla, bu konu üzerine 

burada sadece birkaç ilgi çekici örneği hatırlatmak yeterli olacaktır: 

Fatih Sultan Mehmed, Rumeli'nden lstanbul'a dönerken rastladığı 

Kazasker Manisazade'ye Arapça bir beyit sormuş, 'düşüneyim' diye 

yanıt veren filimi kazaskerlikten azletmiş ve Salın medreselerinden 

birine göndermiştir.19 Diğer bir olay da Efdalzade (ö. 908/1502} ile ilgi­

lidir. lstanbul'a geldiğinde yolda Sultan Mehmed Han ile karşılaşmış; 

Sultan, onu tanıyarak "Sen Efdalzade misin?" diye sormuş ve ertesi gün 

divanda hazır bulunmasını söylemiştir. Fatih, Efdalzade'yi bu olayın 

akabinde Sultan Murad Han'ın yaptırdığı Bursa Medresesi'ne atamış­

tır. lstanbul'daki veba salgını esnasında Salın müderrisliğinde bulunan 

Efdalzade, tüm kötü koşullara rağmen derslerine devam etmesi sayesinde 

padişahın lütfuna mazhar olmuştur.2° Konu üzerine yapılacak detaylı 

araştırmalar bu tip atamaların sadece Fatih Sultan Mehmed'e has olma­

dığını da gösterecektir. Bununla beraber söz konusu hadiselerin, diğer 

atama nederıleriyle karşılaştırıldığında şahıslara özel istisnai olaylar 

olduğu göz ardı edilmemelidir. Nitekim, zaman içerisinde bu şekilde 

yapılan atamaların azaldığı anlaşılmakta; müderrislik taliplerinin sayıca 

artmasının da etkisiyle atamalar daha sistematik bir hal almıştır . 

• • • • • •  

Kadıaskerligi Ruzndmçeleri Üzerine Bir Tahlil Denemesi ()NI. Yüzyıl) verdiği 
bilgilerden faydalanılmıştır. Bkz. 120-191. 

17 Konu hakkında bir değerlendirme için bkz. Atçı!, The Formation of the Otto­
man Learned Class and Legal Scholarship (1300-1600), 74-77. 

18 ôrn. Ünver, ilim ve Sanat Bakımından Fatih Devri Notları; Unan, Kuruluşun­
dan Günümüze Fdtih Külliyesi, 321 vd. 

19 eş-Şekdik, VIl/29, (191); Mecdi Efendi, Haddikü'ş-Şekdik, 209. 

20 eş-Şekdik, VII/ 18 (171); Mecdi Efendi, Haddikü'ş-Şekdik, 172. 
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2. Vakfiye Esaslan 

Müderris atamalarında etkili olan hususlardan bir diğeri vakıf şart­

larıdır. Medreselerin vakıflarla ilişkilendirilmesi, bilindiği üzere, ilmi ve 

idari açıdan özerklik kazanmalarını sağlamıştır.2ı Söz konusu özerkliğin 

derecesi tartışmaya açık bir konu ise de, medreselerin bfuıilerinin vakfi­

yelerde kuruma dair şahsi tasarruflarını açık bir şekilde dile getirdikleri 

görülmektedir.22 Nitekim pek çok vakfiyede kuruma atanacak müderri­

sin alacağı ücretin yanı sıra, müderrisin özelliklerinin de tanımlanması, 

söz konusu medresenin talipleri arasında yapılacak seçime esas teşkil 

etmiştir.23 

Atamalarda vakıf şartlarının dikkate alınmasına ilişkin en belirgin 

örnekler, müftülük ve müderrislik cihetlerinin birbirleriyle bağlantılı 

şekilde tanımlandığı medreselerde görülmektedir. Örneğin il. Bayezid 

Medresesi, vakfiyesi gereği İstanbul müftüsüne verilmiştir. 24 İleride 

inceleyeceğimiz imtihan örneklerinden bir tanesi olan Rodos Sultaniyesi 

müderrisliği de aynı şekilde Rodos müftüsüne tevcih edilmiştir. öyle ki, 

Rodos müftüsünün değişmesi, her iki makamın atamasının bir arada 

gerçekleştirilmesine yol açmıştır.25 

3. Yeni Bir Medresenin Kunıluşu 

Yeni bir medresenin kuruluşu, tabiatıyla medresenin müderrisinin 

kim olacağı sorusunu beraberinde getirmektedir. Bu durumda genellikle 

atamayı bekleyen tfilipler arasından seçim yapıldığı ve ileride de üzerin­

de durulacağı üzere birden fazla tfilip bulunduğu takdirde bir imtihanla 

talipler arasından seçim yapıldığı anlaşılmaktadır. Bununla beraber, 

medresenin açılması esnasında, banisinin de statüsüne bağlı olmakla 

birlikte isteklerinin, ders usulünde ve hatta medreseye müderris atama­

larında da esas kabul edildiği durumların vaki olduğu görülebilmektedir. 

Safiye Sultan Medresesi'ne yapılan müderris ataması, bahsedilen 

olgunun belirgin bir örneğidir. 11 Recep 1006/ 17 Şubat 1598 tarihinde 

III. Mehmed'in validesi Safiye Sultan'ın yeni medresesinin inşasına fer-

• • • • • •  

2 1  Vakıf hukukunun eğitim müesseselerine uygulanışı ile ilgili olarak bkz. Makdi-
si, Ortaçağ'da Yüksek ôgretim, 80-130. 

22 Kazıcı, lslami ve Sosyal Açıdan Vakıjla.r, 39-44. 

23 Konuya dair örnekler için bkz. lpşirli, Kadıaskerlik Mües�esesi, 153-154. 

24 Baltacı, XV-XVI. Yüzyıllarda Osmanlı Medreseleri, l, 381. 

25 Atat, Hadiiiku'l-haktlik, 177, 234, 270. 
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man verilmiş ve ilk müderris olarak da Molla Ebü'l-Meyamin Mustafa b. 

Ali'nin (ö. 1015/ 1606) atanması emredilmişti. Ayrıca medresenin açılışın­

da En'am sO.resinin başlarından ders yapılması şart koşulmuş; dönemin 

gözde müderrislerinden Nefeszade Efendi ve Yavuz Efendi yanlarında 

her payedeki müderrislerden iki tanesi olduğu halde toplanmışlar ve ders 

(ders-i dm) vermişlerdi. Akabinde ise muidleri Züfer Efendi'yi, verilen 

dersin okunması ve müzakeresi için görevlendirmişlerdi. Müzakereden 

sonra Ebü'l-Meyamin onurlandırılarak; değerli talebelerini mansıplara 

dağıtma tasarrufu uhdesine bırakılmıştı.26 

4. Müderrislik Kadrosunun Açılması 

Müderris atamasını gerektiren durumlardan bir diğeri ve belki de 

en sıklıkla karşılaşılanı, müderrislik kadrosunun münhal olması, yani 

boşalmasıdır. Tarihi kaynaklarda pek çok örneğine rastlanılan bu duru­

mun nedenleri arasında, görev yapan müderrisin azl edilmesi, başka bir 

mansıba tayin edilmesi veya vefat etmesi öne çıkmaktadır. Bu gibi bir 

nedenden ötürü veya yukarıda dile getirildiği üzere yeni açılma vesilesiyle 

medresede bir boşluk olduğu takdirde, ne şekilde atama yapılabileceği 

çeşitli tasniflere konu olmuştur. Örneğin lpşirli, kazaskerlik müessesesi 

üzerine hazırladığı doçentlik çalışmasında medreselerin tevcih şekillerini; 

vakıf şartları, ber vech-i te'bfd, fetva ile birlikte tevcih, terakki ile tayin 

ve tevkit ile tayin olarak belirlediği beş başlık altında örnekler getirerek 

değerlendirmiştir.27 Yine konu üzerine doktora çalışmasında detaylı 

analizler sunan Yasemin Beyazıt ise, atanma biçimlerini; silke giren yeni 

mülazımların atanması, infisill döneminden sonra atanma, ibklive tebdil 

olmak üzere dört temel başlık altında ele almıştır.28 Araştırmacıların 

konuya yönlendirdikleri sorulardan hareketle oluşturdukları bu tasnifler, 

atamaların teknik açıdan nasıl gerçekleştiği konusunda fikir sahibi olma­

mızı sağlamaktadır. Bununla beraber söz konusu husus, tek bir mansıba 

tek bir aday olduğu durumlar ile sınırlıdır. tlmiye teşkilatının kurumsalla­

şan yapısı ile müderrislik atamalarında gereken şartlan haiz birden fazla 

talibin yetişmiş olması, burılar arasından birinin seçilmesi zorunluluğunu 

ortaya çıkarmıştı. Bu da yeni bir usulün geliştirilmesi gerektiği anlamına 

gelmekteydi . 

• • • • • •  

26 Atfil, Haddiku'l-hakdik, 512. 

27 Bkz. İpşirli, KadıaskerlikMüessesesi, 153-157. 

28 Beyazıt, Osmanlı llmiyye Tarikinde istihdam ve Hareket, 141-164. 
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111. Müderrislik İmtihanları 

Klasik dönem Osmanlı medreselerinden herhangi birinin yukarıda 

bazıları zikredilen nedenler yüzünden boşalmasının ardından söz konusu 

medreseye birden fazla müderrisin talepte bulunması durumunda, ata­

nacak kişinin yapılan imtihanla belirlenmesinin bir adet haline geldiği 

tabakat kitaplarındaki kayıtlardan anlaşılmaktadır. Bu usulün ilk olarak 

ne zaman uygulandığı konusu net olmamakla birlikte, Makbul İbrahim 

Paşa'nın (ö. 942/1536) vezareti döneminde (929-943/1523-1536), müder­

rislik atamalarında tfiliplere imtihan yapılmasının bir usul haline dönüş­

tüğüne dair 935/ 1528-29 tarihli Salın imtihanında hazırlanan risalelerden 

bir tanesinde bilgi bulunmaktadır.29 

İmtihan aslen, Aşcızade Hasan Çelebi'nin (ö. 942/1535-36) 929/1519-

20 tarihinde atandığı Salın müderrisliğinden Bursa kadılığına geçmesi30 

üzerine boşalan31 Salın müderrisliği için üç adayın tfilip olması nedeniyle 

yapılmıştır. Tfilipler; Edime Üç Şerefeli Medresesi müderrisi Çiviziide 

Muhyiddin Şeyh Mehmed b. tlyas (ö. 954/1547-48),32 Edime Diirülhadis 

Medresesi müderrisi Kılıçziide İshak Çelebi Efendi (ö. 943/1537)33 ve 

Bursa' daki Sultan Medresesi müderrisi İsrafilzade Mevlana Fahreddin 

Çelebi'dir (ö. 943/1536-37).34 İbrahim Paşa'nın söz konusu imtihan usu­

lünü başlattığına yönelik ifadeler, lsrafilzade'nin yukarıda söz edilen imti­

han risalesinin nüshalarından bir tanesinin giriş bölümünde yer almakta­

dır. Burada açık bir şekilde, İbrahim Paşa'nın, ilim yolunun kapandığı ve 

filimlerin kalmadığı iddiasıyla ilim tahsil yolunu düzeltmeye ve yeniden 

canlandırmaya azmettiği, ilim sahibi olan ile olmayanın ayrılabilmesi 

için nazik bir üslupla herhangi bir medreseye imtihana tabi tutulınaksı-

•••••• 

29 İsrafilzade, Risale, 7b. 

30 Taşköpıizade, eş-Şekiiilc, X/16 (459), Mecdi Efendi, Haddikü'ş-Şekiiilc, 457. 

3 1  Tarih-i Silsile-i Ulema (l'SU), 215a'dan anlaşıldığı üzere Salın medreselerinin 
dördüncüsü olan bu medrese, Akdeniz Ciheti Ayakkurşunlu Medresesi'dir. 
Söz konusu medreseye ilişkin atamalar için bkz. Baltacı, XV.-XVI. Yüzyıllarda 
Osmanlı Medreseleri, ıı, 626-632. 

32 Taşköprizade, eş-Şekiiik, X/4 (446-447); Mecdi Efendi, Haddikü'ş-Şekiiilc, 447-
448. 

33 Taşköprizade, eş-Şekiiik, X/35 (474); Mecdi Efendi, Haddikü'ş-Şekiiilc, 468. İs­
hak Çelebi'nin hayatı ile ilgili bkz. Erdem, "İshak Çelebi'nin Hayatı-Şahsiyeti 
ve Eserleri", 99-120. 

34 Taşköpıizade, eş-Şekiiik, X/40 (480-1); Mecdi Efendi, Haddikü'ş-Şekiiik, 475-
476. 
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zın kimsenin atanmamasını emrettiği kaydı düşülmüştür.35 Bahse konu 
imtihanın tabakat kitaplarında tespit edebildiğimiz en eski imtihan kaydı 
olması, uygulamanın en azından bu tarihten sonra yaygınlık kazandığı 
yönündeki düşüncemizi desteklemektedir. Osmanlı medrese ve alimlerine 
ilişkin literatürde özel bir konuma sahip olan bu imtihan, usulü ve içe­
riği açısından pek çok çalışmada detaylı bir şekilde tasvir edilmiştir.36 
Yaptığımız araştırmada bu imtihan dışında, XVI. ve XVII. yüzyıllarda 
yapılan imtihanlardan dokuz tanesine ilişkin detaylı bilgiye ulaşılabil­
miştir.37 Çalışmada çeşitli vesilelerle değerlendirmeye alınan bu örnekler, 

dönemdeki imtihan usulünü tam olarak ortaya koymaktan uzak olmakla 

birlikte, sundukları ipuçları sayesinde imtihan usulünde takip edilen aşa­

maları gösterir bir yol haritası çizmeyi mümkün kılmaktadır. Söz konusu 
yol haritasının aşağıda aşamalı bir şekilde tanımlanmasına çalışılacaktır. 

1. İmtihanın Açılmasına Neden Olan Olayın Gerçekleşmesi 

Müderrislik imtihanının açılması için gerekli şart, daha önce dile geti­
rilen nedenlerden ötürü bir medresenin boşalması durumunda, medrese 
için birden fazla talibin bulunmasıdır. Kaynaklarda tek bir talibin yete­
nekleri ve meziyetlerini tespit edebilmek amacıyla yapılmış bir imtihan 

kaydına rastlanılmaması, imtihanların talipler arasından başarılı olanla­

rın seçimine yönelik şekilde düzenlendiğini göstermektedir. 

Bununla beraber, kaynaklar dikkatli incelendiğinde, imtihan açılma 

nedeninin, sadece, tek bir medrese için birden fazla talibin bulunması 

...... 
35 lsrafılzade, Risale, 7b. 

36 imtihana ilişkin detaylar günümüz literatüründe de ele alınmıştır. Om. lpşirli, 
"Müderris, Osmanlılarda", 469; Erdem, "ishak Çelebi'nin Hayatı-Şahsiyeti ve 
Eserleri", 103. 

37 Yapılan araştırma esnasında tespit edilebilen imtihan kayıtları şunlardır: 
935/ 1528-1529 tarihli Salın imtihanı, 944/ 1537-38 tarihi sorırasında yapılan 
40'lı Piri Paşa Medresesi imtihanı, 950/1543-44'de kırka talipler arasında ya­
pılan imtihan, 966/1558-59 tarihli Salın imtihanı, 967/1559-60'de yapılan 
Rodos Sultanisi imtihanı, 973/1565-66 tarihinde kırktan mazuller arasın­
da yapılan imtihan, 990/1582-83'de kırka talipler arasında yapılan imtihan, 
996/ 1587-88' de kırktan mazuller arasında Yeni Ali Paşa Medresesi için yapılan 
imtihan, 1001/1593 tarihinde kırktan mazuller arasında yapılan imtihan ve 
yine 1027/1617-lB'de kırktan mazuller arasında yapılan imtihan. Söz konusu 
kayıtlar, imtihana talip olan filinılerin hayat hikayelerinde kendilerine ilişkin 
boyutlarıyla zikredildiğinden dolayı, çalışmada olayın tüm kurgusunu ortaya 
çıkarabilmek için tüm bilgilerin mümkün olduğunca birleştirilmesi yoluna 
gidilmiştir. Aynca, ilerleyen yıllarda konuya yönelik yapılacak çalışmalara yol 
göstermesi amacıyla kayıtlarda geçen ibareler mümkün olduğunca metne ak­
tarılmaya çalışılmıştır. 
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durumu olmadığı anlaşılmaktadır. Nitekim imtihanlar, bir medresenin 
münhal olmasının yanı sıra, birden fazla münhal medresenin varlığı 

durumunda da gerçekleşebilmekteydi. Örneğin 950/1543 yılında kırka 
tfilipler38 ve 1001/1592 yılında kırktan mazuller için yapılan imtihan­
da39 tek bir medreseye değil, birden çok medreseye tayin söz konusu 
olmuştur. Bu durum ise; imtihanların, müderrisleri seçmenin yanı sıra, 

medreselere yerleştirme işlevine de sahip olabileceği ihtimalini meydana 
çıkartmaktadır. 

2. Taliplerin Belirlenmesi/Ortaya Çıkması 

Kaynaklar medresenin boşalması üzerine taliplerin kendilerinin mi 

başvuruda bulunduğu yoksa kazaskerler tarafından mı tespit edildikleri 

konusunda maalesef açık bir bilgi sunmamaktadır. Ancak 935/1528-29 

Salın imtihanına ilişkin ifadeler dikkate alınırsa, adayların da başvurma­

larının muhtemel olduğu anlaşılmaktadır.40 

3. İmtihanın Ferman Olunması 

Müderrislik imtihanlarına dair ilgi çekici hususlardan bir diğeri ise, 

kaynakların imtihanın yer ve zamanının emredilmesine ilişkin olarak 

"ferman olundu" ibaresini kullanmalarıdır.41 Sadece Sultan medreseleri­
ne has olmayan bu durum, imtihanların padişahın bilgi ve emri dahilinde 

yapıldığını göstermektedir. İmtihan sonunda hazırlanan risalelerin 
sultana sunulması da, sultanın tüm süreci yakından izlediği kanaatini 
uyandırmaktadır.42 

4. İmtihan Mahallinin Belirlenmesi ve Taliplerin Bu Mahalde 
Alıkoyulması 

İmtihan ferman olunduktan sonra, imtihanın gerçekleştirilmesi için 
taliplerin imtihanın yapılacağı mekanda toplanmasının sağlandığı anla-

...... 
38 Taşköprizade, eş-Şekililc, X/82 (5l l); Atat, Haddiku'l-hakililc, US, 121,  260; 

Mecdi Efendi, Haddikü'ş-Şekililc, 502. 
39 Atai, Hadaiku'l-hakaik, 494, 533 ve 619. 
40 Taşköprizade, eş-Şekilik, X/4 (446-447); Mecdi Efendi, Hadaikü'ş-Şekdik, 447-

448. 
41 ôrn. Atai, Haddiku'l-hakaik, 134, 141 ,  234. 
42 İmtihan risalelerinin giriş bölümünde bu husus özellikle dile getirilmiştir. Bkz. 

Çiviziide, Risale, 154b; lsrafılziide, Risdle, 2lb-22a. 
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şılmaktadır. imtihanlarda sürekli aynı mekan kullanılmamış; mahal ola­

rak lstanbul'un meşhur camileri seçilmiştir. Ayasofya,43 Zeyrek,44 Vefa45 

ve Sinan Ağa camileri46 bu bağlamda zikredilen mahaller arasındadır. Her 

ne kadar kayıtlarda imtihanın camide gerçekleştiği ifade edilmişse de adı 

geçen camilerin medreselerinin de bulunduğu gözden kaçmamaktadır. 

Kaynaklarda ayrıca tfiliplerin imtihan süresince söz konusu mekanda alı­

koyulduklarına dair ifadelere rastlanılması, imtihan sürecinde medrese­

lerden konaklama amacıyla da istifade edildiği izlenimini bırakmaktadır. 

Atfil tfilipler için kullandığı "imtihanda habs olundular"47 ibaresi ile 

tfiliplerin dış dünya ile temaslarını kısıtlayacak bir şekilde mahalde alı­

koyulduklarını kastetmiş olmalıdır. Nitekim imtihan uygulamasında dış 

dünya ile temasın kesilmesinin ayrı bir öneme sahip olduğu anlaşılmak­

tadır. Nitekim 944/ 1537-38 tarihi sonrasında 40 akçeli Piri Paşa Medresesi 

boşaldığında yapılan müderrislik imtihanı bu konuda ilginç bir olaya 

sahne olmuştur. Söz konusu imtihanın tfilipleri Molla Hasan b. Yusuf 

el-Bağdadi (ö. 986/ 1578-79)48 ile Mimarzade'dir (ö. 971/1565).49 Müellif 

imtihanın detaylarını vermemekle birlikte, el-Bağdadi'nin imtihan esna­

sında Mimarzade'ye "devat" (divit) içerisinde evrakla yardım edildiğine 

dair feryada başladığını ve bu nederıle imtihanın sonuçlandırılmadığını 

bildirmektedir. Bu nedenle iki talip de başarılı sayılmayıp imtihana 

girmeyen bir alim, Bursalı Abdüllatif Çelebi (ö. 985/1577) medreseye 

atanmıştır. 50 

5. Kazaskerlerin Huzurunda İmtihana Çıkılması 

Müderrislik imtihanlarının en önemli özelliklerinden bir tanesi, imti­

hanların dönemin kazaskerlerinin huzurunda gerçekleşmesidir. llmiye 

tarikinin başı kabul edilen kazaskerlerden ikisinin de imtihanda bulun­

ması ve bu durumun kayıtlarda açık bir şekilde zikredilmesi imtihanın 

•••••• 

43 Atat, Haddiku'l-hakdik, 134. 

44 Atat, Haddiku'l-hakdik, 400, 526-7 ve 638. 

45 Atat, Haddiku'l-hakdik, 141, 246, 323 ve 442. 

46 Atai, Haddiku'l-hakdik, 710-711. 

47 örn. Atat, Haddiku'l-hakdik, 400 ve 638. 

48 Atat, Haddiku'l-hakdik, 247-248. 

49 Mimarzade'nin hayatı için bkz. Atat, Haddiku'l-hakdik, 39-42. Ancak Atat bu­
rada Mimarzade'nin başından geçen bu hadiseden bahsetmemektedir. 

50 Atat, Haddiku'l-hakdik, 247. 
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yakından denetlendiğini göstermektedir. Tespit edilen imtihan kayıtla­

rından sadece bir tanesinde, 990/ 1582-83 tarihinde yapılan imtihanda, 

yalnız Anadolu Kazaskeri Zekeriya Efendi'nin (ö. 1001/1592-93) adının 

zikredilmesinin bir istisna olduğu düşünülebilir.5ı 

6. Taliplere İmtihan Sorularının Yöneltilmesi ve İmtihanın Uygulanması 

imtihan esnasında, medreselerde okutulan meşhur kitapların bölüm­
lerinden seçilen sorular taliplere yöneltilir; onlardan sorulan hususlar 
üzerine birer risale kaleme alması istenilirdi. imtihan kayıtlarında, yönel­
tilen sorunun biçimine ilişkin olarak sadece kitap bölümü zikredilmiş; 
bunun dışında herhangi bir konunun, olay veya olgunun ele alındığına 
dair bir ifade kullanılmamıştır. Söz konusu sorunun imtihan esnasında 
mı, yoksa adaya hazırlık payı bırakmak amacıyla daha mı önce soruldu­
ğuna dair net bir ifadeye ise kaynaklarda rastlanılmamaktadır. 

Aydınlatılmayı bekleyen bir diğer önemli soru, sınavın süresinin 
ne kadar olduğudur. Kmalızade Hasan Çelebi (ö. 1012/1604), ünlü 
Tezkiretü'ş-şuard'sında 935/1528 imtihanını anlatırken üç gün sürdüğü­
ne dair bir not düşmüştür. 52 Atai tarafından, yukarıda da dile getirildiği 

üzere, imtihan sürecinin "habs olunma" ile ifade edilmesi de imtihan 
süresinin uzun tutulduğunu düşündürmekteyse de, konuya ilişkin ne 
yazık ki daha detaylı bir bilgi bulunmamaktadır. 

imtihanın yapılışma ilişkin diğer bir husus ise, risale yazımından 
sonra adaylar arasında yazdıklarına dair ilmi bir tartışma ortamının oluş­
turulmasıdır. Nitekim 935/ 1528-29 imtihanında adaylardan özellikle bir­
birlerinin risalelerini değerlendirmeleri talep edilmiştir.53 imtihan süre­
cine ayrı bir canlılık katan bu değerlendirme neticesinde, adayların dile 
getirdikleri hususları risalelerine eklemeleri de imtihanın bu bölümüne 
gösterilen ihtimamı açığa çıkarmaktadır. Yazma eser kütüphanelerinde 
935/ 1528-29 imtihanının adayları tarafından yazılan risaleler gibi imtihan 
risalelerinin çeşitli nüshalarına rastlanılması, söz konusu risalelerin diğer 
alimlerin de ilgisini çektiğini ve takip edildiğini de göstermektedir. Hatta 
imtihan neticelerine ve imtihana katılan bazı talipler hakkında dönem 
şairlerinin beyit söylemesi de vakidir. 54 

...... 

51 Atai, Hadtıiku'l-haktıik, 523 ve 578-579. 

52 Kınalızade, Tezkiretü'ş-şutıra, 158. 
53 Taşköprizade, eş-Şektıik, X/36 (475); Mecdi Efendi, Hadaikü'ş-Şektıik, 470. 
54 100 1 / 1592-93 tarihinde kırktan mazullerden harice talipler arasında yapılan 

imtihan sonucuna Şani Efendi'nin (ö. 1019/ 1610- 1 1) atanmasına dair böyle bir 
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Günümüze ulaşan imtihan risalelerinin imtihan esnasında mı yazıl­

dıkları, yoksa daha sonra mı derlenip toplandıkları ayrı bir çalışmayı 

gerektirmektedir. Yine de imtihanların, etkilerini yapılışlarının ardından 

da sürdüren canlı birer ilmi hadise olarak kabul edildiklerini göstermekte 

olduğuna kuşku bulunmamaktadır. 

7. İmtihanın içeriği 

İmtihan usulünün aşamalarından olmasa da, imtihanlarda hangi 

soruların sorulduğu hususu dönemin ilim anlayışını açığa çıkarma nite­

liği nedeniyle ayrı bir başlıkta incelenmeyi hak etmektedir. Kaynaklarda 

imtihanda yöneltilen soruların içeriklerine yönelik olarak üç fenden 

sorulduğu özellikle belirtilmektedir.55 Bahsedilen üç fennin tanımı, 

döneme göre bir farklılık kazanmakla birlikte imtihan kayıtları biraz 

daha yakından incelenirse, talibin imtihan öncesinde edindiği müder­

rislik tecrübesi ile talep ettiği medresede okutacağı ilimler hakkındaki 

hılkimiyetini ölçmeye yönelik soruların seçildiği görülecektir. 

Sorular arasında bir sınıflandırma yapıldığında, kırktan mazuller ara­

sında yapılan imtihanlarda el-Hiddye'nin farklı bölümlerinden sorulduğu 

görülmektedir. Bunlardan 967/1559-60'daki Rodos Sultanisi imtihanında 

bu eserin bölümlerinden Kitabü'l-Gasb'dan,56 973/1565-66'da kırktan 

mazuller arasında yapılan imtihanda Kitabü'l-Cinayat'ın başından,57 

996/ 1558-59'da yapılan Yeni Ali Paşa Medresesi imtihanında Kitabü'l­

kare'den,58 1001/1593'teki imtihanda Kitabü'l-Cihad'dan,59 1027/1617-

18'deki imtihanda ise Kitabü'l-Hac'tan taliplere soru yöneltildiği görülür.60 

Merginani'nin (ö. 59311192) Hanefi fıkhına dair kaleme aldığı 

el-Hidaye adlı bu eseri, bilindiği üzere, Osmarılı medreselerinde fıkıh 

alanında okutulan temel kitaplardandır. Nitekim Taşköprizılde 944/1537 

yılında geçtiği ellili hariç Mustafa Paşa Medresesi'nde bu eseri başından 

zekat bölümüne kadar okutmuş ve ilmi kariyerinin ilerleyen safhalarında 

görev aldığı daha üst düzeydeki medreselerde de el-Hidaye'nin çeşitli 

• • • • • •  

beyit bulunmaktadır. Bkz. Atili, Hadaiku'l-hakdik, 499. 

55 ôm. Atili, Hadaiku'l-hakdilc, 134, 260 ve 442. 

56 Atai, Hadaiku'l-hakdik, 177 ve 234. 

57 Atai, Hadaiku'l-halcdik, 323, 288 ve 393. 

58 Atai, Hadaiku'l-halcdik, 400, 526-27 ve 638. 

59 Atili, Hadaiku'l-halcdilc, 499, 533. 

60 Atili, Hadaiku'l-halcdik, 710-711 .  
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bölümlerini okutmaya devam etmişti.6ı Hüseyin Hezarfen Efendi'nin 

· (ö. 1 1 02/ 169 1)  "kavanin-i talebe-i ilm"i özetlediği Telhfsü'l-beyan fi 

Kavanin-i Al-i Osman isimli eseri ve Gelibolulu Ali'nin (ö. 1009/1600) 

Künhü'l-ahbarında da el-Hidaye, dönemin baş müderrisleri tarafından 

okutulan eserler arasında sayılmaktadır.62 Bu nedenle hariç medrese­

lerine atanacak olan adayların el-Hidaye'den imtihan edilmeleri doğal 

ve isabetli karşılanmalıdır. Ancak kayıtlarda, söz konusu imtihanlarda 

el-Hidaye dışında herhangi bir eserden soru yöneltildiğine dair bir ifade­

nin bulunmaması dikkatten kaçmamaktadır. 

Sahn'a gelindiğinde ise imtihanda esas alınan üç fennin; usOl-i fıkıh, 

fıkıh ve kelam olduğu anlaşılmaktadır. 935/ 1528-29 imtihanında soru­

lan ilimler, eş-Şekitik ve Atai Zeyli'nde farklı şekillerde ifade edilmiştir. 

Atat, listesinde el-Hidaye yerine otuzlu medreselere de adını vermiş 

olan belagatten ünlü el-Miftah'a yer vermektedir. 63 Ancak müelliflerin 

yaşadıkları tarihler ve medreselerde okutulan ilimler göz önünde tutul­

duğunda, Taşköprizade'nin listesindeki ilim/eserlerden sorulmasının 

daha muhtemel olduğu görülecektir.64 eş-Şekai/Cte verilen bilgiye göre 

imtihanda, et-Telvfh'in ikinci rüknü olan "ta'n-ı ravi" bahsi, el-Hidaye'nin 

riba babı ve Şerhu 'l-Mevii.kıf ın altıncı maksadı olan i'timad konuları 

sorulmuştur. 65 

Söz konusu kitaplardan et-Telvih, uslll-i fıkh alanında olup büyük 

belagat, kelam ve fıkıh filimi Sa'deddin et-Teftazani'nin (ö. 792/ 1390) ese­

ridir. Kitap esas itibariyle Sadrüşşeria'nın (ö. 747 /1346) Tenkfhu'l-usül adlı 

eserine yazdığı et-Tavzih fi halli gavii.mizi't-Tenkih isimli şerhe, Teftazani 

tarafından yazılan el-Telvih ila keşfi haka'iki't-Tenkih isimli şerh/ 

haşiyedir. 66 Kaynaklarda dahil medreselerinde okutulan eserin, imtihanın 

geçtiği dönemin şeyhülislamı olan Kemalpaşazade (ö. 940/ 1534) tarafın­

dan yazılan ve Tağyirü't-Tenkih ismi ile anılan bir şerhi de kaydedilmek-

• • • • • •  

6 1  Taşköprizade, eş-Şekdik, 557. 

62 Hazerfen Hüseyin Efendi, Telhisü'l-beyan, 48; Gelibolulu Ali, Künhü'l-ahbar, 
522-523. 

63 Atai, Hadaiku'l-hakaik, 134. 

64 Konu hakkında değerlendirme için bkz. Furat, Osmanlı Medreselerinde Egitim, 
72-92. 

65 Taşköprizade, eş-Şekdik, X/40 (480-1); Mecdi Efendi, Haddikü'ş-Şekdik, 475-
476. 

66 Bkz. Sellheim, Materialien zur Arabischen Literaturgeschichte, l, 122; Özen, 
"Tenkihu'l-usül", 454-458. 
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tedir.67 Dönemin renkli simalarından olan Kemalpaşazfıde'nin, imtihan­

da yakından ilgilendiği bir konuya ilişkin soru yöneltmesi de ayrıca ilgi 
çekicidir. Nitekim imtihanda Kemalpaşazade ile de ilişkili ve "nevfıdir-i 

vukuat-ı ROm"dan sayılan bir hadise gerçekleşmiştir.68 İmtihan esnasında 

taliplerden Çivizfıde Muhyiddin Mehmed Efendi'nin, Kemalpaşazfıde'nin 

Tağyfrü't-Tenkfh' de geçen bir ifadesini kile/ denildi şeklinde aktarması bir 
hakaret olarak algılanmış ve padişaha şikayet konusu olmuştur. Neticede 

olay, Çivizade'nin denize atılmasına ulaşabilecek bir dereceye gelmişken 

araya giren vezirlerin Çivizade'nin faziletlerini padişaha anlatarak şefaat 

istemeleri neticesinde affedilmiş ve dönemin usulünce üç danişmendine 

mülfızemet verilerek gönlü alınmıştır.69 

İmtihanın üçüncü fennini oluşturan kelam ilminden ise Şerhu 'l­

Mevakıftan sorulmuştur. Şerhu'l-Mevakıf, bilindiği üzere ünlü kelam 

filimi Adudüddin el-İci'nin (ö. 756/ 1355) el-Mevakıfisimli meşhur eserine 
Seyyid Şerif Cürcani'nin (ö. 816/ 1413) yazdığı şerhtir.70 Eserin üçüncü 
mevkıfının (araz) bir bölümünü oluşturan "i'timad bahsi", çok genel bir 
ifade ile eşyanın üzerine yapılan baskıya karşı koyma özelliğine dairdir. 

Tespit edebildiğimiz ikinci Salın imtihanı, 966 Muharrem/ 1558 Ekim 

tarihine aittir. Atfıi, imtihan neticesinde Molla Tursun b. el-Hac Murad'ın 

Sahn'a atandığı bilgisini verirken çok kısa bir şekilde imtihandan da söz 
etmiştir. İmtihanda sorulan sorular ile ilgili olarak ise, "Tefsir, Hidaye 

ve İbn Melek" isimlerini kaydetmekle yetinmiştir.71 Dönemde okutulan 

tefsir kitapları düşünüldüğünde tefsir ile Kadı Beyzavi'nin (ö. 685/ 1286) 
Enviirü't-tenzfl ve esrarü't-te'vfl'i veya Zemahşeri'nin (ö. 538/ 1 144) 
el-Keşşiifının; lbn Melek ile Nesefi'nin (ö. 710/ 1310) Menarü'l-envar 

isimli usfil-i fıkha dair eserine İbn Melek' in (ö. 885/ 1480-81) yazdığı şer­
hin72 kastedildiği düşünülmektedir.73 

• • • • • •  

67 Kemalpaşazade'nin hayatı ve fıkıh alanındaki görüşleri için bkz. Turan, 
"Kemalpaşazil.de", 238-240 ve Özen, "Kemal Paşazade: Fıkht Görüşleri", 240-
242. 

68 Çivizil.de, Risale fi imtihan, vr. 154a. 

69 Hadise, neticesinde mülazemet alanlardan bir tanesi olan Molla Bfilt (ö. 
977/ 1569-94) vesilesiyle Atai'de de detaylı bir şekilde ele alınmıştır. Atat, 
Hadaiku'l-hakaik, 134. 

70 Eser hakkında detaylı bilgi için bkz. Sinanoğlu, "el-Mevfilaf', 422-424. 

71 Atai, Hadaiku'l-hakaik, 15. 

72 Katip Çelebi, Keşfü'z.zunun, II, 1825. 

73 Konu hakkında değerlendirme için bkz. Furat, Osmanlı Medreselerinde Eğitim, 
72-92. 
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Her iki örnekten hareketle Salın medreseleri için yapılan sınavlarda 

üç ilimden sorulduğu, ancak bu ilimlerin de asırlar arasında farklılık 

gösterdiği anlaşılmaktadır. Ne yazık ki elimizdeki veriler bir genelleme 

yapılmasına yetecek zenginlikte değildir. Buna rağmen özellikle eser ve 

eserlerden spesifik bahislerin seçiminin dönemin ilmi ve siyasi hayatı ile 

ilişkisi olduğu açıktır. Bu çalışmanın sınırlarını aşan konu bağlamında 
ilerleyen yıllarda yapılacak çalışmaların bu ilişkileri aydınlatmaya katkı 

sağlayacağı umulmaktadır. 

8. İmtihanın Sonuçlandırılması 

Kaynaklar, imtihanların değerlendirilmesinde ne tür kriterlerin esas 

alındığı konusunda maalesef bir bilgi içermemektedir. Bununla beraber 

yukarıda da zikredildiği üzere, taliplerin birbirlerinin risaleleri üzerinde 

mütalaalarda bulunduğu anlaşılmaktadır. İmtihanın neticesinde başarılı 
olarak kabul edilenin atamasının yapıldığı kaynaklarda açıkça belirtildiği 
gibi imtihana giren, fakat daha az başarılı sayılanlara yönelik farklı bir 
usul izlendiği de gözden kaçmamaktadır. 

İmtihana giren talipler arasında ayrıca başarılı görülen bulunuyor­

sa onun da dönemde boş olan farklı bir medreseye, yoksa bir medrese 

boşaldığında, yani imkan oluştuğunda tayininin yapıldığı görülmekte­
dir. Nitekim 950/1543-44 yılında kırka talipler arasında yapılan imtihan 
bahsedilen durumun belirgin bir örneğidir. İmtihanın talipleri Mehmed 

b. Abdülvehhab b. Abdülkerim (ö. 975/1567-68),74 Kara Abdurrahman 
(ö. 976/1568-69),75 Şemseddin Ahmed Kadızade (ö. 988/1580-81)76 ve 
Vizeli Abdülkerim Efendi'dir (ö. 961/1553-54).77 İmtihan neticesinde 

taliplerin hepsi başarılı sayılmış ve neticede Mehmed b. Abdülvehhab 

Kalenderhane Medresesi'ne, Kara Abdurrahman Efdaliye Medresesi'ne, 

Şemseddin Ahmed Kadızade Bursa Kaplıca Medresesi'ne ve Vizeli 

Abdülkerim Efendi Yıldırım Han Medresesi'ne atanmışlardır.78 Konunun 

diğer bir karakteristik örneği de, 973 tarihinde kırktan mazuller arasın­

da gerçekleştirilen imtihandır. Altı talibin girdiği imtihanda taliplerden 
başarılı görülenlerin atamaları yapıldıktan sonra, geride kalanlar bekle­
tilmiş ve bunlardan Molla Bedreddin, 974/1566 Muharremi'nde inşası 

•••••• 

74 Atat, Haddiku'l-hakiiik. ı ıs. 
75 Atat, Haddiku'l-hakiiik, 121. 

76 Atat, Haddiku'l-hakiiik, 260. 

77 Taşköprizade, eş-Şekiiik, Xf82 (51 1);  Mecdi Efendi, Haddikü'ş-Şekiiik, 502. 

78 Atat, Haddiku'l-hakiiik, 1 15. 
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tamamlanan Haydarpaşa Medresesi'ne müderris tayin olunmuştur. 79 
Kınalızıide'nin geride kalan adayların gönüllerini almak diye tanımladığı 
bu usul, ilim adamına verilen değeri göstermesi açısından önemlidir. 80 

Söz konusu durum; adayların hak ettikleri derecelerin (rütbe-i istihkô.k)8ı 
dikkate alınarak atamaların yapıldığını, farklı bir deyişle müderris tayin­
lerinin imtihan usulünün doğasına uygun bir şekilde gerçekleştirildiğini 
de göstermektedir. 

Kaynaklardaki ifadelerden müderrislik imtihanlarının sonuçlandırıl­
ması esnasında bazen hangi talibin başarılı olduğuna karar verileme­

diği de anlaşılmaktadır. Bu duruma ilişkin ilginç bir örnek 967/1559-
60' de yapılan Rodos Sultani'si imtihanında gerçekleşmiştir. imtihana 
Bezenzade (ö. 983 / 1575-76),82 Karacı Sadi Efendi (ö. 990/1582-83)83 ve 
Ümmülveledzade Molla Ali b. Abdülaziz (ö. 980/1572-73)84 talip olmuş­
lardır. Karacı Sadi rakiplerini görünce imtihandan çekilmiş, neticede 
ise Bezenzade ve Ümmülveledzade'den hangisinin başarılı olduğuna 
karar verilememiştir. Bunun üzerine Şeyhülislam EbüssuO.d Efendi'nin 
mülazımı ve gözdesi olması dikkate alınan Bezenzade, Şeyhülislam'ın 
şanına gösterilen ihtirama binaen müderris olarak atanmıştır. 85 

iV. Sonuç 

Bu mütevazı çalışmanın sınırları çerçevesinde ele almaya çalıştığımız 
müderrislik imtihanları, görüldüğü üzere klasik dönem Osmanlı müder­
rislerinin ilmi kabiliyet ve meziyetlerini anlayabilmemizi sağlayacak pek 

çok ince detayı içermektedir. Aynı zamanda müderrislerin seçilme ve 

yerleştirilme sürecine ışık tutarak müderris merkezli olarak tanımlana­

bilecek Osmanlı eğitim sisteminin kurumsal ve idari yapısı hakkında 

da ipuçları sunmaktadır. Çalışmada çeşitli vesilelerle belirtildiği üzere, 
müderrislik imtihanları canlı ve sosyal hayatla bütünleşik bir ilmi şölen 

olarak değerlendirilmelidir. Etkileri hem ilmi hem de toplumsal hayatta 

•••••• 

79 Atfil, Haddiku'l-hakdik, 141. 

80 Kınalızade, Tezkiretü'ş-Şuara, 158-159. 

81 Atfil, Haddiku'l-hakdik, 400. 

82 Atfil, Haddiku'l-hakdik, 234. 

83 Atfil, Haddiku'l-hakdik, 270. 

84 Atai, Haddiku'l-hakdik, 177. 
85 İmtihanın tüm kurgusu tfiliplerin hayat hikayelerinde bahsedilen olaylar bir­

leştirilerek oluşturulmuştur. Bkz. Atfil, Haddiku'l-hakdik, 177, 234, 270. 
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hissedilen risaleler miras bırakan bu ilmi hadiseler, ancak detaylı çalış­

manın aydınlatacağı pek çok hususu içlerinde barındırmaktadır. Nitekim 

klasik dönem müderrislik imtihan usulüne dair bir yol haritası çizmeye 

gayret eden bu çalışma; imtihanlarda ele alınan konularla dönemin ilmi 

ve siyasi hayatı arasındaki ilişkiye, atamalarda idarecilerin inisiyatifinin 

ne ölçüde etkili olduğuna, imtihan usulünün ne kadar zaman bu esaslara 

uygun bir şekilde sürdürüldüğüne ve benzeri pek çok soruya yanıt ver­

mekten uzaktır. Umud ediyoruz ki ilerleyen yıllarda yapılacak araştırma­

lar bu sorulara yanıt bulmamızı da sağlayacaktır. 
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Sofu Mehmed Paşa Darülhadisi ve 

Müderrisleri 

MehiJin Çiftçi 
Yrd. Doç. Dr., Dumlupınar Üniversitesi İlahiyat Fakültesi. 

1. Giriş 

İslam eğitim sisteminin temel kurumu olan medreseler, Osmanlılar 
döneminde fiziki şartları, mimari özellikleri, programı ve diğer yönleriyle 

önemli gelişmeler göstermiştir. 1 Bu dönemde medreseler, sıbyan mekte­

binden sonra orta, lise, yüksekokul ve üniversite eğitimine denk geliyor­
du. 2 Bilindiği gibi Osmanlı medreseleri, Selçuklu ve Anadolu Beylikleri 

devri müesseselerinin bir devamı olarak ortaya çıkmıştır. tık dönem 
Osmanlı medreseleri, Osmanlı öncesi Amasya, Konya, Kayseri, Karaman 
ve Aksaray gibi Anadolu şehirlerindeki medreselerin bir devamı niteli­

ğinde idi. Osmanlılar, devraldıkları bu medrese sistemine yeni unsurlar 

katarak devam ettirmişlerdir.3 tık Osmanlı medresesi, 1331 yılında Orhan 

Gazi tarafından kurulan İznik Orhaniyesi (İznik Medresesi) 'dir.4 136l 'de 

Edirne'nin fethiyle medrese tarihinde yeni bir sayfa açıldı. Burada özel­

likle il. Murad'ın yaptırdığı Darülhadis Medresesi (Edirne Darülhadisi), 

Fatih'in Sahn-ı Seman Medreseleri yapılıncaya kadar en yüksek Osmanlı 
medresesi kabul edilmiştir.5 Osmanlı medrese teşkilatındaki en büyük 
gelişme ise Fatih Sultan Mehmed ile başlamıştır. Fatih'in İstanbul' da inşa 

ettiği külliye içerisinde yer alan Sahn-ı Seman Medreseleri'yle birlikte 

• • • • • •  

1 1s1Am dünyasında medreselerin ortaya çıkışıyla ilgili bkz. Çelebi, lslam'da 
Egitim-ôgretim Tarihi, 81 vd. 

2 tpşirli, "Medrese: Osmanlı Dönemi", 327. 

3 thsanoğlu, "Osmanlı Eğitim ve Bilim Kurumları", 234. 

4 Aşıkpaşazade, Aşıkpaşaztide Tarihi, 42; Neşri, Cihannüma, 72; tpşirli, "Med­
rese: Osmanlı Dönemi", 327. 

5 tpşirli, "Medrese: Osmanlı Dönemi", 327. 
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medrese teşkilatı değişmiş ve aşağıdaki şekilde yedi dereceye ayrılmıştır6: 

ı .  Haşiye-i Tecrid (Yirmili) , 2. Miftah (Otuzlu), 3. Telvih (Kırklı), 4. Haric 
Ellili, 5. Dahil Ellili, 6. Sahn-ı Seman, 7. Altmışlı.7 

Kanuni Sultan Süleyman'ın lstanbul'da Süleymaniye Külliyesi'ni 

yaptırmasıyla Osmanlı medrese teşkilatı büyük ölçüde değişmiş ve med­

reselere yeni dereceler ilave edilmiştir. Buna göre Osmanlı medreseleri 
şu derecelerden oluşmaktaydı8: 1. Haşiye-i Tecrid (Yirmili), 2. Miftah 

(Otuzlu) , 3. Telvih (Kırklı) , 4. Haric (Ellili), 5. Dahil (Ellili) , 6. Sahn-ı 

Seman, 7. Süleymaniye, 8. Altmışlı, 9. Süleymaniye Darülhadisi. 

XVIII. asırdan itibaren il. Meşrutiyet'e kadar ise medrese derecele­

ri hemen hemen hiç değişmeden şöyle olmuştur: 1 .  lbtida-i Haric, 2. 
Hareket-i Haric, 3. lbtida-i Dahil, 4. Hareket-i Dahil, 5. Musıla-i Sahn, 6. 

Sahn-ı Seman, 7. lbtida-i Altmışlı (İbtida-i Temsili) , 8. Hareket-i Altmışlı 

(Hareket-i Temsili) , 9. Musıla-i Süleymaniye, 10. Hamise-i Süleymaniye, 

11. Süleymaniye (Sahn-ı Süleymaniye), 12. Darülhadis-i Süleymaniye.9 
On iki dereceli bu medrese sistemi, il. Meşrutiyet'e kadar devam etmiştir. 
Bu dönemde çıkarılan Islah-ı Medaris Nizamnamesi (10 Zilkade 1332/29 
Eylül 1914) ile lstanbul'da bulunan bütün medreseler " Darülhilafeti'l­

Aliyye Medresesi", İstanbul dışındaki medreseler ise "Taşra Medreseleri" 

• • • • • •  

6 thsanoğlu, "Osmanlı Eğitim ve Bilim Kurumları", 237; lpşirli, "Medrese: 
Osmanlı Dönemi", 328. Osmanlı medrese derecelerinde birbiriyle bağlan­
tılı olan üç ayrı usul kullanılmıştır. Buna göre medreseler, okutulan ders 
kitaplarının adlarıyla (Haşiye-i Tecrid, Miftah, Telvih gibi), müderrislere 
günlük ödenen ücretlerin miktarlarıyla (Yirmili, Otuzlu, Kırklı, Ellili, Alt­
mışlı şeklinde) ve medreselerin statüsüne göre (Haric, Dahil, Salın, Altmışlı, 
Süleymaniye, Darülhadis şeklinde) derecelendirilmiştir. lpşirli, "Medrese: 
Osmanlı Dönemi", 330. Ayrıca bkz. Unan, Kuruluşundan Günümüze Fatih 
Külliyesi 182-183; Ôzergin, "Eski Bir Rtlznameye Göre lstanbul ve Rumeli 
Medreseleri", 265. 

7 Baltacı, XV-XVI. Yüzyıllarda Osmanlı Medreseleri, I, 74. 
8 Baltacı, Osmanlı Medreseleri, I, 74-76. İsmail Hakkı Uzunçarşılı, Süleyma­

niye'den sonra İstanbul müderrisliklerinin başlangıcının lbtida-i Haric mü­
derrisliği olduğunu belirtmektedir. Bkz. Uzunçarşılı, Osmanlı Devleti'nin 
ilmiye Teşkilatı, 90, 281. 

9 Bkz. Tarik Defterler, Şeriyye Sicilleri Arşivi, nr. 13, 14, 15; Millet Kütüphane­
si, Ali Emiri-llmiyye, nr. 57, 61 (vr. 49-107), 68 (vr. 93-192); Manasıb-ı ilmiye 
Defteri, Süleymaniye Kütüphanesi., Esad Efendi, nr. 3844; Ahmed Cevdet 
Paşa, Tdrfh-i Cevdet, 108-1 17; Uzunçarşılı, ilmiye Teşkilatı, 37; lhsanoğlu, 
"Osmanlı Eğitim ve Bilim Kurumları", 241; lpşirli, "Medrese", 330; lpşirli, 
"IImiye", 143. 
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adı altında birleştirilmiştir. 10 Uygulamadaki yerlerini korumalarına ve 
eğitim faaliyetlerini devam ettirmelerine rağmen, bu tasnifte kırklı ve daha 
alt seviyedeki medreseler bulunmamaktadır. Bu derecelendirme, İstanbul, 
Edirne, Bursa gibi büyük şehirlerdeki medreseler için geçerliydi. 1 1  

Osmanlı medreseleri, derece bakımından zaman zaman değişikliğe 
uğramıştır. Bulunduğu medresenin derecesi yükseltilmek suretiyle bir 
müderrislik derecesi arttırılabildiği gibi diğer bir müderrisin tayininde 
o müderrisin rütbesine göre eski seviyesine indirildiği de olurdu. ıı XVI. 
yüzyılın ikinci yarısından itibaren ise medrese ve müderris sayılarının 
artmasıyla paye sistemi devreye sokulmuştur. ı3 

Medreselerin seviyesi, eğitim-öğretim hayatındaki yeri ve önemi; 
yaptıran şahsın statüsü, tedris kadrosunun niteliği ile medresenin faa­
liyet gösterdiği yerleşim biriminin ülke genelindeki siyasi ve stratejik 
önemine göre değişebilmekteydi. ı4 Bu nedenle Osmanlı başkentlerindeki 
medreseler cazibe merkezleri olurken, başkentin değişmesi ve buralarda 
yeni medreselerin açılması ile eski başkentin itibarlı medreseleri değer 
kaybına uğramakta ve ikinci sıraya düşmekteydiler. ıs 

Osmanlı medrese türlerinden biri olan darülhadisler ise hadis oku­
tulan yerler ile hadis alanında ihtisas yapılan medreseler demektir. ıs 

• • • • • •  

10 Baltacı, Osmanlı Medreseleri, I, 75-76, 91-105; lhsanoğlu, "Osmanlı Eğitim ve 
Bilim Kurumları", 241 -242. 

11 Unan, Fatih Külliyesi, 184-185; Unan, "Osmanlı ilmiye Tarikinde Paye'li Ta­
yinler Yahut Devlette Kazanç Kapısı", 46; Hızlı, "Osmanlı Medreselerinde Oku­
tulan Dersler ve Eserler", 27-28. 

12 Uzunçarşılı, ilmiye Teşkilatı, 57. 
13 Paye, Farsça bir kelime olup sözlükte "görev derecesi, rütbe, mertebe" anlam­

larına gelir. Terim olarak ise, ilmiye mensuplarına verilen rütbe olup herhangi 
bir memuriyetin fiilen ifa edilmek üzere değil adının rütbe ve ünvan olarak ve­
rilmesidir. Memuriyetin fiilen yapılanına ise "mansıb" denir. Ancak bilfiil me­
muriyeti yürütenlerle bu memuriyeti veya mansıbı rütbe olarak almış (payeli) 
kişiler teşrifatta aynı hak ve yetkilere sahipti. XVI. asrın sonlarından itibaren 
Osmanlı ilmiye mesleğinde sıkça kullanılan paye terimi müderrisler, kadılar ve 
zaman zaman askeri sınıfa mensup kişilerin tayin ve terfileri için kullanılmış­
tır. Bkz. Unan, "Paye", 193; Unan, "Osmanlı tlmiye Tarikinde Paye'li Tayinler 
Yahut Devlette Kazanç Kapısı", 46-49. 

14 Hasan Akgündüz, Klasik Dönem Osmanlı Medrese Sistemi, 253-254. 
15 Unan, "Osmanlı ilmiye Tarikinde Paye'li Tayinler Yahut Devlette Kazanç Ka­

pısı", 44-45. Osmanlı medrese teşkilatı hakkında detaylı bilgi için bkz. Çiftçi, 
Süleymaniye Ddrülhadisi, 17-22. 

16 Bozkurt, "Darülhadis", 527; Yardım, "Osmanlı Devrinde Darulhadisler", 163; 
Baltacı, Osmanlı Medreseleri, 1, 69; Kazıcı, Is lam Medeniyeti ve Müesseseleri Ta­
rihi, 359. 



_16_ O s m a n l ı ' d a  i l i m  v e  F i k i r  D ü n y a s ı  

Hz. Peygamber'in, nübüwetin ilk yıllarında Mekke'de ilk dersleri verdiği 

Erkam b. Ebü'l-Erkam'ın evi hem darülkurra hem de darülhadis işlevini 

görmüştür. İlk darülhadisin, "darüssünne" adıyla IV/X. asrın ilk yarısında 
Nişabur'da kurulduğu17, medreselerden ayrı olarak "darülhadis" ismiyle 

müstakil bir öğretim müessesesinin ise ilk defa Dımaşk'da 566/1170 

tarihinde Nfıreddin Mahmud Zengi (ö. 569/1174) tarafından "Darü'l­

hadisi'n-Nfıriyye" adıyla inşa edildiği belirtilmektedir. ıs 

Osmanlı öncesi Anadolu'da inşa edilen ilk darülhadis, Anadolu 

Selçuklu hükümdarı Gıyaseddin Keyhusrev döneminde Selçuklu atabeg­

lerinden Cemfileddin Ferruh b. Abdullah tarafından 640/ 1242 yılında 

yaptırılan Çankırı Darülhadisi' dir. ı9 Osmanlılar devrinde ilk darülhadis 

ise 1. Murad devrinde (1360-1389) Çandarh Hayreddin Paşa tarafından 
tznik'te inşa edilmiştir.20 İlk devir Osmanlı darülhadislerinin en önem­
lisi il. Murad'ın 838/ 1435 tarihinde Edirne' de yaptırdığı Darülhadis 

Medresesi'dir (Edirne Darülhadisi) . Bu darülhadisin Osmanlı medrese 

teşkilatında bir dönüm noktası oluşturduğu kabul edilir.21 Kanuni Sultan 

Süleyman devrinde, Osmanlı Devleti'nin yükselme devrine uygun olarak, 

darülhadis müessesesi yapımında da bir artış olmuştur. Bu dönemin 

vezirlerinden Sofu Mehmed Paşa'nın İstanbul Vilayet Konağı bitişiğin­

deki Nallı Mescid civarında yaptırdığı Sofu Mehmed Paşa Darülhadisi 
(950/ 1543 'ten önce) ile Kanuni'nin Süleymaniye Külliyesi bünyesinde 

yaptırdığı ve Osmanlı medrese teşkilatının zirvesi olan Süleymaniye 
Darülhadisi (964/1557) bu devirde inşa edilen darülhadislerdendir. 

Mimari yönden medreselerle aynı yapılar olan darülhadisler, genel 

olarak birer ihtisas müessesesi olarak değerlendirilse de başlangıcından 

• • • • • •  

1 7  Bozkurt, "Darülhadis", 527-528. 
18 ed-Dımaşki, ed-Diirisfi tiirihi'l-mediiris, I, 98-100. Aynca bkz. Sezgin, "Dar al­

Hadith", il, 125-126; Bozkurt, "Darülhadis", 528; Yardım, "Osmanlı Devrinde 
Darülhadisler", 164. George Makdisi, medreselerin esas itibariyle fıkıh eğiti­
mi amacıyla açıldığını ve hocalık kürsüsünün de fıkıh hocasına ait olduğunu, 
ancak ilk darülhadisin kurulmasıyla muhaddislerin de fakihlerle aynı seviyeye 
geldiğini belirtmektedir. Bkz. Makdisi, Ortaçağ'da Yüksek ôgretim, 308-309. 

1 9  Yardım, "Osmanlı Devrinde Darülhadisler", 164-165; Yardım, "Darülhadis: 
Anadolu Selçukluları ve Osmanlılar' da Darülhadis",  529-530. 

20 Ayverdi, Osmanlı Mimarisinin ilk Devri, I, 3 19; Baltacı, Osmanlı Medreseleri, 
il, 882. 

21  Baltacı, Osmanlı Medreseleri, il, 873; Yardım, "Osmanlı Devrinde 
Darülhadisler", 166; Yardım, "Darülhadis", 530. Daha geniş bilgi için bkz. Yıl­
dırım, Osmanlı ilim Geleneğinde Edime Ddrülhadisi ve Müderrisleri, 36-41 .  
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itibaren tarihi seyirleri dikkate alındığında bu ad altındaki bütün med­

reselerin birer ihtisas müessesesi olmadıkları görülmektedir. Bir şehirde 

normal şartlarda birden fazla ihtisas kurumunun olmaması, taşrada 

ihtisasın yapılmaması, darülhadis binalarının mimari yapısı, oda sayısı 

ve hacim durumları ile müderrislerinin payelerinin farklı olması gibi 

hususlar göz önünde bulundurulduğunda, bu müesseselerin hepsinin 

birer ihtisas medresesi statüsünde olmadıkları ortaya çıkmaktadır. Zira 

müderrisliğin ilk kademesi olan "ibtida-i haric" basamağından son 

kademesi olan "darülhadis" payesine kadar her rütbedeki müderrisin 

ders okuttuğu darülhadisler bulunmaktadır. Darülhadislerin kadro dere­

cesini, özellikle yaptıranın sosyal hayattaki konumu tayin etmektedir. 

en-NO.riyye, el-Eşrefiyye, el-Kamiliyye, el-Mustansıriyye gibi Anadolu 

dışındaki bazı darülhadisler; Anadolu Selçukluları devrindeki Konya 

İnce Minare ve Sivas Çifte Minare darülhadisleri; Osmanlı dönemindeki 

Edirne ve Süleymaniye darülhadislerinin birer ihtisas medresesi olduğu 

kabul edilebilirse de diğer darülhadislerin bu niteliği taşımadığı anlaşıl­

maktadır. tlmi anlamda darülhadislerin geneli için ihtisas müessesesi 

denmese de bu tür kurumların Hz. Peygamber'in sünnetini toplumun 

bütün fertlerine ulaştırabilme gayretiyle kurulduğu bilinmektedir. Bu 

nedenle, bir veya iki odadan müteşekkil ahşap yapılı olup yetişme çağın­

da olan insanlara kırk hadis ezeberletmeyi hedefleyen darülhadisler 

bulunduğu gibi, devletin en yüksek seviyedeki ilmi müesseseseleri içeri­

sinde yer alan, usul ve metin kitaplarını ilmi seviyede okutup öğretmeyi 

gaye edinen darülhadisler de vardı. Darülhadislerde okutulacak kitaplar, 

vakıf sahibi tarafından tayin edilmemiş, kitap seçimi müderrislere bıra­

kılmıştır. Vakfiyelerde hep herhangi bir kitabın okutulması değil, hadis 

okutulması şart koşulmuştur.22 Osmanlı darülhadislerinde tefsir gibi 

diğer İslami ilimlerin de okutulduğu anlaşılmaktadır.23 

Darülhadisler, sıbyan mektepleri ve darülkurrfilar gibi tasarım açı­

sından medreselerden farklı ve bağımsız bir yapı tipi oluşturmamış, 

inşa edildikleri dönemin ve bölgenin medreselerinin mimarisi çerçeve­
sinde gelişmelerini sürdürmüşlerdir. Bu hususun, darülhadislerle diğer 

medreseler arasında, mimariyi şekillendiren kullanım şeması açısından 

bir tedrisat farklılığının bulunmamasından kaynaklandığı; Osmanlı 

• • • • • •  

22 Yardım, "Osmanlı Devrinde Darülhadisler", 167-173; Yardım, "Darülhadis", 
531-532. 

23 Baltacı, XV-XVI. Asırlarda Osmanlı Medreseleri: Teşkildt, Tarih, 21 ;  Çiftçi, Sü· 
leymaniye Ddrülhadisi, 180· 181.  



_3_8 O s m a n l ı ' d a  İ l i m  v e  F i k i r  D ü n y a s ı  

darülhadislerinin hemen tamamının, İznik'te Orhan Gazi devrinde (1324-

1360) inşa edilen Süleyman Paşa Medresesi ile ortaya çıkan ve Osmanlı 
medrese mimarisinin karakteristiği olan "açık avlulu ve revaklı" tasarımın 
varyantları olduğu belirtilmektedir.24 

il. Sofu Mehmed Paşa'nın Hayatı ve Eserleri 

Hacı,25 Koca, Derviş26 Sufi veya Sofu27 lakaplarıyla anılan ve memle­
ketine nisbetle28 veya Bosna'da sancakbeyi olması sebebiyle29 "Bosnalı" 

da denen Sofu Mehmet Paşa'nın30 saray ve beylerbeyliğinden önceki 
hayatı hakkında herhangi bir bilgimiz bulunmamaktadır. Ancak onun 

• • • • • •  

24 Tanınan, "Darülhadis: Mimaô", 533. Darülhadislerin mimarisi için aynca bkz. 
Oıy, "Dar al-Hadlth", 192-197. Darülhadisler hakkında detaylı bilgi için bkz. 
Çiftçi, Süleymaniye Darülhadisi, 22-36. 

25 Atfil, Hadaiku'l-hakaik, II, 104; Peçevi, Tarih, I, 29; Mehmed Süreyya, Sicilli 
Osmani, iV, 1 13; ôzcan, "Kanuni Devri Vezirlerinden Sofu Mehmed Paşa'ya ve 
Sofya'daki Külliyesine Dair", 268. 

26 Evliya Çelebi, Evliya Çelebi Seyahatnamesi, Ill, 397-98; Özcan, "Kanuni Devri 
Vezirlerinden Sofu Mehmed Paşa'ya ve Sofya'daki Külliyesine Dair", 268. Bu­
radaki derviş, sO.fi'nin tam karşılığıdır. Bkz. Ayverdi, Avrupa'da Osmanlı Mi­
mari Eserleri: Bulgaristan, Yunanistan, Arnavutluk, iV, 99. 

27 Peçevi, Tarih, I, 29; Mehmed Süreyya, Sicill-i Osmani, iV, 1 13;  ôzcan, "Kanu­
ni Devri Vezirlerinden Sofu Mehmed Paşa'ya ve Sofya'daki Külliyesine Dair", 
268; Eyice, "Bosnalı Mehmed Paşa Camii", 305. Sofu lakabının dindarlığından 
dolayı verildiği belirtilmektedir. Bkz. Ôzcan, "Kanuni Devri Vezirlerinden Sofu 
Mehmed Paşa'ya ve Sofya' daki Külliyesine Dair", 268. 

28 ôzcan, "Kanuni Devri Vezirlerinden Sofu Mehmed Paşa'ya ve Sofya'daki Külli­
yesine Dair", 267. 

29 Ayverdi, Avrupa'da Osmanlı Mimari Eserleri, iV, 99. Ayverdi, Sofu Mehmed 
Paşa'nın Bosna Sancakbeyi olmasından sonra sancakbeyi!iğin eyalet valiliği­
ne çevrildiğini ve bu göreve Ferhad Paşa'nın getirildiğini belirtmektedir. Bkz. 
Ayverdi, Avrupa'da Osmanlı Mimari Eserleri, iV, 99. Neval Konuk, Bosnalı den­
mesinin sebebini Mehmed Süreyya'nın Sicill-i Osmaniadlı eserine dayandır­
maktaysa da ilgili kaynakta bu yönde bir bilgi bulunmamaktadır. Bkz. Konuk, 
Balkanlarda lslam Medeniyeti il. Milletlerarası Sempozyumu Tebliğleri, 533. 
Mimar Sinan'ın tezkirelerinde de "Bosnalı Mehmed Paşa" denmektedir. Bkz. 
Zeki Sönmez, Mimar Sinan'la ilgili Tarihi Yazmalar-Belgeler, 3 1 ,  83. 

30 Sofu Mehmed Paşa, özellikle hayratı konusunda birçok kaynak veya araştır­
mada Sultan lbrahim'in son ve iV. Mehmed'in ilk sadrazamı olan bir başka 
Sofu Mehmed Paşa'yla karıştırılmıştır. Örneğin bkz. Ayvansarayi, Hadikatü'l­
cevılmi', !, 2 1 3; Uluçam, "Mehmed Paşa, Sofu", il, 168. Kaynaklardaki bu bilgi 
karışıklıklarıyla ilgili genel bir değerlendirme için bkz. Yüksel, Osmanlı Mima­
risinde Kanuni Devri, VI, 3 17-318. 
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Sofya'da inşa ettiği külliyesine ait Vakıflar Genel Müdürlüğü arşivinde 

bulunan vakfiyesinin "Mehmed Paşa b. Abdülmuin" adına düzenlen­
mesi3ı ve aynı arşivde yer alan birçok defterdeki "Sofu Mehmed Paşa 

b. Abdülmuin" kayıtlarından32 babasının Abdülmuin olduğu anlaşıl­

maktadır. Kaynaklardaki bilgilere göre Sofu Mehmed Paşa, Enderun' da 

yetişmiş, Kanüni döneminde 94l'te (1534-35) Rumeli beylerbeyliği, 945'te 

(1538) Kubbealtı'nda vezirlik, 952'te (1545) Bağdat muhafızlığı, ertesi yıl 

ikinci vezirlik (Mustafa Paşa'nın yerine), 954'de (1547) Bosna sancak beyi­

liği ve 958'de (1551) Budin Beylerbeyiliği görevlerinde bulunmuş ve bu 

arada birçok sefere katılıp bazı zaferlerin kazanılmasında etkin rol oyna­
mıştır.33 Yine onun Mevlevi tarikatine mensup, cömert, dindar, kamil, 

nüktedan, fazıl ve iyi huylu biri olduğu34 ve 958 (1551) yılında Budin'de 

bir Yahudi tabip tarafından zehirlenerek öldürüldüğü belirtilmektedir.35 

Sofu Mehmed Paşa, 1stanbul'da darülhadis, Sofya'da külliye,36 

Travnik'te cami ve mektep, Saraybosna, Plevne, Köstendil ve Banaluka'da 

cami, hamam, kervansaray gibi dini ve sosyal yapılar inşa etmiştir. 

İstanbul Yenikapı'daki Sofu Mehmed Paşa Camii ve Medresesi ile 

Hocapaşa'daki dfuülkurra ve Sofu Mehmed Paşa Sarayı'nın Sultan 

İbrahim'in son ve N. Mehmed'in ilk sadrazamı olan bir başka Sofu 

Mehmed Paşa'ya ait olduğu belirtilmektedir.37 

• • • • • •  

3 1  Vgm.d., VGMA (Vakıflar Genel Müdürlüğü Arşivi) , nr. 988, 51-21 .  Ayrıca bkz. 
Eren, "Mimar Sinan'ın Sofya'da Bilinmeyen Bir Eseri", 70; Eyice, "Bosnalı 
Mehmed Paşa Camii", 305. 

32 Vgm.d., VGMA, nr. 2405, 17, 22; nr. 2415, 1 1 ,  12; nr. 2417, 22. 
33 Mehmed Süreyya, Sicill-i Osmani, iV, 1 13; ôzcan, "Kanuni Devri Vezirlerin­

den Sofu Mehmed Paşa'ya ve Sofya'daki Külliyesine Dair", 267-268. Ayrıca bkz. 
Eyice, "Bosnalı Mehmed Paşa Camii", 305. 

34 Ôzcan, "Kanuni Devri Vezirlerinden Sofu Mehmed Paşa'ya ve Sofya'daki Külli­
yesine Dair", 268. 

35 Mehmed Süreyya, Sicill-i Osmani, iV, 1 13; Peçevi, Tarih, l, 29; ôzcan, "Kanu­
ni Devri Vezirlerinden Sofu Mehmed Paşa'ya ve Sofya'daki Külliyesine Dair", 
268. Rivayete göre ölümüne sebep olan Yahudi hekim yakalanıp sorguya çe­
kildiğinde, bununla Mehmed adlı kırk kişiyi öldürdüğünü itiraf etmiştir. Bkz. 
Mehmed Süreyya. Sicill-i Osmdni, iV, 1 13. Ayrıca bkz. Peçevi, Tarih, l, 29. 

36 Sofya'daki külliyesi cami, medrese, kütüphane, imaret, bimaristan, hamam, 
kervansaray ve meşrütadan oluşmaktaydı. Ancak günümüzde bu yapılardan 
sadece cami (Sofu [Bosnalı) Mehmed Paşa Camii) ayakta kalmış, o da kiliseye 
çevrilmiştir. Mimar Sinan'ın inşa ettiği bu yapı hakkında detaylı bilgi için bkz. 
Eren, "Mimar Sinan'ın Sofya'da Bilinmeyen Bir Eseri", 66-70; Eyice, "Bosnalı 
Mehmed Paşa Camii", 305-306. 

37 ôzcan, "Kanuni Devri Vezirlerinden Sofu Mehmed Paşa'ya ve Sofya'daki Külli­
yesine Dair", 268. 
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111. Sofu Mehmed Paşa Darülhadisi 

Mimar Sinan tarafından inşa edilen bu eser, İstanbul vilayet bina­

sı bahçesinin Ankara Caddesi'ne açılan Paşa Kapısı yanındaki38 Nallı 

Mescid'in karşısında inşa edilmiştir.39 Arşiv belgelerinde veya kaynaklarda 

"Sofu Mehmed Paşa Darülhadisi",40 "Sofu Mehmed Ağa Darülhadisi",4ı 

"Mehmed Ağa Darülhadisi"42 ve "Mehmed Paşa Darülhadisi"43 adlarıyla 

geçmektedir. 

Hadis ve tefsir tedrisi amacıyla yaptırılan44 ve bugün mevcut olma­

yan Darülhadis'in inşa tarihi belli değildir. Ancak ilk müderrisi Aydınlı 

Bedreddin Mahmud Efendi'nin vefat tarihi olan 950'den (1543-44) önce 

açıldığı anlaşılmaktadır.45 Darülhadis'in payesi, 964 (1556- 1557) tarihinden 

önce otuzlu iken46 1060 (1650)'de ibtida-i haric payesine yükseltilmiştir.47 

• • • • • •  

38 Baltacı, Osmanlı Medreseleri, II. 889. 
39 Ayvansarayi, Hadika, i, 213; ôzcan, "Kanuni Devri Vezirlerinden Sofu Meh­

med Paşa'ya ve Sofya'daki Külliyesine Dair'', 269. 
Nallı Mescid (Vilayet Camii/Bab-ı Ali Camii/İmam Ali Mescidi), Akşemseddin 
Efendi'nin akrabasından olan İmam Ali Efendi tarafından Babıali'de İstan­
bul Valilik binasının yakınında inşa edilmiştir. Minaresi duvarında bulunan 
üç dört adet nal izi dolayısıyla bu ismi almıştır. Ayvansarayi, Hadika, i, 213; 
Ayverdi, Osmanlı Mimarisinde Fatih Devri: 855-886 (1451-1481), III, 475-476. 
Babıfili'de bulunması sebebiyle Babıali Mescidi veya banisine nisbetle İmam 
Ali Mescidi de denmektedir. Günümüze ulaşan yapı özgün mimarisini büyük 
ölçüde kaybetmiştir. Detaylı bilgi için bkz. Karakaya, "Nallı Mescid'', 348-349. 

40 RKR (Rumeli Kadıaskerliği Ruznamçeleri), ŞSA {Şeriyye Sicilleri Arşivi), nr. iV, 
43-44; Mecdi, Haddikü'ş-Şekiiik, !, 507; Atai, Hadaiku'l-hakiiik, 355; Şeyhi, 
Vekayiü'l-fudald, ıv. 497. 

41 Şeyhi, Vekiiyiü'l-fudald, III, 450. 

42 Şeyhi, Vekiiyiü'l-fudald, m, 292, 360, 471 ,  507, 544; ıv, 188; Uşşakizade İbrahim 
Efendi, Zejtl-i Şekdik, 501 ,  537. 

43 Şeyhi, Vekiiyiü'l-fudala, III, 259. 

44 Mecdi, Hadaikü'ş-Şekiiik, i,  507; Baltacı, Osmanlı Medreseleri, il, 889. 
45 Ôzcan, "Kanuni Devri Vezirlerinden Sofu Mehmed Paşa'ya ve Sofya'daki Kül­

liyesine Dair", 269. Sofu Mehmed Paşa Darülhadisi için aynca bkz. Yardım, 
"Temel Müesseselerimizden Darülhadisler", 87; Ortaylı vd., Payitaht-ı Zemin 
Eminönü: Bir Dünya Başkenti, il, 33 1 .  

46 Darülhadis'in tespit edilen ikinci müderrisi Şeyh Muharrem Efendi, bu dö­
nemde 30 akçe yevmiye ile burada görev yapmıştır. Bkz. Atai, Hadaiku'l­
hakiiik, 355; Baltacı, Osmanlı Medreseleri, il, 889. 

47 Şeyhülislam Ankaravi Mehmed Emin Efendi, bu dönemde darülhadise ibtida-i 
haric payesiyle atanmıştır. Bkz. Şeyhi, Vekiiyiü'l-fudald, ııı, 544; Yardım, "Te­
mel Müesseselerimizden Darülhadisler", 87. 
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Salın ve Süleymaniye gibi yüksek dereceli medreselerle ilgili arşivler­

de veya kaynaklarda kronolojik ve detaylı bilgi bulunabilmesine rağmen 

daha düşük dereceli olan, özellikle de kırklı ve daha aşağı derecede 

bulunanlar hakkında yeterli bilgi bulunmamaktadır. Nitekim biyografik 

kaynaklarda, herhangi bir müderrisin tahsil hayatı kısmında, müderrisin 

ders ve mülazemet aldığı kimseler verildikten sonra genellikle kırktan 

önceki medreselerin adı zikredilmez, "kırklı bir medreseden ma'zul 

iken ... " şeklinde bir ifadeden sonra müderrisin sonraki tahsil hayatının 

ayrıntılarına geçilir. Alt dereceli medreselerden biri olan Sofu Mehmed 

Paşa Darülhadisi hakkında da kronolojik ve yeterli bilgi bulmak çok 

zordur. Bu türden medreselerle ilgili genel bilgilerin bu darülhadis için 

de geçerli olduğunu söyleyebiliriz. Bu nedenle otuzlu veya ibtida-i haric 

seviyesindeki medreselerde okutulan hadisle ilgili eserler burada da oku­

tulmuş olmalıdır. 

Yukarıda bahsettiğimiz alt dereceli medreselerle ilgili bilgi yetersiz­

liği problemi, müderris tespitinde de karşımıza çıkmaktadır. Bu durum 

Şekdikve zeyilleri gibi biyografik kaynaklarda açık bir şekilde görülmekte­

dir. Sofu Mehmed Paşa Darülhadisi'nde görev yapan müderrislerden 7'si 

daha önce bilinmekteydi. Yaptığımız araştırma neticesinde 6 müderris 

daha tespit etmiş bulunmaktayız. Böylece toplam 13 müderrise ulaşmış 

bulunuyoruz. Aşağıda biyografilerini vereceğimiz bu müderrisler, kro­

nolojik olmayıp farklı tarihlerde görev yapanlardan oluşmaktadır. Bu 

müderrislerden dördünün İstanbul, diğerlerinin ise İzmir (veya Aydın), 

Kastamonu, Ankara, Diyarbakır, Bolu ve Üsküdar doğumlu olmaları, 

payitaht olan İstanbul dışında Osmanlı'nın farklı yerlerinden müder­

rislerin de burada görev yaptığını göstermektedir. Müderrislerin görev 

sürelerine baktığımızda ise diğer medreselerde olan/olabilecek farklı 

görev süreleri burada da karşımıza çıkmaktadır. Buna göre 2 kişi 1 yıl, 

2 kişi 2 yıl, 2 kişi 3 yıl, 1 kişi 5 yıl ve 2 kişi de 6 yıl müderrislik yapmıştır. 

Kalan 4 kişinin görev süreleri ise tespit edilememiştir. Buradaki görevleri 

dışında üst düzey görevlerde bulunan müderrisler de bulunmaktadır (2 

şeyhülislamlık, 1 saray hocalığı) . 

Arşiv belgelerinde de Sofu Mehmed Paşa Darulhadisi'yle ilgili yeterli 

bilgi bulunmamaktadır. Mevcut bilgilerin çoğu darülhadisin de içinde 

bulunduğu Sofu Mehmed Paşa evkafıyla ilgili genel mahiyettedir. Örneğin 

1331 (1912-13) tarihli bir kayıtta Sofu Mehmed Paşa'nın İstanbul' da Nallı 

Mescid-i Şerifi nezdinde bulundan medresesi ve hayrat-ı sairesi vakfında 
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yevmi altı akçe vazife ile kitabet ücreti ödendiği belirtilmektedir.48 Bu 

kayıt ve bir diğer arşiv belgesine göre49 Darülhadis'in de içinde bulundu­

ğu yapılar Sofu Mehmed Paşa vakfına bağlı idi. 

Yine Vakıflar Genel Müdürlüğü vakıf kayıtlan arşivindeki defterlerde 

bulunan bazı kayıtlarda vakfa ait bazı mülkler sıralanmakta ve bunların 

sınırlan (alanlan) belirlenmektedir. Buna göre vakfın, Zihne kazasında 

sekiz göz değirmeni,50 Siroz sancağında 1 1  dükkanı,5ı Selanik merkezde 

64 odalı ve üç kapılı menzili52 ve 2 dükkanı53 bulunmaktaydı. 

Şimdi burada görev yapan müderrislerin biyografilerine geçelim: 

1. Aydınlı Bedreddin Mahmud 

Doğum tarihi tespit edilemeyen Bedreddin Mahmud'un, o dönemde 

Aydın sancağına bağlı olan lzmir'in bir nahiyesinden olduğu rivayet 

edilir. Hakkında fazla bir bilgimiz olmayan Bedreddin Mahmud, ekabir-i 

vüzeradan Sofu Mehmed Paşa'nın İstanbul' da tefsir ve hadis okutulmak 

üzere inşa ettiği medreseye müderris olarak atanmış ve buradayken bir­

çok talebe yetiştirmiştir. Arap dili, tefsir, hadis, usul ve füru alanlarında 

uzman olan Bedreddin Mahmud, 950'de (1543-44) Sofu Mehmed Paşa 

Darülhadisi'nde müderris iken vefat etmiştir. Bir tefsirinin bulunduğu 

belirtilmektedir. 54 

2. Şeyh Muharrem b. Mehmed 

Kastamonu'da doğdu. llk tahsilden sonra dönemindeki alimlerden 

İsrafilzade, Ç�vizade ve Sa'di Efendi' den dersler aldı. Daha sonra Halveti 

şeyhlerinden Kastamonulu Benli Muhyiddin Efendi'ye intisap ve 

Bayramiye meşayihinden istifade etti. Birçok İslam beldesinde vaizlik 

yapması, hadis ve tefsir dersleri vermesi sebebiyle ünü kısa sürede yayıldı 

• • • • • •  

48 Ev. Brt, VGMA (Vakıflar Genel Müdürlüğü Arşivi), nr. 238/26. 
49 Ev.Hmh.d., VGMA, nr. 7799, vr. 6a. 
50 Vgm.d., VGMA, nr. 2405, 17 (22 Receb 1096/24 Haziran 1685) . 
51 Vgm.d., VGMA, nr. 2405, 22. 
52 Vgm.d., VGMA, nr. 2415, 1 1  (22 Receb 1096/24 Haziran 1685). 
53 Vgm.d., VGMA, nr. 2415, 12. 
54 Mecdi, Hadaikü'ş-Şekaik, 507. Ayrıca bkz. Baltacı, Osmanlı Medreseleri, il, 

889; ôzcan, "Kanuni Devri Vezirlerinden Sofu Mehmed Paşa'ya ve Sofya'daki 
Külliyesine Dair", 269; Ahmet Gül, Osmanlı Medreselerinde Egitim-Ôğretim ve 
Bunlar Arasında Darulhadislerin Yeri, 170. 
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ve lstanbul'a davet edildi. Burada yevmi 30 akçe vazife ile Sofu Mehmed 
Paşa Darülhadisi'ne atandı. Aynı zamanda hafız olan Muharrem Efendi, 

Zilhicce 964'de (Eylül-Ekim 1557) Süleymaniye Camii inşa edildiğinde 
yirmi akçe ile kürsü vaizliğine tayin oldu. Uzun bir süre burada tefsir 

dersleri verdi, Beyzavi ve Keşşaf tefsirlerini okuttu. 983 Cemaziyeh1lasının 
sonunda (Eylül 1575) vefat etti.55 

Eserleri: (i) el-Kavlu'l-bedi' fi's-saldti ale'l-habfbi'ş-şefi' (ii) Ta'limü'l­

müte'allim li tergfbi talibi'/- 'ilm (Tergibü'l-ilm ve'l-amel!Faziletü'l-ilm) 
(ili) Mültekadat.56 

3. Zahid Efendi 

Hakkında pek bir bilgimiz olmayan Zahid Efendi, XVI. asırda Sofu 
Mehmed Paşa Darülhadisi'nde müderrislik yapmış ve hac yolunda vefat 

edince yerine oğlu Mehmed Efendi tayin olmuştur.57 

4. Mehnıed Efendi (Mehnıed b. Zahid) 

Yine hakkında fazla bir bilgimiz olmayan ve bir önceki müderris Zahid 

Efendi'nin oğlu olan Mehmed Efendi, XVI. asırda Sofu Mehmed Paşa 

Darülhadisi'nde müderrislik yapmış ve babası hac yolunda vefat edince 

hatt-ı hümayunla yerine tayin edilmiştir (8 Rebiüliihir 996/9 Mart 1588).58 

5. Ankaravi Mehnıed Emin Efendi 

Ankara' da ticaretle uğraşan Hüseyin Efendi'nin oğlu olan ve Ankaravi 

veya EngOri diye anılan Mehmed Emin Efendi, 1028/1619'da Ankara'da 

• • • • • •  

55 Atai, Hadaiku'l-hakdik, 355. Ayrıca bkz. Baltacı, Osmanlı Medreseleri, il, 889; 
Ôzcan, "Kanuni Devri Vezirlerinden Sofu Mehmed Paşa'ya ve Sofya'daki Külli­
yesine Dair" ,  269; Gül, Osmanlı Medreselerinde Egi.tim-ôgretim ve Bunlar Ara­
sında Darulhadislerin Yeri, 170. 

56 Eserleri hakkında detaylı bilgi için bkz. Tatlı, "İstanbul Sofu Mehmed Paşa 
Daru'l-hadisi Müderrisi, Süleymaniye Camii'nin llk Vaizi Muharrem Efendi (ö. 
98311575) ve Ta'limü'l-Müte'allim li Terğfbi Talibi'l-'llm Adlı Eseri", 227-234. 

57 RKR, ŞSA, nr. iV, 43-44. Bazı araştırmalarda rı1znamçe numarası sehven 111 
olarak yazılmıştır. Bkz. Gül, Osmanlı Medreselerinde Eğitim-ôgretim ve Bunlar 
Arasında Darulhadislerin Yeri, 1 7 1 ;  ôzcan, "Kanuni Devri Vezirlerinden Sofu 
Mehmed Paşa'ya ve Sofya'daki Külliyesine Dair", 269. 

58 ŞSA, RKR, nr. iV, 43-44. Ayrıca bkz. Gül, Osmanlı Medreselerinde Eğitim-ôgre­
tim ve Bunlar Arasında Darulhadislerin Yeri, 1 7 1 ;  ôzcan, "Kanuni Devri Vezir­
lerinden Sofu Mehmed Paşa'ya ve Sofya' daki Külliyesine Dair", 269. 



__M O s m a n l ı ' d a  i l i m  v e  F i k i r  D ü n y a s ı  

doğdu. Bir süre Ankara müftüsü Kırşehirli Mehmed Efendi' den dersler 

aldıktan sonra Şeyhülislam Zekeriyyazade Yahya Efendi' den mülazemet 

aldı. Alt dereceli medreselerde bir müddet görev yaptıktan sonra Şevval 

1060'da (Ekim 1 650) ibtida-i haric payesiyle Nallı Mescid yakınındaki 

Mehmed Ağa Darülhadisi'ne müderris oldu. Şevval 1 066'da (Ağustos 

1 656) Perviz Efendi, ertesi yıl Cezeri Kasım Paşa medreselerine tayin 

edildi. Aynı yılda Sekban Ali, Şaban 1068'de (Mayıs 1658) Haydar Paşa 

ve Ayşe Sultan, iki yıl sonra Sahn-ı Seman, Safer 1072'de (Ekim 1661)  zaı 
Paşa Sultani, Şevval 1072'de (Haziran 1662) İsmihan Sultan ve ertesi yıl 

Süleymaniye medreselerinde görev yaptı. Daha sonra kadılık görevine 

geçen Mehmed Emin Efendi, Rebiülevvel 1074'te (Ekim 1663) Yenişehir, 

Şevval 1 077'de (Nisan 1667) Bursa, Receb 1080'de (Aralık 1 669) Mısır 

kadılıklarına atandı. Bir yıl sonra Mekke kadılığına tayin edildiyse de 

göreve başlamadan tekrar İstanbul'a çağrıldı ve Safer 1082'de (Haziran 

1 6 7 1 )  İstanbul kadılığına getirildi. M uharrem 1 083'te (Mayıs 1 672) 

Anadolu, Rebiülevvel 1 084'te (Haziran 1 673) Rumeli kazaskeri oldu. 

1 087'de ( 1676) azledildi. Cemaziyelevvel 1 096 (Nisan 1 685)'te ikinci 

defa Rumeli kazaskerliğine getirildi. Ertesi yıl Çatalcalı Ali Efendi yerine 

şeyhülislam oldu (9 Zilkade 1097 /27 Eylül 1686, iV. Mehmed Dönemi). 26 

Zilhicce 1098 'de (2 Kasım 1687) vefat etti ve İstanbul Çarşamba' da Kovacı 

Dede Camii haziresine defnedildi. 

Mehmed Emin Efendi usul, füru ve tefsir ilimlerinde mütehassıs idi. 

Ankara' da bir cami, bir dershane, yirmi dört çeşme, bir hamam, bir ker­

vansaray ve bir mektep yaptırmış; vasiyeti gereği vakıflarının zevfüdiyle 

de İstanbul Şehzadebaşı'nda Hoşkadem Medresesi adıyla bir medrese 

inşa ettirmiştir. 

Eserleri: (i) Fetava-yı Ankaravf: Fıkhi meselelerde genellikle müftabih 

olan görüşlerin toplandığı bir eserdir. Kütüphanelerde çok sayıda yazma 
nüshası bulunan eser, 1 28 1 / 1864 yılında Bulak ve lstanbul'da iki cilt 

halinde basılmıştır.59 (ii) Hdşiyetü Tenvlri'l-ebsar. Şemseddin Muhammed 
b. Abdullah et-Timurtaşi'nin füruya dair Tenvirü'l-ebsar ve cami'u'l-bihar 

adlı eserin Arapça haşiyesidir. 1087 / 1676'da Rumeli kazaskerliğinden 

azledildikten sonra Ankara' da yazmıştır. (iii) Ayetü'l-kürsi Tefsiri: Bakara 

suresinin 255. ayetinin tefsiridir.60 
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59 Eser hakkında detaylı bilgi için bkz. Ahmet Akgündüz, "Fetava-yı Ankaravi'', 
438-439. 

fü) Hayatı ve eserleri için bkz. Şeyhi, Vekdyiü'l-fudalii, 111, 544; Uşşakizade, Zeyl, 
537; Özcan, "Mehmed Emin Efendi, Ankaravi'', 461 -462. 
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6. Salih İma.mzicle Damadı Ahmed Efendi 

lstanbul'da doğdu. "Sfilih lmamzade Damadı" diye meşhur oldu. 

Tahsilden sonra kırk akçe medreseden mazul iken Şaban 1061 'de 

(Temmuz-Ağustos 1651) inşa edilen Merzüban Hatün Medresesi haricine, 

Şevval 1066'da (Temmuz-Ağustos 1656) Ankaravi Mehmed Efendi yerine 

Nallı Mescid yakınındaki Mehmed Paşa Darülhadisi'ne tayin oldu. Aynı 

yıl Zilhicce' de (Eylül-Ekim) azledilip yerine Bfilizade Emini Ahmed 

Efendi geçti. Muharrem 1068'de (Ekim-Kasım 1657) Abdurrahman Efendi 

yerine Saniye-i Kasım Paşa Medresesi'ne tayin oldu. Aynı yıl Şevval'de 

(Temmuz) vefat etti ve yerine Halil Efendi geçti. Ahmed Efendi, fıkıh 

ilminde mütehassıs idi.61 

7. Balizade Emini Ahmed Efendi 

İstanbul' da doğdu. tık tahsilden sonra Şeyhülislam Balizade Mustafa 

Efendi Asitanesi'ne intisab edip ondan mülazemet aldı ve fetva eminliği 

yaptı. Kırk akçe medreseden mazul iken Zilhicce 1066'da (Eylül-Ekim 

1 656) Salih tmamzade Damadı Ahmed Efendi yerine Nallı Mescid 
yakınındaki Mehmed Ağa Darülhadisi'ne haric itibariyle atandı. Receb 

1067'de (Nisan-Mayıs 1657) Kilisi Mustafa Efendi yerine Tirmurkapu'da 

(Demirkapı) Ahmed Paşa Medresesi'ne, Receb 1 07 l 'de (Mart 1 66 1 )  

Abdurrahim Efendi yerine Küçükçekmece' deki Abdüsselam Medresesi' ne 

atandı. Şevval 1072'de (Mayıs-Haziran 1662) vefat etti, yerine Ömer 

Efendi tayin oldu. s2 

8. Debbağzade Mehmed Efendi (Mehmed b. Şeyh Mahmud b. Ahmed) 

Yedikule debbağları şeyhi Mahmud Efendi'nin oğlu olan Debbağzade 

Mehmed, lstanbul'da doğdu. Dönemindeki tanınmış alimlerden Cerrah 

Şeyhi Mahmud Efendi, Uzun Hasan Efendi, A'rec Efendi ve Tarsusi 

Efendi' den ilim tahsil etti. Rebiülahir 1057' de (Mayıs-Haziran 164 7) 'de 

Kara Çelebizade Mahmud Efendi'nin ikinci defa Rumeli kazaskerliğine 

teşrifinden mülazım olarak öğretim hayatına başladı. 40 akçe med­

reseden mazul iken Muharrem 1068'de (Ekim-Kasım 1657) Bfilizade 

•••••• 

61 Şeyhi, Vekayiü'l-fudala, III, 259. Ayrıca bkz. ôzcan, "Kanuni Devri Vezirlerin­
den Sofu Mehmed Paşa'ya ve Sofya'daki Külliyesine Dair", 269. 

62 Şeyhi, Vekayiü'l-fudala, m, 292. 
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Emini Ahmed Efendi yerine Mehmed Ağa Darülhadisi'ne, Cemaziyelula 
1069'da (Ocak-Şubat 1659) Katli Abdülhalim Medresesi'ne, Receb 1070'te 
(Mart-Nisan 1660) Üla-yı Hüsrev Kethüda Medresesi'ne, Şaban 107l 'de 
(Nisan 1661) Sekban Ali Medresesi'ne müderris oldu. Şevval 1072'de 
(Mayıs-Haziran 1 662) hem Haremeyn-i Şerifeyn Evkafı müfettişliğine 
hem de Koca Mustafa Paşa Medresesi müderrisliğine geçti. Receb 1073'te 
(Şubat-Mart 1663) Gazanfer Ağa Medresesi'ne, Cemaziyelahir 1074'de 
(Aralık-Ocak 1 663-64) Sahn-ı Semaniyelerin birine, aynı yıl Receb'te 
(Ocak-Şubat 1 664) Kalenderhane Medresesi'ne, Muharrem 1075'te 
(Temmuz-Ağustos 1664) Şehzade Medresesi'ne, Rebiülevvel 1076'da 
(Eylül-Ekim 1665) Süleymaniye medreselerinden birine, Şevval 1076'da 
(Nisan-Mayıs 1666) Hacızade Efendi yerine Süleymaniye Darülhadisi'ne 

müderris oldu. Daha sonra kadılığa geçen Debbağzade, Ramazan 1077'de 
(Şubat-Mart 1667) Şam, Rebiülevvel 1081 'de (Temmuz-Ağustos 1670) 

Edirne, Rebiülahir 1085'te (Temmuz-Ağustos 1674) ise İstanbul kadısı 

oldu. Rebiülahir 1090'da (Mayıs-Haziran 1679) Anadolu kazaskeri oldu. 
Rebiülevvel 1094'te (Şubat-Mart 1 683) Rumeli kazaskerliği payesi aldı. 
22 Zilhicce 1098'de (29 Ekim 1 687) bilfiil Rumeli kazaskeri oldu. 28 
Zilhicce'de (4 Kasım) Şeyhülislam Ankaravi Mehmed Efendi'nin vefatı 
üzerine Şeyhülislam oldu. 8 Rebiülahir 1099'da ( 1 1  Şubat 1688) azledil­
di. 27 Rebiülahir'de (1 Mart) tekrar Şeyhülislam oldu. Ramazan l lOl 'de 
(Haziran-Temmuz 1690) Üsküdar kazası arpalığıyla görevinden ayrıldı. 
15 Receb 1 1 l4'te (5 Aralık 1702) vefat etti ve İstanbul' da Sultan Selim 
Camii karşısında kendi yaptırdığı Debbağzade Medresesi avlusuna def­
nedildi. 63 Debbağzade Mehmed'in İstanbul Fatih'te Sultan Selim Camii 
karşısındaki evi civarında Medresesi (Debbağzade Medresesi) bulunmak­
tadır.64 Mesihpaşa semtindeki Altay Camii'nin de onun hayratı olduğu 
belirtilmektedir. 65 

Eserleri: Debbağzade Mehmed'in nahve dair et-Tertibü'l-cemil fi 

şerhi't-Terkibi'l-celifi66 ve sahih hadisleri ihtiva eden Reşhatü'n-nasih 

• • • • • •  

63 Şeyhi, Vekiiyiü'l-fudald, iV, 188- 190; Müstakimzade, Devhatii'l-meşô.yih, 73-
74; ilmiye Salnamesi, 396-397; lpşirli, "Debbağzade Mehmed Efendi", 62-63. 
Ayrıca bkz. Uşşakizade, UşşakW'ide Tarihi, l, 560; Altunsu, Osmanlı Şeyhülis­
lamlan, 97; Uzunçarşılı, Osmanlı Tarihi, IIl/11, 481, 485; Kütükoğlu, XX. Asra 
Erişen lstanbul Medreseleri, 215; Develioğlu, Büyük insanlar: Üç Bin Türk ve 
lslam Müellifi, 545. 

64 Şeyhi, Vekiiyiü'l-fudald, iV, 190; lpşirli, "Debbağzade Mehmed Efendi", 63. 

65 lpşirli, "Debbağzade Mehmed Efendi", 63. 

66 Tertibü'l-cemifin Süleymaniye Kütüphanesi'ndeki bazı nüshaları için bkz. Atıf 
Efendi 2447, 2448, 747-007; Ayasofya 4453; Çorlulu Ali Paşa 400; Damad .. 
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mine'l-hadfsi's-sahfh'i67 ile çeşitli kitaplara yazdığı şerh ve haşiyeleri 

bulunmaktadır.68 Abdülkadir Altunsu, Debbağzade'nin fetvalarının 

Fetava-yi Nu'maniye veya Fetava-yi Mecmu'a-i Cedfde adlı eserinde 

toplandığını belirtmektedir.69 Süleymaniye Kütüphanesi'nde ona ait 

Şerhu Kitdbi'l-vasiyyeti'l-mensube ile'l-lmami'l-A'zam (kelam ilmi)70 ve 

Menba'u'l-enhur fi şerhi Mülteka'l-ebhur (fıkıh) adlarında iki eser daha 

bulunmaktadır. 71 

9. İsmeti Hısmı Mehmed Efendi (Mehmed b. Şeyhi) 

Şeyhi Efendi adlı birinin oğlu olan Mehmed Efendi'nin doğum tarihi 

bilinmemektedir. Tahsilden sonra kırk akçe medreseden mazul iken 

Rebiülevvel 1064'te (Ocak-Şubat 1654) inşa edilen İsa Bey Medresesi'ne 

hiiric itibariyle ilk müderris olarak atandı. Cemaziyeh'.l.lii 1069'da (Ocak­

Şubat 1659) Debbağzade Mehmed Efendi yerine Nallı Mescid yakı­

nındaki Mehme d  Ağa Darülhadisi'ne tayin oldu.72 Receb 1 07 l ' d e  

( Mart 1 6 6 1 )  Samti M ehmed Efendi yerine Şahkulu M edresesi'ne, 

Şevval 1072'de (Mayıs-Haziran 1662) İsa Ağazade Hasan Efendi yeri­

ne Hasan Efendi Medresesi'ne, Receb 1073'te (Şubat-Mart 1 663) Babi 

Mustafa Efendi yerine Mustafa Ağa Medresesi'ne, Muharrem 1 075'te 

(Temmuz-Ağustos 1664) Karamanı Yusuf Efendi yerine Sahn-ı Semaniye 

Medreseleri'nden birine, Cemaziyeliihir 1076'da (Aralık-Ocak 1 665-66) 

Muslu Çavuşzade Mustafa Efendi yerine Şeyhülislam Yahya Efendi 

•••••• 

İbrahim 1076; Fatih 4837, 4838; Hamidiye 1451-001; İsmihan Sultan 383; 
Kasidecizade 589; Mehmed Asım Bey- 607-002; NO.ruosmaniye 4526, 4527, 
4554, 4556; Reşid Efendi 91 1-001; Şehid Ali Paşa 241 1; Veliyüddin Efendi 2905; 
Yazma Bağışlar 660, 2171-002. 

67 Reşhatü 'n-nasih'in Süleymaniye Kütüphanesi'ndeki bazı nüshaları için bkz. 
Ayasofya 539, 1822; Fatih 757, 2625; Hacı Selim Ağa 162; Hekimoğlu 459; 
İsmihan Sultan 135; NO.ruosmaniye 810, 241 1 ;  Veliyüddin Efendi 547, 548, 572. 

68 Şeyhi, Vekdyiü'l-fudald, ıv, 190; İpşirli, "Debbağzade Mehmed Efendi", 63. Ay-
nca bkz. Develioğlu, Büyük İnsanlar, 545. 

69 Altunsu, Osmanlı Şeyhülislamları, 97. 

70 Kılıç Ali Paşa 31 -002. 
71 NO.ruosmaniye 1644. Mülteka'l-ebhur, İbrahim b. Muhammed el-Halebi'nin 

(ö. 956/ 1549) Hanefi fıkhına dair eseridir. Bkz. Has, "Mülteka'l-ebhur", 549. 
Debbağzade Mehmed'in hayatı ve eserleri hakkında detaylı bilgi için bkz. Çift­
çi, Süleymaniye Ddrülhadisi, 366-369. 

72 Uşşakizade zeylinde MehmedAğa Darülhadisi'ne Cemaziyelahir 1069 tarihin­
de atandığı belirtilmektedir. Bkz. Zeyl, 465. 
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Medresesi'ne, Rebiülevvel 1 079'da (Ağustos-Eylül 1 668) Veliyüddin 
Efendi yerine Murad Paşa-yı Cedid Medresesi'ne, Rebiüliihir 1 08l 'de 

(Ağustos-Eylül 1670) Esadzade Seyyid Mehmed Ebüssufid Efendi yeri­
ne Gevherhan Sultan Medresesi'ne, Safer 108l'de (Haziran-Temmuz 

1670) Serbendizade İshak Efendi yerine Üsküdar'daki Vfilide Sultan 

Medresesi'ne, Muharrem 1 083'te (Nisan-Mayıs 1 672) Minkarizade 

Abdullah Efendi yerine Hamis-i Süleymaniye itibariyle İstanbul'daki 

Valide Sultan Medresesi'ne, aynı yıl Cemiiziyeliihir'de (Eylül-Ekim) selefi 

Esadzade Efendi yerine Süleymaniye Medreseleri'nden birine müderris 

oldu. Zilkade 1085'te (Ocak-Şubat 1675) Kara Cafer Efendi yerine Galata 

kadılığına atandı, Zilkade 1086'da (Ocak-Şubat 1676) azl olunup yerine 

Hekimbaşıziide Yahya Efendi geçti. Cemaziyelfila 1088'de (Temmuz 
1677) kendisine Çukacızade Seyyid Abdürrahim Efendi yerine Havass-ı 
Mahmud Paşa ve Çirmen kazaları arpalık olarak verildi. Rebiülevvel 

109l 'de (Nisan 1680) Gümülcineli Abdullah Efendi yerine İzmir kadılı­

ğına atandı, arpalıkları da Ebusaidzade Feyzullah Efendi'nin zamime-i 

revatibleri kılındı. Aynı yıl Şaban'da (Ağustos-Eylül) vefat etti ve yerine 

Fındıklılı Abdullah Efendi geçti.73 

10. Kürd Yusuf Efendi 
Hısnımansfir'da (Adıyaman) doğdu. "Kürd Yusuf' lakabıyla tanındı. 

Tahsilden sonra Hocazade Abdullah Efendi'den mülazım oldu. Kırk 

akçe medreseden mazul iken Receb 1070'de (Mart-Nisan 1660) İsmeti 

Hısmı Mehmed Efendi yerine Nallı Mescid yakınındaki Mehmed Ağa 

Darülhadisi'ne haric itibariyle tayin oldu. Ramazan 1075'te (Mart-Nisan 

1665) Emir Buhari Şeyhi Damadı Seyyid Ahmed Efendi yerine Cafer Paşa 

Medresesi'ne, Cemaziyelahire 1076'da (Aralık-Ocak 1665-66) Mantıki 

Mehmed Efendi yerine Abdullah Ağa Medresesi'ne, Rebiüliihir 1080'da 
(Ağustos-Eylül 1669) Evliya Mehmed Efendi yerine Saniye-i Hüsrev 
Kethüda Medresesi'ne atandı. Aynı yıl Cemaziyelahir'de (Ekim-Kasım 
1669) Yenişehir'e giderken kayboldu ve bir daha kendisinden haber alı­
namadı. Yerine Biikizade İsmail Efendi geçti.74 

1 1 .  Zeki Ahıned Efendi (Ahıned b. Abdülgani) 

Boluvi Abdülgani Efendi adlı bir kadının oğludur. İlk tahsilden sonra 

Kazasker İzzeti Şeyh Mehmed Efendi asitanesine intisab edip ondan 

. . . . . .  
73 Şeyhi, Vekô.yiü'l-fudald, III, 471; Uşşakizade, Zeyl, 465. 

74 Şeyhi, Vekô.yiü'l-fuda/ii,, III, 360. 
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mülazemet aldı. Kırk akçe medreseden miizul iken Şewal 1 072'de 

(Mayıs-Haziran 1662) Babi Mustafa Efendi yerine Tahta-Kadı Medresesi 

haricine, Ramazan 1075'te (Mart-Nisan 1665) Kürd Yusuf Efendi yeri­

ne Nallı M escid yakınındaki Mehmed Ağa Darülhadisi'ne atandı. 

Ramazan 1 077'de (Şubat-Mart 1 667) Hekimbaşızade Yahya Efendi 

yerine Hasan Efendi Medresesi'ne, Rebiülevvel 1079'da (Ağustos-Eylül 
1668) Sadreddinzade Sadık Mehmed Efendi yerine Şeyhülislam Ahizade 

Hüseyin Efendi Medresesi'ne, aynı yıl Rebiülahir'de (Eylül-Ekim) Halil 
Efendi yerine Rum Mehmed Paşa Medresesi'ne, Rebiülahir 1 080'da 

(Ağustos-Eylül 1669) Musazade Abdülbaki Efendi yerine Şeyhülislam 

Yahya Efendi Medresesi'ne, Muharrem 1 08l 'de (Mayıs-Haziran 1670) 

Bezircizade Mahmud Efendi yerine Nişancıbaşı-yı Cedid Medresesi'ne, 

aynı yıl Zilhicce'de (Nisan-Mayıs 1671) Emir Buhari Şeyhi Damadı 
Seyyid Ahmed Efendi yerine Sahn-ı Semaniyelerin birine, Muharrem 

1083'te (Nisan-Mayıs 1 672) Kapıcızade Ahmed Efendi yerine Hankah 

Medresesi'ne, Safer 1085'te (Mayıs-Haziran 1674) Tevfikizade75 Mehmed 
Efendi yerine Aişe Sultan Medresesi'ne, Şaban 1 088'de (Eylül-Ekim 
1677) selefi Tevfikizade Efendi yerine Kara Mustafa Paşa Medresesi'ne, 
Safer 109l 'de (Mart 1680) EbüssuOdzade Ahmed Efendi yerine Hamis-i 

Süleymaniye itibariyle Hakaniye-i Vefa'ya atandı. Daha sonra kadılı­

ğa geçen Zeki Ahmed Efendi, Receb 1093'te (Temmuz-Ağustos 1682) 
Burhanzade İbrahim Efendi yerine Kudüs kadılığına atandı. Zilhicce 
1 094'te (Kasım-Aralık 1 683) azledildi ve yerine Rodosizade Hattat 
Abdullah Efendi geçti. Dönüşte Karaman Ereğlisi adlı yerde vefat etti. 
İzzeti Şeyh Mehmed Efendi'nin kazaskerliği döneminde onun mektup­
çuluğu ve şer'iyyatçılığı görevlerinde bulunmuştur. Aynı zamanda bir şair 
olan Zeki Ahmed Efendi'nin "Zeki" mahlasıyla şiirleri bulunmaktadır.76 

12. Celeb İbrahim Efendi (Saray Hocası) 

Üsküdar'da doğdu. Padişah çocuklarına hocalık yaptığından "Saray 

Hocası İbrahim Efendi" lakabıyla meşhur oldu.77 tık tahsilinden sonra 

• • • • • •  

75 TevfikizAde Mehmed Efendi'nin (ö. 21 Receb 1 121 /26 Eylül 1709) ismi burada 
sehven "TevkiizAde Mehmed" şeklinde verilmişti. Ancak gerek bu biyografinin 
birkaç kelime sonrasında, gerekse dördüncü ciltte "TevfikizAde Mehmed Efen­
di" şeklinde geçmektedir. Mevcut hata tarafımızca düzeltilmiştir. Biyografisi 
için bkz. Şeyhi, Vekiiyiü'l-fudala, IV, 309-3 10. 

76 Şeyhi, Vekiiyiü'l-fudalii, III, 507-508; Uşşak1zAde, Zeyl, 50 1.  

77 Kaynaklarda hangi padişahın çocuklarına hocalık yaptığını tespit edemesek de 
görev yaptığı dönem itibariyle IV. Mehmed'in çocukları olm�dır. 
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Şeyhülislam Minkarizade Efendi'den mülazım oldu. Kırk akçe med­

reseden mazul iken Ramazan 1077'de (Şubat-Mart 1667) Zeki Ahmed 

Efendi yerine Nallı Mescid yakınındaki Sofu Mehmed Ağa Darülhadisi'ne 

müderris oldu. Muharrem 1083'te (Nisan-Mayıs 1672) lmadzade Seyyid 

Mehmed Efendi yerine Hadım Hasan Paşa Medresesi'ne, Ramazan 

1085'te (Kasım-Aralık 1674) Hacibzade Mehmed Efendi yerine Nişancı 

Paşa-yı Atik M edresesi'ne, Ramazan 1 087'de (Kasım-Aralık 1 676) 

Nefeszade Seyyid Abdurrahman Efendi yerine Şeyhülislam Muid Ahmed 

Efendi Medresesi'ne tayin oldu. Receb 1089'da (Ağustos-Eylül 1678) vefat 

etti ve yerine Etmekçizade Seyyid Ali Efendi geçti. 78 

13. Resül Efendi Mülazımı Mahmud Efendi 

Arıadolu vilayetinde doğdu. Daha sonra lstanbul'a geçip burada 

Sahhaf Resul Efendi' den mülazım oldu. Kırk akçe medreseden mazul 

iken 10 Şewal 1090'da (14 Kasım 1679) Dersiye-i Molla Gürani'ye ibtida-i 

haric payesiyle tayin oldu. 5 Ramazan 1 103'te (21 Mayıs 1 692) Nallı 

Mescid yakınındaki Sofu Mehmed Paşa Darülhadisi'ne hareket-i misliye 

ile atandı. 1 Muharrem 1106'da (22 Ağustos 1694) ibtida-i dahil itibariyle 

Müsewid Mehmed Efendi yerine Saniye-i Mesih Paşa Medresesi'ne, 29 

Rebiülahir 1 109'da ( 14  Kasım 1697) dfilıil hareket-i misliyye itibariyle 

Sadreddinzade Mahmud Efendi yerine Fatma Sultan Medresesi'ne, 18 

Safer 1 1 14'te (14 Temmuz 1702) yine hareket-i dfilıil itibariyle Seyyid 

Mehmed Efendi yerine Kazasker Mustafa Efendi Medresesi'ne, 20 

Rebiülahir 1 1 15'te (2 Eylül 1703) Musıla-i Salın itibariyle selefi Seyyid 

Mehmed Efendi yerine Rum Mehmed Paşa Medresesi'ne tayin oldu. Daha 

sonra kadılık mesleğine geçen Mahmud Efendi, 20 Rebiülfilıir 1 1 16' da (22 

Ağustos 1 704) aynı yıl 1 Receb'i (30 Ekim) tevkitiyle Abdülmecidzade 

Seyyid Ahmed Efendi yerine Sofya kadılığına tayin oldu. 1 Şewal 1 1 17' da 

(16 Ocak 1706) mazul oldu ve yerine Belgrad kazasından münfasıl olan 

Kırımi Seyyid Feyzullah Efendi geçti. 1 Safer 1 122'de ( 1  Nisan 1 7 10) 

Süleyman Paşa İmamı Abdurrahman Efendi yerine Eyüp kadılığına tayin 

oldu. 17 Rebiülewel 1 123'te (5 Mayıs 171 1 )  azledildi ve burası Rumeli 

kazaskerliğinden münfasıl olan Arif Abdülbaki Efendi'ye arpalık olarak 

verildi. 1 Safer 1 128'de (26 Ocak 1716) bir sonraki yıl 1 Muharrem'i (16 

Aralık 1716) tevkitiyle Medhi Mustafa Efendi yerine Medine kadılığına 

atandı. 1 Muharrem 1 130'da (5 Aralık 1717) münfasıl olup yerine Musıla-i 

•••••• 

78 Şeyhi, Vekdyiü'l-fuda/a, III, 450. 
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Süleymaniye itibariyle Sultan Selim Medresesi müderrisi olan Ebezade 
Efendi biraderzadesi Mustafa Efendi geçti. Kendisine aynı yıl 1 Receb'te 
(3 1 Mayıs 1718) Şeyhülisliim-ı sabık Seyyid Feyzullahzade Seyyid Ahmed 
Efendi evladı maişeti olan Dağardı ve İvrindi kazaları arpalık olarak veri­
lip 1 Zilkade 1 13 l 'de (15 Eylül 1 7 19) Mekke kadılığı payesiyle Mısır-Kahire 
kazasından münfasıl Ebusaidziide biraderziidesi Mustafa Efendi üzerin­
den Develi kazası da ilave arpalık olarak verildi. Aynı yıl 1 Zilhicce'de 
( 1 5  Ekim 1 7 1 9) vefat etti ve Edirnekapısı dışında defnedildi. Mahlıll 
olan arpalıkları Halep kazasından münfasıl Edirne payesi olan Yahya 
Efendizade Abdullh Efendi'nin zamime-i revatibleri kılındı.79 
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Fatih Dönemi Alimlerinden Musannifek 

(ö. 875/ 1 470) ve Nahiv Usulüne Dair 

Görüşleri Üzerine Bir Değerlendirme 

Ali Benli 
Yrd. Doç. Dr., Marmara Üniversitesi İlahiyat Fakültesi. 

I. Giriş 

Fatih Sultan Mehmed döneminde siyasi başarılara ilim ve medeniyet 

alanındaki gelişmeler eşlik etmiş, buna bağlı olarak İslam coğrafyasının 
pek çok bölgesinden alimler Osmanlı Devleti'nin hakim olduğu yerlere 

gelmişlerdir. Orta Asya' dan önce Konya'ya ardından Osmanlı payitahtına 

gelen ve Fatih Sultan Mehmed'in ve diğer devlet ricalinin izzet ve ikramı­

na nail olan alimlerden biri de Musannifek lakabıyla tanınan Alaeddin Ali 

eş-ŞahrO.di el-Bistami'dir. İslami ilimlerin pek çok sahasında eser veren 

Musannifek'in, özellikle dil ilimleri ile ilgili medrese müfredatının teme­

lini oluşturan muhtasar ve mufassal metinlere yazdığı şerh ve haşiyeler, 

ilgili literatür için ehemmiyeti haiz çalışmalar olarak görülmektedir. 

Sadece bir kaçı edisyon kritik yöntemiyle ortaya konmuş olan bu metin­

lerin ilim alemine kazandırılması Maveraünnehir bölgesinde yetişmiş 

ve burada edindiği bilgi birikimini Osmanlı ilim dünyasına taşımış bir 

alimin dil ilimlerine bakış açısını yansıtması açısından önemli bir ihti­

yaçtır. Bu yazıda Musannifek'in Şerhu lrşddi'l-hddi, Şerhu'l-Misbah ve 

ed-Dürrü'l-menkud fi şerhi'l-Maksud adlı eserleri temel alınarak onun 

nahiv usulü konusundaki görüşleri genel çerçeveleriyle ortaya konulmuş 
ve gramer kurallarını ele alırken nasıl bir yöntem takip ettiği incelenme­

ye çalışılmıştır. Öncelikle Musannifek'in biyografisi verilecek, ardından 
yaşadığı dönemdeki Arap dili ilimlerinin durumu üzerine kısa bir değer­
lendirme yapılacaktır. 
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il. Hayatı ve Eserleri 

Asıl adı Alauddin Ali b. Muhammed b. Muhammed b. Mes'ud 

eş-Şahrfıdi el-Bistami olan Musannifek, Horasan'da Bistam beldesine 

bağlı Şahrud köyünde hicri 803/ 1400 yılında doğmuştur. 1 Bazı kaynak­

larda soyunun Fahreddin er-Razi'ye (ö. 606/ 1 21 0) dayandığı nakledil­

mektedir.2 Genç yaşta eserler verdiği için "küçük yazar" anlamına gelen 

"Musannifek" lakabıyla şöhret bulmuştur. 3 812/ 1409-10 yılında ilim tahsili 

için Herat'a gidip orada Teftazani'nin (ö. 792 / 1390) öğrencisi Celaleddin 

Yusuf el-Evbehi ve Kutbüddin Ahmed b. Muhammed el-Herevi'den ders 

almıştır. Diğer hocaları arasında kardeşi Muhammed b. Muhammed, 

Abdülaziz b. Ahmed el-Ebheri ve Fasihuddin Muhammed b. Muhammed 

sayılabilir.4 Zeyniyye tarikatına intisap etmiş, Abdüllatif el-Kudsi'nin 

talebesi olmuştur.5 Verdiği eserlerle şöhreti Horasan, Maveraünnehir, 

Türkistan, Harizm bölgelerine yayılmıştır. 842/ 1 438 yılında Anadolu'ya 

gelerek Konya'ya yerleşmiş ve burada müderrislik yapmıştır. Daha sonra 

Bursa'ya gidip bir müddet Sultaniye Medresesi'nde tedris faaliyetine 

devam etmiştir. Sadrazam Mahmud Paşa'nın taltifine mazhar olmuş ve 

onun davetiyle 1stanbul'a gelerek Fatih Sultan Mehmed'e takdim edilerek 

padişahın da takdirini kazanmıştır.6 Kendisine sultanın emriyle günlük 80 

akçe bağlanmıştır. Fatih Sultan Mehmed ile birlikte 867/ 1463'te Bosna 

seferine katılmıştır.7 Musannifek'in talebeleri arasında damadı Karamani 

Mehmed Paşa zikredilebilir.8 lstanbul'da 875/1470 yılında vefat etmiş 

•••••• 

1 Hayatı hakkında ayrıntılı bilgi için bkz. Taşköprizade, eş-Şekiiik, 162-163; 
Mecdi Mehmed Efendi, Haddiku'ş-Şekdik, 184-187; Yazıcı, "Alaeddin Ali b. 
MahmQd el-Bistami", 49-50; Cici, Osmanlı Dönemi lsldm Hukuku Çalışma­
ları, 171 - 184; Yaşaroğlu, "Musannifek", 239-240. 

2 lbnü'l-lmM, Şezerdtü'z-zeheb, VII, 319-320. 

3 Yaşaroğlu, "Musannifek", 239. 
4 Musannifek, Şerhu'l-Misbdh, Süleymaniye Kütüphanesi, Ragıp Paşa 1364, 

60b; Taşköprizade, eş-Şekdik, 165; Mecdi Mehmed Efendi, Haddiku'ş-Şekiiik, 
185. 

5 Öngören, "Zeyniyye", 370; Tek, Abdüllatif Kudsi Hayatı-Eserleri ve Görüşleri, 
59-61; 69-71 .  

6 Taşköprizade, eş-Şekdik, 166. 

7 Taşköprizade, eş-Şekiiik, 166; Yazıcı, "Alaeddin Ali b. MahmQd el-Bistami", 
49. 

8 Taşköprizade, eş-Şekdik, 166. Küçükdağ, "Karamani Mehmed Paşa", 450. 
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ve Eyüp Kabristanı'na defnedilmiştir.9 Vefat etmeden önce kitaplarını 

Sahn-ı Seman Medreseleri'ne vakfetmiştir. 

Musannifek'in çoğu şerh ve haşiye türündeki dil ilimleri ile ilgili 

eserlerinin listesini şöyle verebiliriz:10 (i) Sarf ve Nahiv: Musannifek, 

Teftazani'nin lrşddu 'l-hddiadlı eserini 823/ 1420'de Nasır b. Abdüsseyyid 

el-Mutarrizi'nin (ö. 61011213) el-Misbah fi'n-nahv adlı eserini 824/ 1421 

yılında, Tacüddin el-lsferayini'nin (ö. 684 / 1285) el-Lübdb fi'n-nahv adlı 

eserini 828/ 1423'te. Aynca 1bnü'l-Hacib'in (ö. 646/ 1249) el-Kafiye' sini, 

Abdülkahir el-Cürcani'nin (ö. 471 / 1078) el-Avamil'ini, Ahmed b. Ali 

el-Mes'ıld'un el-Merdh'ını ve sarfa dair el-Maksud adlı eseri şerh etmiş­

tir. (ii) Belagat 1Imi: Hiişiye ale'l-Mutavvel, Hdşiye ale'l-Misbdh fi şerhi'l­

kısmi's-sdlis mine'l-Miftdh. 

111. Fatih Dönemine Kadar Nahiv Çalışmalarına 
Genel Bir Bakış 

lslam'ın fetih hareketleriyle geniş bir coğrafyaya yayılması ve Arapların 

Arap olmayanlarla karışması Arap dilinde hataların (lahn) yaygınlaşması­

na sebep olmuş ve bu hatalar bazı insanların Kur'an-ı Kerim kıraatlerine 

de yansımıştır. Bunun üzerine tabifi.n döneminden itibaren dil çalış­

malarına başlanmış ve hicri ikinci yüzyılda bu çalışmalar Sibeveyhi'nin 

el-Kitab'ında semeresini vermiştir. Bu dönemde oluşan Basra ve Kılfe 

nahiv ekolleri üçüncü yüzyılda Müberrid ve Sa'leb gibi alimler ile en 

önemli eserlerini vermişler, daha sonra Bağdat'ta bu iki ekolün temsil­

cilerinden dersler alan alimler ikisinin görüşlerini meczeden bir anlayış 

geliştirmişlerdir. Basra ekolünün görüşleri bu dönemden sonra nahiv 

çalışmalarında ağırlığını korumuştur. Dilin saf kaynaklarından toplanarak 

işlendiği "ihticac dönemi" hicri altıncı asırla sona ermiş; bundan sonra 

kuralların daha düzgün bir hale getirilmesi, illet ve vecihlerinin çıkarıl­

ması üzerine çalışılmıştır. Ebu Ali el-Farisi (ö. 377/987) , İbn Cinni (ö. 

392 / 1002), Kemfilüddin lbnü'l-Enbari (ö. 577 / 1 181) kendi dönemlerinde 
büyük etki bırakan eserler kaleme almışlardır. Nahiv öğretimi dikkate 

alınarak muhtasar kitaplar yazılmış ve tartışmalar bu muhtasar kitaplar 

üzerine yazılan şerhler ve şerhler üzerine telif edilen haşiyeler üzerinden 

•••••• 

9 Taşköprizade, eş-Şekaik, 167. 
10 Musannifek'in eserlerine, kütüphanelerdeki nüshalarına dair geniş bilgi 

için bkz. Taşdelen, Musannifek Alaaddin Ali B. Muhammed'in Mevldna'nın 
Mesnevl'si ile ilgili Risalesi, 28-36. 
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devam etmiştir. Abdülkahir el-Cürcani, Zemahşeri (ö. 583 / 1 1 44) , Ebu 

Ya'kub es-Sekkaki (ö. 626/ 1229) ve lbnü'l-Hacib gibi bazı alimlerin telif 

ettiği muhtasar kitaplar oldukça yaygınlık kazanmış ve bunların görüş­

lerinin etkili olmasını sağlamıştır. 1 1 Musannifek, yetiştiği bölge itibariyle 

Maveraünnehir ilim havzasının ve bu bölgede tesis edilen ilmi geleneğin 

bir temsilcisi sayılabilir. Eserlerinde Abdülkahir el-Cürcani, Sekkaki ve 

Zemahşeri'yi tebcil etmesi, onların görüşlerine değer verdiğini işaret 

etmesi ve eserleri üzerine şerhler yazması onun dil ilimleri sahasında 

mütekellimin metodunu takip eden alimlerin takipçisi olduğu fikrini 

vermektedir. ı2 Musannifek'in çağdaşı olan ve özellikle Osmanlı ilim 

dünyasında nahiv ilmine dair eser vermiş alimler arasında Molla Fenari 

(ö. 834/ 1430), Bedreddin Ayni (ö. 855/ 1451) ,  Şemseddin Ahmed Dinkoz 

(Dikgöz) (ö. 855/ 1451) ,  Hüsameddin Tokadi (ö. 860/ 1456), Ali Kuşçu (ö. 

879/ 1474) , Muhyiddin el-Kafiyeci (ö. 879 / 1474) , Hacı Baba Tosyevi (ö. 

886/ 1481)  bulunmaktadır. 13 

ıv. Musannifek'in Nahiv Anlayışı ve Nahiv Usulü Konularına 
Dair Görüşleri 

Musannifek'in nahiv usulü ile ilgili görüşlerini ele almadan önce onun 

dile ve dil ilimlerine yaklaşımının incelenmesi, genel bir çerçeve sunması 

açısından daha isabetli olacaktır. Ayrıca nahiv usulünün kapsamına gir­

meyen, fakat dil ilimleri ve onların öğretimi ile ilgili bazı görüşlerine de 

bu bölümde kısaca temas edilecektir. 

1. Dil ve Dil İlimleri 

Musannifek dili "Toplumların içlerinde bulunan gaye ve anlamları 

ifade etmede kullandıkları lafızlardan oluşan bir yapı" diye tanımlar. ı4 

• • • • • •  

1 1  Durmuş, "Nahiv", 301 -303. 

12 Maveraünnehir bölgesinde dil ve edebiyatla ilgili eser vermiş filim ve ediplerin 
bir listesi için bkz. Çiftçi, "Maveraünnehir ve Horasan Bölgesinde Yetişen Dilci 
ve Edipler", 2 1 -90. 

13 Konuyla ilgili daha fazla bilgi için bkz. Yavuz, Kuruluştan Fatih Devri Sonuna 
Kadar Arapça Gramer (Sarf-Nahiv)'e Dair Eser Yazan Osmanlı-Türk Alimleri, 
90-192. Bu tezde isimleri zikredilmeyen alimler hakkında yazılmış tamamla­
yıcı mahiyetteki bir makale için bkz. Yavuz, "IX. (XV.) Asırda Arap Gramerine 
Dair Eser Yazan Bazı Osmanlı Alimleri", 1 17- 136. 

14 Musannifek, ed-Dürrü'l-menkud, 19la. 
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tlmü'l-edeb çatısı altında topladığı dil ilimleri ilmü'l-luga, sarf, nahiv, işti­

kak, meani, beyan, aruz, kafiye, ilmü'l-hat, karzu'ş-şiir, inşa ve muhada­

rat olmak üzere on iki şubeden ibarettir. ıs Bütün bu ilimlerin ve bilhassa 

sarf ve nahiv ilimlerinin amacı temelde insanları Arap kelamını sesli ve 

yazılı düzeyde ifade ederken hataya düşmekten korumaktır. ıs Bu amaca, 

Allah kelamı olan Kur'an-ı Kerim'i ve Hz. Peygamber'in hadislerini doğru 

ve ihatalı bir şekilde kavrayabilme gayesi bu ilimlerin tedvini sürecinden 

itibaren eşlik etmiştir. Ona göre Hristiyanlar ve Yahudiler tarafından kut­

sal kitapların tahrif edilmesine yol açan, dil ilimlerindeki eksikleridir. ı1 
Dolayısıyla temel kaynağı Kur'an-ı Kerim olan İslami ilimler ile uğraşan­

lar arasında nahiv ilminden veya daha geniş bir ifade ile dil ilimlerinden 

müstağni kalan kimse bulunamaz. ıs İslami ilimleri tahsil edecek talebeler 

dil ilimlerini sağlam bir şekilde öğrenmeye gayret göstermeli, bu sayede 

Arapça ile ünsiyet kesbederek onunla irtibatlarını devamlı tutmalıdır­

lar. 19 Musannifek'in verdiği dil ilimleri tasnifinde sarf ilminin yeri ilmü'l­

lugattan sonra nahiv ilminden önce gelir.20 Sarf ilminin konusu (mevzu) 

sıga ve hey' et bakımından kelimedir. O, harflerin kelime içindeki hareke­

leri, takdim ve tehirleriyle ilgilenir. Sarf ilminin gayesi kelimelerin muh­

telif ve muttarid kalıplara girerek kazandıkları farklı manaların öğrenil­

mesidir. Dolayısıyla sarf ilmi "bir kökün farklı kalıplara dönüştürülmesini 

öğreten ilim" şeklinde tarif edilebilir.21 Sarf ilminin nahiv ilminden önce 

tahsil edilmesi de dilin söz dizimi (terkib) boyutunun kelime boyutundan 

sonra gelmesinden kaynaklanır.22 Musannifek nahvi şöyle tarif eder: 

Nahiv ilmi, mananın doğru bir şekilde ifade edilebilmesi için dilin yapısını 

Arap kelamından istikra yoluyla istin bat edilen kaideler aracılığıyla bilmektir. 

O, bu tanımı "kelimenin terkip olması cihetinden kazandığı irabı 

bilmektir" şeklinde özetlemektedir.23 Ona göre nahiv ilmi kelime son­

larının durumundan sadece irab yönünden değil, mebnilik yönünden 

•••••• 

15 Musannifek, ed-Dürrü'l-menkud, 185b. 
16 Musannifek, ed-Dürrü'l-menkud, 185b. 

17 Musannifek, ed-Dürrü'l-menkud, 185b- 186a. 
18 Musannifek, er-Reşad, 6. 

19 Musannifek, er-Reşad, 1 .  

20 Musannifek, ed-Dürrü'l-menkud, 186b. 
2 1  Musannifek, ed-Dürrü 'l-menkud, 192a. 
22 Musannifek, ed-Dürrü'l-menkud, 186a. 
23 Musannifek, er-Reşad, 13. 
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de ilgilenir.24 Nahiv ilmini öğrenen kişi dilin terkip yönüne dair kuralları 

kavrayarak bir meleke kazanır.25 

2. Nahiv Öğretimi İle İlgili Görüşleri 

Musannifek nahiv ilmini tahsil eden öğrencilere hem idraki hem de 

hıfzı, başka bir deyişle bilinçli bir şekilde muhtasar metinleri ezberlemeyi 

tavsiye etmektedir. Ezber ancak konular idrak edildiği zaman öğrenciye 

fayda verir. 26 Ona göre tedris sırasında öğrencinin seviyesine göre az ve 

karmaşık olmayan ile başlamak gerekir.27 Eğitim tedrici bir süreçtir ve 

aşamalı olarak en son seviyeye ulaşır. Sonunda öğrenilen şeyler kişinin 

tabiatının bir parçası haline gelir.28 Yani öğrendiği bilgiler uygulama 

sayesinde kişide bir meleke olur. Nahiv ilminin temel konusu irab bahsi­

dir. lrab kesbe veya selikaya dayanmak üzere iki türlü bilinir. Selika has 

Arapların içinde yetiştikleri toplumdan doğal olarak kazandıkları bilgidir. 

Kesbi olan bilgi ise nahiv kaidelerini öğrenenlerin Arap kelamından istik­

ra yöntemiyle çıkardıkları kurallardır.29 

Musannifek, nahiv ilminin öğretilmesinde kolaylaştırıcı bir yöntem 

uygulamış ve konuları anlatırken onları somutlaştırmaya çalışmıştır. 

Mesela harf kavramını açıklarken harfi bir aynaya benzetir. Harf, isimler 

ve fiiller arasında bir bağdan ibarettir. Harften zatı itibariyle haber veril­

mez ve o tek başına bir isme haber olamaz. Aynaya bakan kişi ya kendini 

yahut aynayı görmek için ona bakar. Birinci durumda ayna, hakkında 

hüküm verilecek bir şey değildir, bilakis sadece başkasının görülmesi için 

bir vasıtadır. İkinci durumda ancak mahkum ve mahkum aleyh olabilir.30 

Başka bir yerde harflerin insanlara benzetildiğini, bazılarının sağlam, 

bazılarının hasta, bazılarının ise ölü olduğunu belirtmektedir. Ölü harf 

olarak elifi, hasta harf olarak vav ve ya'yı, sağlamlarla ise diğerlerini kas­

tetmektedir. 31 

. . . . . .  
24 Musannifek, er-Reşdd, 12. 
25 Musannifek, Şerhu'l-Misbtih, 9b. 

26 Musannifek, Şerhu'l-Misbtih, 9a. 
27 Musannifek, Şerhu'l-Misbdh, ıoa. 

28 Musannifek, Şerhu'l-Misbdh, l la. 

29 Musannifek, Şerhu'l-Misbdh, 54b. 

30 Musannifek, Şerhu'l-Misbdh, 35b. 

3 1  Musannifek, Şerhu'l-Misbdh, 45b. 
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3. Nahiv Ekollerine Yaklaşımı 

Basralılar ile Küfeliler arasındaki görüş farklılıkları Musannifek'in 
eserlerinde çeşitli vesilelerle değerlendirilmiştir. Onun genel anlayışa tabi 
olarak daha çok Basralıların görüşünü tercih ettiğini görmek mümkündür. 
Zaten eserlerinde Basralılardan "ashabımız" diye bahsetmiştir.32 Bununla 
birlikte Küfelilerin görüşlerini desteklediği konular da vardır: Mesela 
mecrur kelimeye yapılan atıfta (d,:) �)t ..;_,;/) misalinde olduğu gibi 
harf-i cerrin de tekrar edilip edilmeyeceği konusunda Basralılar tekrarın 
gerekli olduğu görüşünü savunurlar. Küfeliler ise harf-i cerrin tekrar edil­
memesini caiz saymışlar ve bu konuda Hamza b. Habib'in (ö. 1 56/773) 

(r�� �\_, � SJ�d) şeklindeki kıraatine dayanmışlardır. Musannifek, 
Basralıların bu görüşe harf-i cerrin mukadder olduğu veya vav harfinin 
kasem sayılabileceği yahut da Hamza'nın Kftfeli olması sebebiyle bu kıraati 
tercih ettiği şeklindeki itirazlarının güçlü olmadığını, burada Kftfelilerin 
görüşünün daha sağlam olduğunu belirtmektedir.33 

Musannifek genel olarak, nahiv konularıyla ilgili farklı görüşleri zik­
redip bunlar arasından birisini tercih etme yöntemini takip etmiştir: 
Mesela müstesna.da neyin amil olduğu konusunda üç görüş verir: birin­
cisi Basralıların müstesnadan önceki fiil veya mana fiil olduğu, ikincisi 
Müberred ve Zeccac'ın harf-i nida gibi istisna yerine geçen �l kelimesi 
olduğu, üçüncüsü ise Kisfil'nin �l'dan sonra muzmer bir ı:ıİ olduğu şeklin­
dedir. Musannifek bu görüşleri zikrettikten sonra ikincisini tercih ettiğini 
belirtmektedir. 34 

V. Nahiv Usulü İle İlgili Görüşleri 

Nahiv usulü ile nahiv ilminin teorik çerçevesini belirleyen metodolojik 
esaslar kastedilmektedir. Nahiv ilminin belirli bir olgunluğa ulaşmasın­
dan sonra müstakil bir ilim dalı hfiline gelen "nahiv usulü ilmi" gramer 
kurallarını belirlerken akli ve nakli delilleri kullanma yöntemini ele 
almaktadır. Musannifek'e göre sarf ve nahiv ile uğraşan ilim adamlarının 
dil konularını değerlendirmede kendilerine has bir usulleri ve bazı önce­
likleri bulunmaktadır. Örneğin sarf aliminin konulara bakış açısıyla lügat 
aliminin konulara bakış açısı farklıdır. Sarf alimi konuya kalıpların değişi-

• • • • • •  

32 Musannifek, Şerhu'l-Misbiih, 74a; Musannifek, ed-Dürrü'l-menkud, 20lb. 

33 Musannifek, er-Reşad, 123. 

34 Musannifek, er-Reşad, 97-98. 
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mi açısından bakarken, lügat alimi kullanımın yaygınlığı açısından bakar. 

Lügat ilmiyle ilgili konularda sema asıldır.35 Nahiv alimlerinin konulara 

yaklaşım yöntemi mantıkçılardan farklıdır. Onlar bazen mantıkçıların 

koyduğu kuralların dışına çıkabilmektedirler. Nahivciler bazılarında fasl-ı 

mümeyyiz ademi olmasına rağmen isim, fiil ve harfin tariflerini had ola­

rak isimlendirirler. Mantıkçılara göre cins ve fasıllar insan gibi vücudu 

olan varlıklardır, ancak nahivcilerin ilgilendikleri konular varlıkta müşah­

has olarak bulunmayan ıstılahi manalardan ibarettir.36 Musannifek, 

Arapların istimalini ve istikrayı nahvin temel delilleri arasında saymak­

tadır. Bunun yanında iknai bir delilden bahsetmekte ve bununla kıyası 

kastetmektedir.37 Musannifek nahiv ilmine dair delilleri rivayet ve dirayet 

olarak iki kısma ayırmaktadır.38 

1. Nakli Deliller 

a. Kur'lln-ı Kerim ve Kıraatler 

Nahiv usulü ilminde genellikle bir delil olarak "Kur'an"la kastedilen 

Kur'an kıraatleridir. Bütün nahiv alimleri, Kur'an-ı Kerim'in dil ve gramer 

konularında istişhad temellerinden biri ve kendilerine ulaşan en sağlam 

metin olduğu konusunda görüş birliği içindedirler. Hatta Kur'an-ı Kerim 

ve kıraatlerini güvenilirlik açısından nahiv delilleri arasında ilk sıraya 

koymak mümkündür. Çünkü Arap diliyle ilgili başka hiçbir veri Kur'an-ı 

Kerim gibi itina ile nakledilmemiştir. En fasih dil, kıyasa medar olan kul­

lanımlar Kur'an-ı Kerim' de varit olanlardır.39 

Musannifek, eserlerinde delil ve misal olarak pek çok ayet zikretmiş­

tir. Bazı hükümleri verdikten sonra bunları Kur'an-ı Kerim'den verdiği 

misaller üzerinden işletmektedir. Mesela emrin hem şimdiki zaman hem 

de gelecek zaman için kullanıldığını belirtmekte ve bu duruma Kur'an-ı 

Kerim' in pek çok ayetinde rastlandığını ifade etmektedir.40 Kıraatleri çeşitli 

hükümlerde delil olarak kullanmaktadır. Mesela muzafun ileyh'in mureb 

bir fiil veya isim cümlesi olması halinde mebni olabileceğini belirtmekte ve 

bu konuda Nafı"in (�� ;)::t�ı.!.JI 8 rY. \i;.) (Maide, 5/1 19) şeklindeki 

•••••• 

35 Musannifek, ed-Dürrü'l-menkUd, 195a. 
36 Musannifek, Şerhu'l-Misbah, 16a. 

37 Musannifek, er-Reşad, 87. 

38 Musannifek, er-Reşad, 158. 

39 Musannifek, er-Reşad, 39. 

40 Musannifek, ed-Dürrü'l-menkUd, 209a. 
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kıraatini vermektedir.4ı Musannifek, kıraatler ile lehçeler arasında da bağ 
kurmaktadır. Örneğin; � ·ye benzeyen l,. ve ";J'nın haberini Hicaz ehli 
mansub okurken Temimliler merfu olarak kullanmaktadırlar. Onların 
bu kullanımları {A Ilı l>) (Yusuf, 12/31)  şeklindeki kıraatlerine de 
yansımıştır. 42 

b. Arap Keliimı 

Nahiv ilminde bir delil olarak Arap kelamı ile fasih dil selikalarını 
koruyan Araplardan nakledilmiş şiir ve nesir şeklindeki dil malzemesi 
kastedilmektedir. Nesir, Arapların farklı lehçe özellikleriyle günlük konuş­
malarını ve atasözlerini içermektedir. Şiir ise dilin vezinli ve manzum 
sözlerden oluşan sanatlı düzeyidir. 

Nahiv alimleri, dile dair şiir dışındaki rivayetleri iki bölüme ayırmış­
lardır. Birincisi, İslam' dan 150 yıl öncesini ve 150 yıl sonrasını kapsayan 
üç asırlık dönemdir ki, bu dönemde yapılan nakiller nahiv ilminde delil 
olarak kullanılmaktadır. İkinci kısım ise, hicri dördüncü asrın başlarına 
kadar geçen süredir ki, dilciler bu dönemde coğrafi sınırlara riayet ederek 
nakli uygun görmüşlerdir. Dördüncü asır fesahat ve istişhad asrının sonu 
olarak kabul edilmektedir.43 

Nahiv usulünde Arap kelamı, fesahat asrı ve döneminde Araplardan 
yapılan nakiller anlamında kullanılmıştır. Süyftti, Arap kelamını "fesaha­
tına güvenilen kimselerden, rivayeti sabit olan sözlerdir" şeklinde tanım­
lamaktadır.44 Eski metinlerde "Arapçasına güvenilenler"in nakilleri temel 
kaynağı oluştururken, Musannifek'in yaşadığı dönemde felsefi bir hal 
alan gramer çalışmaları "zihnine ve anlayışına güvenilen alim"lerin çıkar­
dığı delillere dayalı bir hal almıştır.45 Benzer şekilde "güvenilir Araplar" 
ifadesinin yerini "Keşşaf sahibi [Carullah ez-Zemahşeri] gibi " [ilim ve 
dirayetine] güvenilir" alimler almıştır.46 

Musannifek'e göre istikra veya Arap kelamını takip nahiv ilminin 
en önemli dayanaklarından biridir.47 Ona göre sarf konularının pek ço-

• • • • • •  

4 1  Musannifek, er-Reşad, 1 13. 

42 Musannifek, er-Reşad, 100. 

43 Ebu'l-Mekarim, Usulü't-teflciri'n-nahvi, 40-42. 

44 Süyfiti, el-lktiriih, 20. 

45 Musannifek, er-Reşad, 89. 
46 Musannifek, er-Reşad, ı ı ı. 
47 Musannifek, ed-Dürrü'l-menküd, 20lb. 
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ğunda hakim olan istikradır.48 Örneğin, ifti'fil babının fiilin manasında 
ziyadeleşme anlamı ifade etmesini lügat ehlinden yapılacak bir naklin 
varlığına bağlamıştır.49 Semai masdarların bilinmesi Araplardan duyul­
maya bağlıdır.5° Kesret-i istimfil sebebiyle asıl dışına çıkan bazı kullanımlar 
bulunmaktadır. Mesela (�) ve (�) kelimeleri (;.,;) ve (�) fiillerinin 
furularıdır. Arıcak kesret-i istimalleri sebebiyle asıllarını geçmişlerdir.51 
Araplardan kendisinden önce cJ) kelimesi gelmesi mümkün olan nefye­
dici lam ile cezmin işitildiğini bildirmiştir.52 Musannifek (.:ı:P- " •-!�) gibi 
bazı isimlerin gayr-ı munsarif olup olmayacağı konusunda Arap kelamını 
takip etmek ve istikra yoluna başvurmak gerektiği görüşündedir.53 Tahzir 
konusunda makamın uygun olmaması sebebiyle Arapların fiili her zaman 
hazfettiklerini belirtmektedir.54 Onun Arap dilinin genel olgularına atıfta 
bulunduğu da vakidir: Mesela ona göre Arap kelamı hıffet kuralı etrafında 
döner. Hıffet onlar tarafından talep edilen bir kuraldır. Araplar bu sebeple 
pek çok kelimedeki harfleri hazfeder veya idğam ederek değiştirirler.55 

Kesret, Kıllet ve Şaz ve Nddir 

Süyfiti nakli, kullanım yaygınlığı bakımından muttarid ve şaz olmak 
üzere ikiye ayırmakta ve bu terimlerin tanımını el-Hasais'ten şöyle 
nakletmektedir: "Muttarid, i'rab ve diğer konularda dilde yaygınlığa ve 
devamlılığa sahip olan; şaz ise münferid olarak kalan ve genel geçer kul­
lanımdan ayrılandır." Muttarid ve şaz kullanımlar şu kısımlara ayrılabilir: 

a. Hem kıyasta hem kullanımda muttarid: ı:,_:; ��, �) rll ve .:_.�;. 
)-� ' l  gibi örnekler bu kapsama girmektedir. Nakle dayanak olan 
kullanımlarda aranılan asıl özellik budur. 

, � 

b. Kıyasta �uttarid, kullanımda şaz: �� ' t.� fiillerinden mazi kulla-
nımı, �·nın meffılünün sarih bir isim oluşu gibi. Bu yapıların 
böyle kullanılması kıyas açısından doğru olsa bile Araplar tarafın­
dan bu tür kullanımlar terk edilmiştir 

. . . . . .  
48 Musannifek, ed-Dürrü'l-menküd, 222b. 

49 Musannifek, ed-Dürrü'l-menküd, 206a. 

50 Musannifek, ed-Dürrü'l-menküd, 203a. 

51 Musannifek, ed-Dürrü'l-menküd, 209b. 
52 Musannifek, ed-Dürrü'l-menküd, 212a. 

53 Musannifek, er-Reşad, 36. 
54 Musannifek, er-Reşad, 65. 

55 Musannifek, Şerhu'l-Misbdh, 7la. 
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, , 
c. Kullanımda muttarid, kıyasta şaz: J;.,;:.:. ı , � Y..:..:. l gibi kıyasen 

� Ç 1 vezninde gelmesi gerekirken illet harfinin elife dönüşmediği 
kullanımlar bu kapsama girmektedir. 

d. Hem kıyasta hem kullanımda şaz: Ecvef fiillerin ism-i mefülleri 
yapılırken illet harfinin hazfedilmediği $.J� � j, ve j .JJ..V L 
gibi kullanımlar bu kapsama girmektedir. Bu tür kullanımlar üze­
rine kıyas yapılması cfilz değildir.56 

lbn Hişam (ö. 761 / 1360) ise naklin yaygınlığı açısından beşli bir tasnif 
vermektedir: Galip, kesir, nadir, kalil, muttarid. İbn Hişam'a göre "mutta­
rid" olan kullanımlara itiraz edilmez. "Galip" ise yaygın olan kullanımdır, 
ancak bunlara itiraz edilebilir. "Kesir" ise ondan daha aşağı seviyededir. 
Kam ise nadirden daha az kullanıma sahiptir. İbn Hişam bu kriterlere 20 

üzerinden şu değerleri vermektedir: Galip 20, kesir 15, kalil 3, nadir 1 .57 
Sibeveyhi de nakiller üzerinde yaptığı tahliller sonucu onları had, ecved, 
ceyyid, hasen, kesir, caiz, zayıf, kabih, kam, hata gibi ifadelerle değerlen­
dirmeye tabi tutmuştur.58 

Musannifek, Kur'an' da bulunan kelimelere mutlak anlamda şaz denile­
meyeceği görüşündedir. Bu tür ifadeler kıyasen şaz olsalar dahi kullanımda 
muttariddirler. Mesela üçüncü babdan gelen kelimelerin ayne'l-fiilleri 
boğaz harflerinden biri olması gerektiğini belirttikten sonra ı..S\ı ı..Si'nın 
şaz olduğunu belirtmektedir.59 Bu kelimenin Kur'an-ı Kerim' de bulunduğu 
şeklindeki bir itiraza şöyle cevap vermektedir. Bir kelimenin Kur'an-ı 
Kerim'de bulunması onun şaz olmasına aykırı değildir. Şaz üç kısımdır: 
Birinci kısmı kıyasa muhalif olup istimale muhalif olmayan, ikincisi kıyasa 
muhalif olmayıp istimale muhalif olan, üçüncüsü ise hem kıyasa hem de 
istimale muhalif ola�d!r. İlk ikisi makbul, üçüncüsü ise değildir.60 Başka 
bir örnek şöyledir: (-0 )U) kelimesin nispet yapılırken kelimenin ilk harfinin 
dammelenmesi Kur'an' da bulunan bir kullanımdır.61 

•••••• 

56 SüyCıti, el-lktirah, 30; Konuyla ilgili daha fazla örnek için bkz. SüyCıti, el-Müzhir, 
1 85- 188. 

57 SüyCıti, el-lktirah, 30. 

58 Sibeveyhi'nin dil nakillerine dair değerlendirme derecelerine ve bu alanda 
kullandığı terimler konusunda daha fazla bilgi için bkz. Bulut, "Sibeveyh'in el­
Kitab'ında Cümle Tahliline Dair Kavramlar", 2 (2008). 

59 Musannifek, ed-Dürrü'l-menkud, 196b. 
60 Musannifek, ed-Dürrü'l-menkud, 196b. 

61 Musannifek, ed-Dürrü'l-menkud, 194a. 
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Musannifek, şaz, nadir ve zaif terimlerini şöyle açıklar: şaz, Arap kelfunında 

bulunduğu halde kıyasa ve istimale muhalif olandır. Nadir, kıyasa uygun 

olduğu halde Arap kelamında nadiren bulunandır. Zaif ise hükmü sübut 

derecesine ulaşmamış olan kullanımlardır.62 Şaz konusunda verilebilecek 

diğer bir örnek şöyledir: Harf-i cerrin hazfedilerek amelinin bili kalması 

ittifaken kıyasa aykırı bir durumdur. (�� ;.lll) gibi kullanımlar ise şaz 

olmakla birlikte bazı rivayetlerde bulunmaktadır.63Kıyasa göre muzari 

fiillerin cezminde illetli fiillerin illet harfleri hazf edilir. Bu kurala uymayan 

�l,ıj � 0_r.l ..:..:;� � * � )� �\, �4 �i 
beytindeki kullanım şazdır. 64 

Lehçeler 

Musannifek, eserlerinde çeşitli lehçelerin nahiv kurallarındaki yansı­
malarına değinmektedir. Bunlar genel olarak nahiv literatüründe daha 

önce zikredilen bilgilerdir. Daha çok Hicaz ve Temim lehçesinin özellik­

lerini verdiği görülmektedir. Temimlilerin cinsini nefyeden �·nın haberini 

daima hazfettiklerini, Hicazlıların ise onu açıkça söylediklerini belirtmekte; 

bu kullanımın kabul edilmesi gerektiğini işaret etmektedir.65 

Başka bir yerde (rÜai) veznindeki isimlerin Temim kabilesi tarafından 

mu'reb, Hicazlılar tarafından ise mebni sayıldığını söyleyip bu konuda şu 

beyti serdetmektedir: 

r'::ı;. .:Jli � jjilı tµ * � .,i} :J r'::ı;. .:Jli 1�1 

Sonu "ra" harfi olan isimlerde mebnilik konusunda Temimlilerin Hi­

cazlılara tabi olduklarını söyledikten sonra bu konuda C.ı W:. � J..� � 
:;;,.) şeklindeki meseli delil olarak zikretmektedir.66 

� 

Hz. Peygamber'in (�\ .) i\..:..-1 ..r.--1 ,y �) şeklindeki hadisini 
Himyer lisanı ve Tay kabilesinin bir grubuna ait bir lügat olarak değer­

lendirmektedir. Bu kullanım kıllet ve nedretinden dolayı kıyasa medar 
olacak seviyeye ulaşmıştır.67 

• • • • • •  

62 Musannifek, ed-Dürrü'l-menkud, 194a. 
63 Musannifek, er-Reşad, 105. 

64 Musannifek, er-Reşad, 168. 

65 Musannifek, er-Reşad, 59. 

66 Musannifek, er-Reşad, 34. 

67 Musannifek, Şerhu'l-Misbtih, 24b. 
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Beşinci Mbdan gelen ve boğaz harflerinden birini barındırmayan(J 
�) fiili Tay lehçesindendir.68 Muzaaf fiillerin meczum olması duru­

munda Temimlilerin idğam Hic3.zlıların ise ayırma yolu�ayit����ni, 

Hicazlıların kullanımının daha uygun olduğunu, nitekim (� j...:. �) 

(Müddesir, 74/6) ayetinde de böyle geldiğini belirtmektedir.69 Hicaz leh­

çesini "yüksek lügat" olarak tanımlamıştır.7° Kur'an-ı Kerim bu lehçe ile 
nazil olmuş ve bu lehçe nahiv alimleri tarafından lehçeler arasında en 
fasih olanı kabul edilmiştir.71 

Şiir Zarureti 

Nahiv terminolojisinde şiir zarureti çeşitli şekillerde tanımlanmaktadır: 
Bağdadi'ye göre zaruret, şürde vaki olduğu halde nesirde bulunmayan 
kullanımlardır. Buna göre şfilrin bu kullanım yerine başkasını tercih etme 
ihtimali bulunup bulunmaması arasında fark yoktur.72 lbn Cinni de şiirin 
zaruret mahalli olduğuna ve şiirde çok defa kelimelerin asıl yapılarından 
farklı şekillerde bulunduğuna işaret etmektedir.73 lbn Usfür da şiirlerin 
ve secili nesirlerin, kural dışı kullanımların çokça bulunduğu bir alan 
olduğunu belirtmektedir. 74 Şatıbi şiir zaruretini şöyle tanımlar: Şairin 
aklına belirli bir mevzide ancak söylemek zorunda hissettiği bir mana 
geldiği için bir fazlalık, eksiklik veya başka bir kusur taşıdığı halde şiirinde 
gramer kurallarına aykırı dil yapıları kullanmasıdır. Şairin daha sonra bu 
zarureti ortadan kaldıracak bir kullanımda bulunması da cfilzdir.75 Mu­
sannifek, bu konuda "zaruretler mahzurları mubah kılar" ilkesinin nahiv 
ilminde de geçerli olduğunu belirtmektedir.76 Nahiv kaideleri külli olsalar 
dahi kelamın rahatlıkla söylendiği zamanlar için geçerlidirler. Zarı1ret 
hali bundan müstesnadır. Mesela: :;..by 01.i_,A,ı * �\- �..J � 0\S"W 
r .)  beytinde �by kelimesi gayr-ı munsarif olmamasına rağmen 
zaruret icabı öyle harekelenmiştir.77 

• • • • • •  

68 Musannifek, ed-Dürru'l-menküd, 197a. 
69 Musannifek, ed-Dürrü'l-menküd, 233a. 
70 Musannifek, er-Reşad, 59. 

71 Farabi, el-Elfdz ve'l-huruf. 147; Süyfiti, el-lktirah, 28. 
72 el-Bağdadi, Hizanetu'l-edeb, ı, 46. 
73 İbn Cinni, Hasais, III, 188. 
74 İbn Usfür, el-Mukarribfi 'n-nahv, 1, 563. 

75 Şatıbi, el-Makdsıdu'ş-şafiye, ı, 495. 

76 Musannifek, Şerhu'l-Misbdh, 44b. 
77 Musannifek, Şerhu'l-Misbô.h, 58b. 
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c. lcma 
Süyüti, nahiv usulünde icmayı "Basralı ve Kufeli dil alimlerinin bir 

konu hakkında fikir birliginde olmaları" diye tarif etmiştir.78 lbn Cinni, 
nahivde icma konusunu el-Hasdis'te müstakil bir başlık altında incele­

miş ve nahiv alimlerinin ortak hükümlerinin, uzun süredir Arap dilinin 

istikrası ve gramer kurallarının vaz'ı ile uğraşmaları nedeniyle, ferdi 

görüşlerin önünde bulunması gerektiğini savunmuştur. 79 

Musannifek'in de eserlerinde zaman zaman icmaı bir delil olarak kul­

landığı ve bazı hükümleri ulemanın icmaına dayandırdığı görülmektedir. 

Mesela failin fiilinden önce gelemeyeceği konusunda nahiv alimlerinin 
ittifak halinde olduklarını belirtmektedir.80 Alimler nakıs fiillerin haber­
lerinin isimlerine tekaddüm edebileceği konusunda icma etmektedirler.81 

Gayr-ı munsariflikte özel isim olma özelliğiyle birlikte ucme, terkfb, te'nfs 

ve elif-i maksure olmak dört şart daha taşımasının bütün nahiv alimlerinin 
icmaıyla şart olduğunu belirtmektedir.82 Öte yandan Musannifek, icmaa 

muhalefetin cfilz olmadığı görüşüne sahiptir. Müstesnanın aklen mümkün 

olmadığına dair görüşün nahiv alimlerinin icmaına aykırı olduğunu ve 

bunun da caiz olmadığını belirtmektedir.83 Alimlerin icmaına tabi olmak 

gerektiği gibi cumhurun, yani nahiv alimlerinin büyük kısmının sahip ol­
du� şörüşler, bunlara aykırı olan görüşlere göre daha önemlidir. Mesela 

( �JI �\ "?- r� ) (Maide, ,,51 109) ayetinde <r;> kelimesine muzaf 
olan cumhura göre fiil değil <�.:,l\ �' � rY.> takdirindeki bir mastar­
dır. Bazıları zarfın fiile de muzaf olabileceği görüşünü savunur, fakat bu 

konuda cumhurun görüşüne tabi olmak gereklidir.84 

2. Akli Deliller 

a. Kıyas 

Nahiv usulünde kıyasın farklı düzeyleriyle ilgili tanımları bulunmak­
tadır. Genel geçer dil olguları ve yaygın kullanımları ifade etmek için 
yapılan ve daha çok istikrfü (tümevarımsal) bir anlayışa dayanan kıyas 

•••••• 

78 Süyiiti, el-lktirah, so. 
79 İbn Cinni, el-Hasais, I, 190-193. 
80 Musannifek, er-Reşad, 49. 

81 Musannifek, er-Reşad, 180. 
82 Musannifek, Şerhu'l-Misbdh, 68b. 

83 Musannifek, er-Reşad, 93. 

84 Musannifek, er-Reşad, 19. 
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tanımlarından biri Enbari'nin şu tanımıdır: "Kıyas, aynı manada olmaları 
halinde nakledilmemiş bir kullanımın, nakledilmiş bir kullanıma hamle­
dilmesidir. Failin her zaman merfü, mefülün her zaman mansOb olması 
böyledir".85 Süyfiti de el-lktirah'ta Enbari'nin bu tarifini nakletmekte­
dir.86 Bu anlamıyla nahiv ilmindeki kıyas, duyulan üzerine kuruludur ve 
tümevarımsal bir yöntem özelliği taşımaktadır.87 Enbari'nin Luma'ü'l­

edille'de verdiği "Fer'in aslın hükmü ile takdir edilmesi"; "Bir illet ile bir 
fer'in bir asla hamledilmesi ve aslın hükmünün fer'de uygulanması"; 
" Birleştirici bir (sebeple) bir şeyin başka bir şeye benzetilmesi"88 gibi 
tanımlar ise kıyasın nahiv ilminde istikrdi anlamından sonra kazandığı 
ikinci düzeyi yani temsili anlamını göstermektedir. Enbari bu tür kıyası 
şöyle örneklendirmiştir: 

Kendisinden önce bir fiil bulunan ve bu fiil kendisine isnad edilen isim (yani 
nfübu'l-füil), füile kıyasla merfü olur. Zira aslolan füil, fer' olan ise nfübu'l­
füildir. B uradaki illet-i cami'a isnact; hüküm ise refdir. Refde aslolan füile 
ait olmaktır. Ancak illet-i camiadan dolayı hüküm, fer' durumunda bulunan 

nfübu'l-füile de uygulanmıştır.89 

Nahiv alimleri tarafından yapılan kıyas tanımları birbirine oldukça 
yakındır ve bu tanımlar onların fıkıh usulünden etkilendiklerini göster­
mektedir. 

Musannifek, kıyası "iknaı delil" olarak nitelemekte ve eserinde dil 
konularıyla ilgili çeşitli hükümler verirken bu delili kullanmaktadır. Onun 
müphem olan müfred ismin temyizde amel etmesine dair ortaya koyduğu 
delil şöyledir: İsmin müphemliği tam olduğu zaman failiyle tamamlanan 
isime benzer olur. Böyle bir isimden sonra gelen kelime ise mefulünbih'e 
benzer. İşte iki benzerlik müfred müphem kelimelerin fiile hamledilme­
sini gerektirir.90 Ona göre nahiv alimleri «:.ıl.!...laY)gibi kelimelerde eliften 
sonra gelen nun'u (.,.\_r>) kelimesindeki hemzeye hamlederek ona da 
gayr-ı munsariflik hükmünü vermişlerdir. Burada iki kelimenin harf ve 
harekelerindeki benzerlik vech-i şebehtir.9ı 

•••••• 

85 Enbari, el-lgrab fi cedeli'l-i'rab ve luma'u'l-edille fi usuli'n-nahv, 45. 

86 Silyı1ti, el-lktirdh, 45. 

87 Durusoy, "Kıyas", 425. 

88 Enbdri, Luma'u'l-edille, 93. 

89 Enbari, Luma'u'l-edille, 93. 

90 Musannifek, er-Reşad, 87. 
91 Musannifek, Şerhu 'l-Misbdh, 65a. 
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Cem-i müennes salim kelimelerin mansub olduğunda kesre almasını 

şu hükümle açıklamaktadır: "Cem-i müennes sfilim fer', cem-i müzekker 

sfilim ise asıldır. Cem-i müzekkerin irabında nasb cerre tabi olur. Öyleyse 

cem-i müenneste de bu hüküm uygulanmalıdır".92 Gayr-ı munsarif 

kelimelerin tenvin ve kesre almaması da yukarıdakine benzer bir şekil­

de izah edilir: Tenvin i'rabda temekkün alametidir. isimlerde aslolan 

mu'reb olmaktır. Fiillerde asi olan ise mebniliktir. Gayr-ı munsarif isim­

ler fiile benzediğinden dolayı onun gibi tenvin almaması gerekir. Kesre 

de bu konuda tenvine tabidir. Gayr-ı munsarif isimler ile fiiller arasında 

benzerlik yönü şudur: Fiil anlamları bildirme konusunda ismin fer'idir. 

Çünkü fiil anlamlı bir cümle olmak için mutlaka bir isme ihtiyaç duyar. 

Gayr-ı munsarif ise munsarifin fer'idir. Çünkü isimlerde aslolan munsarif 

olmaktır. Gayr-ı munsarif böylece fiile benzer ve onun hükmünü alır.93 

"Gayr-ı munsarif ile fiil arasındaki benzerlik açık olduğu halde neden fii­

lin hükmü diğerine verilmiştir de bunun tam aksi olmamıştır?" şeklindeki 

bir soru şöyle cevaplanabilir: "Fiilin fer'iyyeti zati olduğu halde gayr-ı 

munsarif ismin fer'iyyeti anzidir. Fiilin tenvin alamaması başka delillerle 

de sabittir. Bunun ihlal edilmesi kuralın delinmesi anlamına gelir" .94 

Bazı gayr-ı akil kelimelerin cem-i müennes salim gibi (.:...\) ile çoğul 

yapılması şöyle açıklanmaktadır: Gayr-ı akil, akilin fer'i; müennes de 

müzekkerin fer'i olduğundan dolayı gayr-ı akil, müennese hamledilir.95 
.> , ([_j) ve (J. J> gibi özel isimlerde kıyasen gayr-ı munsarif olmayı gerektiren 

"yabancı dilden geçmiş olma" ve "özel isim olma" şeklindeki iki sebep 

bulunsa dahi "hıffet" bu kelimelerin kıyasi hükmün dışına çıkarak mun­

sarif kullanılmalarına sebep olmuştur.96 İrapta aslolan hareke ile ohp.aktır. 

çünkü hareke hafiftir ve hafiflik aranan bir durumdur.97 cJi J4> fiili 

üçüncü babdan geldiği halde boğaz harflerinden hiç birini ihtiva etme­

mektedir. Bunun sebebi onun aynı
,
manayı taşıdığı (� t>> kelimesine 

h_,aml;dilmesidir. Benzer şekilde (�� ))_)) kelimesi aynı manayı taşıdığı 

CC.� 6)> kelimesine hamledilir.98 

. . . . . .  

92 Musannifek, er-Reşad, 29. 

93 Musannifek, er-Reşad, 42; Musannifek, Şerhu'l-Misbiih, 57b. 

94 Musannifek, er-Reşad, 44. 

95 Musannifek, er-Reşad, 46. 

96 Musannifek, er-Reşad, 38. 
97 Musannifek, Şerhu'l-Misbiih, 47a. 

98 Musannifek, ed-Dürrü'l-menkud, 197a. 
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Mezid babların mazilerinin sülasi mazilere kıyas edileceğini belirtir.99 

Ona göre yaygın olmayan kullanımların yaygın olanlara hamledilmesi 

evladır. ıoo Sülasi fiillerin muzarilik harflerinin fetha, rubfüfiilerin ise dam­

melenmesini şöyle açıklar: Sülasi asıl, rubai fer'dir. Fetha asıl, damme ise 

fer'dir. Aslın özelliği asıla fer'in özelliği ise fer'e verilir.ıoı Muzari fiillerin 

efal-i hamse denen kısmında fiilin başına nasb eden edatlardan biri 

gelmesi halinde düşmelerini, bu durumun mecrur isimlere hamlederek 

açıklamaktadır. Mecrur isimler ile mansup isimler tesniye, cemi müzek­

ker salim ve cemi müennes salimlerde aynı olduğu gibi fiillerde de nasb 

ile cezm aynı şekilde olur. ıo2 

Musannifek, asıl ve fer'in birbirine uyumunu sağlamak amacıyla 

fer'in asla kıy�s edilmesini caiz saymıştır. Mesela fiil zatı itibariyle olaya, 

heyeti itibariyle de zamana delalet etmesi sebebiyle dört harften fazla 

olmasının sakil olacağı şeklindeki bir itiraza, fiilin ismin fer'i olduğunu, 

ismin humasi kalıpları bulunması sebebiyle fiilin de buna kıyas edilmesi 

gerektiğini belirterek cevap vermektedir. ıo3 

Kıyasa medar olan müşabehet ortadan kalkınca hüküm de ortadan 

kalkar. Muzari fiil, isme benzemesinden dolayı mureb olmuştur. Bu ben­

zerlik ortadan kalktığı zaman hükümde ortadam kalkar. ı04 Makis aleyh 

olan kullanımlar makis olanlara mukaddemdir. ıos 

b. Ta'lll 
Ta'lil terim olarak "bir şeyin illetini/sebebini açıklamak, herhangi bir 

etkinin ortaya çıkışını ispat etmek için etki eden bir nedenin varlığını 

bildirmek veya zihnin etki eden sebepten sonuca ulaşması" şeklinde 

tanımlanmıştır. 106 

Nahiv ilminde ta'lil kavramı, nahiv alimlerinin dille ilgili hükümlerin 

sebeplerine dair açıklama getirmeleri şeklinde tanımlanabilir. Söz ko­

nusu açıklama, (�) ;�) cümlesinde (�)) kelimesinin merfı1 oluşunun 

• • • • • •  

99 Musannifek, ed-Dürrü'l-menkud, 205b. 

100 Musannifek, ed-Dürrü'l-menkud, 210a. 

1 0 1  Musannifek, ed-Dürrü 'l-menkud, 210a. 

102 Musannifek, ed-Dürrü'l-menkud, 2 1 1a. 

103 Musannifek, ed-Dürrü'l-menkud, 193b. 

104 Musannifek, ed-Dürrü'l-menkad, 2 1 1 b. 
105 Musannifek, ed-Dürrü'l-menkud, 226b. 

106 Çıkar, Kıyas: Bir Nahiv Usul ilmi Kaynagı, 34. 



_ll O s m a n l ı ' d a  i l i m  v e  F i k i r D ü n y a s ı  

fail olmasıyla gerekçelendirilmesinde olduğu gibi genel geçer dil kural­
larınına dayandırılabildiği gibi; (�İ) harfinin muzari fiili nasb etmesinin, 
ismini nasb haberini ref eden (�İ) 'ye benzemesiyle illetlendirilmesindeki 
gibi dil kullanımlarının ardındaki hikmet ve sebepleri bulmaya yönelik 
de olabilir. Ta'lilin illet ve malul olmak üzere iki unsuru bulunur. tııet, 
malulün gramer açısından yerli yerine konabilmesi için onunla ilişkili 
görülen bir açıklamadır. Bazı nahivciler illeti sebep veya vecih olarak da 
isimlendirmişlerdir. 

Mebnilik konusunda aslolan isim, fiil ve harflerdir. Ayrıca asıl itiba­
riyle kelime sükun üzere mebni olmalıdır. Bir kelime harekenin üzerine 
mebni olduğu görülürse iki illet aranmalıdır. Birisi mebni olmasına, diğe­
ri ise hareke almasına dairdir. ıo7 

Musannifek, eserlerinde nahiv kaidelerinin illetlerini geniş olarak ele 
almıştır. Kullandığı illetlerden bazıları şunlardır: 

Fark İlleti: (� �İ) tabirindeki (�) kelimesinin mebni olmasının illeti, 
anlamca tamamlanması için mahzuf olan bir muzafun ileyh'e ihtiyaç 
duyması ve bu bakımdan harflere benzemesidir. Damme üzere mebni 
oluşu ise mu'reb hali ile mebni halinin farklı şekillerde bulunması içindir. ıoa 
Münada olan müfred ismin damme üzere mebni olmasını arızi bina ile 
luzı1mi bina arasındaki farkı belirtme illetiyle açıklamaktadır. 109 Sülasi 
fiillerde meçhul fiillerin muzaraat harfinin dammeli olmasının, malum 
kalıplardan farkının ortaya konması illetine bağlamaktadır. 1 10 lf fil babının 
masdarındaki hemze cemi isimlerle farkının belli olması için kesrelenir. ı ı ı  

Nazir İlleti: (� li;ı kalıbındaki cemilerin gayr-ı munsarif olmasını 
iki illete bağlamaktadır. Bunlardan birisi Arap dilinde bu kalıba benzer 
müfred bir kelimeye rastlanmaması ve yabancı kelimelere benzemesidir. 112 

Münasebet İlleti: Tesniye ve cemi harf ile irab edilmektedir. Çünkü 
her ikisi de müfredin fer'idir. Harf ile irap hareke ile irabın fer'idir. 
Münasebet illeti gereğince asıl asla fer' ise fer'e verilir.1 13 

• • • • • •  

107 Musannifek, er-Reşad, 131.  
108 Musannifek, er-Reşad, 10. 
109 Musannifek, er-Reşad, 68. 

1 10 Musannifek, ed-Dürrü'l-menküd, 195a. 

1 1 1  Musannifek, ed-Dürrü'l-menkud, 198b. 

1 12 Musannifek, er-Reşad, 3 1 .  

1 13 Musannifek, Şerhu'l-Misbdh, 49a. 
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İstiğna İlleti: Musannifek, ihtisas konusunda fiilin hazfini muhatabın 
anlamı bilmesi ve kelimeyi takdir edebilmesi sebebiyle onu zikretmekten 
müstağni olmaları ile illetlendirir. 1 14 Bedelü'l-kül mine'l-kül cinsinde 
mübdelün minh'e dönen bir zamir bulunması gerekmez. Anlamca iki 
kelime aynı şeye delfilet �tmesi böyle bir zamir kullanmaktan müstağni 
kılmıştır. ı ıs Aslında c_,;.i) kalıbında ism-i tafdil olan c_;.;.) kelimesinin 
hemzesinin hazfedilmesini kelimenin taşıdığı mübalağa anlamı sebebiyle 
istiğna illetiyle açıklamaktadır.116 

Kesret-i istimal İlleti: Besmeledeki elifin lafzen hazfedilmesini vasıl, 
ya�ıdan h�fedilmesini ise kesret-i istimfil illetine bağlamaktadır. ıı7 (�;), 
(�) ve CJ,;) gibi fiillerin mefül-i fih'lerinde ,_} harfi cerrinin kullanılma­
masını kesret-i istimal illetine dayandırmaktadır. 1 18 

istiskal ve hiffet illetleri: Musannifek bu illetleri sarf meselelerinde 
çokça kullanmaktadır. Tabiatin hıffete meyilli olduğunu ifade etmek­
tedir. 1 19 Arap dilinde dört harekeli harfin peşi sıra gelmemesi bu illete 
binaendir. 120 

İtba İlleti: Muzari fiillerin emirlerinde hemzenin dammelenmesi veya 
kesralanmasitba illeti sebebiyledir. 121 

İltibas İlleti: Münada olan müfred ismin damme üzere mebni olma­
sını hazfedilmiş ya-i mütekellime muzaf olan karışmaması illetine bağ­
lamıştır. 122 

Musannifek'in bir konu ile ilgili olarak birden fazla muhtemel illeti 
zikrettiği de vakidir. Mesela (� kelimesinin mebni olmasının iki sebebi 
bulunabilir. Ya yapı itibariyle harflere benzeyişi yahut da taşıdığı soru 
anlamından dolayı harflere anlam bakımından benzemesi bu hükmün 
illetidir.123 

• • • ••• 

1 14 Musannifek, er-Reşad, 67. 

1 15 Musannifek, er-Reşad, 125. 

1 16 Musannifek, ed-Dürrü 'l-menkad, 19la. 

1 17 Musannifek, ed-Dürrü'l-menkad, 186b. 

1 18 Musannifek, er-Reşad, 78. 

1 19 Musannifek, ed-Dürrü'l-menkad, 194b. 

120 Musannifek, ed-Dürrü'l-menkad, 197b. 

1 2 1  Musannifek, ed-Dürrü'l-menkad, 2 1 2a. 

122 Musannifek, er-Reşad, 68. 

123 Musannifek, er-Reşad, 142. 
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c. Istıshab 

Istıshab sözlükte "uzun süre birlikte bulunmak, bir şeyden ayrılmamayı 

istemek" gibi anlamlara gelmektedir.124 Nahiv üsf:ılünde ıstıshabı incele­

meden önce bu terimin fıkıh usulünde tarif, çeşit ve delil değerinin kısaca 

ele alınması faydalı olacaktır. Istıshab, fıkıh usulünde genel olarak "bir 

zamanda sabit olan bir durumun aksini gösteren bir delil bulunmadıkça 

sonrasında da mevcut olduğuna hükmetmek" şeklinde tanımlanmakta­

dır. ı25 Nahiv usulünde ıstıshabın fıkıhta bir delil olarak kullanılan ıstıshab 

kavramının bir uzantısı saymak mümkündür. Enbari, ıstıshabı "Bir lafzın 

aksi bir delil sabit olmadıkça aslen bulunması gereken durumu muhafaza 

etmesi ve öylece kalması" şeklinde tarif etmektedir. Emir fiillerin mebni 

olmalarına dair kullanılan şu istidfil tarzını istıshaba örnek verir: Emir 

fiillerin mebni olmalarının sebebi, "fiillerde aslolanın mebnilik" oluşudur. 

Muzan gibi mu'reb fiiller, isme benzerliklerinden dolayı mebniliklerini 

kaybetmişlerdir. Emir fiilerinde ise böyle bir delil olmadığı için aslı yani 

mebnilik üzere kalır. ı25 tıal kaideleri sebebiyle hazfedilen harfler ise sabit 

hükmündedirler.127 Kelimelerin aslına bakılınası lazımdır. Mesela iki harfli 

isim olmamasına rağmen C[İ) ve (yİ) gibi kelimeler asıllarına bakılarak 

açıklanabilir.128 Bir kelimenin isim, fiil veya harf oluşu ile ilgili olan ka­

yıtlarda aslolan o kelimenin aslına bakmaktır. Arızi özellikler bu hususta 

itibara alınmazlar. 129 Nahiv ilminde kelam mecaz değil, hakikat üzere esas 

alınarak incelenir.130 Asıldan çıkan kullanımlar bu konuda delillere ihtiyaç 

duyarlar. Meçhul fiillerin yapısının değişmesi ile ilgili olarak fiilde aslolanın 

onun faile isnadıdır. Eğer meftıle isnad edilirse asıldan huruc etmiş olur 

ve buna delfilet eden birtakım özelliklere sahip olması gerekir. Bundan 

dolayı meçhul fiilin yapısı malum fiilden farklıdır. ı31 Asıl hükmünden 

dışarı çıkan bir kullanım özre, yani bu durumu açıklayan bir illete ihtiyaç 

duyar. Asıl hükmü üzere kalan kullanımlar ise böyle değildir. 132 Mesela 

• • • • • •  

124 Ibn Manzur, Lisanü'l-'.Arab, VII, 287. 

125 Bardakoğlu, Ali, "İstıshab", 375-381. 

126 Enbari, Luma'u'l-edille, 141.  

127 Musannifek, ed-Dürrü'l-menkCld, 193a. 
128 Musannifek, ed-Dürrü'l-menkud, 194a. 

129 Musannifek, Şerhu'l-Misbilh, 23a. 

130 Musannifek, Şerhu'l-Misbilh, 30a. 

1 3 1  Musannifek, ed-Dürrü'l-menkCld, 1 92a. 

132 Musannifek, er-Reşad, 40; ayrıca bkz. Musannifek, Şerhu'l-Misbillı, 48a. 
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isimlerde aslolan irab olduğu için gayr-ı munsarifler asıl hükmün dışına 

çıkmışlardır ve bunun illetlerinin belirlenmesi gerekir. ı33 Asıllar konulara 

girişte temel öncüller olarak verilmektedir. Mesela gayr-ı munsarif konu­

sunu ele almadan önce şöyle bir giriş yapar: 

lrabda asıl hareke ile olmaktır. Hareke ile irab olan kelimelerde aslo­

lan refi damrne, nasbı fetha, cerri kesra ile olmaktır. Harf ile irab olan 

kelimelerde asıl vav ile merfil, elif ile mansub, kesra ile mecrOr olmaktır. 

Tesniye ve cemi müfrede göre fer'dir. Cem-i müennes cem-i müzekker 

salimin fer'idir. Burada asalet hıffet esasına göre belirlenmiştir. 134 

VI. Sonuç 

Musannifek, Maveraünnehir bölgesinde kazandığı ilmi anlayışı ve tec­

rübeyi eserlerine yansıtmış ve bu eserleri Osmanlı coğrafyasına getirerek 

söz konusu tecrübenin taşınmasına katkı sağlamış bir alimdir. Medrese 

müfredatında ?ers kitabı olarak okutulan pek çok eser üzerine şerh ve 

haşiye türünde eserler yazması onun tedris faaliyetini sürdürdüğünü ve 

ele aldığı ilimler ile ilgili tartışmalara katkı sağladığını göstermektedir. 

Teftazani'nin talebesinin talebesi olması onun Teftazani'nin Arap dili 

sahasında tahkiki metoda dayalı çalışmalarının intikalinde ve bunlar üze­

rine yazdığı şerh ve haşiyeler ile tekrar yorumlanmasında ve gündemde 

kalmasında tesiri olmuştur. Arap dilinde ihticac asırları denilem ilk üç 

asırdan oldukça geç bir dönemde yaşadığından eserlerinde Araplardan 

yapılan rivayetlere ve bunlara dair değerlendirmelere oldukça az yer 

vermiştir. Yine de eserlerinde çeşitli hükümleri tartışırken Araplardan 

yapılan rivayetlere, şiirlere ve hadislere yer vermiştir. Nahiv alimlerinin 

icmaını karşı çıkılamaz bir delil olarak kabul etmiştir. 

Musannifek, müteahhir alimlerin yaptığı gibi nahiv hükümlerinin 

illetlendirilmesi, tariflerin ve taksimlerin daha sağlam bir hale getirilme­

si, kapalı noktaların aydınlatılması, çeşitli görüşlerin incelenerek onlar 
arasında tercihte bulunulması konusunda katkılar sağlamıştır. Öğretimi 

daha kolay hale getirecek açıklamalara ve örneklere de eserlerinde yer 

vermektedir. 

. . . . . .  
133 Musannifek, Şerhu'l-Misbdh, 57b. 

134 Musannifek, Şerhu'l-Misbdh, 9a. 
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Sahn-ı Seman Tetimme 
Medreseleri'nde Arap Belagatının 
Öğretimi ve Sekkaki'nin Mi�ôhu,1-ulüm 
Adh Eseri 

Sultan- Şi1111ek 
Yrd. Doç. Dr., İstanbul Üniversitesi İlahiyat Fakültesi. 

I. Giriş 

Belagat ilmi Arap dili ile ilgili ilimler arasında sözün, muhatabın için­

de bulunduğu halin gerektirdiği duruma uygun olarak, açık, anlaşılır ve 

güzel bir şekilde söylenmesi ile ilgilenen kendi içerisinde ilmü'l-meani, 

ilmü'l-beyan ve ilmü'l-bedi olarak üç temel kısma ayrılan ilim dalıdır. 
tlmü'l-meani sözün mukteza-i hale uygun olarak söylenmesiyle; ilmü'l­
beyan sözün çeşitli üsluplarla güzel, açık ve doğru bir şekilde söylenmesi 
ile; ilmü'l-bedi de sözün lafzen ve manen edebi sanatlarla tezyin edilmiş 
olarak söylenmesi ile ilgilenmektedir.1 

Belagat ilminin ortaya çık.ışı nahiv ve sarf ilim dallarının ortaya çıkışı ile 

aynı dönemlere denk gelir. Belagatın ortaya çıkışının ardında yatan temel 

neden Kur'an-ı Kerim'i, eşsiz üslubunu ve manasını doğru ve incelikli 

olarak anlama gayretidir. tık dönemlerden itibaren İslam ulemasının üze­
rinde ittifak ettiği bu düşünce Hatib el-Kazvini'nin Telhisü'l-Miftiih adlı 

eserine yazdığı mukaddimesindeki şu ifadelerde kendini göstermektedir: 

İmdi, belagat ve ona "'?ağlı ilimler, mertebe bakımından ilimlerin en üstünü, 
sırca en incesidir. Zira, bu ilim sayesinde Arap dilinin incelikleri, sırları anlaşılır 

ve yine (bu ilimle) Kur'an'ın nazmında bulunan icaz yönündeki perdeler açılır.2 

•••••• 

1 Ayrıntı için bkz. Sekkaki, Miftdhu'l-ulüm, 247, 249; Teftazani, el-Mutavvel 
şerhu Telhisi Miftdhu'l-ulüm, 19, 166, 506, 640; Abdulğani, el-Kafi fi'l-beldğa, 
41,  167, 327; Carim-Emin, el-Beldgatu'l-vddiha; Süleyman, el-Beldgatü'l­
musavvera, 16. 

2 Kazvini, Telhisu'l-miftdh, 38; Çöğenli, Telhis ve Tercümesi Kur'dn'ın Eşsiz 
Beldgatı, 1 .  
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Belagat ilmiyle ilgili bu bakış açısı İslam ilim ve kültür havzasından 
Osmanlı dönemine de alimler vasıtasıyla taşınmış olup, belagat ilmini, 
medrese düzeninin iyice oturarak kurumsallaştığı Fatih Sultan Mehmet 
döneminde üzerinde çeşitli çalışmalar yapılan en yoğun ilim dallarından 
biri haline getirmiştir. Öyle ki belagat ilmi bu dönemde vasıta görevi ifa 
eden ilim dalı sıfatından temel ilim dalı olma sıfatına doğru bir seyir izle­
miştir. Bu durumu Fahri Unan şu şekilde anlatmaktadır: 

Salın müderrislerinin, Arap dilinin muhtelif durumları üzerinde durdukları, 

pek çok şerh, haşiye ve hamiş yazdıkları görülmektedir.3 Bunun sebebi Kur'an'ı 

daha iyi anlama ve hükümler çıkarırken yanlışlığa düşmeme endişesi olsa 

gerektir. Ancak temelde yardımcı ve anahtar niteliğinde görülen dil ile ilgili 

çalışmalar zaman içerisinde asli ilimler gibi itibar görmüştür. Bunun mühim 

bir sebebi bulunuyordu. Zira kelam, hikmet, mantık ve benzeri zor ve çetrefilli 

dalların ilgi sahasına giren pek çok konu bu eserlerde ele alınmaya başlan­

mıştır. UlO.m-ı Arabiyye denilen lügat, iştikak, sarf, nahiv, aruz ve kafiye ile 
ilm-i belagat denilen ve meramı açık, güzel ve fasih anlatmayı hedef alan bedi, 

beyan ve meani gibi üslup konuları temel çalışma sahaları haline gelmiştir.4 

Unan'ın bahsettiği Arapça ilimlerine olan bu rağbet en müşahhas 
olarak Osmanlı eğitim sisteminde kendini göstermiştir. İslam dininin 
değerlerine muttali olmak için Arapça ilimlerini köprü edinen Osmanlı 
medreselerinde eğitim Türkçe'den soyutlanmadan Arapça ağırlıklı ola­
rak devam etmiştir. Bunun nedeni ise o döneme kadar gelen gerek dini 
ilimlerdeki gerekse fenni ilimlerdeki temel eserlerin çok büyük bir çoğun­
luğunun Arapça telif edilmesi olmuştur. 

il. Sahn-ı Seman'ın Tetimme Medreselerinde Arap Belagatıyla 
İlgili Dersler 

Fatih Külliyesinde medrese olarak yüksek öğretim seviyesinde Sahn-ı 
Seman adı verilen sekiz medrese ve onlarla dar bir sokakla ayrılmış olan 
tetimme medreseleri bulunuyordu. Bu medreselerin programlan, öğrencileri, 
Sahn-ı Seman Medreseleri'nde okumaya hazır hale getirmeyi amaçlıyordu . 

•••••• 

3 XV. ve XVI. yüzyılda Osmanlı'da Arap belagatına dair eser telif eden alimler 
hakkında ayrıntılı bilgi için bkz. lshakoğlu, Türklerin XV ve XVI. Asırlarda 
Arapça Beldgata Yaptığı Katkılar; Benli, Osmanlı Devletinin Kuruluşundan 
Fatih Devri Sonuna Kadar Geçen Dönemde Arapça Beldgata Dair Eser Yazan 
Osmanlı-Türk Alimleri. 

4 Unan, Kuruluşundan Günümüze Fatih Külliyesi, 374. 
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Medrese derecesi Ders adı Okutulan kitaplar 

Kelam Haşiyetü't-Tecrid 

Yirmili Fıkıh Şerhü 'l-Feraiz 

Belagat Mutawel 

Belagat Şerhu'/-Miftôh 

Otuzlu 
Fıkıh Tenkih, Tavzih 

Kelam Hôşiyetü 't-Tecrid 

Hadis Mesabih 

Belagat Miftôhu '/-ulüm 

Kırklı 
Fıkıh Meşôrik (Sad ruşşeria) 
Hadis Mesôbih (Begavi) 

Fıkıh Usulü Tavzih (Teftazani) 

Fıkıh Hidaye 
Elllll Hıirlc Hadis Mesabih 

Kelam Şerhu' l-Mevakıf 

Fıkıh Hidôye 

Ellili D:thil 
Hadis Buhôri 

Tefsir Keşşôf, Beyzavi 

Fıkıh Usulü Telvih 

Fıkıh Hidaye 

Sahn-ı Seman 
Hadis Buhari 

Tefsir Keşşaf, Beyzavi 

Fıkıh Usulü Telvih, Şerhu 'l-Adud 

Fıkıh Hidaye, Şerhü'l- Fera iz 

Hadis Buhari 
Altmışlı Kelam Şerhu' l-Mevakıf 

Tefsir Keşşaf 
Fıkıh Usulü Telvih 



_82 O s m a n l ı ' d a  i l i m  v e  F i k i r  D ü n y a s ı  

Bu nedenle "salına ulaştıran" manasında "musila-i salın" medreseleri adı 

ile de anılıyordu.5 Bu medreseler her ne kadar bağımsız ve birbirinden 

ayrı kurumlar gibi görünse de programları, okutulan kitaplar ve dersler 

itibarıyla bir diğeriyle ilişkili medreselerdi. Bu medreseler bazen okutulan 

kitaplardan birinin adıyla anılıyor, bazen de o medrese müderrislerine 
verilen ücretle anılıyordu. Buna göre Fatih dönemindeki medreseler yirmili 
(Haşiye-i Tecrid), otuzlu medreseler (Miftah medreseleri), kırklı medreseler, 

ellili (hariç ve dahil) ve altmışlı medreseler olarak beş gruba ayrılıyordu.6 

Öğrenci bu medreselere başlamadan önce sıbyan mekteplerinde temel 

okuma yazma becerisini kazanıyor, hazırlık okullarında, Arapça sarf ve 

nahiv eğitimini tamamlıyor ve daha sonra en düşük medrese düzeyi olarak 

kabul edilen yirmili medreselerde eğitimlerine başlıyordu. Öğrenci tetimme 

medreselerinde sarf ve nahiv öğrenimini başarıyla tamamladıktan sonra 

belagat ilmi ile tanışıyordu. Osmanlı alimleri belagat ilminin teferruatlı 
bir şekilde öğretilmesini önemsiyor, tek başına nahiv ve sarf iminin temel 

dini metirıleri kavramayı sağlamayacağını düşünüyorlardı. Bu nederıle 

yüksek düzeyli öğrenime hazırlık kabul edilen tetimme medreselerinden 

yirmili medreselerde belagat kitaplarından Mutavvel ale't-Telhis, otuzlu 

medreselerde Şerhü'l-Miftlih ve Kırklı Medreselerde ise Miftlihu'l-ulum 

okutuluyordu. Belagat ilmine dair kazanılan bu bilgiler Sahn-ı Seman ve 
Ayasofya medreselerindeki Keşşaf ve Beyzavi tefsirleriyle perçirıleniyordu. 

Medrese derecelerine göre belagat derslerinin diğer dersler arasındaki 
yerini şu listede görebiliriz. 7 

111. Sahn-ı Seman Tetimmelerinde Arap Belagatmm 
Müfredat Programı 

Osmanlı alimleri daha önceki Arap dil bilginleri tarafından yapılan 
ilim tasnifini kabul etmişler Arapça ile ilgili ilimleri yüksek ilimlere köprü 

vazifesi gören alet ilimlerinden saymışlardır. Hatta belagat ilimleri bir 

• • • • • •  

5 Baltacı, XV. ve XVJ. Yüzyıllarda Osmanlı Medreseleri, I, 73; Uzunçarşılı, Os­
manlı Tarihi, il, 584. Ayrıca Semaniye Medreseleri ilmi çevresi hakkında 
ayrıntılı bilgi için bkz. Ünver, lstanbul Üniversitesi Tarihi Başlangıcı Fatih 
Külliyesi ve Zamanı ilmi Hayatı. 

6 Uzunçarşılı, Osmanlı Tarihi, il, 583-585; Baltacı, XV. ve XVI. Yüzyıllarda Os­
manlı Medreseleri, I, 87-88; İpşirli, "Medrese: Osmanlı Dönemi», 330; İhsa­
noğlu, "Osmanlı Eğitim ve Bilim Müesseseleri", Osmanlı Devleti ve Medeni­
yeti Tarihi, il, 239. 

7 Baltacı, XV. ve XVI. Yüzyıllarda Osmanlı Medreseleri, I. 73, 87-88. 



Sahn-ı Seman Tetimme Medreseleri'nde Arap Belagatının Öğretimi ve Sekkakrnin Miftihu'l-u/Dm Adlı Eseri 13._ 

çok Osmanlı filimi tarafından farz-ı kifüye olarak kabul edilmiştir. Mesela 
ishak b. Hasan Tokadi (ö. 1 100/ 1689) Nazmu 'l-ulüm adlı manzum 
risfilesinde medreselerde okutulan otuz iki ilimden bahsederken ilmu'l­
meani tahsilinin farz-i kifüye olduğunu ifade eder ve belagat kitapların­
dan; Muhtasar ve Mutavvel kitaplarını ismen zikrederken Muhtasar'ın 
elden bırakılmaması gereken bir eser olduğunu söyler.8 Osmanlı eğitim 
tarzında Arapça öğretimi ile kasdedilen şey sarf, nahiv ve belagat kural­
larının teferruatlı kurallarıyla öğretimi ve üst medreselerde okutulacak 
eserleri anlamaya yönelik bir dil melekesi geliştirmekti. Bu hedefe yönelik 
olarak Fatih dönemi medreselerinde gerek Arapça ilimleri gerekse diğer 
ilimler gelişigüzel okutulmamış, bir müfredat programı hazırlanmış ve 
kanun haline getirilmiştir. Bu güne kadar bu alanda yapılan çalışmalardan 
elde ettiğimiz bilgiler ışığında dönemin müfredat programıyla ilgili ayrın­
tılı bilgilere rastlanmamakla birlikte gerek Fatih döneminde hazırlatılan 
tedris kanunundan, gerek dönemin filimlerinin biyografilerinden, gerekse 
sonraki yüzyıllarda yazılmış, ancak önceki asırlara atfen de bilgiler veren 
eserlerden hareketle genel bir çerçeveye ulaşmamız mümkün görünüyor. 

Fatih dönemi medreselerinde okutulan derslerin plan ve program­
larından bahseden ilk ve en önemli resmi belge Fatih Sultan Mehmet 
tarafından hazırlatılan ve dönemin eğitim öğretim nizamını düzenleyen 
kanunnamedir.9 Bu kanunnamede diğer bazı ders isimleriyle birlikte 
Arap belagatının ve bu ilim dalına ait bazı kitapların da zikredildiği görül­
mektedir. Kanunnamede konumuzu ilgilendiren ifadeler şöyledir: 

Bir öğrenci olgunluk kazanmak için sarf ve nahiv öğrenip, tertip üzere heyet, 

hendese, meani, bedi ve beyan sahalarında gerekli bilgileri aldıktan sonra 

danişmend olsun. Yüksek medreselerin aşağı payeleri ki 25 akçe ile Haşiye-i 

Tecrid medreseleridir. Önce onlardan hareket etsin . . .  kendini göstermiş 

olsun . . .  Bu şekilde bir yıl kadar hareket edip gücünü gösterdikten sonra Miftah, 

Kırklı, Haric, Dahil ve Sahn'a varıp ders görsün. Her medresede usul, furu, 

tefsir, kelam, meani ve başka ilimlerden üçer ders yazılmıştır . . . ıo 

•••••• 

8 İzgi, Osmanlı Medreselerinde ilim, 1, 77-80. 

9 Bu kanunname müstakil bir tedris kanunu olarak neşredilmemiş olup 
teşkilat kanunnamesi gibi diğer bazı kanunnamelerin içerisinde yer al­
mıştır. Döneme ait müstakil bir tedris kanununa da ulaşılamamıştır. Bkz. 
Ünver, Fatih Külliyesi Zamanı ilim Hayatı, 101; lzgi, Osmanlı Medreselerinde 
ilim, 1, 63; Akgündüz, Osmanlı Kanunnameleri ve Hukuki Tahlilleri, 1. Kitap 
Osmanlı Hukukuna Giriş ve Fatih Devri Kanunnameleri, 1.  

10 Gelibolulu Ali, Künhü'l-Ahbdr, Esad Efendi 2162, l l6b-l l8b; Hazer, "Osmanlı 
Öğretiminde Arapça Öğretimi ve Okutulan Ders Kitapları", 276. 
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Ve kütüb-ü meşruadan dahi mutavvelattan ve muhtasarattan adet-i kadim 

üzere okuyalar . . .  Fi'l-cümle kitab-ı  sabık adetçe okunmadan, kitab-ı lahika 

şurO. etmeyeler. ı ı 

Bu müfredatı programının Ali Kuşçu (ö. 879 / 1474) ve bazı müder­
rislerce hazırlandığı tahmin edilmekte ve daha sonra Flitih Sultan 
Mehmed'in onayı ile kanunlaştırıldığı bilinmektedir. Bu programda çizi­
len çerçeve yaklaşık 3-4 asır hiç değişmemiştir. ı2 

Osmanlı medreselerinin müfredat programları hakkında bilgi edin­
diğimiz diğer kaynaklar ise; temessük kayıtları, bizzat Osmanlı alimleri 
tarafından yazılmış olan tertibü'l-uh1m, nazmu'l-ulO.m gibi isimlerle ter­
tib edilmiş manzum risaleler ve Osmanlı müderrislerine ait otobiyografik 
eserlerdir. ı3 Tertibü'l-ulüm, nazmu'l-ulüm başlıklarıyla telif edilen eserler 
ağırlıklı olarak XVIII. yüzyıla rastlayan zaman diliminde karşımıza çıksa 
da Osmanlı medreselerinde eğitimde Fatih döneminde çizilen genel çer­
çevenin üç dört asır boyunca devam ettirildiği, bizzat tedris kanununda 
da ifadesini bulan eğitim usulünde adet-i kadime yani geleneğe önem 
verildiği ve tedris hayatında medreselerin gerileme dönemine kadar 
köklü değişiklikler yaşanmadığı ifade edilmektedir. ı4 Bu nedenle bu 
manzum risalelerin kendi asırları hakkında bilgi verme ve aynı zamanda 
daha önceki asırlardan gelen birikimi yansıtma özellikleri vardır. Zira 
XVI. yüzyılda yaşamış olan Salın müderrislerinden Taşköprizade'nin (ö. 
968/ 1561) otobiyografisini incelediğimizde orada zikredilen Arapça ders 
ya da eser isimlerinin ve tahsil sırasının, XVIII. yüzyılda yazılan tertibü'l­
ulO.m eserlerinde zikredilen ders isimleri sıralamasıyla ya da yine XVIII. 
yüzyılda basılmış olan Kevakibu's-seb'a adlı eserde zikredilen ders isim-

. . . . . .  
1 1  Ünver, Fatih Külliyesi Zamanı ilim Hayatı, 101 ;  Hazer, "Osmanlı Öğretiminde 

Arapça Öğretimi ve Okutulan Ders Kitapları", 276. 
12 Ünver, Fatih Külliyesi Zamanı llim Hayatı, 99. 
13 Bu risalelerin ortak özellikleri; ilmin gerçek gayesinin muhataba hatırlatıl­

ması, derslerin ve okutulan kitapların adlarının tedris sırasına göre manzum 
ifadelerle sıralanması, müderristen öğrenciye ilme teşvik mahiyetindeki nasi­
hatlerin yer alması, ders usullerine işaret edilmesi gibi özelliklerdir. İshak b. 
Hasan et-Tokadi, Saçaklızade, Nabi Efendizade, Erzurumlu İbrahim Hakkı 
gibi alimler tertibu'l-u!Om yazanlar arasındadır. Erzurumlu İbrahim Hakkı'nın 
Tertibu'l-ulum'u hakkında geniş bir değerlendirme için bkz. Fazlıoğlu, "İrşad 
ve Talim Arasında Erzurumlu İbrahim Hakkı'nın Ders Müfredatı". 

14 Ünver, Fatih Külliyesi Zamanı llim Hayatı, 1 13. 
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leriyle ve öğretiliş sıralamasıyla örtüştüğünü görüyoruz. ıs Tertibü'l-ulum 

tarzında yazılan Fatih Kütüphanesi 4985 numaralı eserin boş bir yapra­

ğında rastlanan bu tür şiirlerden biri dönemin müfredat programını yan­
sıtması açısından Süheyl Ünver tarafından nakledilmiştir. Şiir şöyledir: 

Sarf okusa bir muhterem kişiden 

Eline kitabın alsan olmaz mı? 

Çalışsan, aferin dese işiten 

Düşmanın bağrını delsen olmaz mı? 

Emsile'yi ezber edüp süre gör 

Maksud ile muradına ire gör 

/zzfbilüp kaideye gire gör 

Meriih'ı bir hoşça bilsen olmaz mı? 

Aviimil ne derse amil ol sen de 

Misbah ile nuru ilmi bul sen de 

Kiifiye'yi C§.mi ile bilsen 

Kendini fila eylesen olmaz mı? 

Mantık'ın çok olur kil ile kali 

Hameğanı hfib yazmıştır akvfili 

Kutbuddin' den bilmek için eşkfili 

Seyyid-i Hiişiye'yi bulsan olmaz mı? 

Telhis' in dersine gark olup yanup 

Muhtasar sözüne Mutavvel katup 

• • • • • •  

Miftiih'ın üstüne Seyyid'i tutup 

llim deryasına dalsan olmaz mı?ı6 

15 Taşköprizade ile Katip Çelebi'nin (ö. 1067 1 1658) aldığı dersler ile Semaniye 
medreseleri ve Keviikibu's-Seb'a'ya (1741)  ait müfredat programlarının muka­
yesesi için bkz. Baltacı, XV. ve XVI. Yüzyıllarda Osmanlı Medreseleri, I, 87-89. 

16 Ünver, Fatih KülliyesiZamanı llim Hayatı, 102-103. 
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Daha sonraki yüzyıllarda ders isimlerini ve bazı eserleri zikreden 

alimlerden biri olan Erzurumlu İbrahim Hakkı (ö. 1 194/ 1780) ise 

Tertibü'l-ulum'unda on iki Arapça ilmini sayar ve belagat eserlerinin 

isimlerini şu şekilde zikreder: ı7 

Bil ilm-i filet ilm-i Arabidir 

Onikidir, ol cümle adıdır 

tlm-i lugattır bil iştiyakı 

Sani ve sfilis sarf u istiyfıkı 

tlm-i nahivdir rabi' bil anı 

Oldu beşinci ilm-i meani 

Altıncı çünki ilm-i beyandır 

Vaz' u bedi andan nişandır 

tlm-i meani oku mükemmel 

Telhis hıfz et fehmet Mutavvel 

tlm-i beyandır bil istiare 

Vaz' ve bedi hem anda ara18 

Bu şekilde Osmanlı müfredat programı hakkında dolaylı olarak bilgi 

edindiğimiz kaside örneklerini çoğaltmak mümkündür. 

ıv. Her Bilimin Kendi İçinde Aşamalı Öğretilnıesi Prensibi ve 
Belagat İlminin Öğretiliş Sırası 

Medreselerdeki eğitim ve öğretim hayatı ile ilgili önemli kaynaklardan 
biri olarak kabul edilen Keviikibu's-Seb'a'daı9 eskilere atıfla geleneksel 

olarak ilimlerin iktisar, iktisad ve istiksa olmak üzere üç mertebede oku­
tulduğundan ve her mertebenin kendi içerisinde üç mertebeye ayrıldığın-

• • • • • •  

1 7  Metinde zikrettiğimiz gibi Erzurumlu İbrahim Hakkı XVIII. yüzyılda yaşamış 
bir iilim olsa da Fatih'in kurduğu medrese geleneğinin ana çatısının hiç de­
ğişmeden 3-4 asır devam ettiğini bildiğimiz için bu eserlerin eğitimde hem 
kendi dönemlerini hem de Fatih döneminden gelen geleneği yansıttığını dü­
şünüyoruz. 

18 lzgi, Osmanlı Medreselerinde ilim, I, 91 .  

19 Bu eser 17 41 'de Fransız büyükelçiliğinin isteği üzerine kaleme alınmıştır. 
Yazarı bilinmemektedir. Osmanlı medreselerinin müfredat programları için 
önemli kaynaklardan biri olarak kabul edilir. Bkz. lhsanoğlu, "Osmanlı Eğitim 
ve Bilim Müesseseleri" ,  Osmanlı Devleti ve Medeniyeti Tarihi, il, 245. 
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dan bahsederek bu sitemi ayrıntılı bir şekilde anlatır. Bu sistemi aşağıdaki 

tabloyla somut olarak ifade etmeye çalıştık.20 Her ilim dalından kitaplar 

kendi içinde kıyaslanarak iktisar, iktisad ve istiksa gruplarına ayrılmıştır. 
Medrese eğitiminde bu kitaplardan her bölüm için belirlenmiş olanları 
tertibe göre okutulmuş olup alanla ilgili bütün kitapların değil belirli 
seviyelerde belirli kitapların okutulması planlanmıştır. Bu planın hede­
fi öğrencinin ilim dalından istidad geliştirmesi olmuş gerisi öğrenciye 
bırakılmıştır. Zira bir ilim dalı ile ilgili eserler, şerh ve haşiyelerin sayısı 
oldukça fazladır. Bu sisteme göre her bir ilim dalı toplam dokuz öğretim 
basamağından oluşur. 

İlim Dalının Derecelendirilmesi Belagat İlmi Örneği 

... 

İKTİSAR RÜTBESİ 

İlim dalının en 
meşhur meselesi 

ele alınır. 

İKTİSAD RÜTBESİ 

ilim dalının genel 
olarak meşhur 

olmuş meselesi ele 
alınır . 

... 

İKTİSA RÜTBESİ 

ilim dalının nadir ve 
istisnai durumları 

ele alınır. 

· · · · · · · · · · · · · · · · · · · · · · · ·  . ... ... . . . . . ... ... . .... . . . · - - - - - - · - - - - - - - - - - - · · · · ·  l 1 .  Aşama i j 1. Aşama r l 1. Aşama l 
:����'..�.��-��! .................. , :����'..�.��-��: .. :······················: :����1-�-��-��J .................. , 

j 2. Aşama j 
:��-��'..�.��.��! ·······----·-········--·  

! 3. Aşama l 
:����'..�-��-��: 

Telhisu'l-Miftah 

j 2. Aşama j 
:����'..�.��:�:�l .... ........... , 

j 3. Aşama j r Aşağı Rütbe ) 
: . . .... .. . .. . . .. . .. . . ..  � 

Şerh-1 Muhtasar 
Mutevvael ale't-Telhis 

j 2.  Aşama j 
[ Aşağı Rütbe! 

. - - - - - - - - - · - - · - · · · · · · · ·  l 3. Aşama l h��'.-�-�t_be[ 

Miftahu'l-Ulum 
Şerh-i Miftah 

Öğrenciler her ilimde bu dokuz basamağın tamamına, bazen de belli 
bölümlerine riayet ederek "tekmil-i mevad" rütbesine ulaşır. İlimlerdeki 

rütbeleri tamamlamış öğrenci o ilim dalına kemale ermiş kabul edilir. 
Zira Osmanlı alimleri gerek alet ilmi kabilinden sayılan belagat ilimlerini 
gerekse asıl hedef olan yüksek ilimleri bir yolculuğun tek bir güzergahı 

ya da bir bütünün ayrılmaz parçaları olarak değerlendirmiş olup, belagat 

. . . . . .  
20 İzgi, Osmanlı Medreselerinde ilim, ı, 76. 
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ilimleri dahil bütün ilimleri hakikate erişmek ve kemal bulmak için çıkılan 
basamaklar olarak görmüşlerdir. Nebi Efendizade'nin (ö. ) ilimlerle ilgili 
kasidesinde medrese öğrencilerine hitaben söylediği şu beyitler bu durumu 
yansıtan güzel bir örnektir: 

Bunları tahsil idersen sana olur feth-i bab 

Her ne fenden okudursan okud her ne kitab 

Sana öğretdüm tarikin hasbeten lillah içün 

Sen de tahsil eyleyesün bunları Allah içün. 

Kadı ya müfti müderris olmak içün okuma 

Hem dahi hasma galebe çalmak içün okuma 

tımile amil olup eyle kitaba iktida 

Her işinde muttasıl ire sana 'avn-i Hüda 

Çünki tahsilin tarikin itti istiksa sana 

Şükr ide Allah dahi eyle Derfini'ye dua.2ı 

Kevakibu's-seb'a'da özetlemeye çalıştığımız bu öğretim programlama­
sı ayrıntılı bir şekilde anlatılırken belagat ilimlerini de kapsayan Arapça 
ilimlerin tahsilinin diğer ilimler arasındaki öğretim sırasından şu şekilde 
bahsedilmektedir: 

Tertibinden ayrılmayıp nahiv ilmini tamamladığı gibi sözün halin icabına 
uymasından bahsettiği için meani ilmine başlamak gerekirdi. Ama dfilliyet, 
medlO.liyet ve mutabakata mubahaseli ve dikkatli bir ilim olduğundan delil 
getirmek için suğra ve kübra bilmeye bağlı olduğundan nahivden sonra mantık 
ilmine başlayıp iktisarın aşağı rütbesinden mantığın en meşhur konu başlık­

larını zikreden lsdgoci risA!esini okur . . .  22 

Kitap bu süreçte öğrencinin ne kadar cevval bir zekaya sahip olup 
olmadığının ortaya çıktığından bahisle belagat konusuna devam eder. 

Öğrencinin tartışmada yanlıştan sakınmak için adab ilmini iktisar, iktisad 
ve istiksa derecelerinde okuduktan sonra ancak belagat ilimlerine geçti­
ğini anlatır ve belagat öğretiminden şu şekilde bahseder: 

Bundan sonra hocalar için iki yol vardır. Bazıları manaya başlatıp iktisar rüt­
besinde olan Telhis metnini, sonra iktisad rutbesinde olan Şerh-i Muhtasar 
kitabını, sonra istiksa rutbesinde olan Mutavvel'i yahut lziih-ı mednikitabını 

• • • • • •  

2 1  İzgi, Osmanlı Medreselerinde ilim, l, 97. 
22 İzgi, Osmanlı Medreselerinde ilim, l, 71 .  
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okutur. Mutavvel kırk elli cüzden ibaret fennine mütekeffil çok değerli bir 

kitaptır. Pek çok haşiyesi vardır. Getirdiği deliller ile iddia edileni anlamak pek 

çok ilme bağlıdır. Onun için bazıları hikmet ilimlerini ve öbür alet ilimlerini 

meaniden önceye alır. Daha sonra meani okutur. Muhtasarve Mutavvelbeyan 

ve bedi ilimlerini içine aldığından galiba onun için başka kitap okumazlar. 

Belki meani, beyan ve bediyi ihtiva eden Elfiyye-i Halebryi ezberlerler.23 

Bu metinden anlaşıldığına göre tetimme medreselerinde belagat öğre­

timinde izlenen iki yol vardı. Mantıkla ilgili eserler ve şerhler bittikten 

sonra ya meani, beyan ve bedi ilimleri sırasıyla okutulurdu. Ya da belagat 

ilminin en çetrefilli dalı olan meani ilmini anlamak için geniş bir bakış 

açısı kazandırmak üzere mantık, hikmet, adab, beyan ve bedi ilimleri 

okutulur nihayetinde zihni olgunlaşan ve anlayış kapasitesi artan öğren­

ciye en son meani ilmi okutulurdu. 

V. Sahn-ı Seman Tetimmeleri'nde Arap Belagatının 

Öğretim Metodu 

Varolduğu süre boyunca Osmanlı medreselerinin en önemli iki unsu­

ru müderris ve kitap idi. Müderrisler her ilim dalında azımsanmayacak 

kadar çok olan eser, haşiye ve şerhlerden hangisini okutacağını seçme 

konusunda muhayyerdi. 24 Öğretim sürecinde öğretim metodu müderris 

ve kitap unsurlarına göre şekillenirdi. Bir kitabın konu başlıkları dersin 

günlük haftalık ve yıllık planını belirlerdi. Eserler özet bilgiler içerenler­

den ayrıntılı bilgiler içerenlere doğru sıralanırdı. İlim dalının bütün mese­

lelerine değinme gayreti öğretim süreci boyunca okutulan kitap sayısını 

da kabartmıştır. Bir kitapta bulunmayan veya müphem bırakılan bir konu 

daha iyi anlaşılsın diye başka bir kaynakla takviye edilmiştir. 

Fatih döneminde Arapça ilimlerinin öğretimi bizzat kanunnamenin 

yönlendirmesiyle adet-i kadim üzere devam etmiştir. Müderrisler 

kendi hocalarından nasıl bir meto dla öğrenmişlerse aynı metodu ke ndi 

öğrencilerine uygulamışlardır. Bu yönteme göre öğrenciler haftada beş 

ders okurlardı. Her ders birkaç satırdan ibaret olup bu derse önceden 

hazırlanırlar, müderris huzurunda öğrenciler sırayla ibareleri okuduktan 
sonra müderris ibarelere mana verir sonra da herkes görüşünü söylerdi. 

• • • • • •  

23 İzgi, Osmanlı Medreselerinde ilim, l, 72. 

24 Hızlı, "Osmanlı Medreselerinde Okutulan Dersler ve Eserler",  4 1 .  
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Müderris sorulara cevap verir ve geçmiş dersleri öğrencilerden ezber 

olarak dinlerdi. Dersten sonra öğrenciler odalarına dönerler ve gelecek 

derslere çalışırlardı. 25 Özellikle belagatla ilgili çalışmalarda klasik Arap 

edebiyatına ve bu alandaki ilk dönem eserlerine gönderme yapıldığın­

dan ve pek çok kapalı ifade bulunduğundan eseri anlaşılır kılan, ibareleri 

açıklayan müderrisin rehberliğinde bu kitapların okunması gerekliliği 

müderrisi vazgeçilmez bir konuma oturtmuştur. Öğrenciler hocalarının 

adıyla anılır olmuştur. Osmanlı alimlerinin biyografileri incelendiğinde 

sadece okudukları kitaplara değil, kimden okuduklarına da yer verildiği 

görülür.26 Ayrıca belagat kitaplarının üzerinde fazlaca durulur; bazen bir 

kitap iyice arılaşıldığından emin olana kadar birkaç hocadan tekraren 

okunabilirdi. 

Arap belagatı öğreniminde okunan derslerin ve eserin öğrenci tara­

fından baştan sona yazılması da sıkça uygulanan bir ders çalışma yön­

temiydi. Ayrıca Arapça belagat öğretiminde diğer pek çok ilim dalında 

da olduğu gibi ezber yönteminin ağırlıklı olarak uygulandığını görürüz. 

Özellikle iktisar rütbesinde öğrencilerin karşısına çıkan kitaplar ezber 

yöntemine uygun olarak hazırlanmış şematik bilgiler içeriyordu. 

Öğrenciler kendi ders programlarına devam ederken özellikle belagat 

ilimleri ile ilgili okudukları ibareleri pekiştirmek ve uygulama alanı bula­

bilmek için hocaları nezaretinde seviyelerine uygun fıkıh, akaid ve hadis 

kitaplarını takviye dersler şeklinde okuyabiliyorlardı. 

Ders esnasında eğitim dili olarak Türkçe kullanılıyor, dilde de tercüme 

yöntemi takip ediliyordu. Kitapların neredeyse tamamı Arapça idi ama, 

Arapça eserlerin Türkçeye çevirilmesi Fatih döneminden önce başlamış 

ve müderrisler arasında Arapça dersleri tercüme yöntemiyle işleme yay­

gın hale gelmişti. Dil öğretiminde ibarelerin üzerinde tek tek durulması, 

daha ziyade kırık manaya önem verilmesi nedeniyle de tümevarım yön­

teminin hakim olduğunu söyleyebiliriz. 

Medreselerde ilim dallarında ilerleyen öğrenciler kendilerinden 

alt kademedekilere ders okutur ve yardımcı olurdu. Sahn-ı Seman 

Medreseleri'nde danişmend adı verilen yüksek öğretim öğrencilerinin 

yanına yeni başlayan ve sarf mollası veya çömez diye isimlendirilen 

. . . . . .  

25 İzgi, Osmanlı Medreselerinde ilim, I, 76-77. 

26 Hazer, "Osmanlı Öğretiminde Arapça Öğretimi ve Okutulan Ders Kitapları", 
280-281 .  



Sahn-ı Semin T etimme Medreseleri'nde Arap Belagatının Öğretimi ve Sekkakfnin Miftihu'l-ulüm Adlı Eseri n_ 

öğrenciler verilir, sarf mollaları danişmendlere temizlik ve yemek hiz­
metinde bulunur, danişmenler de onlara ders verirdi. Tertibu'l-ulO.m 

şiirlerinde alimlerin 'okuduğunu okut' tavsiyelerine rastlamamız bunun 
öğretim hayatının bir parçası olduğuna da işaret eder.27 

VI. Sahn-ı Seman Tetimme Medreselerinde Okutulan Temel 

Belagat Kitapları ve Sekkaki'nin Miftli.bu'l-ulilm Adlı Eseri 

Gerek Fatih dönemindeki gerekse ilerleyen dönemlerdeki medre­
selerde belagat öğretiminde okutulan kitaplara baknğımızda bunların 
neredeyse tamamının ya Sekkfild'nin Miftiihu'l-ulüm'unun ya bizzat 
kendisi ya özeti ya özetinin şerhi ya da şerhinin şerhi olduğunu görürüz. 
Bunların en başta gelenleri ve medreselerde en çok okutulanlan aşağıdaki 
tabloda gösterilmiştir:28 

Eser Adı 

ı. TelhTsu 'f-Miftôh 

2. e/-İzôh fı '/-meôni 

3. e/-Mutavvel a/e't-telhis 

4. Şerhu'f-Miftôh 

5. Muhtasaru '/-meôni 

6. ef-Misbôh 

Müellifi 

Hatib el-Kazvini 

Hatib el-Kazvini 

Saduddin et-Teftazani 

Saduddin et-Teftazani 

Saduddin et-Teftazani 

Seyyid Şerif el-Cürcani 

Mi�ôl;ıu'l-Ulıim'la ilişkisi 

Miftôh'ın 3. Kısmının 
özetidir. 

Telhisu'f-Miftôh'ın Şerhi 

Telhisu '/-Miftôh'ın Şerhi 

Miftôh'ın Şerhi 

el-Mutavve/ a/e't-telhis 
özetidir. 

Miftôh Şerhi 

Yukarıda sıraladığımız bütün bu eserlerin kaynağı Ebu Ya'küb 
es-Sekkiiki'nin (ö. 626/ 1229) Miftahu 'l-ulüm'udur. Bu eser yüzyıllar 
boyu belagat ilminin ilk başvurulan eseri olmuştur. Yüzyıllardır üze­
rinde çalışmalar yapılmış ve hala yapılmakta olan böyle önemli bir 

eseri dar kapsamlı bir makalede ayrıntılı bir şekilde ele almak mümkün 
değildir. Burada hedeflenen eseri odak noktası haline getiren hususlara 

• • • • • •  

27 İpşirli, "Medrese: Osmanlı Dönemi", 33 1 .  

2 8  Hızlı, "Osmanlı Medreselerinde Okutulan Dersler ve Eserler", 35; Baltacı, XV. ve 
XVI. Yüzyıllarda Osmanlı Medreseleri, I, 87-88; Hazer, "Osmanlı Öğretiminde 
Arapça Öğretimi ve Okutulan Ders Kitapları" ,  291-292, vd. 



_92 O s m a n l ı ' d a  i l i m  v e  F i k i r  D ü n y a s ı  

değinmektir. Eserin yazarını kısaca tanıdıktan sonra Miftdh'a bu önemi 

kazandıran özellikleri nelerdir ve muhtevasında neler vardır? sorularına 

cevap arayahm.29 

555 / 1 160 yılında Harizm' de doğan ve tam adı Siracuddin Yusuf b. Ebi 

Bekr b. Muhammed b. Ali el-Harizmi olan Miftah müellifi, otuz yaşına 
kadar metal oyma ve işleme sanatı ile meşgul olması nedeniyle "Sekkaki" 

nisbesiyle anılmıştır.30 Muhtemelen öğrencileri tarafından, yüzlerce 

Miftdhu'l-ulum nüshasından birinin girizgahında sıfatlarıyla nitelenen 

müellifin döneminin en seçkin alimlerinden biri olduğu anlaşılmaktadır. 

Efendimiz, en büyük imam, dünyanın allamesi, Arapların ve Arap olmayanların 

Hocası, edebi türleri ihya eden, meani ve beyan ilimlerinin kurucusu, el-Adi 

ve't-tevhid ehlinin imamı, hakkın nurlarını saçan, din düşmanlarını kahreden, 

tahkik imamlarının önderi, tefsir alimlerinin sultanı, Allah'ın mahlukat içeri­

sindeki hücceti, millet ve dinin kandili, faziletler ve mutluluklar sahibi. .  ... 3ı 

Sekkaki her ne kadar erken gençlik dönemlerinde ilim hayatına atı­

lamamış olsa da telif ettiği Miftiihu'l-ulum ile belagat ilminde bir çığır 

açmış, yeni bir dönemin başlatıcısı olmuştur. Şüphesiz ki Sekkaki belagat 

ilmi ile ilgili konuları yeniden keşfetmemiştir. Ancak kendi dönemine 

kadar Cahiz (ö. 255/869), Abdülkahir Cürcani (ö. 471 / 1078-79), lbn Reşik 

el-Kayrevani (ö. 456 / 1064), Fahreddin er-Razi (ö. 606/1209) gibi değer­

li ilim adamları tarafından belagat ilmi ile ilgili ortaya konulan, biraz 

dağınık vaziyette bulunan belagat mirasını tanımlamalar, sınıflamalar, 

düzenlemeler, eklemeler ve çıkarmalar ile dönemine göre olağanüstü bir 

kompozisyon haline getirmiştir. 

Sekkaki sarf, nahiv ve belagat olmak üzere üç bölümden meydana 

gelen Miftiihu'l-ulum'da "edep ilimleri"adını verdiği on iki ilimden söz 

etmiş olup daha sonraki dil alimleri bunlara alet ilimleri adını vermiş­

lerdir. Bu ilimler sarf, iştikak, nahiv, istidlal ve had (mantık ilmi), meani, 

beyan, bedi, aruz, kafiye, nazın ve nesir ilimleridir. Sekkaki eserinde 

bu ilimlere değinmesi sebebiyle ve bu ilimlerin hem Kur'an-ı Kerim'in 

anlaşılmasında, hem de diğer ilmi meselelerin çözümünde anahtar 

. . . . . .  
29 Eserin yazma nüshaları ve içeriği hakkında ayrıntılı bilgi için bkz. Afak, Sekkdki 

ve Miftdhu'l-ulüm Adlı Eseri. 
30 Durmuş, "Sekkaki", 332-333. 

31 Afak, Sekkdki ve Miftdhu'l-ulüm Adlı Eseri, 25. 
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rolü gördüğü için eserine Miftahu'l-ulüm adını vermiştir.32 Yazılış tarihi 

1 180-1219 tarihleri33 arasına rastladığı bilinen Miftahu'l-ulüm şöhretini 

sarf ve nahiv ilimlerinin yer aldığı bölümüyle değil belagat ilimlerinin 
yer aldığı Üçüncü Kısmıyla yakalamıştır. Sekkalô bu kısımda kendine 

özgü bir belagat anlayışı ortaya koymuş olup daha önce edebi zevke ve 

duyguya dayalı bir sanat olarak kabul edilen belagatı, kelam, felsefe ve 

mantığın akılcı yöntemini uygulayarak ilmi bir disiplin haline getirmiştir. 

Sekkalô bu eseriyle belagatı sırf tadılan, hissedilen ancak anlatılamayan 

bir husus olmaktan çıkarıp anlatılabilen, izah edilebilen bir ilim dalına 

dönüştürmüştür. Bununla beraber belagatı bir ilmi disiplin haline geti­

rirken onda zevk ve hissin otoritesini, yerini ve önemini inkar etmemiştir. 

Edebi zevkten hfili olan belagatın kuru bir tanımlamalar manzumesinden 

ibaret kalacağını ifade etmiştir. lbn Haldun (ö. 808/ 1406) , Sekkalô'nin bu 

eserini Arap belagat ilminin tekamülünün bir gereği ve sonucu olarak 

değerlendirmiştir. 34 

Sekkalô Miftah'ı yazarken başucu kaynağı, Ebu'l-Belaga olarak nite­

lenen Abdülkahir el-Cürcani'nin Deldilü'l-icdz ve Esraru'l-belaga adlı 

eserleri olmuştur. Delailü 'l-icaz'daki edebi analizleri çıkarıp, kendinden 

tanımlamalar ekleyerek ilmu'l- meaniyi, aynı işlemi Esrarü'l-beldga'ya 

uygulayarak da ilmu'l-beyanı telif etmiştir. İlmu'l-bedii de muhassinat 

diye isimlendirerek önceki iki ilmi tamamlayıcı arizi bir ilim dalı ola­
rak nitelemiştir. Sekkaki'nin ikinci önemli kaynağı ise Zemahşeri'nin 

(ö. 538/ 1 144) el-Keşşafı olmuştur. Fahreddin er-Razi, Rummani (ö. 

384/994), İbn Faris (ö. 395 / 1 004), Mutarrizi (ö. 6101 1213) ve Reşidudin 

el-Vatvat'ın (ö. 573/ 1 177) çalışmalarından da faydalanmıştır. Sekkaki 

kitabının belagat bölümünü bir mukaddime ve iki fasıl halinde tertip 

etmiştir. Mukaddimede meani ve beyan ilimlerinin tarifini, birinci fasılda 

iki grupta isnad, müsnedun ileyh, müsned, fasıl, vasıl, talebi cümleler ve 

ayrıca fiillerin müteallikatı ile kasır bahsini; ikinci fasılda üç asıl içinde 

sırayla teşbih, istiare ve kinaye konularını ele almış, daha sonra bedi 

ilmini lafzi ve manevi sanatlar başlıklarıyla ayrı bir bölümde ele almıştır. 

Önceki konuların tamamlayıcısı mahiyetinde istidlal ve şiir için iki ayrı 

. . . . . .  
32 Durmuş, "Sekkaki", 333. 
33 Afak, Sekkdki ve Miftdhu'l-ulüm Adlı Eseri, 33. 
34 Durmuş, "Sekkaki", 333. 
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bölüm açan Sekkaki eserini Kur'an-ı Kerim'e lafız ve mana yönünden dil 

uzatanların tutarsız iddialarını çürütmek üzere verdiği cevapların olduğu 

bir hatime ile tamamlamıştır.35 

Sekkaki kitabın önsözünde kitabını; ilimleri birbirinden ayırma, özet­

leme, her bir ilim için temel ilkeleri belirleme, münasib deliller zikretme, 

önceki alimlerin belagatla ilgili düşüncelerini olabildiğince zikretme, 

öncekilerin üzerinde fazla durmadığı meselelerde yol gösterme ve daha 

önce kimsenin dile getirmemiş olduğu nüktelere yer verme metodlarıyla 

yazdığını ifade etmektedir.36 Arap belftgatı ilminin kemale ermesinde son 

halka olarak kabul edilen Miftahu'l-ulüm müellifinin Yunan felsefesine 

duyduğu ilgi neticesinde Yunan bilim ıstılahlarını Arap uslubuna tatbik 

etme çabası nedeniyle uzun ve güç ibareler içermesi açısından edebiyat­

çılar tarafından tenkit edilmiştir. Arıcak bazı ibarelerin anlaşılmasında 

okuyucuyu zorlayan güçlükler Miftah'a yazılan şerh ve haşiyelerle gide­

rilmiş ve nihayetinde Miftfth'a olan ilgi asırlar boyu azalmadan devam 

etmiştir.37 Eserin muhakkikliğini yapan Abdurrahman Hindavi yazdığı 

mukaddimede Miftahu'l-ulüm'un hakkında ne söylenirse söylensin ana 

kaynak olma özelliğini devam ettireceğini ve belagat zincirinde tek başına 

halkalardan bir halkayı temsil ettiğini ifade ederek kitabı kendi asrında 

ve daha sonra yazılmış kitapların etrafında bir yıldız kümesi gibi dönüp 

durduğu bir belagat güneşi olarak nitelemiştir.38 

Sekkaki'nin öğrencileri tarafından icazetle rivayet edilen Miftah, 

dünya genelindeki kütüphanelerde yüzlerce el yazması nüshaya sahip­

tir. 39 Matbu olarak da defalarca basılmıştır. Eserin 3. Bölümü üzerine 

sayılamayacak kadar çok şerh, ta'lik ve haşiye çalışmaları yapılmıştır. 

Sonraki dönemlerde Cürcani, Kazvini ve Teftazani (ö. 792 / 1390) tara­

fından yazılan şerh ve haşiyeler çok yaygın olarak okunsa da Miftah 

belagatın ana kaynaklarından biri olma özelliğini günümüze kadar 

devam ettirmiştir . 

• • • • • •  

35 lshakoğlu, Türklerin XV ve XVI. Asırlarda Arapça Beliigata Yaptıgı Katkılar, 4-5. 
36 Hindavi, 38. 

37 lshakoğlu, Türklerin XV ve XVI. Asırlarda Arapça Beliigata Yaptıgı Katkılar. 
38 Hindavi, 38. 
39 1SAM Türkiye kütüphaneleri veri tabanında kayıtlı 200 nüshası bulunmakta ve 

bu veriye üniversite kütüphaneleri dahil olmadığı için bu sayı yazma nüsha­
ların tam sayısını yansıtmamaktadır. Aynca bkz. Afak, Sekkdki ve Miftahu'l­
ulum Adlı Eseri, 36. 
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Osmanlı döneminde Fatih dönemi de dahil olmak üzere asırlar boyu 

sarf, nahiv ve belagat ilimleri Arapça ilimlerinin vazgeçilmez üçlü sac 

ayağı olarak görülmüş ve üzerinde yoğun çalışmalar yapılmış olmasına 

rağmen duraklama ve çöküş dönemlerinde ve takip eden zamanlarda 

belagat ilimleri ihmal edilen bir alan haline dönüşerek Arapça öğretimi 

uzun bir süreçte sarf ve nahiv alanına hapsedilmiştir. Dini metinlerin 

temel kaynaklardan okunup anlaşılması için belagat ilimlerinin yeniden 

yaygın olarak ihya edilmesine şiddetle ihtiyaç vardır. 
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Teftazani'nin Keşşaf Hôşiyesi'ne Hôşiye'si 
Bağlamında Ali Kuşçu'nun Şerhçiliğiı 

Mehmet Çiçek 
Doç. Dr., Kocaeli Üniversitesi İlahiyat Fakültesi 

1. Ali Kuşçu'nun K�1/if H1i1iye.1i Üzerine 
Kısa Bir Mukaddime 

Ali Kuşçu'nun (ö. 879/1474) Teftiizani şerhi, Keşşafın mukaddimesi, 
Fatiha suresi ve Bakara süresinin ilk ayetini içermektedir. Bu bilgilerden 
de anlaşılacağı üzere çalışma bir sure tefsirinden ziyade şerh edilen ese­
rin baş kısmına yapılmış bir haşiye niteliğindedir. Eser, mukaddimeyi 

içermesi sebebiyle tamamen ayet tefsirinden oluşan bir yapıda değildir. 

Burada hemen şunu hatırlatmalıyız ki, tefsirlerde Kur'an metninin konu 

bütünlüğünden uzak olması sebebiyle bilgilerin sistematik bir vaziyette 

ortaya konduğunu da görmemekteyiz. Süre sıralamasını dikkate alan Ali 

Kuşçu'nun eseri de bu durumdan azade değildir. Özellikle çalışmalarda 

konu veya başlık sisteminin olmaması nedeniyle muhtevanın tespitine 
yönelik ilave bir gayret gereklidir. Bu anlamda biz de bu problemi aşmak 
üzere incelediğimiz eserin konularını belli başlıklar altında toplamaya 
çalıştık. Bunu sağlamak adına muhtevasından, eserin anlam dünyasını 
tespit etmeye yönelik biraz sonra aktaracağımız başlıklar, kendi perspek­

tifimizden derlemeye çalıştığımız konuları içermektedir. 

tık olarak muhtevayı tespit etmeye mukaddimeden başlayacağız. 

Mukaddimeler genellikle eserin niteliğine yönelik bilgilendirme ile alana 
dair bazı ön bilgilerin sunulduğu bir yapı olarak karşımıza çıkmaktadır. 
Ali Kuşçu'nun mukaddimede ele aldığı konular, Zemahşeri (ö. 538/ 1 144) 

ve Teftiizani'de (ö. 792 / 1390) zikredilen zeminle bağlantılı olarak belli 
noktaların öne çıkarıldığı bir yapıdadır. Mukaddimeye bakıldığında 
eserin, tefsire hazırlayıcı olduğu düşünülen ve Kur'an'ı tanıtıcı mahiyet-

• • • • • •  

1 Bu makale, "Tefsirde Şerh Geleneği: Ali Kuşçu Örneği" adlı çalışmamızdan 
yararlanılarak oluşturulmuştur. 
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teki bazı bilgileri içerdiği görülür. Bu anlamda Kur'an'ın kelime anlamı, 
Kur'an'ın varlığının neyle sabit olduğu, Kelam'ın mütekellimle olan iliş­
kisi ve bu ilişkinin Cenab-ı Allah'la irtibatı üzerine değerlendirmelerde 
bulunulmuştur. Ele alınan diğer bir başlık "inzal" konusudur. lnzfilin 
mahiyeti, inzfilin mecaziliği, inzfil ve Kur'an'ın hadisliği, değerlendirilen 
meselelerdendir. Kur'an'ın muhkem ve müteşabihliği konusuna değinil­
mekte, Kur'an'ın mucizliği, sarfe teorisi ve icaz, Kur'an'a muaraza yapıl­
ması ve muarazanın muhatabı meselesi hakkında bilgi verilmektedir. 
Ayrıca peygamber tanımı ve insan türü içinde Hz. Peygamberden daha 
üstünü olup olmadığı konularına dikkat çekilmektedir. Diğer bir mesele 
ilimle ilgilidir. Sanatın ne olduğu, ilimde farklılığın nasıl oluştuğu, alimin 
tanımlanmasının ortaklıklar üzerinden mi yoksa farklılıklar üzerinden mi 
inşa edileceği gibi konular incelenmektedir. Bunlara ilaveten müfessirin 
bilmesinin, düşünmenin öncülü mü yoksa sonucu mu olduğuna yönelik 
tartışmaya değinilmektedir. 

Fatiha süresinin tefsiriyle ilgili açıklamalara Besmele ile Fatiha süresi 
arasındaki ilişki üzerinden başlanmakta; bir şeyin başlangıcının onun 
bir kısmı olup olmadığı, Besmele'nin Fatiha'dan bir ayet olup olmadığı 
meseleleri işlenmektedir. Dildeki kullanım açısından Besmele'nin fiilin 
önüne geçmesi, kelimenin sakinle başlaması, Allah lafzının iştikakı, rah­
man ve rahim arasındaki ilişki, rahman isminin müennesi olup olmaya­
cağı gibi meseleler de ele alınan konulardandır. 

Fatihanın ikinci ayetiyle ilgili hamd ile medh, hamd ile şükür arasındaki 
ilişki, hamdin lam-ı tarif alması, alem lafzının çoğul kullanımı, elif-lam'ın 
vaz'ı hakkında bilgiler verilmektedir. Üçüncü ayet hakkında "Din gününün 
maliki" ifadesindeki izafetin ne anlama geldiği, ism-i fail kalıbında kulla­
nılan "malik" kelimesinin anlamı üzerinde durulmaktadır. Ayrıca ayetle 
bağlantılı efdaliyyet/üstünlük meselesi anlatılmaktadır. Dördüncü ayete 
dair ".!.l \;f' lafzının kullanımı "..:..:ı İ)" ile arasındaki benzerlik ve farklılık, 
iltifat sanatı, istianenin ibadetle ilişkisi konuları zikredilmektedir. Fatiha 
süresinin son ayetiyle ilgili "..#-" lafzının sıfat ve muzaf olarak nekra mı 
marife mi olduğu, Allah'ın gazabının sebep mi sonuç mu (müsebbeb) 

olduğu incelenmekte, surenin sonunda söylenen "amin" ifadesinin vaz'ı 
aktarılmaktadır. 

Bakara suresinin ilk ayeti olan hece harfleri hakkında bilgi verildikten 
sonra ayrıntılı olarak konunun anlatıldığı görülmektedir. Bu konulardan 
bazıları şunlardır: Hece harflerinin müsemmasının vaz olup olmadığı, 
her ismin öncelikle zatına işaret ettiği, müfred lafızları anlamanın vazı 
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bilmekle ilişkili olduğu, hece harflerinin isim olmasıyla ilgili tartışmalar, 

"ya-sin" ifadesindeki isim ve harlliğin ortaya konması, "iham" sanatı 

olarak "ya" ve "sin" ile "ya-sin" harflerinin isim olmalarının mu'rab 
olmayı nasıl sağlayacağı, hurfıf-ı mukattaaların süre ismi olmasıyla ilgili 
tartışmalar, mahkiyede son harfin harekesinin nasıl olacağı gibi konular 
ele alınmıştır. 

Sonuç olarak muhtevadan hareketle eser, giriş bölümünde daha çok 
teorik tartışmaları içerirken, ayet tefsirlerinin olduğu kısımda ayetlerin 

özellikle dilsel yapısıyla bağlantılı tefsire dair açıklamalardan oluşmaktadır. 

il. Ali Kuşçu'nun Ke11af Şerbi'nin Yapısı 

Şerh türü çalışmaların en önemli özelliği, bağımsız metinler olmama­
sıdır. 2 Yazım türlerinden biri olan şerh türü eserlerin yapısı, biçimsel açı­
dan genellikle karmaşık bir düzeni barındırır. Buna bir de bu tür metin­

lere uzak olan okuyucunun, aynı zemin üzerinden üretim yapmamasının 
doğal neticesi olan "bağlam" kaybı veya anlamsızlık eklenince bu karma­

şıklık daha da artar. Bu durum, şerhin haşiyesi, haşiyenin haşiyesi veya 

talikası gibi çok katmanlı metinlerde daha sıkıntılı bir hfile gelmektedir. 
Özellikle bağlamın kaybolduğu noktada metin, irtibat kurulabilecek veya 
istifade edilebilecek bir yapıdan uzaklaşmaktadır. 

1 .  Şerh'in Katmanları 

Şerh türü çalışmalarda metin, iki bölümden oluşmaktadır. tlki şerh 
edilen kısım yani ana metindir. İkincisi, şerhin metnidir. Ancak iki 
bölümden oluşmayan çok katmanlı çalışmalarda bölümlemeler farklılık 
arz edebilir. Metinlerin katmanlı yapısı eserin içinde ortaya çıkabildiği 
gibi,3 hamişinde de zikredilebilir. Ayrıca özellikle şerhin şerhi gibi çalış­
malarda, şerh yapılan ana metnin varlığı, eserde zikredilmeksizin, okuyu­
cunun o eseri biliyormuş ön kabulü üzerinden metnin inşasına girişildiği 

. . . . . .  
2 Konuyla ilgili bkz. Abay, "Osmanlı Dönemi Tefsir Haşiyeleri", 176. 
3 Bu tip yazmaya güzel bir örnek Fatih 642 numarada kayıtlı Abdülke­

rim b. Abdülcebbar ed-Dımeşki'nin Tefsirü'l-muhiikemiit li-Abdilkerfm b. 
Abdülcebbar adlı yazmadır. Müellif, eserinde ilk olarak "<..')l...]ı �ı (y.s" adıy­
la Zemahşeri'den; "c_;l.!..11 i-y,s" adıyla Kutbeddin er-Razi' den; "� _r...Jı .)  _,..ıı i-y,s 
" ifadesiyle Cemaleddin el-Aksarayi'den eserinin içinde nakilde bulunmak­
tadır. Son olarak da kendi görüşünü "..::...ü" ifadesiyle ortaya koymaktadır. 
Bkz. Abdülkerim b. Abdülcebbar, Tefsirü'l-muhdkemdt, Fatih 642, 2a-2b. 
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de görülebilir ki, bu tip eserlerde bağlam kaybı sebebiyle metne intibak 
zorlaşmaktadır. İncelediğimiz Ali Kuşçu'nun eseri, şerhin şerhi mahiye­
tinde olup son kısım içinde değerlendirilebilir. Şöyle ki Ali Kuşçu'nun 
metni, Teftazani üzerine yazılan bir haşiyedir. Bir şerh çalışması olan 
Teftazani'nin metni ise, Keşşafın haşiyesidir. Bu ön bilgilerden sonra 
incelediğimiz Ali Kuşçu'nun metni üzerinden lafız seviyesinde birbiriyle 
bağlantılı üç katmanlı bir zeminle karşı karşıya olduğumuzu söyleye­
biliriz. Hemen ifade edelim ki, buradaki zorluk, katmanlı yapı değildir. 
Aksine zorluk, bu katmanlı yapının birbiriyle irtibatlı olmasıdır. Şimdi bu 
katmanları ele alalım. 

Birinci katman Zemahşeri'nin Keşşafıdır. Ali Kuşçu'nun metninde 
Zemahşeri'nin eserinden "düzenli" bir alıntı yoktur. Sadece meseleyle 
irtibatlı noktalarda bir işaret/ima vardır. Bu anlamıyla Zemahşeri'nin 
metni, okurun zihninde önceden bulunmak durumundadır. Bununla 
birlikte Zemahşeri'ye yapılan atıflarda genellikle "� 1 "  ifadesi kullanıl­
maktadır. Bu ifade, hem Teftazani'nin4 hem de Ali Kuşçu'nun metninde5 
geçmektedir. Dikkat edilirse bu ifadenin anlamlı olması, metinle irtibat 
kurulmasından sonra sözün kime ait olduğu noktasında fayda verecektir. 

İkinci katman, Keşşaf üzerine Teftazani'nin yazdığı haşiyeyle irtibat­
lıdır. Teftazani'nin metnine baktığımızda, Ali Kuşçu'nun bazı yazma 
nüshalarında, alıntıya başlanmadan önce "o(.lJ \ .;....,. J l:ı�_y j\i" şeklinde 
ve genellikle kırmızı mürekkeple bir tanımlamanın yazıldığını görmek­
teyiz.6 Ayrıca farklı nüshalarda "�__,;" ifadesi de kullanılmakta7 ve bazen 
ilgili bölümün boş bırakıldığı görülmektedir.8 Bunun nedeninin, farklı bir 
kalemle yazılmasıyla bağlantılı olarak daha sonraya bırakıldığı, fakat bir 
sebeple yazılamaması nedeniyle metnin boş kalmasıyla açıklanabilir. Zira 
farklı yazmalarda başlangıçta yazılan bu ifadelerin, sonradan boş bırakıl­
dığını gördük. Teftazani'nin Keşşaf Hiişiyesi, Ali Kuşçu'nun metninde "J \:; l.:.'.l_y" ifadesiyle kayıt altına alınan ve genellikle bir cümle uzunluğunda 
bile olmayan kelime öbeklerinden oluşmaktadır. Yani birinci katmandaki 
zımni ima, bu katmanda lafızsal işarete dönüşmüştür. Dolayısıyla zihinde 

. . . . . .  
4 Teftazani, Hdşiyetü'l-Keşşdf. Fatih 589, 9b, 18a. 
5 Ali Kuşçu, Haşiye Ali Kuşçu, Veliyyüddin Efendi, 3244/6, 3b, 5b, 6a, 9b, ıoa, 

lOb, 13a, 14b, 15a, 16a, 16b, 17b, 18b. Bundan sonra Ali Kuşçu'nun Keşşaf 
Şerhi'yle ilgili verilecek dipnotlarda, bu nüsha kullanılacaktır. 

6 Şehzade Mehmed 6; Manisa il Halk Kütüphanesi 2404. 
7 Şehid Ali Paşa 318; Carullah 201. 
8 Veliyyüddin Efendi 3244. 



Tefthini'n in  Keşşat Hlşiyesl ne Hlşiye' s i  Bağ lamında  A l i  Kuşçu ' nun Ş e r h ç i l il i  1J1L 

mevcut olduğu var sayılan Zemahşeri'nin Keşşaf ından sonra Teftazfuıi'nin 
metni de bir bütün olarak aktarılmamıştır. Bunun nedeni ne olabilir soru­
suna cevaben iki hususun ön plana çıktığını söyleyebiliriz. tiki, şerh edilen 
eserin bir zemin olarak kabulüdür. İkincisi ise, yazma metnin verimli 

kullanılması isteğidir. Nitekim yazmalardaki başlıklandırmalarda bile boş 
yer bırakılmamaktadır. Ali Kuşçu'nun metninde Teftazaı'ıi, ismen zikre­

dildiği gibi "şarih" ifadesiyle de nitelenmektedir.9 Bununla birlikte Kuşçu, 
Cürcani için de bir yerde "şarih" ifadesini kullanmaktadır. 10 Bu istisna 
nazar-ı itibare alınmazsa "şarih"i Teftazani için kullandığını söyleyebiliriz. 

Üçüncü katman, Ali Kuşçu'nun metnidir. Bu katmanda karşımızda 
metin/ler durmaktadır. Ali Kuşçu, her zaman olmamakla birlikte kendi 
görüşünü ifade ederken "J..Jiİ" lafzını kullanmaktadır. Lafız seviyesinde 
birbiriyle bağlantılı olan ilk iki katman anlaşıldığında bu katman, makul, 
üzerinde tefekkür edilebilir bir pozisyona dönüşür. Ancak bu katmandaki 
temel problem, bu değildir. Şerhin işlevsel fonksiyonu olan metni açık­

lama dışındaki yapısı, temel problematiği oluşturur. Şöyle ki metinlerarası 
lafızsal birlik her zaman anlamsal birlikteliği getirmemektedir. 

2. Şarihlerin Meseleleri 

Şerhlere yönelik ilk izlenim, şerhin, sanki eserin tamamına yöne­
lik açıklamalardan müteşekkil olduğu üzerinedir. Ayrıca şerhin belli 
bir metni merkeze almasının, metnin gölgesinde kalmasına veya şerh 

yapılan eserin, metnin içinde kaybolmasına ve değersizleşmesine işaret 
ettiği düşünülür. Halbuki metinleri yakından incelediğimizde böyle bir 
durumun olmadığı hemen dikkati çeker. Şerh yapılan eserlerin mahiyet­
leri farklı olmakla birlikte incelediğimiz şerhlerden gerek Teftazani'nin, 
gerekse Ali Kuşçu'nun haşiyesinde, temel metnin birebir takip edilmedi­
ği görülür. Bu anlamda şerh yapılan metnin bir "zemin" olarak kabulü, 
bütünüyle metnin ufkunda hareket edildiği anlamında değildir. Aksine 
şarihlerin kendi meselelerini bu zemin bağlamında işlediği görülmekte­
dir. Şimdi bunu Ali Kuşçu'nun haşiyesindeki örnekler üzerinden görelim. 

Zemahşeri'nin mukaddimesinde ilk cümle ".:.ıİ_,ill J.:;İ 1.5.:JI � ..L.>.11 
W_;... \...� .. " ifadesiyle başlamaktadİr.1 1  Mukaddimenin ilk cümlesi olan 

. . . . . .  

9 Ali Kuşçu, HdşiyeAli Kuşçu, 3a, 3b, Sa, 6a, 8b, l lb, 12a, l3b, 14a, I6a, 16b, 18a, 
18b. 

10 Ali Kuşçu, Hdşiye Ali Kuşçu, 2b. 

ı ı Zemahşeri. Keşşaf. l, 95. 
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bu ifade, herhangi bir meseleyle bağlantılı olarak inşa edilmemekte ve 

giriş mahiyetinde bir cümledir. Teftazani, bu cümleyle ilgili haşiyesinde, 

cümlenin iki ibaresi olan "w İ.)J 1 " kelimesi ile "W y \... �· ifadesi üzerinden 

açıklamalarda bulunmaktadır. Yani Zemahşeri'nin cümlesindeki bütün 

kelimeleri şerh etmemektedir. Bu, metnin Zemahşeri'deki bağlamından 

alınıp şarihin bağlamına kaydırılması olarak değerlendirilebilir. Başka 
bir ifadeyle şarih, yeni bir metin inşası yapmaktadır. Mesela Kur'an ifa­

desinin haşiyelerde nasıl ele alındığı üzerinden konuyu ortaya koyarsak 
öyle zannediyoruz ki, mefhum daha net anlaşılacaktır. Nitekim Kur'an 

kelimesinin lugavi ve ıstılahi anlamına dikkat çeken Teftazani, Kur'an'ın 
mahlukluğunu ve "inzal"in nasıllığını haşiyesinde ele almaktadır. ı2 

Ali Kuşçu'nun haşiyesi de aynı şekilde Teftazani'nin metninde ele 

alınan konuların yeni bir bağlama taşınması olarak okunabilir. Ali Kuşçu 

tarafından yapılan haşiyede Teftazani'nin anlattığı ve işaret ettiği konular 
beş başlık altında ele alınmıştır. ı3 

(i) llki, Kur'a n'ın kelime anlamıyla ilgili Teftazani'nin açıklamala­
rını ayrıntılı hfile getirme ve ilaveler ekleyerek kelime anlamında 
Teftazani'nin göz ardı ettiği düşünülen noktalara işaret etme 

şeklindedir. 

(ii) İkinci konu, Kur'an'ın sübutunun şeriatla sağlanması meselesidir. 
Ali Kuşçu, meseleyi sadece Teftazani üzerinden ortaya koyma­

makta, Seyyid ŞerifCürcani'nin (ö. 816/ 1413) Teftazani'ye yaptığı 

eleştirileri sunmakta ve bu eleştirileri de değerlendirmektedir. 

Dikkat edilirse konu, sadece Teftazani'nin aktardıkları üzerinden 
değil, aksine bir tartışma zemininden hareketle ele alınmaktadır. 
Nitekim Ali Kuşçu, Cüveyni'nin (ö. 478/ 1085) Kitô.bü'l-lrşlld'ından 
ve Teftazani'nin usul-i fıkıh eseri Şerhu't-Telvih'ten alıntı yaparak 

kendi görüşünü sağlamlaştırmaktadır. 

(iii) Diğer bir konu, Teftazani'nin söylediği "kelamı var edenin kelama 

izafetinin, kelamın mütekellime izfileti gibi olmadığı" sözüne da­
irdir. Ali Kuşçu'nun bu ifadeyi anlaşılır bir boyuta taşımak adına 

örneklendirdiği görülmektedir. 

(iv) Dördüncü konu, Teftazani'nin zikrettiği; kelamın, bir araya top­
lanması mümkün olmayan arazlardan oluşmasıdır, ifadesidir. 
Ali Kuşçu, arazların farklı türlerine işaret etmekte ve soru cevap 

• • • • • •  

1 2  Teftazani, Hdşiyetü'l-Keşşaf, 2b-3a. 

13 Ali Kuşçu, Hdşiye Ali Kuşçu, lb-3a. 
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formunda konuyu yorumlamaktadır. Bu manada Cürcaru'nin 

görüşünü, soru formuyla sunarak cevaplamakta ve değerlendir­

mektedir. 

(v) Son olarak Teftazfuıi, "inzfil"in Kur'an'ın Levh-i mahffız'a inmesi 

anlamında mecazi değil hakiki anlamda kullanılması gerektiğini 
düşünür. Bunun sonucu olarak Teftazani, Kur'an'ın hakiki an­

lamı üzere müellef, munazzam kelama hamledilmesinin onun 
hudusuna delaletini tam olarak sağlayacağını belirtir. Ali Kuşçu, 
haşiyesinde, hudusa delalet eden delilleri zikreder ve değerlendirir. 

inzalin mecaziliğine yönelik görüş bildiren Keşşdfşanhi Kazvini'nin 

görüşünü aktarır. tlaveten Seyyid Şerif Cürcani'nin, Kazvini'nin 

görüşünü aktarmasına ve cevabına işaret eder. Aynca inzalin, za­
manla ilişkisine değinir. Cürcani'nin dikkat çektiği, kelamcılar ile 

filozoflar arasında zamanla ilgili tartışmaya da yer verir. Ali Kuşçu, 
kelamcıların görüşlerini Teftazani'nin Şerhu'l-Mekiisulı üzerin­

den ortaya koyar. Devamında da Teftazani ile Cürcani arasındaki 
kelami tartışmayı Teftazani'nin delilleri ışığında müzakere eder. 

Sonuç olarak Zemahşeri'nin eseri merkezinde Teftazani'nin haşiyesi, 

Teftazani'nin haşiyesi merkezinde Ali Kuşçu'nun haşiyesi şeklinde oluşan 

bu üçlü yapıda her müellifin "kendi" problematiğinin olduğunu ve mese­

lelerini, kendilerinin oluşturduğunu görmekteyiz. Bu örneklerin sayısını 

çoğaltmak mümkündür. Fakat hedefimiz bütün bu örnekleri saymak 

olmadığından dolayı sadece bu örneğin bile, konuyu açıklamada yeterli 

olacağı kanaatindeyiz. 

3. Bir Tartışma Zemini Olarak Soru-Cevap 

Soru-cevap yöntemi, sadece incelediğimiz Ali Kuşçu'nun metninde 

değil, hem Zemahşeri'nin, hem de Teftazani'nin haşiyelerinde kullanı­

lan yaygın bir usul olarak karşımıza çıkmaktadır. Tartışma ve müzakere 
zeminini canlı tutan bu tarzın, şerh geleneğinin oluşumunun temel 

belirleyicilerinden biri olduğu kanaatindeyiz. Soru-cevap formunun ve 
devamında tartışma usulünün belirleyicisi olan bazı kalıpların eserde 
yoğun olarak zikredildiğini görürüz. Şimdi bu kalıpları kısaca tanıtmaya 
çalışalım. 

"..::.J:i 1)�"14 " \;.\j"15 (Şöyle dersen, böyle derim/deriz) kalıbının yaygın 

bir usul olduğu izahtan varestedir. Bu usul, Zemahşeri ve Teftazani'de 

14 Ali Kuşçu, Hdşiye Ali Kuşçu, 6b. 
15 Ali Kuşçu, Hdşiye Ali Kuşçu, 2a; 2b; 3a; 7b; l 4b; I 6h. 
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de yaygındır. Ali Kuşçu'da ise yine aynı anlamı ifade eder tarzda "J:i"ı6 
(denildi) "J:i 0µ"ı7 (denilirse) '\ ..... �İ"18 (cevap verildi) kalıpları, akta­
rımlarda ön plana çıkmaktadır. Soru cevap tarzındaki bu kullanımlar 
beraberinde tartışmayı ortaya koyan ve hiişiyedeki yapıyı inşa eden belli 
kalıpların da sıklıkla kullanılmasını ve belirgin hale gelmesini sağlamıştır. 
Bu minvalde Ali Kuşçu'nun haşiyesinde "��"ı9 (reddedildi), "�/20 (red­
detti), ".:ı..J.:ı/"2ı (reddedilmiş), ".fa .:ı.r-"22 (reddedilir) , "t..ü\"23(ortadan 
kaJdırıldı), '\ .. ,:.. l_fa\"24 (itiraz), " �.:ı"25(def etmek) , "t1" _y 26 (vehmetti), "t1" _y"27 (zannetme) gibi kalıplar Cfaha çok kullanılmaktadır. 

Yine yaygın bir kullanım olarak zikredilen soru cevap usulünde soruyu 
soranın isminin belirtilmemesinden hareketle soruların gerçek olmayıp 
şarih tarafından oluşturulduğu şeklindeki söylem de doğru değildir. 
Yazmaların tarihsel devamlılığı üzerinden soruların sahibinin kim oldu­
ğu rahatlıkla çıkartılabilir. Nitekim çalışmamız esnasında, tarihsel olarak 
Teftiiziini'den sonra şerh yazan Cürciini'nin eserinin ana omurgasını, 
Teftiizani eleştirileri oluşturmasına rağmen eserinde -görebildiğimiz 
kadarıyla-Teftazani'nin adı hiç zikredilmemektedir. Ayrıca Keşşaf şerh 
literatüründe Teftazani ve Cürcani haşiyeleri üzerine çalışmaların oluş­
ması da bunun tespit edileceği diğer bir alandır. Bununla birlikte genel 
tavrın isim vermeme olduğunu söyleyebiliriz. Ayrıca Ali Kuşçu'nun akta­
rımlarında müellifin isminden ziyade "Keş/ Sahibi"28 gibi kitap isimleri 
üzerinden kaynak belirttiğini görmekteyiz. Bunun yanında künyesi açıkça 
verilmeyip "Mevla Razi"29 gibi ehlince bilinebilecek isimler de kulla-

• • • • • •  

1 6  Ali Kuşçu, Hdşiye Ali Kuşçu, 2b; 3b; 4a; 6a; 9b; ısa. 

17 Ali Kuşçu, Hdşiye Ali Kuşçu, 2a; 2b; 3a; 3b; 7b; 14b; 16a. 

18 Ali Kuşçu, Hdşiye Ali Kuşçu, 3b; 4a; 8b; 15b. 
19 Ali Kuşçu, Hdşiye Ali Kuşçu, 8a; 15b. 

20 Ali Kuşçu, Hdşiye Ali Kuşçu, 13a; 13b. 
21 Ali Kuşçu, Hiişiye Ali Kuşçu, 9a; 1 1  b. 

22 Ali Kuşçu, Hdşiye Ali Kuşçu, 3a; 6a. 

23 Ali Kuşçu, Hdşiye Ali Kuşçu, 3a; 9a; ıoa. 

24 Ali Kuşçu, HdşiyeAli Kuşçu, 3a; 8b; 9a; lOa; l lb; 13b; 14a; ısa. 

25 Ali Kuşçu, Hdşiye Ali Kuşçu, 2b; 7a; 8a; 8b; 9a; 15b; 16b; l 7a. 

26 Ali Kuşçu, HdşiyeAli Kuşçu, lOb; l lb; 14a. 

27 Ali Kuşçu, Hdşiye Ali Kuşçu, l la; 16b. 

2,8 Ali Kuşçu, Haşiye Ali Kuşçu, 3a; Sb; 9b; 13a; 13b; 16b; I 7b; 18b. 

29 Ali Kuşçu, Hdşiye Ali Kuşçu, 8b. 
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nılmaktadır. Yine Cürcani için "es-Seyyid kuddise sırruhu"30 ifadesi bir 
niteleme olarak kullanılmaktadır. Bu, eserin anlam dünyasına dışarıdan 
nüfuz etme açısından bizim için bazı zorlukları içerse de konunun şahıs­
lardan ziyade mesele merkezinde inşa edildiğini göstermesi açısından 
kıymetlidir. Zira bize göre görüşler sert bir tarzda eleştirilirken isimlerin 
zikredilmesi, meselenin kişisel husumete dönüşmesine rahatlıkla sebe­
biyet verebilir. 

4. Şerb'in "Metinlerarası" Oluşu 

Şerh edilen eserlerde, sadece eserin dikkate alınarak metnin oluştuğu 
düşünülür. Ali Kuşçu'nun metnine baktığımızda bu söylemin yetersizliği­
ni ortaya koyacak bir yapıyla karşılaşırız. Zira gerek Zemahşeri'nin metni, 
gerekse Teftazani'nin haşiyesi sadece bu metinler ışığında incelenme­
mektedir. llaveten müelliflerin (varsa) diğer eserlerine de atıflar yapıldığı 
ve bu eserlerden istifade edildiği görülmektedir. Böylece haşiyelerin, 
sadece bir metin merkezinde ele alınmadığı, şerh edilen müellifin zihin 
dünyası bir bütün olarak kavranılarak ve diğer eserlerinden hareketle 
değerlendirilerek şerhin/haşiyenin ortaya konduğu görülür. 

Ali Kuşçu, Zemahşeri'nin Keşşafı dışında Esasu'l-belaga ve el-Faik fi 

garibi'l-hadis adlı sözlük çalışmalarından da yararlanmaktadır. Burada 
kaynak kullanımı açısından Zemahşeri'nin eserlerinin sözlükle sınırlı 
olduğu söylenebilir. Ali Kuşçu'nun haşiyesinde Teftazani'nin farklı ilim 
dallarına yönelik eserlerinden daha geniş çapta istifade de ettiği görül­
mektedir. Mesela filozoflar ile kelamcılar arasındaki zamanın neliğine 
yönelik tartışmaya değinen Ali Kuşçu, kelamcıların görüşünü ortaya 
koymak amacıyla Teftazani'nin kelam ilmiyle ilgili Şerhu'l-Mekiisıd 

adlı eserinden nakilde bulunmaktadır.31 Kur'an'ın sübfitu meselesinde 
de Ali Kuşçu, Teftazani'nin konuya nasıl baktığını ortaya koyabilmek 
adına açıklayıcı mahiyette, şeriatın varlığının Allah'ın ilmine, kudretine 
ve kelamına dayandığını belirtmek amacıyla usfil-i fıkıhla ilgili Telvih 

adlı eserinden kaynak göstermektedir.32 Meani ilmiyle ilgili müsnedün 
ileyh ile müsned konusunun açıklanmasına yönelik yine onun Telhisü'l-
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30 Ali Kuşçu, HdşiyeAli Kuşçu, lb; 3a; 5b; 6a lOa; IOb; 1 1a; 1 1b; 13b; 14a; 14b; 15a; 
16a; 16b; 17a; 17b; 18a; 18b. 

31 Ali Kuşçu, Hdşiye Ali Kuşçu, 3a. 
32 Ali Kuşçu, Hdşiye Ali Kuşçu, 2a. 
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Miftiih'ından alıntı yapmaktadır.33 Ayrıca farklı cihetlerden bakmakla 

birlikte ortak bir kullanıma işaret eden noktalarda da Ali Kuşçu'nun 

Tefüizani'nin eserlerinden delil getirdiği görülmektedir. Mesela vaz' ile 

bağlantılı hakikat ve mecaz konusu bir yönüyle beyan ilminin konusu 

olması sebebiyle Şerhu'l-Miftiih'tan delillendirilirken; diğer taraftan haki­

kat ve mecaz konusunda lafzın manaya delaletiyle ilgili usfil-i fıkha dair 

Hdşiye alii Şerhi Muhtasari'l-usül adlı eserinden yararlanılmaktadır.34 

Sonuç olarak şerh türü eserlerin anlam dünyasının bu metinlerarası yapı­

sını da dikkate alarak verimli bir sahayı bünyesinde taşıdığı söylenebilir. 

5. Ali Kuşçu'nun Teftazani'yle İlişkisi 

Keşşaf şerhlerinde bir dönüm noktasına işaret eden ve kendilerinden 

sonraki çalışmaları etkileyen ve şerh geleneğinde önemli iki damarı 

oluşturan Teftazani ve Cürcani'nin haşiyelerinin Ali Kuşçu'nun eserinin 

içeriğini etkilediğini öncelikle belirtmeliyiz. Eserin Teftazani şerhi olma­

sı, nerede durduğunu göstermesi açısından önemlidir. Nitekim Cürcani 

şerhte genellikle "vehm sahibi" ve "itirazcı" olarak zikredilir. Bununla 

birlikte Ali Kuşçu'nun çalışmasında Teftazani ve Cürcani'ye yönelik 

siyah-beyaz şeklindeki bir ayrım da söz konusu değildir. Zira Cürcani'nin 

görüşlerinin yer yer olumlandığı da görülür. Mesela Ali Kuşçu'nun ele 

aldığı inzfil konusu, temelde Cürcani'nin Keşşa/Şerh'inde aktardığı bilgi­

ler ışığında değerlendirilmiştir. 35 

Ali Kuşçu'nun şerhi, daha önce de ifade ettiğimiz üzere Teftazani'nin 

Keşşaf Şerhi üzerine inşa edilmiştir. Bir eser üzerine şerh yapma ihtiyacı 

hissetmek bir algılama olarak şerh yapılan eserin kıymetine yönelik bir 

ifadeyi de zımnen taşır. Ancak bu kıymet hükmü, birebir kabul etme ve 

basit anlamıyla metnin anlaşılır olması noktasında ikincil bir eyleme işaret 

etmez. Aksine bazen eleştirel de olsa bir tartışmanın zemini olarak dikkate 

alınması demektir. Ali Kuşçu'nun Teftazani ile ilişkisini örnekler üzerinden 

ortaya koymaya çalıştığımızda şunları söyleyebiliriz. Burada bu ilişkinin 

tespit edebildiğimiz farklı yönlerini ele almaya çalışacağız. llki metni açık 

hale getirmesi ve eksik gördüğü hususları beyan etmesidir. Bu tür örnek­

ler çoktur. Ama biz örnek olarak Kur'an'ın tanımıyla ilgili Teftazani'nin 

. . . . . .  
33 Ali Kuşçu, Htlşiye Ali Kuşçu, 7a. 
34 Ali Kuşçu, Htlşiye Ali Kuşçu, 7b-l 4a. 
35 Seyyid Şerif Cürcani, Htlşiyetü'l-Keşşaf. ı, 4; Ayrıca bkz. Ali Kuşçu, Htlşiye Ali 

Kuşçu, 3a. 
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zikrettiği "toplama36" anlamına ilaveten "okuma" anlamını eklemesini37 

verebiliriz. Öte yandan Ali Kuşçu'nun Teftazani'yi eleştirdiği de görülür. 

Bununla ilgili mesela Besmele' deki "ba"nın kesra olmasını örnek olarak 

vere�iliriz. Ali Kuşçu, meseleyle ilgili Teftazani'nin eserinde zikrettiği 

" ... � J4l .J .,. � �,, örneğini eleştirir. Zira meseleyi ortaya koyma noktasında 

cümle, irabtan yoksundur. Çünkü ona göre konunun karışıklığı, zahir 

irabta bile varken verilen örnek bunu daha da zorlaştırmaktadır.38 Sonuç 

olarak Ali Kuşçu'nun Teftazani'yi merkeze alarak onu Cürcani'ye karşı 

büyük ölçüde savunduğunu eserde görmekle birlikte Kuşçu'nun yer yer 

Teftazani'yi eleştirdiğini de söyleyebiliriz. 

6. K�af Şerhleriyle İrtibatı 

Ali Kuşçu'nun haşiyesi, temel metin olarak Teftazani'nin Keşşaf 

Hiişiyesi üzerine kuruludur. Teftazani'nin Keşşaf Hiişiyesi'ni, tefsir şerh 

geleneği üzerinden incelediğimizde söz konusu çalışmanın temel bir 

damara işaret ettiğini görürüz. Zira Teftazani'nin şerhine daha önce de 

ifade ettiğimiz üzere bir çok haşiye yazılmıştır. Bu damarın oluşumunu ve 

dinamiğini sağlayan unsurlardan bir tanesi de Cürcani'nin, Teftazani'nin 

görüşlerini değerlendiği Keşşaf Hdşiyesi'dir. Biz bu ilişkinin Ali Kuşçu'daki 

karşılığına değinmiştik. Şimdi ise Ali Kuşçu'nun Teftazani'nin eserinin 

oluşumuna katkı sağladığını veya belirlediğini düşünerek eserinde ele 

aldığı bazı Keşşaf şerhlerini inceleyeceğiz. Bu örneklere geçmeden önce Ali 

Kuşçu'nun Teftazani'nin söyleminden bağımsız bir şekilde kendi proble­

matiğini sunarken de bazı Keşşaf şerhlerinden yararlandığını söylemeliyiz. 

Örnek olarak Tibi'nın "Fütühu'l-gayb" adlı Keşşaf Şerhi'ni gösterebiliriz. 

Ona göre "� .!l l:ıl" ifadesinde ismin öne alınmasının tahsis ifade ettiğini 

müsellem kabul etmeyen Tibi, bunu ehemmiyetle açıklamaktadır.39 Ali 

Kuşçu da bu görüşü kabul ederek onun üzerinden hareket eder. Diğer 

bir örnek Besmele'deki "ba"nın kesra olmasıyla ilgili Teftazani'nin harf 

ve mecrur olmakla irtibatlandırmasını, Ali Kuşçu'ya göre Keşşaf şarihi 

Kutbüddin Razi'nin (ö. 766/ 1364) "lazım" olduğu söylemine cevaben dil­

lendirmesidir. Kutbüddin Razi, Zemahşeri'nin "ba" harfinin cerr olmasını 
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36 Teftazani, Hdşiyetü'l-Keşşaf. 2b. 

37 Ali Kuşçu, Hdşiye Ali Kuşçu, 1 b. 

38 Ali Kuşçu, Hdşiye Ali Kuşçu, Bb. 
39 Şerefeddin Tibi. Fütühu'l·Gayb, I, 72-73. Ayrıca bkz. Ali Kuşçu, Hdşiye Ali Kuş­

çu, Sa. 
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harf için bir l�ımıyyet ve cerr olmasıyla ilişkilendirmesini fasid kabul eder. 

Çünkü "ba"nın harf ve mecrur olması l�ım'a değil, melzO.m'a işaret eder. 

Dolayısıyla ifade "�)� .r.JlJ y.rJ.ı" değil ".r.J)J y..rJI �)�" şeklinde 

olmalıdır.40 Ali Kuşçu, Kutbüddin Razi'nin "lüzO.m"a yönelik itirazının 

kavramsal (ıstıldhi) değil, dilsel olduğunu vurgular.41 

Diğer bir örnek, lafızdaki ziyadeliğin manadaki ziyadeliğe işaret edip 

etmediği üzerinedir. Keş/sahibi Kazvini'ye göre ".ı�" ve ".ı:,\..." örnekleri, 

her ne kadar iştikakta bir asla rucu ettirilse de nev' de birlikten bahsedile­

mez. Zira ".ı�" sıfat-ı müşebbehe iken ".ı:,I.,.." ism-i faildir.42 Görüldüğü 

üzere Ali Kuşçu, sadece Teft�ani' den alıntı yapmamakta, ayrıca diğer 

şarihlerden de yer yer iktibaslarda bulunmaktadır. Bu örneklerin dışında 

Teftazani'nin konuyla ilgili haşiyesinde bilgi aktarmadığı meselelerde de 

diğer bazı Keşşaf şerhlerinden yararlandığı görülmektedir. Mesela inzalin 

mecaziliği konusu, Cürcani'nin Keşşaf Şerhi ışığında oluşturulmuştur.43 

Ancak Cürcani de inzalin mecaziliğiyle ilgili şerhindeki tartışmayı, Keşf 

sahibi Kazvini'nin44 görüşleri üzerinden değerlendirmektedir.45 Dikkat 

edilirse Cürcani örneğinde de müşahede ettiğimiz gibi aktarım yapma 

tavrı sadece Teftazani'ye mahsus bir eylem de değildir. Sonuç olarak şunu 

söyleyebiliriz ki, şerhlerde mesele sadece şarih(ler)in görüşü üzerinden 

oluşturulmamakta, bununla birlikte şerh geleneği de dikkate alınmaktadır. 

ili. Ali Kuşçu'nun Ket1lif Şerhi'nin Özellikleri 

Ali Kuşçu'nun çalışmasında ortaya çıkan yapısal boyuta işaret edil­

dikten sonra şimdi de şerh yaparken hangi unsurları kullandığı üzerinde 

duralım. Biz alt başlıklara ayırabileceğimiz unsurları üç bölümde ele 

alacağız. llki, şerhinin temel omurgasını oluşturan dil/belagat merkezli 
söylemleridir. İkincisi, eserinde karşımıza çıkan istişhad unsurları ve 

diğer ilimlerden istifadesini ortaya koyma babında ele alacağımız inter­

disipliner bakışıdır . 
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40 Kutbeddin er-Razi, Şerhu Müşkilati'l-Keşşaf, 7b. 
41 Ali Kuşçu, Hdşiye Ali Kuşçu, Bb. 

42 Kazvini, Keşfu'l-Keşşdf, l Ob. Ayrıca bkz. Ali Kuşçu, HdşiyeAli Kuşçu, 9b. 

43 Cürcani, Hdşiyetü'l-Keşşaf, ı ,  4.  

44 Kazvini, Keşfu'l-Keşşaf, 2a. 
45 Ali Kuşçu, Hdşiye Ali Kuşçu, 3a. 
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1. Dil/Belagat Merkezli Söylemleri 

Ali Kuşçu'nun şerhinde dil/belagat merkezli söylemlerin, metnin ana 

omurgasını oluşturduğunu söylersek abartmış olmayız. Şöyle ki şerh 

edilen metin, dil bağlamında vaz', sözlük, sarf, nahiv gibi farklı yönle­

riyle incelenmiştir. Ayrıca beyan ve bedi gibi belagatla ilgili meseleler de 

değerlendirme konusu yapılmıştır. 

Şerh geleneği açısından vaz' konusuna baktığımızda bu tartışmanın, 

Zemahşeri'nin Keşşaf ında çok ayrıntılı ortaya konmamasına rağmen 

kısmen Teftazani, ama daha ağırlıklı olarak Ali Kuşçu'da yoğun bir şekil­

de incelendiğini söyleyebiliriz. Haşiyenin farklı yerlerinde ele alınan 

bilgileri derlediğimizde vaz' konusunun özellikle dilin temel niteliğini 

ortaya koyması açısından dil yoğun tefsirlerde önemli olduğunu söyleye­

biliriz. Şimdi vaz' ilmiyle ilgili ele aldığı konulardan örneklere geçebiliriz. 

Zemahşeri, her ismin, amiller ortaya çıkmadan önce sadece zatını ortaya 

koymayı amaçladığını belirtir.46 Dolayısıyla öncelikle lafzın kendisine 

bakmak gereklidir. Teftazani de cümle içinde fail, meful, izafet gibi 

konumuna bakmaksızın ismin öncelikle onun medlulüne işaret ettiğini 

aktarır.47 Ali Kuşçu da Teftazani'nin, elde ettiği manalara bakmaksızın 

ismin medlulünü, ismin zatı yaptığını, dolayısıyla da elde ettiği manaları, 

arazları konumunda kabul ettiğini vurgular.48 

Teftazani, ismin öncelikle zatına delalet etmesinden hareketle müfred 

lafızlara dair şu görüşü dillendirir. Müfred lafız ıtlak olunduğunda mana­

nın bilinmesi ve onda hazır olması ancak vaz'ı bilmekle mümkündür.49 

Ali Kuşçu, Teftazani'nin giriş mahiyetinde aktardığı vaz'la ilgili bilgiler 

ışığında konuyu genişçe ele ahr.50 Dille ilgili diğer bir şerh etme yönü 

sözlüklerin kullanılmasıdır. Ali Kuşçu'nun sözlükleri kullanmasında belli 

bir usulü dikkate aldığı gözden kaçmamaktadır. Şöyle ki özellikle ana 

metin olan Zemahşeri'nin sözlük çalışmalarından yararlanılmaktadır. 

Bu manada Zemahşeri'nin "Esasu'l-belağa" adlı çalışması51 ile el-Faik 

fi garfbi'l-hadfs adlı eseri,52 Ali Kuşçu'nun kullandığı kaynaklardandır . 
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46 Zemahşeri, Keşşaf. ı, 128. 

47 Teftazani, Hdşiyetü'l-Keşşaf. 18a. 
48 Ali Kuşçu, Hdşiye Ali Kuşçu, ısa. 

49 Teftazani, Hdşiyetü'l-Keşşaf. 18a. 

50 Ayrıntılı bilgi için bkz. Ali Kuşçu, Hdşiye Ali Kuşçu, 15a- 16a. 

51  Ali Kuşçu, Hdşiye Ali Kuşçu, 8a, 10b. 
52 Ali Kuşçu, Hdşiye Ali Kuşçu, 6a, 9b, 13a, 16b, 17a. 
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Böyle bir usul, Keşşaf ın daha iyi anlaşılması adına olabileceği gibi kendi 
görüşünü savunmak adına bir argüman olarak da kullanılabilir. Ayrıca 
"halifetü'z-Zemahşeri"53 namıyla anılan; itikatta Mutezili, amelde Hanefi 
olan Mutarrizi'nin (ö. 610/ 1213) el-Muğrib fi tertibi'l-mu'rib adlı Hanefi 
fıkhı merkezinde oluşturulmuş İslam fıkhı sözlüğünden de yararlandığı 
görülmektedir.54 Nitekim bu eseri, ya Esas'la birlikte nakletmekte ya 
da İslam fıkhıyla ilgili bir kavramın tanıtımında istifade etmektedir. Ali 
Kuşçu ayrıca dille ilgili temel kaynak olarak Cevheri'nin "es-Sıhah fi'l­

luga" adlı çalışmasını55 da sıklıkla kullanmaktadır. 

Ali Kuşçu'nun haşiyesinde şerh metoduyla karşımıza çıkan bir başlık 
da lugavi açıklamalarla ilgili tartışmalardır. Zemahşeri'nin Keşşaf ta iltifat 
sanatının örneği olarak naklettiği56 beyitte geçen. bir kelimeyle ilgili yaptığı 
tartışmayı burada verebiliriz. Beyitte geçen "�l" kelimesinin hangi an­
lama geldiğiyle ilgili Teftaziini, bunun sürme taşı olduğunu belirtir.57 Ali 
Kuşçu, Teftiizani'p.in bu söyleminin, Kazvini'nin Keşfu'l-Keşşafta zikret­
tiği "� l" ve "�İ" şeklindeki kelimenin, bir yer ismi olduğu görüşüne58 
reddiye olarak yazıldığını vurgular.59 

Sarfla ilgili örnek, Zemahşeri'nin Keşşaf mukaddimesinde geçen yanlış 
bir kullanıma yöneliktir. Buna göre Zemahşeri'nin, faziletli topluluk an­
lamında kullandığı "J..;o liİ � 1 "  . ifadesindeki60 cemi kıllet olan "fietün" 
ifadesiyle cemi kesret olan "efiizıl"ın uyumu problemlidir. Çünkü fazi­
letlilerin (j..;oliİ) topluluğa (� \)  izafeti, sıfatın mevsufa iziifeti gibidir. 
Halbuki bunun tam tersi olması gerekir.61 Ali Kuşçu bu duruma eskimiş 
elbise anlamındaki "� •_k; � ft " ifadesini örnek olarak verir. Aslında bu 
ifade sıfat mevsuf olarak «�..ı .ft"" �» şeklinde olmalıdır. Fakat izafet 
yapılarak cümle � •_k; �ft şekline döndürülmüştür. Dolayısıyla sıfat 
konumunda olan kelime izafette muzaf konumuna getirilerek yanlış bir 

· · · · · �  

53 Yakut el-Hamevi, Mu'cemü'l-üdeba, VI, 2741 .  
54 Ali Kuşçu, Hdşiye Ali Kuşçu, 5b; 17a. Ayrıntılı bilgi için bkz. Çöğenli, "Mutarri-

zi", 376. 

55 Ali Kuşçu, Hdşiye Ali Kuşçu, v. 5b, 6a, 7b, 9b, 13a. 
56 Zemahşeri, Keşşaf, ı ,  109. 
57 Teftazani, Hdşiyetü'l-Keşşaf, 16a. 

58 Kazvini, Keşfu'l-Keşşaf, ısa. 

59 Ali Kuşçu, Hdşiye Ali Kuşçu, 13b. 

60 Zemahşeri, Keşşaf, ı, 97. 

61 Ali Kuşçu, Hdşiye Ali Kuşçu, 6a. 
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kullanım haline gelmiştir.62 Aynı durum Zemahşeri'nin kullandığı toplu­
lukla faziletliler arasındaki tamlama için de geçerlidir. Yani ifade "j-:o lt�\ 
� \ " şeklinde olmalıdır. 

Ali Kuşçu'nun haşiyesinin önemli bir başlığı da nahivle ilgili yaptığı 
açıklamalardır. Bu açıklamalar, metnin daha iyi anlaşılması noktasındaki 
gayretlerdir. Bu bilgiler metindeki örnekler üzerinden oluşturulmuştur. 
Bununla birlikte eserde yer yer teorik tartışmalara da değinildiği görül­
mektedir. 

Teftazani, Zemahşeri'nin; "\..iJ_y ��ı.:ıT_,.aJ\ J,;İ ı_>ll\ ....ıı .>....>.] \ "  (Hamd, 
Kur'an'ı te'lif edilmiş bir kelam olarak indiren Allah'adır) cümlesindeki63 
11 \..iJ_y �JIS1· ifadesinin Kur'an'ın özelliğini ortaya koyma noktasında güç­
lendirme ( te'kfd) ve sağlamlaştırmayı (takrir) içermemesi sebebiyle hal-i 
müekkede olamayacağını belirtir.64 Seyyid Şerif Cürcani ise Teftazani'nin 
iddiasını da dikkate aldığında ifadede takririn/sağlamlaştırmanın söz 
konusu olduğunu belirtir. Ancak Cürcani'ye göre sağlamlaştırma olmakla 
birlikte manayı güçlendirme yoktur. Halbuki hfil-i müekkede'de cümlenin 
muhtevasına yönelik bir sağlamlaştırma ve güçlendirme gereklidir.65 Anla­
şılacağı üzere Teftazani ile Seyyid Şerif Cürcani, kelimenin hfil-i müekkede 
olmaması noktasında müttefiktirler. Fakat delillendirmeleri farklıdır. Şöyle 
ki hfil-i müekkede olmamasını Teftazani, cümlenin içeriğini güçlendirme 
ve sağlamlaştırmanın olmamasıyla açıklarken Cürcani, sağlamlaştırma­
nın olduğunu fakat manayı güçlendirmenin olmadığıyla irtibatlandırır. 
Ali Kuşçu da Radiyyuddin Esterabadi'den (ö. 686 / 1 287) nakille hfil-i 
müekkede'nin tanımında cümlenin muhtevasını sağlamlaştıran nekra/ 

belirtisiz (gayr-ı hades)66 isim olduğunu67 nakleder. 

Dilsel gibi görünen bu tartışma, sonuçları açısından farklı açılımları 
olan bir meseledir. Şöyle ki Kur'an'ın mahiyeti açısından bakıldığında 

telif edilmiş kelam'ın, zü'l-hal olan Kur'an'ın hal-i müekkedesi olma­
sı, Kur'an'ın varlığını güçlendiren bir boyutu içermiş olduğu iddiasını 

da barındırır. Eş'ari olan Teftazani ve Cürcani'ye göre kelam-ı nefsi, 
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62 Bu konuyla ilgili bkz. Teftazani, Şuruhu't-Telhis, (Muhtasaru'l-Meani}, I ,  415. 

63 Zemahşerl, Keşşaf, l, 95. 
64 Teftazani, Hiişiyetü'l-Keşşaf, 3a. 
65 Cürcani, Hiişiyetü'l-Keşşaf, I, 5. 
66 Esterabadi, hal-i müekkedenin tanımında gayr-ı hades/belirtisiz ifadesiyle 

meful-u mutlak'ı ayırmayı hedeflemektedir. Bkz. Esterabiidi, Şerhu'r-Radi li 
Kafiyeti lbni'l-Hacib, ı, 637. 

67 el-Esterabadi, Şerhu'r-Radi, ı, 636. 
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Kur'an'ın mahiyetini tespitte anlamlıdır. Kelam-ı lafzi ise bu manada bir 
sonuçtur. Diğer taraftan böyle bir söylem; kelam-ı nefsi ve kelam-ı lafzi 
tartışmalarında Mu'tezile ile Ehl-i Sünnet (özelde Eş'ari) arasındaki temel 
farklılığa da bir göndermede bulunur. Nitekim şarihlerin hal olmakla 
birlikte müekkede olmadığına yönelik vurgularında bu algılamanın da 
bir rolü olduğunu söyleyebiliriz. 

Zemahşeri, eserini oluştururken Kur'an'ın dildeki üstünlüğünün 
belagatta ortaya çıkacağını mukaddimesinde belirtmektedir. Şerhlerde 
de bu belagat boyutu ayrıntılı olarak ele alınmakta ve işlenmektedir. Ali 
Kuşçu'nun çalışması da bundan azade değildir. Nitekim Ali Kuşçu'nun 
haşiyesinde belagat ilminin bir dalı olan beyan ilmine yönelik bilgilen­
dirmeler ve örneklemeler yaptığını görmekteyiz. Şimdi bir örnekle açık­
lamaya çalışalım. 

Zemahşeri, Keşşdfta Hz. Peygamber'i niteleme adına "� \ ��" ifa­
desini kullanır.68 Teftazani, bir soru ile konuya girer: "Bir şeyin üstü, en 
yücesidir. Kavmin yücesi onlann efendisidir. O zaman Peygamber (a.s.) 
için Zemahşeri'nin kullandığı "� \ ��,, (üst sahibi) şeklindeki kullanımın 
manası nedir" denilirse Teftazani, Sıhah ve Mücmel'de de geçtiği üzere 
bunun "yücelik" anlamında masdar manasında kullanıldığını söyler. 
Teftazani, ayrıca bunun soyutlama olduğunu ve en yüksek konumda 
olan efendinin bu soyutlama sayesinde ortaya çıktığını belirtir. Ya da 
bu ifadeden hareketle ağaca benzetmeyle istiareyi mekniyye yapıldığını 
söyler. Ayrıca şeref ve şöhretini vurgulama amacıyla istiare olabileceğine 
de dikkat çeker.69 

Ali Kuşçu, Teftazani'nin bu yorumlarını değerlendirir. Buna göre isti­
areyi mekniyye yapılmasında ağaca benzetmeyle bağlantılı olarak ağacın 
dallara sahip olması örneğindeki gibi hayali bir benzetme ortaya kon­
muştur. Burada kastedilen "t?ll �::." (ağacın dalı)ndan muradın hakiki 
anlamda ağacın dallarına saliıp olması olarak görenlere göre zikrolunan, 
"müşebbehün bih"dir. Ali Kuşçu, bu görüşe göre ifadenin istiareyi mek­
niyye olamayacağını bilakis istiareyi musarraha olacağının söylenmiş oldu­
ğunu vurgular. Çünkü zikrolunan şey "müşebbehün bih" (benzetilen)dir. 
�cak Ali Kuşçu bu söylemin hatalı olduğunu vurgular. Zira "müşebbeh" 
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68 Zemahşeri, Keşşaf, I, 96. 
69 Teftazani, Hdşiyetü'l-Keşşaf, 4b. 
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(benzeyen) yani Hz. Muhammed (a.s.) cümlede zikredilmiştir. Dolayısıyla 
istiareyi musarraha olması ona göre mümkün değildir.70 

Ali Kuşçu'nun belagatla bağlantılı değerlendirmeler yaptığı diğer 
bir ilim bediidir. O, bedii ilmiyle ilgili bazı kavramların tanımını yapar. 
Bunlardan bir tanesi "istihdam sanatı"dır. Mesela ona göre bir hayvanı 
ke�meye Besmeleyle başlamak için kullanılan "l.Sjj\ C.il.I I� Jl:i r 
.U \ �  �\" (kurban için) cümlesinde Zemahşeri, "c;:," ifadesiyle 
lafzın kendisini; ".U" zamiriyle de manasını kast etmektedir veya tersi söz 
konusudur.71 Yani iki anlamı olan bir kelimenin, kendisiyle bir anlamını, 
zamirle de diğer manasını ifade etmektedir. 

2. Şerb'te İstişhad 

Yukarıda aktardığımız örneklerde de görüldüğü gibi şerhin temel yapı­
sını dil/belagat unsurları oluşturmaktadır. Bununla birlikte Ali Kuşçu' da 
gördüğümüz diğer bir unsur bu yapıyı tahkim edecek unsurları da şerhte 
yoğun bir şekildeki kullanımıdır. Bu manada ayet, hadis ve şiirden des­
tek sağlanmakta, Arap kültürünün yapısından istifade edilmektedir. Ali 
Kuşçu'nun ayetlerle irtibat kurması, "Kur'an'ın Kur'an'la tefsiri" gibi bir 
tefsir ameliyesinden ziyade ayet-i kerimelerin özellikle dilsel örnekliği 
üzerinden anlatmak istediği konuyla ilgili bir delil/istişhad getirmesiyle 
bağlantılıdır. Bu tavrın özellikle Sekkaki'nin Miftahu'l-ulüm adlı eserin­
den sonra yaygın bir usul olduğu da belirtilmelidir. Şimdi Ali Kuşçu'nun 
haşiyedeki örneklerini kısaca ele alalım. 

Ali Kuşçu, bedel'in, mübdelün minh'i yok etmesinin mana olarak caiz 
olmamasına "� \ o.'6" � <lJ � _, .. (el-En'am, 6/ 100) ayetini örnek verir. 
Şayet burada "

o.'6"�" ifadesi hazfedilirse mana bozulur.72 Diğer taraftan 
takdiri olarak irabın mansup veya mecrur olmasının manaya bir etki et­
meyeceğinin örneği olarak " .:ii) 1..r. .U � ,y J ._µ. \...,. '+..i � � _," (el­
Hicr, 15/20) ayetini aktarır. Burada meful konumundaki "�"den dolayı 
mensup olması veya harf-i cerden atıf olmasından hareketle "� � J 
�)1..r. .U" şeklinde oluşu arasında bir fark yoktur.73 Ali Kuşçu, kelimenin 

nekra kullanıldıktan sonra ikinci kullanımında marife kullanılmasına 
istişhad olarak "ö_r...J \ � � J'-- � !1_,;V (eş-Şu'ara, 26/37-38) 
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70 Ali Kuşçu, Hdşiye Ali Kuşçu, 5b. 
71 Ali Kuşçu, Hdşiye Ali Kuşçu, 7b. 
72 Ali Kuşçu, Hdşiye Ali Kuşçu, 3a·3b. 
73 Ali Kuşçu, Hdşiye Ali Kuşçu, 3b. 
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ayetini vermektedir.74 Elif-lamlı kelimenin müfred kullanılmasıyla birlikte 
istiğrak ifade edecek şekilde herkesi içine almasına delil olarak Sekkfilci'nin 
Miftdhu'l-ulüm'undan75 "� �\ ı./" .J <Jl YY··" (Meryem, 19/4) ayetini 
nakleden76 Ali Kuşçu, elif-lamlı kelimenin bütün cinsi içermekle birlikte 

• ..>. • • 
bir kısmını hatta bir tekini ifade etmek için "�l.l 1 .uı l,ı w 1 ....; \.;. \" (Yusuf, 
1 2 / 13) ayetiyle istişhad eder.77 Aynı şekilde istiğrak açısından olumlu 
cümlede ifadenin tekil veya çoğul kullanımı arasında bir farkın olmadı­
ğına dikkat çeken Ali Kuşçu, hükümlerin çoğunun da bu tür bir yapıyı 
bünyesinde taşıdığını aktaı:ır.78 �una şahit olarak da '\::...µı � �İ" 
(el-Bakara, 2/33), "�"' l-. �\ i.l \  � J" (el-Bakara, 2/31),  "�:>\....LI \..:.1:i �l.J" 
(el-Bakara, 2/34), "�\ � o<ll)/' (Al-i İmran, 3/ 134) ayetlerini verir. 

Ali Kuşçu'nun eserinde hadis kullanımının yoğun olduğunu söyleye­
meyiz. Hadisler de dildeki işlevleriyle ön plana çıkmaktadır. Nitekim Ali 
Kuşçu'nun eserinde hadisler ya farklı eserlerden nakil olarak veya sınırlı 
da olsa kendisinin kullandığı istişhadlar olarak kullanılmaktadır. Şimdi Ali 
Kuşçu'nun kendisinin istişhad olarak kullandığı hadis örneklerini öncelikle 
aktaralım. Örnek olarak "j...:.dİ" ism-i tafdilinin kullanımını verebiliriz. Ali 
Kuşçu, ism-i tafdilin karşılaştırma anlamında değil de üstünlük anlamında 
kullanıldığına delil olarak Hz. Peygamber'in hadisini aktarır: Rivayete göre 
Hz. Peygamber Ebu'd-Derda'ya, Hz. Ebübekir'in önünde yürüyorken şöyle 
dedi: "Senden daha hayırlı olan kişinin önünde mi yürüyorsun." Allah'a 
yemin ederim ki nebiler ve resfillerden sonra güneş, Hz. Ebubekir' den 
daha faziletli bir kimseye ne doğmuş ne de batmıştır."79 Ali Kuşçu, bu­
rada her ne kadar bir karşılaştırma manası söz konusu olsa da siyaktan 
hareketle bunun üstünlük anlamında kullanıldığını ekler. Nitekim Ali 
Kuşçu'ya göre iki kişiden birinin üstünlüğünden bahsediliyorsa onlardan 
birinin üstünlüğü nefy edildiğinde diğerirıirı üstünlüğü ortaya çıkınış olur. 80 

Ali Kuşçu, farklı eserlerden alıntı yaparken hadis istişhadlarını da nak­
letmektedir. Bunları şimdi örnekleyelim. örneğimiz, küllün cüze izAfetiyle 
ilgilidir. Bu izafetin, "min-i ba'zıyye" anlamında olabileceğini belirten Ali 
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7 4 Ali Kuşçu, Hdşiye Ali Kuşçu, 1 la. 
75 Sekkfilci, Miftahu'l-ulüm, 286. 
76 Ali Kuşçu, Hdşiye Ali Kuşçu, 12a. 
77 Ali Kuşçu, Hdşiye Ali Kuşçu, 12a. 
78 Ali Kuşçu, Hdşiye Ali Kuşçu, 12b. 
79 Alauddin el-Hindi, Kenzu'l-Ummdl, XI, 556, 557. 

80 Ali Kuşçu, Hdşiye Ali Kuşçu, 13a. 
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Kuşçu, örnek olarak Zemahşeri'nin Lokman sO.resi 6. ayetinde geçen "� 
�..W\" ifadesini verir.8ı Buradaki konuşmanın yasaklanılan bir konuşma 

olduğunu ifade babında da "Mescidde konuşmak, hayvanın otu yediği 

gibi iyilikleri yer"82 hadisini Zemahşeri'nin Keşşafından nakleder.83 Yemin 

olan huruf-u mukattaadan sonra gelen ifadenin yeminin cevabı olmasına 

istişhad olarak Kazvini'nin zikrettiği Hz. Peygamber'in "IJ.J.J"""4, 'ı t>"84 
(Allah'a yemin olsun ki kazanamayacaklar) hadisiniB5 nakleder.86 Sonuç 

olarak Ali Kuşçu'nun çalışmasında hadisin işlevsel özelliğiyle ön plana 

çıktığı görülür. Hadisleri kendisi kullandığı gibi, yararlandığı ve aktardığı 

kaynaklar üzerinden de ortaya koymaktadır. 

Ali Kuşçu'nun eserinde gördüğümüz diğer bir istişhad türü de şiirler­

dir. Özellikle kelimenin anlamı veya kullanımı konusunda delil getirmt;k 
� , .  

amacıyla bu tür istişhadın zikredildiği anlaşılmaktadır. Ali Kuşçu, "J.J 1 "  
ifadesinin muzc!fun ileyhinin h.azf olunabileceğini ifape etmek için şiirden 

.1 .... . .1 .,,,. ... � • "' • ., .,,. 
yardım alır. ·:J.JI (::ı ı  .J:'.ili �\ -fa . . . � j"-ı wil .. h>J�\  � !l�"87 beytinin 

sonundaki "J�İ" ifadesinin "s;bahın ilk saatleriiıde'1 anlamındaki muzafun 
ileyhi hazf olunmuş ve kendisi zamme üzere mebni olmuştur.88 Şiirin is­
tişhadında diğer bir mesele şiirin doğru tespit edilmesiyle ilgili şarihlerin 
zikrettiği bilgilerin düzeltilmesidir. Buna göre Kazvini, Keşşafta zikrolunan 
beytin Dfvdnu'l-Hamdse'de bulunduğunu belirtir.89 Halbuki Teftazani, bu 
beytin "j.:,..;" diye başlayan başka bir kasideden olduğuna dikkat çeker.90 
Ali Kuşçu, bunun Hamdse dışında başka bir kaside olduğunu söyleyerek 
Kazvini'nin verdiği bilginin yanlışlığını ortaya koyan Teftazani'nin söyle­
mini, daha ayrıntılı bir şekilde incelemiş olur. Kelimelerin açıklamasını 
yaparken yer yer Arap kültürüyle irtibat kurarak meseleyi açıkladığını da 
görmekteyiz. Şimdi bununla ilgili birkaç örnek verelim. Ali Kuşçu, nokta ile 
nükte arasında bir ilişki olduğunu açıklarken nüktenin kullanımıyla ilgili 
kültürden delil getirir. Buna göre Arapların düşünürken parmaklarıyla veya 
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8 1  Ali Kuşçu, Hdşiye Ali Kuşçu, 7a. 
82 Acluni, Keşfu'l-Hafô., l, 354. 
83 Zemahşeri, Keşşdf, V, 8. 
84 Ebu Davud, Sünen, "Cihad", 78 (2599). 
85 Kazvini, Keşfu'l-Keşşô.f. 20a. 
86 Ali Kuşçu, Hdşiye Ali Kuşçu, 18b. 
87 Ebfı Temmam, Divô.nu'l-Hamô.se, 206. 
88 Ali Kuşçu, Hdşiye Ali Kuşçu, Sa. 

89 Kazvini, Keşfu'l-Keşşô.f. ısa. Ayrıca bkz. Ebı'.i Temmam, Divô.nu'l-Hamô.se, 2 1 1 .  
9 0  Ali Kuşçu, Hdşiye Ali Kuşçu, 13a- 13b. 
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çubukla yere bir şeyler çizmelerini (\A _,...:. .Jİ l:"'4 ,.)> .J �\ �) şeklinde 
ifade ettiklerini söyler. 91 Diğer örnek uğurlu olup olmamayla ilgili Ali Kuşçu 
tarafından aktarılan görüşlerdir.92 Tibi, KeşşafŞerhi'nde uğurlu kişiyi, kuş 
veya ceylanın sağından ona doğru gelmesiyle açıklar. O, Arapların bunu 
uğur kabul ettiklerini belirtir. Uğursuz kişi ise bunların, solundan gelme­
siyle ortaya çıkar. Araplar bunu uğursuzluk olarak kabul eder.93 

Zemahşeri'nin mukaddimede de belirttiği üzere Arapların bir kimse­
nin şerefini ve şöhretini ifade etme noktasında atın başındaki beyazlık ile 
ayaklarındaki beyazlığı teşbih yapmalarıdır.94 Sonuç olarak kelimelerin 
anlaşılmasıyla ilgili Ali Kuşçu'nun Arap kültüründen faydalandığını söy­
leyebiliriz. 

Ali Kuşçu'nun haşiyesinde kıraat ilmiyle ilgili sınırlı da olsa bilgi 
aktarıldığını görmekteyiz. Müfessirimizin kıraat ilmine dair bilgisi, aynı 
şekilde bir kariden ziyade bir dilcinin, kıraatla ilgili bilgiler ışığında der­
leme yapmasıyla oluşturulmuş görülmektedir. Bu anlamıyla kıraat, dilin 
bir unsuru olarak ortaya konmuştur. 

3. Disiplinlerarası Değerlendirmeler 

Bu başlıkla dikkat çekmeye çalıştığımız nokta, tefsirin disiplinler arası 
bir yapıda oluşu değildir. Bilakis dil/belağat yoğun bir şerhte yer yer farklı 
ilimlere dair bilgilerin de dikkate ahndığına işaret etmektir. Nitekim bu 
başlık altında kelam, felsefe ve mantık ilimlerinden örnekler aktarmaya 
çalışacağız. 

Zemahşeri'nin Keşşafı, İslam tefsir geleneğinde iki noktadan hareket­
le ön plana çıkartılır. llki, kendisinin Mu'tezililiğidir. İkincisi ise mukad­
dimede de kendisinin belirttiği gibi Kur'an'ın edebi boyutunu belagat 
ilimlerinden hareketle ortaya koymasıdır. Zemahşeri'nin mutezili olması, 
Keşşaf ta o kadar açıktır ki bununla ilgili bir tartışma dahi yapılmaz. Zira 

O, mukaddimede "fırka-i naciyye, adliyye" diye hitap ettiği Mu'tezile'den 
"kardeşlerimiz" olarak bahsetmektedir.95 Mesele daha çok bu tavrın dil 
üzerinden metne nasıl yansıdığı üzerinedir . 
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9 1  Ali kuşçu, Hdşiye Ali Kuşçu, 6a. 
92 Ali Kuşçu, Hdşiye Ali Kuşçu, l 7b. 
93 Tibi, Fütuhu'l-Gayb, ı, 156. 

94 Ali Kuşçu, Hdşiye Ali Kuşçu, 5b. 
95 Zemahşeri, Keşşaf, I, 97. 
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Keşşaf şerh geleneği üzerinden meseleye baktığımızda meselenin 

kelami yönünden ziyade dil boyutunun ön plana çıktığını söyleyebiliriz. 
Zira şarihlerin umumiyetle Ehl-i Sünnet ulemasından olması veya büyük 
oranda Mu'tezili ulemanın dışındaki isimlerden oluşması, kelami boyu­
tun değil, dilciliğinin temel zemin olarak dikkate alınmasıyla irtibatlıdır. 

Bu manada, Ali Kuşçu'nun şerhinde kelami boyutun Zemahşeri'nin 

mukaddimedeki ilk cümlesinde aktardığı bilgilerle sınırlı olduğunu söy­
leyebiliriz ki bu kısım, daha ziyade Kur'an'ın inzaliyle bağlantılı olarak 

kelami ve felsefi mülahazalarla oluşturulmuştur. Bunun dışında direkt 

kelami bir meselenin Ali Kuşçu'nun haşiyesinde ele alınmadığı görülmek­

tedir. Bunu aktarırken söylemeye çalıştığımız şey, kelamdan tamamen 

soyutlanma değildir. Bilakis dille ilgili açıklamaların kelami yönleri ve 
sonuçları olabilir. Fakat bu nokta, temel bir zemin olarak dikkate alınmaz. 

Kelamla ilgili olarak zikredebileceğimiz örnekler, inzalle bağlantı­
lı Kur'an'ın hadisliği üzerine oluşturulan argümanlardır. Bu konu da 
Kur'an'ın tanımıyla ilgili olup, son noktada kelam ve tefsirin ortak prob­
lem alanına işaret eder. 

Ali Kuşçu'nun, çalışmasında yer yer felsefi birikimden de istifade 
ettiği görülmektedir. Ancak burada bir ayrım yapılmalıdır. Şöyle ki genel 
bir bakış olarak ayetlerin felsefi zemin üzerinden yorumlanması veya 

felsefi birikimin araçsal bir özellik taşıması nispeten olumlu karşılanır­
ken, ayetlerin mefhum olarak felsefi kavramlarla özdeşleştirilmesi eleş­
tirilmektedir. Felsefe birikiminin kullanımıyla ilgili örneklere geçmeden 
önce Ali Kuşçu' da gördüğümüz 96felsefi kavramlarla özdeşleştirmeye bir 
örnek verelim. Cürcani'nin Keşşaf Şerhi'nde eleştirildiğini bahsettiği97 
Kazvini'nin inzalle ilgili açıklamaları bunun örneğidir. Şöyle ki ona göre 

Kur'an, ilm-i ilahi'de mevcut olduktan sonra Allah Teala "Akl-ı Evvel" 

olan "Kalem" vasıtasıyla "Nefsü'l-Küll" olan "Levh-i Mahfuz"a onu izhar 

etmiştir. Bu izhar etme, zamanla ilgili değerlendirilmemiştir. Zira zaman, 

ona göre Felek-i A'zam'ın hareketinin miktarıdır.98 örnekte de görüldüğü 
üzere Akl-ı Evvel, Nefsü'l-Küll, Felek-i A'zam ifadeleri felsefi kavramlar­
dır. Bu kavramlar Kur'an'da geçen Levh-i Mahfuzla (el-BurO.c, 85/22) 

özdeşleştirilmiştir. 99 

• • • • • •  

96 Ali Kuşçu, Hdşiye Ali Kuşçu, 3a. 
97 Cürcdni, Hdşiyetü'l-Keşşaf, l, 4. 
98 Kazvini, Keşfu'l-Keşşaf, 2a. 
99 Bu özdeşleştirmeler, bilimsel tefsir örneği olarak okunabilir. 
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Felsefenin kullanımıyla ilgili şu örneği de verebiliriz: "Gazaba uğra­

yanların yoluna değil" (el-Fatiha, 1 /7) mealindeki ayette "Gazab"ın 

Cenab-ı Allah için kullanılmasının mümkün olup olmadığına dair tar­

tışmada Ali Kuşçu'nun İbn Sina'nın eş-Şifa'sından100 alıntı yaptığı görül­

mektedir. Dikkat çekici diğer bir nokta İbn Sina ifadesi yerine filozofların 

kullandığı "eş-Şeyh" nitelemesini zikretmesidir. 101 O, gazabı nefsin bir 

hareketi olmasından dolayı, filozofların konuya dair görüşleri üzerinden 

aktarmaktadır. 102 

Ali Kuşçu şerhinde özellikle kelam ilmi ile arasındaki ortak meseleler 

üzerinden felsefeyi dikkate almıştır. Nitekim kelamcıların görüşlerini 
aktarırken filozofların da meseleye dair yaklaşımlarını ve farklılaştıkları 
yerleri haber vermiştir. Mesela bir şeyin hadis olmasının, zamandan 

sonra ortaya çıkacağı konusunda hem filozofların hem de kelamcıların 

arasında ittifak olduğunu belirten Ali Kuşçu, filozofların zamanla ilgili 

görüşlerini de aktarmaktadır. 103 

Diğer bir örnek inzal konusuyla ilgilidir. "İnza!"i ele alırken hareket 

konusuna da değinen Ali Kuşçu, zat-araz gibi felsefi kavramları da ese­
rinde kullanmıştır. Nitekim O, arazların hareketle ilişkisine değinmekte, 

arazlarda hareketin oluşmasının mekanla beraber anlamlı olduğuna 

dikkat çekmektedir. Ayrıca seyyal varlıklarda cismin hareket halinde 

zatıyla beraber var olduğuna (eyn bi'z-ziit) işaret ederken arazlarda ise 

hem zamanda hem de mekanda var olduğunu belirtir. Şayet seyyal değil 

de sabit varlıklar olsalardı hareketin intikalinden bahsedilemeyeceğini 

de söyler. 104 

Her ne kadar eserinde temel bir yapı olarak mantık ilmi önemli bir 

yer ihtiva etmiyorsa da sınırlı bazı örneklerin olduğunu görmekteyiz. Biz 

bunlardan ön plana çıkan bir örneği paylaşacağız. Örneğimiz, Eş'arilerin 

görüşü olan Allah Teala'nın zatının hadislerin mahalli olamayacağı 
söylemiyle ilgilidir. Ali Kuşçu, Kur'an'ın ya lafzi ya da nefsi oldugu 

söylemini mantık ilminin kavramları üzerinden inceler. Eğer bu cümle 

kazıyye-i munfasıle-i hakikiyye olarak kabul edilirse bunun, Eş'arilerin 

kelam-ı nefsiyi kabul edip, kelam-ı lafziyi kabul etmediklerinden dolayı 

• • • • • •  

IOOlbn Sina, Kitabu'ş-Şifii, (/lmu'n-nefs), 189-190. 
1O1 Ali Kuşçu, Hiişiye Ali Kuşçu, 14a. 
102Ali Kuşçu, Hiişiye Ali Kuşçu, 14a. 
103Ali Kuşçu, Hiişiye Ali Kuşçu, 3a. 
104Ali Kuşçu, Hiişiye Ali Kuşçu, 2b. 
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doğru olamayacağını belirtir. Nitekim Ebheri, lsagojisinde "kazıyye-i 
munfasıle-i haklkiyye"yi şu şekilde örneklendirir: "Sayı, ya çifttir, ya 
da tektir. " 105 Buna göre üçüncü bir şık söz konusu değildir. Konumuza 
dönersek "Kur' an ya nefsi ya da lafzi kelamdır", söylemi, Eş' arilerin lafzlyi 
kabul etmediklerinden dolayı bu şekilde değerlendirilemez. Ali Kuşçu, 
"Kur'an, ya nefsi ya da lafzidir" cümlesinin maniatu'l-huluvv106 üzerin­
den de değerlendirilemeyeceğini belirtir. Zira "maniatu'l-huluvv"de her 
ikisi de doğru olabilir. Halbuki Eş'arilere göre kelam-ı nefsi ortaya çıkma­
yınca kelam-ı lafzinin ortaya çıktığını söylemek imkansızdır.1°7 

rv. Sonuç 

Şerhin, tarihsel olarak lslam'dan önce mevcudiyeti ve belli bir ilimle 
sınırlı olmaması, kavramın genişliği açısından gözden kaçırılmaması 
gereken bir husustur. Ayrıca lslam düşüncesi içinden baktığımızda farklı 
ilimlerde şerhin tecrübesinin farklılaştığını söyleyebiliriz. Bu farklılaşma­
nın mahiyetini tespit etmek için her ilim dalında şerhin nasıl ve hangi 
saiklerle oluştuğunun bilinmesi gerekir. Bu manada yaptığımız çalışma, 
şerh alanında metodolojik boşluğa bir giriş olmakla birlikte cevap verme 
iddiasında değildir. Çünkü bu tür genel çalışmalar için gerekli zeminin 
oluşmadığım ve bu anlamda daha ilk aşamada olduğumuzu belirtmeli­
yiz. Dolayısıyla tefsirle ilgili şerhin nasıl bir düzlemde oluştuğu üzerine 
ayrıntılı çalışmaların yapılması gerektiği kanaatindeyiz. 

Ali Kuşçu'nun şerhçiliğine baktığımızda bazı hususların ön plana 
çıktığını görürüz. Mesela Teftazani'nin eserinin tamamına değil, belli 
bir kısmına haşiye yazılmıştır. Haşiye yapılan yerlerde yeni sorularla 
metnin açımlanması ya da yeni meselelerin ele alınması sağlanmıştır. 
Teftazani'nin metnine yönelik sadece Keşşaf Hdşiyesi dikkate alınarak 
metin oluşturulmamıştır. Bilakis metnin anlaşılmasında Teftazanl'nin 
diğer metinleri de göz önüne alınarak metinlerarası bir yapı üzerinden 

. . . . . .  
105Ebheri, /sagoji, 7. 
106Bir hüküm sadece yalanlamada birbiriyle çelişkili olursa buna maniatu'l­

huluw denir. Mesela bu şey, taş değildir, ağaç da değildir, sözümüzde "Bu şey 
ağaç değildir", "bu şey taş değildir" cümleleri yalanlanamazlar. Şayet yalanla­
nırsa birlikte bu hem taş hem de ağaçtır demektir. Yalanlanmadığında mesela 
bunun canlı olduğu doğru olabilir. Cürciini, et-Ta'rifdt, 102- 103. 

ı 07 Ali Kuşçu, Hclşiye Ali Kuşçu, 3b. 
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haşiyesi ortaya konmuştur. Bunu, şerh edilen metnin "otorite"leşmesinin 
değil, zemin olarak kullanıldığının işareti olarak okuyabiliriz. 

Ali Kuşçu'nun şerhini belirleyen temel unsur, dil/belagat merkezli 
yapıdır. Nitekim O, dilin oluşumu olan vaz' ilminden birtakım bilgile­
ri bünyesinde taşıdığı gibi belagat ilminden beyan ve bedi ilmine dil/ 
belagat sahasının farklı dallarını şerhinde kullanmıştır. Metnin anla­
şılması noktasında sözlüklerden yararlanmıştır. Sarf ve nahivle ilgili 
açıklamalarla metnin yorumlanmasına farklı pencereler açmıştır. Aynı 
şekilde kıraatlar üzerinden dilsel açıklamalar yapmıştır. Özellikle dilsel 
tahlillerin inşasında ayet, hadis ve şiirlerden istişhadlarda bulunmuştur. 
Yine metnin nasıl anlaşılması gerektiği konusunda Arap kültürüyle irtibat 
kurmuştur. 

Kelami bakışın, Ali Kuşçu'nun şerhinde belirleyici bir unsur olma­
dığını söyleyebiliriz. Şöyle ki tartışılan konular kelamı bir söylemle inşa 
edilmemiştir. Bu manada Kur'an'ın yaratılmışlığı üzerinden yapılan 
Kur'an'ın tanımı tartışmasını dikkate almazsak eserde kelami bir konu­
nun direkt olarak ele alınmadığını görürüz. Bununla birlikte dil merkezli 
söylemlerin direkt olmasa da dolaylı olarak kelami sonuçları bünyesinde 
taşıdığının altını çizmeliyiz. Çok sınırlı da olsa mantık ilmiyle irtibat 
kuran Ali Kuşçu'nun, felsefi birikimi kullandığı da görülür. Ancak genel 

,olarak Keşşaf şarihleri arasında felsefi birikim, ayetlerin yorumlanmasın-
da olumlu bir figür olarak görülürken ayetlerin manasının felsefi birikimle 
özdeşleştirilmesinde eleştirel değerlendirmenin konusuna dönüşmüştür. 
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Taşköprizade'ye Göre Hadis İ lmi ve 
Letôifü,n-nebi Adh Kırk Hadis 

Risalesinin Tahli l i  

AbiJullab Taba İmanwğlu 
Yrd. Doç. Dr., Trakya Üniversitesi İlahiyat Fakültesi. 

1. Giriş 

Taşköprizade Ahmed Efendi'nin (ö. 968/ 1561) Osmanlı ilim tarihin­
deki yeri yalnızca yazdığı eserlerle değil eserlerinin hangi ilmi birikime 
yaslandığını gösteren kitaplar kaleme almasıyla da sabitleşmiştir. Zira 
eş-Şekdiku'n-nu'maniyye adlı eseri Osmanlı alimlerinin hfil tercümeleri­
nin ve ilmi serüvenlerinin anlaşılmasında başat rol oynamış, Miftahu's­

sa'dde adlı eseri ise ilimler tarihinin seyrini Osmanlı'daki izleri bakımın­
dan genel olarak resmetmiştir. Yazıldığı günden itibaren her iki eser de 
Osmanlı tarihi araştırmacıları için adeta bir başucu kitabı olmuştur. 

Taşköprizade ve eserlerinin İslami ilimler tarihindeki yerine dair 
bazı çalışmalar mevcuttur ancak doğrudan hadis ilmindeki yerini ele 
alan çalışmalar neredeyse yok gibidir.1 Yazıda Taşköprizade'nin hadis 
ilmindeki ilmi birikimini ortaya koyacak şekilde eğitim ve öğretim 
hayatına temas edilecek, hadis ilmini tahsil ettiği hocaları zikredilecek 
ardından hadis ilmine dair yazdığı eserlere dair kısaca bilgi verilecektir. 
Ardından Osmanlı ilimler tarihi açısından eş-Şekaiku'n-nu'maniyye'nin 

hadis tarihindeki önemine temas edilecek ve bu eserde hadis tarihi 
açısından önem arzeden bazı hususlara değinilecektir. Ayrıca Miftahu's­

sa'dde' de hadis ilimlerine dair zikredilen bahisler ve ilgili literatür çer­
çevesinde Taşköprizade'nin verdiği malumat değerlendirilecek sonra 

• • • • • •  

l Taşköprizade'nin fıkıh ve tefsir ilimleri açısından incelendiği çalışmalar 
için bkz. Duman, "Taşköprüzil.de Ahmed Efendi ve Mevzuatu'l-Ulüm'da Yer 
Alan Usul ve Fıkh ile Ugili llimler"; Başkan, "Taşköprizade'nin Miftahu's­
Saade'si Bağlamında Osmanlı İlimler Tasnifi Geleneğinde Tefsir Tarihi Al­
gısı". 
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da Taşköprizade'nin Hz. Peygamber'in mizah anlayışını göstermek 
maksadıyla derlediği kırk hadis risalesi Letaifü'n-nebf me'a ashdbihf adlı 
eserinin tahlili yapılarak yazı nihayete erdirilecektir. 

il. Taşköprlzacle'nin Eğitim ve Öğretim Hayatında Hadis 
İlminin Yeri 

Taşköprizade Ahmed Efendi, hadis ilmine dair ilk eğitimini baba­
sından almıştır. Kendi hayatını anlatırken verdiği bu bilgi babası Molla 
Muslihiddin'in de hadis tahsil ettiğini göstermektedir. Taşköprizade, 
Muhammed et-Tünisi el-Mağuşi'den (ö. 924 / 1 5 1 8) Buhari'nin (ö. 
256/870) el-Camiu's-sahfh'inin bir kısmını, Kadı lyaz'ın (ö. 544 / 1 149) 
eş-Şifa'sından da bir miktarını okudu. Aynı hocayla ilm-i cedel, ilm-i hilaf, 
akli ve Arabi ilimlere dair müzakereler yaptı ve tefsir, hadis ve sair ilim­
leri okutabileceğine dair sözlü ve yazılı icazet aldı. el-Mağı1şi de hocası 
Veliyullah Şihabüddin Ahmed el-Bekki el-Mağribi'den o da İbn Hacer 
el-Askalani'den (ö. 852/1449) icazet aldı.2 

Babası Taşköprizade'ye tefsir ve hadis ilimlerini okutabileceğine 
dair icazet verdi. Onun icazet silsilesi ise Babası - Hocazade - Dedesi 
Hayreddin Efendi - Molla Yegan (ö. 865/1461 civarı) - Molla Fenari (ö. 
834/ 143 1)  - Cemfileddin el-Aksarayi (ö. 791 1 1388-89 [?)) - Ekmeleddin 
Baberti'ye (ö. 786/ 1384); Hocazade - Molla Yegan; Hocazade - Fahreddin 
el-Acemi (ö. 865/ 1 460-61 [?])3, her ikisi Molla Haydar'a ve o da Sa'düddin 
et-Teftazani'ye (ö. 792/1390) istinad etmektedir.4 Taşköprizade ayrıca tef­
sir ve hadis ilimlerinde Muhyiddin Seydi Çelebi - Hasan Çelebi el-Feniiri 
(ö. 89 1 / 1486) silsilesiyle İbn Hacer'e kadar bağlanan bir ilim geleneğine 
mensuptur.5 

Taşköprizade'nin ilmi hayatında hadis eğitim ve öğretiminin ne 
kadar mühim olduğu hal tercemesini anlattığı eş-Şekiiik'te  açıkça 

. . . . . .  
2 Taşköprizade, eş-Şekdiku'n-nıı'mdniyye, 555. 

3 Çelebi Mehmed döneminde, yani 820/1417'li yılların başlarında Osmanlı 
beldesine gelen Acemi, Bursa'da kendisi gibi lran'dan gelen Burhaneddin 
Haydar Herevi'den hadis okudu ve icazet aldı. Otuz yıldan fazla müftülük 
yapan Fahreddin-i Acemi ulemadan olan babasından Sahlh-i Buhdri'yi na­
kil ve rivayete icazetli idi. Birçok alim kendisinden hadis dersleri aldı. Balta­
cı, "Fahreddin-i Acemi", 82. 

4 Taşköprizade, eş-Şekdik, 556. 
5 Hasan Çelebi, lbn Hacer el-Askalani'nin öğrencisi olan bir alimden tefsir ve 

Sahlh-i Buhdrl'yi okuyup icazet aldı. 
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ortaya konulmaktadır. Zira o görev yaptığı bütün medreselerde derle­
me dönemi hadis edebiyatının en muteber örneklerinden olan Ferra 
el-Begavi'nin (ö. 516/ 1 122) Mesdbihu's-sünne'sini ve hadis kitaplarının 
zirvesi olan Buhari'nin el-Cdmiu's-sahih'ini daima okutmuştur. Bu iki 
eseri sürekli okuttuğuna dair malumatı yine eş-Şekdik'ten öğrenmekte­
yiz. Taşköprizade, lstanbul'daki Hacı Hasan Medresesi'nde ilm-i hadise 
dair Mesdbfhu's-sünne'yi başından sonuna kadar iki kere okutmuştur. 
Üsküb ishak Paşa Medresesi'nde yine Mesdbfhu's-sünne'yi ve Ramazan 
ayında da Radıyyüddin es-Sagani'nin (ö. 650/ 1252) Meşdriku'l-envdrını 
başından sonuna kadar okutmuştur. lstanbul'daki Kalenderhane 
Medresesi'nde Mesabfh'i en başından "Büyü" bölümüne kadar okut­
muştur. İstanbul'daki Vezir Mustafa Paşa Medresesi'nde Mesabih'te kal­
dığı yerden yani "Büyü" bahsinden sonuna kadar aynı eseri okutmuştur. 
Edirne'deki Üç Şerefeli Medrese'sinden birisinde elinde mevcut olan 
dokuz ciltlik Sahfh-i Buhari'den bir cildini okutmaya muvaffak olmuştur. 
Sahn-ı Seman Medresesi'nde müderrislik yaparken de Sahfh-i Buhari'yi 
iki kere okutmuştur. Edirne' deki Sultan Beyazid Medresesi'ndeki müder­
rislik yapiığı müddette Sahih-i Buhdri'nin yaklaşık üçte birini okutmuş 
ve Sahn-ı Seman müderrisliğine geri döndükten sonra burada da Sahih-i 
Buhari'yi kaldığı yerden sonuna kadar okutmaya muvaffak olmuştur.6 

1 .  Hadis Eserleri 
Taşköprizade, eş-Şekdik'inde eser telif ettiği ilim dallarını tefsir, kelam, 

fıkıh usulü ve Arabi ilimler olarak zikretmektedir. Bu ilimlere dair yazdığı 
risalelerin yaklaşık otuz esere ulaştığını ifade etmekte ancak zikrettiği 
ilimler içerisinde hadis ilmine temas etmemektedir. Fakat yazılan eserler 
gözönünde bulundurulduğunda Taşköprizade'nin hadis ilmine dahil 
edilebilecek belli başlı eserlerinin şunlar olduğu görülecektir: 

1 .  Risale Miskiyatü'l-hitdm fi ehddfsi'l-enam adlı eser hadislere dair 
küçük bir risfiledir (Şehid Ali Paşa, 416, 32 vr.) .  

2 .  Ta' likat ala Sahihi'l-Buhdrf ve şerhihi li'l-Kirmanf adlı eseri ise 
Buhari'nin el-Camiu's-sahfh'indeki bazı meselelerin izah edildiği 
küçük bir çalışmadır (Nurosmaniye, 4902, 89 vr.). 

3. Risale fi Zikri men hüveefdalü'l-enbiyaadlı eserinde ise Hz. Peygamber'in 
diğer p·eygamberlere olan üstünlüğü izah edilmektedir (Süleymaniye 
Kütüphanesi, Reisülküttab, 1 199, 61-62 vr.) . 

• • • • • •  

6 Taşköprizade, eş-Şekdik, 556-558. 



_l3_Q O s m a n l ı ' d a  i l i m  v e  F i k i r  D ü n y a s ı  

4. Risaletü'l-garra fi halli hadiseyi'l-ibtida eserinde ise bir işe besmele, 
hamdele ve salvele ile başlamanın faziletiyle ilgili hadislerin şerhi 
konu edinilmiştir (Bağdatlı Vehbi, 2196, 14 vr.). 

5. Letaifü'n-nebi adlı kırk hadis risalesi ise Şerhu Hadis-i Erba'in ya da 
Erbain-i Taşköprizôdeolarak ta manıftur.7 Taşköprizade bu eserinde 
Hz. Peygamberin'in mizah anlayışını ortaya koyan hadisler ışığında 
kırk hadis risalesi derlemiştir.8 

2. Osmanlı Hadis Tarihi Açısından eş-Şekaik'in Önemi 

Osmanlı ulema biyografisini topluca ele almak bakımından bir ilki 
gerçekleştiren Taşköprizade'nin eş-Şekaiku 'n-nu'maniyye'si İslami 
ilimler tarihinin Osmanlı vechesini aydınlatmak bakımından hala vaz­
geçilmez bir kaynak konumundadır. Bu manada gerek tefsir ve hadis 
gerekse fıkıh ve kelam ilimlerinin Osmanlı dönemindeki serencamını 
şahıs ve eser bazında tespit edebilmek bakımından eserin önemi hala 
yadsınamaz. eş-Şekaik'te her padişah dönemi bir tabaka olarak kabul 
edilmiş ve Osman Gazi döneminden başlayan ulemanın teracim bilgisi 
Kanuni Sultan Süleyman'la son bulmuştur. Eserde iki padişah arasındaki 
dönemde ulema on tabakaya ayrılmakta ve toplamda 371 alim ve 150 
şeyhin hal tercemesine yer verilmektedir.9 eş-Şekaik'i kaynak almak sure­
tiyle Osmanlı alimlerinden ne kadarının hadis ilmi tahsil ettiği ve hadis 
alanında eser verdiğine yönelik bir çalışma Hülya Mercimekçi Bayram 
tarafından gerçekleştirilmiştir. 10 Bayram'ın tespitine göre 1336 ile 1566 
tarihleri arasındaki iki yüz yirmi yıllık süreçte 82 muhaddis bulunmakta­
dır. Osmanlı ulemasından hadis ilmi tahsil eden ve bu ilme dair eser telif 
edenlerin "muhaddis" olarak addedilip addedilmeyeceği ayrı bir tartışma 
konusu olmakla birlikte daha detaylı araştırmalara muhtaçtır. 11  

7 Veliyüddin Efendi, 3274, 13 vr. 

8 Taşköprizade'nin yazdığı eserleri ilmi disiplinleri de gözönünde bulunula­
rak yapılan kısa bir tasnif ve değerlendirme için bkz. Kaygısız, lslam llimler 
Tasnifinde Tefsir, 58-67. Letaifü'n-nebfadlı bu kırk hadis risalesinin neşri için 
bkz. Cihan, Taşköprizade Ahmed Efendi'nin "Letaifu'n-Nebi" İsimli Kırk 
Hadisi, 41-75. Sadık Cihan mezkur risalenin mevcut nüshaları hakkında 
kısaca bilgi vermiştir. Detaylı bilgi için bkz. Cihan, "Taşköpriziide Ahmed 
Efendi'nin "Letaifu'n-Nebi" İsimli Kırk Hadisi", 47. 

9 ôzcan, "eş-Şekaiku'n-Nu'maniyye", 485. 

ıo Bayram, Taşköprülüziide'nin eş-Şakaiku'n-Nu'maniye fi Ulemai'd-Devleti'l­
Osmaniyye Adlı Eserinde Adı Geçen Muhaddislerin lncelenmesi. 

1 1  Bedir, "Osmanlı Tarihinin Kuruluş Asrında (1389'a kadar) 1lmiye'ye Dair Bir 
Araştırma: tık Fakihler", 23-39. 
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1. Tabaka Osman Gazi devri (699-726/1336) 7 alim / 3 muhaddis 

2. Tabaka Orhan Gazi devri (726-760/1326-62) 11 alim / 2 muhaddis 

3. Tabaka 1. Murad devri (760-791/1362-89) 7 alim / 1 muhaddis 

4. Tabaka 1 .  Bayezid devri (791-810/1389-1402) 31 al im / 7 muhaddis 

5. Tabaka Çelebi Mehmed devri (810-825/1413-1421) 21 al im / 3 muhaddis 

6. Tabaka i l .  Murad devri (825-855/1421-51) 40 alim / 4 muhaddis 

7. Tabaka i l .  Mehmed devri (855-880/1451-81) 84 al im / 9 muhaddis 

8. Tabaka i l . Bayezid devri (880-917/1481-1512) 100 alim / 11 muhaddis 

!J. Tabaka ı .  Selim devri (917-926/1512-20) 71 alim / 18 muhaddis 

10. Tabaka 1 .  Süleyman devri (926-973/1520-66) 143 alim / 24 muhaddis 

Tablo ı .  eş-Şekaiku'n-nu'maniyye'de zikredilen muhaddisler. 12 

Tabaka 
Müellif 

Eser Sayısı 
Savısı 

1. Tabaka Osman Gazi devri (699-726/1336) - -

2. Tabaka Orhan Gazi devri (726-760/1326-62) - -

3. Tabaka 1. Murad devri (760-791/1362-89) - -

4. Tabaka 1. Bayezid devri (791-810/1389-1402) 5 29 

5. Tabaka Çelebi Mehmed devri (810-825/1413-1421) 2 3 

6. Tabaka i l .  Murad devri (825-855/1421-51) 5 7 

7. Tabaka i l .  Mehmed devri (855-880/1451-81) - -

8. Tabaka i l .  Bayezid devri (880-917/1481-1512) 2 2 

9. Tabaka 1. Selim devri (917-926/1512-20) 7 21 

10. Tabaka 1. Süleyman devri (926-973/1520-66) 5 29 

Tablo 2. eş-Şelcaiku'n-nu'maniyye'de hadis ilmine dair eser veren ulema . 

• • • • • •  

12 Bayram, Taşköprülüziide'nin eş-Şakdiku'n-Nu'mdniye fi Ulemai'd-Devleti'l­
Osmaniyye Adlı Eserinde Adı Geçen Muhaddislerin incelenmesi, 29. 
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Bu kısımda Taşköprizade'nin eş-Şekdik'inden hareketle Osmanlı'daki 
hadis çalışmalarının genel seyrine yönelik bazı değerlendirmeler yapıla­
caktır. Bu vesileyle ilm-i hadis alanında eser ortaya koyan bazı müelliflere 
ve eserlerine atıf yapılacak ve eserlerin Türkiye kütüphanelerindeki mev­
cut yazmalarına işaret edilecektir. 

eş-Şekaik'ta Osmanlı ulemasının on tabakaya ayrılarak padişahların 
dönemlerine göre zikredildiği ifade edilmişti. Bu manada söylenebi­
lecek ilk tespit Osman Gazi ile başlayan ve 1.  Murad ile nihayet bulan 
ilk üç tabakada herhangi bir hadis eserinin yazılmamış olmasıdır. Bu 
durumun muhtemel sebeplerinden birisi Osmanlı'da henüz medrese 
eğitiminin kökleşmemiş ve devlet düzeni içerisinde medrese nizamına 
yer verilmemiş olmasıdır denilebilir. il. Murad döneminden itibaren 
Osmanlı'da medreselerin inşa faaliyeti hızla artmış ve bunlar arasında ise 
darülhadisler önemli bir yer tutmuştur. 

tık üç tabakadan onuncu tabakaya kadar geçen sürede ise medre­
selerde okutulan en mütedavil hadis kitaplarının üzerine bazı şerhlerin 
yazıldığı görülmektedir. Bu eserlerin ilki hadis ilminin zirve eseri sayılan 
ve medreselerde üst seviyede okutulan Buhari'nin el-Cdmiu's-sahih'idir. 
Bu dönemde yazılan belli başlı Buharı şerhleri ise şunlardır. Mecdüddin 
Fıruzabadi'nin (ö. 8 1 7 1 1 41 5) Menhu Fethi'l-biiri bi's-seyhi's-seyli'l­
fesfhi'l-ciiri fi şerhi Sahihi 'l-Buhari'sidir. Eserin mufassal bir Buharı 
şerhi olup ibadetler kısmının dörtte birini yirmi ciltte şerhettiği nakle­
dilmektedir. Molla Gürani'nin (ö. 893/ 1488) el Kevseru'l-cilri ata Riyilzi'l­
Buhdrrsi, 13 Molla Seydi Çelebi'nin (ö. 931 / 1524) Şerhu Cdmii's-Sahfh 
li'l-Buhdri, lbn Kemal Paşa'nın (ö. 940 / 1534) Şerhu Buharf-i Şerifi, 
Molla Şerif el-Abbasi'nin (ö. 963/ 1556) Fethu'l-Bari fi Şerhi'l-Buharrsi 
ve Taşköprizade'nin Ta'likdt ala Sahihi'l-Buhilrf ve şerhihi li'l-Kirmanf14 
adlı şerhleridir. 

Medreselerde Buhdritedrisine başlamadan önce genellikle el-Cdmiu's­
sahfh'e giriş niteliği taşıyan ve en muteber hadis derleme eserlerinden 
olan el-Meşiirikve el-Mesilbfh'in okutulduğu düşünüldüğünde bu dönem­
de yazılan şerhlerin çoğunluğunu da bu eserlerin oluşturduğu görülür. Bu 
şerhlerin belli başlıları ise Fin1zabadi'nin Şeviiriku'l-esriiri'l-iiliyye fi şerhi 
Meşariki'l-envdri'n-nebeviyye'si, lbn Melek'in (ö. 821 / 1418'den sonra) 

• • • • • •  

1 3  Ayasofya, 686, 493 vr.; Demirci, Molla Gürani ve el-Kevseru'l-Cari Adlı Buhari 
Şerhi; Ayaz, Molla Gürani ve el-Kevseru'l-Ciiri ild Riyddi Ehddisi'l-Buhdri. 

14 Nuruosmaniye, 4902, 89 vr.; Veliyüddin Efendi, 3275, 38 vr., Carullah, 2098, 
125 vr. 
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Mebdrikü'l-ezhdr fi Meşariki'l-envar'ı15 ve Envaru'l-bevarık fi tertibi'l­

Meşarık'i, Hiişiye ala Meşarıku'l-envar'ı, Hiişiye ala Mebdriki'l-ezhdr'z ve 

Savdibu'l-ejkar'ıdır. İbn Kemal Paşa'nın Şerhu Meşiiriki'l-envar'ı, Molla 
Şeyhzade'nin (ö. 950/1543) Şerhu Meşariki'l envar min Sıhahi'l-ahbiir'ı, 

Molla Atfıfi'nin (ö. 948/ 1541) Keşfu 'l-Meşarik fi şerhi Meşiiriki'l-envar 

adlı şerhleridir. 16 Mesabfh şerhleri ise Firfızabadi'nin Ulumu 'l-hadfs 

mine'ş-Şerhi ve'l-mesabfh, Kutbuddin İzniki'nin (ö. 821 /  1418) Telfikiitü'l­

Mesabfh. 17 Şeyh Ebu' l-Hayr Muhammed el-Cezeri'nin (ö. 833 / 1429) 
Şerhu'l-Mesabfh'i, Molla Kara Yakub'un Şerhu'l-Mesabfh'i, Yazıcızade 
Mehmet Çelebi'nin (ö. 855/ 1451)  Mesabfhü's-sünne'si ve Musannifek'in 
(ö. 8751 1470) Şerhu Mesabfhi's-sünne18 adlı eserleridir. 

Öte yandan medreslerde okutulan derslerden bir diğeri de hadis usulü­
dür. eş-Şekaik'te yer alan alimlerden bir kısmının hadis usulüne dair eser 
yazmasının yine medresedeki müfredatla alakalı olma durumu kuvvetle 
muhtemeldir. Bu minvalde yazılan hadis usulü eserleri Firfızabadi'nin 
Istılahatü eshabi 'l-hadfs ve Urcuze fi m ustalahi'l-hadfs'i ,  Ebü'l-Hayr 
Muhammed el-Cezeri'nin Mukaddimetü ilmi'l-hadis (Muhtasar fi ilmi'l­

Hadis'i)19 Muhyiddin el-Kafıyeci'nin (ö. 879 / 1474) Muhtasar fi ilmi'l­

eser'i,20 İbn Kemal Paşa'nın Kavaidu'l-ehddisi'n-nebeviyye'si ve Arab 
İmam adıyla anılan İbrahim el-Halebi'nin (ö. 95611549) Hiişiye ala Şerhi 

Nuhbeti'l-fiker adlı eserleri bunlardandır. 

Hadis usulü kaynaklarında "er-Rıhle fi talebi'l-hadis" başlığı altında 
ele alınan ve muhaddislerin hadis öğrenimi için yaptığı yolculuklara 
temas eden rıhle olgusu hadis eserlerinin tedvininden sonra mahiyet 
değiştimiş ve zamanla bu yolculuklar ulemanın ve hassaten muhaddisle­
rin kendisini yetiştirmesi için bir nevi zorunluluk arzeder hale gelmiştir. 
Bu durum genellikle ulema tabakatına münhasır kaynaklara da sirayet 
etmiş ve alimlerin ilim tahsili için yaptıkları yolculuklar, yetiştikleri ilmi 
ve fikri birikim ve kültürel havzanın görünür kılınması için gidip yerleştik­
leri beldeler daima vurgulanan bir husus olmuştur. Alimlerin kendilerini 

• • • • • •  

1 5  Trabzon lI Halk Kütüphanesi, 272, 453 vr. 
16 Fatih, 994, 252 vr. 
17 Ayasofya, 476, 206 vr. 
18 Fatih, 966, 171 vr. 

19 "Ayasofya, 447, 124 vr. lbnü'l-Cezeri'nin hadis ilmindeki yeri için bkz. Savan, 
lbnü'l-Cezeri'nin Hadis ilmindeki Yeri. 

20 Reisülküttab, 1 188, 32-64 vr. 
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yetiştirdiği beldelerin bilinmesi hem Osmanlı'daki İslami ilimlerin özel­

likle de hadis ilminin tarihi için birçok ipucu sunmaktadır. Bu minvalde 

üçüncü tabaka ile onuncu tabaka arasında yer alan ve Osmanlı'da hadis 

ilmine dair eser yazan alimlerin yaptıkları yolculuklar eş-Şekdik merkez 
alınarak tespit edildiğinde bu beldeler ve kaç kişinin ilim tahsili için bu 
beldede ikamet ettiği görülebilir. Edirne (22) yirmi iki, Bursa (20) yirmi, 
İstanbul (18) on sekiz, Mısır (1 1) on bir, Amasya (10) on, Kahire (7) yedi, 
Şam (7) yedi, Halep (4) dört, Mekke (4) dört, Tebriz (4) dört, Acem (4) 
dört, Şiraz (2) iki, Şehrezor (3) üç, Osküp (3) üç, İznik (3) üç, Bağdat 
(2) iki, Bağdat, Diyarbekir (2) iki, Kudüs (2) iki, Konya (2) iki, Herat (2) 
iki, Tatar, Maveraünnehir, İzmir, Balıkesir, Denizli, Tire, Kastamonu, 
Karaman, Kayseri, Kütahya, Ankara, Trabzon, Hasankeyf, Saraybosna, 
Filibe, Selanik, Sofya, Çorlu, Trablusgarp gibi şehirlere dikkat edildiğine 
Osmanlı ulemasının ilmi muhitlerin teşekkülünde medreseleri de aktif 
bir şekilde kullanmak suretiyle gerek şehirler gerekse medreseler arasında 
organik bir bağ kurduğu söylenebilir. Zira ilmi yolculuk bakımından önde 
gelen ilk üç şehre bakıldığında Edirne'nin Darülhadis vesilesiyle öne çık­
ması, Bursa ve İstanbul medreselerinin sayıca artışı bu irtibatın kuwetini 
düşündürecek niteliktedir.2ı 

Taşköprizade'nin eş-Şekaik'inde hadis ilmi açısından dikkati çeken 
bir diğer husus İbn Hacer el-Askalani'ye yapılan atıflardır. Zira İbn Hacer 
hadis ilmindeki vukufıyetini hafız ünvanıyla taçlandırmış ve Fethü'l-biiri 
şerhiyle Buhari'nin el-Camiu's-sahih'ine yaptığı çalışma asırlarca hüsn-i 
kabul görmüştür. Onun hadis ilmindeki yetkinliği Osmanlı alimlerince de 
kabul edilmiş ve ilmi silsile ve icazetlerde kendisine yer verilmiştir. Bunu 
Taşköprizade'nin eş-Şekdik'inde de görmek mümkündür. Yazının baş 
tarafında belirtildiği üzere Taşköprizade'nin tefsir ve hadis ilimlerini oku­
tabileceğine dair icazeti babasının kanalıyla Muhyiddin Seydi Çelebi'ye 
ondan da Fenarizade Hasan Çelebi silsilesiyle İbn Hacer'e uzanmak­
tadır.22 Bu noktada zikredilebilecek diğer isimler ise hadis ilminde İbn 

Hacer' den icazet alan Molla Gürani23 ve İbn Hacer'in en gözde talebele­
rinden olan Sehavi'den istifade eden Hakim Şirvani (ö. 890/ 1485) 'dir.24 

21 Osmanlı alimlerinin ilmi seyahatlerini gösteren bir makale için bkz. Ökten, 
"Scholars and Mobility." 

22 Hasan Çelebi, İbn Hacer el-Askalani'nin öğrencisi olan bir filimden tefsir ve 
Sahih-i Buhii.ri'yi okuyup icazet aldı. Taşköprizade, eş-Şekaik, 556. Akpınar, 
"Hasan Çelebi, Fenari", :-n3-315. 

23 Taşköprizade, eş-Şekdik, 84. 
24 Taşköprizii.de, eş-Şekaik, 221. 
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3. Taşköprizade'de Hadis İlimleri ve Literatürü 

Taşköprizade Miftahu's-sa'ade adlı ilimler tarihi ve tasnifi adlı ese­

rinde hadis ilimlerini rivayetü'l-hadis ve dirayetü'l-hadis olmak üzere 

iki ana başlıkta ele almışnr. Bu ikili tasnif lbnü'l-Ekfani (ö. 749/ 1348) ile 

başlamış ve Taşköprizade, Katib Çelebi (ö. 1067 1 1 657) ve Saçaklızade (ö. 

1 145/ 1 732) tarafından da hüsn-i kabul görmüştür.25 Taşköprizade tara­
fından iki ana başlıkta ele alınan hadis ilimlerinden rivayetü'l-hadis ilmi 

on alt başlıkta, dirayetü'l-hadis ilmi ise altı alt başlıkta ele alınmıştır. Bu 

ana başlıklardan ilkini ve alt başlıklarını Taşköprizade'den (ö. 968/ 1561) 
yaklaşık yetmiş yıl önce idam edilerek öldürülen Molla Lütfı'nin (ö. 

900/ 1 495) Risale fı'l- ulümi'ş-şeriyye ve'l-Arabiyye'sinde metnü'l�hadis 

ilmine dair üst başlığın altında, Taşköprizade'nin Miftdhu's-sa'iide adlı 

eserinde kaydettiği şekilde ve rivayetü'l-hadis ilminin altındaki ilimlerle 

neredeyse birebir uyumlu bir şekilde görmek mümkündür.26 Ancak Molla 

Lütfi, eserinde ilimleri zikretmekle yetinmiş ve Taşköprizade'ye göre 
farklı bir tertip sırası gözetmiştir. Taşköprizade, Molla Lütfi'ye ek olarak 

ilgili ilim ve alt dallarına dair eser isimlerini kaydetmek suretiyle selefi­

nin eserini daha mufassal hale getirmiş ve adeta onun zikrettiği ilimleri 

bibliyografik açıdan genişletmiştir.27 Fakat Taşköprizade'nin ilgili ilimlere 

dair eserleri kaydederken farklı tavırlar sergilediği de müşahede edilmek­

tedir. Zira kimi yerde rivayetü'l-hadis ilminin alt şubesi "nasihü'l-hadis 

ve mensuhuhu" ilmine dair güvenilir kişilerden müdewen bazı kitaplar 

işittim ancak beldemizde meşhur değildir diyerek herhangi bir kitap ismi 
zikretmezken,28 "rumuzu akvali'n-nebi" ilmine dair kitapların ismini 

halihazırda hatırlamadığını beyan etmekte,29 "telfikü'l-ehadis" ilmine 

dair kitapların ise talebede az bulunabileceğini ancak isteyenlerin bu 
eserlere ulaşabileceğini ifade etmekte,30 "ahvalu ruvati'l-ehadis" ilmine 

ait kitapların bir kısmının ise daha önce zikredildiği ve hatırlanabileceği,3ı 

• • • • • •  

25 Görmez, Hadis ilmi ve lsldmf ilimler, 199. 

26 Molla Lütfi, Risale ji'l-ulumi'ş-şer'iyye 1Je'l-Arabiyye, 52-53. Molla Lütfi'nin 
ilimler tasnifi eserine dair görüşler için bkz. Fazlıoğlu, Dil Bilimlerinin Sınıf­
landırılması; Arslan, Molla Lutfi'nin ilimlerin Tertibine dair er-Risale Fi'l­
Ulumi'ş-Şer'iyye ve'l-Arabiyye adlı Eseri. 

27 Fazlıoğlu, Dil Bilimlerinin Sınıflandırılması, 83-84. 
28 Taşköprizade, Miftahu's-sa'ade, II, 342. 
29 Taşköprizade, Miftahu 's-sa'ade, II, 343. 
30 Taşköprizade, Miftahu's-sa'dde, il, 344. 
31 Taşköprizade, Miftahu's-sa'dde, il, 344. 
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"esbfibu vurudi'l-ehadis" ilmine dair kitapları ise işittiğini lakin görmedi­

ğini söyleyerek herhangi bir kitap ismi zikretmemektedir.32 

Taşköprizade Miftahu's-sa'ô.de'nin mukaddimesinde itikadi ilimleri 

dörde ayırmaktadır. Bunların ilk ikisini nakle müteallik ve nakillerin anla­

şılmasına müteallik olarak zikrettikten sonra rivayeti'l-hadis ilmini kıraat 

ilimleriyle beraber ilk gruba dahil etmekte, dirayetü'l-hadis ilmini ise 

Kur'an tefsiri ilmiyle birlikte nakillerin anlaşılmasına yönelik bir ilim ola­

rak ikinci gruba dahil etmektedir.33 Taşköprizade, rivayetü'l-hadis ilmini 

tanımlarken hadislerin ittisal bakımından Resfilullah'a olan aidiyetini, 

ravilerin adalet ve zabt durumlarını, senedin ittisal ve inkıtaının incelen­

diğine temas etmekte ardından bu ilmin mevzuunu Resfilullah'ın sözle­

rinin sıhhat ve zayıflık açısından incelenmesi olarak tarif etmektedir. Bu 

ilimde yazılan eserlerin sayılamayacak kadar çok olduğunu vurgulayan 

Taşköprizade, ilk olarak lbnü's-Salah'ın (ö. 643/1245) Ulumu'l-hadisine 

değinmekte ve ardından hayatına dair bilgiler vermektedir.34 Daha sonra 

Nevevi'nin (ö. 676/ 1277) en meşhur eserleri el-lrşad, Riyiizu's-salihin, 
el-Ezkdr, Müslim şerhi el-Minhac'ına ve hayatına yer vermekte son olarak 

da bu ilimde en çok telifi olanın lbn Hacer el-Askalani olduğuna değine­

rek bu kısmı tamamlamaktadır.35 Taşköprizade'ye göre dirayetü'l-hadis 

ilmi hadisin lafızlarından hareketle mananın mefhumunu ve muradını 

araştırmak, bunu yaparken de Arap dilinin kurallarına ve şeriatın esasla­

rına riayet ederek hadislerin Hz. Peygamber'in ahvaline mutabık olma­

sını sağlamaktır. Bu ilmin mevzuu ise Hz. Peygamber'in hadislerinin 

murad, mefhum ve mana bakımından delaletidir. Gayesi, nebevi adab 

ile bezenmek ve kerih görülen kötü huylardan sakınmaktır. Faydası ise 

düşünenler için açıktır. Bu ilmin temel ilkeleri (mebddi) ise Arabi ilimlerin 

tamamına, Hz. Peygamber'e taalluk eden bütün kıssa ve haberlere, Kitab 

ve Sünnet'e, fıkıh ve diğer ilimlere vakıf olmaktır.36 

Dirayetü'l-hadis ilmine dair gerekli tanımları yapan Taşköprizade 
daha sonra kendi döneminde cari olan hadis ilmine dair yanlış görüşleri 

eleştirmektedir. Buna göre o dönemde Sagani'nin Meşdriku'l-envdrı ve 

el-Beğavi'nin Mesdbfh'ini okumak muhaddis olmak için yeterli görülmek­

tedir. lbnü'l-Esir'in Cdmiu'l-usül'ü ile iştigal edenlerin, lbnü's-Salah'ın 

• • • • • •  

32 Taşköprizade, Miftiihu's-sa'dde, il, 342. 
33 Taşköprizade, Miftiihu's-sa'dde, il, 5. 
34 Taşköprizade, Miftiihu's-sa'dde, il, 52. 
35 Taşköprizade, Miftiihu's-sa'dde, il, 53. 
36 Taşköprizade, Miftiihu's-sa'dde, il, 1 13. 
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Mukaddime'sini, Nevevi'nin et-Takrib ve't-Teysir'ini ezberleyenlerin 
kendisini asrın Buhari'si olarak telakki ettiğini söyleyen Taşköprizade bu 
durumun ancak hadis ilmindeki cehaletten kaynaklanacağını belirtmek­
tedir. Bu bilgilerle muhaddislik rütbesine erişmenin mümkün olmadığını 
ancak isnad, ilel, ravi isimleri, ali ve nazil isnad ile bir çok hadis metni 
ezberlemek, Kütüb-i sitteve Ahmed b. Hanbel'in (ö. 241 /855) Müsned'ini 
dinlemek, Beyhaki'nin (ö. 458/ 1066) Sünen'ini, Taberani'nin (ö. 360/971)  
Mu'cem'i ve bunlara bin cüzlük hadis eseri eklemekle muhaddisliğin en 
alt derecesine ulaşılacağını ifade etmektedir. Tabakat kitaplarının, hadis 
ravilerinin ilel, vefayat ve isnad durumlarının bilinmesiyle muhaddislik 
rütbesinin ilk derecesine nail olunacağı da Tacüddin es-Sübki'den (ö. 
771 I 1370) nakille aktarılmaktadır.37 

Taşköprizade, dönemindeki hadis ilimlerine dair cehaleti ızhar ettik­
ten sonra adeta hadis ilimleriyle meşgul olmak ve muhaddislik mertebesi­
ne erişmek isteyenler için bir liste hazırlamakta ve bu listeyi Allah'ın kita­
bından sonra en sahih kitap olarak nitelendirdiği Buhari'nin el-Ciimiu's­

sahih'i ile başlatmaktadır. Osmanlı uleması için hadis ilminin en muteber 
kitaplarını özetleyen Taşköprizade'nin bu listesi kitap kültürü ve hadis 
bibliyografyası açısından önem arzetmektedir. Taşköprizade listenin 
devamında Müslim'in el-Ciimiu's-sahih'ini, Malik' in el-Muvatta'ını, Ebu 
Davfid, Tirmizi, Nesil.i, İbn Mace ve Darekutni'nin Sünen'lerini, Ahmed 
b. Hanbel'in Müsned'ini, İbn Ebi Şeybe'nin (ö. 235/849) Musannefini, 

Bezzar'ın (ö. 292/905) Müsned'ini, sahih eserleri cemeden Rezin b. 
Muaviye'nin (ö. 535/ 1 140) Tecrid'ini ve Humeydi'nin (ö. 488/ 1 095) 
el-Cem' beyne's-sahihayi'l-Buhiiri ve Müslim'ini, Berkani'nin (ö. 425/ 1034) 
el-Müsned'ini (Camiu'l-Berkiini), Muhammed b. Ubeyd ed-Dımaşki'nin 
Camiu 'd-Dımaşkf'sini, Beyhaki'nin Sünenü 'l-kübra'sını, Ebu Yil.la 
el-M evsıli, Darimi, Bezzar'ın Müsned'lerini, Hattabi'nin Meiilimu's­

sünen, f'lamu'l-hadis ve Garibu'l-hadis adlı eserlerini, Taberani'nin 
üç Mu'cem'ini, Kirmani, Ayni ve İbn Hacer'in Buhari şerhlerini, İbn 
Melek'in Meşarik şerhini ve Nurbeşti'nin Mesabih şerhini sıralamaktadır. 
Hadis derleme eserlerinden Sagani'nin Meşdrıku 'l-envarmı, Begavi'nin 

Mesdbihu's-sünne ve Şerhu's-sünne'sini, lbnü'l-Esir'in Cdmiu'l-usul, 

Mendkıbu'l-ahyiir ve en-Nihiiye'sini ve bütün bu eserlere ilave olarak da 
yaklaşık bin cüzlük hadis risalesinin tetkik edilmesinin muhaddis olma­
nın koşulu olduğunu belirten Taşköprizade son olarak da Kadı İyaz'ın 

•••••• 

37 Taşköprizade, Miftahu's-sa'dde, ıı, 1 14. 



__13_8_ O s m a n l ı ' d a i l i m  v e  F i k i r  D ü n y a s ı  

eş-Şifd'sını kaydetmektedir. Hfilcim en-NisabO.ri, Ebu Nuaym el-Isbahani, 
Ebu Amr b. Abdülberr en-Nahvi, Hatib el-Bağdadi, İbn Huzeyme, İbn 
Hibban, Ebu Avane, Ebu'l-Ferec el-Cevzi gibi alimlerin ise eserlerine atıf 
yapmamakta ve yalnızca isimleriye iktifa etmektedir.38 

Taşköprizade'nin Kütüb-i sitte müelliflerini ve onların teracimini 
aktarmadan önceki kanaati, onun hadis ilimleriyle olan irtibatına dair 
bazı bilgiler sunmaktadır. O bu vesileyle onların izini takip etmek iste­
diğini, onları hatırlayarak şeref bulacağını ve bereketlerinden istifade 
edeceğini söyleyerek sözlerine başlamakta Sadruşşeria'nın (ö. 747 / 1346) 
Tadflu'l-ulüm kitabına atıf yaparak hadis imamlarının önde gelen hocala­
rının uzun ömürlü olmakla şöhret bulduklarına temas etmektedir. Şeriatı 
hafife alan felsefecilerin ise kısa ömürlü olduklarını belirtmektedir. Uzun 
ömrün ise din, ilim ve amel birlikteliği, hayır, bereket ve İslamiyet üzere 
yaşlanmakla mümkün olduğunu söylemekte ve bu kanaatini de Sübki'nin 
Tabakdtu'l-kübrd'sından naklen İbn Salah'ın hadis ilmiyle meşgul olan­
ların uzun ömürlü olduklarına dair sözüyle ifade etmektedir.39 

Miftdhu's-sa'dde müellifi "rivayetü'l-hadis" ilmini on fer' /kısımda ince­
lemektedir. O rivayet ilimlerinden ilkini "şerhu'l-hadis" ile başlatmakta 
ve bu ilmin tanımını ResO.lullah'ın muradını, O'nun (sav) hadislerinin 
Arap dili kurallarına ve şeriatın asıllarına riayet etmek suretiyle araştırıl­
ması olduğunu söylemiştir. Bu ilme dair sayısız eser bulunduğunu ancak 
o Buhari şarihlerinden Kirmani (ö. 786/ 1384), Birmavi (ö. 831 1 1428) 

İbnü'l-Mülakkın (ö. 804/ 1401) ,  Ayni (ö. 855/ 1451),  İbn Hacer, Süyüti (ö. 
9 1 1 / 1505) ve Molla Gürani (ö. 893 / 1488) 'nin şerhlerine atıf yapmakla 
yetinmektedir. Müslim şarihlerinden ise Nevevi (ö. 676/ 1277) ve Süyüti'ye 
değinmekte ardından derleme hadis eserlerinin Osmanlı medreselerinde 
en çok okunan iki eseri Ferra el-Begavi'nin Mesiibihu's-sünne'sine ve 
Radıyyüddin es-Sagani 'nin Meşariku'l-envdrı'na yapılan şerhlerle bu 
ilmi sonlandırmaktadır. Taşköprizade'nin zikrettigi Mesiibfh şarihleri 
Muzaffer el-Halhali (ö. 745/1344) , Hüseyin et-Türbüşti (600/1203) , Hasen 
ez-Zeydani (727/1326) ve Zeynü'l-arab 'tır. Meşarik şarihleri ise tbn Melek, 
Firüzabadi ve Baberti'den (ö. 786/ 1384) oluşmaktadır.40 

"Esbabu vurudi'l-ehadis" ilmini ikinci sırada zikreden Taşköprizade 
bu ilmin mevzuunun isminden açıkça anlaşıldığını ve faydasının ise 

. . . . . .  
38 Taşköprizade, Miftdhu's-sa'dde, II, 1 13-131 .  

39 Taşköprizade, Miftdhu's-sa'dde, I I ,  1 15. 

40 Taşköprizade, Miftdhu's-sa'dde, II, 34 1 .  
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izahtan vareste olduğunu söylemektedir. "Nasihu'l-hadis ve mensOhuhu" 

ilminin mevzuunun da zahir olduğunu söyleyen müellif, bu ilmin fayda­

sının şeriatın asıllarını bilme ve şeriatın hükümlerinden bir çoğunun bu 

ilimle irtibatlı olduğunu ifade etmektedir. "Te'vilü akvfili'n-nebi" ilminin 

mevzuunun malum, faydasının da açık olduğunu belirten Taşköprizade, 

bu ilme dair iki müellifin eserine işaret etmektedir. Bunlardan ilki Molla 

Fenari'nin (ö. 834 / 1 43 1) hadislerin şerhini şeriata muvafık bir şekilde 

yaptığı ancak Taşköprizade'nin elindeki bu eseri kaybettiğini bildirdiği 

kitabı, diğeri ise Sadreddin Konevi'nin (ö. 673/1274) Şerhu erbaine hadis 
adlı şeriatın zahirine zıt gibi görünen ancak müellife göre zıt olmayan 

bazı hadisleri açıkladığı kitabıdır.4ı Bir diğer ilim ise "Rumuzu akvali'n­

nebi"dir. Taşköprizade'ye göre bu ilmin mevzuu zahir faydası da göz 

alıcıdır. Müellif daha sonra "Garfübu lügati'l-hadis" ilmine temas etmekte 

ve bu ilmin mevzuunun kıymetli, fayda ve amacının da latif olduğunu 

belirttikten sonra Zemahşeri'nin (ö. 538 / 1 144) el-Faik fi garibi'l-hadis 
ve İbnü'l-Esir'in (ö. 606/ 1210) en-Nihaye fi garibi'l-hadis ve'l-eser adlı 

kitaplarına atıf yapmaktadır. "Defu metiiini'l-hadis" ilminin muvahhid 

müslümanlardan akıl sahipleri için hem mevzuunun hem de faydasının 

apaçık olduğunu ifade eden müellif tarafından Karmatiler'in hadis ilmine 

dair menfi iddia ve yalanlarının bu ilim vesilesiyle muhafaza edildiği vur­

gulanmaktadır. Taşköprizade "Telfikü'l-ehiidis" ilmini hadisler arasında 

görülen zahiri çelişkilerin ortadan kaldırılmasını sağlayan ilim olarak 

tanımlamaktadır. Müellifin bahsettiği bu ilim aslında hadis usulü kay­

naklarında "muhtelifu'l-hadis" ilmi olarak kaydedilmektedir.42 "Ahvfilu 

ruvati'l-ehadis" ilminin ise ravilerin vefat tarihi, kabile, vatan, cerh, tadil 

ve bilinmesi gereken hallerinin araştırılmasına yönelik olduğunu ifade 

eden Taşköprizade, aslında bu ilmin bir yönüyle tarih bir diğer yönüy­

le de hadis ilminin bir alt dalı olduğunu belirtmektedir. Son olarak da 

"Tıbbu'n-nebi" ilmine temas eden müellif, bu ilmi Hz. Peygamber'den 

sadır olan hadislerin hastalıkların tedavisinde kullanılmasını araştıran 

bir ilim olarak görmekte ve bu ilme dair iki müellifin eserine atıf yap­

maktadır. Bu müelliflerden ilki lbn Turmiin43 ve (ö. 620/1223) diğeri de 

el-Müstağfıri'dir (ö. 432 / 1041). 

Taşköprizade hadis ilminin ikinci ana başlığı olan "dirayetü'l-hadis" 

ilmini ise altı alt başlıkta incelemektedir. Her alt başlığı bir ilim olarak 

• • • • • •  

4 1  Taşköprizade, Miftahu's-sa'iide, il, 342. 
42 tbn Salatı, Ulümu'l-hadis, 284-286. 
43 Refik el-Acem bu ismin İbn Turfan değil de İbn Turman olabileceğini ifade et­

miştir. Mevsuatu mustalahati Miftdhu's-sa'iide, 523. 
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tavsif eden müellif, bu alt başlıklardan birincisi olan "ilmü'l-mevaiz"i 

insanların tamamının tabiatlarına uygun bir dilde nehyedilen hususlar­

dan engellenmesi ve emredildiği hususlara zorlanmasını sağlayan ilim 

olarak tanımlamıştır. Bu ilmin mebadii razı olunan ümmetlerin amel­

lerini, ilmiyle amel eden alimlerin, zahidlerin, meşayihin ve salihlerin 

güzel ahlakını, kötü insanların çirkin fiil ve ahlaklarını anlatan hikayeler 

olduğunu söylemiştir. Bütün bu kıssaların amacının ise din ve dünya 
saadetini sağlamak olduğunu bildiren Taşköprizade, Resfilullah'tan nak­

ledilen hadislerin bu ilmin mebadiinin bir unsuru olduğu dolayısıyla da 

hadis ilminin bir türü olduğunu vurgulayarak bu ilmin en gözde eserle­
rinin Gazzali'nin eserleri özellikle de el-lhya'sı olduğunu söylemiştir.44 

Taşköprizade'nin dirayetü'l-hadise dair zikrettiği ikinci ilim "ed'iye ve'l­

evrad" yani etkili duaların ve meşhur zikirlerin tesbit ve tashihi, özellikle­

rinin açıklanması, sayısının bilinmesi, okunma vakitlerinin tayinini araş­

tırmaktır. Bu ilimden maksat dini ve dünyevi faydaların sağlanması için 
bu duaların kaydedildiği şekilde bilinmesidir. Bu ilim hadis ilimlerine dair 
kitaplardan öğrenilir. Bu konudaki en muteber kitaplar ise Nevevi'nin 
(ö. 676/ 1277) Kitabu 'l-ezkdr'ı, Muammed b. Muhammed el-Cezeri'nin 
(ö. 833 / 1429) el-Hısnu'l-hasin'i ve Abdurrahman el-Bistami'nin (ö. 
858/ 1454) el-Ed'iyetü'l-müntehabe ve'l-edviyetü'l-mücerrebe45 adlı eser­
leridir.46 Üçüncü ilim ise "asar"dır. Bu ilimle rasih ulemanın, ashabın, 
tabiinin, selef-i salihinin din ve dünya işlerindeki söz, fiil ve hayatlarının 
araştırılması amaçlanır. Bu ilmin mebadii ise güvenilir kişilerden işitilen 
işlerdir. Amaç ise yukarıda zikredilen zümreye uyulması için zikredilen 
şeylerin bilinmesidir. Bu ilim "mevi'ze" ilmine şiddetle ihtiyaç duyar. Zira 
Taşköprizade'ye göre bu iki ilim birbirini tamamlamaktadır ve müellif 
bu ilme dair iki kitaba atıf yapmıştır. ilk eser Abdüsselam b. Muhammed 
el-Harizmi'nin Siyerü's-sahabe ve'z-zühhad'ı diğeri ise imam el-Yafü'nin 
Ravdu'r-reyydhin fi hikdydti's-sdlihin adlı eseridir. Üçüncü sırada yer alan 

"ez-zühd ve'l-vera" ilmi ise dünya hayatında şüpheli şeylere kapılmak 
korkusuyla helallerden bir çoğunun terkedilmesi ve harama bulaşmamak 
için tetkikte bulunulmasıdır. Zühd haram işlemek korkusuyla şüpheli 
şeylerin terki, vera ise helalin terkedilmesidir. Müellif bu konuda da 
Gazzfili'nin kitaplarının yeterli olduğunu belirtmekte ve el-lhyd'ya atıf 
yapmaktadır. Bu ilim hadis ilminin sonucu ve meyvesidir ve bir yönüyle 
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44 Taşköprizade, Miftdhu's-sa'ô.de, il, 551 .  

45  Ayasofya, 377. 
46 Taşköprizade, Miftdhu's-sa'ô.de, il, 551-552. 
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de keşfi ilimlerle alakalıdır.47 Beşinci ilim ise "salatü'l-hacati'l-varide 
fı'l-ehadis"'tir. Kuşluk, teheccüd, tesbih namazı gibi nafile namazlar bu 

ilmin konusunu oluşturur. Bu konuda Fahreddin er-RO.mi (ö. 864/ 1460) 
De'avatu 'l-leyli ve'n-nehdradlı bir kitap tedvin etmiştir.48 Dirayetü'l-hadis 

ilminin sonuncusu "Megazi" ilmidir. Bu ilim bir yönüyle de tarih ilminin 

bir şubesidir. Ancak bu ilmin sübutu hadis ve eserlerle gerçekleştiğinden 

Taşköprizade tarafından hadis ilminin bir alt dalı olarak değerlendiril­

miştir. Müellif, bu konuda en meşhur meğazi kitapları olan İbn Hişam'ın 

(ö. 218/833) es-Sfretü'n-nebeviyye ve İbn İshak'ın (ö. 15 1 /768) Megdzf 

kitaplarına atıf yapmıştır. 

Taşköprizade, hadis ilmine dair tespit ve tahlillerini yaparken bu 

ilimle meşgul olanların dikkat etmesi gereken bazı hususlara değinmiş ve 

görüşlerini gerek rivayetü'l-hadis gerekse dirayetü'l-hadis ilimlerini izah 

ederken ortaya koymuştur. Bunlar arasında en çok dikkat çekenler hadis 

imamlarının isimlerinin ve kitaplarının bilinmesidir ki kendi dönemin­

deki alimlerin bu isimleri genel olarak bilmemesinin önemli bir eksiklik 
olduğuna temas etmektedir. Ayrıca hadis tarihinin en önemli evresinin 

hadis alimlerinin yaşadığı altın çağ olduğu ve zamanla hadis ilminin 
noksanlaştığı ancak ilimlerin gelişmeye açık olduğu fikrini de hadis-i 
şerifte ifade edildiği üzere "lslam'ın garip başladığı ve başladığı hfile geri 

döneceği"49 rivayetine dayandırmakta ve hadis ilminin amacının Buhfui 

ve Müslim ile nihayete erdiği ve günümüze kadarki süreçte de irtifa 

kaybettiğini vurgulamıştır. tlmi noktadaki bu düşüşün giderek artacağı 

ve bunun sebebinin de insanların hadis ilmiyle olan meşguliyetinin azlı­

ğından kaynaklanacağını ifade eden Taşköprizade'nin ilim tasavvurunun 

devri bir ilim anlayışına istinad ettiği söylenebilir.50 

Sonuç olarak Taşköprizade tarafından zikredilen bu ilimlerin ne 
derecede hadis ilminin bir alt şubesi olarak değerlendirilip değerlendi­
rilemeyeceği mezkur ilimlere dair zikredilen kaynakların tetkiki ve bu 

kaynaklar üzerinden bir ilim oluşturulup oluşturamayacağına ilişkin 

ilmi mesainin neticesinde ortaya çıkacak bir durumdur. Ayrıca müellifin 
zikrettiği birçok risalenin hfilen yazma kütüphanelerde mahfuz oluşu ve 

ilim fileminin istifadesine sunulamaması da bu tür tetkiklerin ve hadis 

. . . . . .  
47 Taşköprizade, Miftahu's-sa'dde, ıı, 553. 
48 Carullah, 515. 
49 lbn Mace, "Fiten", 15. 
50 Taşköprizade, Miftahu's-sa'dde, ıı, 131.  
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tarihinin Osmanlı ilim geleneğindeki yerine ilişkin tespit ve yorum yapıl­

masının önünde bir mani oluşturmaktadır. 

111. Letaifü'n-nehi me'a a.Jbahibi adlı Kırk Had.is 
Risalesinin Tahlili 

Taşköprizade, Hz. Peygamber'in (a.s.) nebevi ahlakını tavsif ederken 

onun konuşma üslubundan ve gülmesinden bahsetmekte, insanla­

rın hatta ashabının içinde en çok tebessüm eden ve gülen kişinin Hz. 

Peygamber olduğunu ifade etmektedir. Onun (s.a.v.) güldüğü esnada 

bazen azı dişlerinin göründüğünü ve sahabenin ResOl-i Ekreme iktida 

etmek ve saygı göstermek için tebessüm ettiğini, insanların en çok tebes­

süm eden ve en yumuşak huylu olanının ResOlullah olduğunu ifade eden 

Taşköprizade, Kur'an'ın nazil olduğu ve vahiy geldiği esnada, kıyamet 
gününden bahsedildiği zamanlarda veya ciddi bir mesele hakkında hutbe 
irad ettiğinde O'nun tebessümünün yerini farklı bir duygunun aldığını 
ifade ederek Hz. Peygamber'in ruh halini resmetmeye çalışmıştır.5ı 

Taşköprizade'nin Hz. Peygamber'in mizah anlayışını ortaya koymak 

için derlediği kırk hadis risalesini iki yazma nüshadan hareketle neşreden 

Sadık Cihan müellifin beyanını esas alarak eserin Begavi'nin Şerhu's­
sünne adlı eserinden istifade edilerek hazırlandığını ifade etmiştir.52 

Hadis kaynaklarını tetkik etmek suretiyle yazılan bu risalenin yazılma 

gerekçesi Taşköprizade'nin şakacı bir mizaca sahip oluşudur.53 Müellif 
yazmış olduğu bu risalede Hz. Peygamber'in mizahına ilişkin kırk kadar 
rivayeti derlemiştir. Ahlak-ı Adudiyye Şerhi'nde de şakayla ilgili Hz. 
Peygamber' den (s.a.v.) sadır olan şeyleri araştırdığını, bu konudaki riva­

yetlerin sayısının kırka ulaştığını ve bu hadisleri bir risale halinde yazdığı­

nı belirtmiş ve iyice araştırmasına rağmen daha fazla hadis bulamadığını 
kaydetmiştir. 54 

Taşköprizade'nin takip ettiği yöntem Begavi'nin mezkur eserindeki 
usulle neredeyse birebir uyum sağlamaktadır. Zira Begavi, Şerhu's-

. . . . . .  
5 1  Refik el-Acem, Mevsuat, 91 .  
52 Taşköprizade, Letdifü'n-Neb� 27. Cihan, Taşköprizade Ahmed Efendi'nin 

"Letaifu'n-Nebi" isimli Kırk Hadisi. Eserin nüshalarına ilişkin bilgi için bkz. Ci­
han, 47-48; Karahan, lslam Türk Edebiyatında Kırk Hadis, 39. Eserin neşrinde 
kullanılmayan üçüncü bir nüsha için bkz. Veliyüddin Efendi, 3274. 

53 Yıldırım, Osmanlı'da Kırk Hadis Çalışmaları, 62. 
54 Taşköprizade, Ahliik-ı Adudiyye Şerhi, 134-135. 
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sünne'sinde tanınmış muhaddislerin eserlerinden seçtiği hadisleri konu­
lanna göre sıralamış, az kullanılan kelimeleri açıklamış, alimlerin ihtilaf 
ettiği fıkhi problemleri ve hadisten elde edilen hükümleri belirterek şer­
hetme yolunu seçmiştir.55 

Taşköprizade'nin Letaifü'n-nebi adlı bu risalesi kısa bir mukaddime 
ile başlamış ve mizaha ilişkin hadisler tek tek zikredilmiştir. Her rivayetin 
altına hadisin daha iyi anlaşılması için gerekli açıklamalar yapılmış ve 
eserin sonunda yer alan mizah risalesi ile de mizahın iyi ve kötü yönleri 
izah edilmiştir.56 Katip Çelebi de bu eseri kırk hadis risaleleri içerisinde 
zikretmiş ve ResOlullah'tan sadır olan mizah ve şakalaşma örneklerinin 
yer aldığı bir eser olarak tanıtmıştır.57 

Taşköprizade'nin bu risalesinin kaynakları incelendiğinde Cihan'ın 
belirttiğinin aksine yalnızca Şerhu's-sünne'nin kaynak olarak kullanılma­
dığı anlaşılmaktadır. Risalede zikredilen belli başlı kaynaklar kullanım sık­
lığına göre zikredilecek olursa Buhari'nin (ö. 256/870) el-Cdmiu's-sahih'i 
(4) dört, Kirmani'nin (ö. 786 / 1384) Buhiiri şerhi el-Kevdkibü'd-derdri 
(3) üç, Gazzali'nin lhya'sı (2) iki, Nevevi'nin (ö. 6761 1277) el-Ezkar'ı, 
Beyhaki'nin (ö. 458 / 1066) Delailü'n-nübüwe'si, SüyOti'nin (ö. 9 1 1 / 1505) 
el-ltkdn'ı, Zemahşeri'nin (ö. 538/ 1 144) Rebi'u'l-ebrar'ı, Abdülkerim b. 
Muhammed er-Rafü'nin (ö. 623/1226) el-Emdli'si ise birer defa kullanıl­
mıştır. Darekutni (ö. 385/995) , lbnü's-Sübki ve Ebu Bekir ibnü'l-Arabi'nin 
(ö. 543/ 1 148) hangi eserlerinin kullanıldığı zikredilmemiş ve yalnızca 
müelliflerin isimlerinin anılmasıyla yetinilmiştir. 

Letdifü'n-nebrde kaydedilen hadislerin kaynağının Şerhu's-Sünne 
olarak ifade edilmesi müellifin kendi beyanına dayansa da yapılan tet­
kikler neticesinde eserde zikredilen hadislerden on altı tanesinin Şerhu's­
Sünne' de zikredildiği, geri kalan yirmi beş rivayetin ise kaynağının mez­
kur eser olmadığı ortaya konulmuştur.58 

• • • • • •  

55 Mevlüt Güngör, "Begavi, Ferrii", 340. 
56 Taşköprizade şakanın orta yol gözetilerek zerafetle yapıldığı takdirde güzel 

bir haslet olduğuna değinmiştir. Müellifin ahlaki bir vasıf olarak şakacılıkla il­
gili değerlendirmelerinin ahlak ilmi içerisindeki yeri için bkz. Taşköpriziide, 
Ahldk-ı Adudiyye Şerhi, 134-135. · 

57 Katib Çelebi, Keşfü'z-zünun, l, 56. 
58 el-Mektebütü'ş-şamile adlı bilgisayar programından istifade etmek suretiyle 

yaptığımız taramada Şerhu's-Sünne'de tespit edilen hadislerin numaraları şu 
şekildedir. ( 1 ,  6, 7, 10, 13- 18, 20, 22, 25, 30-32) Hadislerin numaralandırılma­
sında Sadık Cihan neşri esas alınmıştır. 
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Taşköprizade'nin risfilesine dahil ettiği rivayetler Begavi'nin eseriyle 

karşılaştırıldığında hadislerin bazı bölüm ve bab başlıklarından istifade 

edilerek kaydedildiği görülmektedir. Bu bölüm başlıkları "lsti'zan" bölü­

mündeki "doğumundan önce küçük çoçuğa künye verilmesi" babı,59 
"mizah" ve "gülme" babları,60 Libas bölümündeki "yeni elbise giyildi­

ğinde ne denileceği" babı,6ı "Salat" bölümündeki "evlerdeki mescidler 
ve onların temizlenmesi" bablarıdır.62 Taşköpriziide hadisleri kaydeder­
ken ilk dönem muhaddislerinin yaptığına benzer bir şekilde rivayetleri 

bazen takti' yaparak kısaltma yolunu seçmiş63 bazen de rivayetlerin 

birleştirilmesi şeklindeki cem' yolunu tercih etmiştir.64 Taşköprizade 

Şerhu's-sünne'deki açıklamaların tamamından istifade etmemiş ancak 

ihtiyaç duyduğu kadarını almakla yetinmiştir. Bu açıklamaları yaparken 

de hadislerde zikredilen garib kelimelerin açıklamalarını yapmış, okun­

masında yanlışlık yapılması muhtemel kelimelerin lafzen okunuşlarına 

dikkat çekmiş,65 hadisin farklı tariklerine işaret etmiş,66 hadisin zikredil­
diği kaynakların nüsha farklılıklarına temas etmiş,67 hadiste geçen ricale 
dair bilgi vermiş,68 hadisin şerhine değinmiş,69 hadisin sıhhat değerlen­
dirmesini aktarmıştır.70 

Taşköprizade risalenin sonuç kısmı olarak da değerlendirilebilecek 

"Şaka Risalesi"nde ise mizahın çeşitlerini açıklayarak zemmedilen mizahı 

beş kısımda ele almış,71 mübah olan mizahı ise üç başlıkta incelemiştir.72 

Mizaha ilişkin birçok hadis kitabı tetkik ettiğinini belirten Taşköpriziide, 

bu konuda Begavi'nin Şerhu's-sünne'sini esas aldığını ifade ederek 

• • • • • •  

59 Begavi, Şerhu's-Sünne, XJI. 346. ( 1 .  ve 13. hadisler) 
60 Begavi, Şerhu's-Sünne, XJII, 181- 182. (14, 18, 22, 25. hadisler); Begavi, Şerhu's-

Sünne, Xll, 317. (32. hadis) 
61 Begavi, Şerhu's-Sünne, XII. 42. (30. hadis) 
62 Begavi, Şerhu's-Sünne, il,  398. (31.  hadis) 
63 Begavi, Şerhu's-Sünne, XV, 43. (20. hadis) 
64 Taşköprizade, Letaifü'n-nebf, 10- 1 1 . Aynı rivayetin Begavi'deki kaydı için bkz. 

Begavi, Şerhu's-Sünne, XJII, 181 .  
65 Taşköprizade, Letaifü'n-nebi, 2, 4-6, 8,  12 .  
66 Taşköprizade, Letdifü'n-nebi, 3. 
67 Taşköprizade, Letdifü'n-nebi, 3. 
68 Taşköprizade, Letdifü'n-nebi, 4. 
69 Taşköpriziide, Letaifü'n-nebf, 5. 
70 Taşköprizade, Letdifü'n-nebf, 10. 
71 Taşköprizade, Letaifü'n-nebf, 23-24. 
72 Taşköprizade, Letaifü'n-nebi, 24-25. 
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risalesini tamamlamıştır. Neticede Taşköprizilde'nin hadis ilmindeki 

derinliğine dair söylenebilecek sonsöz ise diğer eserlerinin de etraflı bir 

şekilde hadis ilmi açısından incelenmesiyle mümkün olacaktır. 
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Osmanh Hadis Eğitiminde 

Meşôriku,1-envôr 
MLMtaja Celi/Altunlaf 
Araştırmacı, Başbakanlık Osmanlı Arşivi Daire Başkanlığı; 
Doktora Öğrencisi, İstanbul Üniversitesi Sosyal Bilimler Enstitüsü. 

Bu çalışmada, Ebü'l-Fezail Radıyyüddin es-Sagani'nin (ö. 650/ 1252) 
Meşariku'l-envar isimli eserinin Osmanlı döneminde medrese eğitimin­
deki yerinin açıklanması amaçlanmış, üzerine onlarca çalışma yapılmış 
olan Meşariku'l-envarın Osmanlı dönemindeki şöhretini belirginleşti­
recek örnekler bir araya getirilmeye çalışılmıştır. Öncelikli olarak yazma 
nüshalar üzerindeki sema kayıtları, nüshaların üzerine not edilmiş kayıt­
lar, icazetler ve tabakat kitaplarındaki Meşarik'in tedrisi ile alakalı veriler 
toplanmıştır. Ayrıca bibliyografya eserlerinde değinilmemiş çalışmalar 
ortaya konulmuş ve elde edilen yeni tespitler ifade edilmiştir. Dolayısıyla 
bu çalışmada Meşarik ve şerhlerinin mahiyeti hakkında tafsilatlı bilgiler 
vermek değil, yazma nüshalarda bulunan kayıtlardan, istinsah tarihle­
rinden, temellük kaydı gibi bilgilerden yola çıkarak Meşarik'in nerelerde 
ve kimler tarafından okunduğu-okutulduğu bilgilerine ulaşmak amaç­
lanmıştır. Meşariku 'l-envarın Osmanlı döneminde muteber olan en 
önemli şerhleri İbn Melek'in (ö. 821 / 1418'den sonra) Mebiiriku'l-ezhiir'ı, 

Ekmelüddin Baberti'nin (ö. 786/ 1384) Tuhfetu'l-ebrar'ı ve Şeyhzade'nin 
(ö. 950/1543) Şerhu Meşariki'l-envarıdır. Adı geçen Meşarik şerhlerinin 
yazma nüshaları üzerine düşülen haşiyelerde, haşiye yazan müellifin 
Meşarik'in bahsi geçen şerhlerine atıfta bulunduğu görülmektedir. 
Dolayısıyla bu eserlerin medrese eğitim sistemi içinde Meşarik okutulur­
ken başvuru kaynağı olduğu ve birbirleriyle irtibatlı bir şekilde okunduğu 
anlaşılmaktadır. 

Meşariku'l-envar üzerine şerh yazmış olan lbn Melek'in hadis ilmin­
den Mebiirik yanında, usı11-i  hadisten Şerhu Menari'l-envar'ı, fürO. fıkıh­
tan ise Şerhu Mecmai'l-bahreyn'i; Baberti'nin ise Hidaye şerhi el-lnaye'si, 

Şerhu Akfdeti Ehli's-sünne'si ve Miftahu'l-ulüm şerhi Telhfs'e yazdığı 
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Şerhu't-Telhfs'i; Şeyhzade'nin ise Beyzdvfşerhi Hdşiye alil Envilri't-tenzffi 

ve Miftilhu'l-ulüm'a yazdığı Şerhu Miftilhi'l-ulüm'u medreselerde ders 
kitabı olarak okutulmaktaydı. Bu durum Osmanlı eğitim sistemi içerisin­
deki bütünlüğü göstermektedir. Aynı alimin birçok alanda yazdığı kitap­
ların medreselerde ders kitabı olarak okutulması bir ortak akıl oluşturma 
amacına matuf önemli bir faaliyettir. Bu alimlerin dil esaslı tertip edilmiş 
olan Meşilrik şerhleri okunurken lügat ilmine dair önemli kazanımlar elde 
ediliyordu. Yani talebe, şarihin lügat-mantık, usul, füru ve akaide dair 
görüşlerini bir bütünlük içinde iktisab etmekteydi. 

I. İmam Sagani ve Mefariku'l-envlir 

Hasan b. Muhammed b. Hasan b. Haydar b. Ali, Allame Radıyyüddin 
Ebu'l-Fezail el-Kureşi el-Adevi El-Umeri es-Sagani 10 Safer 577 senesi 
Perşembe günü (25 Haziran 1 181)  Lahor'da dünyaya gelmiştir. Dünyaya 
geldiği zaman dilimi Gazneli hükümdarı Hüsrevşah'ın hükümdarlık 
günlerine denk gelmektedir. Sagani ilk eğitimini babasından ve Gazne 
ulemasından aldı. Daha sonra Mekke, Aden, Hind ve Bağdat'a gitti. 
Oralarda hadis dinledi. Aden'de EbO. Süleyman Hattabi'nin (ö. 388/998) 
Meillimü's-sünen'ini okudu. Mekke'ye gitti ve haccetti. Mekke ve Aden 
ulemasından hadis dinledi. Hicri 6 1 5  senesi Abbasi Halifesi Nasır 
li-dinillah zamanında Bağdat'a gitti. Halife onu elçi olarak Hind kralı 
lltutmuş'a bir mektupla gönderdi. Hindistan'da 624 senesine kadar 
kaldı. 624 senesi haccetti ve Yemen'e gitti ve tekrar Bağdat'a döndü. 
Abbasi Halifesi el-Muntasır-billah onu elçi olarak Melike lltutmuş'un 
kızı Radiyye'ye gönderdi. 637 senesinde Bağdat'a döndü. İmam Sagani 

650 yılında Bağdat' ta vefat etti ve vasiyeti üzerine Mekke'ye defnedildi. ı 
Sagani'nin en önemli öğrencilerinden olan Hafız Dimyat! (ö. 705/ 1306); 
Yunini (ö. 701 / 1302) , Mizzi, (ö. 742/ 1 34l) Taceddin es-Sübki (ö. 771 / 1370) 
ve Zehebi (ö. 748/ 1348) gibi devrinin tanınmış hadis alimlerinin hocala­
rındandır.2 Aynı zamanda bir lügat alimi olan sa.gani döneminin en 

önemli hadis alimlerindendir. 

Meşiiriku 'l-envar, Radıyyüddin es-Sagani'nin İmam B uhari (ö. 
256/870) ve İmam Müslim'in (ö. 261 /875) sahihlerinden seçtiği hadisleri 

• • • • • •  

ı el-Kütübi, Fevatü 'l-vefeyat, 1 ,  358; Safedi, el-Vafi bi'l-vefeyat, XII, 150-152; 
Zirikli, el-A'lam, II, 214; Kehhale, Mu'cemu'l-müellifin, III, 279; Görmez, 
"Sagani", 487-489. 

2 Ateş, "Dimyati", 311 .  
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nahiv konularına göre tertip ettiği eseridir. Eser nahiv konularına göre 
düzenlenmesi açısından ilk olma özelliğini taşımaktadır. 

On iki babtan oluşan Meşdriku'l-envar'ın; birinci babında "1r'', ikinci 
babında "Si", üçüncü babında '"'f', dördüncü babında "�l , \ �f', beşinci 
babında " I:!  , V', altıncı babında "

•J ·� •ı:.>l ·� , 4  ,._,..4 ·� ·� 
.u.l , _u  •JS" •�J"

, yedinci babında "cı!.l! , \,;İ .fÇl .�İ ,�İ •t<i . �İ ,� 
�İ ·� ", se�zinci babında "r JL;....J \ J-All . ... )y , ._,.. .�ı.,", dokuzuncu 
babında "r�I Jd cjA •ıf"WI J-All", onuncu babında ".,.\�)ll i�", on 
birinci babında kudsi hadisler, on ikinci babında dua cümleleriyle başla­
yan hadisler yer almıştır.3 

Meşdrik'te kaç hadis bulunduğu ile ilgili farklı görüşler zikredilmiş­
tir. Afıfüddin Said b. Muhammed b. Mesud Kazerfini'nin (ö. 785 / 1356) 
şerhi el-Metdliu'l-Mustafaviyye'deki sayımına göre Meşdriku'l-envdr'da 
2246 hadis varken4 Meşari/Cin yazmaları, şerhleri ve tercümelerinde ise 
farklı rakamlar verilmiştir: 2251 (Meşariku'l-envdr, Süleymaniye 324), 
2252 (Baberti; Tuhfetü'l-ebrar, Ayasofya 713, Mirliva Mehmed, Tercüme-i 
Meşariku'l-envar, Ayasofya, 901), 2288 (Meşariku'l-envdr, Murad Molla 
380M) Eşref b. Abdulmaksfid neşrinde ise 2267 hadis bulunduğu zikre­
dilmiştir. 5 Bazı yazmalarda bulunan bir manzumda ise hadis sayısı şöyle 
ifade edilmektedir: 

Meşarik bahr içre cem olandır, iki bin iki yüz elli ikidir. 

Bin ellisinde Şeyhayn ittifakı, bin iki yüz iki de muhteliftir.6 

Bayezid Kütüphanesi, Veliyyüddin Efendi koleksiyonu 3907 numarada 
bulunan Meşarik tercüme ve şerhinde ise hadis adedi 2253 olarak zikre­
dilmiş, 327 hadiste Buhdri münferid, 875 hadiste Müslim münferid, 1051 
hadiste ise müttefik7 oldukları belirtilmiştir. Şeyhzade şerhinin mukaddi­
mesinde 2252 hadis bulunduğunu; 1050 hadis ittifakla, 327 hadis Buhari, 
875 hadisin ise Müslim' den alındığını belirtmiştir.8 Hadis sayılarının farklı 

3 Hatiboğlu "Meşariku'l-envar", 361-362. 

4 Katib Çelebi, Keşfu'z-zünun, il, 1689; Hatiboğlu, "Meşariku'l-envar", 361. 

5 Hatiboğlu, "Meşariku'l-Envar", 361. 
6 Mirliva Mehmed, Tercüme-i Meşdriku'l-envdr, Ayasofya 901, la; Baberti, 

Tuhfetü'l-ebrdr, Ayasofya, 713, fihrist sayfası. 
7 Süleyman Sırrı Efendi, lzahu'l-Meşdrik ser-Tdcu'l-mefdrik, Veliyyüddin 

Efendi, 3907, zahriyyesinde. 
8 Şeyhzade, Şerhu Meşariki'l-envdr, Ayasofya, 714, 15a. 
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olması yazma nüsha farklarından kaynaklanabildiği gibi Sagani'nin bazen 
hadisin merfu kısmını nakledip sonrasında yaptığı açıklamaların bu sayıya 
dahil edilmesi ile de alakalı olabilir. Müellif, Buharive Müslim' den ittifakla 
rivayet ettiği hadisler için (J) ,  Buhdri için (t) ,  Müslim için ise (�) rumu­
zunu kullanmıştır. Sagani, Meşariku'l-envarda kavli hadisleri serdetmiş, 
fiili ve takriri ifadelere yer vermemiştir.9 

Hadislerin senedini hazfederek metinleri belli bir usfile göre düzen­
leme işinin öncüsü Kudai'dir. (ö. 454/ 1062) Kudai, Şihdbü'l-ahbdr'ında 
ravileri hazf ederek ahlak ve nasihat ağırlıklı kısa hadisleri alfabetik olarak 
sıralamıştır.10 Sagani toplumda Şihiibu'l-Ahbdrve yine aynı usulle yazıl­
mış olan Uklişi'nin (ö. 550/ 1 155) en-Necm'ine olan rağbeti görünce önce­
likle bu eserlerde bulunan mevzu hadislere dair ed-Dürrü'l-mültekiit fi 
tebyini'l-galiitisimli bir şerh kaleme almıştır. Ayrıca müstakil olarak mev­
zuat türü bir eser kaleme almış olması da hadislerin sıhhati konusundaki 
hassasiyetini göstermektedir. Sagani, lugat (nahiv) eksenli olarak Buhari 
ve Müslim hadislerinden tertip ettiği Meşdrik ile özellikle medreselerde 
öğrencilerin eğitim hayatları boyunca kullanacakları, sahih kaynaklardan 
derlenmiş hadisleri bir araya getirmiştir. Bu sayede lugat, dil ve fıkıh ağır­
lıklı yürüyen medrese eğitiminde hadislerden şahid getirilmesine olanak 
sağlayacak temel metni oluşturmuştur. ı ı Meşarik yazıldıktan hemen 
sonra müellifi tarafından okutulmuş ve daha müellif hayatta iken üzerine 
şerhler yazılmaya başlanmıştır. ı2 Böylece kendisinden önce tedavülde 
olan Kudai'nin Şihdb'ı, Meşarik'in gerisinde kalmıştır. Kudai'nin yaşadığı 
dönem Selçuklu Devleti'nin İslam dünyasına hakim olduğu dönemlere 
denk gelmektedir. Sagani ise Osmanlı Devleti tarih sahnesine çıkmadan 
önce vefat etmiştir. Meşdrik'in Şihab'ı arka planda bırakmasıyla Osmanlı 
döneminde Meşdrik büyük bir yaygınlık kazanmıştır. Bu durum sadece 
kütüphanelerde bulunan nüsha ve şerhlerinin adetlerine bakılarak da 
anlaşılabilir. 

• • • • • •  

9 İftihar Ahmed, "İmam Sagani ve kitabuhu Meşô.riki'l-envô.r", http://www. 
ahlalhdeeth.com/vb/showthread.php?t=80866 

ıo Efendioğlu, "Şihabü'l-Ahbar", 143-144. 
1 1  Hatiboğlu, "Meşiiriku'l-Envar", 361; Koca, "İbn Melek'in Mebariku'l-Ezhar 

Şerhu Meşariki'l-Envar'ındaki Şerh Yöntemi ve Eserin Hadis Şerh Literatürün­
deki Yeri", 5-7. 

12 Habeşi Meşarik1n ilk şiirihi olarak Ebu'l-Kasım Abdurrahman b. Muhammed 
b. Abdurrahman b. Abdülaziz el-Lahmi, el-Kavsi, el-Hanefi (ö. 643/1246) ese­
rin ismi olarak da Hadô.iku'l-Ezhô.r Şerhu Meşariki'l-Envô.r'ı vermiştir. Müelli­
fin vefat tarihi Sagani'nin vefat tarihinden yedi sene öncedir. Bkz. el-Habeşi, 
Camiu'ş-şurüh ve'l-haviişi, III, 1705. 
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il. Mt!1ariku'l-envar'ın Okutulması ile İlgili Bilgiler 

Meşariku'l-envarın İslam coğrafyasının hemen her tarafında hüsn-i 
kabul görmesi müellifinin dil bilgisi ve bu geniş coğrafyayı tanıyıp top­
lumun ihtiyacını tespit etmesiyle irtibatlıdır. Zira kendisi Gazne, Mekke, 
Medine, Aden, Bağdat, Mogadişu, Delhi, Bedaun ve Aligarh gibi şehirlere 
ilmi seyahatler yapmıştır. Bu sayede fslam dünyasındaki bütün kültür­
leri yakından tanıma fırsatı yakalamıştır. 13 Sagani Meşar�ku'l-envarı 

yazdıktan sonra talebelerine de okutmuştur. Sagani'nin Kitabu Fa'alan 

isimli eserinde öğrencilerine okuduğu ve icazet verdiği ve genellikle 
lügat ile ilgili olan eserlerin sema' kayıtları bulunmaktadır. Sema' kayıt­
larını tutan genellikle öğrencisi Hafız Dimyati'dir. Burada Meşarik ile 
ilgili de önemli bilgiler bulunmaktadır. Meşarik'in ne zaman kaç kişiyle 
ve nerede okutulduğu burada belirtilmiştir. Cemaleddin Ebu Bekir b. 
Ahmed b. Muhammed el-Bekri eş-Şureyşi (eş-Şerişi) Meşariku'l-envarı; 

Burhaneddin lbrahim b. Yahya b. Ebi Huffaz el-Miknasi, Sadüddin Sad 
b. Ahmed b. Ahmed b. Abdullah el-Huzzami el-Beyani, Muhyiddin Ebu'l­
Hasan Ali b. Yahya b. Ali en-Nemiri el-Gırnati, Radiyyüddin Süleyman b. 
Yusufb. Muhammed b. Ebu Hayyan el-Milyani, Şihabüddin Ebu Abdullah 
b. Muhammed b. Bedr es-Sıbti el-Maliki, Şemsüddin Ebu Abdullah 
Muhammed b. Meymun b. Ali el-Kumi ve Abdullah b. Muhammed b. 
Ebu Bekr el-Gassani el-Endülusi el-Maliki'nin bulunduğu mecliste oku­
muştur. Son meclis 27 Cemaziyelfilıir 637 Salı günü Sagani 'nin Mekke'de 
bulunan evinde olmuş ve öğrencilerden Abdullah b. Muhammed b. Ebu 
Bekr el-Gassani bu sema' kaydını kaleme almıştır. ı4 ·Meşarik'in Şehid 
Ali Paşa koleksiyonunda bulunan 693 tarihli nüshasında; bu nüshanın 
hicri 696 tarihinde müellifinden kıraatla alınan iki nüshayla karşılaş­
tırıldığı belirtilmiştir. ıs Meşarik'in Yeni Camii 282 numarada bulunan 
nüshasının istinsah tarihi 4 Şevval 764 ( 17  Temmuz 1363) Pazartesi'dir. 
Kenarlarındaki haşiyenin ise hicri 774 senesinde Ankara'da tamamlan­
dığı not edilmiştir.16 Bu da eserin bu tarihlerde Anadolu' da okundu-

• • • • • •  

13 Koca, "İbn Melek'in Mebtlri�u'l-Ezhar Şerl}u Meşdri�i'l-Envar'ındaki Şerh 
Yöntemi ve Eserin Hadis Şerh Literatüründeki Yeri", s. 1 -33. 

14 Al)med ljan, "Semaatu Muellefati's-Sagani el-lugaviyye", Mecelletu Mahedi'l­
Mahtütati'l-Arabiyye, (Kahire) XLI/ l  (14 18/ 1997), 55-90; http://www.majma. 
org.jo/majma/index.php/2009-02-10-09-36-00/214-m605.html 

15 Sagani, Meşiiriku'l-Enviir, Şehid Ali Paşa, 567, 16lb. 
<:...:-- J ;r.-" J ..;,_. <:... '--"' r r-ıı .j ..!.ll� J öl_,414 .ı.,.:. � J ....aıwı ._p ._,,_,.JA> .:r-L-4 ._,;. JJ" 

16 Sagani, Meşiiriku'l-enviir, Yeni Camii, 282, l 73b. 
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ğu ve ders esnasında notlar alındığını göstermektedir. Mescid-i Aksa 

Kütüphanesi'nde bulunan Meşariku'l-envdrnüshasının sonunda 3 Şewal 

756 ikindi vaktinde nüshanın istinsahının tamamlandığı belirtilmiştir. Bu 

da müellifin vefatından yaklaşık 100 yıl sonrasına tekabül etmektedir. Bu 

nüshada, ZünnOr b. Ahmed el-Hanefi, 22 Şewal 776 pazartesi günü şeyhi 

DavOd b. Meryem en-Niksart'den Meşdrik'in tamamını müşkil yerler izah 

edilerek ve manası araştırılarak kıraat ve sema yoluyla icazet aldığını ifade 

etmiştir. Niksari de şeyhi Keşşaf şarihi Hüseyin b. Abdullah et-Tibi'den 

(ö.743/1342) o da Mecdüddin ed-Dewant'den o da Sagani'den Meşarik 

icazet almıştır.17 Bu kayıt Meşarik'in, müellifin vefatından yüz sene kadar 

sonra İslam dünyasına yayıldığı, medreselerde okunduğu ve icazet veril­

diğini göstermektedir. 

Sagani'nin vefatından yaklaşık iki yüz sene sonra ise İstanbul' da medre­

selerde okutulması medrese vakfiyelerinde şart koşulmuştur. "Fatih Sultan 

Mehmet'in Sahn-ı Seman vakfiyesinde şu ifadeler bulunmaktadır. "Her 

müderris kable'd-ders, Mesabih ve Meşarik veya Buhdri ve Müslim'den bir 

miktar ehddis-i şerife nakledip ba'dehü derse şum' olunması ferman olundu."18 

Fatih kendisinden önce lslam dünyası ve Anadolu' da oluşmuş medrese 

yapısını temel alarak eğitim sistemini belli kaideler üzerine oturtmuştur. 

Onun bu faaliyetini, eğitim sistemindeki var olan yapıyı tahkim etmek 

olarak okuyabiliriz. İslam dünyasındaki önemli müderrislerin İstanbul' da 

toplanması da bu geleneğin tevarüs edilmek istendiğini göstermektedir. 

Meşarik okuma geleneği de Osmanlı'ya tevarüs etmiş, Osmanlı da bu 

geleneği muhafaza etmiştir. 

KanOni Sultan Süleyman'ın kurduğu Süleymaniye Külliyesi'nde de 

Meşari/Cin etkisi görülmektedir. Bunu külliyenin vakfiyesinde geçen şu 

ibarelerden anlıyoruz: 

Ehadis-i Nebeviyye ve ahbar-ı Mustafüviyye naklolunmak için bina olunan 
Diirüllıadis'te bir filim u amil ve fazıl u kamil tefsir-i Kur'an'ı fasiha kadir ve 
nakl-i ehiidis-i sahihada mahir, Mesdbih-i pürtab gibi fezaili zahir, Meşdrik-ı 

afitab gibi fevazılı bahir, muzhir-i kelime-i ulya, ekmel-i din-i Resül-i melik-i 
A'la, Hazret-i Müslim gibi rivayette müsellem ve Hazret-i Buhari naklinde 
münferid beyne'l-ümem olan kimesne müderris ve muhaddis olup, utla-i 
şayi' adan gayri eyyamda dershanede hazır ve bi-la uzri şer'iyyin terkten hazir 

• • • • • •  

17 Sagani, Meşdriku'l-envdr, Mektebetu'l-Mescidi'l-Aksa, 263, 145a- 145b. 
18 Ünver, Fatih, Külliyesi ve Zamanı ilim Hayatı, 125; Karacabey, Salih, "Osmanlı 

Döneminin Son Döneminde Hadis Öğretimi", 152. 
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olup Ievazım-ı tedrisi kema yenbegi itmam ve merasim-i ifade vü istifadede 

ihtimam idecek. ı9 

Ayrıca Süleymaniye vakfiyesindeki kitapların içinde Meşilriku'l-envilr, 

Atufi'nin Keşfu 'l-Meşilri/Ci, Baberti'nin Tuhfetü 'l-ebrarı, tbn Melek'in 

Mebilriku'l-ezhilr'ı da bulunmaktadır.20 Bu şerhlerin vakfiyede zikredilmesi, 

Meşilrik:in Osmanlı tedrisi içerisindeki önemini göstermektedir. Taşköpıiz3.de 
(ö. 968/ 1561),  hicri 936 senesinde Üsküp'te ishak Paşa Medresesi'nde 
Meşilriku'l-envarı ve Mesabihu's-sünne'yi Ramazan ayında baştan sona 

okuttuğunu söylemiştir.2ı Süleymaniye koleksiyonunda bulunan bir Meşilrik 

nüshasında eserin okutulması ile alakalı önemli bilgiler bulunmaktadır: 

Fi şehr-i Muharremü'l-haram bed' olundu. Hadis-i şerif itmamın müyesser 
ede. Amin 

Bin yetmiş beş Cumadiyelevvelinin gurresinde hamis günü itmam oldu, kıraat 

ile. Min şehr-i Cumadiye!O.la sene 1075.22 

Süleymaniye koleksiyonunda bulunan eserler Süleymaniye Camii'nin 
içerisinde bulunan kütüphaneye ait eserlerdir. Yukarıdaki kaydın bulun­

duğu nüshanın arkasında "Vakf-ı cfuni-i şerif-i Sultan Süleyman Han 
aleyhi'r-rahme" ifadesi bu eserin camide bulunan eserlerden olduğunu 

teyit etmektedir. Dolayısıyla "kıraat ile itmam edildi" ifadesi nüshanın 

camide yapılan halka açık derslerde okunduğunu göstermektedir. Ayrıca 

hicri 1075 tarihlerinde Meşarik medrese dışına da çıkarak camilerde tedris 
edilen bir eser haline gelmiştir. Cami dersleri halka açık olduğu gibi med­

rese eğitiminin bir parçasıdır. Zira bu dersler Medrese nizamnanelerinde 
talebeler için zorunlu olarak nitelendirilmiştir. Mesela 13 Şubat 1910 tarihli 
Medaris-i llmiye Nizamnamesi'nin 31. maddesinde "Eskiden olduğu gibi 
camilerde sabah ve akşam dersleri de devam edecek."23 ibaresi yer almak­
tadır. Erzurumlu lbrahim Hakkı'nın (ö. 1 194/ 1780) Osmanlı ders müfredatı 

hakkında bilgi verdiği manzumesinde Meşilrik ve Mebilrik ile ilgili de bir 

beyit bulunmaktadır. Medrese eğitim sistemi içerisinde özellikle hadis 

derslerinde Meşilri!Cin, şerhi Mebilrik'le birlikte okutulduğu ifade edilmiştir: 

• • • • • •  

19 Çiftçi, Süleymdniye Ddrulhadisi (XVI-XVII asırlar), 120. 

20 Çiftçi, Süleymdniye Ddrulhadisi (XVI-XVII asırlar), 425. 
21 Taşköprizade, eş-Şekdiku'n-nu'mdniyye fi ulemii'i'd-Devleti'l-Osmdniyye, I, 

328. 

22 Sagani, Meşdriku'l-envdr, Süleymaniye 277, zahriyesinde. 

23 Atay, " 19 14'te Medrese Düzeni", 45. 
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Asl-ı hadisden Nuhbe görürsin Um-i hadise dogrı yürürsin 

Bunlarla okut metn-i Meşarik lbn-i Melek' den seyr it Mebarik24 

Bursalı Mehmed Tahir (ö. 1925), Hacı Ahmed b. Seyyicli'nin (ö. 863/ 1458) 

hal tercümesini anlatırken "Aviirifu'l-ma'iirif deki hadis-i şerifleri Buhiirf, 
Müslim, Mesabih ve Meşarik metin ve şerhlerine müracaat süretiyle hicri 

863'te geniş bir şekilde tercüme ettiğini"25 belirtmiştir. Ahmed b. Abdülaziz 

Hüseyin Ramadi (1280/1863'te sağ) Meviihibü'l-aziziye isimli kırk hadis 

eserinin giriş kısmında tahsilini anlatırken şöyle der: "Amcam Abdullah 

b. Ramad Halil'den İslfuniyetin temel esaslarını öğrendim. Kur'an ve fı­

kıh okuduktan sonra İstanbul'a geldim ve birçok alimin ders halkalarına 

katıldım. Bu esnada Meşariku'l-envarı okudum.26 

1328/ 1910 tarihinde çıkarılan nizamname ile Osmarılı maarif sistemi 

gözden geçirilmiş ve ders müfredatı belirlenmiştir. Buna göre medrese­

lerde on iki yıl olan eğitim süresinde 8, 9 ve 10. yıllarda hadis derslerinde 
Meşariku'l-envar okutulmuştur.27 Osmarılı öncesinden başlayan Meşarik 
tedrisinin Osmanlının son dönemine kadar devam ettiği görülmektedir. 

Osmanlı öncesinde Anadolu medreselerinde okutulmaya başlanılan ve 

şerhleri yazılan Meşiiriku'l-enviir, Osmanlının son dönemine kadar gün­

celliğini korumuş ve medresede hadis derslerinin temel kitabı olmuştur. 

Meşiirik'in sahih hadislerden derlenmiş olması ve lügat merkezli tertip 

edilmiş olması, Meşiirik'i, temeli lügat üzerine kurulmuş olan medrese 

eğitiminin vazgeçilmez bir kitabı kılmıştır. 

III. Osmanlı Ulemasının Hadis Silsilelerinde 
M�li.riku'l-envli.r'ın Yeri 

Osmanlı döneminin öncesi ve özellikle ilk dönemleri alimlerin ilim 
yolculuklarının yoğun olarak görüldüğü bir dönemdir. Osmanlının tarih 

sahnesine çıktığı dönemlerde Meşariku'l-envar artık İslam dünyasının 

• • • • • •  

24 Fazlıoğlu, "Ta'lim ile İrşad arasında: Erzurumlu İbrahim Hakkı'nın Medrese 
Ders Müfredatı", 129. 

25 Bursalı Mehmed Tahir, Osmanlı Müellifleri, I, 105. 

26 Cihan, "Osmanlı Devrinde Türk Hadisçileri Tarafından Yazılan Usulü Hadis 
Eserleri, Risaleleri ve Nuhbetü'l-Fiker Üzerine Yapılan Şerh ve Tercümeler",  
129. 

27 Karacabey, "Osmanlı Medreselerinin Son Dönemi'nde Hadis Öğretimi", 153; 
Atay, " 1 914'te Medrese Düzeni'', 43. 
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neredeyse tamamında tedavülde olan bir eserdir. O tarihlerde lbn Melek 

gibi dönemin önde gelen alimleri Anadolu' da Meşarik'i okutmakta ve 

üzerinde çalışmalar yapmaktaydılar: 

Şarih İbn Melek, Molla Fenfui (ö. 834/ 1431) ve Kfiliyeci'nin (ö. 879/ 1474) 
hocasıdır. Kafiyeci de, Suyfıti'nin (ö. 9 1 1 / 1505) ve Zekeriya el-Ensari'nin 
(ö. 926/ 1520) hocasıdır. Dolayısıyla Zekeriya el-Ensari'nin, hocası Kafiyeci 
vasıtasıyla Meşarik şarihi İbn Melek'e ulaşan senedi bulunmaktadır. 
Taşköpnzade Ahmed Efendi, Meşiirik şarihi Şeyhzade'nin talebesidir. Hocası 
Muhammed Tunusi'den (ö. 947/ 154 1 )  hadis icazeti alan Taşköprizade bu 
silsileyle lbn Hacer'e ulaşır. lbn Hacer (ö. 852/1449), Molla Fenfui ile görüş­
müş ve onun ilmini takdirle karşılamıştır. Yine lbn Hacer, Molla Gürani'nin 

(ö. 893/1488) hocasıdır. Molla Güraru, lbn Hacer' den icazet almıştır. Ayrıca 
babasından icazet alan Taşköprizade, Molla Yegan (ö. 865/ 1461) ,  Molla 
Niksfui ( ö. 901 1 1495), Cemaleddin Aksarayi (ö. 791 / 1388-89) vasıtasıyla bir 
diğer Meşarik şarihi Ekmeleddin Baberti'ye (ö. 786/ 1384) ulaşır. 28 

Osmanlı dönemi hadis rıhleleri neticesinde Zekeriya el-Ensari hocası 
lbn Hacer ile birlikte Osmanlı hadis filimlerinin hadis silsilelerinin birleşme 
noktasıdır. Özellikle Zekeriya el-Ensari, Meşarik icazetlerinin Osmanlı 

alimleri için kaynağı konumundadır. Bunun bir örneği de şu şekildedir: 

Molla Necmeddin b. Muhammed, (Molla Necmi ö. 978/ 1571) Bursa'ya 
gelip yerleşmiş ve uzun yıllar Bursa' da müderrislik yapmıştır. Daha sonra 
950 tarihinde lstanbul'da Cezeri Kasım Paşa Medresesi müderrisi olan 
Arap Çelebi'nin aracılığıyla Padişah fermanı ile lstanbul'a davet edilmiş ve 
vefatına kadar Eyüp semtinde müderrislik vazifesini ifa etmiştir. Hal tercü­
mesinin anlatıldığı Hadiiiku'l-hakô.ik'te kayıtlı bulunan icazetnamesinde 
icazet aldığı hadis, tefsir ve fıkıh eserleri zikredilmiştir. Burada Meşariku'l­

envar'ı, Zekeriya el-Ensari senediyle aldığı görillmektedir.29 

Zekeriya el-Ensari hocası Ebu'l-Feth el-Meragi'den (ö. 859 1 1455) o da 
hocası Ebu Talha Muhammed b. Ali b. Yusuf el-Harravi'den (ö. ?) o da 
Abdülmü'min b. Halef ed-Dimyati'den (ö.705 / 1 306) Dimyati de hocası 
Sagani' den Meşariku 'l-envar icazetini almıştır. 30 Dolayısıyla Dimyati vası-

. . . . . .  
28 Taşköprizade, eş-Şekaiku'n-nu'maniyye, 327-328; Bkz. Mercimekçi, Taşköprü­

Iüzade'nin eş-Şakaiku'n-nu'maniye fi ulemai'd-Devleti'l-Osmaniyye adlı ese­
rinde adı geçen muhaddislerin incelenmesi, 17. 

29 Nev'izade, Hadôikü'l-hakaik, 139- 141.  

30 Sebetu Şeyhilislam el-Kddi Zekeriyya b.  Muhammed el-Ensari (h. 825-926), 
Tahric, Ebü'l-Hayr Şemsüddin Muhammed b. Abdirrahman b. Muhammed 
Sehavi, Tahkik, Muhammed b. lbrfilıim el-Hüseyin, Beyrut, Darü'l-Beşair, 
2010. 
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tasıyla Meşdrik icazeti alan Zekeriya el-Ensfui bu eserin Osmanlı dönemi 

alimlerine icazetle nakledilmesini sağlamıştır. 

Bir diğer icazet örneği de Makedonya' da bulunan bir icazetnamedir. Bu 

icazetnamede tefsir ve fıkıh icazetleri ayrıntılı olarak verildikten sonra hadis 

icazeti olarak Buhdrf, Müslim ve Nuhbetü'l-fiker senedleri müelliflerine 

ulaşan isnadlan ile zikredilmiştir. Daha sonra Meşariku'l-envdrsenedinin de 

bulunduğu ancak icazetnamede zikredilmeyeceği belirtilmiştir.3ı Bu icazet, 

Hafız Muhammed Şerif b. Muhammed tarafından Hafız Zeynelabidin b. 

Hoşzade İbrahim' e 1340 senesi Rebiulahiri/30 Aralık 192 1  'de verilmiştir.32 

Meşdrik'in ve şerhlerinin ilk dönemlerde yapılmış istinsahları ve bun­

ların içinde bulunan kayıtlardan da eserin özellikle Arıadolu'da yaygınlık 

kazanması ile alakalı önemli bilgilere de ulaşılmaktadır. Meşdriku'l-envdrırı 

Süleymaniye Kütüphanesi Murad Molla koleksiyonunda bulunan nüsha­

sının sonunda bir sema kaydı bulunmaktadır. Bu kayıtta Abdurrahman 

b. Muhammed b. ômer'in, babasından, babasının da müellif Sagani'den 

icazetle aldığı MeşdriKi, öğrencisi Muhammed b. Muhammed el-Miizkerdi'ye 

(ö. ?) okuduğu belirtilmiştir.33 Ayrıca bu nüshanın katibinin MeşdriKi hicri 

798 senesinde Zeynüddin el-Hanefi'ye okuduğu da nakledilmiştir.34 1 130 

tarihinde istinsah edilen Süleymaniye koleksiyonu Meşdrik nüshasında 

kenarlarındaki haşiyelerin hicri 1 130 Receb ayında başlanılıp 1 13 1  senesi 

Muharrem'inde tamamlandığı belirtilmiştir.35 Derviş Ali b. Muhammed, 

Meşdriku'l-envarı şerh ettiği Envdru'l-bevdrik isimli şerhinin mukaddi­

mesinde şöyle demiştir . 

• • • • • •  

3 1  .oJJI � y�I .:ı.,. J.. "-'..JI fa :_.;  _,.-L:J_, <..,.1-4 "-'..JI fa .r •4=-S-1.i .>\;':il ..;.>\..:J j \;.c.- v\ 
.:,;>I ("4-! _, l+i 

32 MSA II 329, 13. 

33 Sagani, Meşdriku'l-enviir, Murad Molla, 380M, 225a. 

'-WI I""'°_ .ı..ol;.JI c::-ıı J.. C- -ül.ı. ;ol .._y _,; _, .oJJ \.L.>- .ı..ı .>_,1..-':il • .:... ı.. _,>I ..} '-:' P:.,. � ./ � 
(ı......l4 �_r.:.11 ),;':il ..;.>l..:J ._,,\5' t;-- ..J�4 ..JWI �_,.-:)4 .oJJI u.} .s•faWı ....._. j ....._. .;..ı.ll _, 
j.li..;aiJı .J!I .;..ı.ll, .:;.Jı, '-WI � .> jö.11 .fa .:;.JI � rv':ll c::-ıı ...._ _, ....ıı .s:UI �fo..-JI .>\.,>':il 
"-1_,.;.. .>Y _, ._ -'.> ...UI ..,-.u .Jı......1 1 .s\.l.;.JI .s_,.....11 �_,ili J.--1 j .>�ı j .;ı->JI j ....._. j .:ı--11 
� ..;s- �.,,. � Jw ..ııı � ...ı .::..;>.ı, _,a.ıı, .r.oJ4 r:- _,;.- _,>i_,ı ..; ı.. _,>İ ..,..ıı.,... ..} -.;İfa. 
j ....._. j .:r-> )\ .;..,; ._;.oll ...UI JI pi ._,,5 _, <.Aly J.. �\...... � .s.ı.ll_,ll J.. .>f:WI ._,,�I ._rl....­
w._. L,.l.... \.v'. J_,.Jı j � 

34 Sagani, Meşdriku'l-envdr, Murad Molla, 380M, 225a. 
35 Sagani, Meşariku'l-enviir, Süleymaniye, 324, 18lb. 
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Meşariku'l-envar'ı şerhleriyle36 beraber Karahisar'da MerhOm Ahmed Paşa 

Medresesi'nde mütalaa ettiğimde kalbime doğan şeyleri kaydettim. Bu not­

lar ilk başta düzenli değil aksine karışıktı. Daha sonra onları cem' ettim ve 

Envaru'l-Meşarik ismini verdim.37 

Osmanlı döneminde başta Buhari olmak üzere bazı hadis kitapları­

nın sıkıntılı zamanlarda teberrüken okunduğu mervidir. "Veba salgını 

olduğunda bazı al.imlerin Sagani'nin Meşarik'ini teberrüken okudukları" 

kaydedilmiştir. 38 

Medreselerde tefsirde okutulan Beyzavi, hadiste okutulan Meşarik ve 

fıkıh derslerinde okutulan Vikiiye'ye birer şerh kaleme almış olan Şeyhzade 

Muslihiddin Mustafa Efendi'nin Ayasofya Kütüphanesi'nde bulunan Şerhu 

Meşariki'l-envarı, hicri 1092 senesi Muharrem'in Cuma günü Duha vak­

tinde Edirne Sarayında Enderun (-ı Gılman) 'da Ferhad Ağa Mektebi'nde 

istinsah edilmiştir.39 Müstensih, İbrahim b. Abdullah'tır. Tüm bu bilgiler 

Meşarik'in yaygınlık derecesini göstermesi açısından kayda değerdir. 

Ayasofya Kütüphanesi'nde bulunan bu nüshanın metninin kenarlarında 

çoğunlukla Atfıfi'den40 olmak üzere Baberti'den,41 Ahteri'den (ö. 968/ 1561)42 

Kirmfuıi' den (ö. 786/ 1384)43 birçok alıntı yapılmıştır. Bu nakiller Meşarik'in 

şerhleri ile beraber okutulurken diğer şerhlerine ve eserlere de müracaat 

edildiğini göstermektedir. lbn Melek'in şerhi üzerine İbrahim b. Ahmed 

el-Muid'in (ö. ?) Sevilibu'l-efkiir hiişiyeten ala şerhi Meşariki'l-envilradıyla 

83 varaklık bir haşiyesi bulunmaktadır. Sevilibü'l-efkiir müellifi eserin ya­

zımını hicri 933 senesi Şaban ayının son Cuma günü Cuma namazından 

sorıra tamamladığını belirtmiştir.44 Nüshanın müstensihi Muhammed b. 

Ahmed b. Muhammed eseri Edime' de hicri 978 senesi Rebiulewel ayının 

. . . . . .  
36 Kitabın haşiyesinde bu şerhlerin Ekmeleddin Baberti ve İbn Melek'in eserle­

ri olduğu belirtilmiş (Bkz. Derviş Ali b. Muhammed, Envaru'l-bevarik, Hasan 
Hüsnü Paşa, 252, 1 b. 

37 Derviş Ali b. Muhammed, Envaru'l-bevarik, Hasan Hüsnü Paşa, 252, lb. 

38 Sagani, Meşariku'l-envar, Süleymaniye, 324, la . 

.;ıa.....ıı )��' .;)w... ..,.t:< .4_,ıı r4' .) !l.r.=,ı ;,,- .w..ıı '1" _, 

39 Şeyhzade, Şerhu Meşariki'l-envar, Ayasofya, 714, 677b. 
40 Şeyhzade, Şerhu Meşariki'l-envar, Ayasofya, 714, I7b, 20a, I97a, I99a, 20la, 

672b. 
41 Şeyhzade, Şerhu Meşariki'l-envar, Ayasofya, 714, 672b, 673a, 675b. 

42 Şeyhzade, Şerhu Meşariki'l-envar, Ayasofya, 714, 673b. 

43 Şeyhzade, Şerhu Meşariki'l-envar, Ayasofya, 714, 673a. 
44 İbrahim b. Ahmed el-Muid, Sevaibü'l-efkiir, Murad Molla, 380, 83b. 
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sonu öğle namazından sonra istinsah ettiğini belirtıniştir.45 Yazma eserlerin 
ferağ kayıtlarında bulunan bu bilgiler Meşdrik'in yaygınlığı hakkında önemli 

bilgiler vermektedir. istinsah edilen bu şerh ve haşiyeler medreselerde 
Meşarik okunan hadis derslerinde okutulmaktaydı. İbrahim b. Ahmed'in 
bu eserinde yer yer lbn Melek'e itirazlar vardır. Şarih'in kapalı, anlaşılması 

zor olan bazı ifadelerini açıklamıştır. lbn Melek' in görüşünü "� _,;" diyerek 

vermiş, ardından ise "J_,tl" diyerek kendi görüşünü serdetmiştir. 

Meşariku'l-envarşerhi Mebdrik'in Osmanlı döneminde yapılan baskı­

larında da tahriç tarzında çalışmaların yapıldığı görülmektedir. Örneğin 

25 Cemaziyelewel 1329/24 Mayıs 191 1  yılında Ahmed Kamil matbaasında 

yapılan baskısında metin kenarlarına hadislerin Buhari ve Müslim' de 
hangi bablarda geçtiği kaydedilmiştir. Bu açıklamalarda yer yer ayrıntı­
lara girilerek hadisin Meşarik'te geçen hadis lafzının hangi musannifin 

rivayetine mutabık düştüğü, 46 hadisin işaret edilen eserde bulunamadığı,47 

lafızların farklı olduğu,48 müellif Sagfuıi'nin Müslim ve Buhdn" deki hadisleri 

mezcederek,49 takdim ve te'hiryaparak50 naklettiği ve hadisin işaret edilen 

ravinin rivayetiyle bulunamadığı,5ı gibi tafsilatlı bilgilere yer verilmiştir. 

ıv. Osmanlı Ulemasının Meşi.riku'l-envar Üzerine Yazdığı 
Bazı Şerh ve Haşiyeler 

1 .  Hayreddin Hızır Atilf'i (ö. 948/1541) 

Atfıfi, "Bursalı Mevlana Hocazade'den (ö. 893/1488) usul ve Efdalz.ade'den 
(ö. 908/ 1503) fıkıh okudu. llmi şöhretinden dolayı Sultan II. Bayezid onu 
saray hizmetlilerine hoca olarak tayin etti. Bir müddet sonra İstanbul cami­

lerinde vaaz edip tefsir okutmayı daha faydalı görerek saraydaki görevinden 

ayrıldı. Günde 50 akçe ücretle başladığı bu yeni görevinde zamanla günde 
80 akçe ücrete kadar terfi etti. Daha sonra bu görevi de bırakarak evine 
çekildi ve kitap telifiyle meşgul oldu. Atufi Eyüp'te vefat etti ve kendi evinin 
civarına defnedildi."52 II. Bayezid, Yavuz ve KanOni döneminde yaşamış 

• • • • • •  

45 İbrfilıim b. Ahmed el-Muid, Sevdibü'l-eflcdr, 83b. 

46 İbn Melek, Mebiiriku'l-ezhdr fi şerhi Meşdriki'l-envdr, 1, 93, 145, 159. 

47 İbn Melek, Mebiiriku'l-ezhdr, 1, 24, 47, 48, 93, 123, 136, 145, 196. 
48 İbn Melek, Mebiiriku'l-ezhdr, 1, 43. 
49 İbn Melek, Mebiiriku'l-ezhdr, 1, 149, 160. 

50 İbn Melek, Mebiiriku'l-ezhdr, I, 159. 
51 İbn Melek, Mebiiriku'l-ezhdr, il, 27. 

52 Çakan, "Atfifi, Hayreddin Hızır",  99. 
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olan ve bir dönem sarayda hocalık yapmış olan Atfifi'nin Meşariküzerine 
yapmış olduğu çalışmalar Osmanlı'nın klasik dönemin hadis ilminin ko­
numunu göstermesi bakımından kayda değerdir. 

a. Keşfü'l-Meşarik 

Amfi, Keşfü'l-Meşarikisimli şerhinde Meşariku'l-envarı muhtasar olarak 
şerh ettiğini, ancak ilk hadisi bundan istisna tutarak ayrıntılı olarak ele 
aldığını, zira bazı ihvanın şerhlerinde ilk hadisle ilgili söylediklerine itiraz 
etmek ve doğru olanı tespit etmek amacında olduğunu söylemektedir.53 
Müellif şerhinde l:.1:i ...::..U 0µ ve �\ J;i ulı şeklinde sorular sorarak 
meseleleri cevaplamıştır. Atufi'nin Meşari/Ce şerh olarak yazdığı Keşfü'l­

Meşiiri/Cin Hacı Selim Ağa Kütüphanesi'ndeki müellif nüshasında54 kitabın 
telif tarihi hicri 946 olarak kaydedilmiş.55 Ancak Fatih koleksiyonunda 
bulunan nüshasında telif ve kitabetin hicri 930 tarihinde tamamlandığı 
belirtilmiş.56 Bu tarih KanO.ni'nin saltanat tarihinin ilk yıllarına denk 
gelmektedir. Bu iki nüshanın da ferağ kayıtları müellifin vefat tarihinden 
öncedir. Keşfü'l-Meşari/Cte müellif, Beyzavı-57 (ö. 685/ 1 286), Sadru's-Şeri'a58 
(ö. 747/ 1346), Zemahşeri59 (ö. 538/1 144), Teftazam"60 (ö. 792 / 1390) gibi 
alimlerden nakillerde bulunmuştur. Ayrıca eserin nüshalarının mukad­
dimesinde Sultan Süleyman'ı medheden beyitler bulunmaktadır. Bu 
beyitlerde Sultan Süleyman Osmanlı sultanları arasındaki konumunun 

yüceliği ifade edilirken aynı zamanda Hz. Peygamber' in sünnetinin ihyası 

azminde olduğu zikredilmiştir.Gı 

b. Haşiyetü şerhi hadisi evvel 

Atfifi, Meşariküzerine yazdığı, Keşfu'l-Meşarikisimli şerhinde genel olarak 

yaptığının aksine uzun olarak ele aldığı ilk hadise yine kendisi bir haşiye 

yazmıştır. Haşiyesinde şerhteki kendi ifadelerini (� _,i) diyerek belirtmiş 

ve orada ne kastettiğini CJ_,il) diyerek kısa ifadelerle açıklamıştır. Eserin 

. . . . . .  
53 Atufi, Keşfü'l-Meşarik, Kılıç Ali Paşa, 269, 2b. 
54 Çakan, "Atfıfi, Hayreddin Hızır", 99. 
55 Atufi, Keşfü'l-Meşarik, Hacı Selim Ağa, 230, 470a (15 Rebfülevvel 946 Perşembe 

günü İkindi vaktinin sonlarında). 
56 Atufi, Keşfü'l-Meşiirik, Fatih, 994, 252a (29 Rebiulevvel 930). 
57 Atüfi, Keşfü'l-Meşarik, Kılıç Ali Paşa, 269, 7a. 
58 Atüfi, Keşfü'l-Meşarik, Kılıç Ali Paşa, 269, 8a. 

59 Atüfi, Keşfü'l-Meşarik, Kılıç Ali Paşa, 269, 9b, 16a. 
60 Atüfi, Keşfü'l-Meşarik, Kılıç Ali Paşa, 269, 12a; 16a; 24b; 25a. 
61 Atufi, Keşfü'l-Meşlirik, Fatih, 994, lb-2a. 
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müstakil risfile şeklinde bir nüshası Fatih Kütüphanesi koleksiyonunda 

994 (vr. 253-286) numarada bulunmaktadır. Ayrıca Hacı Selim Ağa 230 
numarada bulunan Keşfü'l-MeşarilCin müellif nüshasında ve Kılıç Ali Paşa 

Koleksiyonu 269 numaralı Keşfu'l-Meşarik nüshasında ilk hadisin şerhinin 

kenarlarında ilgili yerlere bu haşiye kaydedilmiştir. Bu sayede eseri buradan 

okumak ve takip etmek daha kolay hale getirilmiştir. 

c. EnzAr fi şerhi ba'zı hmrısi Meşariki'l-envllr62 (Hitşiye auı Mebariki'l­
ezhar) 

Atüfi'nin MeşarilCten seçtiği 24 hadisin İbn Melek'in Meşarik şerhi 

MebarilCteki açıklamalarına yaptığı haşiyedir. Atufi bu eserinde İbn 

Melek'in şerhinden çokça istifade ettiğini ancak onun güzel ifadelerinin 
kendi sözlerine şeref kazandırması ve sözlerinin onun sözleriyle karışması 

için bu risfileyi telif ettiğini; bundaki asıl amacın ise ihvanın kalblerini telif 

etmek olduğunu söylemiştir. Ayrıca eseri Sultan Bayezid b. Sultan Mehmed 

Han'a takdim etmek üzere kaleme aldığını ifade etmiştir.63 Atüfi'nin bu 
eseri hakkında Sadık Cihan, Şeyhzade Mehmed Kütüphanesi'ndeki nüs­
hasını incelediğini nüshanın üzerinde "Yazar lbn Melek'in şerhinde zor 

mülahaza edilen kelimelere haşiye yapmıştır." ifadesinin bulunduğunu 

ancak bunun doğru olmadığını, Atufi'nin kendi seçtiği hadisleri şerh ettiğini 

belirtmiştir.64 Ancak Ayasofya Kütüphanesi koleksiyonlarında65 bulunan 

nüshalarda müellif Atllfi, seçtiği 24 hadisin MebdrilCteki açıklamalarının 

tamamını Cul..!JI Jü) diyerek zikretmiş. Daha sonra CJ_,il) diyerek bazı 

kelimelerin ve konuların açıklamasını yapmıştır. Dolayısıyla eser lbn 

Melek'in şerhinin üzerine yazılmış bir haşiyedir.66 

2. Mevlana Bayezid h. Mezid h. Murad ve Şerbu Mettiriki'l-envlir 

Süleyınaniye Kütüphanesi, Musalla Medrese 73 numarada Bayezid b. 
Mezid b. Murad' a ait olan bir Meşarik şerhi bulunmaktadır. Bu nüshanın 

baş tarafından üç bab eksiktir. Nüshanın başında kitabın yeniden inşa 
olunan, ancak adı zikredilmeyen bir darülhadise ulema, muhaddisin ve 

• • • • • •  

62 AtO.fi, el-Enzôr fi şerhi bazı hadisi Meşariki'l-enviir, Ayasofya, 538, lb. 

63 AtO.fi, el-Enzar fi şerhi bazı hadisi Meşiiriki'l-enviir, Ayasofya, 537, 2a. 

C.:ıll.L ._., .:ıı... .1,ı;,.4 .:ıll.L ... ..;1>�1 ,,) Jw ..uı j.J; Jl..-lı J pWı .:ıl.\.L... Jı.,.Jı Jr ...,,ıı A .:ıı J 

.:ıl.>- .>.....>..>) 
64 Cihan, Sadık "Hayreddin Hıdır b. Mahmud b. Ömer el-Atufi "Kastamoni" ve 

Hadis Eserleri" 70). 
65 AtO.fi, el-Enzar fi şerhi bazı hadisi Meşariki'l-envar, Ayasofya, 396; 537; 538. 

66 Çakan, t. Lütfi, "AtO..fi, Hayreddin Hızır'', 99. 
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talebe için vakf edildiğine dfilr bir not bulunmaktadır. Şerh, 1 Şaban 866 

senesi Cumartesi gününde kuşluk vaktinde tamarnlanmış67 olup şerhin 
kenarında bulunan haşiyeler müellifin oğlu Muhammed b. Bayezid tara­
fından not edilmiştir. Muhammed b. Bayezid, bu haşiyeyi 25 Ramazan 912 
senesinde tamamladığını ifade etmiştir.68 Müellif, şerhinde hadis metninin 
tamamını vermediği için hadis metinleri metnin kenarına eklenmiştir. 186 
varak olan bu şerh kaynaklarda zikredilmemektedir. 

V. Metariku 'l-envar'ın Yeniden Yapılan Tertipleri 

Meşariku'l-envarOsmanlı döneminde medreselerde yaygın olarak oku­
tulmasının sonucu olarak üzerine birçok çalışma yapıldığı görülmektedir. 
Meşariku 'l-envar bir tedris kitabı olması hasebiyle kolay ezberlenecek şe­
kilde yeniden tertip edilmiştir. Bu tertiplerden birisi, hadisleri konularına 
göre tertip edip bir sünen kitabı haline getirmiştir. Diğeri de ezberleme 

amacına matuf hadisleri alfabetik olarak yeniden sıralamıştır. 

1. İbrahim b. Mustafa el-HaneS ve M�arik Üzerine Yaptığı Tertipler 

İbrahim Bergamavi (ö. 1014/ 1606), memleketinde tahsilini tamamla­

dıktan sonra çeşitli medreselerde tedris faaliyetinde bulundu. Bir müd­

det Bursa kadılığı yaptıktan sonra lstanbul'da Sinan Paşa Darülhadis 

müderrisliğine tayin olundu (h. 1004). Bu medresede müderrislik görevini 

ifa ederken hicri 1014'te vefat etti.69 Bergamalı İbrahim hem Meşariku'l­

envar ve hem de şerhi Mebariku'l-ezhiirı Begavi'nin (ö. 516/ 1 1 22) 

Mesabihu's-sünne'sini esas alarak konularına göre yeniden tertip etmiş­

tir.70 Onun bu tertibi yapmasına Darulhadis'te müderris olması ve muh­

temelen Meşarifi orada talebelerle okumasının etki ettiği düşünülebilir . 
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67 Bayezid b. Mezid b. Murad, Şerhu Meşariki'l-envdr, Musalla Medrese, 73, I86a. 

68 Muhammed b. Bayezid b. Mezid b. Murad, Hdşiyetu Şerhi Meşariku'l-envar, 
I86a . 

.:ı �) (.J> l):_r..J 1 J � ıoJ 1 ı} (� 1 1 lı ..,;. \,> ..fa. ) \Y 'j 1 J J l.:..,. � 
� �.:r.4 � ..l..:>.> �\ �\ � l.J> �l-.......3 J fa- �ı L .!lJWI 
(-')\ ..fa. -Ull J- J Jf.:WI �.:r.4 G';J_,.. �\ � (�\ _, .>ly � �y 

�\ "11 J ..l..:>.> t3WI � J ��\ 
69 Bursalı Mehmed Tahir, Osmanlı Müellifleri, 355; Yurdagür, "Bergamalı 

lbrahim", 496. 

70 DlA' da iki eserin de farklı isimlerle kaydedilmiş aynı eser olduğu belirtilmiştir. An­
cak Fatih Kütüphanesi, 1 144 numaraa bulunan eser MeşdriKin; Süleymaniye .. 



_162 O s m a n l ı ' d a  i l i m  v e  F i k i r  D ü n y a s ı  

a. Merllfiki'l-ahyllr fl tertibi Meşllriki'l-envllr 

Müellif, Meşdriku'l-enviir'ın üzerine yapmış olduğu bu yeni çalışma­

nın mukaddimesinde esere herkesin kolaylıkla ulaşmasını amaçladığı­

nı ve Mesiibih'i esas alarak yeniden tertip ettiğini belirtmiştir.71 Fatih 

Kütüphanesi koleksiyonunda bulunan 1 144 numaralı yazmanın başında 

ayrıntılı olarak kitab ve bab başlıkları fihrist olarak verilmiştir. Kitab isim­

leri şu şekildedir: Kitabu'l-iman, ilm, taharet, salat, cenfüz, zekat, savın, 

fezailü'l-kur'an, de'avat, menasik, buyü', nikah, 'ıtk, kısas, hudud, imare 

ve'l-kaza, cihad, zebaih, et'ime, libas, tıbb ve'r-rukye, rü'ya ve adab, rikak, 

fiten.72 Bu fihristte 24 kitab ismi zikredilmiştir. 

b. Envllru'l-bevllrikfl tertibi Şerhi'l-Meşllrik 

İbrahim b. Mustafa el-Hanefi, Meşiiri!Ce yaptığı gibi, şarih İbn 

Melek'in Meşdrikşerhi Mebdriku'l-ezhiir'ı ihtiyaç duyanın hadislere daha 

kolay ulaşmasını sağlamak için Mesdbih'i esas alarak tertip ettiğini belirt­

miştir.73 Ayrıca metinde sadece ihtiyaç duyulan yerde eklemeler yaptığını 

bunu da Mesabih ve diğer bazı eserlerden alıntıladığını söylemiştir.74 

Müellif, bu Mebarik tertibinde de Meşiirik üzerine yaptığı Meriifiku'l­

ahyiir isimli tertibi ile aynı metodu takip etmiş iki tertibi de aynı şekilde 

konularına yani kitab ve bablara ayırmıştır. Süleymaniye 279 numarada 

bulunan Envaru'l-beviirik nüshasında farklı olarak sadece Kitabu'l­

fiten'den sonra "Kitabu fedaili seyyidi'l-mürselin" diyerek Merafiku'l­

ahyar'da Kitabu'l-fiten başlığı altında bab olarak bulunan "Babu fedaili 

seyyidi'l-mürselin'i" kitab olarak zikretmiştir.75 Nüshanın metin kenar-
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koleksiyonu 279 numaradaki eser ise Meşdrikşerhi Mebtirik'in konularına göre 
yapılmış yeni bir tertibidir. Krş. Yurdagür, "Bergamalı lbrfilıim", 496. 

71 lbrahim b. Mustafa el-Hanefi, Merafiku'l-ahyar fi tertibi Meşariki'l-envar, 
Fatih 1 144, Ih. 

72 İbrahim b. Mustafa el-Hanefi, Merafiku'l-ahyar fi tertibi Meşariki'l-envar, 
Fatih ı ı 44, fihrist sayfası. 

73 İbrahim b. Mustafa el-Hanefi, Envaru'l-bevarik fi tertibi Şerhi'l-Meşarik, Sü­
leymaniye 279, lb. Metinde eserin ismi zikredilmemiştir. Ancak 1. varakta 
metnin yanına haşiye şeklinde eserin ismi Mestibih olarak kaydedilmiştir. 

74 lbrfilıim b. Mustafa el-Hanefi, Envtiru'l-bevtirık, Süleymaniye 279, lb; Katip 
Çelebi, Keşfü'z-zü,nun, il, 1689. 

75 lbrfilıim b. Mustafa el-Hanefi, Envtiru'l-bevarık, Süleymaniye 279, fihrist. İbn 
Melek'in şerhi Mebtirik'in Süleymaniye Kütüphanesi'nde bulunan nüshasının 
başına da Envtiru'l-bevtirik'in bu ayrıntılı fihristi eklenmiş ve "Mestur olan fih­
rist bu kittibın degildir, gaflet olunmaya" diye not düşülmüştür. Bkz. İbn Me­
lek, Mebtiriku'l-ezhtir, Süleymaniye 277, fihrist sayfası. 
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larında genellikle Şeyhzade'den alıntılar yapılmıştır. Bu da İbn Melek ile 

Şeyhzade şerhlerinin beraber mütfilaa edildiğini göstermektedir. Kitabın 

zahriyesinde Kadızacte Mehmed Efendi'nin imzası bulunmaktadır.76 

c. Tertibu ehadisi'l-Meşarik alil hur'flft'l-mu'cem 

Hekimoğlu koleksiyonunda bulunan 278 numaralı nüsha Meşdriku'l­

envdrın huruf-ı mu'cem'e göre yapılmış yeni bir tertibidir. Bu nüshada 

müellifin ismi kaydedilmemiştir. Hemze ile başlayan hadislerle başlanıp 

eser alfabetik olarak yeniden tertip edilmiştir. Bu yeni tertibin amacı ise 

hıfz ve hadislere ulaşımın kolay olması olarak açıklanmıştır.77 Sagmi'nin 

Meşdriku'l-envarı nahiv esaslı olarak tertip etmesine karşın hadislerin 

bu şekildeki bir tertibinin eserin asli işlevini geçersiz kıldığını söylemek 

mümkün olsa da bu yeni tertibin medreselerde yoğun olarak okutulan 

bu eserin daha kolay ezberlenmesi amacına hizmet etmesi, Meşariku'l­

envdrın Osmanlı döneminde her yönüyle ele alınması açısından önem 

arz etmektedir. 

VI. Metariku 'l-enPar'ın Tercümeleri 

Kaynaklarda Meşiiriku'l-envitrın Osmanlı döneminde sadece 

Osmanzade Ahmed Efendi tarafından tercüme edildiği belirtilmektedir.78 

Kütüphane kataloglarında bulunan Osmanzade Afımed Taib Efendi'ye 

ait olarak gösterilen Meşdrik tercümelerinin bazı nüshalarında bulunan 

mukaddimeden bu tercümelerin Osmanzade Ahmed Efendi'den daha 

önce tercüme edildiği anlaşılmaktadır. Meşiirik Osmanzade Ahmed 

Efendi'qen önce Kanuni Sultan Süleyman döneminde Mirliva Mehmed 

[Efendi] tarafından tercüme edilmiştir. Aynı şekilde kaynaklarda zikredil­

meyen bir diğer tercüme de Ermenekli Süleyman Sırrı Efendi'nin Tdcü'l­

mefarik fi izahi'l-Meşarik li's-Sdgdni isimli eseridir . 
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76 Kanaatimizce bu yazı Kadızil.deliler hareketinin öncülerinden Kadızade Meh­
met Efendi'ye (ö. 1 045/1635) aittir. Zira kendisi de Bergamalı İbrahim Efendi 
gibi Balıkesirlidir. Bayezid, Süleymaniye ve Ayasofya camiilerinde vaizlik ya­
pan Kadızade Mehmed Efendi'nin vaazlarında Meşdrik üzerine hemşehrisinin 
yazdığı bu yeni tertipten istifade ettiği söylenebilir. 

77 Tertibü ehadisi'l-Meşdrik ala hurllfi'l-mu'cem, Hekimoğlu 278, 2a. 
78 Hatiboğlu, "Meşarik", 362. 
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1 .  Mirliva Mehmed ve Tercüme-i M�arika'l-en11ar'ı 

Meşari/Ci tercüme eden Mirliva Mehmed Efendi kendi ismini zikret­

tiği mukaddimede79 Sultan Selim ve Sultan Süleyman zamanındaki bazı 

olaylar ve savaşlara kısaca işaret etmiş ve Meşarik tercümesini Sultan 

Süleyman'a arz ettiğini ve onun da kendisini Hamid livası ile taltif etti­

ğini ifade etmiştir.80 Müellif, Meşari/Cten "Haliya ehddisi'n-nebeviyye ve 

ahbdru Mustafaviyye celilü'l-mikdar el-müteddviletü beyne'l-ulemai'l­
emsar" diyerek ulema arasında tedavülde olan bir eser olarak bahset­

miştir. Bu kayıt müellifin Meşdri!Ci tercüme sebebini ve eserin X/XVI. 
yüzyıl uleması arasındaki konumunu ifade etmesi açısından mühimdir. 
Tercümenin, Mirliva Mehmed'in hocası Mevlana Abdülkadir Çelebi 

el-Ispartavi vasıtasıyla Şeyhülislam EbüssuO.d Efendi'ye (ö. 982 / 1574) 
arz edildiği belirtilmektedir. Bu notun tarihi hicri 962 senesi Rebiulahir 

ayıdır.81 

Bu tercümenin birçok nüshası bulunmaktadır. Ayasofya koleksi­
yonunda bulunan nüshasında hicri 1064 senesi Zilhiccenin 16. Cuma 

günü yazılmaya başlandığı kitabın zahriyesinde belirtilmektedir.82 

Son sayfasında istinsahın 16 Rebiulevvel 1 066 senesi öğle vaktinde 
İbn Melek haşiyesi ve Şeyhzade metinleri ile mukabele edilerek saray 

Gılmanlarından Mehmed Halife diye bilinen Mehmed b.  Hüseyin 

el-Bosnevi83 tarafından Yeni Saray'da (Edirne'deki saray) der-hane-i 

Seferliyan'da (Seferliler ocağı) Sultan N. Mehmed (Avcı) b. lbrahim 

zamanında bitirildiği not edilmiştir.84 Bu kayıttan Meşari!Cin Edirne'de 

şerhleri ile mukabele edilerek okunduğu ve istinsah edildiği anlaşılmak­

tadır. Edirne'de istinsah edilen bu nüsha hicri 1 153 tarihinde Ayasofya 

Kütüphanesi kurulunca da kütüphaneye nakledilmiş olmalıdır.85 
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79 Mirliva Mehmed, Tercüme-i Meşariku'l-enviir, Fatih 715, 7a. 
80 Mirliva Mehmed, Tercüme-i Meşiiriku'l-enviir, Fatih, 715, 7a. 

81 Mirliva Mehmed, Tercüme-i Meşiiriku'l-enviir, Fatih, 715, zahriyesinde. 
82 '-" _r.s- ..,.,wı �ı i� ..; .,..u._,ıı _µ.,.ıı .!.l.Wı .uıı ..:.o,ıl:..ı -,..1.1.:.-lı -,..L:.S:'.iı ı� .J'.r ..; � ..u 

!l;4 �ı ._ilı .J � .J tJ' ;.;..... ;r ..; �ı '-.:..,.)1_, ..-)ı .:.ı.,.,...,; •• 11 .y .r:-ı .s:..ıı �ı .s; .,,...:. 
J'..u � f .fa r  .J r-ı .r-S- f � .J '->1.:..:.,.1 � .:ır .J •• ı.ı..:,ıı w 
(Mirliva Mehmed, Tercüme-i Meşiiriku'l-envdr, Ayasofya, 901 ,  la). 

83 Mehmed Halife, iV. Murad, Sultan İbrahim ve iV. Mehmed dönemlerinin tari­
hini anlatan Tarih-i gılmani isimli eserin yazarıdır. (bkz. Kütükoğlu, "Mehmed 
Halife", 489-490) . 

84 Mirliva Mehmed, Tercüme-i Meşiiriku'l-envar, Ayasofya, 901 ,  379b. 
85 Nüshanın üzerinde Ahmed b. Mehmed el-Vani'ye ait temellük kaydı var. Baba­

sı Mehmed Efendi (ö. 1096), iV. Mehmed'in yanından ayırmadığı döneminin .. 
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Meşarik tercümesini padişaha arz ettiğini belirten müellif, mukaddi­

mede şöyle demektedir: 

Tercüme-i Meşdrik huzurlarında arz ve i'lam olundukda tertib-i bende hoş­
a.yende gelüp enfüs-ı şerife-i kelimat-ı latifelerinden asar-ı tahsin ve envar-ı 

aferin mefhum-ı bende-i kemin olup kimya-yı enzarlarıyla zer-kelil-i 'ayar 
oldukda sikke-i kabUI Hüdavend edille-i meskuk olup "ol-kitabı Tercüme-i 
Meşdrikki eser-i terbiyyet-i hanedan-ı ali Osmandur. Kendülerden kendülere 
Yusufa ayine armağanı gibi müstahsen ehl-i irfandır deyu tedebbür ve iz'an 

olundukda ala ma zükira amin ebyeni't-takrib-i tahrir ve tertib olunup saha-i 

sa 'adete bu bende-i pür-zillet-i kıllet-i biza 'at ki padişa.h-ı milk-i adalet ve 

cümle-i erkan-ı devlete bu semere-i şecere-i bağ-ı Risfiletten zevk ve lezzet 

gelüp bu ammeten ümmetine dahi ammu'l-ayide tammü'l-füide olup hak 

dergahında cürm ü günahı bende-i bi-raha Hazreti ResU!ullah sallallahu aleyhi 
ve sellem şefi' -i  özr-hah olup "yevıne la yenfe'u mfilun ve benCın illa men 
etellabe bi-kalbin selim" mefhCım-ı kerimi üzere ol-yevm-i azimde bende-i 

bi-bal ve bi-bim olup ehadis-i şerifenin sevab-ı cezil zad-rah-ı sefer-i tavil ola.66 

Ayrıca burada Meşiirik hakkında dönemin bakışını yansıtan önemli 

bilgiler verilmiştir. 

Bazı erbab-ı fazilet vesfilt olan esami-i ashab-ı rivayeti giderüp ruvatı ta'did 

etmeyüp hazf-ı esanid kılup ve bazı efüzıl tenasüb-i elfaza mail olup ebvabın 
bi-münasebe kelimat-ı evfill kılup ol üslt1b üzere bir kitab-ı celilü 'l-mikdara 
azimü'l-vakar el-müsemma bi-Meşdriki'l-envdrtedvin ve te'lif edüp birvechile 

bedi' tasnif oldu ki "bi-eydi seferatin kiramin berarah" merkum ve mektub 
ve beyne'l-efüdıl merğüb ve mahbt1b olup ke-nafeceti'l-misk tiyb-i nesimi 
meşamm-ı alemi muattar kılıp manend-i filitabı alem-tab-ı simad kılıp uli'l­

elbabı münevver edüp -eşheru mine'l-ems ve enveru mine'ş-şems olup . . . 67 
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en meşhur vaizidir. Mehmed Efendi, 1076' da (1665) İstanbul' da Yenicami kür-
sü vaizliğine ve hace-i sultanilik görevine getirildi. Bu arada Şehzade 
Mustafa'nın hocalığını üzerine aldı. Kitap'ta temellük kaydı bulunan Ahmed 
Efendi İstanbul payelilerindendi. Temellük kaydının tarihi 1073'tür. Bkz. Pa­
zarbaşı "Mehmed Efendi Yani", 458-459. Nüsha Ayasofya Kütüphanesi'ne 
naklolunmadan önce av için genellikle Edime' de ikamet eden (Avcı) IV. Meh­
med döneminin meşhur vaizi Yani Mehmed Efendi'nin temellüküne geçmiş 
olmalıdır. 

86 Mirliva Mehmed, Tercüme-i Meşdriku'l-envdr, Fatih 716, l lb- 12a. 
87 Mirliva Mehmed, Tercüme-i Meşdriku'l-envdr, Fatih, 716, 2a-2b. 
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Osmanlı sultanları hakkında ise; "Al-i Osman ki eğer ba'de nebi-i 

Afıir-zaman risfilete imkan olsa ol-nesl-i fili şan ve adfilet-fişan ve celfilet­

nişandan olurdu."88 denilmektedir. 

Laleli koleksiyonu 4 1 8  numarada bulunan nüshanın başında otuz 

sayfa ayrıntılı bir fihrist bulunmaktadır. Konularına göre tertip edilmediği 

için kullanımı ve hadis bulması zor olan Meşdrik'in birçok nüshasında 

buna benzer fihristler bulunmaktadır. Altı babın ilk hadislerinin fihristi 

şu şekildedir: 

Birinci bab: Ewelki hadis-i şerif iman getürüp rasUlüne ikrar etmek beyanında. 

İkinci bab: Ewelki hadis Hasan'ı ve Hüseyin'i Rasül hazreti ista'aze itdüğü 
beyanındadır. 

Üçüncü bab: Evvelki hadis, Hak Te'filadan ziyade sabır eder kimse yokdur 
didüğü. 

Dördüncü bab: Evvelki hadis, Bir kimse ta'am satın alsa kabz etmeyince geri 

satmasun didiğüdür. 

Beşinci bab: Ukl ve Uranilere bir sam-ı marazi ariz olduğudur. 

Altıncı bab: Evvelki hadis yevm-i kıyamette muhasib olmak beyanındadır.89 

Tercüme'nin ilk hadisi90 şöyledir. 

Bu hadis-i şerifin ma 'nası Allahu a'lem ve e'azzu ve ahkem budur ki; Şol 
kimesne Allahu Tebareke ve Te'alaya iman getürse ve nekayisden münez­

zeh zat-ı kadim ve azimine layık sıfat-ı hasenesine iman getürse ve Resulü 
Muhammed Mustafa'ya iman getürüp ve "cemi'u ma ca'e bihi'r-resülü 
ınin-indillahi"yi tasdik eylese ve namaza ka'im ve muhafız olup ber-vech-i 

müdıivemet eda etse ve Ramazan ayının orucun tutsa layık olur Hak Celle 

ve Ala'ya, anı (onu) cennete idhal eyleye. Gerek ol kimse vatan-ı aslisini terk 
eylesün fi sebilillah Resül Hazretleri aleyhi efdalu's-salavat ve ekmelü't­
tahiyyat yanına gelüp mücahede etsün ve gerekse evinde tek oturmuş olsun 
şol yerde kim kendi anda (onda) doğdu idi. Bu tahyir delfilet eder; bu hadis-i 
şerif ve azimü'l-kadr ma'den-i risaletten Mekke-i Müşerrefe feth olunduktan 
sonra sadır olunduğuna. Zira Mekke-i Mu'azzama feth olunmazdan ilerü 

Medine-i Münewere'ye hicret Mü 'minler'e farz idi ve evtan-ı asliyelerinde 
durmaklığa icazet yok idi. "Ve hacera fi-sebtlillahi ev celese fi ardihi'l-leti 

. . . . . .  
88 Mirliva Mehmed, Tercüme-i Meşariku'l-envar, Fatih, 7 16, 5a. 
89 Mirliva Mehmed, Tercüme-i Meşariku'l-envar, Laleli, 418,  fihrist. 
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vülide fihii" cümle-i müste'nefedir. Cevab vaki' olmuştur. Sa 'il-i mukaddere 

ki aya bu sevab-ı celil muhacirlere ve gayr-i muhacirlere midir? Cevab virüp 

lütfen ve fazlen buyurdular ki; muhacirlere ve gayr-i muhiicirleredir. "Fe-izii 
kane kezfilik" evvel-i vücfıb-ı hicretten ta ahir-i dünyaya dek efdal-i enbiyii ' 

Muhammed Mustafa'nın ümmetinden her kimse ki bu erkan-ı 'iziimı emr 
olunduğu üzere amil olsa zikr olan sevab-ı cemil ana (ona) dahi in' am olunur. 

Ve salaviit ile savın sair ibadet-i bedeniyenin ma-beyninde tahsis-i bi'z-zikr 

olmasının bazı vücfıhu tenbihtir şanlarının azametine. Zira bu ikisi ale'l­

umfım fukariinın ve ağniyanun ve ahrarun ve erikkanun üzerlerine farzdır. 

Ve müdiivemetlerine tahrisdir vakitleri gelicek eda olunmasına. Zira ittiba' -ı 
insanın ekserine bu ikisinin edası su'fıbet üzeredir. Amma namaz her gün ve 

her gece mütekerrirdir. lnsan-ı mükelleften sakıt olmaz ta hfil-i gargaraya dek. 

Ve oruç dahi müfterat-ı selase ki nefsin me'lfıfütıdır. Nefsi andan (ondan) men' 

etmektir. Ve eğer nefsine me'lfıfüttan ayrılmak sa'bdır. Ve Üstad Ebu Mansur 

Hazretleri "Usfılü hamsete aşar"larında zikr eyledi ki ulemadan ashabımız 

derler ki: Şol kimse ki Hak Teala'nın sıfüt-ı ezelisin bile ve cemi'-i erfilinde 

adlin bile anın imanı sahihtir. Alliihümme zeyyin-lena fi kulubinii el-imane 

bi-hurmeti Muhammedi'l-münzeli aleyhi'l-Kur'ane salli ve sellim aleyhi ve 

alihi ve ezvacih.91 

Bu tercümeden ve açıklamalardan sonra Ebu Hüreyre'nin (r.a.) hal 

tercemesi anlatılmıştır. Bu ifadelerden bu tercümenin ayrıı zamanda 

bir şerh olduğu anlaşılmaktadır. Bu şerh ve açıklamalar ise lbn Melek'in 

Mebdrik'inin serbest bir tercümesi niteliğindedir. Zira tercüme, İbn 

Melek'in Mebdrik'teki açıklamaları ile aynilik arzetmektedir. 

2. Osmanzide Ahmed Taib Efendi ve Dihaa-i Tercünıe-i M�'l-oıvar 

Ahmed Taib Efendi, 1070 (1659-60) yılında lstanbul'da doğdu. Babası 

maliye tezkireciliği ve Süleymaniye Vakfı rOznamçeciliği görevlerinde 

bulunan Osman Efendi'nin yaptırdığı veya yenilediği medresenin ilk 

müderrisliğine tayin edildi. Kemankeş Aşçı Mehmed Paşa'nın kethüdası 

olarak Şam'a gitti. Feyziyye-i Cedide Medresesi, Mustafa Ağa Medresesi, 
Koca Mustafa Paşa Medresesi, Sahn-ı Seman Medresesi, Edirnekapı'daki 

Mihrimah Sultan Medresesi, Murad Paşa-yı Atik Medresesi, Kasım Paşa 

Medresesi, Ayasofya-i Kebir Medresesi'nde müderris oldu. III. Ahmed'i_rı 

hastalığı münasebetiyle kaleme aldığı Sıhhatabad adlı kırk hadis şerhiyle 

meşhur oldu. Haleb ve Mısır kadılığı yaptı. 2 Ramazan 1 136' da (25 Mayıs 

. . . . . .  

91 Mirliva Mehmed, Tercüme-i Meşariku 'l-envar, Ayasofya 901, 6b. 
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1724) Mısır'da vefat etti ve oraya defnedildi.92 Meşarik'i III. Ahmed'in 
emri ile tercüme ettiği belirtilmiştir.93 Müellif de mukaddimede bunu dile 
getirmektedir. Osmanzade Ahmed Taib Efendi, sultanın emri ile başladığı 
Meşarik tercümesinin başında gerek Meşarik ve gerekse tercüme uslO.bu 

hakkında bir mukaddime kaleme almıştır. Bu mukaddime aynı zamanda 
şair olan müellifin edebi kişiliğini de göstermektedir. Osmanzade Ahmed 

Taib Efendi mukaddimede İbn Melek'in Mebfiriku'l-ezhfirından önemli 
gördüğü yerleri bu tercümeye dahil ettiğini belirtmiştir. Dolayısıyla tercü­

me aynı zamanda bir şerh özelliği taşımaktadır. Meşarik'in ilk hadisinin94 
tercümesi de şu şekildedir: 

Allahu a'Iem me'ali ma'na-yı latifi budur ki: 

Bir kimse Allah ve resulüne iman getürse ta'dil-i erkan ile salata müdavim ve 
Ramazan'ı sa'im olsa Allah azimü'ş-şan mukteza-yı sıdk-ı va'di üzre ol kim­
seyi cennete idhal ve derecesin a'la etmek fazl u keremine layık olur. ldhal ile 
m urad mezid-i ref -i derecat ve ya tecavüz an-seyyi' attır. Yoksa mutlak duhul-i 
cinana mücerred iman kafidir. Gerek fi-sebilillah hicret etsun gerek maskatu'r­
re'si olan mesken-i me'lufünde calis olsun. Hicret ve cülus beyninde tahyir 
hadis-i şerifin ba'de feth-i Mekke şeref-yafte-i sudür olmasına dellldir. Zira 
kable'l-feth Medine-i Münevvere'ye hicret farz idi. Salat ve savının vücubu 
ağniya ve fukaraya ale'l-umum olup istimrarı müdavemet-i salatda meşakkat 
ve savında dahi bi-hasebi'l-imsiik su'ubet olmağın azm-i şanlarına tenbih ve 

müdavemete tahriz içün tahsis-i bi'z-zikr olundu.95 

3. Süleyman Sırrı Efendi ve Tticü'l-mefarikfl izabi'l-Mefarik ü'.!-Sôgti.ni 

Süleyman Sırrı Efendi'nin Bayezid Kütüphanesi Veliyyüddin Efendi 
Koleksiyonu 3907 numarada bulunan Meşarik tercümesindeki kısa hal 
tercümesi şu şekildedir: "Bayezid dersiamlarından muciz DarulfünO.n 
ve M ekteb-i H ukuk muallimlerinden ve Meclis-i M aarif azalığı ve 
Kütüb-i Diniyye Riyasetleri'nden mütekaid lçelli Süleyman Sırrı Efendi 

b. Abdullah Zühdi b. el-Hac Hüseyin Hüsnü."96 Süleyman Sırrı Efendi 

• ••••• 

92 Şeyhi Mehmed Efendi, Vekityiu'l-fudalit, 11-III, 563-564. 
93 ôzcan, "Osmanzade Alımed Taib",  4. 

94 .. ;ı ;ıı, � ..,i_ii� ·�' �:.; �ı ;ıı, � Li;. 0�0�� r�J .��' fli1) .�:..,; ;ıı1t .;ı ; 
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95 Osmanzade Alımed Taib, Tercüme-i dibdce-i Meşitriku'l-envitr, Aşir Efendi 
421 ,  3b. 

96 İçelli/Ermenekli Süleyman Sırrı Efendi, lzdhu'l-Meşdrik ser-titcu'l-mefitrik, Ve­
liyyüddin Efendi 3907, kitabın girişinde. 
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Meşarik tercümesini 12 Cemaziyelahir 1341 /Şubat 1923 yılında tamam­

lamıştır. Buradan da görülmektedir ki Osmanlının ilk dönemlerinden 

başlayan Meşarik üzerine yapılan çalışmalar son yıllanna kadar devam 

etmiştir. Tercüme 846 sayfadır. Son 22 sayfada çok geniş bir fihrist var­

dır. Bu fihristte bütün hadislerin üç-beş kelimelik baş taraftan ve ravisi 

yazılmıştır. Yazmanın başında Sagani ve Meşarik hakkında kısa bir bilgi 

vardır. Süleyman Sırrı Efendi eserin girişinde Meşarik'i tercüme etmesi­

nin nedenini şöyle açıklamıştır: 

Cenab-ı Hakkın lütfıfve inayetiyle evlad-ı vatan ve ittisfil-i milletin tenvir-i efkar 

ve tashih-i aka'id ve tehzib-i ahlaklarına hadim olan ulfım-ı filiye-i diniyye ve 

funfın-ı te'life-i seniyyeden bir hayli asar-ı nafi'a te'lifve mükerreren neşr edi­

lerek tahsil-i feva'idle takdim-i meva'id-i mevfildlerine çalışarak defter-i a'mfil-i 

hayatımın tenvir ve inkişafına nail olmak emel ve arzusuyla delail-i diniyyenin 

aslı'l-usfıl ve üssü'l-esaslarından bulunan ve asar-ı sahiha-i diniyyeden dahi 

bir asar ilavesiyle hüsn-i Mtimede bulunmak ehass-ı amalim olarak her an 

ve zaman süveyda-yı kalbimde bir ukde-i mühimme iken . . .  

Hidayeve Eşbdh ve Nezdirnam ümmihat-ı fıkhiyyeyi lzahu'l-Hidôyeve lzahu'l­
Eşbdh ünvanlarıyla lisan-ı azbü'l-beyan-ı Osmani ile mufassalan şerh ve izah 

ettiğim gibi kütüb-i ehadis-i şerifeden Meşdriku 'l-envdri'n-Nebeviyye min 
Sıhahi'l-ahbdri'l-Mustafdviyye nam kitab-ı müstetab-ı meşhfıreyi de onlar 

gibi lisan-ı Osmani ile mufassalan şerh ve izah ve her hadis-i şerifin mahreç ve 

me'hazlarıyla ravi ve mervilerini ve mümkün mertebe cami' olarak müştemil 

oldukları lslamiyye ve fıkhiyye ve ma'nevileri de tefri' ve izah ederek salifü'z­

zikr lzdhu'l-Hiddye ve lzahu'l-Eşbdh'a eş olmak üzere lzahu'l-Meşdrik ser­

tacu'l-mefürik ünvanıyla karin-i hitam olmuştur.97 

Bu tercümenin ilk hadisin98 tercümesi ise şu şekildedir: 

Sahib-i Sa 'adet Efendimize sened-i sahih ile muttasıl olarak Ebu Hureyre' den 
rivayetle Buhdri-yi Şerifte Kitabu'l-cihad ve's-siyerde mezkfır olarak mazbut 

olan bu hadis-i şerifin mefüd-ı münifi; Her kim zatında ve sıfüt-ı mukaddese-i 
ilahisinde ve effilinde tevhid ederek Cenab-ı Vacibu'l-Vücud Hazretlerine 
ve Resı'.ll-i Ekremlerine ve yevm-i ahirete kalben tasdik ve lisılnen ikrar ve 

i 'tirafla iman edip evkat-ı hamsede farz olan namazları eda ve ikamete ve 

savm-ı ramazanı imanen ve ihtisaben eda ederse gerek rıza-yı ban uğrunda 

• • • • • •  

97 İçelli/Ermenekli Süleyman Sırrı Efendi, lzahu'l-Meşdrik ser-tacu'l-mefdrik, Ve­
liyyüddin Efendi 3907, 1 .  
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cihad ve Resill-i Ekrem efendimizin yanında bulunarak mu'avenetle takviye-yi 
din içün Medine-i Münewere'ye hicret etsin ve gerekse maskatu'r-ra'sı olan 
vatanında ihtiyar-ı ikamet eylesin. Tafaddulen iltizam ma la yelzem edilerek 
Cenab-ı hakka ol kimseleri Cennat-ı 'filiyana idhfil hakk ve sabit olur demek 

olup, bu hadis-i şerifkable'l-feth sadır olmuştur.99 

Süleyman Efendi'nin bu tercüme ve şerh çalışması da İbn Melek'in 

şerhinin bir tercümesi niteliğindedir. Meşarik tercümelerinden görül­

düğü kadarıyla tercümelerde genellikle lbn Melek'in Mebarik'inden fay­

dalanılmıştır. Mebarik'in Osmanlı döneminde Meşarik için temel metin 

konumunda olduğu anlaşılmaktadır. 

Ayrıca Mehmed Zihni Efendi de (ö. 1 9 13),  el-Camiu's-sagir ve 

Meşariku'l-envardan seçtiği sahih hadisleri Türkçe'ye tercüme ederek 

alfabetik olarak sıralamış ve bu çalışmasına el-Hakaik mimma fi'l­
Camii's-sagir ve'l-Meşar* adını vermiştir. Ayrıca Meşarik'in yapılan bas­
kılarında da görev almıştır. ıoo 

Meşllrik'ten Bir Örnek 

Sagani, "Akşam yemeği konulduğunda namaz için kamet de getirilse 

yemeğinizi yiyin"101 hadisi hakkında şöyle demiştir: 

Allah ResOlünü rüyamda görmek ve ona bu hadisin sıhhatini sormak isti­
yordum ki bana onun haberini versin ben de onun fili senedle ravisi olayım. 
Böyle birkaç sene geçti. 6 1 1  senesi Zilka'desi'nin 18. Cumartesi günü seher 
vaktinde rüyamda sanki bir çatı üzerinde idim ve akşam namazına başladım. 
Nebi (a.s.) bir grup insanla oturmuş akşam yemeği yiyordu. Beni yemeğe 
çağırdı. Ben de önce pamazı tamamlayayım sonra davetine icabet edeyim, 
dedim. Sonra Resulullah'ın Ebu Sa'id b. Mualla'ya olan şu sözünü hatırladım 
"Resülullah Ebu Sa'id'i namaz kılarken çağırdı. O da namazı bitirinceye kadar 
peygamberimize cevap vermedi. Peygamberimiz ona şöyle dedi; Allah Teala 

buyurmuyor mu: "Allah ve Resulü sizi çağırdığı zaman ona icabet edin."102 

Hemen Allah Resülüne gittim ve yanına oturdum. Dedim ki Ya Resülallah 
"Akşam yemeği konulduğu zaman kamet de getirilse yemeğinizi yiyin" rivayeti 

sahih midir? Evet buyurdular. 103 

• • • • • •  

99 Süleyınan Sırrı Efendi, !zdhu'l-Meşarik ser-tacu'l-mefarik, Veliyyüddin Efendi 
3907, 27 

lOO Kılıç, "Mehmed Zihni Efendi",  542-543. 

101  Buhari, "Ezan'', 42; "Akika",  58; Müslim, "Mesacid" ,  16. 

102 Buhar!, "Tefsir" ,  l ;  "Fedfülü'l-Kur'an", 9; Ebu Davüd, "Salat", 350; Nesil.i, 
"fftitah", 62; Um Mace, "Edeb", 52. 

103 Sil.gani, Meşariku'l-envar, Ayasofya, 898, 69b. 
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Mirliva Mehmed Efendi'nin Meşiirik tercümesinde bu hikaye muhte­
melen Meşiirik metninden kabul edilmediği için tercüme edilmemiştir. 
Ermenekli Süleyman Sırrı Efendi ise Tiicü'l-Mefiirik fi lziihi'l-Meşiirik 
isimli tercümesinde bu hikayeyi ayrıntılı olarak tercüme etmiştir. 
Şeyhzade de şerhinde; "bu, müellifin Allah'ın kendisine olan nimetini 
ve Resülünün sözünü kendisine rehber edindiğini göstermektedir104 
demiştir. Şarih Erzincani (ö. 743/ 1342), Sagani'nin rüyasını anlatırken 
aktardığı ayete değinmiş ve Keşşaftan nakil yaparak ayetin açıklaması­
na yer vermiştir. Rüya hakkında bir yorum yapmamıştır. 105 lbn Melek, 
Sagani'nin "ben de iilf senedle bu hadisin riivisi olayım" sözünden sonra, 
"Resülullah öldükten sonra ondan rivayette bulunmak ancak rüya ile 
mümkün olabilirdi" demiştir. 106 Bayezid b. Mezid b. Murad; "Siigdni bu 
hadisi rüyasında Peygamber Efendimizden almıştır. Dolayısıyla bu hadi­
sin rivayetinde benimle Resülullah arasında iciizeten iki kişi semd'an da 
üç kişi vardır. Bu da gerçekten ali bir isnaddır.'' 107 demiştir. Sagani'nin 
rüyasında hadisi Hz. Peygamber Efendimiz'e arz ederek ali isnada sahip 
olmak istemesi ve bunu gerçekleştirmesi şarihin de olaya bu şekilde yak­
laşmasına sebep olmuştur. 

Sagani'nin aktardığı bu rivayet, onun hadis usulünü göz ardı ederek 
rüya ile hadis aldığı ve bunu caiz gördüğü şeklinde anlaşılmamalıdır. 
Sagani'nin rüyada Hz. Peygamber Efendimize arzettiği hadis Buhdri ve 
Müslim' de ittifakla rivayet edilen bir hadistir. Sagani, senedi olmayan bir 
hadisi Peygamberimize isnad etmemekte, Sahihayn'da muttasıl senedle 
nakledilen bir hadis hakkında konuşmakta ve hadisin sıhhatini araştır­
maktadır. Müttefekun aleyh olan bir hadiste bile aklına takılan soruyu 
yıllarca zihninde tutmuş olması ve sonunda bir rüya ile onu çözmüş 
olması kendisinin hadise olan ihtimamını göstermektedir. 

VII. Sonuç 

Özellikle medreselerde okutulması yönüyle Meşdrik'i ele aldığımız bu 
çalışmada tabakat-biyografı kitaplarında ve yazma eserlere kaydedilen 
notlarda Meşdrik'in Osmanlı döneminde kimin tarafından nerelerde ve 

• • • • • •  

104 Şeyhzade, Şerhu Meşariki'l-envar, Ayasofya 714, 257a. 
105 Erzincani, Hadaiku'l-ezhiir fi şerhi Meşariki'l-envar, Ayasofya 71 5, 92b. 

1 06İbn Melek, Mebiiriku'l-ezhiir, I, 294. 
1 07 Bayezid b. Mezid b. Murad, Şerhu Meşariki'l-envar, Musalla Medrese 73, 7a. 
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ne zaman okunduğu ortaya konulmuş ve icazetler vasıtasıyla Osmanlı 
alimlerinin müellif Sagani'ye ulaşan senedleri gösterilmiştir. Meşarik 
şarihi Atufi'nin el-Enzar isimli haşiyesini İbn Melek'in MeMrik'inden 
seçtiği 24 hadis üzerine yazdığı ve Bayezid b. Mezid b. Murad isimli bir 
müellifin Meşarik'i şerh ettiği, oğlu Muhammed b. Bayezid'in de bu şerhe 
haşiye yazdığı bilgilerine ulaşılmıştır. İbn Melek'in Mebdriku'l-ezhar'ıyla 
beraber Meşariku'l-envar'ın da Bergamalı İbrahim b. Mustafa tarafından 
konularına göre yeniden tertip edildiği, Aynca müellifi tarafından nahiv 
konularına göre tertip edilen Meşarik'in ezberinin kolay olması ama­
cıyla huruf-ı mu'cem'e göre de yeniden tertip edildiği tespit edilmiştir. 
Osman-zade Ahmed Taib Efendi'den önce Kanuni döneminde Mirliva 
Mehmed'in Meşarik'i tercüme ettiği, aynı zamanda Ermenekli Süleyman 
Sırrı Efendi'nin Osmanlı'nın son döneminde Meşarik'i yeniden tercüme 
ve şerh ettiği ve tüm bu tercümelerin İbn Melek'in şerhinin tercümesi 
niteliğinde olduğu bilgilerine ulaşılmıştır. Meşarik ile şerh ve haşiyeleri 
üzerinde bulunan fihristler, Meşarik'in yeniden yapılan tertipleri ve XVI., 
XVIII ve XX. yüzyıllarda yapılan tercümeleri ile eser sürekli güncellenerek 
Osmanlı'nın son dönemlerine kadar Osmanlı medrese sisteminin içinde 
gündemde kalabilmiştir. 

Ek: Metarik. Üzerine Yazılan Eserler 

Habeşi'nin Cami'u'ş-şuruh ve'l-havdşf108 isimli eseri ile son dönemde 
Meşarik ile ilgili makale ve çalışmalardan Meşarik üzerine yazılan şerh ve 
haşiyelerin tespit edebildiğimiz kadarıyla listesi şu şekildedir: 

• Ebü'l-Kasım Abdurrahman b. Muhammed b. Abdurrahman 
b. Abdülaziz el-Lahmi, el-Kavsi el-Hanefi (ö.  643 / 1 246) 
Hadaiku'l-ezhdr Şerhu Meşariki'l-envar 

• Vecihüddin Ömer b. Abdillmuhsin el-Lahmi el-Erzincani (ö. 
743/ 1342), Hadaiku'l-ezhdr fi şerhi Meşariki'l-envar 

• Alaaddin Yahya b .  Abdüllatif el-Kazvini et-Tavüsi (ö.  
725 / 1325'ten sonra) , Şerhu Meşariki'l-envar 

• Ebu Cafer Ahmed b. Hasan b. Ali el-KelB.i el-Belensi ez-Zeyyat 
(ö. 730/ 1330), Şuruku'l-mefarikfi ihtisari'l-Meşarik 

• el-Kazeruni (ö. 785/ 1356), el-Metaliu'l-Mustafaviyye fi şerhi 
Meşariki'l-envar 

• Şemseddin Muhammed b. Abdurrahman es-Sfüğ (ö. 776/ 1375), 
Şerhu Meşariki'l-envar 

·-· . . . .  
lQ8Habeşi, Camiu'ş-şurah ve'l-havdşf, III, 1705-171 1 .  
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• Ekmelüddin el-Biiberti (ö. 786/ 1384), Tuhfetü'l-ebrar şerhu 
Meşariki'l-envar 

• Celrueddin et-Teyyiini (ö. 793/ 1 391) ,  Şerhu muhtasar min 
Meşariki'l-envar 

• Celrueddin el-Keliibiizi (ö. ?), Şerhu Meşariki'l-envar 

• Abdüllatif b. Abdülaziz lbn Melek (ö. 821 / 1418'den sonra) , 
Mebdriku 'l-ezhdr 

• Ali b. Hasan (ö. ?) , Tertibu Mebdriki'l-ezhdr ve el-Envaru'l­
bevarik fi tertibi Meşariki'l-envar 

• Bergamalı lbrfilıim b. Mustafa (ö. 1014/ 1605), Envaru'l-bevarik 
fi tertibi şerhi'l-Meşdrik 

• Muhammed b. Ahmed el-lzniki Vahyiziide (ö. 1018/ 1610), 

Hdşiyetü ala Mebdriki'l-ezhdr 
• lbrfilıim b. Ahmed el-Muid (ö. ?) , Savdibü'l-ejkar hdşiyeten ala 

şerhi Meşariki'l-envar 

• Meçhul, Behçetü'l envar fi şerhi dibaceti Mebdriki'l-ezhdr 

• Muhammed b. Muhammed b. Hızır el-Esedi ez-Zübeyri (ö. 

808ı 1406), Dekaiku 'l-asar muhtasaru Meşariki'l-envar 

• Hafızüddin Muhammed b. Muhammed el- Bezziizi (ö. 

827/1424), Şerhu Meşariki'l-envar 

• Mecdüddin Ebu Tiihir Muhammed b. Yakub el-Firüziibiidi (ö. 

817 / 1415), Şevariku'l-esrari'l-aliyye fi şerhi Meşariki'l-envari'n­
nebeviyye 

• Ebu'l-Feth Muhammed b. Yusuf el-Hüseyni ed-Dihlevi (ö. 

825/1422), Şerhu Meşariki'l-envar 

• Şerefüddin Yakfıb b. Celal b. Ahmed er-Rumi el-Kahiri 

et-Tibiini (ö. 827/ 1424), Şerhu Meşliriki'l-envlir 

• Ahmed b. Süleyman b. Kemalpaşa (ö. 940 / 1 534), Haddiku'l­

ezhar şerhi Meşariki'l-envar 

• Hızır b. Muhammed el-Atüfi (ö. 948/ 1541), Keşfii'l-Meşdrik fi 
şerhi'l-Meşarik 

• Atfıfi, Hdşiyetü ala şerhi hadisi'l-evvel 

• Atfıfi, El-EnW.r fi şerhi Meşariki'l-envar 

• Muhyiddin b. Muhammed Şeyhziide (ö. 951 / 1 544) , Şerhu 
Meşariki'l-envar 
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• Mübarek b. Erzani b. Cemal el-Benarisi (ö. 980 / 1573) , 

Meditricu'l-ahbar ve mearicu'l-asar 

• Molla Aliyyü'l-Kari (ö. 1014/ 1606), Şerhu Meşariki'l-envar 

• Tursunzade Abdülbaki (ö. 1014/ 1606), Tuhfetü'l-hüsna 

• Ebu'l-Haccac Yusuf b. Hicazi lbn Hicazi (ö. 1065/1655), Şerhu 
Meşariki'l-envar 

• Vahidüddin (ö. ?), Şerhu Meşariki'l-envar 

• Derviş Ali b. Muhammed (ö. 1007 / 1 599), Envaru'l-meşarik fi 

tertibi şerhi'l-Meşarik 

• Hamid b. Muhammed b. İshak (ö. ?), Şevariku'l-envar 

• Fazlullah el-Müfti (ö. ?), Şerhu Meşariki'l-envar 

• Muhammed b. Semftr (ö. ?), Şerhu Meşdriki'l-envdr 

• Muhammed b. Muhammed b. Mahmud (ö. ?), ŞerhuMeşariki'l­
envar 

• Şemseddin el-Atili (ö. ?), Şerhu Meşariki'l-envdr 

• Münevver b. Abdülmecid el-Llhori (ö. ?), Şerhu Meşdriki'l­

envar 

• Ali el-Belhüri (ö. ?), Şerhu Meşariki'l-envar 

• Ahmed b. Muhammed Muhyiddin Ahmed (ö. ?) , Şerhu 
Meşdriki'l-envar 

• İdris b. Muhammed el-Fasi (ö. 1 183/ 1 770), Şerhu's-sülüsi'l­
ahfr min Meşariki'l-envdr 

• İbrahim b. Mustafa Hanif er-Rumi. (ö. 1014/ 1605), Merafiku'l­

ahydr fi tertibi Meşdriki'l-envdr 

• İbrahim b. Mustafa (ö. 1014/ 1605), Envaru'l-bevarik fi tertibi 
Şerhi'l-Meşdrik 

• Muhammed et-Tavdi el-Fasi (ö. 1209/1795), Şerhu Meşariki'l­
envar 

.- Muhammed b. Hasan Aksabi, el-Fasi, (ö. 1250/1835), Şerhu 

Meşdriki'l-envdr 

• Muhammed b. Hasan el-Erbili, tbnü'l-Mukri (ö. ), Şerhu 
Meşariki'l-envar 

• Meçhül, Tertibu ehddisi'l-Meşdrik ala hurufi'l-mu'cem. 

• Bayezid b. Mezid b. Murad (ö. ?), Şerhu Meşdriki'l-envar 
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• Muhammed b. Bayezid b. Mezid b. Murad (ö. ?), Hdşiyetu şerhi 

Meşiiriki'l-envdr 

• Süleyman Sım Efendi (ö. ?), Tiicü'l-mefiirikfi izii.hi'l-Meşiirik 

• Mehmed Zihni Efendi (ö. 1 913),  el-Hakô.ik mimmd fi'l­
Ciimii's-sagfr ve'l-Meşarik 

• Şeyh Muham med b. Muhammed el-Esedi el-Kudsi (ö. 

808 / 1 406), Dekiiiku'l-esrdr fi muhtasarı Meşiiriki'l-envar 

• Şeyh Mevlevi tlahibahş (ö. ?), Tebsiratü'l-ebsar fi tahrici'l-iisdr 

• Ziyaeddin el-Kirmani (ö. ?) , Ziyau'l-Meşariki'l-cedir bi'l-vaz'i 
ale'l-mefiirik 
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Şeyhülislam Sa'di Çelebi'nin 

Fetvalarının Toplandığı Mecmualar 

Ahmet Hamdi Furat 
Doç. Dr., İstanbul Üniversitesi İlahiyat Fakültesi. 

AbJullab Tırabzon 
Yrd. Doç. Dr., İstanbul Üniversitesi İlahiyat Fakültesi. 

1. Hayatı Hakkında 

"Şeyhülislam Sa'di Çelebi" olarak bilinen Sa'dullah b. lsa b. Emirhan'ın 
doğum tarihi hakkında elimizde kesin bir bilgi bulunmamaktadır. 

Beyzavi'nin tefsirine yaptığı şerhi sebebiyle Beyzavi Muhaşşi'i diye de 

tanınmaktadır. Kastamonu Ayandon'da1 doğan Sa'di Çelebi, babasıy­

la beraber lstanbul'a gelmiştir. Hanefi fukahasının biyografisine dair 
eseriyle tanınan Osmanlı alimi Kefevi (ö. 990 / 1 582), Sa'di Çelebi'nin 

babasını "muhtasarları bilen" birisi olarak tavsif etmektedir.2 Babası, 

Vezir Mahmut Paşa Camii'nde imamlık yapmıştır. İlk eğitimini babası­
nın yanında alan Sa'di Çelebi dönemin alimlerinden dersler almış, daha 
sonra da Muhammed es-Samsilni'nin hizmetine girmiştir.3 Samsilni'nin, 
Teftazani'ye (ö. 792 / 1390) ait et-Telvih ve Seyyid Şerif Cürcani'ye (ö. 
816/ 1413) ait Tecrid Şerhi üzerine haşiyeler yazan bir filim olduğu bura­

da hatırlatılmalıdır.4 Ondan şer'i ve akli ilimleri tahsil etmiş, et-Telvih 
ve Hidaye okumuştur.5 Kefevi, bu bilgilerden sonra onun hoca-öğrenci 

silsilesini kaydeder.6 Bu silsile şu şekildedir: 

• • • • • •  

1 Kefevi, Ketdib, 399b. 
2 Kefevi, Ketdib, 399b. 
3 Taşköprizade, eş-Şekdik, 443-4. 
4 Bkz. Taşköprizade, eş-Şekdik, 295-6. 
5 Kefevi, Kibricikzade diye meşhur Sinanuddin YOsuf'un da onunla beraber 

SamsOni'den ders aldığını belirtir. Kefevi, Ketdib, 399b. 
6 Kefevi, Ketdib, 399b. 
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Sa'di Çelebi (ö. 945 / 1539) --> Muhammed es-Samsiini (ö. 929/1522) 

--+ Hasan b. Abdussamed es-Samsuni (ö. 891 / 1486) --+ Molla Hüsrev (ö. 
885/1480) [Kefevi, Molla Hüsrev'in iki koldan hocalarını zikretmektedir. 
Bu yazının içinde bulunduğu köşeli parantezde zikredilen birinci kol 
Teftazani'den (ö. 792/ 1390) gelmektedir. Bu kol şöyledir: Burhanuddin 

Haydar el-Herevi (ö. 830/ 1426) --+ Teftazani (ö. 792/ 1390) ] .  ikinci kol 

ise şu şekilde devam eder: Molla Muhammed el-Fenari (ö. 839/1435) --+ 

Molla Muhammed el-Fenari (ö. 839/ 1435) --+ Molla Şemseddin el-Fenari 

(ö. 833/  1429) --+ Ekmeleddin el-Baberti (ö. 786/ 1384) --+ Kıvamuddin 
el-Kfilô (ö. 749 / 1 348) --+ Hüsamuddin es-Sıgnaki (ö. 7 1 4 / 1 3 1 4) --+ 

Hafizüddin el-Kebir el-Buhari (ö. 693/ 1294) --+ Şemsüleimme el-Kerderi 

(ö. 642/ 1244) --+ Burhanuddin el-Merginani (ö. 593 / 1 197) --+ Sadruşşehid 
(ö. 536/ 1 141) --+ Burhanuddin el-Kebir --+ Şemsüleimme es-Serahsi (ö. 
483/1090) --+ Şemsüleimme el-Hulvani (ö. 483/) --+ Ebu Ali en-Nesefi (ö. 
424/1032) --+ Şemsulimam Ebu Bekir Muhammed b. el-Fazıl --+ Ostad 

Abdullah es-Sebzemiini (ö. 340/952) --+ Ebu Abdullah b. Ebi Hafs el-Kebir 

--+ Ebu Hafs el-Kebir (ö. 217 /832) --+ imam Muhammed (ö. 189/805) --+ 

Ebu Hanife (ö. 150/767). 

Kefevi'nin bu silsileyi Sa'di Çelebi'nin Samsuni'den okuduğunu belirt­

tiği et- Telvfh ve Hiddye'ye uygun olarak iki kolda hazırladığı anlaşılmak­
tadır. Birinci kol et-Telvfh sahibi Teftazani'ye giderken ikinci kol Hidaye 
sahibi Merginani üzerinden Ebu Hanife'ye uzanmaktadır. Sa'di Çelebi 
ilk olarak İbrahim er-Rfüs (Başçı İbrahim) Medresesi'ne atandı. Daha 
sonra sırasıyla Edime' deki Haceriyye, lstanbul'daki Vezir Mahmud Paşa, 
Bursa Sultaniyye medreselerine atandı. Bu görevin ardından 100 dirhem 

yevmiye ile Sahn-ı Seman'a (medreselerden birisine) atandı. llk önce 

İstanbul kadısı7 ve Kemalpaşazade'nin vefatından sonra İstanbul müf­

tisi (şeyhülislam) oldu ve hicri 945'de vefat edinceye kadar bu vazifede 
kaldı. Ayrıca onun hocasının müderris olduğu bazı medreselerde görev 

yaptığı görülmektedir. Mesela Vezir Mahmud Paşa Medresesi, Edime' de 
Medreseteyn-i  Mücavireteyn ve Sahn-ı Seman'daki görevleri böyledir. 
Bu durum Sa'di Çelebi'nin öğretim hayatında da hocasının himayesinde 

olduğu izlenimi vermektedir. Kefevi ayrıca "malul" diye bilinen es-Seyyid 
Muhammed b. Abdulkadir'den8 Sa'di Çelebi hakkında duyduklarını nak­
letmiştir. Kefevi'nin kaydettiği bu bilgiler değerlidir. Zira Muhammed b . 

• • • • • •  

7 Taşköprizade, eş-Şekdik, 444. 
8 Taşköprizade, eş-Şekdik, 488-9. 
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Abdulkadir, Sa'di Çelebi gibi Vezir Mahmut Paşa Medresesi ve Sahn-ı 

Seman'da müderrislik yapmıştır. Onun verdiği bilgilere nazaran Sa'di 

Çelebi fetva hususunda "makbulu'l-cevab ve mühtediyen ila's-sevab" 

olarak zikreder. Kefevi'nin Muhammed b. Abdulkadir'den işittiğini söy­

lediği bilgiler hemen hemen aynıyla eş-Şekaik'te yer almaktadır. Fakat 
eş-Şekaik'te bu bilgilerin kaynağı ile ilgili bir kayıt yoktur.9 Kefevi ayrıca 
Sa'di Çelebi'nin çok sayıda eseri olduğunu zikreder. Bunların haşiyelerine 

bazı fevfüd eklediğini kaydeder, hatta Sa'di Çelebi'ye ait Kemalüddin Ebu 

Abdullah ed-Demiri'nin (ö. 808/1405) Hayatu'l-hayevan isimli eserinin 

kendisinde olduğunu belirtir. Bu bilgileri konumuzla alakalı olmadığı için 

zikretmiyoruz. Yine fıkıh dışındaki alanlardaki kitapları ile ilgili kayıtları 

da buraya almıyoruz. Hidaye hdşiyesinin makbfıl ve mu'teber olduğu ile 

ilgili kayıt önemlidir. Bu eser esas itibarıyla Baberti'nin el-/naye (Hdşiye 
ale'l-/naye fi Şerhi'l-Hiddye) üzerine yapılmış olan bir haşiyedir10• Bu eser 
ilim dünyasında halen kullanılmaktadır ve birçok defa basılmıştır (Kahire 

1306, 1319; Kahire 1356; Kahire 1970). 

il. Fetvalarının Toplandığı Mecmualar 

1 .  Şehid Ali Paşa Nüshası 

Çeşitli derleme fetva mecmualarında Sa'di Çelebi'ye ait fetvalar 
bulunmakla beraber iki mecmua müstakil olarak onun fetvalarına hasr 
edilmiştir. Bu iki mecmuadaki fetvalar bizzat kendi hattıyla yazılmış olup, 
fetva şukkalarının yapıştırılması ile meydana getirilmiştir. Bunlardan 

birincisi Şehid Ali Paşa kütüphanesinde 1 073 numarada kayıtlı olan 

mecmuadır. Zahriye'deki kayda göre 224 (ki bizim tespitlerimiz de aynı 

şekildedir, bkz. Ek: l )  fetvanın bulunduğu bu mecmuanın yine zahri­

ye'deki kayıtları şu şekildedir: "Mecmüatu'l-fetava li-Sa'di Çelebi. Bu 
cildin içinde olan fetvalar . .  aded fetvalardır. Merhum Müfti Sa'di Çelebi 
Efendi'nin verdiği fetvalardır. Kendi hatt-ı şerifleriyledir. Gayet gereklü 
fetvalar olmagın hıft olundu. Adedi 224 külluhum hutüt vahide." Bu fetva 

mecmuaasının l a  sayfasında "Ebüssufıd'a ait iki fetva kaydedilmiştir. 
Buradaki hatt ile aşağıda dile getirilecek notların hattı birbirine benze­

mektedir. Bu mecmua fıkıh sistematiğine göre tertip edilmiş değildir. 
Fetvalar, bir tertip gözetilmeksizin her bir sayfaya bir fetva olmak üzere 

. . . . . .  
9 Taşköprizade, eş-Şekiiik, 444. 

10 Taşköprizil.de, eş-Şekiiik, 444; Kefevi, Ketiiib, 400a. 
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yapıştırılmış ve mecmua oluşmuştur. Fetvaların ilgili olduğu fıkıh kitabı 

veya babı sayfa başlarına kaydedilmiştir. Buna ilaveten bazı fetvalara 

"şüpheli", "Hiddye'ye muhalif' şeklinde kayıtlar düşülmüş, bazılarına da 

nakiller eklenmiştir. Bu kayıtlar arasında EbüssuO.d'a ait bazı fetvaların 

olması Sa'di Çelebi'nin ölümünden sonra yazıldığını ortaya koymak­

tadır. Ayrıca nüshanın sonunda 19. asırda yapıldığını düşündüğümüz 

(kullanılan numro (numara) kelimesi sebebiyle) bir fetva fihristi yer 

almaktadır. Bu fetvalardan özellikle edeb-i kadı bölümüyle ilgili olan­

larından önemlileri ile üzerine notlar düşülmüş olanlarından bazıları 

burada kaydedilecektir. Edeb-i kadı bölümü ile ilgili fetvaların seçilme 

sebebi Osmanlı'daki "resmi mezhep" uygulaması ile ilgili tartışmalara 

katkı sağlamaktır. Orijinal fetvalar dipnotlarda verilmiş olup, fetvalar bazı 

tasarruflarla sadeleştirilmiştir. 

Kadının Ebü Hanife ile lmameynin ihtilaf Ettiği. Meselelerde Hüküm 
Vermesi 

EbO. Hanife ile lmameyn (Ebu Yusuf ve İmam Muhammed) arasında 

ihtilafın olduğu meselelerde kadının hangi görüş üzerine hükm eylemesi 

gerektiği konusuna Sa'di Çelebi, bu görüşler arasında fetva için seçilen 

bir görüş olmaması durumda hükmün hemen yürürlüğe gireceği (nafiz) 
ve sahih olacağını vurgulamıştır. ı ı  

Esahh-ı akvllle Göre Hüküm Verme 

Sa'di Çelebi'ye bir kadının -verdiği fetvanın esahh-ı akval olup olma­

dığını bilmeden- fetva kitaplarında yazılı olan bir fetva vermesi fakat 

verdiği fetvanın esahh-ı akvfil (Hanefi mezhebinde en sahih olan görüş) 

olmaması durumunda hükmün yürürlüğe girip girmeyeceği sorulmuş, 

o da kadıya verilen beratta (menşur) esahh-ı akvfile göre amel eyleme­
si yazılmamış ise yürürlüğe gireceğini b elirtmiştir. ız Burada Eb üssuO.d 

• • • • • •  

1 1  (10 nolu fetva) "lmam-ı a'zam hazretleriyle lmameynin ihtilaf eyledikleri 
mesailde kadı hangi canib ile hükm eylese hükmü şer'an nafiz ve sahih olur 
mu beyan . . .  "el-cevab: "eğer canib-i fetva için ihtiyar olunmadıysa nafiz ve 
sahih olur. n 

12 ( 1 1  nolu fetva) "Bir kadı bir kaziyyeyi bazı fetava kitaplarında mestfir mukayyed 
olan mes'eleye binaen hükm eylese lakin ol fetavada mukayyed olan mes'ele 
esahh-ı akvfilin hilafı olup lakin kadı esahh-ı akvfilin hilafı idüğün bilmeyip 
mücerred fetva kitaplarında mestur olmağla esahh-ı kavi zann eyleyüp hükm 
eylese hükmü şer'an nafiz ve sahih olur mu olmaz mı beyan buyurııla . . .  " el­
cevab: "menşurda esahh-ı akvalle amel eyleye denilmedi ise nafiz olur." 
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Efendi'nin Marüzat'ında kayıtlı "esahh-ı akvfil ile amel eyleyesün" deyu 

beratında mukayyed olan kadı kavl-i zaif ile amel eylese hükmi şer'an 
nafiz olur mu? el-cevab: gayet za'if olıcak olmaz" şeklindeki fetva hatır­
latılmalıdır.13 

Fetva Kitaplarına Göre Fetva Verme 

Sa'di Çelebi'ye fetva kitaplarında yazılı olan hükümlere göre hüküm 

vermeyen bunları teallül ederek bir başka kadının fetvasının alınmasını 

söyleyen kadının durumu sorulmuş, o da bunu ihtiyaten demesi duru­

munda kendisine ceza verilemeyeceğini söylemiştir. Sa'di Çelebi'nin bu 

fetvanın cevabına eklediği "verilen hükmün fetva kitaplarında verilen 
hükümlere muhalif olması durumunda fetva kitaplarında yazılı olanla 

hüküm verileceği" vurgusu önem taşımaktadır. ı4 

Mesh Konusunda Fetva Eserlerine Müracaat 

el-Bezzazi'ye ait dönemin meşhur fetva kitabı Fetava-yı Bezzaziye'de 

mesh babında "başta ve mest üç parmakla mesh edilir fakat ıslaklık 

yayılmazsa, mesh caiz olmaz"ıs şeklinde bir ibarenin olup olmadığı 

sorulmuştur. Sa'di Çelebi, Bezzaziye'nin nüshalarında farklılığa vurgu 
yapmış ve meshin "ıslak eli uzva isabet" olduğunu, meddin gerekmedi­
ğini belirtmiştir. ıs 

Bir Kadının Verdiği Hükmün lstinafı 

Sa'di Çelebi'ye bir kadının hakkında hüküm verdiği bir meselenin bir 

başka kadı tarafından dinlenip dinlenemeyeceği sorulmuş o da cevabın­

da dinleneceğini belirtmiştir. Bu fetvaya "fihi nazar" kaydı konulmuştur. 
Hemen altına ise Ebüssuild'un bu konudaki fetvası yazılmıştır. Bu fet­
vada, beyyine (delil, şahit vesika) ile şer'e uygun olarak hükm verilen bir 

• • • • • •  

13 Ebüssuı'.id Efendi, Ma'ruuıt, 247. 
14 (13 nolu fetva) "Bir şehrin kadısı mütı1nda mukayyed olan mesaile müteallik 

şer'i hususu icra etmeyip te'allill edip 'vc,ınn fetva ettirin' dese şer'an ol kadı­
ya nesne lazım gelir mi beyan . . .  " el-cevab: "nesne lazım olmaz eğer ihtiyaten 
derse fetava kitaplarında mestı'.ir olan mutı'.ina muhalif olsa kütüb-i fetavada 
mestur olanla amel olunur." 

15 el-Bezzazi, el-Fetdvd el-Bezzô.ziyye, 1-11, 6. 
16 (14 nolu fetva)"Bezzaziye'nin bab-ı meshde "....b..1_,..,.J)..j j� '1 �ıJ_,4.")l!)�_,.:,ı_," 

dediği şer'an sahih midir değil midir beyan .. "el-cevab: Rivayat-ı kütüb muhte­
liftir. Mesh yed-i mübteleyi uzva isabettir. 
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davanın hükmünün değiştirilip değiştirilemeyeceği sorulmuş, Ebüssuüd 

ise olunamaz şeklinde fetva vermiştir.17 

Azadlı Köleye Miras 

Sa'di Çelebi'ye birisinin vefatı ve geriye baba-ana bir kız kardeşi ile 

babasının azatlı kölesi kalması durumunda azatlı kölenin mirasçı olup 
olmayacağı sorulmuştur. Soruda ayrıca vefat eden şahsın annesinin aslen 

hür olduğu da vurgulanmıştır. Sa'di Çelebi mirasçı olacağını belirtmiştir. 
Yine aynı durumla ilgili olarak kadının Molla Hüsrev'in verdiği "mirasçı 

olmaz" kavli üzerine fetva verirse ne olacağı sorulmuş, o da eğer böyle bir 

hüküm vermişse caiz olacağını belirtmiştir.18 

Şltfii Mezhebi Üzerine Hüküm Verme 

H anefi bir kadı, azadı efendisinin ölümüne bağlanmış kölenin 

(müdebber) satışı hakkında Şafii mezhebi üzerineı9 hüküm verse hük­

mün yürürlüğe girip girmeyeceği sorulmuştur. Sa'di Çelebi bunun 
yürürlüğe girmeyeceğini belirtmiştir.20 Ebüssuüd Efendi'nin bu konudaki 
fetvası da hatırlatılmalıdır . 

• • • • • •  

17 (29 nolu fetva) "Bir kadı bir kadiyyeyi şer' ile istima edip şer' üzerine hükm et­
tikten sonra bir gayri kadı gelip ol kadiyyeyi tekrar istinaf edip istima eylemek 
elinden gelir mi? "el-cevab: "elinden gelir." [Fetvaya düşülmüş not] Fihi nazar 
[Fetvanın altına konulmuş Ebüssuud'un fetvası] Beyyine ile bir defa şer' -i şe­
rife muvafık fasl olunduğu sabit olan husus şer'an tagyir olunur mu ? el-cevab: 
olunmaz. 

18 (36 nolu fetva) "Zeyd fevt olup li-ebin ve ümmin kız karındaşın ve babası­
nın mu'takının oğlu olan Amr'ı terk eylese amma Zeyd-i müteveffanın anası 
hurretu'l-asl olsa bu surette Amr-ı mezbüra Zeyd'den şer'an miras intikal eyler 
mi beyan .. " el-cevab: "intikal eder". [Sa'di Çelebi'nin ikinci fetvası) Ve süret-i 
mezkürede hakimu'ş-şer' Mevlana Hüsrev kavli üzerine Amr-ı mezbura vela 
cari olmaz demek üzerine hükm eylese hükmü şer'an nilfız ve sahih olur mu 
beyan . . " el-cevab: "sahih olur hükm eylediyse" [düşülen not] "Mevlana Hüsrev 
ihtiyar ettiği kavli üzere". Ayrıca bkz. Özen, "Bir Mirasın Gölgesinde Vela Tar­
tışması",  71-124. 

19 Hanefiler müdebberin satışını lbn Ömer' in rivayet ettiği '\: .. l!l.:r-r-_,.J..,...J!�J.r.W&-� 
" hadisi ve ümm-i veledin satılmasının caiz olmaması gibi müdebberin de ol­
maması gerektiği ve diğer akli delillere dayandırırmışlardır. Bkz. Mebsut, Vll, 
179-80. Şafiiler ise Ata'nın rivayet ettiği Hz. Peygamberin müdebber bir köleyi 
sattığı ile ilgili hadis ile tedbirin tıpkı kölenin eve girmesi koşula bağlamak ol­
duğunu belirtmişlerdir. Bkz. Mebsut, vıı, 179; Ayrıca bkz. Şafii, el-Ümm, vııı, 
30. 

20 (64 nolu fetva) "Kadı-ı Hanefi Şafii mezhebi üzerine müdebberin bey'inin ce­
vazına hükm eylese şer'an nafiz ve sahih olur mu? el-cevab: "nafiz olmaz." 
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Kadı-i Hanefi olan Zeyd, Amr'ın müdebber-i mutlakı olan Bişr'in rızasıyla, 

Kadıhan'da ve tecviz idüb ve müdebberinin feshine hükm etmeğe kadir olur 

mu? el-cevab: Kudat-ı asr kendü mezhebleri ashabının akvaI-ı zaifeleri ile 

amele me'zun degildir, fe keyfe sair mezahib aslı ile amele ikdam eyleyeler. 

Ebüssuud. 2ı 

Diyet 

Şehrin mücavir alanında içki içerek sohbet yapan bir guruptan birisi 

kalıp diğerleri şehre dönse ve sabahleyin şehrin mezarlığında ölü bulunsa 

bunun diyetini içki içtiği arkadaşlarının mı yoksa şehir halkının mı öde­

yeceği hakkındaki soruya içki arkadaşlarının ödemesinin gerekmediği 

şeklinde fetva vermiştir. Bu fetva için "şüpheli" kaydı düşülmüştür.22 

Hıytan (Hllit {bir yeri çevreleyen duvar]) ile ilgi.li fetva 

Bir şahsın ne zaman yapıldığı bilinmeyen (kadim) bir harmanı yakı­

nında bir başka şahıs kendisine ait olan arazide bir dam bina ederek diğer 

şahsın rüzgarına engel olsa o şahıs diğer şahsın damını kaldırabilir mi 
sorusuna ettirebilir cevabını vermiştir. Bu fetvaya Kadıhan'dan nakiller 

yapılmıştır23• 

Mehir ile ilgi.li Fetvalar 

"Bir şahıs bir başka şahsa bir hanımı 1000 akçeye nikahlaması için 

vekalet verse, vekil o şahısla hanımı 3000 akçeye nikahlasa, evlendikten 

sonra o şahıs o hanımı boşarsa, hanımın alacağı mehr 3000 akçe midir 

yoksa 1000 akçe midir?" sorusuna Sa'di Çelebi 'mehr-i misil alır' diye cevap 

vermiştir. Fetvanın hemen altında Ebüssuüd'un fetvası da eklenmiştir. 
Ebüssuüd, mehr-i misle hükm edilebileceğini, şayet mehr-i misil 1000 

• • • • • •  

2 1  Düzenli, Osmanlı Hukukçusu Şeyhülislam Ebussuud Efendi ve Fetvalan, 351. 
22 (77 nolu fetva) "Birkaç nefer kimse şehrin kenarında bir yerde hamr sohbe­

tin idüp otururlarken aradan birisi kalıp gitse yarındaki sabah makber için­
de maktul bulucak şer'an onun diyeti ehl-i sohbete mi lazım olur yoksa şehir 
halkına mı lazım olur beyan .. "el-cevab: "ehl-i sohbete lazım olmaz." (düşülen 
not) şüpheli. 

23 (9 1 nolu fetva)"Zeyd'in kadimden olan harmanı kurbünde Amr kendü muta­
sarrıf olduğu arzda dam bina idüp Zeyd'in rüzgarına mani olsa şer'an Zeyd, 
Amr'ın damını kal' ettire bilir mi ettiremez mi beyan . . .  "el-cevab: "ettirebilir." 
[düşülen not] . ..,_ı ..ıl •J� ..fa ...,......:.ıı ..ıl �)l .W\; ·� f:!J 1�1 )..ıJI ...,_,..ı..,.. :J._,....,...11 .j..ı 
.:ı�li .s:.L..ı ..,...ıı..:. ....; _,...; .;"i j� � j_,.;.; .:ıı.., � "i �ı.Y.t � ..ıl •j'� Fetava-yı Kddı­
hdn, III, 338. 
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akçeden az ise 1000 akçe ödeneceğini, üçbinden fazla ise de 3000 ödene­

ceğini, 3000 ile 1000 arasında ise mehr-i misil ödeneceğini belirtmiştir.24 

Bir diğer fetvada ise bir şahıs vekalet verdiği diğer şahsa "2000 (akçe) 
e nikdhı kıy, daha fazlaya kıyma" şeklinde kayıt koymuş fakat vekil nikahı 
12 000 (akçe)e kıymış, evliliğin ardından kocanın vefatı ile eşi kocası­
nın terekesinden 12 000 akçe mehrini talep etmiştir. Sa'di Çelebi'ye bu 
durumda 12 000 mi 2000 mi alacağı sorusu sorulmuştur. Cevabı "şahıs 
12.000'i kabul etmişse bu meblağ, etmemişse nikah hükümsüz hale gel­
miş olur (münfesih)" şeklindedir. Bu fetva daha önceki fetvada verilen 
hükme mugayir bulunmuş olacak ki şu not düşülmüştür. Not mealen 
şöyledir: "bu ne biçim fetvadır, (kabul) eylemediyse mehr-i misil alırlar 
niçin buyurmuşlar, şayet nikah yaptılar ise."25 

Şarap imalatçısına Şıra Satmak 

Bir Müslümanın şarap imal edeceğini bilerek bir Hıristiyan veya 
Yahudi'ye üzüm şırası satıp satamayacağı şeklindeki soruya "şüpheli­
dir, haram denilmez" şeklinde fetva vermiştir. Bu konuda Ebu Hanife 
ve Şafii'nin bu satışın kerahetle birlikte sahih kabul ettiği, Mfiliki ve 
Hanbelilerin ise onlara muhalif olduğu bilinmektedir. Bu fetvaya "tekrar 
yazılsın" ve "Hidaye'ye muhaliftir" kayıtları eklenmiştir. Hiddye'de "�_, 
\.,r> �� d � � .r.--JI (-':'! ı..t''4 '2!i ifadesiyle bunun caiz olduğu 
belirtilmiştir. Buna rağmen şüpheli ifadesinin kullanılması "tekrar yazılsın" 
kaydının sebebi olmalıdır.27 · 

• • • • • •  

24 (95 nolu fetva) Zeyd, Amr'ı bin akçe ile Hind'i bana nikah eyle deyu vekil idüp 
Amr dahi üç bin akçe mehr tesmiye idüp Hind'i Zeyd' e nikah idüp Zeyd üç bin 
akçe mehr tesmiye olunduğunu bilinmeyüp Hind ile cem' olup sonra Hind ta­
lak verse bu surette Hind Zeyd' den üç bin akçe mehri mi alır yoksa bin akçe mi 
alır şer'an beyan .. " El-cevab: mehr-i misil alır [aşağıdaki EbüssuOd'un fetvası) 
Belki mehr-i misil hükm olunur. Eğer binden ekall ise bin lazım olur. Ve eğer 
üç binden ziyade ise üç bin lazım olur. Ziyadesi lazım değildir. Ve eğer mehr-i 
misil müsemmada vaki (?) olsa mehr-i misil ol ziyade lazım olur." 

25 (97 nolu fetva) Zeyd'in iki bin mehr üzere nikah eyle artuğa eyleme dediği 
vekili olan Amr Hind'i Zeyd 'e on iki bin akçe üzere nikah eylese ba' de-zaman in 
Zeyd fevt olucak Hind-i mezbOr mehrini metrukat Zeyd'den iki bin üzere alır 
yoksa on iki bin üzeri mi alır şer'an beyan . . . " el-cevab: "Zeyd Amr'ın on iki bin 
akçe üzerine tezvicin kabul eyledi ise on iki bin alır kabul eylemedi ise nikah 
münfesih olur" [düşülen not] bu ne makule cevaptır. eylemedi ise mehr-i misli 
alır niçin buyurmuşlar? cem oldular ise." 

26 Merginanl, Hidaye, IV, 429. 
27 (145 nolu fetva) "Bir Müslüman kendi bağının uzumun sıkıp şıra idüp 

Nasraniye ve YahOdiye şıra satsa amma ol Nasrani ile Yahudi ol şırayı hamr .. 
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Kas/ime 

"Bir şahsa ait bir ev içinde bir kadın asılmış olarak bulunsa ve kimin 
astığı bilinmese, kadının varisleri evin sahibinden diyet talep edebilirler 
mi ?" sorusuna Zeyd'e kasame, akılesine diyet hükm olunur şeklin­
de cevap vermiştir.28 Bu fetvaya düşülen notta Fetiivii-yı Kiidıhiin'da 
'acem'lerde (Arap olmayan) akıle üzere fetva verilmemesinin açıkça ifade 
edildiği vurgulanmıştır. Fetiivii-yı Kiidıhan'da ise bu konudaki ihtilaf 
zikredilmiştir. ıs 

Şahitlik 

Bir şahıs bir konuda şahitlik yapmak istediğinde kadı "Sen bu konuyu 
bilmezsin diye kabul etmeyip şahitliğini redd etse daha sonra aynı şahsın 
aynı konudaki şehadetini bir başka kadı kabul edebilir mi?" sorusuna ise 
"şahit adilse makbul olacağı şeklinde cevap vermiştir.30 Bu fetvaya " JSJ 
ı:.ı�IJ l�İ dl� � j.:.i: ':l '.j.)W �.).) ö.)� " ibaresi not olarak düşül­
müştür, fakat bu ibare bu şekliyle Fetiivii-yı Kiidıhiin'da bqlunamamıştır. 
lbare Mebsut'taki .!ıı) � �:i� 'i �;� �WI � �;lf_l Jj3ı ibaresine 
benzemektedir. 

2. Amasya Bayezıt İl Halk Kütüphanesi Nüshası 

Amasya Bayezıt il Halk Kütüphanesi 439 numarada kayıtlıdır. 
Mecmuanın zahriyesinde "Suret-i fetva" şeklinde birkaç kayıt bulunmak­
tadır. Şehid Ali Paşa nüshası gibi şukkaların yapıştırılarak oluşturulmuş­
tur. Şehid Ali Paşa nüshasında olduğu gibi sayfa başlarına fetvanın hangi 
fıkıh kitabı veya babında olduğu belirtilmiştir. Bir diğer husus da Arapça 

• • • • • •  

idüp satacağın bilse ol şıranın akçesini ol Müslümana şer'an helal olur mu 
beyan .. " el-cevab: şüphelidir haram denilmez. (düşülen not) tekrar yazılsın 
[düşülen not) Hiddye'ye muhaliftir." 

28 (205 notu fetva) "Zeyd'in mülk damı içinde Hind urgan ile boğazından 
maslube bulunup kim salb eylediği ma'lum olmasa bu surette Hind'in varisleri 
şer'an Zeyd'den diyet taleb edebilirler mi beyan . . .  el-cevab: Zeyd'e kasame ve 
akılesine diyet hükm olunur. [Düşülen not] Kadıhan'da a'camda fıkıle cari ol­
mamak üzeredir fetva deyfi musarrahtır". 

29 Fetava-yı Kddıhan, III, 357. 
30 (21 1  nolu fetva) "Zeyd Arnr'ın üzerine bir hususçün şehadet etmelü oldukta ol 

hususu bilmezin demekle kadı kabul etmeyüp Zeyd'i redd eylese ba'de zaman 
Zeyd-i mezbur ahar kadı önünde ol hususçün Arnr'ın üzerine şehadet eylese 
şer'an şehadetleri makbfil olur mu beyan . . .  " "el-cevab: adilse makbul olur." 

3 1  Serahsi, Mebsut, VII, 197. 
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bazı fetvaların bulunmasıdır, bunlar Ek 2'de gösterilmiştir. Çok sayıda 

değerli fetvayı içeren bu mecmuadan 1 nolu fetvayı önemine binaen 

burada zikretmek istiyoruz. 

Hanefi Kadının Hükmü Aleyhine Şafii Bir Alimin Fetva Vermesi 

"Hanefi birisinin bir diğeri ile davalı-davacı olup yine Hanefi bir 

kadının huzurunda mahkemeye çıkıp bu konuda hükm verilse, Şafii bir 

alim (ki bu şahıs fetva vermek için devlet tarafından izin almamıştır) 

"taassuben" bunun aleyhine verse bu hükmün istinafı lazım gelmese de 

Şafii alime ceza verilmeli midir?" sorusuna "Sa'di Çelebi "te'dtb olunur 

şeklinde fetva vermiştir."32 

Kefevi'nin Kettlib isimli Eserinde Kaydettiği Fetvalar 

Kefevt, Sa'di Çelebi'nin müftilerin hatlarıyla yazılmış çok sayıda fet­

vayı derlediğini kaydetmekte ve kendisinin bunları fıkıh bablarına göre 

tertip ettiğini zikretmektedir. Bu fetvalar arasında Sa'di Çelebi'nin fet­

valarının olduğunu ve fetvaların cevap taraflarında "mu'tadın hilafına" 

Tatarhaniye'den nakillerin olduğunu belirtir33• Aşağıda tanıtılacak olan 

Sa'di Çelebi'nin fetvalarına Fetava-yı Kddıhdn'dan nakillerin eklendiği 
hatırlatılmalıdır. 

111. Değerlendirme 

Sa'di Çelebi'nin fetvalarından oluşan bu iki fetva mecmuası XVI. 
asır Osmanlı fıkıh geleneği, özelde "Osmanlı yargı sistemi" ile ilgili 

bize önemli ipuçları vermektedir. 'Şafii Mezhebi üzerine fetva verme­

nin yasaklanması' ,  'fetva vermek üzere devletten izin almamış Şafii bir 
alimin kadının verdiği hükme muhalif verdiği fetva sebebiyle tedibi' gibi 
hususlar 'yargılama hukuku bakımından' dönemin genel çerçevesinin 

belirlenmesi için önemlidir. Bu dönemde Bezzaziye, Kddıhan gibi önem­

li Hanefi fetva kitaplarının kadılar için temel başvuru kaynaklarından 

• • • • • •  

32 "Zeyd-i Hanefıyyu'l-mezheb ile Amr-ı Hanefiyyu'l-mezheb bir kazıyyede 
Bekr-i kadı-i Hanefıyyu'l-mezhebe murafaa olup fasl-ı husumet olduktan son­
ra izn-i sultani ile fetva vermeğe me'mO.r Bişr-i ehl-i ilm-i Şiifiyyu'l-mezheb 
mezheb-i Şafii' de hükm böyledir deyu taassuban hilafına fetva verse hükm-i 
kadı isti'naf lazım gelmedüğü takdirde Bişr'e şer'an nesne lazım olur beyan .. " 
el-cevab: te'dib olunur. 

33 Kefevi, Ketdib, 400a-b. 
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olduğu anlaşılmaktadır. Özellikle Kefevi'nin Sa'di Çelebi'nin fetvalarında 

-mutadın aksine- Tatarhaniye'den nakillerin bulunması, ayrıca -kana­

atimizce çok da geç olmayan bir süreç sonra- Şehid Ali Paşa nüshasına 
düşülen notların çoğunlukla Fetiivii-yı Kddıhan'dan nakillerden oluşması 

dönemin fıkıh kaynakları bakımından da dikkate alınmaya değerdir. Yine 
bu bağlamda Şehid Ali Paşa nüshası 145 nolu fetvaya düşülen "Hidaye'ye 

muhaliftir" şeklindeki kayıt da anlamlıdır. Fakat belki de en önemli husus 
Şehid Ali Paşa nüshasında - şayet verilen fetvaya muhalif bir fetvası 
varsa- bazı fetvalara Ebüssufı.d'un fetvalarının eklenmesidir. 
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Ek 1 :  Şehid Ali Paşa Nüshalarının Fihristi 

001 Nikah [Ebussuüd] 039 H ibe 
002 Vakf [Ebussuüd] 039 Vela 
003 Müteferrik [itikad] 040 Arazi-i miriyye 
004 Müteferrik [itikad] 041 Tercih- i  bewinat 
005 Müteferrik [itikad] 042 icare 
006 Kerahiye [oruc] 043 icare 
007 Kerahiye [oruç] 044 icare 
008 Kerahiye 045 icare 
009 Kerahiye 046 Vakıf 
010 Kazaya* 047 lcare 
011 Kazaya* 048 icare 
012 Müteferrik [itikad] 049 icare 
013 Kazaya* 050 icare 
014 Tahare [mesh]* 051 icare 
015 Tahare [mesh] 052 Müzara'a 
016 Tahare [mesh] 053 Zekat 
017 Savm [oruç] 054 Zekat 
018 Savm [oruç] 055 Zekat 
019 Kefalet 056 Zekat 
020 Tahare [mesh] 057 İhya- i  mevat 
021 Salat [tahare, mesh] 058 Dava 

022 Tahare [tahare, 
mesh]* 

059 H ibe, zekat 
060 Arazi-i miriye 

023 Kazaya 061 Bey' 
024 Kazaya 062 Cihad 
025 Edeb-i kadı 063 Cihad 
026 Muamele-i ser ' iwe 064 Müteferrik [kazava]* 
027 itak 065 Talak 
028 N ikah 066 Mefkud 
029 Edeb-i kadı* 067 Mefkud 
030 Hacr 068 Serika 
031 Edeb-i kadı 069 Mefkud 
032 Nikah 070 Mefkud 
033 N ikah 071 mefküd 
034 Kerahiye, istihsan 072 hudüd 
035 Talak 073 vakf 
036 Vela 
037 Vela 074 

Müteferrik[müderris 
maaşları] 

038 Seha det 
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Müteferrik[müderris 
075 

maaşları] 

120 Diyet 
121 Hibe 

076 Vakıf 
077 Oivet* 
078 Divet 
079 Divet 
080 Kefale 
081 icare 
082 Bev' 
083 Suf'a 
084 Suf'a 
085 Vakıf 
086 Zekat 
087 Vakıf 
088 Bev' 
089 icare 
090 Hıvtan 
091 H ıvtan* 
092 Hıvtan 
093 Vedia 
094 Hudud 
095 Nikah 
096 Nikah 
097 Nikah* 
098 Nikah* 
099 Salat 
100 Vakıf 
101 Vakıf 
102 Kefale 
103 Vakıf 
104 Diyet 
105 Divet 
106 Elfaz-ı küfr 
107 Vekalet 
108 [bos] 
109 Nikah 
110 Nikah 
111 Nikah 
112 Nikah 
113 Nikah 
114 [boş] 
115 [boş] 
116 Diyet 
117 Hu l ',  talak 
118 Bev 
119 Nikah 

122 Dava 
123 Vekale 
124 Hudüd 
125 Evman 
126 Talak 
127 Talak 
128 icare 
129 Da'va 
130 Divet 
131 d iyet 
132 Diyet 
133 divet 
134 d iyet 
135 divet 
136 Nikah 
137 N ikah 
138 N ikah 
139 Sulh 
140 Nikah 
141 Kısmet 
142 Kısmet 
143 Vakıf 
144 Vakıf 
145 Kerahive* 
146 Nikah 
147 Vakıf 
148 Vakıf 
149 Vakıf 
150 Mükateb 
151 mükateb 
152 Vela 
153 nikah 
154 Vakıf 
155 Vakıf 
156 Vakıf 
157 nikah 
158 Edeb-i kadı 
159 Talak 
160 Vakıf, icare 
161 Lian 
162 Talak 
163 dava 
164 dava 
165 ta hare 
166 Nikah 
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167 Kısmet 196 Kefale 
168 hünsa 197 icare 
169 Esri be 198 Bev' 
170 Talak 199 nikah 
171 kısmet 200 Vedia 
172 Kısmet 201 Neseb 
173 Elfaz-ı küfr 202 Neseb 
174 Rehn 203 ltak 
175 Edeb-i kadı 204 Salat 
176 İ krah, hudud 205 Divet* 
1n Hudüd 206 Ve sava 
178 icare 207 icare 
179 Edeb-i kadı 208 icare 
180 Vakıf 209 Mükateb 
181 Edeb-i kadı 210 Vakf 
182 Vakf 211 Sehadet* 
183 Talak 212 Dava 
184 Gasb 213 Ve sava 
185 N afaka 214 Talak 
186 Edeb-i kadı* 215 Vakf 
187 Vakıf 216 Müdebber 
188 icare 217 Ve sava 
188 Vekale, babu'r-resul* 218 Lian 
189 icare 219 Ve sava 
190 elfaz-ı küfr 220 İkrar 
191 zebaih 221 Kısmet 
192 divet 222 Da'va 
193 Nikah 223 Kısmet 
194 Serika 224 Divet 
195 Vekale 
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Ek 2: Amasya İl Halk Kütüphanesi Nüshası 

001 Edeb-iKadı 041 Sulh 
002 Vakf 042 Oa'va 
003 Bey' 043 Talak 
004 Sulh 044 Talak 
oos [Tımar] 045 Hudud 
006 Bey' 046 İcare 
007 Oa'va 047 Vedi'a 
008 Mudarebe 048 Hıvtan 
009 Sirket 049 Hul '  
010 Sehadet 050 Kazaya 
011 Talak 051 Miras 
012 Kefalet 052 Bey' 
013 Da'va 053 Vakf 
014 Bey' 054 Vakf 
015 Nafaka 055 H ibe 
016 Suf'a 056 Da'va 
017 H ıytan 057 Müteferrik 
018 Kasame 058 Da'va 
019 İcare 059 Müteferrik 
020 Vakf 060 Bey' 
021 Ta zir 061 Vakf 
022 [Nikah] 062 Da'va 
023 Bey' 063 Talak 
024 H ibe 064 Da'va 
025 Edeb-iKadı 065 Bey' 
026 Gasb 066 Da'va 
027 Nikah 067 Bey' 
028 H ıvtan 068 Talak 
029 Bey' 069 Serike 
030 Oa'va 070 Sulh 
031 icare 071 Da'va 
032 Gasb 072 Da'va 
033 Kazaya 073 Da'va 
034 Bey' 074 Sulh 
03S Vakf 075 Da'va 
036 [Talak] 076 Da'va 
037 Mükatebe 077 Cihad 
038 Hibe 078 Da'va 
039 Hibe 079 Bey' 
040 Vakf 080 Mü kate be 
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081 Hıdane 126 
082 Hıytan 127 
083 Hıdane 128 
084 Vakf 129 
085 H ibe 130 
086 Bey' 131 
087 Cinayet 132 
088 Vakf 133 
089 Vakf 134 
090 Müşki l  135 
091 Mudarebe 136 
092 Oa'va 137 
093 Sulh 138 
094 Mudarebe 139 
095 Da'va 140 
096 icare 141 
097 [Su lh] 142 
098 Müzara'a 143 
099 M iras 144 
100 Talak 145 
101 H ibe 146 
102 Hudud 147 
103 Talak 148 
104 Bey' 149 
105 Müteferrik 150 
106 Nikah 151 
107 Kefalet 152 
108 Talak 153 
109 Diyet 154 
110 Oa'va 155 
111 Miras 156 
112 Sehadet 157 
113 Cerime 158 
114 Da'va 159 

Nikah (bir 160 

115 başka müftüye 161 

ait fetva) 162 

116 Vakf 163 

117 Talak 164 

118 Bey' 165 

119 Da'va 166 

120 Diyet 167 

121 Bey' 168 

122 Kerahiye 169 

123 Şehadet 170 

124 Diyet 171 

125 Talak 172 

Nikah 
Da'va 
Hudüd 
Zekat 
Vakf 
Müteferrik 
Bey' 
Talak 
Hıytan 
icare 
Nafaka 
Da'va 
İcare 
Ümm-i veled 
Da'va 
Hı da ne 
İcare 
Şehadet 
İcare 
Nikah 
Bey' 
Vakf 
Mükateb 
Nikah 
Salat 
Bey' 
İcare 
Da'va 
Bey' 
Bey' 
İcare 
Vakf 
Bey 
Rehn 
Da'va 
Vakf 
Kefil 
Hıytan 
Hıytan 
Vakf 
Vekil 
Talak 
Sulh 
Da'va 
Da'va 
Kefil 
Miras 
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173 Da'va 196 Bey' 
174 Abık 197 Da'va 
175 Miras 198 Kerahive 
176 Kerahive 199 Şirket 
177 Hudüd 200 Abık 
178 Da'va 201 Da'va 
179 Bev' 202 Talak 
180 Da'va 203 Talak 
181 Talak 204 it ak 
182 İcare 205 Da'va 
183 Şirket 206 Müteferrik 
184 Da'va 207 Da'va 
185 Nikah 208 Şehadet 
186 Mefkud 209 Ve saya 
187 Bev 210 [İkrar] 
188 Abık 211 Nafaka 
189 [Abık] 212 Vasiyet 
190 Suf'a 213 Talak 
191 Talak 214 [Velavet] 
192 Nikah 215 Bev' 
193 Müteferrik 216 Gasb/Da'va 
194 Sirkat [Arapça] 217 Vakf 
195 Kısmet 





Molla Hüsrev'in (885/ 1 480) İ lm-i 
Kelam'a Yaklaşımı: 

O Bir Kelam Karşıtı mıydı? 

Vey.1elKaya 
Yrd. Doç. Dr., İstanbul Üniversitesi İlahiyat Fakültesi 

İslam düşüncesi tarihi için hicri beşinci yüzyıl birçok açıdan dikkat 
edilmesi gereken bir zaman dilimidir. Bu yüzyılda Sünni doktrin geli­
şimini tamamlamış, siyasi sahada rakiplerine üstün gelerek, otoritenin 
desteğini temin etmiştir. Sosyal plandaki bu dönüşüm İslam medeniye­
tinin bilimlere yönelik algısında da değişimlere yol açmıştır. Şöyle ki, ilk 
üç asırda İslam medeniyetine dahil olan yabancı unsurlara çok daha tole­
ranslı olan dinsel söylem, beşinci yüzyıla gelindiğinde eklektik/uzlaşmacı 
karakterinden nispeten uzaklaşır. Belki bu değişimin bir yansıması olarak, 
kelam ilminin yapı ve misyonuna yönelik algıda kaymalar olur. Örneğin 
bu asrın en belirgin siması Gazzali, kelamın yalnızca gerektiğinde kulla­
nılması gereken bir araç olduğunu ve mutlaklaştırılmaması gerektiğini, 
çeşitli eserlerinde vurgulama ihtiyacı hisseder. ı O'na göre kelam, yanlış 
itikatları çürütme noktasında görev almalıdır; ayrıca onu halkın tümüne 
genellemek de yanlıştır. Kelamı, alanında uzman olan alimler, bidatçı 
akımların önüne set çekmek için kullanmalıdır. Gazzfili'nin bu bakış açısı, 
kelamın hakikatlerin keşfine yönelik bir araştırma olduğunu dolaylı ola­
rak sorgulamaktadır. Gerçekten benzer�ekilde, Gazzali ile çağdaş olan ve 
kelamın yerilmesine yönelik Zemmü'l-keldm isimde bir eser kaleme alan 
Abdullah Herevi (ö. 481 / 1089), şeylerin hakikatlerine yönelik araştırma­
larda bulunmanın (el-bahs 'ani'l-hakd'ik) gereksizliğine özellikle değinir 
ve teslimiyetin önemine vurgu yapar.2 

• • • • • •  

1 Gazzali'nin bu yöndeki en belirgin ifadelerine lhydu ulflmü'd-din ve 
llcdmü'l-'avam 'an 'ilmi'l-kelam isimli eserlerinde rastlanabilir. 

2 Herevi, Zemmü'l-keldm, 128. Herevi'den iki yüzyıl önce yaşayan Kindi'nin, 
benzer şekilde kendi döneminde eşyanın hakikatlerine yönelik araştırma­
yı "küfür" sayan softa anlayışa yaptığı gönderme için bkz. Kindi, Resdilü'l­
Kindi el-felsefiyye, 104. Ayrıca Kindi' deki bu pasaj hakkında bir inceleme için 
bkz. Cabiri, Nahnü ve't-türds, 37. 
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Genel bir gözlem olarak tespit etmek mümkündür ki, Gazzfili'nin 

yaşadığı asra gelinceye kadar akıl, tüm kelam mezhepleri tarafından dinin 

temeline oturtulmuş (aslu'd-din), aklın faaliyeti olan disiplinler aracılığıy­
la Tanrı ve onun evrenle ilişkisi hakkında bir çerçeve çizilmiştir. lsbat-ı 
vacib, tevhid, tenzih ve peygamberliğe ilişkin literatürün metot açısından 
bir incelemesi bunu açıkça ortaya koyacaktır. 3 O halde, hicri beşinci 

yüzyılda ivme kazanan ilm-i kelam eleştirileri ile, lslam'ın ilk asırlarında 
görülen ve imam Şafı'i gibi simalar tarafından dillendirilen kelam kar­
şıtlığı arasında bir mahiyet farkı olmalıdır.4 Bu fark, İslam düşüncesinin 
ilerleyen asırlarında karşıt görüşleri bir arada besleyen tutumların ortaya 
çıkmasına neden olmuştur. Alimler, metafizik ve metodolojik temel­
lerden kopamamakla beraber, ilm-i kelamın mutlaklığını sınırlayan bir 

tutum içerisine girerler. Molla Hüsrev'in bu kısa çalışmada değinilecek 

görüşlerinin, bu genel durumun bir örneği olduğu ifade edilebilir. 

Tespitimizin ilk yansıması, kelamın köken (asıl),5 fıkhın ise bir dal 
(fer', yani kelama dayanan bir ilim) oluşuna ilişkin tartışmadadır.6 Fıkıh­
kelam ilişkisinin temelini, dini hükümlerin ikiye ayrılması oluşturur: 
Dinin doktrin ve inanç alanında ortaya koyduğu hükümler ve kişilerin 
günlük yaşamındaki fiillere bağlı olan hükümler. Osmanlı Medreselerinin 
standart kelam metinlerinden biri olarak sayabileceğimiz, Teftazani'nin 
Şerhu'l-'aka'id'inde belirlediği bu temel ayrım, Molla Hüsrev tarafından 
da benimsenir. Ayrımın belirleyici yönü, itikadi asılları merkeze çekerek, 

fıkhi hükümleri onların üzerine bina etmesidir. Molla Hüsrev'in ifadeleri­
ne göre, nasıl ki kelime-i şehadetin iman ve salih amel şeklinde iki temel 
unsuru varsa, bütünüyle dini niteleyen "şeriat"in de itikadi hükümler ve 
ameli hükümler şeklinde iki ana öğesi vardır. ltikadi hükümler, Allah'ın 
zatı, sıfatları ve peygamberlikle ilgili konuları içerir ki bunlar, Hüsrev'in 
de belirttiği gibi, kelam ilmi bünyesinde şekillenir.7 İman, kelime-i 

3 Bu genel gözlemin özet bir aktarım ve temellendirmesi için bk. Kaya, "Rea­
son and Intellect", il, 185-191. 

4 Uludağ, lsltim Düşüncesinin Yapısı, 49 vd. 
5 Molla Hüsrev' in "asıl" kavramı tanımı için bk. Hüsrev, Haşiye ale't-Telvfh, 3b: 

"Duyusal ya da akıl düzeyinde bir şeyin dayanağı olan şey". 

6 Fıkıh usulünün kelamın bir alt dalı olduğunu kelam mezheplerini göz önü­
ne alarak tartışan modern bir çalışma için bkz. Bedir, "Kelamcı ve Fıkıhçı 
Usul Geleneklerine llişkin Bazı Eleştirel Mülahazalar", 65-97, özellikle 88 
vd. 

7 Molla Hüsrev, kelam ile usfılü'd-din/ilmü't-tevhid arasında kategorik bir ay­
rıma gitmez. Ona göre usfılü'd-din en temel anlamda "kelami akiiid"e denk 
gelmektedir. Bkz. Hüsrev, Miratü'l-usfil, 8 : "el-murad bi usuli'd-din .. 
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şehadetin aslını oluşturur ve metodolojik açıdan temellenmesi (yani 
rüsuh) için itikadi prensiplere dayanmalıdır. Tıpkı kulun işlediği fiillerin, 

geçerlilik kazanması için fıkıh ilmine dayanması gerektiği gibi: 

.�ı Ilı �  �.}.J � .J"' � )L...İ � �.J �_,..i \.:.! ıJİ 4-.;.Wı 
�i .��.j J�l.,r !�ı J.- �fi .YJ: j J�l r �_,..�ı ..1o-i.J 
. �.).J )L...I 4> jSJ ıJI �l.J ö��ı � .;> ":J)J �rJI L...A..1o-lt 01_,..�1 
..:..lL..al)J ..:..illi � (yr) .:T' �..uı .ı.;Li.Jı � J_,....,.İ � �_r.Jı 0� 
J-İ � ö��ı �ı:(, .9-JI 9-.}JI i� �ı � (!.} �.J ·..:..�), 
9� ö��\ �0� �;JI �İ.J ·cUI j....J I � .J"' t_.}.J 0��1 y. 
.��\ J�4 .ı.j\..i.J\ J.- �� �.YJ J�4 0��)J �_r.J\ Js;­
Jl:-=s-4 t!.}J\ �J.- �� � )\ .>.:.s- ��.J �La:;J\ J�4 µı ı:(, 

0ÜI dWI � �J' � 01...:!)ll j.Aİ �\S .>.:.s- ��.J �y 

ikinci olarak, burada iki şeyden bahsediyoruz, ki bunlardan her birinin 
diğerine temel oluşturan bir kökeni ve o kökene dayanan dalları mevcuttur. 
Her iki kısım dikkate alınırsa, bu şeylerden birinin diğerine iki tarafı açısın­
dan dayandığı görülür. Bahsettiğimiz şeyler, şeriat ve kelime-i şehadettir. 
Bunların her birinin kökeni ve dalları vardır. Şeriatin de kökenleri, yani 
Tanrı'nın zatı, sıfatları ve peygamberlikle ilişkili konuları kapsayan dini 

inanç ilkeleri vardır. Aynı şekilde dalları vardır ki, bunlar da edimlerle ilgili 
/er'ikurallardır. Benzer şekilde kelime-i şehadetin de bir kökeni vardır ki, bu 
da imandır. Dalı ise doğru edimin kendisidir. Bahsettiğimiz "dayanma" ise 
şu şekildedir: Kelime-i şehadet şeriate dayanır. iman, temellenme açısından 

kuralları dikkate alındığında inanç ilkelerine dayanır. Benzer şekilde edim, 
Tanrı tarafından kabul edilebilir olması açısından müslümanlar nezdinde 
kabul görmesi dikkate alındığında "furü' ilmi"ne dayanır. Çünkü edime 

ilişkin kurallar, Tanrı'nın yargıları sayılırlar.8 

• • • • • •  

el-'aka'idü'l-kelamiyye". Ayrıca Hüsrev, Şerhü usuli'l-Pezdevi, 195a: "Yazar 
(Pezdevi] 'llmü's-Sıfüt ve't-Tevhid' demekle, kelam ilmini kastetmiştir. Bu­
rada yapılan, bir şeyi en değerli (eşrefl öğesiyle adlandırmaktır. Çünkü 
kelam ilmi içinde Tanrı'nın fiilleri, peygamberlik ve ahiret ile ilgili diğer 
problemler tartışılır. Ayrıca, varlıkla ilgili genel kategoriler (el-umuru'l­
amme), i linekler ve tözler de bu ilim içerisindedir. Yaratıcının birliği ve sıfat­
ları gibi konular diğer konulardan üstün olduğu için keliim'a 'ilmü's-sıfat 
ve't-tevhid' denmesi uygun görülmüştür." Şerhü usuli'l-Pezdevi'nin günü­
müze geldiği kadarıyla tam metni için bkz. Kozalı, "Molla Hüsrev's Work 
Sarhu Usüli l-Pazdawi'', 140-173. 

8 Hüsrev, Haşiye ale't-telvih, 3a-3b; Ayrıca bkz. Hüsrev, Haşiye ale't-telvlh, 4a. 
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->..Y' İ � c:ıİ � \J .v � ...:i.) 1.>lJ .iJ ->-il .J .ı.....k ,)&. ._; ji _,... dl� J ·t_.r-UJ 
JW �� c:ıµ ,�wı �J� lp .�ı �  .....üp. l..> 1_,ilı u.� -.>.r>-İ 
' 1  

• • 
� r J\ Ot;.)>. J\ (__,.....J\ W-Ü ulS"t:-� lj,.ı.;s. .ıj J� �.l.4:.1\ ,)&. � ji y 
ö�\ '-.\�.) ı:ıµ ,Jw �ı ö->.u .ı..:s- _;b t_bl lpJ .� _,... _; ->,.,.a:; L.5 

� J l....J \ Jl...::.:-1 � ....Al ..P- ;_) L...) \ ı..r J..> J-L..:> J&-. 
Dedi ki: Dinin varlığı, Yüce Yaratıcı'nın varlığına; ilim, kudret, kelam gibi 
sıfatları olduğuna iman etmeye, mucizelerin yol göstermesiyle Peygamber'i 

doğrulamaya bağlıdır. Derim ki: Yani mükellef açısından dinin varlığı ve 

yine mükellef tarafından doğrulanması, yazarın belirttiği şekilde, Yüce 

Yaratıcı'nın var olduğuna inanmaya bağlıdır. Çünkü Yaratıcı'nın var oldu­
ğunu bilmeyen mükellef için, tanrısal kanundan ya da Yüce Tanrı'nın 

hitabından nasıl bahsedebiliriz? Bu, açıktır. Öbür taraftan dinin varlığı, 
bunlardan başka husulara da bağlıdır. Çünkü mükellef için dinin var olması, 

Yüce Tanrı'nın peygamberin eliyle, peygamberlik iddiasına uygun olarak 
ve dini kapsayan doğruluğu ortaya çıkarmak için gerçekleştirdiği mucize 
kanıtına da bağlıdır. Bu ise, Tanrı'nın ilim, kudret, irade ve kelam gibi sıfat­
larına bağlıdır. Bil ki, alimlerin dine dayanak olarak kabul ettikleri başka 

şeyler de vardır. Evrenin sonradan ortaya çıkmış kabul edilmesi, bunlardan 
biridir. Tanrı'yı bilmek bize göre evrenin sonradan ortaya çıktığını doğru­

lamaya dayanır. Bu noktada evrenin Tanrı'ya ihtiyacının tüm, parça ya da 
bir şart dolayısıyla olması durumu değiştirmez. Kelam kitaplarının ilgili 

yerlerinde bu konu anlatılmaktadır. Yine başka bir dayanak, Yüce Tanrı'nın 

kudreti söz konusu iken başka bir etkinin imkansız oluşudur. Mucizenin, 
peygamberlik iddiasında olan kimsenin doğruluğunu göstermesi buna 

bağlıdır. Çünkü aksi takdirde mucizeye karşı gelmek mümkün olurdu.9 

Molla Hüsrev'in dinin bir bütün olarak birbirine dayanak teşkil eden 

öğelerini genişçe açıklarken merkeze aldığı kavram, bindl ibtind (dayan-

• • • • • •  

9 Hüsrev, Haşiye ale't-telvih, 30b. 
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ma, temellenme) kavramıdır. Bu kavramın analizini ortaya koyuşu, 
"müteahhirin kelamı"na mensup olan bir yazardan beklenecek bir tarz­

da, mantıksal/felsefi bir çerçeveden hareket ettiği gerçeğini gözler önüne 

serer. Fıkıh usülüne dair yazdığı temel eserinde İbn Sina'nın Şifa'sını 
alıntılayacak kadar kelamt geleneği özümseyen Hüsrev10, Aristoteles'in 

kategoriler öğretisinden yola çıkarak şu açıklamalarda bulunur: 

� ·��ı .:ıi Jl_;.....l l � :J_,:;İ .• �ı J&. .�ı .�ı ..:.J:i .:ıµ :Jl:i 
i.)::...-11 � 4 � _,::J � J ")ij u ıo.ı 1 ı.} pJ.&> ��l JSJ �� �\ � __,v 
�ı J-"4>. o.fi w; ı.>.r.SJı v\., ö f"\..\iJ ı.>�I vİ ·4.?-Jıo.ıı ) y:-}J 
�\:; U..,.)ljj\ � l..:-.ı .:ıl � ' i'.)l)jı � ı.} ö)p ;.ı...i � U..,.)ljj\ faJ 
.rS- or.J �) oy.İJ Jt>}1\ �J .L-...J\ y_,.l.! � ı.:.4 J.ı.:..... \ � 
\ )y:-y .!ll::. � j(.:ı_N .�jı � Jİ J-AJI J�I �J ·� .!ll::. _,...:.J 

.. � .... (( \..;.; _,; • L-...J 1 )) L:.l _,:; Jı..L..4i .J" w l � 1 .:ı 4 o J) JJ • � 4) � 1 ';l w 

[J ıo.ı 1 ı.} � \., y _,il 1 ) y:-J d'� ';l .J" J (( � i �) )) IJ _,:; ı.} 1..5. 

Dedi ki: Bir şeyin diğer bir şeye dayanması . . .  Derim ki: Problem şöyle orta­

ya konabilir: "Dayanma" durumu, görelilik kategorisi içindedir. Göreliliğin 
dış dünyada bir varlığı yoktur. Bu nedenle, dış varlığı gerektirecek bir 

duyumsallıkla açıklanması söz konusu olmaz. Kurduğumuz bu tasımın 

küçük önermesinin doğruluğu açık. Büyük önermeyi ise şöyle açıklayabi­
liriz: Kelamcıların çoğunluğunun ve felsefecilerin büyük bir kısmının öne 
sürdüğü deliller kelam kitaplarında mevcut. Bazı felsefecilerin kanıtlarına 
göre, göğün yukarıda, yerin aşağıda olduğunu kesin olarak bilmekteyiz. 
Bir insanın babası Mehmet, oğlu Ahmet'tir. İster fiili dikkate alalım, ister 

almayalım, bunlar eşit şeylerdir. Öyleyse bu göreli durumlardan her biri 

ayni olarak dış dünyada mevcuttur; akli ve itibari olması söz konusu ola­

maz. Kelamcıların bu kanıta cevabı şöyledir: Kesin olan şey, göğün yukarıda 

ya da, Mehmet'in görme engelli olmasıdır. Bu "üstte olma durumu"nun 

ve "görme engelliliğin" dış dünyada var olmasını gerektirmez.1 ı 

Görüldüğü gibi, inançsal ilkelerin edimsel kurallara temel oluştur­

masını açıklarken Molla Hüsrev, "dayanma"nın kavramsal analizini 

Aristoteles'in kategoriler teorisine atıfla yapmakta, ancak kategorilerin dış 

• • • • • •  

10 Hüsrev, Mir'at al-usul, 26. İbn Sinii'ya diğer atılar için bkz. Afak, "Molla 
Hüsrev' in Belagat llimlerine Dair Hdşiye ale'l-MutavvelAdlı Eseri",  228 (Hdşiye 
ale'l-Mutavvel'de) . 

1 1  Hüsrev, Hdşiye ale't-telvth, 22b. 
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dünyada bir gerçekliklerinin bulunmadığına yönelik klasik kelam çizgi­
sini korumaya çalışmaktadır. Molla Hüsrev'in buradaki sunumu, kelam 

literatüründe sıklıkla görülen, felsefe nosyonlarının kelamın süzgecinden 
geçerek sisteme dahil olmasının manidar bir örneğidir. Kavramlar tatbik 

edilir; ancak filozoflardan bir dünya görüşü olarak ciddi bir zihniyet fark­
lılaşması olduğu ihsas ettirilir. Bu ameliyenin görünürde belirginleşen 

özelliği, kelamın sünni karakterinin belirtilmesidir. Kelam, müslümanlara 
ait bir teorik felsefedir; tıpkı fıkhın müslümanlara ait bir pratik felsefe 

anlayışı olması gibi: 

�_,Al 1 d �..r41 ...,... _,i.:l 1 � c. � ;l\ J&- l_,i! 1.1.:; .u c. ')\1J 1 .:ı1i 
�\ �\ c.� .::...:ıy, � ,�\.ali JI Jr_,11 .jı). �.J 
j&- � _,Al4 �\ �:lwJI � j&- �WJ 4.:ı�l 9-JIJ �)a:J I 
��\ c.l..k.J u...ıı c.\......\aç. .::...:ıy ,,:&; ,.ı....,...lSJ\ t".,LA.::.ç.\ .J .ı.......l.ill �) 
c!_} .r"�\ ..,...A:ı j dl:, j&- � 4.:ı�l i� �ı_, tl_r!.JI �.J i)\S'.Jı � 
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�\ �lı>- � � � )._,11 ..::....;..;. 
Bilge insanların hepsi, her iki güçte de [teorik ve pratik) insan ruhlarını 

mükemmel hale getirmeyi, her iki amaca ulaşan yolu kolaylaştırmayı 

amaçladılar. Nasıl ki filozoflar, yanlış iddiaları ve bozuk inanışları doğ· 
rultusunda, her iki güce bağlı erdemlere erişmeleri için insanlara yardım 

olsun diye teorik ve pratik felsefe hakkında yazdılarsa, dinin büyükleri ve 

ümmetin alimleri de aynı şekilde yardım etmek için kelam ve şerdi'lahkdm 

bilimleri hakkında yazdılar. Dolayısıyla kelam teorik felsefenin, fıkıh da 

pratik felsefenin karşısına yerleşti. Ancak pratik kısım, teorik kısım kadar 

meşhur olmamıştır. Çünkü denildiğine göre, 'Mustafa'nın Şeriatı pratik 

felsefeye ihtiyaç bırakmamıştır'. ız 

. . . . . .  
12 Hüsrev, Şerlıu usüli'l-Pezdevi, 195a. İbn Sina'dan sonraki literatürde pratik fel· 

sefenin hangi sebeplerle teorik felsefe kadar işlenmediği bağlamında konuyu 
tartışan bir çalışma için bk. Kaya. "in the Shaduw of 'Prophetic Legislation': 
The Venture of Practical Philosophy After Avicenna", 269-296, özellikle 286 
vd. Kaya, Molla Hüsrev' deki ifadenin aynısını kullanan ( .. kad kadat el-vatara 
minhii..) bir dizi metin tespit etmekte ve bunlardan ilk.inin Mevlanazade'nin 
(lX/XV. yüzyıl) Hidayetü'l-Hikme Şerhi olabileceğini söylemektedir. Kanaati­
mizce bu deyimin daha erken bir kaynağının olması muhtemeldir. 
Böylece, Pe:ulevi Usulü Şerhı"nde Molla 1-Iüsrev'in kelam ve fıkhı daha geniş, bi­
limler tasnifi çerçevesinde ele aldığı görülmektedir: "Bil ki, bilimler ya başka -o 
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Dikkate alınması gereken şey, Ehl-i Sünnet vel Cemaat' in yoluna uymanın 
gerekliliğidir. Hz. Peygamber'in şu hadisinde işaret edilen, kurtuluşa eren 

fırka onlardır: "Ümmetim 73 fırkaya ayrılacak, ama benim ve ashabı­

mın yolunu izleyenler hariç, hepsi cehenneme gidecektir." Bu topluluk, 

hadiste geçen "benim yolumu izleyenler" ifadesine göre "Ehl-i Sünnet", 

"ashabımın yolunu izleyenler" ifadesine göre de "Ehl-i Cemaat" ismini 

almıştır. Denilenlerden sanki şöyle bir sonuç ortaya çıkmaktadır: Kelam 

ilmiyle uğraşmak ve konularını doğru bir şekilde öğrenmek isteyen kişi, 

sahabenin de uyduğu Ehl-i Sünnet ve Cemaat yolunu takip etmelidir. ı3 

Böylece felsefenin -dini ilkeleri temel almaması dolayısıyla- yol aça­
bileceği yanlış itikatlardan arındırılan kelam ilmi, diğer şer'i ilimlere 
oranla daha belirleyici/kuşatıcı bir karaktere bürünmeye hazırdır. Molla 
Hüsrev'in üzerine haşiye yazdığı Telvih'te Teftazani'nin, kelam ilminin 
merkeziliğini tespit etme gayreti açık bir şekilde görülmektedir. Molla 

Hüsrev'in, haşiye yazdığı bu metnin otoritesini büyük ölçüde kabullen­
diği tespiti yapılabilir. Teftazani'nin kelam ilminin konumu hakkındaki 
uğraşını ise, lslam'ın klasik çağında kelam ilmine verilen değerle bağ­
lantılı olarak görmek mümkündür. Tanrı'nın insanlara bir kanun olarak 
indirdiği din; ilim, kudret ve kelam gibi sıfatlarla mevsuf bir Tanrı'nın 
kabulüne dayanmaktadır. Böyle bir yaratıcıyı kabullenmeyen bir kişi 
(yani mükellef) , Tanrı tarafından gönderilen ve günlük hayatını düzenle­
yen kanunlara muhatap olamaz. Hüsrev'in açıklaması şöyledir: 

ıf.)1 W :j_;;İ Cı .:ıl..;)JI YJ>. J Jc- t_.rJI ...:ü ji � .:ıİ �WJ :jl:i 
,�ı Jc- ...:ü_r.ı "J �I �...\...4i YJ>.JJ .:ıl...:ı)J I  YJ>.J .:ıİ � ı 

• • • • • •  

bir şeyin edinilmesi için bir araç konumunda olmayıp bilakis kendilerinden 
ötürü ulaşılmak istenirler. Bunalara nazari bilimler/araç olmayan bilirİ1ler 
(gayru aliyye) denir. Kelam ilmi böyledir. Bazı ilimler de araç konumundadırlar 
ve bunlara da pratik/araç bilimler denir. Mantık, pratik tıp, terzilik böyledir. 
Fıkıh (i[mü'l-fttru' da bu kabildendir." Bkz. 198b. 

13 Hüsrev, Şerhü Usuli'l-Pezdevt, 196a. 
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ı:ıl..,ı)ll Yft".J � l/ <.i11 �ı 1\G..�ı 1/ .::.\,ı.)��ı w}t .� 
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Dedi ki: Birisi çıkıp da dinin, imanın gerekliliğine bağlı olduğunu inkar ede­
bilir. Derim ki: Musannif [Sadrüşşeria), imanın ve peygamberi onaylamanın 
gerekliliği dine dayanmaz demiş ve " [aksine) din ona dayanır" sözüyle de 

buna yönelik kanıt ortaya koymuştu. Metni şerh eden [Teftazani) ise ilk 

önce, bu kanıta cevap verme amacıyla "imanın gerekliliğinin dayanmasına 
bir engel yoktur . . .  " şeklinde devam eden ifadelerle açıklamaya gitmişti. 

Bazı kimseler ise şöyle yanıtladılar: Allah peygamberini tüm insanlara, 

kurallarını onlara ulaştırsınlar diye, bu dünya ve öbür dünyadaki yararla­

rını tamamlamak için gönderdi. Peygamber de bunları ulaştırma görevini 

yerine getirdi. Bu kuralların bir kısmı inanç, diğer bir kısmı da edimlerle 
ilgiliydi. İşte peygamberin insanlara ulaştırdığı bu kuralların bütününe 
şer' denmektedir. Peygamberden sonra sahabeden ve diğer nesillerden 
müctehid imamlar, yeni edimsel kurallar ortaya koyarak, bunları tebliğ 
edilen kurallara dahil ettiler ve eserler meydana getirdiler. Böylece oluşan 
birikimin adınaftkıh meseleleri, bunlarla ilgilenen bilime de ftkıh denildi. 
Öyleyse "kurallar, 'dine dayanan şeri kurallar' ve 'dinin dayandığı şeri 

olmayan kurallar' şeklinde ikiye ayrılır diyen Sadrüşşeria'nın sözü haklılık 
kazanır. Çünkü din, tebliğ edilmiş kuralların inançla ilgili olanlarına -ki, 
imanın ve Hz. Muhammed'in peygamberliğini onaylamanın gerekliliği 
bunlardandır- dayanır. Çünkü kurallar inanç ilkelerinden bir parçadır; 

varlık ve mertebe açısından inanç ilkeleri diğer kuralları önceler. ı4 

. . . . . .  
1 4  Hüsrev, Hdşiye ale't-telvih, 3lb. Ayrıca, sadece şer'i bilgilerin zorunluluk/so­

rumluluk (vücub) gerektireceği, fakat bunun dinin inançsal ilkelere dayanması 
prensibine zarar vermeyeceği bağlamında Ebü'l-Hasen Eş'ari'yi de anan bir 
yer için bkz. Hüsrev, Hdşiye ale't-telvfh, 32a. 
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Molla Hüsrev'in önemle altını çizdiği gibi, şer'i bilimlerin şer'i olma­

makla beraber dinin aslını oluşturan ilkelere dayanması garipsenmeme­

lidir. Çünkü Tann'ya iman etmek ve Hz. Muhammed'in peygamberliğini 

tasdik etmek, ontolojik açıdan (sdbikan bi'l-vücüd) dinin diğer sahalar­

daki hükümlerinden elbette önce gelecektir. Bu bağlamda Molla Hüsrev, 

üstünlük ölçü kabul edilirse, sıralamanın yukarıdan aşağıya doğru kelam­

usul-i fıkıh ve fıkıh olduğu yönündeki görüşe katılır. Dini hükümleri 

metafizik temellerden hareketle kurgulayan bu anlayışta kelam, tartışma­

sız en yüce ilim/ eşrefü'l-ulUm olacaktır: 

:Jjtİ ·i�ı 0.P .ı..li.11 J.i' J_,.....'Jı � 0İ Jı ö_,l . .!·l i�ı ı.:ı... 1.iJ :Jll 
�� � r 'J_,.....İ J_,.....'Jı � � .r d" .;Jı �ı '..h'Jı j.-. ,)  .si 
ö }..!. l J_,..... 'ıı cll.::.l ı) 1..:-> ..::>)r.J !,, ..::> li.,.J !,, ..::> lll 1 � J.-. .J � � l!J 1 
JI ö.;W.�I L.İ ·i� ı ,y ıJ�İ.J �ı ,y "-::i.r �i J_,.....'Jı � 0İ JI 
�4 '). ai•\\ ".h'J\ ı/' �../" �,r.J\ i�'Jı �_,.... 0� J.J'ıı 
W::::. ....x,_; 'J ,�'Jı � c_.;Jı ....x,_; �ı '.J�'Jı J�i '..;_,..- .fa "J.Jt.r 
._x,? � 1 ..,; � ..,-l 1 J l )a:J 4 )  .J .1 _,..!..! !,, �':lı � .ı. .J_,..w !,, '.J':ll 
j;".)l.,...J\ ı....A:iy.J .)�':lı., J.Lll .fa Jl..:i ci_,.v_J ��\ � '-..:....Jı_, yw:Jı 
� J ji _,J 1 � ::. li:ı '-:"'>.fi J.J 'J ı  ._x, _,::.! 1 0µ . .!.\! ::.  _,,..:. .J � _,I 1 � 
l:a:ıİ.J .ıJl!l l J� � wy '-:"'>.� .J)IJ..�ı .fa �l:ı.;.J Jji_,JI � 
·? ':lı .!.il::. .y 9.r ıJ�i 0A.;>T � ..,;  4-_ro .r � � .sllı �ı 
,y �ı J�İ ır � Wl -.:.µ . .!.ll:ıS J_,.....'Jı  JI �4 �\, 
.) u. i w J_,..... 'Jı ..,; � w l � 1 <ll:; .J . L...a _,,..:. .J � .rJ !,, ı}-11 � 
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Dedi ki: Bu sözde, usUl ilminin, kelam hariç olmak üzere, fıkıhtan üstün 

olduğuna dair bir ima vardır. Derim ki: Yani, usul ilminin konusunu oluş­
turan tümel delillerin fıkhı içeren şeriat için şer'i asıllar yapılması; Allah'ın 
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zatı, sıfatları ve peygamberlikle ilgilenen ilmin bu asıllar için temeller 

yapılması, usul ilminin fıkhın üstünde ama kelamın altında olduğuna 

yönelik bir imadır. Birinciye işaretin nedeni şudur: Tüm tikel kuralla­

rın bütün ayrıntılı delillerden çıkarılması, tümel delillerin durumlarını 
bilmeye bağlıdır. Bu bağlılık, dalın köke bağlılığına benzer. Yoksa, alet 

ve meşrı1tun, alet ve şarta olan bağlılığına benzemez. Genel olarak bilgi 
göz önüne alındığında Kitap ve Sünnetin Arap Diline bağlılığı, Allah'ı 

bilmenin akıl ve eserlere bağlılığı, namazın abdest almaya bağlılığı, birer 

örnektir. Birinci türde bağlılık, bağlanılan şeye ait bir hükmün bağlanana 

geçmesini ve genel olarak onun önderliğinin kabul edilmesini gerektirir. 

Bu durumda, ikinci türün aksine, aradaki bağlılık ve birbirine dayanma 
gerekli olur. Aynı şekilde, konusunun yönü başka bir ilimde ortaya çıkan 

ilim, o ilimden daha aşağı mertebededir. Usüle göre fıkıh böyledir. Çünkü 
fıkıhta, haramlık ve helallik yönünden mükelleflerin durumları araştırılır. 

Bu yön ise, usülde ortaya çıkar. "Şer'i kurallara ulaşılması yönünden" 
sözünün anlamı budur. İkinciye işaretin nedeni ise şudur: Sözü edilen 

yön açısından tümel delilleri durumlarını bilmek, kelam ilminin kapsadığı 

şeye göre "dal" konumundadır. Bu, açıktır. Öyleyse zorunlu olarak usule 

dayanmalıdır. Böylelikle, "bilinmesi başka bir şeyin bilinmesine bağlı olan 

şey ondan daha değersiz olmalıdır" şeklindeki kanı yanlış olur. Kitap ve 

Sünneti bilmek, Arap Dilini bilmeye bağlı olmasına rağmen, Arapçanın 

bu ikisinden daha değerli olduğunu iddia etmek mümkün müdür? Aksine 
Arapça bir araçtır, belli oranda bir değer kazansa bile, Kitap ve Sünnetten 

daha değerli bir konuma yükselmemiştir. Yine namaz da abdeste dayanır, 
ama abdest namazdan daha değerlidir, diyemeyiz. Akıl, Allah'ın bilinmesi 

için kullanılır; ama Tanrı bilgisinden daha değerli olamaz. ıs 

Kelamın üstünlüğünü vurgulamada, Osmanlı alimleri mezhebin kuru­

cusu EbO. Hanife'nin otoritesine başvurma ihtiyacı hissederler. Mir'atü'l­

usul'de Molla Hüsrev'in açık beyanıyla, EbO. Hanife Kelamı "fıkh-ı ekber" 
olarak isimlendirmiştir. Hicri yedinci yüzyılda yaşayan Hanefilerden 
olduğu anlaşılan Muhammed b. EbO. Bekir Razi'nin Hidaye'sinde aktar­
dığına göre, Ebu Hanife'ye dinde fakih olmakla, ilimde fakih olmanın 
hangisinin üstün olduğu sorulmuş, o da kökün dala üstünlüğünün açık 
olduğunu beyan etmiştir. ıs 

Ancak şu da belirtilmelidir ki, Molla H üsrev Telvih Hdşiyesi'nde, 

kelamın merkeziliğini kanıtlamada oldukça ileriye giden Teftazani'den 

• • • • • •  

15 Hüsrev, Hô.şiye ale't-telvih, 17a-17b. 
16 Razi, Muhammad b. Ebu Bekr (ö. 6661 1268 [?)), el-Hiddye mine'l-i'tikôd, 2a-2b. 
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daha temkinli davranır ve yeri geldiğinde kelam vurgusunu azaltmaya 

çalışır. örneğin Teftazani, Sadrüşşeria'nın metnindeki "mahiimid" lafzı· 

nı Hz. Peygamber'in bir hadisine paralel olarak ve kelam ilminin lehine 
yorumlarken, Molla Hüsrev bu yorumu aşırı bularak katılmaz. 17Yine 
Teftazani'nin, kelamla karşılaştırıldığında usO.l·i fıkhın da füru kategorisi­

ne girmesi gerektiğini ayrıntıyla incelediği noktalarda, Molla Hüsrev sözü 

fazla uzatmadan suskun kalmayı tercih etmektedir. 

Dinin hükümlerinin Peygamber'in tebliğinden kaynaklandığını ifade 
etse bile, Molla Hüsrev, kelam ilminin ilke bazında akli temellere dayan­
ması gerektiğinin farkındadır. İnanç ilkelerinin çoğu dini metinlerden 

devşirilebilir. Ama aklın bazı durumlarda kendi başına olduğu teslim edil­

melidir. Bu durumlarda akli hükümlerin sem'i delillerle desteklenmesi, 
onlara kuvvet kazandıracaktır . 

.0J •9 )tı::.....> Jhll 01S"'01J ·�lJ �' ,y ,)� _,\ju.J\ ;s\ ı:ıi 

.}� '"':-'ı.::s:Jı ..:.ıl:--J\ .s.;i_, ·�/ � �__, ı.>_,A::.: �\ �u.. 1�1 
oft'l �J � �� O)��· 

inanç ilkelerinin çoğu sem'i delillerden devşirilir. Bazdan ise, her ne kadar 

akıl o konularda bağımsız olsa bile, sem'i delillerle desteklendiğinde şüp­
hesiz daha fazla kuvvet kazanır. Sem'i delillerin en kuvvetlisi Kuran' dır. 
Çünkü Kuran, icazı dolayısıyla, kendinden ötürü sabittir; kendinden baş­

kasını ise sabit kılandır. 18 

Böylelikle aklın itikat sahasındaki fonksiyonunu bilinçli bir şekilde tes­

pit eden Molla Hüsrev, ilm-i kelamın sadece Kuran ve Sünnet'te belirtilen 

hususları içeren, basit bir itikat düzeyinde kalmasını gerçekçi bulmaya­
caktır. Bu noktada onun kelamın konusuna yaklaşımı tümüyle Seyyid 

Şerif Cürcani gibi alimlerin temsil ettiği müteahhirin kelamının duruşuyla 

uyumludur. Yani, Tanrı'nın varlığının, birliğinin ve sıfatlarının hakkıyla 
bilinmesi, doğa hakkındaki birtakım tümel yargılarımıza dayanmaktadır. 
Tözler, ilinekler ve bunlar arasındaki ortak hükümleri içeren bir doğa 
felsefesinden, İslam dini uyarınca (ata kanüni'l-isldm) bahsetmek müm­

kün ve hatta elzemdir. Bu nedenle, der Molla Hüsrev Mir'dtü'l-usüfde, 

metafizik ve fizik bahisleri pekala itikat dairesi içerisine sokulabilir. Öte 
yandan metodolojinin de kelam ilmi bünyesine sokulmasının nedeni 

. . . . . .  
1 7  Hüsrev, Hiişiye ale't-telvih, 16a. 
18 Hüsrev, Hiişiye ale't·telvih, 3b. 
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bud�r
: 

Molla �üsr�v
: 

çizdiği bu portrede Şerhu'l-Mevakıfgibi bir kelam 
ese�nın meşruıyetının savunusunu yapmakta ve aslında Cürcani'nin bu 

esenn başındaki yargısını tekrarlamış olmaktadır:ı9 
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Mirkat: Fıkıh, edim açısından kişinin kendi lehine ve aleyhine olan şeyleri 

bilmesidir. "Edim açısından" sözüyle burada kelam ve tasavvuf dışarıda 

bırakılmıştır. Bu sözü eklemeyen biri ise, her ikisini de kapsayacağını 

düşünür. Mir' at: Bu tanım, inanç ve vicdanla ilgili yargıları ele almaktadır. 

Burada amaçlanan şey, fıkhın fıkıh usulüne dayanılarak tarif edilmesidir. 

"Edim açısından" sözü de tanıma ilave edilmiştir. Bu sözle, kelam ve 

tasavvuf, yani kelam, tasavvuf ve ahlak ilimleri dışarıda bırakılmıştır. "Bu 
sözü eklemeyen", yani bu kaydı ifade etmeyen, her iki bilimin de fıkıh 

içerisinde olduğunu kastetmektedir. Mesela kelam, böyle bir kimseye 

göre "fıkh-ı ekber" (en büyük fıkıh) olur ( . . .  ) Denirse ki, kelamda kurallar 

(ahkam) çok az araştırılır. Örneğin, Tanrı'yı bilmek gereklidir; bu konuda 

düşünmek gereklidir. Öyleyse tanım, kelamı nasıl kapsayabilir? Deriz ki, 

• • • • • •  

1 9  Kelamın ilkelerinin (mebddi') kendisinden daha üstün bir başka şer'i ilim­

de açıklanmasının mümkün olmadığına yönelik Cürcani'nin kanaatleri için 

Cürcani, Şerhu'l-Meviikıf, l, 43. Tümel bir ilim olması dolayısıyla kelamın, fı­

kıh, hadis, tefsir gibi diğer dini ilimlere ilkelerini (mebıidf) vermesi gerektiğine 

yönelik Gazzfili'nin açıklamalarının bir incelemesi için krş. Cabiri, Bünyetü'l­

akli'l- 'arabi, 158. 
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Yüce Tann'yı bilmekten kasıt, varlığı ve birliği dolayısıyla zatını bilmek, 

sıfatlarını ve fiillerini bilmektir. Yüce Tann'yı bilmek böyle gerekli olur. Bu 

gereklilik, cevherler, arazlar ve aralarındaki ortak kategoriler gibi evrenle 

ilgili konulan lsltlm kanununa göre bilmeye dayanır. Mutlak gerekliliğin 

dayandığı şey de gereklidir. Öyleyse, açıkça ifade edilınese bile, tüm ilahiyat, 

peygamberlik, araz, cevher, ortak kategoriler gibi konular inanç ilkeleri 

olarak sayılmalıdırlar. Bilgi ve sistemli düşünme konularının kelamın bir 

konusu yapılmasındaki amaç da budur.20 

llm-i kelamın ayrıntılı problemlerine gelindiğinde Molla Hüsrev, kla­

sik kelamın tercihlerini devam ettirmektedir. Kelam alanında bir eser telif 

etmediği için bu tercihlerine, fıkıh usfilüne dair yazdığı eserlerde dağınık 

olarak rastlıyoruz. Sıfatların Allah'ın zatı olup olmadığı probleminde, 

onların zatın ne aynı ne de gayrı olduğunu vurgular, ki bu Sünni kelamın 

görüşüdür. Tanrı'nın evrene önceliğinin zamansal olması gerektiğini, zati 

tekaddüm anlayışının kelamcılar nezdinde kabul edilmediğini söyler.2ı 

Yine insanın bütünlüğü noktasında kelami tavrı izler; Aristotelesçi "akıl­

sal ruh" (en-nefsü'n-niitıka) anlayışını karşısına alarak bedenden ayrı bir 

ruh (nefs mücerrede) ispat etmenin gereksizliğine değinir.22 Madumun 

şeyliği probleminde Ehl-i Sünnet'in safında yer tutar ve zihni varlığın 

Kelamcılar tarafından kabul edilmediğini, dış dünyadaki (hiiric) varlıktan 

başka bir varlık türü düşünülemeyeceğini ifade eder. 23 Tüm bunlar, Molla 

Hüsrev'in, deyim yerindeyse bir sünnilik bilinciyle hareket ettiğini ve 

kendisine kadar gelen kelami birikimi kesinlikle dikkate aldığını gösteren 

işaretlerdir. 

Molla Hüsrev'in klasik kelami ilkelere olan bağlılığını gösteren bir 

başka örnek, şaşırtıcı bir kararlılıkla vurguladığı "hudO.s" (yoktan yarat­

ma) ilkesidir. O, bu ilkenin dine dayanak noktası teşkil eden en önemli 

. . . . . .  

20 Hüsrev, Mir'at, 19-2 1 .  
2 1  Hüsrev, Hdşiye ale't-Telvih, ıoa-lOb. 

22 Ona göre bu, Ehl-i Sünnet'in konumudur: Hüsrev, Hdşiye ale't-Telvih, 26b. 

23 Hüsrev, Hdşiye ale't-telvih, 23b: " Kelam kitaplarında ifade edildiği üzere ( . . .  ) 
' tahakkuk', 'sübCıt', 'vücCıd' gibi kavramlar birbirinin eşanlamlısıdır ve bize 
göre sadece dış dünya ile sınırlıdır. Çünkü biz, "zihinde varlık" diye bir şey ka­
bul etmiyoruz. Öyleyse 'mahiyetin, ya zihnin yargısı bir tarafa bırakıldığında 
bir tahakkıtk ve sübutu vardır; ya da yoktur' gibi bir sözün anlamı yoktur ( . . .  ) 
Varlık ya asıl (asi[), ya da gölge (zılli) varlıktır, ki biz ikincisini kabul etmiyo­
ruz." 
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koşullardan biri, hatta belki de en önemlisi olduğunu birkaç kez belirtme 

ihtiyacı hisseder. Bunlardan bir tanesinde açıkça şöyle ifade eder: 

}:I \..l J}:ll i.ı.i-' :_,_;-> )l... · · ·t_l� \. [JU._, t_I�\ L� ... :l.S_,.)y.J\ 
�WI �.J"-Jl.ü .uı4 .J\....:ı::JI "':-+" .J\ �l;- W .J\....:ı::JI J-1 � ,)li::-JI 
i..uİ J}:I� . ..:..�\.lal� J��I .r .Jl..:ı::JI t!.) �l!l\ .r ,)� \.. � .J· 

Pezdevi: Güzel şeylerin yaratıcısı, dinlerin ortaya koyucusu . . .  Molla 
Hüsrev: tıkini daha öne getirdi, çünkü imanın esası ondan edinilmekte­
dir. Daha ileride bahsedeceğiz: Yüce Tanrı'ya inanmanın nedeni, evrenin 
yoktan yaratıldığını kabul etmektir. İkincisinden edinilen kuralların çoğu 
da edimler ve ibadetler gibi inancın dalları konumunda olan şeylerdir. 

Birincisi, daha önce gelmelidir.24 

Evrenin zamansal olarak sonradan gelmesi anlamına gelen hudüs, 

İslam düşüncesinin klasik çağında kelamın felsefeye karşı destekledi­

ği temel nosyon olmuştur. Tanrı'nın varlığının ispat edilebilmesi için 

evrenin zamanda bir başlangıcının olduğu kabul edilmesi gerekir. Tüm 
mezheplerden kelamcıların söz birliği ettiği bu ilkeye, fıkıh usfilü filimleri 
de katılmış, usul kitaplarının illet bahislerinde Tanrı'nın irade sahibi 

olarak yaratımda bulunduğu vurgulanmıştır.25 Gazzali'nin Tehdfüt'teki 

tavrı bu genel anlayışı yansıtır: Hudôsu kabul etmeyen, Yaratıcı'yı ispat 
edemez. Hudôs prensibinin bir dini ilke hale getirilmesine Osmanlı 

uleması da destek vermiştir. Molla Hüsrev'in Pezdevi Usulü şerhi'ndeki 

yargısı açıktır: Allah'a inanmanın sebebi, hudüsu'l-dlem, yani evrenin 

sonradan yaratılmış olmasıdır. Bir başka örnek: Osmanlı'nın çok konuşu­
lan filirnlerinden Şeyh Bedreddin'in Vdriddt'ının müstensihlerinden biri, 

kitaptaki çoğu tartışmalı görüşü es geçtiği halde, konu filemin ezeliliğine 
gelince sayfa kenarına şu yorumu yapmaktan kendini alamaz: "Alemin 

hudôsu, tüm İslam bilimlerinin aslıdır. Eğer fileme hadis değil de kadim 
dersek, va'd-va'id, peygamberlerin gönderilmesi ve kıyamet gününün 

gelmesi gibi tüm ilkeler ortadan kalkar. Bu insanı, peygamberleri yalan­
lamaya götürür".26 Öyle anlaşılıyor ki, 15. yüzyılda da hudôs ilkesi, bir 
kişinin inançsal konumu açısından kriter olmaya devam etmektedir. 

Genel olarak bakıldığında da, Osmanlı'nın siyasal açıdan çalkantılı 

bir dönemi olan Fetret Devri'nin Osmanlı filimlerine bir yumuşama 

24 Hüsrev, Şerhu Usüli'l-Pezdevi, 19la. 

25 örneğin bkz. Debflsi, Takvimü'l-edille, 14. 

26 Şeyh Bedreddin, el-Varidat, 9b. 
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getirmiş olduğu söylenemez. Gerçi vahdet-i vücutçu gelenekler Molla 

Fenari, DavOd-i Kayseri gibi üst düzey ulemanın ürettiği yazına sirayet 

edebilmiştir. Ancak, o dönemde Osmanlı toplumunu inanç açısından 

tehdit eden hurfıfiliğin, ulemanın tutumunu etkileyen bir faktör olduğu 

gözden kaçmamalıdır. Osmanlı düşüncesi, felsefe ve tasavvuf gelenekle­

rini birleştiren bir karaktere sahip olsa da, bu düşünce ortamında yaşa­

yan fakihler "tekfir" kılıcını ellerinden bırakmak istememişlerdir. Molla 

Hüsrev, bir istisna değildir: 

.� .J� J_,&11 ..} �-:;; � ;..JI J;lil�I J" .:ıl<.:ıl .>1_,.jl .:ıİ J' .J :� � .J 
W •.>y._,11 tj �.J.ı....\lJ o.>y. y. .:>)fa. 'ı �J.-.ll; �I İ�I .:ıt<'ı:.ılJ 
� � l> � .>1_,.JI .:ıİ :� .J � _,;(� .:ıİ.;AJI �.J� Jli .y t.ı_; ı.i-> 
,Jö- .u �i .>1) .:ıl �� ._,;t<-* �.>WI ..} .:ıİ.;AJI � Jli .y .:ıT_;Alı Jü.I 
� ..}  � �i .>1) .:ıı., .� J" .J �.)� � .vl) .ıL... .vl) ..} .:ıİ.;AJI 
l.;>İ J" 'ı.J �r � � � JW � .:ıİ.;AJI � i1 � 'ı .Jİ _r\ 
�f .:ı'J dJ).J 't-!_,ill 0'.ı..11 J�lJ t_l.rJI e_.ı y )l .� J".J • \..:At. 'ı.J 
ı:f 'ı ' i�1 � ili ı:f �' ı.i-> .:ıi'.J ��'Jı t_�hı �� � 
..} 'ı i�ı .Jo:) � �ı J.ı.).:,; .�ı J.-İ t_�hı �� i�ı .Jo:) 
llı.J � J".J �.J4l l  .>.r.--1 � 'ı � �I j.ı.):; _r\ � ..}  .Jİ � 
-* .:ıT_;Alı � �,;....J I ı:f Jli ı:f .:ıİ �.Jl:.il\ ..} UWc � (r' l> ..r" 
J_,AJI Ilı l.:.:Jl J-.J :Jli d �;.>JJI W'Jı � d' � l> l>İ.J .jl< 
.y .:ı'1 .� «� J.-i ı.,_A 'ı » � .ı.,..WlJ .)ı..�ı ..;ıfa, � 
·A ...u� :ı�ı fal � � ı:f .:ı1i .U:.lJI jAİ ı:f �� � � A 

�faı � y. � r-İ ı:ı1 � ' iL....J � .J .h.J J.- ulJ 

Burada bir şüphe var: Eğer kastedilen, birbirine dayanan lafızlar ise, 

[keldmın] Mdis olduğunu söylemek küfür değildir. Nefsi keldma gelince, 

Mu'tezile bu görüşte değildir. Hudus, varlığın bir dalıdır. Öyleyse "Kuran'ın 

Mdis olduğunu söyleyen kafirdir" sözünün anlamı nedir? Bu problemin 
çözümü şöyledir: Burada kastedilen, Kuran lafzının atfedildiği şeydir. 

Kuran'ın hddis olmakla sınırlı olduğunu söyleyen kimse kafirdir. Çünkü 
böyle söyleyen kimse Tanrı'nın Kuran'ı kendi zatında yarattığını ifade 

etmiş olur. Tanrı'nın zdtı ise böylece hadis olan şeylere konu olmuş olur ki, 

bunu söylemek küfürdür. Bu görüşte olmak, dinleri ortadan kaldırmayla, 

sağlam dini iptal etmekle eş değerdir. Tanrı'nın mütekellim olduğu, tüm 
peygamberlerin söz birliğiyle sabittir. "Mütekellim" demek, "kelam" [sıfatı) 
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kendisiyle bulunan demektir; yoksa kelamı yaratan demek değildir. Bu, 
dilcilerin söz birliği ettiği bir şeydir. "Mütekellim" lafzını "bir yer olmak­
sızın ya da başka bir yerde kelamı yaratan" şeklinde yorumlamak, hevese 
uyarak nassı sahip olmadığı bir anlama göre yorumlamak demektir. Bu, 
küfürdür. Fetva kitaplarında filimlerimizin "Kuran'ın yaratılmış olduğunu 
söyleyen Mu'tezile kafirdir" demelerinin altında bu yatar. Şemsüleimme 
Kerderi'den (6421 1244) ise şöyle bir söz nakledilir: "Mu'tezile'nin bu görüşü 
bize dhdd haber yoluyla gelmiştir. Oysa ki filimlerin ehli-i kıblenin tekfir 
edilmeyeceği yönündeki kanaatleri meşhurdur." Kerderi'ye atfedilen bu 
SÖZ problemlidir. Çünkü Mu'tezile'yi tekfir eden bir alim, onları Ehl-i 
kıbleden saymamaktadır. Allah korusun, ağzından küfür kelimesi çıkan 
kimse, namaz kılsa, zekat verse, hacca gitse, oruç tutsa bile, kafir olur. 

Nerede kaldı ki küfrü gerektiren bir şeyi söylemekte ısrar etsin?27 

Bu satırlara bakılırsa, Hüsrev'e göre Kur'an'ın yaratılmış olduğunu 
söyleyen Mu'tezile, hangi teville olursa olsun küfürden kaçamaz. Ehl-i 
kıblenin tekfir edilmemesi ilkesi burada bir çözüm değildir; bir kimseyi 
tekfir eden zaten onu ehl-i kıbleden saymamaktadır. Molla Hüsrev'in 
bu konudaki tutumu oldukça katıdır: İstediği kadar dini ibadetlerde 
kusursuz olsa bile, ağzından küfür kelimesi sadır olan kişi, artık küfre 
düşmüştür. Yani hukuk adamlarının kendi hakkındaki kararına boyun 
eğmelidir.28 Bir başka Osmanlı filimi Kutbüddin lzniki'nin bir risfilesinde 
yerinde bir şekilde ifade ettiği gibi: Tekfir. şer'i bir hükümdür; akli değil. 
Kişi imana hangi kapıdan girdiyse, o kapıdan imandan çıkar. Yani tasdik­
le girer; tasdiği bırakarak çıkar.29 

Sonuç Yerine 

Bulunduğu çağın bilimsel atmosferi göz önüne alındığında, 

müteahhirin dönemi kelam geleneğinin bir mensubu olarak Molla 

• • • • • •  

27 Hüsrev, Şerhü usüli'l-Pezdevi, 197a-197b. 

28 Bir IX/XV. yüzyıl siması olarak Molla Hüsrev'in bu tutumunun, Osman­
lı ulemasının genel tutumu olduğu tespiti yapılabilir. Farklı ilim branşlarına 
ilgisiyle bilinen ve "kültürlü" bir Osmanlı alimi olarak tanınan Müeyyedzade 
(922/ 1516) bile fetvalarında, bilmeden söylenen küfür lafzının kişiyi küfre gö­
türeceğini anlatmakta, inançla ilgili konularda bilgisizliğin mazeret olamaya­
cağının altını çizmektedir. Öte yandan küfür içeren bir sözde, kişinin imanını 
kurtaracak tek bir yönün (vech) bile bulunması halinde, müftünün yapması 
gerekenin kişiyi küfür hükmünden kurtarmak olduğunu söyleyerek bir yumu­
şama yoluna da gitmektedir. Bkz. Müeyyedzade, Fetdvd, 134b vd. 

29 lzniki, Kutbuddin, Şerhu md 'arafndk, 25b. 
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Hüsrev'in, kelam ilmine karşı kategorik bir eleştirisi olduğu söylenemez. 
Fıkıh usulü alanında yazdığı eserlerde ortaya çıkan kelam müktesebatı, 
teorik bilimlerin kuşatıcılığı ile dinsel söylemin otoritesi arasında denge­
de durmayı çalışan bir alimin portresini yansıtmaktadır. O, kelamın araç­
sallığını vurgulamakla beraber, metafizik karakterli oluşunu da kabullen­
mektedir. Bir fetva mercii ve din otoritesi olarak da Molla Hüsrev, diğer 
Osmanlı fakihlerinde de gözlemlendiği üzere, daha katı ve mezhep yanlısı 
bir tutum izler. "Kelamcı" konumunda görülen açık fikirliliğe karşı, oto­
rite düzleminde görülen bu kapalılığa "çelişki" demek çok doğru olmaz. 
Bir çok Osmanlı aliminde gözlenen bu durumu, "çok yönlülük" şeklinde 
adlandırmak daha uygun olacaktır. 
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Medreseleri'nde tedris faaliyetlerinde bulunan Ali Kuşçu, Osmanlı 

Devleti'nin yeni başkentinde sadece 2 sene yaşamış; 879/ 1474 yılında 

vefat ederek Eyüp'e defnolunmuştur.ı 

Ali Kuşçu'nun, Bursa'dan Semerkant'a riyazi ilimler öğrenmek için 

giden Kadızade-i Rfımi'ye talebelik yapmasını saymazsak Osmanlı ilim 

dünyası ile gerçek anlamda karşılaşması ahir ömründe gerçekleşmişti. 

Fakat bu öyle bir karşılaşmaydı ki, Semerkant Matematik-Astronomi 

Okulunun birikimini Osmanlı dünyasına taşıyan kanallardan biri olacak;2 

yeni eserlerini bu yeni başkentte yazacak ve dahi az da olsa burada 

yetiştirdiği öğrencilerle ve onun çalışmalarını XIX. yüzyılda bile okuyan 

okuyucuları ile Osmanlı ilim kültürünün vazgeçilmez parçalarından biri 

haline gelecekti. 3 

1 Ali Kuşçu'nun biyografisi ve eserleri ile ilgili bilgi için bkz. Taşköprüzade, 
eş-Şeka'ik, 97-100; [Adıvar] , "Ali Kuşçu", 321- 323; Ünver, Türk Pozitif ilimler 
Tarihinden Bir Bahis; Fazlıoğlu, "Ali Kuşçu", s. 35- 36; lhsanoğlu vd., Osmanlı 
Astronomi Literatürü Tarihi, l, 27- 38; İhsanoğlu vd., Osmanlı Matematik Li­
teratürü Tarihi, l, 20- 27. 

2 Fazlıoğlu, "Osmanlı Felsefe-biliminin Arkaplanı", 1-66. 

3 Örneğin Mühendishane-i Berri-i Hümayun başhocalarından Seyyid Ali 
Paşa (ö. 1846), Ali Kuşçu'nun el-Fethiyye'sini Türkçeye tercüme etmiştir. 
Seyyid Ali Paşa, Mir'dtü'l-'dlem = Evrenin aynası. 
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Hayatı Semerkant'ta başlayan Ali Kuşçu, Timur İmparatorluğu döne­

minde Uluğ Bey'in himayesinde, Kadızade-i Rfımi, Giyasüddin Cemşid 

el-Kaşi ve yine Uluğ Bey gibi bilhassa matematik ve astronomi alanlarında 

dönemlerinin en önemli isimlerinin rahle-i tedrisinde yetişmiştir. Kuşçu, 

dünya bilim tarihçiliği açısından son derece önemli olan Semerkant 

Rasathanesi'nde faaliyetlerde bulunup bir dönem idareciliğini de yap­

mıştır. 4 Teorik astronomide telif ettikleri ile Hindistan' dan Anadolu'ya 

geniş bir coğrafyada okuyucu bulmuş,5 Ulug Bey Zici'nin hazırlanmasın­

daki payı ve ona yazdığı şerh ile gözlem astronomisine katkı sağlamıştır.6 

Ayrıca XIII. yüzyılın en önemli figürlerinden Nasirüddin et-Tfısi'nin 

kelam eseri Tecridü'l-i'tikad üzerine yazdığı şerhte, "astronomiyi felse­

feden bağımsız kılmanın"7 gerekliliğini savunarak bilim-felsefe ilişkisi 

açısından oldukça önemli bir perspektifi gündeme taşımıştır. 

Ali Kuşçu'nun eser telif ettiği alanlar matematik ve astronomi ile 

sınırlı olmamıştır. Kelam, tefsir, dil ilimleri ve mekanik, eser kaleme aldığı 

alanların bazılarıdır.8 Bununla birlikte bu makalenin temel konusu, hey'et 

(teorik astronomi) alanında telif ettiği iki eser olacaktır: 1Iki, 1458 yılında 

Farsça kaleme aldığı Risale der llm-i Hey'et, diğeri ise 1473 yılında Arapça 

telif ettiği Risaletü'l- Fethiyye fi ilmi'l- hey' et başlıklı eserleridir. Bu çalış­

mada, mezkur eserlerin içerik mukayesesi genel bir biçimde yapılacak ve 

15 yıl arayla yazılan bu iki eser arasındaki farkın; Semerkant'ta başlayan, 

Kirman, Herat ve Tebriz'de devam eden ve nihayetinde lstanbul'da son 

durağını bulan ilim yolculuğunda Ali Kuşçu'nun entelektüel dönüşümü­

ne tekabül ettiği vurgulanacaktır. 

Ali Kuşçu'nun lstanbul'a gelmesi ile bu şehirde ilim ve tedris orta­

mının oluşturulmasına yönelik çabalar arasında dikkate değer bir ilişki 

bulunmaktadır. Sekiz yüksek dereceli medrese olan Sahn-ı Seman'ın 

875/ 1470 yılında inşa edilmesi,9 Ali Kuşçu'nun yeni başkente gelme-

• • • • • •  

4 Fazlıoğlu, "QO.shji'', 947. 

5 Örneğin Risdle der llm-i Hey'et Sanskritçeye Hayatagrantha ismiyle çevril­
miştir. Pingree, "lndian Reception of Muslim Versions of Ptolemaic Astro­
nomy'', 229. 

6 Ali Kuşçu'nun Ulug Bey Zfci'ine yazdığı şerh olan Şerh-i Zic-i Ulug Bey bu 
bağlamda önemlidir. İhsanoğlu vd., Osmanlı Astronomi Literatürü Tarihi, l, 
37. 

7 Ragep, "Freeing Astronomy from Philosophy", 49-71. 

8 Ali Kuşçu bibliyografyası için Cunbur, Ali Kuşçu Bibliyografyası. 

9 Unan, "Sahn-ı Seman", 532-534. 
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sinden sadece iki sene öncesine tekabül etmektedir. 1469- 14 72 yılları 

arasında Ak.koyunlu hükümdarı Uzun Hasan'ın himayesinde bulunan 

ve onun elçisi olarak lstanbul'a gönderilen Ali Kuşçu'nun Fatih tara­

fından lstanbul'da kalmasına yönelik hususi davet almış olmasında, 

henüz tamamlanmış Sahn-ı Seman'ın ve ona Fatih'in atfettiği değerin 

önemli bir yeri olsa gerek. Nitekim Ali Kuşçu'nun meşhur aritmetik eseri 

er-Risdletü'l-Muhammediye fi'l-hisdb ile teorik astronomi alanında yaz­

dığı el- Risdletü'l-Fethiyye fi'l- hey'et isimli kitapları medreselerde okutul­

maya başlanmıştır. 10 Bir diğer deyişle Kuşçu, lstanbul'un entelektüel inşa 

sürecine eserleri ile katkıda bulunmuştur. 

Çalışmamızın ana konularından birisi olan el-Fethiyye'nin, Fatih'in 

Akkoyunlu hükümdarı Uzun Hasan'a karşı Otlukbeli Savaşı'nı kazanması 

vesilesi ile 1473'te tamamlanması ve kendisine sunulmasının, dönemin 

Osmanlı'sında.ki ilmi inşa süreci ile ilgili olduğunu ifade etmiştik. Bu nok­

tada Ali Kuşçti'nun el-Fethiyye'den yaklaşık 15 yıl önce Semerkant'ta telif 

ettiği heyet eseri Risale der llm-i hey'et'in dikkat çekici olduğunu söyle­

meliyiz. Farsça eserin de muteber olduğunu ve dünya kütüphanelerinde 

BO'den fazla nüshasının bulunduğunu göz önünde bulundurduğumuzda, 

eserin yaygın bir biçimde okutulduğunu düşünmemiz mümkün. 11 O 

halde şu iki soru karşımıza çıkmaktadır: ilki, Ali Kuşçu neden yeni bir 

heyet eseri yazdı? İkincisi, Arapça olan eser, Farsça olanın sadece basit bir 

tercümesi midir? İlk sorunun muhtemel cevaplarından birisinin, yukarı­

da zikrettiğimiz üzere, el-Fethiyye'nin medresede okutulmaya başlaması 

ile ilişkisi bulunmaktadır. Nitekim Sahn-ı Seman da dahil olmak üzere 

Osmanlı coğrafyasındaki medreselerin eğitim dili, önceki dönemlerde 

olduğu gibi, Arapça idi. Bu nedenle medreselerde okutulacak heyet 

eğitimi için kullanılacak metnin Arapça kaleme alınmış olması pek tabii­

dir. ıı Nitekim aritmetik alanında Risale der /lm-i hisab isimli Farsça eseri 

olmasına rağmen Ali Kuşçu'nun er- Risaletü'l-Muhammediye fi'l-hisdb'ı 

da Arapça kaleme almasını bu bağlamda değerlendirmek mümkün . 

• • • • • •  

10 İzgi, Osmanlı Medreselerinde ilim, l, 392- 394. Aslında on üçüncü yüzyıldan 
sonra Doğu İslam dünyasında medrese geleneğinde matematik ilimlerinin 
öğretimi daha sistematik bir hal alacaktır. Mülahhas fi'l-hey'et örneği için 
bkz. Sally P. Ragep, "Mal)müd ibn Mul_ıammad ibn 'Umar al-Jaghmini's al­
Mulakhkhas fi al-hay'a al-basita". 

ı ı lhsanoğlu vd., Osmanlı Astronomi Literatürü Tarihi, l ,  30- 33. 

12 Osmanlı medreselerinde teorik astronomi alanında okutulmuş olan eserler ile 
ilgili ayrıntılı malumat için bkz. lzgi, Osmanlı Medreselerinde ilim, l, 340-412. 
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İkinci sorunun, yani Arapça eserin Farsça olanın sadece basit bir 

tercümesi olup olmadığının, Osmanlı bilim tarihçiliği açısından önemli 

olduğunu, son dönem Osmanlı ve Cumhuriyet Türkiyesi'nin saygın bilim 

tarihçilerinden Salih Zeki, Adnan Adıvar ve Süheyl Ünver'in üzerinde 

fikir beyan etmelerinden anlamaktayız. Salih Zeki ve Süheyl Ünver, 

sonradan yazılan Arapça eseri Farsça olanından farklı bir çalışma olarak 

telakki ederlerken, Adıvar bu görüşe şiddetle karşı çıkmaktadır. lsliim 

Ansiklopedisindeki Ali Kuşçu maddesinin yazarı Adıvar'ın, el-Fethiyye'yi 

anlatırken ifade ettiği şu sözler oldukça ilginçtir: 

Bunun bir de Arapça nüshası vardır ki, Uzun Hasan seferi esnasında yazarak, 

zafer günü bitirmiş olduğundan, Risdletü 'l-Fethiyye adını vermiş ve Fatih'e 

takdim etmiştir. Gerek Şakdiku'n-nu'mdniyyeve gerek ondan naklen Tdcü't­

tevarih ve hatta Salih Zeki (Asar-ı Bakiye, 1, 198) bu eseri Risale fi'l-hey'et 

tercümesi olmaktan ziyade, ayrı bir eser gibi telakki ediyorlarsa da, Farisi 

nüshanın Arapçaya aynen tercümesinden ibaret olduğu ve ancak semavi 

ecramın arzdan uzaklılarını gösteren üçüncü bir makale ilave edilmiş bulun­

duğu, iki eser tatbik edilince zahir olur ki, efendi değiştirmekte pek talili olan 

Ali Kuşçu'nun eserlerinin dilini değiştirerek, adedlerini çoğaltmakta da mahir 

olduğu anlaşılır. ı3 

Adıvar, aynı düşüncelerini Osmanlı Türklerinde ilim başlıklı kitabında 

da zikrederek iki eser arasındaki tek farkın Arapça olanına eklenen ve 

gökcisimlerinin dünyaya uzaklıkları ile ilgili olan bölüm olduğunu belir­

tir. ı4 Aslında Adıvar'ın Ali Kuşçu ile ilgili genel kanaati oldukça müspet­

tir. Öyle ki, "matematik ve astronomi bakımından, Osmanlı Türklerinin 

oldukça parlak bir çağı, Fatih zamanında Türkistan' dan lstanbul'a gelen 

Alaeddin Ali bin Muhammed Kuşçu ile başlar" ifadesini de kullanan 

Adıvar'dan başkası değildir.15 

Adnan Adıvar'ın lsliim Ansiklopedisindeki ifadeleri eleştirel bir gözle 

ele almayı gerektiren iki önemli hususun bulunduğunu ifade etmemiz 

gerekmektedir: tık olarak Adıvar'ın ifadeleri, Ali Kuşçu'nun kendi ilmi 

sürecinde bir yenilenme olmadığı ve de Semerkant'tan İstanbul' a uzanan 

serüvenindeki entelektüel dönüşümünün göz ardı edildiği algısına yol 

. . . . . .  
13 [Adıvar], "Ali Kuşçu", 323. Geçen eser isimleri, makalenin formatına uygun 

olarak tarafımızca düzenlenmiştir. 

14 [Adıvar), Osmanlı Türklerinde ilim, 48. 

15 [Adıvar) , Osmanlı Türklerinde ilim, 47. 
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açmaktadır. Bunun yanında Adıvar, Ali Kuşçu'nun patronaj ilişkilerine 

hassaten vurgu yapmakta ve hepsi olmasa da kimi eserlerini telif etme­

sindeki temel faktörü patronaj ilişkileri olarak görmektedir ki, bu, Ali 

Kuşçu'nun entelektüel faaliyetlerini ve eserlerinin önemini tam olarak 

yansıtan bir yaklaşım değildir. ıG 

ikincisi, Farsça metnin Arapçaya aynen çevrildiğini varsaysak bile 

Adıvar'ın sözleri, tercüme faaliyetini sıradan bir faaliyet olarak telakki 

eden bir yaklaşımı yansıtmaktadır. Bu nedenle de özelde Osmanlı, genel­

de lslam ve dahi modem öncesi dönemdeki bütün medeniyetlerde bir 

kitabın orijinal olmasının kıstasları nelerdir, sorusunun daha fazla ele 

alınması gerekliliği ortaya çıkmaktadır. Soruyu şu şekilde de sorabiliriz: 

Varsayalım ki, Risale der llm-i hey'efin işlediği konular ile el-Fethiyye'nin 

içerdikleri tamamen aynı olsun. Aynı konulardan bahsediyor olmaları 

bu iki metin arasında hiçbir fark olmadığını ve dolayısıyla farklı bir kitap 

şeklinde telakki edemeyeceğimizi mi gösterir? Eğer konu benzerliği bir 

kıstas ise, şerh- haşiye geleneği içerisindeki pek çok metni farklı bir eser 

olarak anlamamız zorlaşacaktır. 

Öte yandan entelektüel tarih açısından bir eserin bir başka dile çev­

rilmesinin oldukça mühim olduğundan hareketle, Farsçadan Arapçaya 

uyarlanan metnin, sadece lslam astronomi tarihi açısından değil, lslam 

ilimler tarihini de içine alacak şekilde entelektüel tarih cihetinden de 

oldukça ilginç hususları barındmyor.17  iki eserin içerdiği konuları muka­

yeseli bir şekilde ele aldığımızda, Ali Kuşçu'nun hem astronomi hem de 

kelam ilmini de ilgilendirecek şekilde ortaya koyduğu oldukça önemli 

olan yaklaşımı öne çıkmaktadır. Bu amaçla eserin içindeki başlıklara göz 

atalım: 

• • • • • •  

16 Ali Kuşçu'nun patronaj ilişkilerinin oldukça önemli olduğu, modern öncesi 
lslam tarihinde alim-hami ilişkisini anlamlandırmaya dair oldukça ilginç bilgi 
ve yaklaşım sunacağı kanaatindeyim. 

17 Heiderzadeh, bu iki metnin mukayesesini ve Tı1si'nin astronomi eserleri ile 
benzerliklerini ele almaktadır. Heiderzadeh, "Ali Kuşçu'nun Astronomi Eser­
leri", 21 -38. 
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Ris�le der İlm-i Hey'etı8 el-Fethiyyeı9 

Mukaddime (2 Kısım) 
> İ lm-i Hendese'ye taal luk eden bilgiler Mukaddime 
> İlm-i Tabiyye'ye taalluk eden bilgiler 

Birinci Makale: U lvi cisimlerin ahvalinin Birinci Makale: Ulvi cisimlerin hey'eti 
beyanı (6 Bab) (6 Bab) 

İkinci Makale: Hey'et-i zeminin beyanı; İkinci Makale: Heye'tü'I- arzın beyanı; 
iklimlere ayrılması; u lvi cisimlerin arzın iklimlere ayrı lması; ulvi cisimlerin 
durumlarındaki farklıl ıklara göre lazım konumlarına nisbetle gereken hususla-
olanların beyanı (12 bab) rın beyanı (10 Bab) 

Üçüncü Makale: Eb'at ve ecram miktar-
larının bilgisi (1 Mukaddime ve 6 Bab) 

TablO 1 Risale der llm-i hey'et ile el-Fethiyye'nin içindekilerinin muka­

yesesi 

Dikkat edileceği üzere, bu iki eserin içerikleri esas itibari ile aynı 

gözükmektedir. Risale der llm-i hey'et bir mukaddime ve iki makaleden; 
el-Fethiyye ise bir mukaddime ve üç makaleden müteşekkildir. Adıvar'ın 

da ifade ettiği gibi, ikisi arasındaki fark Arapça metinde bulunan üçüncü 

makalede ortaya çıkmaktadır. İki metin arasındaki benzerlik ve farklılık­

ların daha detaylı bir şekilde ortaya konması için eserlerin içerikleri ile 

ve karşılaştırmalı bir biçimde incelenmesi lazımsa da, eserler arasında, 

bu çalışmanın dikkatini çekmeyi hedeflediği bir başka önemli ayrıntı 

kolaylıkla fark edilmektedir ki, bunun için eserlerin girişlerine bakmamız 

gerekmektedir. Farsça eserin mukaddimesi, hey'et ilmiyle ilişkili olan 
ve bu ilmin temel aldığı disiplinleri iki kısımda özetler: Birisi hendese 

• • • • • •  

1 8  Ali Kuşçu. Risfüe der tım-i hey' et. Süheyl Ünver, Ali Kuşçu ile ilgili çalışmasında 
mezkur eserin içeriğini başka bir yazma esere (Ayasofya, 2670) dayanarak yan­
lış vermiştir. Zira içeriğini verdiği eser Nasirüddin et-TCtst'nin Risale-i Mu 'niyye 
der ilm-i hey'et'idir. Bu nedenle Ünver, Ali Kuşçu'nun ele aldığımız iki eserinin 
birbirinden farklı olduğunu bu yanlış atıfa dayandırmaktadır. Ünver, Türk Po­
zitif ilimler Tarihinden Bir Bahis, 37, 44- 45. 

19 Ali Kuşçu. Risaletü'l-Fethiyye fi ilmi'l-hey'et. Süheyl Ünver ve Yavuz Unat da 
eserin içeriğini vermişlerdir. Ünver, Türk Pozitif ilimler Tarihinden Bir Bahis, 
43- 44; Unat, "Ali Kuşçu'nun 'Fethiye' Adlı Astronomi Eseri", s. 42-48. 
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(geometri) , diğeri de tabiyyat, yani doğa felsefesidir. Bir başka deyişle, Ali 

Kuşçu Farsça eserindeki mukaddimesinde, geometri ve doğa felsefesini 

hey' et ilminin, üzerine dayandığı iki disiplin olarak belirtmiştir. Buna kar­
şılık el-Fethiyye'nin girişi sadece geometriye taalluk eden bilgileri ihtiva 
etmekte ve fakat doğa felsefesini bahis konusu yapmamaktadır. 

Risale der llm-i hey'et'in girişinde hem geometriye hem de doğa fel­

sefesine taalluk eden bilgilerin işlenmiş olması, İslam astronomi tarihi 

açısından düşündüğümüzde, İbnü'l- Heysem ile ön plana çıkan ve post­

klasik dönemde bilhassa Nasirüddin et-Tusi tarafından savunulan yakla­
şıma göre hey' et ilmi, hem geometri ile hem de doğa felsefesi ile ilişkilidir. 

Nitekim Tusi'ye ait olan ve alanın inşa edici eserlerinden et-Tezkire fi 

ilmi'l-hey'et başlıklı çalışmada, astronominin ilkelerinin (mebde') dayan­
dığı üç disiplinin metafizik, geometri ve doğa felsefesi olduğunu belir­
terek, son iki sahadan astronomi için gerekli bilgileri özetlemektedir.20 
O halde karşımıza çıkan en önemli soru şu olmaktadır: el-Fethiyye'nin 

girişinde neden doğa felsefesi işlenmemiştir? 

Ali Kuşçu, Tusi'nin Tecridü'l-itikdd'ına şerh yazmıştır.2ı Bu şerhin 

İslam astronomi tarihi açısından oldukça önemli bir metin olduğunu, 

F. Jamil Ragep'in 2001 yılında yayımlanan makalesi ile anlamaktayız.22 

"Astronominin felsefeden bağımsızlaştınlması" sürecini inceleyen Ragep, 

Kuşçu'nun bu şerhte ortaya koyduğu astronomi anlayışının, Tusi'nin 
Tezkire'sinde belirttiğinden farklı olduğunu ortaya koymuştur. Bir diğer 
deyişle, astronominin felsefi disiplinlere yaslanmasının gerekli olmadığı­
nı söyleyen Ali Kuşçu "geometri, akli varsayımlar, mutabık hükümler ve 
mümkün aleme yönelik (provisional) hipotezler" ile bu disiplinin yürü­

tülebileceğini iddia eder.23 Böylece, Jamil Ragep'in ifadesini kullanırsak, 
"astronominin felsefeden bağımsızlaştığı" bir anlayışı savunur.24 

Risale der llm-i hey'etve el-Fethiyye ömeği açısından söylersek, Farsça 

olan ilk metinde tabiyyat kısmına yer veren Ali Kuşçu, Arapça olan eserde 
tabiyyat bölümünü dışarıda bırakmıştır. Yani, Tecrid şerhinde ortaya koy­

duğu astronomi anlayışını, Osmanlı medreselerinde okutulacak Arapça 

. . . . . .  

20 Ragep, Nasir al-Din al-TU.Si's Memoir on Astronomy, 100. 

21 Eserin varlık ve mahiyet açısından değerlendirmesi için, Tekin, "Tusi'nin 
Tecridü'l-/tikMı ve Şerhlerinde Varlık ve Mahiyet." 

22 Ragep, "Freeing Astronomy from Philosophy", 49-71 .  

23 Ragep, "Freeing Astronomy from Philosophy", 62. 

24 Ali Kuşçu 'nun Şerhu't-Tecrfd'de bu konuyu işlediği bölümün Arapçası ve fngi­
lizce tercümesi için bkz. Ragep, "Freeing Astronomy from Philosophy", 66-71.  
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eserinde uyguladığını düşünebiliriz.25 Bu noktada Tecrid şerhinin ne 

zaman yazıldığı sorusu, bu üç eser arasında etkileşim olup olmadığını 

anlamamız açısından büyük önem arz etmektedir. 

Ali Kuşçu Şerhu't-Tecrid'ini Ebu Said Mirza Han isimli Timur sul­

tanına ithaf etmiştir. 26 Bununla birlikte hangi dönemde telif edilmiş 

olabileceğine dair farklı görüşler bulunmaktadır. Bunların başında 

Taşköprüzade'den gelen bilgileri zikredebiliriz. Ona göre, ilim mak­

sadıyla Uluğ Bey'den habersiz gizlice Kirman'a gittiğinde orada telif 

etmiştir.27 Fakat EbO Said Mirza'nın doğum tarihini 1424, Timur Sultanı 

Şahruh Han'ın 1 449 yılında ölümü ile taht mücadelesine girdiğini ve 

dahi o vakte kadar Uluğ Bey'in himayesinde olduğunu düşündüğümüzde 

Kirman' dayken şerhin telif edilip kendisine ithaf edilme olasılığı oldukça 

düşük gözükmektedir. Ayrıca EbO Said Mirza, kontrolü Semerkant'ta 

1451 yılında eline almış ve devleti 1459 yılına kadar oradan yönetmiştir. 

O, Herat'ı ilk kez Haziran 1457 yılında ele geçirmiş fakat Ağustos 1457'de 

ayrılmak zorunda kalmıştır. ikinci kez Herat'ta kontrolü sağlayacağı tarih 

22 Aralık 1458 olacaktır. 1458-1462 yılları arasında Herat'ta bulunan 

Ebu Said Mirza, 1462-1464 yılları arasında Semerkant'ta bulunmuş; bu 

tarihten 1469 yılında Akkoyunlularca ele geçirilmesine kadar ise tekrar 

Herat'tan devleti yönetmiştir. 28 

Risale der llm-i hey'et'in 1458 yılında Semerkant'ta yazıldığını dikkate 

aldığımızda, Ali Kuşçu'nun Ebu Said Mirza'nın himayesinde o dönemde 

Semerkant'ta bulunduğunu düşünebiliriz. Dahası, EbO Said Mirza'nın 

1 459'dan sonra, iki seneyi saymazsak, sultanlığının sonuna kadar 

Herat'ta bulunması ve Ali Kuşçu'nun Tecrid şerhini ona ithaf etmesi, Ali 

Kuşçu'nun da bu tarihten sonra Herat'ta bulunduğu ihtimalini önümü­

ze koymaktadır.29 Bu durumdan hareketle söylersek tecrid şerhi, Risale 

• • • • • •  

25 Farsça eserde bulunan tabiyyat kısmının Arapça olanda bulunmadığına ve bu­
nun Şerhu't-Tecridile ilişkili bilinçli bir tercih olduğuna Ragep de işaret etmek­
tedir. Ragep, "Freeing Astronomy from Philosophy", 62. 

26 Ali Kuşçu, Şerhu Tecridi'l-keldm, 3. 

27 Taşköprüzade, eş-Şeka'ik, 97. 

28 Ebu Said Mirza'nin hayatı ve döneminin kronolojisi için Hayrunnisa Alan, 
"Sultan Ebu Said devri Timurlu tarihi (145 1- 1469),"  ss. 174- 175. 

29 Ihsan Fazlıoğlu, "QüshjI: Abü al-Qasim 'Ala' al-Din 'Ali ibn MuI:ıammad 
Qushci-zade," s. 947. Tecrit Şerhi'nin Herat entelektüel çevresinde ilgi gördü­
ğüne dair Ertuğrul 1. Ökten, "JamI (81 7-898/ 1414- 1492): His Biography and 
Intellectual Influence in Herat." ss. 23 1 -245. 
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der llm-i hey'et'ten sonra, el-Fethiyye'den önce yazılmış gözükmektedir. 
Bir başka deyişle, Ali Kuşçu'nun Farsça eseri yazdığı sırada astronomiyi 
felsefeden bağımsızlaştırmadığını, belki de bu anlamdaki fikrinin yeterli 
olgunluğa gelmediğini; Tecrid şerhinden sonra netleşen yeni astronomi 
anlayışının sonucu olarak el-Fethiyye'nin mukaddimesinde tabiyyat kıs­
mını çıkardığını kabul etmemiz mümkündür. 

Bu çalışmada, Ali Kuşçu'nun teorik astronomi alanında 1458 yılında 
Semerkant'ta Farsça kaleme aldığı Risale der llm-i hey'et ile Otlukbeli 
Savaşı'nın kazanıldığı gün Fatih Sultan Mehmet'e ithafen 1473 yılında 
Arapça telif ettiği Risdletü'l-Fethiyye fi ilmi'l-hey'et adlı eserlerini ince­
ledik. Adnan Adıvar gibi saygın bilim tarihçilerinin iddia ettiği üzere 
Arapça eserin, Farsça olanın tercümesi olduğu yaklaşımı ele alınmış; 
bu perspektifin Ali Kuşçu'nun entelektüel dönüşümünü yansıtmadığı 
fikri ortaya konmuştur. iki eserin mukaddimeleri mukayese edildiğinde, 

Farsça eserde tabiyyat ilmi, geometri ile birlikte astronominin, ilkelerini 
aldığı disiplinler olarak yer almasına karşın, el-Fethiyye'de tabiyyat kısmı 

çıkarılmış ve sadece geometriye yer verilmiştir. Bu dönüşümün başlıca 
nedeninin, Ali Kuşçu'nun Tecrid şerhinde bulunduğundan hareketle, 
onun "astronomiyi felsefeden bağımsızlaştırmak" gerektiğini savunan 
yaklaşımının, el-Fethiyye eserinde tezahür ettiği belirtilmiştir. Tecrid 

şerhinin, Farsça astronomi eserinden sonra, Arapça olanından ise önce 
yazıldığı vurgulanarak, Şerh'teki astronomi yaklaşımın, Ali Kuşçu'nun 
astronomi metni telif sürecine etki ettiği ifade edilmiştir. 

Son olarak, Ali Kuşçu'nun entelektüel biyografisinin henüz detaylı bir 
biçimde yazılmamış olması, onun ilmi dönüşümlerinin hangi bağlam 
ve hangi entelektüel çerçevede gerçekleştiğine dair sorularımızı cevap­
lamamızı zorlaştırdığını ifade etmemiz gerekmektedir. Bu nedenle Ali 
Kuşçu'nun hem eserleri hem dönemi hem de ilmi ve siyasal ilişkileri 
dikkate alınarak kapsamlı bir biyografisinin yazılmasının elzem olduğunu 
söylemeliyiz. 
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Rasattan Takvime: XV/XVI. Yüzyıl 

Osmanh Dünyasında Astrolojinin Yeri 
Üzerine Bazı Gözlemler 

Ahmet Tunr Şen 
Doktora Öğrencisi, Chicago Üniversitesi. 

X/XVI. yüzyıl sonunda lstanbul'da Sultan 111. Murad'ın himayesi ve 
Takıyyüddin er-Rasıd'ın (ö. 993/ 1585) idaresiyle kurulduktan kısa bir süre 
sonra şeyhülislam Kadızade Ahmed Şemseddin Efendi'nin (ö. 988/ 1580) 
fetvası ve padişahın iradesiyle yıktırılan rasathanenin hikayesi Osmanlı 
tarihi ve tarihçiliğinin ilgi çekici fasıllarından birini oluşturur.1 Dini ilim­
lerin ve alimlerin müspet ve akli ilimlere üstün gelmesi olarak değerlen­
dirilip katı ve anakronik bir bilim-din çekişmesine indirgenen, on altıncı 
yüzyılın sonundan itibaren yaşandığı varsayılan meşhur Osmanlı gerile­
mesine dair tartışmaların da sacayaklarından biri telakki edilen İstanbul 
Rasathanesi'nin hikayesi, daha geniş bir zaviyeden bakıldığında Osmanlı 
ulema tabakasında ilm-i nücO.ma yönelik muhtelif yaklaşımların da ilgi 
çekici bir göstergesidir. 

Ay-üstü filemi (ecram-ı ulviyeyı) gözlemenin ve bu rasad faaliyeti 
sonucunda elde edilen bilgiyi ay-altı atemde/dünyada olacak olayları 
öngörmek için kullanmanın şeran sakıncalarına atıfla rasathanenin 
yıkılması gerektiğini vurgulayan dönemin şeyhülislamı Kadıziide Ahmed 
Şemseddin Efendi'yi Osmanlı ulemasının tipik bir temsilcisi olarak nite­
leyeceksek, müneccimbaşılık makamına getirilmeden ewel imparator­
luğun Mısır ve Suriye'deki topraklarında müderrislik ve kadılık yapmış, 
sıkça ziyaret ettiği payitahtta Çiviziide Muhyiddin Efendi (ö. 954/1547), 
EbüssuO.d Efendi (ö. 982 / 1574) gibi şeyhülislamların ve dönemin diğer 
önde gelen müderrislerinin derslerine devam etmiş Takıyyüddin'i 
hangi bağlamda ele alacağız?2 Dahası, şeyhülislam Kadızade Ahmed 

•••••• 

1 Özellikle Aydın Sayılı'nın kaynakçada zikredilen çalışmalarına müracaat 
edilebilir. 

2 Takıyyüddin'in hayatı için bkz. NevizAde Atai, Hadd'ikü'l-hakd'ik, 286-287; 
Şeşen, "Meşhur Osmanlı Astronomu Takıyyüddin el-Rıisıd'ın Soyu Üzeri­
ne", 165-171 .  
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Şemseddin'in verdiği fetvadan da anlaşılacağı üzere, rasathanedeki 

faaliyetler kimi çevrelerde astrolojik niyetlere matuf bir teşebbüs olarak 

algılanıp caiz görülmezken, XV. yüzyıl ortalarından itibaren padişahlara 

ve hanedan mensuplarına herhangi güçlü bir toplumsal itiraza maruz 

kalmadan astrolojik danışmanlık hizmeti veren, her yıl hazırladıkları tak­
vimlerde gelecek yılın nasıl cereyan edeceğini genel kehanetler şeklinde 
saraya ileten ve içlerindeki bazı mensuplarının gerek yetişme şekilleri 

gerekse kariyerleri çerçevesinde "klasik" sayılabilecek birer Osmanlı filimi 

olduğu müneccimleri hangi bağlamda tartışacağız?3 

Meseleyi genişletmek, hakkında yapılmış çok sayıda çalışma olma­

sına karşın kaleme aldığı eserleriyle eserlerinin akisleri henüz mükellef 

biçimde değerlendirilmemiş olan Takıyyüddin ve rasathanesi üzerine 
soruları çeşitlendirmek mümkün. Ne var ki bu makale kapsamında 

Takıyyüddin'in hikayesinden çok, onun yeni bir rasat ( rasad-ı cedid) 

yapıp daha dakik bir zic hazırlama teşebbüslerini basamak olarak kulla­

narak şimdiye kadar literatürde hak ettiği ilgiyi pek görmemiş "takvim" 
türü eserlerden örneklerle miladi XV. yüzyıl sonu ve xvı. yüzyılın ilk 

yarısında Osmanlı dünyasında ilm-i nücii.m faaliyetlerinin mahiyeti ve 

muhtelif algılanma biçimleri hakkında bazı değerlendirmelerde bulun­

maya çalışacağız. 

Burada terminolojik olarak ilm-i nücii.m ibaresinin kullanılmasına iti­

raz edilebilir; zira İslam (b)ilim tarihçiliğinde, özellikle George Saliba'nın 

öncülük ettiği çalışmalar neticesinde, hicri il. yüzyıldan itibaren astro­
nomi olarak kabul edilen ilm-i hey'et (ya da ilmü'l-hey'et) ile astrolojiyi 
karşıladığı düşünülen ilmu ahkami'n-nücüm arasında kesin bir ayrımın 
ortaya çıktığı ve ilm-i nücüm (ya da ilmu'n-nücüm) teriminin gözden 
düştüğü kabul edilir.4 Ancak kaynaklar, özellikle de geç orta çağ ve erken 

modem dönem İran ve Anadolu/Rum coğrafyasında mikat, rasat aletleri, 
takvim ve ahkam gibi nücOm bilgisinin muhtelif ameli tatbik sahalarında 

üretilen eserler, "ilm-i nücii.m" ibaresinin bir şemsiye terim olarak kulla­
nıldığını gösterir niteliktedir. Benzer şekilde tasnifu'l-ulOm kitaplarında 

• • • • • •  

3 Takıyyüddin ve rasathanesi hakkındaki tartışmalarda genelde gözden 
kaçırılan muasır bir kaynağa göre, Takıyyüddin zındıklık ve ilhad ile de 
suçlanmıştı. Vezir-i azam Koca Sinan Paşa, padişaha yazdığı telhiste, 
ulemayı teskin etmek, Takıyyüddin'in de hayatını güvenceye almak için 
onu Mısır'a göndermeyi teklif eder. Bkz. Sahillioğlu, Koca Sinan Paşa'nın 
Telhisleri, 215-6. 

4 Saliha, "lslamic Astronomy in Context", 25-46. 
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da nücum/heyet bilgisi ile bu bilginin ahkamı arasında mutlak bir ayrım­

dan bahsedilirse de (genelde ilki nazari hikmetin riyazi ilimler, ikincisi ise 

tabii ilimler şubesi içinde değerlendirilir) , ilm-i nücum/ilm-i heyet çatısı 

altında tartışılan takvim ve zic hesaplamaları ya da kıran vakitleri tayinin­

de astrolojik maksatların önem arz ettiği bizzat musannifler tarafından 

ortaya konur.5 Bütün bunları da hesaba katarak bu makalede XV. ve XVI. 
yüzyıl Osmanlı dünyasında ilm-i nücum faaliyetlerinin, özellikle de astro­

loji olarak nitelendirilecek "ahkam-ı nücum" meselesinin düşünüldüğün­

den daha çetrefil olduğunun altını çizip yıldızların ahkamıyla uğraşmak 

konusunda mütereddit olan müneccimler kadar ahkam-ı nücum ile mak­

bul bir uğraş olarak meşgul olan müteşerri alimlerin de bulunduğu hayli 

girift bir entelektüel muhitin mevcudiyeti üzerinde duracağız. 

1. Zic Türü ve Takvimlerle İlişkisi 

Takıyyüddin'in gözetiminde kurulan rasathanenin niye yıkıldığı soru­

su yanında ilk etapta neden inşa edildiği meselesi de üzerinde durmayı 

gerektiren bir husustur. İslam dünyasındaki rasathaneler üzerine eğildiği 

abidevi eserinde, rasathanelerin inşasında astrolojik niyetlerin mühim 

bir amil olduğunu ileri süren Aydın Sayılı'ya göre lstanbul'da kurulan 

rasathane de bu genel prensipten muaf değildir.6 Öte yandan astrolojiyle 

yalnızca rasathanenin mali yükünü üstlenmek zorunda kalan siyasi oto­

ritenin beklentilerini karşılamak maksadıyla ilgilenildiğini; rasat faaliye­

tindeki asıl amacın teorik astronomi tasavvurunu güçlendirecek veriler 

ile pratik astronomi için gerekli dakik hesapları ortaya koymak olduğunu 

öne süren yaklaşım günümüz bilim tarihçiliğinde ekseriyetle benim­

senen görüştür.7 Rasathane gibi arkasında güçlü bir mali/siyasi destek 

. . . . . .  
5 Nücum bilgisinin ilimler tasnifi geleneğindeki sınıflandırılması muhtelif 

zaman ve coğrafyalarda muhtelif alimlerin gözünde farklılıklar gösterebil­
se de bu makale kapsamında bu geniş tartışmaya yer vermeyeceğiz. Osman­
lı ilim dünyasında nücum bilgisinin nasıl tasnif edildiğinin ve kategoriler 
arasındaki ayrımlarla geçişkenliğin güzel bir örneği için bkz. Taşköprizade, 
Miftahü's-sa'ade, I, 312-3, 334, 353-362. 

6 Sayılı, The Observatory in Islam, 8-49, 289-305. 
7 İstanbul rasathanesinde yapılan çalışmalarla ilgili Aydın Sayılı, Sevim Te­

keli, Remzi Demir, Yavuz Unat ve Salim Aydüz'ün muayyen çalışmalarına 
bakılabileceği gibi rasat faaliyetinin mahiyeti ve gayeleri hususunda İhsan 
Fazlıoğlu'nun özellikle şu çalışmasına bakılabilir: "Osmanlı Felsefe-Bilimi­
nin Arkaplanı: Semerkand Matematik-Astronomi Okulu", 1-66. 
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olmaksızın gerçekleştirilemeyecek projelerin dönemin siyasi hesapları ve 

imparatorluk tasavvurları bağlamındaki önemini de unutmamak gerekir. 8 

Hiç kuşku yok ki rasathane kurmanın ardındaki en önemli saiklerden 
biri, zaman ve yön tayini için muvakkit ve müneccimlere gereken geze­
gen konumları bilgisini sağlayıp hesap yöntemlerini gösteren ve adına zic 

denen tabloları güncellemektir. Bakıldığı zaman hemen her geniş ölçekli 

rasat faaliyeti sonucunda yeni bir zic hazırlanmış ve bu zic, daha dakik 

gözlemlere dayanan hesaplar yapılıncaya kadar kendisinden faydalanan 

ilm-i nücilm erbapları arasında geçerli kalmıştır. Örneğin Meraga'daki 
gözlem faaliyetleri sonucunda hazırlanan Zic-i llhani XN. ve XV. yüzyıl­

larda İran ve Anadolu/ Rum coğrafyasında müneccim ve muvakkitlerin 
temel referans kitabı mahiyetindeyken kendisine dayanılarak yapılan 

hesaplar ile gerçekte semavi hadiselerin vuku bulduğu zaman arasında 

ihtilafların ortaya çıkması yeni ve daha dakik bir zici zorunlu kılmış; 

bu çerçevede Semerkant Rasathanesi'nde yürütülen yeni rasat faaliyeti 
sonucunda Zic-i Cedid-i Sultani olarak bilinen Uluğ Bey zici tamamlan­

mıştır.9 Takıyyüddin de rasathane kurma lüzumunu padişaha aktarırken, 

mevcut ziclerin ihtiyaçları yeterince karşılayamadığını vurgulamış, rasat­

hanesindeki gözlemler neticesinde Ceridetü'd-dürer fi haridetü'l-fiker 

başta olmak üzere yeni tablolar hazırlamıştır. 10 

Peki rasat faaliyetinin nihai amacı olan zicler tam olarak ne tür 
ihtiyaçları karşılıyordu? Ziclerin zaman ve yön tayinine yönelik veriler 
sunduğunu söylemekle birlikte bu zaman ve yön tayininin içinde astro­
lojik önemi haiz hesaplamaların da geniş bir yer tuttuğunu teslim etmek 
gerekir. Hatta Zic-i İlhani'nin başında Nasirüddin el-Tilsi (ö. 672 / 1274) 

rasat sonucu elde edilecek yıldızların konumu bilgisinin, hastalık ve 

sağlık, emniyet ve perişanlık, savaş ve barış, bolluk ve yokluk, doğacak 
insanların ömrünün uzunluğu ve kısalığı gibi dünyada olacak olayları 

bilmek için elzem olduğunu; hazırladığı zicin, takvim ve zayiçe/horos-

• • • • • •  

8 Baki Tezcan, "Some Thoughts on the Politics of Early Modern Ottoman Sci­
ence", 135-156. Her ne kadar önemli maddi hatalar ve mübalağalı yorumlar­
la malul olsa da teorik çerçeve ve tarihi/siyasi bağlam açısından Avner Ben­
Zaken'in şu çalışmasının ilk bölümüne bakılabilir: Cross-Cultural Scientific 
Exchanges in the Eastern Mediterranean, 1560-1660, özellikle 8-47. 

9 Zic-i llhani ve Zic-i Uluğ Bey'in de dahil olduğu genel bir zic değerlendir­
mesi için bkz. Kennedy, "A Survey of lslamic Astronomical Table(, 123-177. 
Uluğ Bey zicinin Türkçe tercümesi ve faksimile neşri için bkz. Kaçar & Bir, 
Uluğ Bey' in Astronomi Cetvelleri. 

10 Demir, Takıyyüddin'de Matematik ve Astronomi. 
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kop hazırlayacak müneccimler için faydalı olmasını umduğunu söyler. 1 1  

Zaten Zic-i tlhani'nin dördüncü ve son bölümü, firdarat, nemudarat gibi 
doğum astrolojisine ve zayiçe (horoskop) hazırlamaya yönelik yöntemler 
hakkında bilgi verir. Hakeza dört bölümden oluşan Zic-i Uluğ Bey'in son 
bölümü, nücümla ilgili diğer işlemler bahsi altında doğum astrolojisine 
matuf hesaplar ve bilgiler sunar. ı2 İstanbul' daki rasathanede yapılan 
gözlemler neticesinde hazırlanan Cerfdetü'd-dürer de astrolojik hesaplar 
bakımından, özellikle de tali' tayin etme ve tesyirat gibi astrolojik metot­
lar açısından son derece zengindir. ı3 

Ziclerin muvakki�ler ve müneccimler tarafından pratikte nasıl ve 
hangi amaçlar doğrultusunda kullanıldığı sorusu şimdiye dek İslam bilim 
tarihçiliğinde yeterli ilgiye mazhar olmadı. İslam dünyasında üretilmiş 
200'ü aşkın zic üzerinde geniş kapsamlı bir çalışmaya imza atan Edward 
Kennedy ile yakın zamanda Kennedy'nin çalışmasını başka zicler üzerine 
bilgilerle geliştiren Julio Sams6, David King ve Bernard Goldstein, birçok 
zicde astrolojik hesaplara yönelik içeriğin bulunduğunu söylemekle bir­
likte bu cetvellerin pratikte ne şekilde kullanılmış olduğu meselesine pek 
değinmezler. ı4 Bu anlamda Osmanlı takvimleri, müneccim ve muvakkit­
ler başta olmak üzere ilm-i nücüm meraklılarının ziclerden nasıl istifade 
ettiğine dair muazzam bir tanıklık sağlar. 

Tüm Osmanlı yazın tarihinin en uzun soluklu türlerinden biri olan 
ve gerek Türkiye' de gerekse dünyanın muhtelif yazma kütüphanelerinde 
sayısız örneği bulunan takvimler şaşırtıcı derecede az bir ilmi ilgi top­
ladı. ıs Osman Turan ve Nihal Atsız'ın yaptığı öncü çalışmalar özellikle 

ilk dönem Osmanlı tarihiyle ilgili kronolojiler içeren takvimleri kısmen 

. . . . . .  
1 1  Yazma kütüphanelerinde çok sayıda nüshası bulunan Zic-i tlhani'nin ma­

alesef henüz tenkitli bir neşri yapılmadı. Burada California Üniversitesi kü­
tüphanesinde dijital olarak görüntülenebilen ve Zilhicce 905/ 1500 Temmuz 
tarihinde lran'da istinsah edilen nüshadan faydalandım. Bkz. Caro Minasian 
Koleksiyonu #1462, 2b-3a. Zic-i 11hani'ye Keşf-i Hakaik adlı bir şerh kaleme 
alan Nizamüddin Nisabüri de eserinde astrolojinin önemini vurgular. Bkz. 
Robert Morrison, lslam and Science: The lntellectual Career of Nizam al-din 
Nisaburi, 67-70. 

12 Uluğ Bey'inAstronomi Cetvelleri, l,  405-427. 
13 Demir, Takıyyüddin'de Matematik ve Astronomi, 100-103. 
14 Kennedy'nin yukarıda zikredilen eseri dışında bkz. King, Sams6, Goldstein, 

"Astronomical Handbooks and Tables from the Islamic World (750-1900)", 
9-105. 

15 Osmanlı tarihinin farklı dönemlerinde hazırlanmış takvimlere yönelik çalış­
malar için kaynakçada zikredilen Osman Turan, Nihal Atsız, Necati Akgür, Sa­
limAydüz, Gülçin Tunalı ve Gerhard Behrens'in çalışmalarına bakılabilir. 
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neşrederek önemli bir kaynak temini sağladıysa da belirli niyetler doğ­

rultusunda takvimleri takvim yapan astrolojik içeriği tamamen göz ardı 

etmeleri ve inceledikleri bazı XV. yüzyıl takvimlerinde bulunan kronoloji 

bölümlerinin tüm Osmanlı takvimlerinde mevcut olduğu zannı yaratma­

ları hasebiyle literatürde kalıcı bir hasara da yol açtı. Tabii takvim dendi­

ğinde kelimenin günümüz sözlük anlamından hareketle senenin günle­

rini gösteren metinler akla gelir. Hfilbuki mezkur metinlerde geçtiği tam 

haliyle takvim el-kevdkib terimi, o sene içerisinde yıldızların (kevdkib) 

alacağı konumların tayini ve tanzimi ile bu konumlara dayanarak o sene­

nin astrolojik ahkamının çıkarılmasını (ahkiim-ı sal) ifade eder.16 

Elimizde Osmanlı dünyasına ait en eski tarihli takvim 1421 sene­

sinden olmakla birlikte takvimin Osmanlılara has bir tür olmadığını, 

esasında tarihler ve coğrafyalar üstü evrensel bir yazın aracı olduğunu 

unutmamak gerekiyor. Osmanlılarla ilgili elimizdeki mevcut kaynaklar en 

erken XV. yüzyıl başına gidiyorsa da XIV. yüzyılda Pontus Rum toprakla­

rında üretilmiş takvim ile hemen hemen aynı dönemde Eretna beyliğinin 

hüküm sürdüğü bölgede hazırlanmış olan bir başka takvim, Anadolu 

sahasında takvim üretimini çok daha gerilere götürebilmeyi mümkün 

kılıyor.17 Hassaten Osmanlı toprakları içerisinde üretilmiş takvimlerden 

bahsetmek gerekirse, özellikle XVI. yüzyılın ikinci yarısından önce hazır­

lanmış takvimler, dil, içerik, sayfa düzeni ve sayfa adedi bakımından 

birbirinden önemli farklılıklar gösteriyordu. Örneğin il. Murad ve Fatih 

Sultan Mehmed dönemlerinde saray için hazırlanıp günümüze ulaşan 

takvimler, bir istisna dışında Türkçe kaleme alınmışken; il. Bayezid döne­

minden elimizdeki otuza yakın takvimin tamamına yakını Farsça'dır. 
Yavuz Sultan Selim ve KanOni'nin saltanatları sırasında Türkçe, diğer 

pek çok ilim sahasında olduğu gibi, takvimlerde de yeniden başat dil 

konumuna gelmiştir.18 

• • • • • •  

16 Buradaki tartışma muayyen bir takvimden ziyade 1450'lerden 1600'lere, elli­
nin üzerinde takvimin incelenmesine dayandığı için ayrı ayrı kaynak zikret­
me şansı bulunmuyor. Yine de bu çalışmada spesifik olarak atıfta bulunulan 
bir takvim olduğunda bu takvimin künyesi kaynakçada ayrıca gösterilmiştir. 
Türkiye kütüphanelerinde bulunan takvimlerin künyeleri için şu kataloglara 
müracaat edilebilir: Osmanlı Astroloji Literatürü Tarihi; Kandilli Rasathanesi 
El Yazmaları, c. 1:  Türkçe Yazmalar, c. 2: Arapça ve Farsça Yazmalar. 

17 Bizans dönemi takvimi için bkz. Mercier, An Almanac for Trebizond for the 
year 1336; Hicri 773/ 1372 tarihli takvim için bkz. Nuruosmaniye 2782. 

18 Bu bakımdan takvimler de dil itibariyle, İhsan Fazlıoğlu'nun Türkçe telif edil­
miş bilimsel eserler konusunda çizdiği genel çerçeve minvalinde tekamül .. 
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Tipik kabul edilebilecek bir takvim, takvimi hazırlayan kişinin ilkba­

har gündönümünün yaşanacağı anda, başka bir deyişle, Güneşin Koç 

burcuna gireceği ve yeni yılın (nevruz) gerçekleşeceği tahvfl-i sal esna­

sında, hesabın yapıldığı şehrin enlemi ve boylamı mucibince seyyarelerin 

bulunduğu konumu tayin etmesi ve bunun ışığında yeni yıla dair bir 

zayiçe/horoskop hazırlamasıyla başlar. Bu zayiçe, başta tali' - ki bugün 

şans, baht, kısmet olarak kullandığımız talih kelimesi etimolojik olarak 
bu terime dayanır - birtakım astrolojik delil ve göstergelerin (de/dil ü 

şevahid) , söz gelimi hangi astrolojik evde hangi seyyarenin olacağının 

ya da seyyareler arasındaki konumların matematiksel hesabı ile ortaya 

konur. ı9 Bu göstergeler tayin edildikten sonra o senenin neler getireceği, 

astrolojik öngörü ve kehanetler biçiminde mensur olarak kaleme alınır. 

Bu kehanetler padişahın ahvaliyle başlayıp toplumun diğer belli başlı 

katmanlarının ahvaliyle devam eder. Bu sosyal zümrelere dair detaylı 

öngörüleri savaşlar, hastalıklar, mahsuller ve fiyatların durumu ile (sıcak­

lık, rutubet, deprem gibi) semavi ve arzi olaylara dair öngörüler izler. 

Bu kehanetler, özellikle de toplumsal tabakalar ve savaşlar hakkındaki 

öngörüler, anlaşılabilecek birtakım sebeplerden ötürü genelde spesifik 

olmaktan uzak mükerrer ve muğlak ifadelerle doludur; ancak yine de 

dönemin toplumsal ve siyasi gerilimlerinden beslendiğini ve bu gerilim­

leri bizatihi besleyip kamuoyunu meşgul ettiğini gerek takvimlerde yıldan 

yıla değişen vurgulardan gerekse kronikler ve tezkireler gibi muasır kay­

nakların tanıklığı yoluyla tespit edebilmek mümkün.20 Senenin ahkamına 

dair bu mensur bölümden sonra zayiçenin kendisine tablo olarak yer 

verilir. Kati bir standartlaşmadan bahsetmenin henüz zor olduğu XV. ve 

XVI. yüzyıl takvimlerinin bir çoğunda, rüya tabiri, vücuttaki seğirmelerin 

(ihtilac) yorumu, Aristoteles'e atfedilen ve savaşlarda kimin galip kimin 

mağlup olacağını öngörmeye yarayan fal biçimleri gibi çeşitli fal tabloları 

da ilave yazılı açıklamalarıyla beraber kendilerine yer bulur. Daha sonra 

• • • • • •  

eder. Bkz. Fazlıoğlu, "Osmanlı Döneminde 'Bilim' Alanındaki Türkçe Telif ve 
Tercüme Eserlerin . . . ", 151 -184. 

19 Tali terimi ve astrolojik önemi için bkz. King, "al-Tali", Encylopedia of Islam 
(online edition). Tali teriminin talihe ne zaman dönüştüğünü tespit etmek 
zorsa da Meninski sözlüğünün gösterdiği üzere kelime 1 7. yüzyıl başlarında 
Osmanlı dünyasında şans ve baht anlamlarında kullanılıyordu. 

20 Makale kapsamını aşacağı için bu konuyu burada ayrıntılı bir şekilde ele ala­
mayacağız. Konuyla ilgili bazı örnekler için şu çalışmaya müracaat edilebilir: 
Cornell H. Fleischer, "Ancient Wisdom and New Sciences: Prophecies at the 
Ottoman Court in the Fifteenth and Early Sixteenth Centuries", 231-245. 
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aylık cetvellere geçilir ve bu cetvellerde her bir ayda farklı tarih/takvim 
sistemlerine göre hangi günün neye tekabül edeceği, bu günlerde seyya­
relerin konumunun ne olduğu, eğer meteorolojik ya da dini anlamda özel 
bir gün varsa bunun bilgisi, ve ayın farklı günlerinde ne tür ameller yapıp 

neleri yapmaktan kaçınmak gerektiği sıralanır. Aylık cetvellerin üst ya da 

yan kısmında da yine o aya ait genel bir ahkam yazılır. 12 ay için ayrı ayrı 

cetveller hazırlanıp ahkam yazıldıktan sonra o sene içinde eğer ay ve/ 

veya güneş tutulması (husuf ve küsüfJ bekleniyorsa tutulmanın ne zaman 

gerçekleşeceği ve bunun astrolojik olarak neye delalet edeceği açıklanır. 

Görüldüğü üzere takvimlerde göstergelerin hesaplanması, cetvellerin 
hazırlanması ve müteakip ahkamın çıkarılması temel astronomi ve mate­
matik bilgisi gerektiriyordu. Takvimlerin başında yapılan ve o yılın sene-i 

devriye anında on iki astrolojik evden ilki olan tali'nin belirlenmesiyle 

başlayan hesaplar, takvimi hazırlayan kişinin başvurduğu zicde bulunan 

cetvellere ve verilere binaen yapılıyordu. 1450'lerden 1650'lere uzanan 

geniş bir dönemden elimizde kalan takvimlere baktığımızda XV. asrın 

sonları ve XVI . asrın ilk yıllarına kadar genelde Zic-i flhani'nin (ve üzerine 

yazılmış olan şerhlerin) rağbet bulduğunu, bu dönemde nadiren kullanıl­

dığını görmeye başladığımız Uluğ Bey zicinin ise özellikle 920/1514'ten 

XVII. yüzyıl başlarına kadar hazırlanan takvimlerin hemen hemen tama­
mında tercih edilen yegane kaynak olduğunu görüyoruz. Takıyyüddin'in 
İstanbul Rasathanesi'ndeki gözlemleri sonucunda hazırladığı zicler de 

(ki takvimlerde geçtiği şekliyle hesab-ı rasad-ı Osmaniya da Zic-i Cedid-i 

Murlid Hani) xvıı. yüzyıl başında hazırlanmış kimi takvimlerde kendisine 
yer buluyor.2ı 

il. Müneccimlerin Hüviyeti ve İlm-i Nücumun İlmi Takdiri 

Bu noktada takvimlerin kimler tarafından üretildiği meselesi de 

üzerinde durmayı hak ediyor. Zicleri kullanıp onlardan takvim istihraç 

• • • • • •  

2 1  Tespit edebildiğimiz kadarıyla Uluğ Bey zicine referans veren en erken tarih­
li takvim hicri 895/1490 tarihli takvimdir (TSMK Bağdat #31 1) .  Ancak Mirim 
Çelebi'nin de kendi şerhinde zikrettiği üzere Uluğ Bey zicini tashih etmek için 
l470'1erin başında başta Ali Kuşçu ve Mevlana Ataullah'ınkiler olmak üzere 
lstanbul'da birtakım çalışmalar yürütülmekteydi. lstanbul rasathanesinde­
ki hesaplar ışığında hazırlanmış tablolara göre yazılan takvimlere ise örnek 
olarak İbn el-Bakkal'ın hicri 1009/ 1601 tarihli takvimini (Kandilli #340) ya da 
müellifi belli olmayan 1054/ 1644 tarihli takvimi (TSMK Revan 1711 /20) vere­
biliriz. 
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edebilmek ve ahkam düzebilmek, gezegenlerin özelliklerine, karşılıklı 

konumlarının neye delalet edeceklerine ve benzeri göstergelere dair ast­

roloji bilgisinin yanı sıra belirli bir matematik ve heyet bilgisini zorunlu 

kılıyordu. Bu bağlamda takvimleri, yıldan yıla değişmeyen, herhangi bir 

hesaba ve/veya alet ya da zk kullanımına gerek kalmadan tamamen 

geniş halk kesimlerinin anlayabileceği tarzda öngörüler kaleme alan 

melhameler ya da yıldızname türü eserlerden kesin olarak ayırt etmek 

gerekiyor.22 

Takvimlerin genelde müneccimbaşı ve maiyetindeki kişiler tarafından 

hazırlandığı düşünülür. Özellikle Salim Aydüz'ün yapmış olduğu çalışma­
lar sonucunda genel kabul takvim hazırlamanın müneccimbaşılık kuru­

muna münhasır olduğu yönündedir.23 Ancak gerek elimizdeki takvim 

envanteri gerekse Osmanlı arşivindeki birtakım kayıtlar, takvim hazır­

lamanın müneccimbaşının tekelinde olmadığını, aynı yıl içinde farklı 
isimler tarafından farklı zicler kullanılarak hazırlanmış farklı takvimler 

olduğunu, dahası İstanbul ve saray merkezli olmayan mahalli takvimlerin 

de bulunduğunu gösteriyor. Söz gelimi 904/ 1499 ya da 909/ 1504 yılları 

için hazırlanmış üçer farklı takvim mevcuttur, ki bunlar aynı takvimin 

üç farklı nüshası değil farklı müellifler tarafından hazırlanıp farklı ahkam 

içeren eserlerdir. il. Bayezid'in saltanatının son on yılında padişah tara­
fından kendilerine ihsan verilmiş kişileri detaylı olarak listeleyen meşhur 

"inamat defteri"nde de, yıl içerisinde bir kısmı saraydan aylık maaş alan 

müşaherehoran zümresine mensup olan müneccimlerden, bir kısmı 

ise saray dışında başka vazifelere sahip müelliflerden oluşan 20'yi aşkın. 

kişinin, sundukları takvimler karşılığında saraydan nakit para ve kumaş 

aldığını gösteriyor. 24 Hakeza XVll. yüzyılda da, saray müneccimi eri dışın­

daki kişiler tarafından hazırlanmış, sözgelimi imparatorluğun Arap yarı­

madasındaki topraklarında yazılmış daha mahalli takvimlerin olduğunu 

elimizdeki kaynaklar sayesinde biliyoruz. 

Bu makalede ele alınan dönemde istisnaları olmakla birlikte takvimle­
ri hazırlayanların isimleri genelde metinlerde yer bulmasa bile gerek bazı 

. . . . . .  
22 Melhame türü eserlerin genel bir değerlendirmesi için bkz. Boyraz, Fal kitabı: 

Melhemeler ve Türk Halk Kültürü. 
23 Aydüz, 'Osmanlı Devleti'nde Müneccimbaşılık Müessesesi", 1 -96. 
24 Belediye Kütüphanesi Muallim Cevdet yazmaları 0.7 l 'de kayıtlı olan bu ha­

cimli defterde adı geçen ehl-i ilm-i nücumun tam bir listesi için yakınlarda 
yayınlanacak şu makaleye bakılabilir: Şen, "Reading the Stars at the Ottoman 
Court: Bayezid II (r. 1481 - 1512) and his Celestial Interests". 
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arşiv belgelerindeki kayıtlar gerekse hazırlayan kişinin isminin geçtiği az 

sayıdaki takvim, aralarında müderris ve kadıların da bulunduğu geniş bir 

müellif yelpazesini gözler önüne serer. Örneğin il. Bayezid' e riyazi ilim­

ler öğretmek için saraya çağrılmadan ewel Edirne, Bursa ve Gelibolu' da 

çeşitli orta ölçekli medreselerde müderrislik yapan ve Kadızade-i Rumi 

(ö. 844 / 1440'tan sonra) ile Ali Kuşçu (ö. 879 / 1474) gibi Semerkant 

ekolünün kurucu isimlerinin torunu olup bu dönemde Osmanlı astro­

nomi-astrolojisinin en önemli şahsiyetlerinden biri haline gelen Mirim 

Çelebi (ö. 93 1 / 1525) , "Bağdat kadısı" olarak bilinen ve Şah tsmail'in 

zuhurundan sonra önce Mardin'e ardından Osmanlı topraklarına iltica 

ederek Bursa Sultaniye medresesinde ve 1stanbul'da Sahn-ı Seman'da 

müderrislik yapan Mevlana Kıvamüddin Yusuf (ö. ?), yine isminden de 

anlaşılacağı üzere ilmiye tarikinde yer alan Mevlana Şemseddin (ö. ?) 

ya da Kahire'deki Sargatmışiyye Medresesi'nden ismini bilemediğimiz 

müderris, farklı dönemlerde astrolojik kehanetlerle dolu takvim hazırla­

yan isimlerden bazılarıdır.25 

Burada yine bir başka çizgi çekmek; takvimlerde o yılla ilgili astrolojik 

öngörü ve tembihler sıralansa da astrolojinin epistemolojik temelleri ve 

kapsamı hususunda takvim müelliflerinin hayli ihtiyatlı, hatta zaman 

zaman tamamıyla şüpheci davrandıklarını da ilave etmek gerekiyor. 

Yıldızlara Allah'ın dışında bir güç atfeden, onların kendi başlarına mües­

sir olduğunu ve dünya üzerindeki hadiselerin yalnızca semavi cisimlerin 

kendi iradeleriyle gerçekleşen hareketlerine bağlı olarak vuku bulduğunu 

iddia etmeye varan katı bir astroloji inancı mezkur metinlerde kendisine 

pek de yer bulmaz. Bilakis, yegane müessirin Allah olduğu, nücumun 

ahkamını çıkarmanın, bir örüntü teşkil eden bazı semavi işaretleri ted­

bir maksadıyla yorumlamaktan ibaret olduğu sıklıkla vurgulanır. Zaten 

ahkamın sıralandığı kısımlarda, her şeyin en doğrusunu Allah'ın bilece­
ğini, Allah'tan başka kimsenin gaybı bilemeyeceğini hatırlatan ayet ve 

ibareler mütemadiyen tekrarlanır. 

Astrolojinin zanna dayalı olduğu, astrolojik delilleri kesin olarak tespit 

etmenin mümkün olmadığı da yine takvimlerde çokça dile getirilen bir 
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25 Mirim Çelebi için bkz. 30. ve 31 .  dipnotlar. Bağdat kadısı olarak bilinen Mev­
lana Kıvamüddin Yusuf sunduğu takvim karşılığında 24 Zilhicce 913/25 Nisan 
1508'de 1500 akçe ve bir cübbe ile ödüllendirilmişti. Sargatmışiyye medrese­
sinde müderris olduğunu söyleyen ama adını vermeyen alimin N. Murad'la 
ilgili ilginç kehanetlerini serdettiği miladi 1628 tarihli Arapça takvimi için bkz. 
Michigan Üniversitesi İslami Eserler 724. 
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ifadedir. Örneğin hicri 901/ 1497 yılına dair elimizdeki takvimlerden birin­

de, takvimi istihraç eden Hamza b. Abdülkerim (ö. ?), sayısız astrolojik 

göstergenin insanlar tarafından tahkik ve tetkik edilebilmesinin mümkün 

olmadığını (in cümle der fikr-i insan ber sebil-i tahkik ve tedkik mümkin 

nist); zira her bir anda, filem-i ulviden filem-i süfliye sayısız tesirin nüzul 

ettiğini (her lahza dsarhd-i na-ma'düd ... ez alem-i ulvi be-karargah-ı süfli 

nazil mi şeved), ancak bunların ne olduğunu insan aklı ve tahayyülünün 

keşfedemeyeceğini söyler.26 Hamza b. Abdülkerim'in ve diğer birçok tak­

vim müellifinin de söylediği üzere, ahkamla uğraşanlar bu nedenle hata­

dan ve yanlıştan hfili ol(a)mazlar. Yine de "ilm-i şerif' olarak nitelenen 

bu fennin üstatları, kıyas ve tecrübe yoluyla ay-altı alem ile ruhlar filemi 

arasında bir rabıta olduğunu idrak etmiş ve bu rabıtanın yorumlanması 

üzerine çalışmalar yürütmüşlerdir (ber sebil-i kıyas ve tecrübe, üstii.diin-ı 

in ilm-i şerif gofte-end ki suver-i ecsdd muti-end ber suver-i alem-i ervah). 

Topkapı Sarayı arşivinde il. Bayezid yazışmaları içerisinde bulduğu­

muz hayli ilginç bir Farsça arzuhalde, ismini maalesef söylemeyen ama 

arzuhalinin içeriğinden bir zamanlar saray müneccimlerinden olduğu 

aşikar olan bir müneccim, takvim hazırlamakta son zamanlarda ihmalkar 

davrandığı için padişahtan af diler ve bu ihmalkarlığı nedeniyle kaybettiği 

saray müneccimliği vazifesine yeniden atanmasını ister. İsimsiz münec­

cimimiz takvim hazırlamakta gösterdiği ihmalin en önemli gerekçesi ola­

rak yaşlandığını ve ölümün yaklaştığını; nücümla, özellikle de ahkamla 

uğraşmanın gönlüne artık gam ve kasavet verdiğini öne sürer (in kemine 

ra vakt-i irtihal nezdik-est ve iştigdl bi-nücümiyyat siyemma bi-ahkameş 

müstelzim-i kasdvet-i kalb-est) .27 Bu dikkat çekici arzuhal, uğraşmakla 

mükellef olduğu ilimden şüphe eden müneccimlerin de olduğunu gös­

termekle kalmıyor, aynı zamanda takvimlerin astrolojik mahiyetini ve 

sultanlar tarafından bir hayli ciddiye alındığını da kuşkuya mahal verme­

yecek biçimde ortaya koyuyor.28 

İçlerinde müderrislik de yapmış isimlerin olduğu takvim müellifleri, 

ilm-i nücümun, özellikle de astrolojiye çalan ahkam bilgisinin medrese­

lerdeki yeri sorusunu beraberinde getiriyor. Merhum Cevat İzgi Osmanlı 

medreselerinde okutulan kitaplara yönelik anıtsal eserinde, teorik astro-
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26 TSMK, Bağdat 313, lb-2a. 
27 TSMA, E. 10159/ 145. 
28 Gillçin Tunalı da inceleme konusu yaptığı 19. yüzyıl müneccimbaşısı Sadullah 

el-Ankaravi'nin bazı eserlerinde ilm-i nücCımun batıllığından söz ettiğini belir­
tir. Bkz. Tunalı, "An Ottoman Astrologer at Work . . . ", 39, d.n. 1 .  
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nomiyle ilgili eserlerin medrese bünyesi içinde okutulmuş olabileceğine 

dair önemli ipuçlarından söz ediyorsa da bu makale özelinde vurgula­

dığımız zic ve takvimlerle astrolojinin ihtiyari'it, mekasıd ya da mevalid 

gibi şubelerinden eserlerin medrese çatısı altında mevcut olup olmadığı 

hususunda herhangi bir ayrıntı sunmuyor.29 

Osmanlı tarihçiliği içerisinde medreseler genelde eğitimin yegane 

yolu olarak ele alınmaya devam etse de son on beş yirmi yılda orta çağ 

İslam eğitim ve düşünce tarihinde yapılan araştırmalar, medreselerin 

eğitim ve bilgi aktarımının yegane muhiti olmadığını, zaten medrese 

bahsinde hangi medresede değil hangi müderrisle okunduğunun mühim 

addedildiğini, okutulan dersler bağlamında da belirli alanlarda belirli 

metinler rağbet bulsa da siyasi erkçe dikte edilen bir ders müfredatın­

dan söz etmenin güç olduğunu ortaya koydular.30 Gerçi Fatih Sultan 

Mehmed ve Kanuni dönemlerinde ilmiye sınıfındaki kariyer çizgilerini 

tanzim etmeye yönelik tedbirlerin Osmanlı medreselerine, öncülü ya da 

çağdaşı medreselerden ayrı bir hususiyet ve kurumsallık kazandırdığı 

doğru olmakla birlikte3ı Osmanlı eğitim ve ilim tarihine yönelik katı 

kurumsal bakış açısının yumuşatılması ve daha hakiki/insani bir resim 

sunulabilmesi için, mevcut kaynakların cinsine bakılmaksızın eldeki her 

tür ipucundan hareketle müderrislerle talebelerden oluşan ilim dünya­

sının gündelik (ve dünyevi) boyutuna inmeye çalışmak gerekiyor. Bu 

doğrultuda yapılacak yeni çalışmalar, ahkam-ı nüct1m da dahil olmak 

üzere "ulüm-ı garibe"nin muhtelif dallarıyla ilgilenmek gibi müteşerri bir 

medreselinin hayatında olmayacağı varsayılan bazı pratiklerin aslında o 

kadar da nadirattan olmadığına işaret edebilir. 

Tam da bu noktada Mirim Çelebi ve çevresi üzerinde durmakta fayda 

var. Taşköprizade (ö. 968/ 1561) ve il. Bayezid de dahil olmak üzere 

birçok talebeye hocalık yapmış, kendisi de Sinan Paşa ve Hocazade'nin 
(ö. 893/ 1 488) öğrencisi olmuş olan Mirim Çelebi, Bursa, Edirne, ve 

Gelibolu'da müderrislik yaptıktan sonra inamat defterinin de ayrıntılı bir 

şekilde gösterdiği üzere XVI. yüzyıl başından padişahın ölümüne kadar il. 
Bayezid'in en yakın çevresinde yer aldı. Yavuz Sultan Selim zamanında 

Anadolu kazaskerliğine de getirilen Mirim Çelebi, tüm bu kariyeri süre-

. . . . . .  
29 İzgi, Osmanlı Medreselerinde ilim, 1 .  
30 Özellikle Berkey ve Chamberlain'in çalışmalarına bakılabilir. 
3 1  Bu konunun daha genel bir değerlendirmesi için bkz. Abdurrahman Atçıl, 

"The Formation of the Ottoman Learned Class and Legal Scholarship ( 1300-
1600)" 
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since muhtelif astronomi aletlerine dair risalelerle Uluğ Bey zicine yazdığı 
şerh dışında senelik ahkam takvimleri ve astrolojinin farklı şubelerine 

yönelik eserler de kaleme aldı.32 Mirim Çelebi'nin hazırlamış olduğu 
takvimlerden günümüze en az iki tanesinin kalmış olduğunu 1990'lı yıl­
larda yurtdışında tertiplenen bir müzayedenin kataloğundan tespit etmek 
mümkün; ancak bu nüshaları satın alanların kimliği gizli tutulduğundan 
1495 ve 1499 tarihli bu takvimlerin akıbeti şu an için meçhul. Öte yandan 
döneme dair arşiv belgeleri de Mirim Çelebi'nin saraya sunmuş olduğu 
takvimler karşılığında caize aldığını kesin olarak gösteriyor.33 

Mirim Çelebi'nin münhasıran astroloji üzerine kaleme almış oldu­
ğu eserlerin incelemesi bu makalenin kapsamını aşacaktır. Burada 
yalnızca şu noktayı vurgulamakla yetineceğim: Gerek arşiv belgeleri 

gerekse muasır yazılı kaynaklar Mirim Çelebi'nin kariyeri boyunca yal­

nızca ilm-i nücum sahasında eser kaleme almakla yetinmediğini, aynı 
zamanda birçok öğrenci de yetiştirdiğini 

·
gösteriyor. Örneğin 9 12/ 1 507, 

913/ 1508 ve 915/1510 yıllarında saraya üç adet takvim sunan Ali isimli 
müneccim, inamat defterinde de hassaten belirtildiği üzere kendisinin 
öğrencisiydi (Ali müneccim, şakird-i Mevlana Mirim). Kanuni devri 

ilim ve edebiyat muhitlerinin en önemli tanıklarından biri olan Aşık 
Çelebi de, Kanuni'nin saltanatının ilk yıllarında Rodos seferinin hemen 
öncesinde saraya takvim gönderen, ancak takviminde kuşatmanın uzun 
süreceği öngörüsünde bulunarak padişahın tepkisini çeken Özri'nin bu 

ilmi Mirim Çelebi'nin yanında öğrendiğinden söz eder (Mirim Çelebi-i 

merhuma karabet takarrübüyle ilm-i nücüma müştegil, belki ol fende bir 

üstiid-ı müstakil). Hatta Özri Çelebi'nin yakın bir arkadaşı olan remmal 

Mustafa'nın da Özri'yle beraber Mirim Çelebi'den ders görmüş olduğu­
nu ekler (hiicediişı ve fenn-i nücümda padiişı olan remmiil Mustafii).34 

Kanuni devrinde müneccimbaşılığa yükselen Muvakkit Mustafa da yine 
Mirim Çelebi'nin rahle-i tedrisinden geçmiştir.35 Ne var ki ne Mirim 

Çelebi'nin kendi kaleminden çıkmış eserlerde ne de eserlerinin muhtelif 
nüshalarında talebelerine bu ilmi nerede ve nasıl öğretmiş olduğuna dair 
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32 Mirim Çelebi'nin hayatı ve eserleri üzerine genel bir değerlendirme için bkz. 
Fazlıoğlu, "Mirim Çelebi". 

33 TSMA D. 9600. Bu küçük mevacib defterinde Mirim Çelebi'nin saraya sunduğu 
bir takvim karşılığında 1000 akçe ile ödüllendirildiği belirtiliyor, ancak tarihten 
söz edilmiyor. 

34 Aşık Çelebi, Meşa'irü'ş-şu'ara', der. Kılıç, II, 1064. 
35 Fazlıoğlu, "Mustafa b. Ali el-Muvakkit". 
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herhangi bir ipucu bulunur. Bir tek Taşköprizacte, Ali Kuşçu'nun teorik 

astronomiye dair Risale-i fethiyye adlı eserini Mirim Çelebi' den okudu­

ğunu, hatta kendisi okuduğu sırada Mirim Çelebi'nin bu esere bir şerh 

yazdığını söyler. 36 Burada şunu da eklemekte fayda var ki, zahriyesinde ya 

da başka bir sahifesinde istishab kaydı bulunan ilm-i nücfım kitaplarında, 

farklı yüzyıllardan birçok muvakkitin eser sahibi ya da müstensihi olarak 

bahsedilmesi muvakkithanelerin aynı zamanda ilm-i nücfım tedrisi için 

de kullanılmış olabileceğini düşündürtüyor.37 

Medreselerde ahka.m-ı nücfımla ilgili eserlerin okutulmuş olma ihti­

maline dair elimizde güçlü kanıtlar olmasa bile dönemden bazı kitap 

koleksiyonları ve tereke kayıtları, medrese kütüphanelerinde ya da kimi 

müderris ve alimlerin şahsi koleksiyonlarında ahkam-ı nücfım kitap­

larının yer bulduğunu ortaya koyuyor. Örneğin bir medrese kütüpha­

nesi olan Fatih Camii kütüphanesinin XV. yüzyıl sonundan xvı . yüzyıl 

ortalarına kadar geçirdiği tekamüle ışık tutan ve ilki 1241 diğeri 1 770 

kitap içeren iki hacimli kitap kataloğuna göre, Fatih Sultan Mehmed 

tarafından bizzat vakfedilmiş kitaplar arasında Nasirüddin el-Tfısi'nin 

takvim istihracı ve temel ahkam bilgisi hakkındaki Risale-i Si Fasl adlı 

eserinin birçok nüshasının yanı sıra İslam astroloji geleneğindeki önemli 

isimlerden Kfışyar b. Lebban b. Başehri el-Cili'ye (ö. V./XI. yüzyılın ilk 

çeyreği) ait olan - ama listede yazarının adı söylenmeyen - Kitab mud­

hal fi ilmi'n-nücüm ile doğum astrolojisi hakkında olduğu başlığından 

anlaşılan Risale marifet tali' el-mevlüd adlı eser de bulunuyordu.38 

Kütüphaneye daha sonra Kanuni devri ulemasından Halebizade (ö. ?) 
tarafından vakfedilen kitaplar arasında ise Tı1si'nin ve Kfışyar'ın mezkur 

eserleri dışında Hind nücı1m geleneğini İslam dünyasına taşıyan kilit şah­

siyetlerden Maşiialliih b. Eseri el-Basri'nin (ö. 200/815) bir eseri (Fasl min 

36 Taşköprizade, eş-Şakdikü'n-nu'mdniyye, 327. 
37 "Uluğ Bey Zici'nin Osmanlı Astronomi Çalışmalarındaki Yeri ve Önemi" isim­

li makalesinde Uluğ Bey zicinin nüshaları içinde benzer kayıtların olduğunu 
ifade eden Salim Aydüz'e ilave olarak ahkamla ilgili kitaplarda da bu tür not­
ların bulunabileceğini söyleyebiliriz. Örneğin ahkam-ı nücOmun genel kaide­
leri hakkında Osmanlı dünyasında rağbet bulan kitaplardan biri olan Ali Şah 
b. Muhammed b. Kasım el-Harizmi el-Buhari'nin Eşcar ue Esmar der Ahkdm-ı 
Nücüm adlı eserinin bir nüshası (Ayasofya #2688), anlaşılan Edirne' de muvak­
kitlik yapan Emin Muhammed isimli bir zatın eline geçmişti. 

38 BOA D. HMH. SFIH. 21941-B ve TSMA D 9559. Bu iki kataloğu İsmail Erünsal 
muhtelif çalışmalarında kullanmıştır. Örneğin bkz. Erünsal, "Fatih Camii Kü­
tüphanesine Ait En Eski Müstakil Katalog", 659-665. 
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kelam Ma,şa'allah yeta'allik bi'n-nücüm), Meraga Rasathanesi münec­
cimlerinden Muhyiddin Yahya b. Muhammed b. Ebi'ş-Şükr el-Mağribi 
el-Endelusi (ö. 682/ 1283) tali hesabıyla insanların ömürlerini tayin etme­
ye yönelik Tahavil sinni'l-alem adlı kitabı, ahkam-ı nücilma dair genel 
bir risale (Risale fi ahkami'n-nücüm) gibi kitaplar yer alıyordu.39 Benzer 
şekilde XVI. yüzyıl ulema ve meşayihine mensup Mevlana Şeyh İshak 
b. Abdürrezzak'ın terekesindeki kitaplar arasında da Batlamyus'a isnad 
edilen 100 söz üzerinden astrolojiyle ilgili genel kaideleri içeren Kitabü's­

semere, Tusi'nin Sl Fasl'ı ve usturlab risaleleri göze çarpıyor.40 

Bu konuda elimizdeki en ilginç envanter il. Bayezid'in etrafındaki 
ilmi muhitin en önemli parçalarından biri olan ve gerek müderrisliği 
gerekse Rumeli kazaskerliği sırasında mülazemet verdiği birçok öğren­
cisiyle Osmanlı düşünce dünyasını derinden etkileyen Müeyyedzade 
Abdurrahman Efendi'nin (ö. 922/ 1516) zengin koleksiyonudur.41 2000'e 
yakın kitap içeren bu zengin koleksiyon ahkam-ı nücumla ilgili kitaplar 
açısından da bir hayli zengindir. Zic-i İlhani ve Zic-i Uluğ Bey'in mükerrer 
nüshalarıyla haklarında yazılan şerhlerden İslam astroloji sahasının en 
önemli ismi Ebu Ma'şer'in risalelerine, Batlamyus'a isnat edilen Kitabü's­

semere'den Kuşyar b. Lebban'ın Mücmelü'l-usulfi ahkami'n-nücum'una, 

İslam ahkam-ı nücum geleneğinin temel sayılabilecek birçok örneği 
Müeyyedzade'nin kitaplığında kendilerine yer bulur. 

Tabii kitap isimleri tek başlarına her zaman yeterli bir gösterge olma­
yabilir. Bu minvalde Müeyyedzade'nin ahkam-ı nücO.mu tenkit eden bazı 
kelamcılara yönelttiği itirazlarını içeren kendi eserlerine başvurmak onun 
ahkam-ı nücum sahasında ne denli bilgili ve ilgili olduğunun sağlaması­
nı yapmak için biçilmiş kaftandır. Örneğin, Seyyid Şerif Cürcani'nin (ö. 
816/1413) Adudüddin el-ki'nin (ö. 756/1355) kelam alanındaki meşhur 
Mevakıf eserine yazmış olduğu şerhe bir haşiye (el-Havdşl ala Şerhi'l­

MevakıfJ kaleme alan Müeyyedzade, Cürcani'nin ahkam-ı nücO.m eleş­
tirisini detaylı bir şekilde tenkit eder.42 Söz gelimi aynı anda doğdukları 
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39 TSMA D. 9559, 77-8. 

40 Barkan ve Ayverdi, lstanbul Vakıfları Tahrir Defteri 953 (1546), 439-440. 

41 TSMA D 929 1 /2. 
42 Müeyyedzade'nin bu eseri, Ayasofya ve Bursa lnebey koleksiyonlarında bulu­

nan iki nüshasına dayanarak hem metnin orijinali hem de Türkçe tercüme­
si biçiminde yakın bir zamanda neşredildi. Bkz. Moulay el-Hassan el-Hafidi, 
"Müeyyedzade b. Ali'nin el-HavAşi alA Şerhi'l-Meviikıf adlı eserinin kelamdaki 
önemi". Burada atıf yaptığım sayfa numaraları metnin orijinal Arapça neşrinin 
bulunduğu bölüme işaret eder. 
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için aynı "tali(h) "e sahip olması gereken ikiz çocukların aynı hayatları 

yaşamadığını, biri saadete kavuşurken ötekinin perişan olabildiğini ve 
esasında burçlardaki 1 derecelik farkın hükümde hiçbir değişikliğe sebep 
olmadığını dile getiren Cürcani'ye Müeyyedzade şöyle yanıt verir: Hiçbir 
tencim kitabında ecram-ı ulviyenin dünyada cereyan eden olayların mut­

lak faili olduğu söylenmez. Ancak tıpkı serinlemenin su içmenin doğal 
bir sonucu olması gibi ulvi olgularla süfli olaylar arasında Allah'ın ilmini 
ve hikmetini gösteren doğal bir irtibat vardır. İkiz çocuklar bahsinde 
önemli olan doğumun gerçekleştiği zaman değil, Batlamyus başta olmak 
üzere birçok kaynağın da söylediği üzere spermin ana rahmine düştüğü 
andır (sukut el-nutfe) , tfili buna göre hesaplanır.43 Ayrıca Cürcani'nin 

dediğinin aksine, bir derecelik bir fark hükümde büyük değişiklikleri 

icbar eder, çünkü talide gerçekleşecek en ufak bir değişiklik, astrolojik 
hüküm verirken hesaplanan diğer göstergelerde de değişikliğe sebep 
olacağından, yazılacak ahkam farklı olacaktır. Müeyyedzade bunun 
dışında Cürcani'nin bazı astrolojik ıstılahları yanlış kullandığını söyleyip 
bu terimleri detaylı bir şekilde, ancak herhangi bir kaynak anmaksızın 
açıklar.44 Sonuç olarak Müeyyedzade, haşiyesinde yalnızca ahkam-ı 
nücO.m konusunda ne denli bilgili olduğunu ortaya koymakla kalmaz, 
aynı zamanda bir bakıma ahkam-ı nücO.mla ilgili mutat çekinceleri de 
gidermeye çalışır. 

Müeyyedzade'nin Osmanlı ilmiye tariki içindeki güçlü konumu onun 
ahkam-ı nücO.m konusundaki görüşlerinin XV. ve xvı. yüzyıl Osmanlı 
ulemasını bütünüyle temsil ettiğini söylemeye imkan tanır mı? Burada, 
yine Mirim Çelebi'nin muhitine dönmek, onun hocalığını yapmış Sinan 
Paşa ile kendisinden ders almış Taşköprizade'nin görüşlerini özetle­
mek Osmanlı uleması içinde ahkam-ı nücO.ma yönelik yaklaşımların 
nüanslarını görmek açısından büyük bir önem taşır. Tasavvuf yoluna 
meylettikten sonra Türkçe üç eser kaleme alan meşhur riyaziyeci Sinan 
Paşa (ö. 891 / 1486), Madrifname adlı eserinde müneccim ve tabiplerin 

hal ve vaziyeti üzerine müstakil bir fasıl kaleme alır. "Ekser-i tabibe ve 
müneccime inanmak olmaz ve onlara itikad edip sözlerine dayanmak 
olmaz" diye başladığı fasılda, tasavvufi bir vahdet-i hikmet anlayışı 
çerçevesinde müneccimleri sert bir şekilde tenkit eder. Ehl-i tencimin 
çoğunun abede-i tab' olduğunu, gezegenlerin belli konumlarına dayana­
rak yazdıkları ahkamın sıkça yanlış çıktığını söyleyen Sinan Paşa "erbdb-ı 
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43 el-Hafidi, 89-90. 

44 el-Hafidi, 90-94. 
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din-i kavim"in daima " bi-zic ü takvim" olduğunu ifade eder. Ancak Sinan 

Paşa'nın eleştirisine dikkatli bakıldığında, eleştirilerin ilmin kendisinden 

ziyade, bu ilimle iştigal edenlerin taşıdığını varsaydığı bazı inançlara 

yönelik olduğu görülür, zira ilm-i nücumun da temel dayanak noktası 

olan, ay-üstü alemle ay-altı alem arasında muhakkak bir rabıta olduğu, 

ay-üstü alemdeki cisimlerin hususi karakterlere sahip olup ay-altı aleme 

tesirde bulunduğu görüşünü Sinan Paşa da yadsımaz görünür: 

Pes bunların [kendisi gibi erbab-ı din-i kavim olup müneccimlere itiraz eden­
ler] inkarlarının manası ve sözlerinin fehvası bu değildir kim bunlar keviikibin 
evzii u halatına ve o halatın süfliyyata irtibiitatına inkar ederler. Nice inkar 

ederler ki bu Allah Teala'nın bir kudret-i acibe ve hikmet-i garibesidir ki 
cümle alemin ahvali birbirine muhtelit ve her birini ahara murtabıt yarat­
mıştır. Şöyle ki sahn-ı semada keviikib-i menşı1re yaratmıştır ki kimisi şirrire 

ve kimisi hayyiredir ( ... ) Her birinin tab'ında bir hassa sabitedir ( . . .  ) Kimisi 
alemin imaretin sever ve kimisi harab olub yıkılmasın ister ( ... ) Fi'l-cümle her 

birinin hilkatında bir hikmet vardır (  ... ) Hatta bir karıncanın yerde hareketi 

semiida bir halet heyetinden olur ve bir ba'üzanın bundan vefatı taliinde bir 

ulu nuhüsetten olur. Her ne cüz'i ki bunda buluna, felekte bir vaz' olur ki ona 

muvafık olur ve her ne hadise ki yerde belire, gökte bir halet-i hiidise olur ki 

ona mutabık olur. Bunun sebebi bu degildir kim nüfüs-ı felekiyye esbdb-ı 

müessirat ola ve evzd-ı ulviyyiit ilel-i mücibiit ola. 45 

Bu alıntının da olduğu fasılda Sinan Paşa her ne kadar müneccimleri 
eleştirse ve onları kahinlikle özdeşleştirse de esasında Müeyyedzade'nin 
ve birçok takvim müellifinin görüşlerine benzer bir hakikati dile getir­

mektedir: Ay-üstü alemdeki cisimlerin hareketleri ve konumuyla ay-altı 

alem arasındaki olayların vuku buluşu arasında mutlak bir rabıta vardır. 

Ancak bu rabıtayı açıklarken Allah dışında bir varlık ya da kavrama faillik 

ve illiyet atfetmek sakıncalıdır. Bu dönemde ahkam-ı nücum alanında 

eser kaleme almış, Sinan Paşa'nın eleştirdiği zic ve takvimlerle bizzat 

meşgul olmuş Osmanlı müelliflerinin ekseriyetinin Sinan Paşa'yla benzer 

düşündüğü, ahkam-ı nücumla meşgul olmanın hudutlarının idrakinde 

olduğu hesaba katıldığında, Sinan Paşa'nın eleştirisinin gerçek muhata­

bının kim olduğu sorusu başka bir araştırmayı mecbur kılıyor. 

Burada son olarak Taşköprizade'nin ansiklopedik mahiyetteki eserin­

de nücum bilgisinin farklı şubelerini nasıl ele aldığından ve satır arasında 
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45 Sinan Paşa, Maiirifniime: Özlü Sözler ve ôgütler Kitabı, 484-488. İtalikle göste­
rilen vurgular bu makalenin yazarına aittir. 
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söyledikleri ile ahkam-ı nücftmla iştigal etmeye bir esneklik tanıdığından 
söz edeceğiz. Taşköprizade kendi yaşadığı döneme kadar kategorileri 
enikonu yerleşmiş ilimler tasnifi geleneğini izleyerek "ilmü'l-heyet"i - ki 
zaman zaman "ilmu'n-nücftm" ile eşanlamlı kullanır - nazari hikmetin 
riyazi ilimler şubesinde, "ilm ahkami'n-nücftm"u ise tabii ilimler şubesin­
de değerlendirir ve iki ilmin kesin olarak birbirinden farklı olduğunu ifade 
eder. "İlmü'l-heyet"in alt dalları arasında "ilmü'l-zicat ve't-tekavim"den 
ve "ilmü'l-kıranat"tan da söz eden Taşköprizade, zic ve takvimler saye­
sinde yıldızların, özellikle de seyyarelerin hareketinin bilinip karşılıklı 
konumlarının tayin edilebileceğini, bu sayede tfililerin de hesaplanabile­
ceğini söyler. Taşköprizade'nin ifadesiyle, bu bilgiler iki gayeye yöneliktir: 
Birinci ve asli/külli gaye, namaz vakitleri, mevsimler, kıblenin yönü gibi 
toplumsal ve dini yaşayış için elzem bilgilerin dakik biçimde tespit edil­
mesidir. Beri yandan zicler ve takvimlerden alem-i anasırda olacakların 
hükmünü vermek için de istifade edebilmek mümkündür. Ne var ki 
ahkamın şeran sıhhati medhuldür ve çoğunlukla verilen hükümler haki­
kate isabet etmez. Ahkamın ilmi olarak sahih olmaması, deliiil-i vahiye ve 
berahin-i zili/eye dayanmasından ileri gelir. Bu bakımdan ahkam zanni 
bile değildir. 46 

Zic ve takvim ilminden bahsettiği satırlarında bu denli kati konuşan 
Taşköprizade heyet bünyesi altında ele aldığı "ilm-i kıranat"ta biraz 
daha farklı bir dil benimser. Gezegenlerin aynı burçta kavuşması anla­
mına gelen "kıran" meydana geldiğinde, Allah'ın izni ve takdiriyle ay-altı 
atemde azim bir hadisenin vuku bulacağını söyleyen Taşköprizade, örnek 
kabilinden Nuh tufanından, peygamberlerin ortaya çıkışından, lskender, 
Cengiz Han ya da Timur'un hurucundan söz ederek bu hadiselerin hep 
kıran zamanlarına denk geldiğini ifade eder.47 Hassaten "ilm ahkami'n­
nücftm" dan bahsettiği kısımda ise Taşköprizade tarih boyunca birçok 
ulemanın bu ilmi genelde tahrim ettiğini söylese de İmam Şafıi'ye refe­

ransla daha müsamahakar bir tavrı benimser gözükür. Buna göre eğer 
müneccim Allah'tan başka müessir olmadığına itikat eder, yıldızların 
belirli hareket ve konumlarından birtakım ahval oluşsa bile yegane 
müessirin Allah olduğunu söylerse, o durumda bu ilimle uğraşmakta 
bir beis yoktur. Hatta Taşköprizade burada ilginç de bir not düşer ve 
ahkam-ı nücftmu sert bir şekilde eleştiren İbn Kayyim el-Cevziyye'nin 
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46 Taşköprizade, Miftahü's-sa'ade, 353-355. 
47 Taşköprizade, Miftdhü's-sa'ade, 359-360. 
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(ö. 751 / 1350) Miftiihu diiri's-sa'iide adlı kitabında nücum eleştirisin­

de sözü fazla uzattığını, bu ilmi lanetlerken ifrata kaçtığını söyler. 48 

Taşköprizade'nin satır arasında sarf ettiği bu tenkit, kendisinin ve belki 

de döneminden birçok başka Osmanlı aliminin, İbn Kayyim el-Cevziyye 

ve hocası İbn Teymiyye'nin (ö. 728/ 1328) risale ve fetvalarında serdettiği 

astroloji karşıtı katı görüşlere uzak durduğuna işaret eder.49 

111. Sonuç 

Taşköprizade'nin astrolojiye karşı mesafeli duran ama aynı zaman­

da ona esneklik de tanıyan tavrının farklı yüzyıllar ekseninde Osmanlı 

ulemasının farklı katmanlarında ne ölçüde benimsendiği sorusu bu 

makalenin kapsamını aşıyor. Ancak burada sözünü ettiğimiz üç ayrı alim, 

Sinan Paşa, Müeyyedzade ve Taşköprizade'nin görüşlerinden ve takvim 
müelliflerinin sözlerinden, en azından XV. ve XVI . yüzyıllarda astrolojiye 
karşı takınılan ihtiyatlı-esnek halin hakim anlayış olduğunu söyleyebiliriz. 

Ne var ki Osmanlı ulemasının astrolojiye dair sahip olduğu göreceli 

esnek tavrı ne İslam (b)ilim tarihçiliğinde ne de hassaten Osmanlı (b) 

ilim tarihi çalışmalarında bulabilmek mümkün, zira günümüzdeki kötü 

şöhreti nedeniyle astroloji, yazma kütüphanelerindeki muazzam kaynak 

çeşitliliği ve zenginliğine rağmen halen tarihsel olarak incelenmeye pek 

değerli bulunmuyor. Ayrıca İslam ilim geleneğini ve özellikle de XII. yüz­

yıl sonrası düşünce dünyasını akılcılıktan uzak görmeye ve göstermeye 

hevesli yaklaşımlara karşı İslam coğrafyasında "bilimsel" faaliyetlerin 
ivmelenerek devam ettiğini kanıtlamaya odaklı İslam (b)ilim tarihçili­
ğinde, astroloji ya da diğer ulum-i garibe kabilinden pratiklerden söz 

etmenin mevcut çabalara halel getireceğine dair zımnen bir endişe 

duyulduğunu da sanırım eklemek gerekiyor. 

Bu makale kapsamında XV. ve XVI . yüzyıllarda Osmanlı dünyasında 

göklerin ilmine dair duyulan merakın ve yapılan çalışmaların astrolojik 

maksatlar açısından da anlamlı olduğunu, özellikle takvim türü eserlerin 
bu konuda önemli bir tanıklık sağladığını özetlemeye çalıştım. Pek tabii, 

Osmanlı dünyasında semavi cisimlere dair yürütülen faaliyetlerin ve bu 
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48 Taşköprizı'lde, Miftdhü's-sa'dde, 313. 
49 İbn Teymiyye ve İbn Kayyim el-Cevziyye'nin astroloji karşıtı görüşlerine dair 

müstakil incelemeler için bkz. Livingston, "lbn Qayyim al-Jawziyyah: A Four­
teenth Century Defense against Astrological Divination and Alchemical Trans­
mutation", 96-103; Michot, "Ibn Taymiyya on Astrology", ı 4 7-208. 
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faaliyetleri yürütenlerin külliyen astrolojik niyetler taşıdığını söylemek, 

yekun içinde bu tür çabaların oranı düşünüldüğünde mümkün değil. 

Yine de bir düşünce dünyasına girebilmek, onu tüm nüansları ve çetrefil 

tarihsel koşulları içinde ele alabilmek için çokça göz ardı edilen kaynak­

lara müracaat etmek, daha önce sıkça incelenmiş kaynakları da yerleşik 

yargıları asgarileştirerek yeni bir gözle değerlendirmek ilmi bir sorumlu­

luk olarak önümüzde duruyor. 
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Astronominin bir dalı olarak mikat ilmi, ı Güneş, Ay ve yıldızların gök­

yüzündeki konumundan yararlanarak zamanı tespit etmeyi konu alan 

bir ilim dalıdır. Müslümanların temel ihtiyaçlarından namaz vakitlerinin 

tespiti ve kıble yönünün belirlenmesi gibi hususlar, astronominin İslam 
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ele alınmaya başlanmıştır. Bu asırda Muhammed b. Musa el-Harezmi (ö. 

235/850 civarında) ve Habeş el-Hasib (ö. 255/869'dan sonra), hicri IV-V. 

asırlarda Ebü'l-Hasan Ali tbn Yünus (ö. 399/1009) ve Ebu Reyhan el-Biruni 

(ö. 442/ 1050 civarında) gibi astronomlar hem teorik hem pratik çalışma­

larıyla mikat ilminin öncüleri olmuşlardır. Bununla beraber mikat ilminin 

astronominin başlı başına bir dalı haline gelmesi Memlükler zamanında 

(hicri VII.-X. asırlar) gerçekleşmiştir. Bu itibarla mikat ilmi VII. asırdan 
itibaren namaz vakitlerinin tayini, kıble yönünün belirlenmesi ve anlık 

olarak zamanın tespitinin yanı sıra astronomi gözlem ve hesap aletlerinin 

icat ve imalatı ile küresel trigonometrinin hemen bütün konularını içine 

alan bir ilim dalı haline gelmiştir.2 Mikat ilmiyle uğraşan astronomların 

büyük cami ve medreselerde istihdam edilmesi ve böylece muvakkitlik 

makamının ortaya çıkışı da Memlükler zamanında gerçekleşmiştir.3 

Memlük astronomlarının elinde olgunlaşan mikat ilmini dört başlık 
altında incelemek mümkündür: 

• • • • • •  

ı King, "Mikat: Astronomical Aspects", 27-32. 
2 Charette, Mathematical Instrumentation in Fourteenth-Century Egypt and 

Syria, 6. 

3 King, in Synchrony with the Heavens, I, 643-647. Ayrıca Memlükler devrinde 
yaşamış muvakkit ve mikatilerin listesi için bkz. King, "Astronomy of the 
Mamluks", 553-555. Makalenin Türkçe tercümesi için bkz. Kuşçu, "MemlOk 
Astronomisi", 421-460. 
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i. Mikat cetvelleri 

ii. Mikat ilminde kullanılan aletlerin tasarlanması ve imalatı 

İÜ. Gözlem ve hesap aletlerinin kullanım kılavuzları 

iv. Mikat ilminin matematiksel altyapısı 

Bu çalışmanın konusuna sadık kalmak ve Osmanlıların mikiit ilmine 
sunduğu katkının özgünlüğünü ortaya koyabilmek amacıyla sadece mikat 
cetvelleri hakkında genel bir değerlendirme yapmamız uygun olacaktır. 
Mikat cetvellerini dört ana başlık altında toplamak mümkündür. Bunlar: 

i. Namaz Vakit Cetvelleri 

ii. Kıble Cetvelleri 

İÜ. Zaman Tespit Cetvelleri 

iv. Matematiksel Hesaplar İçin Yardımcı Cetveller 

Namaz vakit cetvelleri,4 adından da anlaşılacağı gibi namaz vakitleri­
nin tespit edilmesinde kullanılmaktadır. Bu cetvellerde genellikle belirli 
bir enlem derecesine ait veriler yer alır. Mesela İstanbul enlemine yani 4 1  
dereceye ait cetvellerde bir yıl boyunca her gün ikindi namazının vakti­
nin başlangıcında Güneş'in konumu kaydedilir. Bu konum bilgisi, bazen 
Güneş'in güney sıfır derecesi ile açısal uzaklığını bazen de yüksekliğini 
bildirir. Her iki durumda basit bir ölçüm aletiyle ikindi vaktini hassas 
biçimde tespit etmek mümkün olur. 

Kıble cetvelleri bazen sadece bir enlem derecesi için bazen de birden 
çok yer için hazırlanır. Kıble açısını gösterme amacıyla iki farklı yöntem 
kullanılmaktadır. Birinci yöntemde, bulunulan şehrin kıble açısı, yani 
güney sıfır derecesinden açısal uzaklığı verilir. Eğer tam güney biliniyor­
sa, basit bir ölçüm aletiyle kıble yönü tespit edilebilir. İkinci yöntemde 
Güneş'in bir yıl boyunca her gün kıble açısına geldiğindeki yüksekliği 
verilir. Cetvelden Güneş'in o güne ait kıble yüksekliği okunur ve o değere 
ulaşana kadar Güneş'in yüksekliği ölçülür. Güneş cetvelde bildirilen yük­
sekliğe ulaştığında bulunduğu yön kıble yönüdür. Bu yöntem günümüz­
de hem takvimlerde hem de akıllı telefon uygulamalarında kullanılmaya 
devam etmektedir. 

Üçüncü tür cetveller, anlık olarak zamanı tespit etmek amacıyla hazır­
lanmıştır. Güneş'in gökyüzündeki konumundan birkaç parametreye göre 

• • • • • •  

4 Bilinen en eski namaz vakit cetveli Harezmi tarafından hazırlanmıştır; bkz. 
King, Samsa, "Astronomical Handbooks and Tables from the Islamic World 
(750-1900)", II, 89. Ayrıca namaz vakit cetvelleri hakkında genel bir araştır­
ma için bkz. King, in Synchrony with the Heauens, 1, 191-456. 
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sonuç verilmektedir. Bu parametreler genellikle gün doğumu, gün ortası, 

gün batımı ve gece yansı olur. Bu cetveller yardımıyla Güneş'in ne zaman 

batacağı ya da öğleye ne kadar kaldığı gibi verileri bulmak mümkün olur 

ki bu veriler hem günlük hayatta hem de namaz vakitlerinin tespitinde 

kullanılmaktadır. 

Matematiksel hesaplar için yardımcı cetveller5, mikat ilmiyle uğra­
şacak kişilerin zahmetli trigonometrik formüllerle uğraşmak zorunda 
kalmaması için hazırlanır. Bazı fonksiyonların ve zor hesaplanabilir 
değerlerin hazır olarak verildiği bu cetveller, mikat cetvellerinin muha­

tabı olan ve astronomi bilgisi kısıtlı olan kimselerin işini kolaylaştırmak 

için genellikle diğer cetvellerin arkasına iliştirilir. Bunun yanında yeni 
ve güncel cetveller hazırlamak isteyen astronomlara mevcut cetvellerin 
hazırlanışında kullanılan parametreleri de sunmuş olur. 

1. Osmanlılarda Mikat İlmi ve 
Muhammed h. Katib Sinan Konevi 

Osmanlıların mikat ilmi sahasındaki ilk teşebbüslerinde Memlük 

astronomisinin izlerini görmek mümkündür. Nitekim Memlüklerde 
sistematik olarak sürdürülen m uvakkitlik makamı, hicri IX. asırda 
Osmanlılar tarafından benimsenmiştir. Buna paralel olarak, Osmanlı ilim 
literatüründe mikat ilmine dair ilk eserler, Memlük astronomlarına ait 
eserlerin istinsahlarıdır.6 Ömer ed-Dımeşki (ö. 880/ 1475'ten sonra) tara­
fından Edirne ve İstanbul' da kaleme alınan bu istinsahlarla (Süleymaniye 
Kütüphanesi, Hamidiye 1453) başlayan süreç, hicri IX. asrın sonu ve X. 
asrın başında faal olan Muhammed Konevi ile ivme kazanmıştır. 

Muhammed b. Katib Sinan Konevi (ö. 930/1524 civarında), adından 

anlaşıldığı gibi Konyalı olup katiplik görevi yapan babasından dolayı 

" İbn Katib Sinan" adıyla tanınmıştır.7 Hayatının önemli bir kısmını 

lstanbul'da geçirmiştir. Hayatı hakkındaki çok az bilgi, bazı eserlerinin 

mukaddimelerinde bildirdiklerinden öğrenilmektedir. el-Aslu'l-muaddil 

(Arkeoloji Müzesi, 1255/4, 156b) isimli eserinde zamanının bütün büyük 

. . . . . .  
5 King, in Synchrony with the Heavens, l, 679-740; King, Samso, "Astronomical 

Handbooks and Tables from the Islamic World (750-1900)", 82-86. 
6 Osmanlılar zamanında istinsah edilmiş astronomi eserlerinin listesi için 

bkz. OALT, 1, LXXVIII-LXXXV; ayrıca bkz. İzgi, Osmanlı Medreselerinde ilim, 
361-462. 

7 Fazhoğlu, "QunawI: Mu'ammad ibn al-Katib Sınan al-Qunawr", 945-946. 
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astronomlarıyla görüştüğünü bildirmektedir. Konevi'nin gençlik yılları­

nın, Ali Kuşçu (ö. 879/ 1474) ve öğrencilerinin zamanına denk gelmesi 

muhtemeldir. Bu bakımdan zamanının büyük astronomları diye kastet­

tiği kişilerin belki bizzat Ali Kuşçu olmasa bile, ondan eğitim almış ya da 

onun eserleriyle beslenmiş bilginler olduğunu söylemek mümkündür. 

Nitekim hiçbir eserinde doğrudan bir isim vermemektedir. Bu çalışmada 

incelenen eseri Mizdnü'l-kevakib'in (Ayasofya 2710, 2b) mukaddimesin­

de de mikat ilmini "bu ilmin ekber ve efdallerinden aldığını" bildirmekte, 

ancak isim vermemektedir. Bununla beraber hem Semerkant matematik­

astronomi okulunun geleneğinden gelen ve teorik astronomiyle iştigal 

eden bir çevrede yetiştiğini hem de Memlük astronomlarının mikat ilmi 

birikiminden yararlandığını söylemek mümkündür.8 

Edirne' deki Yeni Camii dahil olmak üzere birçok camide muvakkitlik 

yapnğı bilinen Muhammed b. Katib Sinan Konevi, il. Bayezid, Yavuz 

Sultan Selim ve Kanuni Sultan Süleyman dönemlerine yetişmiştir. Üç 

padişaha da eserler ithaf edip sunan müellifin astronomi alanında on 

üç eseri bulunmaktadır.9 Tamamı mikat ilmi sahasında olan eserleri­

nin yalnızca üçü mikat cetvelleri türündedir (Fazlu'd-dair, Arkeoloji 

Müzesi 1255/5; Terceme-i cedvel-i afaki, Ayasofya 2590; Mizii.nü'l­

kevakib, Ayasofya 2710) .  Dikkat çekici bir husus şudur ki Konevi, eser­

lerinin yedisini Türkçe olarak telif etmiştir. 10 Bu durum, astronominin 

Türkçeleştirilmesi yolunda erken dönemde atılmış önemli bir adımdır. 

Bu teşebbüs, teorik astronomi ile uğraşan astronomlar gibi üst düzey 

astronomi ve matematik bilgisine sahip olmayan muvakkit ve müezzin­

lerin mikat ilmini kolayca anlayabilmesi amacıyla gerçekleştirilmiştir. 1 1  

Bu yaklaşım Osmanlı düşünce tarihinde mikat ilmiyle uğraşan diğer ast­

ronomlar tarafından da benimsenmiştir. Nitekim Osmanlılar devrinin bir 

diğer büyük muvakkiti Mustafa b. Ali el-Muvakkit (ö. 979/ 1571) yirmi iki 
astronomi eserinin on dokuzunu Türkçe telif etmiştir.12 

• • • • • •  

8 Fazlıoğlu, "Mehmed Konevi", 165. 
9 thsanoğlu vd. (ed.), "Mu'ammed b. Katib Sinan al-KonavI", 1, 84-90. 

10 Miziinü'l-kevdkib hem Arapça hem de Türkçe mukaddimeye sahip olduğun­
dan Türkçe eserlerden biri olarak kabul edilmiştir. 

1 1  Konevi, Terceme-i risdletu'l-ceyb (Ayasofya 2594) isimli eserini, 'bazı çocukla­
rın' trigonometri (ceyb) öğrenmek istemesi üzerine Türkçeye tercüme ettiğini 
bildirmektedir lb. 

12 Ihsan oğlu vd. (ed.), "Muştafü b. 'Ali al-Muv�t", 1, 161-179. 
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il. Mtz:anü'l-kevakib 
Muhammed b. Katib Sinan Konevi'nin bu çalışmaya konu olan eseri, 

Mizdnü'l-kevakib'dir. Kariuni Sultan Süleyman'a ithaf edilen bu eserin, 
Kanfini'nin 926/ 1520'de tahta çıktığı ve Konevi'nin 930/ 1524 civannda 
öldüğü dikkate alınırsa, müellifin son dönemine ait olduğunu söylemek 
mümkündür. Eserin telif edildiği hicri X. asra ait iki nüshası günümüze 
ulaşmıştır: III. Ahmed 3515 ve Ayasofya 2710. Bu çalışma, III. Ahmed 
nüshasına ulaşılması mümkün olmadığından yalnızca Ayasofya nüshası 
üzerinde şekillenmiştir. 

Mfziinü'l-kevdkib 266 varaktan müteşekkil olup dört kısımdır: i .  
Arapça mukaddime (1  b-3a); ii. Türkçe mukaddime (3b-6a); iii. yıldızlar 
cetveli (7a- 15a); iv. yıldızlardan zamanı tespite yarayan ana cetveller 
(16a-267b). 

Eserin Arapça mukaddimesi Allah'a hamd ve Hz. Peygamber'e salat u 
selam ile başlar, mikat ilminin hayırlı bir ilim olduğuna dair hadislerden 
örnekler içerir. Konevi daha sonra, kendisinden önce mikat ilmi sahasın­
da cetvel hazırlayanların hemen hemen hepsinin Güneş'in konumundan 
yararlandığını bildirir ve yıldızların konumundan vakit tayinine dair mikat 
cetveli bulunmadığını eleştirir. Bu husus, gerçekten yüzyıllar boyunca 
göz ardı edilmiştir ki eseri orijinal kılan da zaten budur. Konevi "fennen 
şerifen" (Ayasofya 2710, 2a) diye nitelendirdiği mikat ilmini yukarıda 
ifade edildiği gibi alanın uzmanlarından öğrendiğini bildirdikten sonra, 

. bu eseri alet kullanmayı gerektirmeden vakit tayini yapmaya yarayan 
bir eser olarak telif ettiğini ifade etmektedir. Müellif, eserdeki cetvelleri 
"ziclerden hesap yoluyla çıkardığını" (Ayasofya 271 0, 3a) bu kısımda 
bildirmektedir. Dolayısıyla eserde yer alan sayısal değerler, Konevi'nin 
kişisel gözlemlerinin bir sonucu değil, o dönemde Osmanlıların elinde 
bulunan ziclerdeki verilerin sonuçlarından yararlanılarak Konevi tara­
fından hesaplanmıştır. Konevi'nin hangi zic ya da ziclerden yararlandığı, 
başka bir araştırmanın konusudur. Arapça mukaddime Kanuni Sultan 
Süleyman' a ithaf ile tamamlanır. 

Türkçe mukaddimede, eserin içeriği hakkında bilgiler yer almaktadır. 

Yıldız cetvelinde iki binden fazla yıldızın bulunduğunu bildiren Konevi, 
"bu eserin alete ihtiyaç duymadan kullanılabileceği" iddiasını destek­
lemek amacıyla bazı potansiyel eleştirileri gündeme getirir ve bunlara 

cevap verir. Eserde iki binden fazla yıldızın olduğu bildirilmişse de yıl­
dızlar cetvelinde 500 civarında yıldızın ismi yazılıdır. Konevi'nin neden 
böyle bir bilgi verdiği daha ayrıntılı araştırmalara konu olacak bir husus-
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tur. Bununla beraber Konevi, yıldızların sayısına ilişkin benzer bir soruyu 

kendisine sorarak cevaplandırır: "Eğer 'sayısız yıldız var, iki bin yıldızın 

(hesabı) bütün yıldızların hesabı demek değildir' denecek olursa cevaben 

deriz ki eğer şimdi bir anda yüz yıldız (meridyen) çizgisine gelse, hepsinin 

metali' (değeri) aynıdır" (6a). Dolayısıyla Konevi'ye göre, 360°'nin her bir 

derecesine ait metali' değerleri için bir yıldızın listeye konması yeterlidir. 

Zira gecenin herhangi bir anında meridyen çizgisine gelen yıldıza ait 

sayısal değerler, o anda meridyen çizgisinde -farklı yükseklikte dahi olsa­

bulunan diğer bütün yıldızlar için geçerli olacaktır. 

Müellif, alet gerektirmeme iddiasını izah ederken, ana yönlerin belir­

lenmesinde kullanılacak aletleri 'astronomi gözlem aletlerinin' dışında 

tutar (Ayasofya 2710, 4a-4b) ki bu durum, aletlerin o dönemdeki sınıflan­

dırılmasına dair dikkat çekici bir ayrıntıdır. Mukaddimenin son kısmında 

dördüncü bölümdeki ana cetvellerin nasıl okunacağına dair çeşitli örnek­

ler sunulmuştur. 

Eserin üçüncü bölümü olan yıldızlar cetveli, on yedi sayfada 509 

satırlık bir yıldız listesi içermektedir. Liste her bir yıldızın uzaklık, yön, 

el-memar ve el-metali' değerlerini vermektedir. Yıldız cetvelinin yapısı 

şu şekildedir: 

Resim ı. Mizanü'l-kevakib'in yıldız cetvelinden bir örnek (7b) 

el-Metııli' el-Memar 
el-Cihet el-Bu'd 

Yıldız İsimleri 
(Yönü) (Uzaklıtı) 

31° 18' 27° 14' Kuzey 44• 20· nl i '  Riclu 'd-decace 

32• 15·  28° 08· Kuzey 37• 15 ·  Sadru'd-decace 

32° 53·  28° 35· Kuzey 9• Zenebu'd-delfın 

Tablo 1 7b'deki üç yıldızın ebced harfleriyle gösterilen değerlerinin sayı­

sal verileri 
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Uzaklık ile kastedilen, yıldızın gök ekvatorundan açısal uzaklığıdır. 
Yıldızın yönü, gök ekvatorunun kuzeyinde mi yoksa güneyinde mi yer 
aldığını bildirir. el-Memar, belirli bir anda gök kutup noktası ve yıldızdan 

geçen büyük dairenin, ekliptik dairesini kestiği nokta ile Koç dönencesi­

nin başlangıç noktası arasındaki açısal farkı ifade etmektedir. el-Metali' 

ise rektesansyon ya da bahar-açısı olarak bilinen açıyı kasteder ki bu da 

gök kutup noktasından ve yıldızdan geçen büyük dairenin gök ekvatoru­

nu kesen noktası ile ilkbahar ekinoksu arasındaki açıyı ifade etmektedir. ı3 

Konevi'nin sunduğu bu bilgiler, alanında yetkin astronomlar tara­

fından kullanılabilecek ve cetvelin denetlenmesini sağlayacak nitelikte 
bilgilerdir. Nitekim Konevi, buradaki değerlerin gerekirse Abdurrahman 
es-Sfifi'nin (ö. 376/986) meşhur eseri Suverü'l-keviikib'ten kontrol edil­

mesini tavsiye etmektedir (Ayasofya 2710, Sb). Ana cetvellerin hazırlanış 

amacı, karmaşık hesapların ve gözlem aletlerinin gerekliliğini ortadan 

kaldırmak olduğundan, eserdeki cetvelleri kullanacak kişi, yıldızlar cet­
velindeki değerlerden yalnızca el-metali'ye ihtiyaç duymaktadır. 

Eserin dördüncü ve en kapsamlı bölümünü teşkil eden ana cetveller, 
İstanbul enlemine göre hesaplanmış ve temel parametre olarak on iki 
burca göre düzenlenmiştir. llkbahar ekinoksundan yani 2 1  Mart'tan 

başlayarak sırasıyla ijaml (Koç) - Sevr (Boğa) - Cevza (İkizler) - Sere{fln 

(Yengeç) - Esed (Aslan) - Sünbüle (Başak) - A�eb (Akrep) - Kavs (Yay) 

- Cedi' (Oğlak) - Delil. (Kova) - ijfit (Balık) burçlarına ait veriler sunul­

muştur. Her burç döneminde gece rahatça görülebilen yıldızlar, metali' 

derecelerine göre sırasıyla o burcun cetvellerinde gösterilmiştir. Her 

yıldız için dört sütunda veriler bulunmaktadır. Bu sütunlarda sırasıyla şu 

dört değer, derece cinsinden gösterilmiştir: 

1. Gün batımından itibaren geçen zaman (el-mazi mine'l-gurfib) 

2. Gün doğumuna kadar kalan zaman (el-baki ile't-tulO.') 

3. Sabah aydınlığına kadar kalan zaman (el-baki ile'l-fecr) 

4. Öğle ortasına kadar kalan zaman (el-baki ile'z-zevfil) 

Kullanıcının bu değerleri saat-dakika cinsinden okuması için 24 saatin 
360 dereceye, dolayısıyla 1 saatin 15 dereceye tekabül ettiğini bilmesi ve 

• • • • • •  

1 3  Paragrafta geçen astronomi terimlerinin anlaşılmasına yardımcı olması için 
bkz. Unat, "Eski Astronomi Metinlerinde Karşılaşılan Astronomi Terimlerine 
ilişkin Bir Sözlük Denemesi", 633-696; Kızılırmak, Gökbilim Terimleri Sözlügü, 
10, 99. 
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basit birkaç işlem yapması yeterli olacaktır. 14 Ana cetvellere örnek olarak 
94a' da yer alan Aslan burcunda en-N esru't-tfilr ya da uluslararası astronomi 

literatüründe kabul edilen meşhur adıyla Altair yıldızı aşağıda gösterilmiştir: 

• • • • • •  

14 Kısaca ifade edilecek olursa, bulunan derece 15'e bölünür. Elde edilen ilk tam 
sayı, saati verir. Kalan değer (virgülden sonrası) 60'la çarpılır. Elde edilen bu 
ikinci tam sayı dakikayı verir. Yine (virgülden sonra) kalan varsa, bu da 60'la 
çarpılır ve elde edilen üçüncü tamsayı saniyeyi verir. Bununla beraber mikat 
cetvellerinde genellikle saniyeye kadar inilmez. 
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Tablo 2 Mizdnu'l-keviikib'teki ana cetvellerden Aslan burcundaki 
"en-Nesru't-rair" (Altair) yıldızının konumundan zamanı gösteren cetvelin 
ebced harflerinden sayısal veriye dönüştürülmüş hali (sağdaki sütunlar) ve 
bu verilerin saat-dakika cinsinden yaklaşık karşılıkları (soldaki sütunlar). 
(Hazırlayan: Taha Yasin Arslan) 
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Cetvelin bulunduğu sayfanın (Resim il) en üst kısmında, yani çizili tab­

lonun da üstünde, kef, kef-elif, kef-be, kef-cim harfleri görülmektedir. Bu 

harfler, yıldız listesindeki metali' değerlerini işaret eder. Yani bu sayfada 

20-21-22-23 derece meta.ti' açısına sahip yıldızların cetvelinin bulunduğu 

anlaşılmaktadır. Cetvelin tam ortasında cetvelleri ikiye ayıran bir sütun 

bulunur. Bu sütun o sayfadaki değerlerin hangi burca ait olduğunu gös­

termektedir. Sütunun baş kısmında burcun adı, alt kısmında da kırmızı 

mürekkeple burcun dereceleri yazılmıştır. Bu örnekte görülen burç Esed 

yani Aslan burcudur. Eserde Aslan burcunun zaman aralığında bulunan 

147 yıldız için cetveller bulunmaktadır. Örnekteki cetvelin üst kısmında 

dört adet kutucuk ve her kutucuğun altında dörder sütun bulunmaktadır. 

Bu dört kutucuğun her biri bir yıldızı işaret eder. Bu sayfada sadece bir 

kutucukta yıldız ismi yani en-Nesru't-cair (Altair) yazılıdır. Konevi, mikat 

cetveli hazırlayanların genellikle vakit kaybını engellemek amacıyla kul­

landığı bir yönteme başvurmuş ve yıldız isimlerinden sadece her 10 ila 

15'te birini kaleme almıştır. Boşta kalan kutuların hangi yıldıza karşılık 

geldiğini anlamak için kullanıcının yıldızlar cetveline dönmesi ve sayfada 

yazılı yıldızı bu listede bulması gerekmektedir. örnekte yazılan en-Nesru't­

rair, yıldızlar cetvelinde 7a'da yer alır. Listede en-Nesru't-cair'den önceki 

yıldız ile sonraki iki yıldız (bkz. Resim II) , ana cetvelde en-Nesru't-cair'in 

bulunduğu sayfadaki isimsiz yıldızlara karşılık gelmektedir. 

Her bir yıldız isminin altında bulunan dört sütun, yukarıda listele­

nen dört zaman değerini vermektedir. Listelenen bu değerler, yıldızın 

gece yolculuğunda en tepeye ulaştığı meridyen çizgisinde yani güney 

sıfır derecesi üzerinde bulunduğu zamana aittir. Bütün yıldızlar, merid­

yen çizgisine geldiklerinde o geceki yükselişlerini tamamlar, alçalmaya 

başlarlar. Bu nedenle eserden yararlanmak isteyen kişi önce meridyen 

çizgisini, yani güney sıfır derecesini tespit eder. Daha sonra tanıdığı 

bir yıldızın bu noktaya ulaştığını gözlemler. Eğer o gecenin hangi burç 

derecesine denk geldiğini biliyorsa, bu eserdeki cetvellerde o burcun 

sayfalarını bulur ve burada takip ettiği yıldıza ait cetveli tespit eder. Resim 

il' deki örnek dikkate alınırsa, mesela, 19 Ağustos'a tekabül eden Aslan'ın 

28'i gecesinde bir kişi, en-Nesru't-rair'i tepe noktasına ulaşmış olarak 

gördüğünde cetvelden şu değerleri okur: 

Gün batımından itibaren geçen zaman 39 derece, 
Gün doğumuna kadar kalan zaman 1 1 8  derece, 

Sabah aydınlığına kadar kalan zaman 89 derece, 

Öğle ortasına kadar kalan zaman 2 1 9  derecedir. 
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Bütün bu değerler, ebced harfleri kullanılarak derece cinsinden yazıl­

mıştır. Bu değerlerin saat ve dakika cinsinden gösterildiği Tablo II'ye 

bakılacak olursa, en-Nesru't-tfür tepe noktasındayken; 

Gün batımından itibaren geçen zaman 2 saat 36 dakika, 
Gün doğumuna kadar kalan zaman 7 saat 52 dakika, 
Sabah aydınlığına kadar kalan zaman 5 saat 56 dakika, 
Öğle ortasına kadar kalan zaman 14 saat 36 dakikadır. 

Konevi'nin on iki burcun her derecesi, yani yılın her günü için arılarca 

yıldıza ait cetveller hazırlamış olması, gece boyunca zamanın anbean 

takip edilmesini mümkün kılmıştır. Nitekim Aslan burcunda 147 yıldızın 

cetvelinin bulunması, kullanıcının gece boyunca sürekli olarak geçen ya 

da kalan zamanı tespit ve takip etmesini sağlamaktadır. 

Mikat cetvelleri hazırlaması trigonometride ustalık gerektiren çok 
zahmetli eserlerdir. Nitekim Konevi'nin cetvelleri 500 sayfada 240.000 
sayısal veri içermektedir. Eserde, İstanbul enlemi için bir yıl boyunca her 

gece yıldızlardan zamanı tespit etmeye yarayan yeterli veri bulunmakta­

dır. Mfzdnu'l-kevdkib içerik bakımından zamanına kadar hazırlanmış en 

kapsamlı cetvellerden biridir. Daha önemlisi, mikat ilmi sahasında yıldız­

lardan zamanı tespit etmeye dair bu çapta hazırlanan ilk ve tek eserdir. ıs 

Bu bakımdan bu eser, Osmanlıların mikat ilmine en orijinal katkısı olarak 

öne çıkmaktadır. Muhammed b. Katib Sinan Konevi, yükselen impara­

torluğun ihtiyaçları doğrultusunda, mikat ilminin öğrenilmesini ve bu 
sahada faaliyet göstermeyi kolaylaştırmayı sorumluluk olarak kabul etmiş 
bir bilgindir. Bu nedenle eserlerini, örneklerle zengirıleştirilmiş ve kolay 

anlaşılabilir bir üslupta telif etmiştir. Nitekim hazırlanışı çok zor olsa da 

mikat cetvelleri, kullanımı son derece kolay olan eserlerdir. Konevi, bu işi 

daha da kolaylaştırmış ve alet kullanma gerekliliğini devre dışı bırakacak 

bir açılımla mikat ilmi literatürünü zenginleştirmiştir. 
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"Osmanh Devleti'nin Uleması" I 
Osmanh Alim-Bürokratlar Sınıfı 

( 1 453- 1 600) 

AhiJurrabman Atçı! 
Yrd. Doç., Dr., İstanbul Şehir Üniversitesi, İslami İlimler Fakültesi. 

Sadece İslam dünyasında değil, tüm dünyada büyük dönüşümlerin 

olduğu bir çağda ortaya çıkıp büyüyen Osmanlı siyasi yapısı hükmettiği 

topraklarda ve topluluklarda yerleşmiş sosyal, siyasi ve dini gelenekleri ve 

ilişkileri zaman içerisinde öz veya işlev olarak dönüştürmüş, onlara yeni 

manalar ve şekiller kazandırmıştır. Bazen tamamen yeni olarak ortaya 

çıkan uygulamalar, kurumlar ve gruplar (ör. devşirme, yeniçeriler ve ateşli 

silahlar) dönüşümü sürüklerken, bazen tevarüs edilen kurum ve gruplar 

yeniden dizayn edilmiş ve değişen şartlarda daha önceden ifa etmedikleri 

işlevler icra etmişlerdir. İkinci durumda eskiden beri sürüp gelen kurum 

ve gruplar devam etse de yeni şekil, işlev ve anlamlar kazanmışlardır. Bu 

yenilik nasıl yansıtılmalıdır? Eski uygulama, kurum ve gruplar için kulla­

nılan terimler kullanılıp farklı unsurlara mı işaret edilmelidir? Farklılığı 

ifade için yeni terim ve ifadeler mi bulunmalıdır? Süreklilik ve yenilik tek 

bir terimle ifade edilebilir mi? 

Bu çalışma ilk olarak lslam'ın ilk yüzyıllarından itibaren lslam dün­

yasında sosyal, siyasi ve dini önemli roller ifa eden ulemanın Osmanlı 

hakimiyeti altında 1300-1600 döneminde -özellikle 1453'te lstanbul'un 

fethinden sonra- değişen ilişki ve statüsüne dikkat çekmeyi hedeflemek­

tedir. Aynca ulemanın bu farklı durumuna işaret etmek için Taşköprizade 

Ahmed Efendi'nin (ö. 968/1561) kullandığı Osmanlı Devleti'nin uleması 

ifadesinin uygunluğu tartışılacaktır. Son olarak söz konusu durumu ifade 

etmek için Taşköprizade'nin ifadesinden daha spesifik olarak tanımlana­

cak olan ve süreklilik ve yeniliği daha iyi yansıtacağı düşünülen Osmanlı 

alim-bürokratlar sınıfı ifadesi önerilecektir. 
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Osmanlı öncesi dönemde ulemanın İslam toplumlarındaki konumu 
ve rolüne genel olarak bakılırsa miladi sekizinci yüzyıldan itibaren dini 
bilginin öğrenimi, öğretimi ve yorumlanmasında uzmanlaşmış bir grup 
olarak ortaya çıktıkları görülmektedir.ı Bu uzmanlık din, toplum ve siya­
setin iç içe geçtiği erken tsıam toplumunda ulemaya, doğru dini bilgiyi 
temsil etme imkanı veriyor ve onlara bir otorite veriyordu (moral otorite). 
Ulemanın zuhuru büyük oranda siyasi idareden bağımsız olarak ve erken 
dönem Müslüman cemaatinin kendi iç dini ve sosyal dinamiklerinin 
etkileşimi sonucunda olmuştur. Ayrıca ulema grubunun miladi VIII. ve 
IX. yüzyıldaki gelişimi yer yer siyasi idareye karşı olmuştur. 2 Muhtemelen 
bu erken dönem gelişim ile bağlantılı olarak ulemanın siyasi idareden 
bağımsız ve siyasi gücü elinde bulunduranlarla ilişkilerinde mesafeli 
olmaları ve ilmin vakarını korumaları gerektiği anlayışı gelişmiştir. Siyasi 
otoriteye yakın olmak ve şöhret kazanmak için ilim öğrenmek veya ilim 
sahibi olmanın getirdiği prestiji siyasi ve maddi menfaatler elde etmek 
için kullanmak eleştiri konusu olmuştur.3 

Bununla birlikte her dönemde az veya çok sayıda alim siyasi erkle 
ilişkiye geçmiş ve onun kontrolünde olan çeşitli pozisyonlarda görev 
yapmıştır. Örneğin birçok alim siyasi yönetici tarafından atamayı kabul 
ederek kadılık görevini üstlenmiş, bazısı yöneticinin yaptırdığı ve kontrol 
ettiği medreselerde ders vermiş, bazısı da yöneticilere danışmanlık gibi 
görevlerde bulunmuştur.4 Bu alimlerin durumunu meşrulaştıran bir 
söylem oluşmuşsa da ideal olanın ulemanın yöneticilerden ayrı ve onlara 
mesafeli olması olduğu anlayışı devam etmiştir. 5 

Kanımızca zikredilen idealin sürekliliğinin göstergelerinden biri­
si ulemanın tarihinin, devletin/yöneticilerin tarihinden ayrılması ve 
ulemanın tarihini farklı bir formda yazarak bu ayrılığın net bir şekilde 
ifade edilmesidir. Yöneticilerin tarihi, olayların kronolojik olarak sıraya 
dizilmesiyle ortaya çıkan kronik formunda yazılıyordu. Bu eserlerde 

• • • • • •  

1 Zaman, Religion and Politic, 70-118; Hallaq, The Origins and Evolution of ls­
lamic Law, 57-78. 

2 Bozkurt, Abbasiler, 63-76; Yıldırım, "Halku'l-Kur'an Meselesinin Politik is­
tismarı", 50-69; Crone-Hinds, God's Caliph, 92-96. 

3 Gazzali, ihya, I, 64-74. Ayrıca bkz. Khalidi, "Islamic Biographical Dictionari­
es", 62-64; Çelikel, "Gazali'nin Dönemindeki Ulemaya Yönelttiği Eleştiriler", 
1 17-38; İmamoğlu, "Suyı'.iti'nin Gözüyle Ulema ve Siyaset", 199-222. 

4 Zaman, Religion and Politics, 71-81.  
5 Örnek olarak bkz. Taşköprizade, Miftah, I ,  24-27. 
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ulemanın hayatı ve faaliyetleri nadiren ve dolaylı olarak yer alıyordu. 

Buna karşılık ulemanın tarihi lslam dünyasında IX. yüzyılda ortaya çıkıp 

yayılan ve çok sayıda kişinin biyografisinin çeşitli kriterlere göre bir 

araya getirilip gruplara ayrılmasıyla oluşan tabakat formunda yazılmaya 

başlandı. Ulemayı konu alan tabakat eserleri ilim dalına göre (ör. muhad­

dislerin tabakatı, fakihlerin tabakatı) mekanlara göre (ör. Irak uleması 

tabakatı) , zamana göre (ör. XIV. yüzyılda yaşayan ulemanın tabakatı) 

veya başka kriterlere göre organize edilmiştir. Bazı yazarlar kronik ve 

tabakat özelliklerini bir araya getirerek veya ansiklopedik tabakatlar 

yazarak ulema ile yöneticilerin tarihini aynı eserde bir araya getirseler de 

bu eserlerin hiçbiri ulemayı belirli bir siyasi yönetici gruba bağlı olarak 

takdim etmemiştir. Yani bir anlamda ulemanın tarihini içeren tabakat 

külliyatı bir bütün olarak ulemanın tarihinin siyasi yöneticilerden bağım­

sız olduğunu ve ulemanın İslami toplum ve kültürün gerçek mimarları 

olduğunu savunmaktadır.6 Ulema ile ilgili tabakat literatürünün bu 

genel ve üst iddiasının varlığının -belirli dönem ve mekanlardan aksine 

örnekler getirilebilirse de- ulemanın siyasi erkten uzak durma idealinin 

yaygınlığı ve etkisini gösterdiğini düşünmekteyiz. 

Bu çerçeveden Osmanlı siyasi ünitesinin hakim olduğu topraklarda 

ulemanın konumu ve tavrına bakılacak olursa biri süreklilik özellikleri­

nin baskın olduğu (1300- 1453), diğeri kopuş özelliklerinin baskın olduğu 

(1453-1600) iki dönem tespit etmek mümkündür. 

Osmanlı siyasi ünitesinin 1300 civarında kurulmasından 1 453'de 

1stanbul'un fethine kadar olan dönemde ulemanın konumu ve yöne­

tici sınıfla ilişkisi açısından Osmanlı öncesi dönemin yukarıda tasvir 

edilen özellikleri ile süreklilik özellikle göze çarpmaktadır. Çok kalın 

çizgilerle bir siyasi durum tasviri yapacak olursak 1300- 1453 döneminde 

Osmanlılar Anadolu ve Balkanlar' da üstünlük için yarışan çok sayıdaki 

Müslüman ve Türk siyasi beylikten sadece birisiydi. XIV. yüzyılın sonu­

na doğru Osmanlılar diğerlerine üstünlük sağlamış gibi gözüküyordu. 

Fakat Timur'un (ö. 807/ 1405) Anadolu'ya gelişi ve Yıldırım Bayezid'i (ö. 
805/ 1403) 1402'de Ankara Savaşında yenmesi Osmanlıların diğerlerine 

karşı nihai zaferinin kaçınılmaz olmadığını gösterdi. 7 Ankara Savaşı 

• • • • • •  

6 Bu konuda bkz. al-Qadi, "Biographical Dictionaries as the Scholars' Alterna­
tive History of the Muslim Community", 23-75; Humphreys, Islamic History, 
187-192. 

7 Kafadar, Between Two Worlds, 1 18- 154; Lindner, "Anatolia, 1300-1451'', 102-
137; Kastritsis, The Sons of Bayezid, 1-21.  
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öncesi ve sonrasında Osmanlılar ve diğer beylikler askeri hamlelerini 

idari, kültürel ve ideolojik girişimlerle destekleyerek güçlerini artırmaya 

çalıştılar. Bu bağlamda söz konusu siyasi teşebbüsler ulemanın desteğini 

ve sunabileceği hizmetleri değerli görmekteydi. Diğer tüm beylikler gibi, 

Osmanlılar ulemaya çeşitli şekillerde ikramlarda bulunarak ve onların 

ders verebileceği medreseler yaparak onları kendi topraklarına çekmeye 

ve orada tutmaya çalıştılar.8 

1300- 1453 döneminde Osmanlı topraklarına gelen ulemanın siyasi 

yöneticilere karşı tavrı ise herhalde büyük oranda mevcut siyasi durum 

ve yukarıda bahsedilen yaygın ulema kültürünün ideallerinin etkisi ile 

şekillenmişti.9 Zamanın uleması perspektifinden bakınca Osmanlılar 

muhtemelen Anadolu'da ve başka Müslüman topraklardaki diğer siyasi 

birimlerin sunduğundan çok daha güvenli ve geleceği çok daha parlak bir 

siyasi ve kültürel ortam sunmuyorlardı. Ayrıca ulemaya verilen değerin 

önemli bir göstergesi olan medrese yapımına Osmanlıların yatırımları da 

onları mevcut Müslüman siyasi gruplar arasında özellikle öne çıkarmı­

yordu. 10 Bu durumda Osmanlı topraklarına gelmiş olan ulemanın ken­

dilerini Osmanlı siyasi teşebbüsüne tamamen adamaları için bir sebep 

yoktu. Nitekim bu dönemde ulemanın Osmanlı yöneticileri ile ilişkisine 

dair nakledilen anekdotlar, genelde alimlerin mesafeyi koruduklarına, 

alternatiflerinin olduğunun farkında olduklarına ve kendilerini yönetici­

lere karşı minnettar hissetmediklerine işaret etmektedir. 1 1  

• • • • • •  

8 1300-1453 döneminde Osmanlı topraklarında inşa edilen medreseler için 
bkz. Bilge, llk Osmanlı Medreseleri. Aynı dönemde diğer beyliklerin toprak­
larında bina edilen medreseler ile ilgili bir liste için bkz. Gül, Osmanlı Med­
reselerinde Eğitim-Öğretim, 19-33. XV. yüzyılın ilk yarısında Iran, Horasan 
ve Maveraünnehir'de Timurluların yaptırdığı medreseler için, bkz. Subtelny 
ve Khalidov, "The Curriculum of Islamic Higher Learning", 210-214; Manz, 
Power, Politics, andReligion, 214-217; Unat, "Uluğ Bey"." 

9 Bu konu ile alakalı olan bir makale için bkz. Arıcı, "Bir 'Otorite' Olarak Sey­
yid ŞerifCürcani", 61-95. 

10 Bu konuda il. Murad dönemi (1420-1444 ve 1446-1451)  belki istisna olarak 
düşünülebilir. il. Murad devrinde hem Bursa' da hem de Edirne' de büyük ve 
imkanları geniş medreseler inşa edildi. Bu dönemde Edime ve Bursa' da yapı­
lan medreseler için bkz. Bilge, llk Osmanlı Medreseleri, 122-35, 138-60. 

l 1 Örnek olarak Molla Fenari'nin ve Muhammed Cezeri'nin Yıldırım Bayezid ile 
ilişkisine bakılabilir. Bunun için, Ahmed Taşköprizade, eş-Şekdik, 22-29, 36-38. 
Cezeri için ayrıca bkz. Binbaş, "A Damascene Eyewitness to the Battle ofNico­
polis", 153-75. 
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1453'de lstanbul'un fethi ve takip eden bir buçuk asırda ortaya çıkan 

hadiseler Osmanlı siyasi yapısının siyasi, ideolojik ve idari olarak dönü­

şümüne ortam hazırlayarak Osmanlı topraklarında bulunan önemli bir 

grup ulemanın yöneticilerle ilişkisinin köklü bir şekilde değişmesine ve 

kopuş özelliklerinin baskın olduğu bir hal almasına sebep oldu. 

Öncelikle hakimiyeti asırlarca sürmüş Roma/Bizans lmparatorluğu'nun 

başkenti olmuş lstanbul'un fethi o devrin insanları ve daha sonraki 

nesiller için çok büyük bir hadiseydi ve Osmanlıların gücünü, imajını ve 

statüsünü doğrudan etkiledi. Osmanlılar artık komşuları olan tüm siyasi 

güçlerden bir adım öndeydi. Bunun bazı sonuçları daha Fatih Sultan 

Mehmed (ö. 886/ 1 48 1 )  dönemi sona ermeden görüldü. Osmanlılar 

Anadolu' daki Müslüman beyliklere ya son verdi ya da boyun eğdirdi. 

Bizans lmparatorluğu'nu da yönetmiş olan Paleologos ve Komnenus 

ailelerinin Mora ve Trabzon' daki hakimiyetine son verdi. Bölgedeki Haçlı 

kalıntılarının ve İtalyan tüccar devletleri Venedik, Cenova ve Floransa'nın 

gücü kırıldı. Arnavutluk, Bosna ve Sırbistan'da Osmanlı üstünlüğü tesis 

edildi ve Moldova yönünde Osmanlı nüfuzu genişledi. Ayrıca Kırım 

Hanları Osmanlılara tabi olmayı kabul ettiler. '2 

Osmanlı siyasi ve askeri büyümesi Fatih dönemi sonrasında da devam 

etti. Genişleme II. Bayezid (ö. 9 1 8 / 1 5 12) döneminde nispeten yavaş 

ikenı3 Yavuz Selim (ö. 926/ 1 520) döneminde ve Kanuni Süleyman (ö. 

974/ 1566) döneminde daha hızlıydı. Kili ve Akkirman, Bayezid dönemin­

de Osmanlı topraklarına katıldı. Doğu Anadolu, Suriye, Mısır ve Arabistan 

Yavuz döneminde Osmanlı hakimiyetine girdi. Kanuni döneminde 

Rodos, Belgrad, Macaristan ve Irak, Osmanlı topraklarına ilhak edildi. 1 4  

Kanuni döneminden XVI. yüzyılın sonuna kadar daha yavaş olsa da askeri 

ve siyasi genişleme devam etti. 

Bu büyük güç temerküzü ve hızlı genişleme olurken Osmanlıların 

kendi gözlerinde ve başkalarının gözünde imajlarının değişmeden 

• • • • • •  

12 Kafadar, "The Ottomans and Europe", 595-596; lmber, The Ottoman Empire 
1300-1650, 27-37. 

13 il. Bayezid döneminde genişlemenin yavaşlamasında muhtemelen en önemli 
faktör kardeşi Cem Sultan'ın (ö. 1495) sırasıyla Rodos şövalyeleri, Fransız kralı 
ve Papa'nın elinde mahpus olması ve il. Bayezid' e karşı bir koz olarak kullanıl­
masıydı. Bu konuda inalcık, "A Case Study in Renaissance Diplomacy", 209-
230; Şakiroğlu, "Cem Sultan". 

14 Yavuz Sultan Selim dönemi için bkz. Emecen, Yavuz Sultan Selim; Kanuni Sul­
tan Süleyman dönemi için bkz. Şahin, Em pire and Power in the Reign of Süley­
man, 15-154. 
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kalması mümkün değildi. Osmanlı sultanları ve eliti giderek daha çok 

kendilerini birden çok ülkeye ve halka hükmeden bir imparatorluğun 
sahibi ve yöneticileri olarak gördüler. imparatorluk iddiasının dayanak­

larından birisi lstanbul'u fethederek Roma/Bizans lmparatorluğu'nun 

varisi olma durumuydu. Özellikle lstanbul'un fatihi Mehmed bu yöndeki 
söylemi üretiyor ve destekliyordu.15 Daha sonraları özellikle Arap toprak­

larının ilhakından sonra Bizans'a viirisliğe dayalı imparatorluk söylemi 

Müslümanların siyasi ve moral birliğinin sembolü halifeliğin Osmanlı 

sultanında tecessüm ettiği iddiası ile desteklendi.16 imparatorluk iddi­

asına dayanak sağlayan bir diğer söylem ise XVI. yüzyılın ilk yarısında 
Osmanlı egemenliğini ciddi şekilde tehdit eden mehdici hareketlere bir 

cevap olarak ortaya çıkan ve Osmanlı sultanlarının Allah tarafından seçil­

miş oldukları ve yöneticilik hakkına sahip oldukları yönündeki iddiaydı.17 

Bu söylemler birbirinin aynı değildi, ama birbirine zıt da değildi; yan yana 
bulunuyor ve Osmanlıların evrenselci iddialarını destekliyordu. 

Siyasi ve askeri genişleme ve imparatorluk iddiaları ile ilişkili ola­

rak ortaya çıkan bir durum idari anlayış ve prosedürlerdeki değişimdi. 

Bölgedeki güç mücadelesinde nihai zaferin Osmanlıların olduğu belir­

ginleştikçe Osmanlı ailesi kendisini hem dahili hem harici rakiplerinden 

farklılaştırdı. Eşitler arasında birinci olma durumundan tüm reaya üze­

rinde mutlak siyasi güç olma yönünde ilerledi. Bu bağlamda imparatorluk 
söyleminin bir veçhesi de Osmanlı ailesinin ve daha özelde Osmanlı sul­

tanının siyasi üstünlüğünün pekiştirilmesini öngörüyordu. "imparator/ 
kayser" olarak tanımlanan sultan herkesten üstün olacak, ona koşulsuz 
bir şekilde bağlı adamları/bürokratları yoluyla imparatorluk topraklarını 

yönetecekti. Bürokratların bağımsız politika geliştirmesine engel olmak 
amacıyla sultanlar herkes için bağlayıcı gayrişahsi kanunlar koyacaktı.18 

• • • • • •  

1 5  Raby, "Mehmed the Conqueror's Greek Scriptorium",  18-24; Kritovoulos, His­
tory of Mehmed the Conqueror, 3-6. Turan, Türk Cihan Hakimiyeti Meflcuresi 
Tarihi, II , 37-47; Teply, "Kizil Elma", 94-99. 

16 Gibb, "Lutfi Paşa on the Ottoman Caliphate'', 287-295; lmber, Ebu's-su'ud, 98-
1 1 ; Kavak, "Bir Osmanlı Kadısının Gözüyle Siyaset", 95- 120. 

17 Flemming, "Sahih-kiran und Mahdi", 43-62; Fleischer, "The Lawgiver as Mes­
siah", 159-177. 

18 Gülru Necipoğlu'nun Topkapı Sarayı'nın yerleşim özelliklerini yorumlayarak 
açıkça gösterdiği gibi Fatih ve ondan sonra gelen Osmanlı sultanları kendileri­
ni diğer herkesten üstün görmüşler ve bunu sarayda gözlerden uzak olma yo­
luyla sembolik olarak ifade etmişlerdi. Bkz. Necipoğlu, The Age of Sinan, 3-22. 
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Yukarıda kısaca özetlenen lstanbul'un fethinden XVI. yüzyılın sonu­

na kadar Osmanlı siyasi yapısında ortaya çıkan siyasi, ideolojik ve idari 

değişimler iç dinamiklerin birbiriyle etkileşimi ile ilgili olduğu kadar, 

etkisi tüm dünyayı veya belirli bir kültürel veya siyasi çevreden daha geniş 

bir bölgeyi saran genel etken ve trendlerle de ilgilidir. Osmanlılar söz 

konusu değişimleri yaşarken Avrupa'da Hapsburglar, lran'da Safeviler 

ve Hindistan' da Babürlüler benzer gelişmeleri hemen hemen eş zamanlı 

olarak yaşamaktaydılar. Ateşli silahların kuşatma ve meydan savaşlarında 

kullanılmaya başlanması herhalde bunları elde etmeye güç yetiremeyen 
veya kullanmakta geç kalan siyasi yapıların ortadan kalkmasında ve geniş 

siyasi yapıların kurulmasında önemli rol oynamıştı. Bu geniş yapıların 

hemen hepsi hem kendi reayasını ikna için hem de etki ve nüfuzunu 

geliştirmek için bir tür imparatorluk söylemi benimsemişti. Ayrıca bu 

yapılar bir çeşit bürokratik idare kurma yönünde adımlar atmışlar­

dı. 19 Genel olarak ortak etkenlerin ve ortak ihtiyaçların Avrupa'dan 
Hindistan'a kadar olan coğrafyada birbiri ile doğrudan ilişkisi olmayan 

siyasi yapıları benzer şekiller almaya zorladığını söyleyebiliriz. 

1 453 - 1 600 döneminde ortaya çıkan siyasi, ideolojik ve idari dönü­

şümler perspektifinden ulemanın konumu ve rolüne bakarsak onların 

eskisinden çok farklı işlevler gördüklerini ve farklı statüler kazandıklarını 
söyleyebiliriz. Yukarıda bahsedilen fetih sonrası dönemde sultanın her­

kesin üstünde olma ve bürokratik idare kurma isteği, Osmanlı sultanla­

rını alimleri sistematik olarak hükümete (sultan ve sultanın merkezdeki 
temsilcileri) bağlı hiile getirme yönünde çalışmaya sevk etti. Bunun için 

hükümete bağlı olan pozisyonların sayısı çoğaltıldı ve onlarda görev 

yapmak teşvik edildi. Ayrıca hükümetin söz sahibi olmadığı ve alimlerin 

görev yapabilecekleri pozisyonlar giderek azaltıldı ve marjinalleştirildi. 

Dolayısıyla giderek daha çok sayıda alim hükümetten atama beklemeye 

ve ona bağlı olarak hareket etmeye başladı. 

Alimlerin hükümetin kontrolü altına getirilme mekanizmalarına 

daha yakından bakacak olursak bunların en önemlilerinden birisi 
Osmanlı sultanlarının, hanedanın diğer üyelerinin ve devlet adamlarının 
lstanbul'da ve diğer şehirlerde çeşitli büyüklüklerde medreseler yaptır­

malarıydı. Fatih, il. Bayezid, Kanuni, il. Selim (ö. 982 / 1 574) ve III. Murad 

(ö. 1003/ 1 595) önemli medreseler yaptırdılar. Bunlar genellikle imkanlar 

. . . . . .  
19 Hodgson, The Venture oflslam, III, 1 - 133; Subrahmanyam, "Connected Histo­

ries", 735-762. 
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ve genişlik olarak diğer medreselerden büyüktü ve dolayısıyla al.imler 

burada görev yapmak isteyebilirdi. Hanedan ailesinin diğer üyeleri, 

valide sultanlar ve padişah kızları da önemli medreseler inşa ettirdiler. 
Örneğin Hürrem Sultan (ö. 965 / 1 558) , Mihrimah Sultan (ö. 985 / 1578) , 

Nurbanu Sultan (ö. 991 / 1583) ve Safiye Sultan (ö. 1028/ 1619) sultanla­

rınkine denk veya bir derece düşük denebilecek önemli medreseler inşa 

ettiler. Bunlardan başka sadrazamlar, vezirler, kazaskerler ve diğer devlet 

adamları da kendi seviye ve imkanlarına göre medrese yapımına katkıda 
bulundular.20 Bu medreselerin hemen hepsinin müderrisliklerine atama­

lar merkezi hükümet tarafından yapılmaktaydı. Osmanlı hanedanı ve ona 

doğrudan bağlı devlet adamları tarafından yaptırılan medreselere ilave 

olarak Osmanlı öncesinde yapılmış veya Osmanlı döneminde yapılmış 
olsa bile merkezi hükümetin -vakıf hukuku itibariyle- yönetimine karış­

ması mümkün olmayan veya gerekmeyen medreseler de detaylı vakıf 

tahrirleri ve bazı denetim teknikleriyle merkezi hükümetin kontrolüne 

getirildi.2ı Dolayısıyla giderek al.imlerin görev yapabileceği hükümetin 

kontrolündeki müderrisliklerin sayısı artarken hükümetin denetimi dışın­

da olanların sayısı azaldı. 

Alimlerin hükümete bağlanması yönünde diğer önemli bir hamle 

onların görev yapabileceği pozisyonların hiyerarşik olarak birbirine 
bağlanması ve hükümetten görev kabul eden alimlere profesyonel bir 

kariyer imkanı sağlanmasıydı. Medreseler müderrislerinin aldığı maaş, 

kurucusunun statüsü, coğrafi mekanı gibi çeşitli faktörlere göre hiyerarşik 

olarak sıralandı. Ayrıca hükümetin kontrolünde olan kadılık, kazaskerlik, 

müftülük, nişancılık ve defterdarlık gibi pozisyonlar da medreselerin 

hiyerarşisine çeşitli şekillerde eklemlendi. Böylece en alt basamaktan 

hizmete girecek bir alim düzenli bir şekilde terfiler alarak bir ömür boyu 

sürecek kariyer sonunda kendi kabiliyeti ve bağlantıları elverdiğince üst 
basamaklara tırmanacaktı. Bu düzenin geçici ve herhangi bir kişinin 

keyfi iradesine bağlı olmadığını göstermek üzere hiyerarşinin kuralları II. 

. . . . . .  

20 XVI . yüzyılın sonuna kadar Osmanlı topraklarındaki medreseler ve dereceleri 
için bkz. Baltacı, XV-XVI. Asırlarda Osmanlı Medreseleri. XVI. yüzyılda medre­
seleri de içeren külliyelerin kurucularının statüsü, mekanları ve imkanlarına 
göre hiyerarşik bir düzene koyulması ve Mimar Sinan'ın (ö. 1588) bunda oyna­
dığı rol için bkz. Necipoğlu, The Age of Sinan, 1 19-121 .  

21  örnek olarak, bkz. Barkan ve Ayverdi, lstanbul Vakıfları Tahrir Defteri, 953 
(1946). 
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Mehmed'in Teşkilat Kanunnamesi'nde yazılı olarak kaydedildi.22 Ayrıca 

bazı ilgili kurallar yazılı olmasa da kanun diye biliniyor ve elitin ortak 

kültürü sayesinde sürekliliğini ve bağlayıcılığını devam ettiriyordu.23 

Geniş bir grup alimin bürokratik sisteme entegre edilişi bir çırpıda 

tek bir kararla olmuş bitmiş bir olay değildi. Bu birçok gelgiti, belirsizliği, 

çeşitliliği ve değişimi barındıran bir süreçti.24 Bu süreci iki kısma ayıra­
biliriz: (i) başlangıç dönemi (1453 - 1 530) ve (ii) pekişme dönemi (1530-

1600) . Başlangıç döneminde hiyerarşik bir düzen kurulması yönünde 

-pozisyonların birbiri ile hiyerarşik olarak bağlanması, atamaların buna 

göre düzenli terfiler içermesi ve kuralların yazılı olarak tespiti gibi­

önemli adımlar atıldı. Fakat hiyerarşik bürokratik sistem basit ve tekli 

bir yapıdaydı. Kadı, kazasker, nişancı, defterdar ve hatta askeri görevliler 

aynı hiyerarşik düzenin parçasıydılar. 25 Bu sistemde rol alan aktörler 

açısından bakınca bu dönem bir geçiş dönemiydi. Sultanlar gayrişahsi 

olduğu ve herkesi bağlayıcı olduğu düşünülen kurallara her zaman itaat 

etmek istemiyorlardı. Alimler hükümete bağlılık ve alimlerin yöneticilere 
uzak durması anlayışı arasında gelgitler yaşıyorlardı. Buna karşılık pekiş­

me döneminde hiyerarşik bürokratik düzen önemli değişmeler gösterdi. 

Siyasi ve ideolojik dönüşümlerin zorlamasıyla bürokrasi büyüdü ve 

karmaşıklaştı. Daha çok sayıda kadı, daha çok sayıda defterdar ve daha 

çok sayıda katip göreve alındı. Yeni prosedürler uygulanmaya ve yeni tür 

kayıtlar tutulmaya başlandı. Bunun sonucunda uzmanlaşma bir gereklilik 

oldu. Hükümete bağlı alimler müderrislik, kadılık, kazaskerlik, müftü­

lük gibi görevlerde uzmanlaşarak ilmiye diye bilinen ayrı bir hiyerarşi 
oluşturdular. Mali işler ve katiplik gibi görevleri yapan ve medreselerde 

eğitim yerine bürolarda kendi üstlerinden eğitim alan görevliler kale­
miye hiyerarşisini oluşturdular.26 Ayrıca pekişme döneminde alimlerin 

hiyerarşisinde etkin olan kurallar daha belirgin bir hal aldı. Hangi alimin 

hangi pozisyondan hangi pozisyona hangi tarihte geçeceği daha güvenli 

bir şekilde tahmin edilebilir oldu. Sultanlar, onların temsilcileri ve alimler 

22 Bu konuda bkz. Kanunname-iAli Osman, 5-18; Repp, "Some Observations on 
the Development of the Ottoman Learned Hierarchy", 17-32. 

23 Fleischer, Bureaucrat and lntellectual in the Ottoman Empire, 191 -200. 
24 Bu paragrafta bahsedilen tedrici gelişmeyi yakında çıkacak olan kitabımda de­

taylı olarak inceliyorum. Bkz. Atçı!, Defenders of Faith and Empire. 

25 Kanunname-i Ali Osman, 5-18. Ayrıca bkz. Fleischer, Bureaucrat and Intellec­
tual, 214-217. 

26 Fleischer, Bureaucrat and Intellectual, 218-224. 
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hiyerarşik düzeni daha içselleştirdiler. Kuralları nadiren esnetmeye 

çalıştılar ve onun sorunsuz işleyişinin kendi menfaatlerine olduğunu 

düşünmeye başladılar. 

Alimlerin hükümete bağlı bürokratlar haline gelmesi, sultarıların ve 
onların temsilcilerinin elinde güçsüz oyuncaklar haline geldikleri anla­

mına gelmemektedir. Ulemanın dini bilgi konusundaki uzmanlıklarına 

dayanan moral otoriteleri onları bürokratik sistem içerisinde de güçlü 

kıldı. Bu otorite ve güç, arıların Osmanlı Devleti'nin ideolojisi ve huku­

kunun dönüşümünde katkı sunmalarını mümkün kıldı.27 

Belirtilmesi gerekir ki 1453- 1600 döneminde zuhur eden ve pekişen 

hiyerarşik bürokrasi, Osmarılı topraklarında yaşayan tüm alimleri istis­

nasız kapsayan bir sistem değildi. Birçok filim ya kendi seçimiyle ya da 

başka sebeplerle bu sistemin dışında bulunuyor ve ilmi faaliyetlerini 

devam ettiriyordu. Merkezi topraklarda ve merkezden uzak bölgeler­
de -özellikle Arap topraklarında- birçok alim hükümetin kontrolünden 

tamamen veya kısmen azade olarak faaliyetlerini sürdürüyordu.28 

Bununla birlikte, zikredilen dönemde istisna veya marjinal olarak 

görülemeyecek önemli sayıda alimin29 hükümete bağlı olarak görev 

yapmayı kabul ettiği yadsınamaz. Bu alimler zor altında değillerdi; kendi 

istekleri ile bu görevleri kabul ediyorlardı. Çoğu, durumundan memnun 
ve statüsünü pekiştirmek istiyordu. Hiyerarşik düzene girmiş alimler 

sadece müderrislik, kadılık ve kazaskerlik yapmıyorlar; aynı zamanda 

defterdarlık, nişancılık ve katiplik yapıyorlardı. llmiye ve kalemiye bölün­

mesinden sonra da -resmi pozisyonu müderris, kildi vs. olan- alimler 

vergi toplama, idare ve askeriye ile ilgili işlevler yükleniyorlardı . 

• • • • • •  

27 Akarlı, "The Ruler and Law Making in the Ottoman Empire",  87- 109. 
28 Bu konuda yeni yayımlanmış bir çalışma için bkz. Burak, The Second Formati­

on oflslamicLaw, özellikle 21 -64, 101-21 .  
29 Hükümetten görev kabul eden alimlerin sayısı hakkında bilgiye dayalı olarak 

bir tahmin yapmak için Topkapı Sarayı Müzesi Arşivi'nde bulunan (D. 8823.1)  
ve 1523 civarına tarihlenen alimlerin listesi bize yardımcı olabilir. Bu belge­
ye göre Arıadolu ve yeni fethedilen Mısır ve Suriye topraklarında görev yapan 
veya görev bekleyen filim sayısı 919'dur. Bu liste Rumeli topraklarında görev 
yapan ve görev bekleyen alimlerin listesini içermemektedir. Bu durumda, 
hemen aynı sayıda veya biraz daha az sayıda alimin Rumeli topraklarındaki 
pozisyonlarda görev yaptığını veya onlardan birine atanmak için beklediğini 
varsayarsak Osmanlı merkezi hükümetinin hizmetine giren ve onun tarafın­
dan atanan veya atama bekleyen alimlerin 1523 civarında 1 500-2000 kişi ol­
duklarını tahmin edebiliriz. 
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Kariyerinin olgunluk devresini pekişme döneminde geçiren 

Taşköprizade'nin ömrünün sonlarına doğru bitirdiği ve Osmanlı top­

raklarında yaşamış alimler ve sufilerin biyografilerine yer veren tabakat 
eserinin, eş-Şekdiku'n-nu'mdniyye fi 'uldma'i'd-Devleti'l-Osmdniyye'nin, 
organizasyonu -ulema tabakadan ile ilgili yukarıda işaret edilen gözlem­
lerle birlikte düşünüldüğünde- Osmanlı idaresi altında alimlerin statü, rol 
ve tavır açısından ortaya çıkan yeni durumunu yansıttığı düşünülebilir. 

Taşköprizade 1558'de bitirdiği kitabını kendi zamanına kadar hüküm 
süren 10 Osmanlı sultanının saltanatına göre organize etmişti. Kitap 10 
tabakadan oluşmaktadır; her bir sultan için bir tabaka ayrılmıştır. Her 
sultan için ayrılan tabakada onun saltanatında yaşayıp ölen alimlerin ve 

sufilerin hayatları hakkında bilgi verilmektedir. 

Bu kitapta [Rum topraklan ulemasından) ilim ve fazilette birbirlerinden farklı 
olsalar bile yüksek makamlara ulaşmış olanları ve bu makamlar için yeterli 
kabiliyetleri olmakla birlikte onlara ulaşmamış olanları zikrettim. ( ... ) Bu seçkin 
kişilerin ölüm tarihlerini bilmediğim için bu eseri sultanların sırasına göre 
organize ettim ve bu sebepten bu esere eş-Şekdiku 'n-nu'mdniyye fi ulemd'i'd­
Deuleti'l-Osmdniyye (Anemon Çiçekleri: Osmanlı Deuleti'nin Uleması) ismini 

verdim.30 

Taşköprizade muhtemelen ulema tabakadan geleneğinin dışına çık­
tığının farkındaydı. Onun kitabında -tespit edebildiğim kadarı ile- İslam 
tarihinde ilk defa olmak üzere ulemanın tarihi yöneticilerin tarihi ile doğ­

rudan ilişkilendirildi. Taşköprizade bu durumu vefat tarihlerini bilmediği 
alimlerin yaşadıkları devri yaklaşık olarak göstermek için bir çözüm ola­

rak takdim etti. Taşköprizade'nin amacı ve fikri ne olursa olsun Osmanlı 
topraklarında ondan sonra gelen ve ulema tabakatı yazanların çoğu 
için, vefat tarihlerini tespit konusunda hiçbir problemleri olmamasına 
rağmen, eş-Şekdik'in organizasyonu model oldu.31 Kanaatimce ulema 
tabakatlarında bu organizasyonun benimsenmesi ve sürdürülmesi yuka­
rıda tartışılan ulema-yönetici ilişkilerindeki ve buna dair düşüncelerdeki 
değişimin bir göstergesidir.32 

• • • • • •  

30 Taşköprizade, eş-Şekiiik, 2-3. 
31 Örnek olarak XVII. yüzyılın ilk yarısında yazılmış Nevizade Atai'nin (ö. 

1045/ 1636) Haddiku'l-hakiiik isimli eseri sultanların hakimiyet dönemlerine 
göre alimlerin ve sı'.ifilerin biyografilerini düzenleme konusunda eş-Şekdik'i ta­
kip etmiştir. Nevizade Atili, Haddiku'l-hakdik. 

32 Sultanların hakimiyet dönemlerine göre düzenlenmiş tabakat eserleri Osman­
lı merkezi topraklarında giderek daha yaygın oldu. Bununla birlikte, başka ,. 
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Özetlersek, Osmanlı topraklarında İstanbul'un fethinden XVI . yüzyı­

lın sonuna kadar ortaya çıkan siyasi, idari ve ideolojik değişimlerin bir 

uzantısı olarak ulema-yönetici ilişkisinde de önemli dönüşümler ortaya 

çıktı. Önemli sayıda alim hiyerarşik bir düzende Osmanlı merkezi hükü­

metine bağlı olarak profesyonel kariyer takip etmeye başladı. Buna bağlı 

olarak artık idarenin bir parçası olan ulemanın tarihi sultanlarla birlikte 

yazılmaya başlandı. 

1 453- 1 600 döneminde ortaya çıkan Osmanlı merkezi hükümetine 

bağlı olarak hizmet veren ulemanın durumu ne kadar yeni ve farklıdır? 

Ve ne kadar Osmanlı'ya mahsustur? Osmanlı öncesinden idare ile ilişkiye 

geçen ve bunu normal ve saygıya değer gören filim veya filimler bulmak 

mümkündür. Veya yukarıda işaret edildiği gibi, zikredilen dönemde hiye­

rarşik sistemin dışında kalan ve içinde olsa bile ulemanın yöneticilerle 

mesafeli bir ilişki içerisinde olması gerektiğini düşünen filimlere rastla­

mak mümkündür. Bunlara işaret ederek 1453- 1600 döneminde büyük 

bir grup ulemanın (yaklaşık 1 500-2000 kişi) merkezi hükümetten görev 

alması veya görev beklemesi durumunu daha önceki ulema-yönetici 

arasındaki yakın ilişki örneklerinin bir devamı olarak görmek sanırım 

yanıltıcı olacaktır. Burada söz konusu olan istisna sayılabilecek küçük bir 

grup alimin yönetici ile ilişkisi kurması değildir. Aksine filimlerin -belki 

çoğunluğunun-sistematik olarak yönetimin parçası haline gelmesi ve 

onların durumunun Osmanlı topraklarında alimlerin varlığı ve konumu 

için kabul edilebilir şekillerden en belirgini olmasıdır. 

Bu çalışmanın en başında zikredilen sorulara dönecek olursak, 

Osmanlı merkezi hükümetinin altında ve hiyerarşik düzen içerisin­

de görev kabul eden alimlerin statü, rol ve tavır açısından farklılıkları 

nasıl ifade edilmelidir? Bunun için yeni terimler oluşturulabilir mi? 

Taşköprizade'nin kitabının başlı�ında yer alan Osmanlı Devleti'nin ule­

ması ifadesi SÖZ konusu alimlerin farklılığına işaret etmek için kullanımı 

düşünülebilir. Bu ifade söz konusu ulema grubunu zaman, mekan ve 

aidiyet açısından global alimler cemaatinden ayırmaktadır. Anadolu ve 

Balkanlar'da Osmanlı hakimiyeti süresince bir şekilde Osmanlı Devleti'ne 

ait olan alimlere işaret etmek için kullanılabilir . 

. . . . . .  
şekillerde organize edilmiş ve Osmanlı öncesinde örnekleri olan tabakatlar 
hem Osmanlı merkezi topraklarında hem de merkezden uzak topraklarda ya­
zılmaya devam etmiştir. Bu türden tabakatlar hakkında bilgi için bkz. Burak, 
The Second Formation of lslamic Law, 65- 121. 
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Bununla birlikte, Taşköprizade'nin Osmanlı Devleti'nin uleması ifa­

desinin Osmanlı merkezi hükümetine bağlı olarak profesyonel kariyer 

yapan ulema için kullanılması konusunda bazı problemlere işaret edil­

melidir. Taşköprizade'nin kullanımında bu ifade Osmanlı siyasi ünite­

sinin başlangıcından kitabını bitirdiği 1558 yılına kadar olan dönemdeki 

ulema-sultan ilişkisini homojenleştirme işlevi görmektedir. Buna göre 

1 300- 1 558 döneminde Osmanlı topraklarındaki alimler hep Osmanlı 

Devleti'ne aitlerdi. Dolayısıyla, Taşköprizade'nin kullandığı şekliyle 

Osmanlı Devleti'nin uleması ifadesi bizim bu makalede vurgulamaya 

çalıştığımız lstanbul'un fethi sonrasındaki siyasi, idari ve ideolojik kırılma 

ve bunun sonucunda ulemanın yöneticiler ile ilişkisindeki köklü dönüşü­

mü ifade etmemektedir. Ayrıca, Osmanlı Devleti'nin uleması ifadesi ince­

lemekte olduğumuz ulema grubunun değişen şartlar altında ifa ettikleri 

yeni işlevler ve kazandıkları yeni konum hakkında çok açıklayıcı değildir. 

Zira sadece Osmanlı Devleti ile ilişkiyi vurguladığı için "devletin istedik­

lerini söyleyen alimler" anlamını vermesi de muhtemeldir. 

XIV-XVI. yüzyıllarda Osmanlı topraklarında ulemayı inceleyen araş­

tırmacılar için Taşköprizade'nin eş-Şekaik'ı şüphesiz en önemli tarihsel 

kaynaktır. Fakat Taşköprizade'nin gördüğü veya görmediği başka kay­

naklar da vardır. XIV. ve erken XV. yüzyıl için kronik, vakfiye ve mimari 

eser türünde ve daha sonraki dönem için bu kaynaklara ilaveten arşiv 

belgeleri de ulemanın durumu ve ilişkileri ile ilgili bize bilgiler verirler.33 

Hem bu kaynakların verdiği bilgilerden hem de gelişmelere uzaktan 

bakma imkanından yararlanarak Taşköprizade gibi incelenen döneme 

daha yakın bir araştırmacının tam kavrayamadığı veya tam olarak ifade 

edemediği durumları net olarak ifade edebiliriz, bunun için yeni terimler 

ortaya koyabiliriz. 

Biz Osmanlı alim-bürokratlar sınıfı tabirinin 1 453- 1 600 döneminde 

giderek ayrı bir grup olarak belirginleşen Osmanlı merkezi hükümeti 

hizmetinde (müderrislik, kadılık, müftülük, defterdarlık, nişancılık gibi 

pozisyonlarda) hiyerarşik bir kariyeri takip eden alimlere işaret etmek 

için daha uygun olduğunu düşünmekteyiz. öncelikle alim-bürokratlar 

ifadesi bu grubun özelliklerindeki süreklilik ve yenilik unsurlarını bir­

likte vurgulama imkanı vermektedir. Bu grubun üyeleri İslami ilimlerde 

• • • • • •  

33 Rumeli kazaskeri rı'.iznamçelerine dayalı olarak yapılmış XVI. yüzyılda devlet 
hizmetinde olan alimler hakkındaki bir çalışma için bkz. Beyazıt, Osmanlı ll­
miyye Meslegi'nde istihdam ()Nl. Yüzyıl). 
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uzmanlıkları dolayısıyla Osmanlı öncesi alimler gibi doğru bilgiyi temsil 

etme iddiasında bulunabilirlerdi ve bundan bir otorite devşirebilirlerdi. 
Alim ifadesi bu yönü vurgulamaktadır. Diğer taraftan Osmanlı siste­

mindeki konum ve rolleri sadece İslami ilimlerdeki uzmanlıklarından 

gelmiyordu. Merkezi hükümet tarafından atandıkları, devletin görevlisi 

oldukları ve Osmanlı sisteminin kurallarını bildikleri için bir otoriteleri 

vardı. Bürokrat ifadesi bu yönü vurgulamaktadır. 

Ayrıca alim-bürokrat ifadesi bu grubun hükümet ile ilişkisinin for­

munu ifade etmek için de oldukça elverişlidir. Bu alimler kanunlarla 

belirlenmiş hiyerarşik bir düzen içerisinde terfiler alarak bir ömür boyu 

kariyer yapmaktaydılar. Bürokrat ifadesinin filimler ile merkezi hükümet 

arasında bu ilişki şeklini hemen akla getirdiğini düşünmekteyiz. 

Son olarak alim-bürokrat ifadesi söz konusu filim grubunun sistem 

içerisinde ifa ettikleri görevlerin niteliğini göstermek için uygundur. XVI. 
yüzyılın ortalarına doğru ortaya çıkan ilmiye ve kalemiye ayrışmasına 

kadar hiyerarşik düzene girmiş bir filim bir gün -genellikle bürokrasi ile 

ilişkilendirilen- maliye veya katiplik türünden pozisyonlara atanabilirdi. 

Ayrıca, ayrışmadan önce veya sonra müderrislik, kadılık ve müftülük gibi 

pozisyonlarda iken -aynı şekilde bürokrasi ile ilişkilendirilen- noterlik ve 

vergi toplama gibi yükümlülük üstlenmeleri gerekebilirdi. 

Sonuç olarak, XIV. yüzyılın ilk yıllarında ortaya çıkan Osmanlı siyasi 

teşebbüsü gelgitlerle dolu yaklaşık bir buçuk asırdan sonra lstanbul'un 

fethi ile büyük bir siyasi ivme kazandı. Fetihten sonra XVI. yüzyılın 

sonuna kadar toprakların genişlemesine ilaveten dahili idare ile ilgili 

önemli değişimler oldu, sultan ve temsilcilerinin gücü pekişti. Sultanın 

siyasi olarak bütün herkese ve her gruba karşı üstünlüğü anlayışı yerleşti. 
Ayrıca sultana bağlı olan ve onun adına güç kullananların sayısı artırıldı 

ve bunlar bürokratik bir yapıda organize edildi. Bu çerçevede, Osmanlı 
topraklarında olan alimlerin önemli bir kısmı (giderek daha çok sayıda) 

merkezi hükümetin kontrolü altına girdiler. Bunlar merkezi hükümet 

tarafından atanıp tedris, ifta ve kaza gibi görevlere ilaveten mali ve bürok­
ratik görevler ifa ettiler. 

Bu makalede lstanbul'un fethinden sonra oluşan yeni idari durum 
çerçevesinde çok sayıda alimin (belki alimlerin çoğunluğunun) devle­
tin kontrolü altında olan bir bürokraside yer almasının -daha önceki 

Müslüman toplumlarda filimlerin yöneticilerle ilişkileri ve bu konudaki 

tavırları açısından düşünüldüğünde- yeni ve farklı bir durum olduğunu 

göstermeye çalıştım. Ayrıca Osmanlı merkezi hükümetinden görev kabul 
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eden alimlerin aidiyet, tavır ve ifa ettikleri görevler açısından farklılıkları -

na işaret etmek üzere onlar için Osmanlı alim-bürokratlar sınıfı tabirinin 

kullanılmasını önerdim. 
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Onbeşinci Yüzyı lda Karamani Ulema ve 

Meşayıh İ lişki Ağları Üzerine Tesbitler 

HtUan Karatat 
University of St. Thomas, Mn. 

Karaman'da bulınmaz dogru bir yar 

Eder kavi ü karar u ahd u peyman 

Begi kadısı şeyh ü müderris 

Kazana koysan kaynatsan bizümle 

Deyesin mü'min isen dost olalım 

Hassa kim Al-i Osmiin'dan olasın 

Tekebbür, kel ve foduldur Karaman 

Veliler bile çok kulmaş ve ayyar 

içer andlar yalan çok eder inkar 

Hiledür işleri hep çar u mekkar 

/ligi yaga der karışma zinhar 

Cevabıdur menem mü'mine gaddar 

Dahi ziyad olur sıfat-ı cebbar 

Anınçün kahredip dür anı Kahhiir1 

Bu ifadeler onbeşinci yüzyılın en önemli tevfuih müelliflerinden birisi 

olan Aşıkpaşazade Ahmed'e (ö. 1502'den sonra) aittir. Aşıkpaşazade'nin 

özellikle Osmanlıların kökeni ve Fatih devri (145 1 - 1481) siyasi olayla­

rına dair verdiği malumat tarihçilerin önemli bir kaynağı ve ilgi odağı 

olmuştur.2 Aşıkpaşazade'nin Karamanlılar hakkındaki bu ifadelerini 

de müellefin Osmanlı tarihçiliğinde şu ana kadar hep öne çıkarılan 

siyasi tarih yazarlığı bağlamında ele aldığımızda çok da garipseye­

meyiz. Aşıkpaşazade bu satırları yazarken muhtemelen Osmanlıların 
Karamanlılar ile giriştiği yüzyıllık mücadelenin 1460-1490 arasına teka­

bül eden son dönemleri yaşanıyordu ve onun Karamanlılar hakkındaki 

ağır ifadeleri dönemin diğer Osmanlı tarihçilerinin de itiraz etmeyeceği 

türdendi. Llkin mevcut literatüre göre Aşıkpaşazade'nin nispeten ihmal 
edilmiş iki yönü yukarıdaki ifadelere yeni bir yaklaşım sunabilir. Bu iki 

yönden birincisi Aşıkpaşazade'nin bugünkü Amasya, Sivas, Tokat ve 

Çorum illerini kapsayan ve Osmanlı idari ıstılahında "Rumiyye-i Suğra" 

adı verilen bölgeden olmasıdır. Bu anlamda Aşıkpaşazade'nin şiirinde 

• • • • • •  

ı Aşıkpaşazade, Tevarih-i Al-i Osman, 151.  Çeviriyazı ve format Atsız'a aittir. 
2 Bkz. Kafadar, Between Two Worlds; Özel, "Limits of the Almighty", 226-246. 
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Karamaniler ile ortaya koyduğu zıtlığın karşı tarafındaki "biz" zamirin­

den kasıt bir siyasi aidiyet olarak Osmanlılık kimliğine ek olarak bölgesel 

bir Anadolu kimliği olan Rümfliktir. Diğer bir deyişle Aşıkpaşazade'nin 

"Rumi" kimliği iki boyutludur. Kendisi hem bir Osmanlı olarak hem de 

"vilayet-i Rum"un bir evladı olarak Rumidir. Aşıkpaşazade'nin ikinci 

özelliği ise tasavvuf ehli olmasıdır. Aşıkpaşazade'nin bu yönü, özellikle 

onun Vefüiyye'ye giden aile kökenleri ve Fatih devrinin sonundaki vakıf 

politikalarına karşı sert eleştirisi bağlamında altı çizilen bir özelliğidir.3 

Fakat Aşıkpaşazade'nin devrin en önemli tarikatlerinden birisi olan ve 

sonradan siyasi bir mücadelenin merkezine yerleşen Konya/ Karaman 

merkezli Zeyniyye'ye intisabı, kimliğinin pek az öne çıkarılan bir parça­

sıdır. İşte Aşıkpaşazade'nin gözardı edilen bu iki kimliğinin, yani Rumi 

ve Zeyni aidiyetlerinin ışığında şiirinde işaret ve ta'n ettiği Karamani veli, 

katli, şeyh ve müderrisin kim oldukları, Osmanlı içillerine uzanan bir ilişki 

ağı (network) kurup kurmadıkları sorulan, İstanbul merkezli Osmanlı ilim 

ve kültür geleneğinin oluşmasında Anadolu ilişki ağlarının ve Osmarılı­

Karamanlı münasebetlerinin rolünü anlamakta anahtar hükmündedir. 

Osmanlı-Karamanlı münasebetleri, şu ana kadar yapılmış çalışma­

larda genellikle daimi bir askeri mücadele şeklinde resmedilmiştir.4 XV. 
yüzyılın başında Osmanlıların İç Anadolu'daki ilk fetihlerinden itibaren 

Karamanoğullan Beyliği Osmanlıların doğu siyaseti önünde en büyük 

engel olmuştu. Osmanlılar, Karamanoğlu engelini ancak il. Mehmed'in 

1468'de Konya'yı almasıyla başlayıp XV. yüzyılın sonuna kadar süren 

tedrici bir fetih hareketiyle ortadan kaldırabilmiş ve böylece Anadolu'nun 
iki bölgesi, yani "uç" ve "Karaman" arasındaki mücadeleyi nihayete 

erdirmişlerdir.5 Lakin bu iki bölgenin arasında askeri ve siyasi rekabetten 

daha yoğun ve derinlikli olan başka bir ilişki mevcuttu ki, buna mevcut 

literatürde pek değinilmemiştir. Osmanlı-Karamanlı münasebetlerinin 
daima gergin olduğu XV. yüzyılda Osmanlılar arasında Karaman'dan 

gelen pek çok alim ve mutasavvıfın bulunması dikkat çekicidir. Aynı 
şekilde Osmanlı memfilikinden eğitim, kariyer ya da siyasi bir neden 

yüzünden Karaman mülküne seyahat yahut göç eden pek çok tarihi figür 

. . . . . .  

3 İnalcık, "How to Read Ashık Pashazade's History"; Özel, "Limits of the Al­
mighty", 226-246. 

4 Yakın zamanlarda yapılmış iyi bir çalışma için bkz. Yıldız, "Razing Gevele 
and Fortifying Konya", 307-329. 

5 Bu mücadelenin son evreleri için bkz. Yörük, "Karaman Eyaletinde Osmanlı 
Tımar Düzeninin Tesisi ( 1483)", 177-202. 
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de bulunmaktadır. 6 Bu makalenin temelinde de bu ilişki, yani Osmanlı 

ve Karaman bölgeleri arasındaki ulema ve mutasavvıfların iki yönlü 

hareketliliği vardır. Bu iki bölge arasındaki bu hareketlilik hem Osmanlı­

Karamanlı münasebetlerinin en önemli parçalarından birisidir hem de 

Osmanlı ilim ve tasavvuf geleneğinin teşekkülünü daha sarih ve nüanslı 

bir biçimde anlamamıza yardımcı olacaktır. Bu hareketlilik gözönüne 

alındığında acaba Osmanlı mülkünde Karaman kökenlilerin oluşturduğu 

ve bu yöreden gelen göçlerle kendini yenileyen bir ilişki ağının mevcudi­

yetinden bahsedebilir miyiz? Eğer cevabımız olumlu ise, bu tür bölgesel 

hizipçi (regionalist) ilişki ağlarının Osmanlı ilim ve tasavvuf dünyalarının 

oluşum aşamalarını barındıran XV. ve XVI. yüzyıllanndaki rolleri nelerdir? 

Bu makale XV. yüzyılda Osmanlı içillerinde Karaman mülkü ile her­

hangi bir bağı bulunan ulema, bürokrat ve mutasavvıfların teşkil ettiği bir 

Karamanı ilişki ağının varlığına işaret etmeyi amaçlamaktadır. Bu ilişki 
ağının üyelerinin siyasi bağlantıları, himaye ve intisap ilişkileri, mesleki 

kariyerleri, akademik ürünleri, ağ içindeki ilişkilerin sıkılık derecesi, 

diğer ilişki ağları ile bağlantıları ve Karamanoğullarının sonu ile oluşan 

devamlılıklar ve kırılmalar ele alınarak mufassal bir tahlilinin yapılması 

şarttır. Böylece XV. yüzyıl Osmanlı-Karamanlı ilişkilerine şümullü bir 

yaklaşım sunmak ve daha önemlisi Osmanlı ilim ve tasavvuf geleneğinin 

oluşum sürecinde, Anadolu'nun bölgesel ilişki ağlarının katkısını daha iyi 

anlamak mümkün olabilir. Lakin böyle bir çaba kapsamlı bir araştırma 

projesi gerektirir. Bu kısa metinde bu ilişki ağının sadece XV. yüzyılın 

sonuna doğru ortaya çıkan siyasi bir kriz karşısındaki tavırları ve bu 
siyasi tutumlarının sonraki onyıllara yansıması üzerinden bazı tespitler 

yapılacaktır. En baştaki şiirin müellifi Aşıkpaşaziide ise hem yazdıkları 

hem de yaşadıkları ve ilişkileri itibariyle bu ağı ve rakiplerini anlatmak 

için mükemmel bir anlatı ögesidir. 

I. Çerçeve Anlatı yahut Fatih Devri Biterken İki Bölgesel İlişki 
Ağının Mücadelesi 

Aşıkpaşazade'nin Karamanı ulema ve mutasavvıflar hakkında kullan­
dığı ifadeler bir Karamanı ilişki ağının varlığına doğrudan delalet etmeye­
bilir. Ancak 1481 baharında, yani Fatih Sultan Mehmed'in ömrünün son 

• • • • • •  

6 Osmanlı mülkünden Karaman'a göç eden ve sonra da geri gelen ulemaya en 
güzel örnek erken Osmanlı devrinin en seçkin figürü olarak Molla Fenari'dir 
(ö. 834/1431), bkz. Taşköprizade, eş-Şekdik, 25. 
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aylarında başlayan taht mücadelesinde Karamani ilişki ağının (Karaman 
şeyhleri adı altında) kollektif siyasi bir tutum ve faaliyet içinde bulun­
dukları gözlemlenir. Taşköprizade'nin eş-Şekdiku'n-nu'mdniyye'sinde 
naklettiği ve Osmanlı Halvetiyye'sinin kuruluş miti olarak adlandırıla­
bilenecek bir menkıbe Karamani ilişki ağının fotoğrafını belli bir zaman 
diliminde en net çeken hadiseyi naklettiğinden ötürü tarihsel bağlamı ve 
ana aktörleri açısından burada detaylı bir şekilde incelenmeyi haketmek­
tedir. Bu menkıbe Karamani ilişki ağının rakibi olan (Aşıkpaşazade'nin 
de dahil olduğu) RO.mi ilişki ağı hakkında da bilgi verdiğinden ötürü aynı 
zamanda bu makalenin çerçeve anlatısı olacaktır. Ana aktörü bir Halveti 
şeyhi, Çelebi Halife (ö. 899/ 1494) olan bu menkıbede Halvetiyye'nin dahil 
olduğu RO.mi ilişki ağının bakış açısından Karamani ilişki ağının siyasi 
tavrı şu şekilde nakledilir: 

Sultan ikinci Mehmed'in veziri Karamanlı Mehmed Paşa Cem Sultan'a mey­

lediyor ve Şehzade Bayezid'i babasının gözünden düşürmeye çalışıyordu. 
Şehzade Bayezid, Şeyh Çelebi Halife'ye tazarruda bulundu. Ama o, kendisini 

mazur görmesini istedi. Şehzade Bayezid'in tazarrusu artınca bu konuya eğildi 
ve Karaman evliyasının Sultan Cem 'in yanında olduklarını gördü. Şeyh Çelebi 

Halife maneviyat aleminde onlara karşı çıktı. Ona ateş atarak karşılık verdiler. 
Ama ateş, Çelebi Halife'yi ıskalayıp kızına isabet etti. Birkaç gün sonra şeyhin 
kızı hastalanarak vefat etti. Şehzade Bayezid'in ısrarlı yalvarması karşısında bir 
kez daha onlara yöneldi. Karaman evliyası "Ne istiyorsun?" diye sordular. O 
da -Vezir Karamanlı Mehmed Paşa'yı kastederek- "Bu adam Müslümanların 
vakıflarını telef etmiş, onlara el koyarak hazineye katmıştır" dedi. Şeyh İbn 
Vefa dışında bütün veliler onu desteklediler. O da adı geçen vezirin etrafına 
bir daire çizmişti. Büyük zorlukla dairenin içine girdim. Bana, "Bunun etkisi 
otuz üç gün sonra ortaya çıkacak" dedi.7 

Nakledilen hadise 148 1  yılının bahar aylarında Amasya'da geçmek­
tedir. Taşköprizade'nin nakline göre bu hadiseden otuz üç gün sonra 
Karamanlı Mehmed Paşa ordugahta çıkan isyanda askerler tarafından 
öldürülür ve Şehzade Bayezid'e tahtın yolu açılır. Bir müddet sonra 
Bayezid, Çelebi Halife'yi lstanbul'a davet eder ve Halvetiyye tarikatı bu 
şekilde Osmanlı mülküne yerleşir.8 Hadisenin ana aktörü olan Çelebi 

Halife, Şehzade Bayezid ile tanışıp sonrasında kendisini bir siyasi müca-

• • • • • •  

7 Taşköprizade, eş-Şekaiku'n-nu'mdniyye, 267-268. Çeviri için bkz. Osmanlı 
Bilginleri, 215. 

8 Karataş, "The Ottomanization of the Halvetiye Sufi Order: A Political Story 
Revisited", 71-89. 
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delenin ortasında bulmadan önce Anadolu'nun muhtelif kentlerinde 

Halvetiyye terbiyesi almak için seyahatlerde bulunmuştu. Aksaray'da 

doğan ve Osmanlılarca çok hürmet edilen Cemaleddin el-Aksarayi'nin 
(ö. 79 1 / 1388-89) soyundan olan Çelebi Halife'nin tam adı Muhammed b. 

Hamidüddin b. Mahmud b. Muhammed b. Cemaleddin el-Aksarayi'dir.9 

Tasavvufa medrese talebesiyken meyleden Çelebi Halife, önce Abdullah 

isimli bir Halveti şeyhinden ilk eğitimini almıştır. Bir müddet sonra 

Çelebi Halife o devirde Halvetiyye'nin en önde gelen şeyhi ve sonra­

dan tarikatın pir-i sanisi kabul edilecek Seyyid Yahya-yı Şirvani'nin (ö. 

866/ 1463-64) Anadolu'ya gönderdiği dört halifeden biri olan Alaeddin-i 

Halveti (ö. 865/ 1462-3) ile tanışır. Alaeddin-i Halveti lstanbul'dan gel­
mektedir. H alvetiyye'yi yeni fethedilmiş bu şehirde yaymak isteyen 

Alaeddin-i Halveti Karamanı ilişki ağının temel parçası ve aşağıda ele 

alınacak olan Zeyniyye tarikatının çabaları neticesinde lstanbul'dan 

sürülmüştür. Alaeddin-i Halveti'nin kısa bir süre sonra vefatı neticesin­

de Çelebi Halife önce Tokat, sonra da Erzincan'da tasavvufi terbiyesini 

tamamlayarak muhtemelen 1 470'lerin ortasında Amasya'ya intikal 

eder. 10 Çelebi Halife'nin Amasya'ya gelmesinin arkasında temel olarak 

iki faktör bulunmaktaydı. Birincisi yukarıda Alaeddin-i Halveti örneğinde 

görüldüğü gibi, Halveti şeyhleri Osmanlı içillerinden tard edilmişlerdi. 

Burada Zeyniyye tarikatının dahil olduğu Karaman! ilişki ağının çabaları 

görülmektedir. İkinci faktör de Amasya'nın Halvetiyye'nin son ilticagahı 

olmasıydı. O esnada Amasya' da valilik yapan Fatih'in büyük oğlu Şehzade 

Bayezid Halvetilere ve Bayramilere, yani Osmanlı içillerinde Karamani 

ağı tarafından barındınlmayan iki tarikate kucak açmıştı. Bayezid'in bu 

tarikatleri Amasya ve civarına yerleşmeleri için teşvikine örnek olarak 

etrafındaki bir diğer Halveti şeyhi olan Habib-i Karamani'yi (ö. 902/ 1496) 

gösterebiliriz. Çelebi Halife'den daha kıdemli ve meşhur olan Habib-i  
Karamani, Çelebi Halife gibi, Karaman sınırları içindeki Ortaköy' de 

dünyaya geldi ve tasavvufa medrese öğrencisiyken meyletmeye başladı. 

Tasavvuf terbiyesini almak için devrinin meşhur Halveti büyüğü Seyyid 
Yahya-yı Şirvani'nin Bakü'de dergahına giden Habib-i Karamani bir süre 

. . . . . .  
9 Tayşi, "Cemal-i Halveti", 302. 

10 Çelebi Halife'nin şeyhi Bahaeddin Erzincani'nin 1474 civarında vefat ettiği 
gözönünde bulundurulursa, kendisinin Arnasya'ya bu tarih etraflarında git­
tiği tahminini yapabiliriz. Şükürov, "Muhammed Bahaeddin Erzincani", 504-
505. Amasya Tarihi müellifi Hüseyin Hüsameddin Yaşar, kaynak göstermeden 
Çelebi Halife'nin Osmanlıların Karaman illerini 1466'ta fethettikten sonra 
Arnasya'ya zorla gönderildiğini iddia eder. Yaşar, Amasya Tarihi, 227. 
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sonra Seyyid Yahya'nın halifesi olarak Anadolu'ya geri döndü. Ankara' da 
Akşemseddin (ö. 863 / 1459) ile karşılaşması gösteriyor ki, H abib-i 
Karamani'nin Anadolu'ya dönüş tarihi 1450'ler civarında olmalıdır.1 1  
Bu tarihten Amasya civarındaki İskilip'te bir zaviye ve cami tesis ettiği 
1476 yılına kadar Habib-i Karamani, Aydın' dan Kayseri'ye Anadolu'nun 
muhtelif illerinde gezerek Halvetiyye'yi yaymaya çalıştı. Lfilcin aynı Çelebi 
Halife gibi Habib-i Karamani de tarikatını yayabileceği elverişli çevreyi 
Amasya valisi Şehzade Bayezid sayesinde Rümiyye-i Suğra'da buldu. 
1476'da düzenlenen vakfıyeye göre Bayezid, İskilip civarında iki köyün 
malikane gelirlerini ve kasabanın içinden bir araziyi Habib-i Karamani'ye 
ihsan etmektedir. Hatta vakfiye metninde Habib-i Karamani, Şehzade 
Bayezid'den "su ve balçık sülalesinden karındaşım" şeklinde bahset­
mektedir ki, bu ifade şeyh ile şehzade arasındaki samimiyetin derecesini 
gösteriyor. 12 Şehzade Bayezid ve Halveti şeyhleri arasındaki bu yakınlaş­
manın temel sebebi her iki tarafın da 1450'lerden başlayarak Osmanlı 
merkezi tarafından siyasi/kültürel marjinlere itilmesidir diyebiliriz. İçine 
Bayramiyye tarikatı ve Osmanlı ulema ve ümerasının bir kısmının dahil 
olduğu bu grup Rumi ilişki agı diye adlandırılabilir ve bunların sistema­
tik bir biçimde Osmanlı merkezinden uzaklaştırılmalarının ardında bu 
dönemde yükselişe geçen Karamani ağın rolü vardır. 

il. Konya'nın Fethi ve Karamanı Networkün 
İktidara Yürüyüşü 

Rumi ve Karamani ağların mücadelesinde zirve nokta makalenin çer­
ceve anlatısı olan menkıbede kısmen nakledilen 1481 taht mücadelesidir. 
Bu mücadelede Rumi ağ Bayezid'i ve Karamani Mehmed Paşa ve Şeyh 
Vefa ile temsil edilen Karamani ağ ise Cem'i (ö. 900/ 1495) destekliyor­
lardı. 1481  taht mücadelesi aynı zamanda Karamani ağın etkinliğinin 
zirveye çıktığı dönem olan Fatih devrinin de nihayetini simgelemekteydi. 
Diğer bir deyişle bu menkıbeyi bir de Fatih devrinin özellikle ikinci yarı­

sında (1464- 1481)  ortaya çıkan siyasi ve kültürel dinamikler çerçevesinde 

değerlendirmek gerektir. 

Fatih devrinin ilk yarısında hızlı bir biçimde fetih faaliyetinde bulunan 

Osmanlılar, Karamanoğlu İbrahim Bey'in 1464'te vefatından sonra ortaya 

. . . . . .  
1 1  Köprülü ve Uzun, "Akşemseddin", 299. 
12 Habib-i Karamanı Vakfiyesi (1476), Vakıflar Genel Müdürlüğü Arşivi, 601 1204 

no: 269. 
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çıkan siyasi krizi fırsat bilerek Karamanlı içişlerine daha çok karışmışlar 
ve 1 468'te Konya ve çevresini resmen ilhak ederek yirmi yıl sürecek 

Karaman'ın fethi sürecini başlatmışlardı. 13 Konya'nın fethinin akabindeki 

iki gelişme Karamanı ağını Osmanlı merkezine daha sıkı bağlayacak ve 
güç ilişkilerinin ortasına yerleştirecekti. Birinci gelişme Fatih'in en sevdiği 
ve pek çoğu tarafından veliaht gibi görülen Şehzade Mustafa'nın (ö. 878-
79/ 1474) Kastamonu'dan Konya'ya vali olarak atanmasıydı. ikincisi ise 
o dönem Zeyni şeyhlerinin lideri sayılan Şeyh Vefü'nın (ö. 896/ 1491)  ve 
onunla birlikte Konya'nın önde gelenlerinin Fatih tarafından lstanbul'a 
götürülmesiydi. 

Konya'nın fethini takip eden bu iki hadisenin öncesinde lstanbul'da 
Zeyniyye zaten gayet kuvvetli bir vaziyetteydi. Kurulduğundan itiba­
ren Zeyniyye Anadolu'ya ve Osmanlı mülküne yerleşmeye çalışmıştı. 
Zeyniyye'nin kurucusu Zeynüddin el-Hafi (ö. 838/ 1435) "Rum'a aşkın 
ateşini gönderdik"14 diyerek bir halifesini Amasya civarına göndermişti, 
ama Zeyniyye'nin Anadolu'da kök salması ancak Abdüllatif-i Kudsi'nin 
(ö. 856/ 1452) 1447'de Konya'ya gelmesi ile mümkün oldu. Abdüllatif-i 
Kudsi başta Şeyh Vefa ve Taceddin İbrahim Karamanı olmak üzere 
pek çok halife yetiştirdi. 15 Aşıkpaşazade de bu halifelerden birisidir. 
Abdüllatif el-Kudsi 1452'de vefatından kısa bir süre önce Bursa'ya geldi­
ğinde, kendisi çoktan Osmanlı uleması arasında meşhur ve makbul bir 
şahsiyet olmuştu. Takipçileri arasında Molla Fenari, Molla Musannifek 
(ö. 875/ 1470), Molla Hüsrev (ö. 885 / 1 480) gibi XV. yüzyıl Osmanlı ilmiye­
sinin zirve şahsiyetleri vardı.16 Bunlara ek olarak Abdüllatif el-Kudsi'nin 
"def-i zarr ve celb-i nef içlin ve muavenet-i ihvan ve mukabele-i udvan 
içtin ( . . .  ) teveccüh"ı7 ilkesini rehber alan Zeyniler diğer tarikatlere karşı 
kendi bulundukları şehirleri agresif bir savunma çabasına giriştiler. 
Osmanlılar arasındaki yüksek itibarlarının ve uyguladıkları agresif politi­
kaların tabii neticesi olarak İstanbul'un fethi akabinde şehre ilk yerleşerek 
şehrin tasavvuf sahnesinde neredeyse bir tekel hale geldiler.18 Şeyh Vefa 

• • • • • •  

13 Yıldız, 310-3 1 1 .  
1 4  Taşköprizade, eş-Şekiiik, 69. 
15 Öngören, Tarihte Bir Aydın Tarikatı: Zeyniler, 95- 101 ,  130-154. 
16 Öngören, Tarihte Bir Aydın Tarikatı: Zeyniler, 89-95; Tek, Abdüllatif Kudsi, 59-

61, 69-71. 
17  Lamii Çelebi, Futuhü'l-müciihidln, 552. 
18 Halveti şeyhi Alaeddin-i Halveti'nin Bursa ve -1stanbul'dan sürülmesini 

Zeynilerin bu özellikleri çerçevesinde anlamamız gerektiği, bize kendisi de bir 
Zeyni sempatizanı olan Nakşibendi şeyhi Lamii Çelebi söylemektedir. 
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lstanbul'a 1468'de geldiğinde şehirdeki Zeyni dergahı sayısı üç idi ve 

Şeyh Vefü'nın yanısıra önemli bir Karamanlı nüfusu da lstanbul'a yerleş­
mişti. Zeyniyye ve Karamani ağın güç toplamaya başladığı bu dönemde, 
yıldızı parlayan bir başka Karamani de Nişancı Paşa ünvanı ile bilinen ve 
Şeyh Vefü'yı Fatih'e takdim eden Karamanı Mehmed Paşa (ö. 886/ 148 1 )  
idi. Nesep olarak Mevlana'ya giden bir ailenin mensubu olan Mehmed 
Paşa, Konya'da doğmuş ve medrese tahsilini de orada tamamlamış­
tı. 19 Yukarıda Zeyniyye mensubu ulema arasında ismi zikredilen Molla 
Musannifek, Karamani Mehmed Paşa'nın hocası, yine Zeyniyye'ye sem­
pati ile bakan devrin kudretli sadrazamı Mahmud Paşa da onun siyaseten 
hamisi olmuştur.20 Mahmud Paşa'nın himayesinde önce nişancılık (1469) 
sonra da vezirlik (1470-71) makamına getirilen, aynı zamanda da Molla 
Musannifek'in de damadı olan Karamani Mehmed Paşa'nın yükselişinin 
sebepleri arasında kendisinin seçkin nesebi, eğitimi ve yeteneklerinin 
yanısıra, Karamanı ilişki ağlarının etkinliği de sayılmalıdır. Hatta 1473-
1474 hadiseleri neticesinde hamisi Mahmud Paşa'yı kaybeden Karamanı 
ağı, biraz sarsılsa da Karamanı Mehmed Paşa'nın Fatih'in gözünden 
düşmemesinin sebebi olarak da Karaman! ağın gücünü gösterebiliriz. 
Ayrıca bu tarihten sonra askeri faaliyetlerini geri plana atıp idari ve huku­
ki reformlarla meşgul olan Fatih'in Karaman! Mehmed Paşa gibi medrese 
kökenli ve yetenekli bir vezirden faydalanma arzusu de ihmal edilme­
melidir. 1478'e gelindiğinde Karaman! Mehmed Paşa'nın veziriazamlığa 
terfi edildiğini ve gün geçtikçe hastalığı artan Fatih'in devlet işlerini ona 
havale ettiğini görmekteyiz.2ı Karamanı Mehmed Paşa'nın sadrazam 
olduğu 1 478 yılından yeniçeriler tarafından katledildiği 148l'e kadar 
geçen üç yıl Karamanı ağın Osmanlı başkentinde ve içillerinde iktidarı­
nın zirvesine ulaştığı dönemdir. Bu devirde Karamanı Mehmed Paşa'nın 
icraatları hem gücünü hem de onun düşmanlarını arttırmaktaydı. Örnek 
olarak kazaskerliğin Anadolu ve Rumeli olarak ikiye ayrılmasını protesto 
edip istifa eden Muslihuddin Kastallani (Kestelt) (ö. 901 1 1496) verilebilir . 

. . . . . .  
19 Küçükdağ, "Karamanı Mehmed Paşa", 449-451 .  
2 0  Mahmud Paşa'nın Zeyniyye olan ilişkisi icin bkz. Öngören, Tarihte Bir Aydın 

Tarikatı: Zeyniler, 160- 161.  
2 1  Bu noktada Kıvami, Kemalpaşazade, Aşıkpaşazil.de gibi tarihçilerin Karamani 

Mehmed Paşa'nin Fatih üzerindeki etkisini anlatan ifadelerini, Fatih'in son 
zamanlarındaki tepki çeken reformlarını Karamani Mehmed Paşa'ya ham­
letmek saikiyle yapilan mübalağalar şeklinde görmek gerekir. Bu ifadeler için 
bkz. Küçükdağ, "Karamani Mehmed Paşa", 450. Bununla birlikte bu dönemde 
Karamani Mehmed Paşa'nin iktidarı üzerinde çağdaş ve modem tarihçilerin 
ittifak ettiği bir vakıadır. 
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Bu dönemde Karamanı ağın en önemli kaygısı hastalığı gün geçtikçe 

artan Fatih'in yerine -Şehzade Mustafa'nın 1474'teki vefatının ardından 
Konya'ya vali olarak gönderilen- Şehzade Cem'i tahta geçirmektir.22 
Çelebi Halife'nin menkıbesinde ifade edildiği gibi Şeyh Vefa ve Karamanı 

Mehmed Paşa ile ittifak halinde (bu ittifakı Karamiini agı diye okumak 
gerekir) Şehzade Cem'in rakibi Bayezid'e ve onun etrafına toplanan 
Rumi aga karşı harekete geçmiştir. Örneğin bu dönemde İstanbul' dan 

gönderilen bir ferman Bayezid'in Amasya'daki müsahiplerinin idamını 
emreder. Bu müsahiplerden birisi, Müeyyedzade Abdurahman Efendi 
(ö. 922 / 1 5 1 6) Bayezid'in gayretleri ile kaçabilecek, daha sonra Bayezid 
tahta geçtiğinde lstanbul'a gelerek yukarıda Karamani Mehmed Paşa ile 
çekişmesi not edilen Molla Kastallani'ye damat olacaktır.23 Bu siyasi kon­
jonktürde Fatih'in doğuya olacak bir sefer için beylerbeylerine Konya' da 
orduyu toplama emri göndermesi, Bayezid'in başını çektiği Rumi ağ 
için de bir paniğe neden olacaktı. Bu paniğin derecesini Topkapı Sarayı 
arşivlerinde bulunan ve Fatih'in Bayezid'in yanında bulunan bir adamı 
tarafından gizlice yazılan mektupta şu şekilde ifade edildiğini görürüz: 

(. .. ) Hfiliyen kapucular gelüb öte canibe beylerbeyiler varmak emr olunduğu 
ve sayir beylerbeyiler dahi cemiyyet etmek emr olundugu ve bu canibe sefer-i 
hümayun çağuruldugu haberi geldikde nihayet mertebe bihuzurve muteellim 
her biri hayret vadisine düşüb perişan olmuşlardu. ( ... ) Sefer sadası olalıdan 
beril nihayetsiz mertebe müteellimdir, ( ... ) müfsidlik edenlerin ve edallerin 
bazı biz canibe tabi olub bize muvafık söyler oldular. Heman ol canibe üç 

dört kimesne kalmıştır.24 

111. 1 481 Taht Mücadelesinin Yansımaları 

Karamani ve Rumi ağlar arasında 1481  baharında zirveye ulaşan 

bu siyasi gerilim Fatih'in 3 Mayıs 148l 'de vefatı ile sıcak bir çatışmaya 

döndü. Menkıbede ifade edildiği gibi bu mücadelenin neticesinde Rumi 

• • • • • •  

22 Fatih' in hastalığı gayet yaygın bir bilgi idi. Bunu hem devrin Avrupa kayıtların­
da hem de bazı Osmanlı eserlerinde görmek mümkündür. Mesela Mayıs 1480 
tarihli bir Falname' de Fatih'in bir yıl içinde bir sefer esnasında vefat edeceği 
yazar. Bkz. Tdli'-i Mevlud, 86b. Aynı şekilde Fatih'in hastalıklı halinin çağdaşı 
Philippe de Commines tarafından tasviri için bkz. Babinger, Mehmed the Con­
queror and His Time. 

23 Taşköprizade, eş-Şekdik, 291-292. 
24 Topkapı Sarayı Arşivi, E. 8335. 
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ağ kazanarak Bayezid'i tahta geçirdi. Birbiri ile ilintili bir dizi gelişme, 

yani Karamanı Mehmed Paşa'nın öldürülmesi, Bayezid'in tahta geçmesi, 

Şeyh Vefü'nın ölene kadar sürecek bir uzlete çekilmesi ve lstanbul'un 

başta Halvetiyye olmak üzere diğer tarikatlere açılması, Karamanı ağın 

ve özellikle de Zeyniyye'nin ağır darbe almasına yolaçtı. Bir zamanla­
rın kudretli Zeyniyye tarikatı XVI. yüzyılda inkirazın eşiğine gelirken 

Halvetiyye giderek büyüdü ve imparatorluğun en yaygın tarikatı haline 

geldi. Kısacası 148l'deki krizde alınan siyasi tutumlar (Cem ya da Bayezid 

taraftarlığı) kişiler ve grupların hangi ağa dahil olduklarına dair bir tur­

nusol kağıdı hükmündedir. Buna bir başka örnek yukarıda bahsi geçen 

Molla Kastallani'nin ilişki ağlarıdır. Molla Kastallani, Karamanı ağın, daha 

doğrusu bu ağın en önemli üyesi Karamanı Mehmed Paşa'nın politikala­

rının mağduru olmuştur. Damadı Müeyyedzade Abdurrahman da benzer 

bir mağduriyet yaşamıştır. Dolayısı ile Molla Kastallani ve Müeyyedzade 

Abdurrahman'ın arasındaki ilişkinin bir vechesinin de 1481 krizinde 

içinde bulundukları siyasi hizip, yani Rumi ağ olduğu söylenebilir. Bu 

ağın başka mensupları da Molla Kastallani'nin öğrencileri olmuştur. 

En güzel örnek Tacizade Cafer Çelebi'dir (ö. 921 / 1515).  Babası Şehzade 

Bayezid'in Amasya'daki defterdarı olan Cafer Çelebi Molla Kastallani'nin 

öğrencisi ve aynı zamanda yukarıda geçen Çelebi Halife menkıbesinin de 

babası üzerinden ravisidir. Cafer Çelebi'nin kariyeri, aynen Müeyyedzade 

Abdurrahman gibi il. Bayezid devrinde yükselişe geçerken, Molla 

Kastallani'nin bir başka talebesi onu reddedecekti, çünkü o, Karamani 
ağa mensuptur. Bu talebe Cemal Halife olarak da bilinen Halveti şeyhi 
Cemfileddin ishak Karamani'den başkası değildir. Cemfileddin ishak 

Karamani'nin hikayesi 1481  siyasi krizinin müteakip Rumi ve Karamanı: 

ağların çekişmesi hakkında yaklaşımımızı daha nüanslı bir hale getire­

bilir. ünlü bir hattat da olan ve Fatih'in takdirini kazanan Cemaleddin 
ishak Karamanı, Molla Kastallani'nin öğrencisi iken tasavvufa meylet­

miştir.25 Molla Kastallani'den nasıl soğuduğu kendi ağzından şu şekilde 
nakledilmektedir: 

Hac yolundaki arkadaşlarımdan birinde Katip Ergun'un hattıyla yazılmış bir 
mushaf vardı. Bu mushafı ondan alarak o sırada lstanbul Kadısı olan hocam 
Molla Kastallani'ye götürdüm. Mushafı inceledikten sonra "Sahibi kaç dirhem 
istiyor?" dedi. Ben de "Altı bin dirhem" dedim. "Çok" diyerek mushafı bana 
geri verdi. O sırada Karaman ilinden cins atlar getirilmişti. Atlardan birini 

• • • • • •  

25 öngören, "Karaman! Cemaleddin ishak", 448-449. 
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on bin dirhem vererek satın aldı. O an kendi kendime "llim yolunda Molla 
Kastallani gibi olamam. Ömrünün son deminde olmasına rağmen şu haline 
bir bak" dedim. Bu olay, ilim yolundan ayrılarak sfıfilerin yoluna meyletmeme 

sebep olmuştu.26 

Karaman'dan getirilen atlar galip ihtimalle o dönem Karaman'ın 

fethi neticesinde elde edilen ganimetten olmalıdır. Molla Kastallani'nin 

parasını değerli bir kitaptan ziyade bu atlara layık görmesi bir hattat olan 

Cemfileddin İshak Karamani'yi etkileyerek onun tasavvufa yönelmesine 

neden olacaktır. Bu noktaya kadar bu hikaye menakıbname literatürün­

de sıklıkla rastlanan bir türden kabul edilebilir ve Rumi ve Karamanı 

ağlara dair bir kanıt olmayacağı pekala iddia edilebilir. Lakin bu menkı­

beyi de aynı yukarıdaki Çelebi Halife menkıbesi gibi tarihsel bağlamda 

okumalıyız. Cemaleddin İshak Karamani'nin hangi şeyhe, nerede ve 

ne zaman intisab ettiği burada önemli bir sorudur. Cemaleddin İshak, 

İstanbul'da başka bir şeyhe intisap yerine Konya'ya gidecektir ve oraya 

da Amasya'dan yeni gelmiş, yukarıda bahsi geçen Habib-i Karamani'ye 

intisap edecektir. Tarih ise 1481 civarıdır. Konya'ya yerleşen Cemaleddin 

İshak ve şeyhi Habib-i Karamanı, Bayezid devrinin tamamında (148 1 -

15 12) lstanbul'a ayak basmamışlardır. Diğer bir deyişle Fatih devrinde 

Rumi ağın mensubu olan Halvetilere kapanan İstanbul kapıları b u  

sefer de Karamanı ağın mensuplarına kapalıdır. Habib-i Karamani'nin 

Bayezid Amasya valisi iken kurdukları yakın ilişkiye yukarıda değinil­

mişti. Önemli bir Halveti şeyhinin, özellikle de Bayezid tarafından taltif 

edilmiş ve Amasya civarında tekke kurmuş birisinin Rfımi ağı mensubu 

olduğunu pekala iddia edebiliriz. O hfilde Rfımi ağın diğer mensupları, 

örneğin Müeyyedzadeler, Çelebi Halife, Tacizadeler ve Şeyhü'l-hattatin 

Hamdullah gibi Bayezid devrinde İstanbul'a taşınarak kariyerinde zirveye 

çıkmak yerine neden hem Habib-i Karamanı hem de halifesi Cemfileddin 

İshak 1481 civarında Konya'ya gitmişler ve Bayezid'in hükümdarlığı 

boyunca lstanbul'dan uzak kalmışlardır? Bu sorunun cevabı Habib-i 

Karamani'nin 1481 baharında Fatih'e yazdığı gizli mektupta bulunabilir. 
Kısaca bu mektupta Habib-i Karamani Fatih'e Cem Sultan'ı desteklediği­

ni ilan etmiş ve Rfımi ağdan Karamani ağa geçmenin ilk adımını atmıştır. 

Mektup her ne kadar Fatih' e hitap etse de, Habib-i Karamani yazdıklarını 
okuyanın çok hasta olan padişahtan ziyade Karamanı Mehmed Paşa 

olacağını tahmin etmiş olmalıdır. Mektubun Topkapı Sarayı Arşivlerinde 

. . . . . .  

26 Taşköprizade, eş-Şekdik, 369. 
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bulunması ve Habib-i Karamani'nin Bayezid devrinde ihsan-ı şahaneden 

uzak tutulması olarak gösteriyor ki, mektuptan Bayezid dahi haberdardır. 

Habib-i Karamani lstanbul'u göremeden 1496'da ölecektir ve halifesi 

Cemfileddin ishak lstanbul'a gitmek için Bayezid'in 1 5 12'de ölmesini 

beklemek zorunda kalacaktır. 

il. Bayezid devrinin 1 5 1 2'de son bulması Karamani ağın da 

İstanbul'dan dışlanmasını bitirmiştir. il .  Bayezid'den Yavuz Sultan 

Selim'e geçişte, 148 1  krizinin benzerini yani tarihin bir kere daha tekerrür 

ettiğini gözlemliyoruz. Nasıl ki 148l 'de 1stanbul'daki yerleşik Karamani 

ağ Konya'daki Şehzade Cem'i desteklemişler ve tahta diğer adayın geç­

mesinin bedeli ödemişlerdi, aynı şekilde il. Bayezid devrinin sonlarına 

doğru İstanbul'da etkin olan Rumi ağ taht için Amasya valisi Şehzade 

Ahmed'in (ö. 1 5 13) arkasında bulunmuşlar ve tahta geçtikten sonra 

Yavuz Sultan Selim'in gazabına uğramışlardır. Bu dönemde yukarıda 

Molla Kastallani'nin öğrencisi olarak adı geçen Tacizade Cafer Çelebi'nin 

(ö. 921 / 1 5 1 5) idamına, Müeyyedzade Abdurrahman'ın kazaskerlikten 

azline ve konağının yakılmasına, Yavuz tarafından Çelebi Halife'nin 

Kocamustafapaşa'da kurduğu zaviyenin yıkım emri verilmesine ve daha 

pek çok hadiseye rastlarız. Rumi ağ siyasi elitin gazabına uğrarken, 

Karamanı ağdan Cema.Ieddin İshak Karamanı lstanbul'a davet edilecek 

ve iki tane zaviye açacaktır. Lakin bu yeni dönemde Zeyniyye'nin yeni­

den canlanması artık mümkün gözükmemektedir. il. Bayezid devrinde 

lstanbul'daki pek çok Zeyni tekkesi kapanmış, Şeyh Vefü'nın vefatından 

sonra tarikatı epey küçülmüştü. Bu de"irde Zeyniyye'nin çöküşünün tek 

istisnası makalenin başındaki şiirde Karamanilere hıncını açıkça ifade 

eden, Rumi ağ mensubu ama Konya' da Zeyniyye'ye de intisap etmiş 

Aşıkpaşazade'nin damadı ve halifesi Seyyid Velayet'in (ö. 929/ 1 522) 

tekkesi idi.27 Bayezid devrinde popülaritesini koruyan Seyyid Velayet, 
Sultan Selim devrinin başlarında Rumi ağa yapılanlara bigane kalmadı. 

Taşköprızade'den iki anekdot, Seyyid Velayet'in hem Yavuz'a hem de 

Cemaleddin ishak Karamani'ye olan mesafeli tavrını göstermektedir: 

. . .  o günlerde Şehzade Selim sfifi şeyhlerine giderek onların feyiz ve bereketin­
den istifade etmek isterdi. Sufi şeyhleri kendisine saltanatı müjdelemişlerdi. 
Seyyid Velayet hazretleri Şehzade tarafından çağrıldığında, ısrarını görmeden 
davetine icabet etmemişti. Şehzadenin ısrarı sonucu yanına gittiğinde Selim 

• • • • • •  

27 Taşköprizade, eş-Şekaik, 369; Şahin, "Seyyid Velil.yet", 75-77. 
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Han kendisine saltanat meselesini sormuştu. Bunun üzerine Seyyid Velilyet 

şöyle dedi: "Sultan olacaksınız, ama ömrünüz uzun olmayacak. "28 

Vezir Piri Paşa İstanbul' da bir zaviye inşa ettirmiş, Şeyh Cemal Halife 

bu zaviyeye oturmuştu. Piri Paşa Rebiülewel ayının gecelerinden birinde 

Mevlid-i Nebi'yi dinlemek için zaviyeye gitti. Ulema ve şeyhlerden oluşan 

bir topluluk zaviyede bulunuyordu. Bunlar arasında Seyyid Velayet de 

mevcuttu. Seyyid Velayet, mescidin dışındaki sofaya oturmuş, başı öne 

eğik murakabeye dalmıştı. Neden sonra başını kaldırarak şöyle dedi: "Şu 

anda açık bir keşif yoluyla öğrendim ki bu zaviye Şeyh Cemal Halifenin 

vefatından sonra medrese olacak, bir daha ebediyen zaviye olmayacak­

tır." Aynen dediği gibi olmuştur.29 

ıv. Sonuç: Sahn-ı Seman'dan Süleymaniye'ye Anadolu Ulema 
İlişki Ağları ve Siyaset 

1481 taht mücadelesinde alınan siyasi tavırlar ve bu tavırların sonraki 

onyıllara yansıyan neticeleri tarihçilere pek çok açıdan Anadolu'nun bu 

iki ağının yapısı ve imparatorluk merkezinde nasıl karşı karşıya geldi­

ğine dair önemli ipuçlan verir. Bunlardan hareketle Anadolu ağlannın 

Osmanlı ilim ve tasavvuf geleneğinin oluşmasındaki rolünü daha nüanslı 

getirme adına bölgesel hizipçiliği (regionalism) önemli bir faktör olarak 

sunmayı amaçlamıştır. Rümi ve Karamdni olarak ifade ettiğimiz XV. ve 

XVI.yüzyılın ilk yarısında etkin olan bu iki Anadolu ağı İstanbul' da Sahn-ı 

Seman başta olmak üzere pek çok akademik kurumun ve lstanbul'un 

önemli tarikat organizasyonlarının oluşum süreçlerinde etkin birer aktör 

olmuşlardır. Her ne kadar makalenin ağırlığı bu ağlann tasavvuf cihetin­

de olsa da, sosyal gruplar olarak mutasavvıflar ve ulema arasında kati bir 

çizgi çekilemeyeceği için benzer iddialar, Osmanlı ilim geleneğinin teşek­

külü bağlamında da ortaya konabilir. Örneğin 1481 krizinde Rumi ağın en 

önemli aktörlerinden biri olan, ama makaleyi muhtasar tutmak bakımın­

dan bahsi geçmeyen Bayramı şeyhi Muhyiddin-i lskilibi (ö. 9201 1514-15),  

Ebüssufıd Efendi'nin (ö. 982/ 1574) babasıdır. Sonradan "Hünkilr Şeyhi" 

diye adlandırılacak olan Muhyiddin-i lskilibi'nin bağlantılan sayesinde 

Ebüssufıd iyi bir eğitim alacak ve XVI . yüzyılın zirve figürü olacaktır . 

• • • • • •  

28 Taşköprizade, eş-Şekiiik, 346; Çeviri için bkz. Tan, Osmanlı Bilgi.nleri, 263-64. 
29 Taşköprizilde, eş-Şekiiik, 347-348; Çeviri için bkz., Tan, Osmanlı Bilginleri, 264. 
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Yani bu ağların ortaya çıkarılması ve anlaşılması Osmanlı imparatorluğu 

ulema bürokrasisinde tebarüz eden şahısların yükselmeleri, iktidarları 

ve gözden düşmeleri hakkında önemli bilgiler verebilir. Benzer şekilde 

bu ağlar bazı devirlerde öne çıkan tartışmaların taraflarını anlamak için 

de kilit role sahiptir. 30 

Burada bu ağların yapıları hakkında bazı tespitler yapmak ve sorular 

sormak gerekmektedir. Öncelikle bu ağlar yekpare ve tek renkli bir yapı­
ya sahip değillerdir ve belli bir tarikat kimliğiyle yüzde yüz örtüşmezler. 
Örneğin her ne kadar tarikat aidiyetleri (Halvetiyye ve Zeyniyye) sırasıyla 
RO.mi ve Karamani ağlarının temel öğeleri ise de ağa mensubiyetin temel 

şartı değildir veya bu tarikatlerin her üyesinin aynı siyasi tavra sahip oldu­
ğu iddia edilemez. Buna en iyi iki örnek olarak Zeyni olduğu halde RO.mi 

ağa destek veren Aşıkpaşazade ve damadı Seyyid Velayet verilebilir. İkinci 

olarak bu ağlar sabit ve dönemin dönüşümlerine karşı duyarsız değiller­

dir. Yani siyasi ve kültürel konjonktür bu ağların üyelerinin tavırlarını 

ve ağların bütününü değiştirebilir. Örnek olarak Habib-i Karamani'nin 

önce RO.mi sonra da Karamanı ağa müntesip olmasını verebiliriz. Ağların 
tavır değişikliğine de örnek olarak XV. yüzyılın ortalarında Nakşibendiyye 

halifeleri ile münazaa ve rekabet içinde olan Zeyniyye'nin XVI. yüzyıl­

dan itibaren Nakşibendiyye'ye karşı tavrını yumuşatması verilebilir. 

Zeyniyye halifeleri tarafından yetiştirilen ve onlara büyük saygı besleyen 

ama Nakşibendiyye şeyhi olan Lamii Çelebi buna misaldir. Lakin bu 

devir Osmanlı Anadolu' su hakkındaki yapılan tüm çalışmalarda görülen 
kaynak problemi burada da ortaya çıkmaktadır. Elimizdeki kaynakların 
neredeyse hepsinin biyografi, tevarih ve menakibname tarzı anlatılar 
(narrative) olması ve bunların da tarafgirlik ihtimallerinin yüksekliği, 

önemli bir sorundur. Bu sorunu aşmak için bu makale bu tarz anlatıların 

yanına mektuplar ve vakfiyeler gibi arşiv belgelerini de eklemiştir. 

Son olarak bu ağlar hakkında iki önemli soruyla bu makaleye nokta 

koymak istiyoruz. Birincisi bu ağların işleyiş mekanizması hakkında daha 
fazla neler söylenebilinir? Makalede ağların siyaset ehli ile olan ilişkileri 
ağırlıklı olarak ele alındı. Ama bu ağların toplumun kalan kısımlarıyla 

ilişkileri hakkında neler bilebiliriz? ikinci ve daha önemli soru, bu tarz 
ağlar ile Osmanlı'da fikir dünyası, üretilen ilim arasında nasıl bir bağ 
olduğudur. Belli ağların belli edebi ya da ilmi metinlere yoğunlaştıklarını 

• • • • • •  

30 Omek için bkz. Karataş, "The Cash Endowınents: A Multi-Faceted Legal Deba­
te in the Age of Suleyman the Magnificient", 45-66. 
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ve dönüştürdüklerini iddia edebilir miyiz?31 Tüm bu soruların cevap­
larını Osmanlı ilim ve tasavvuf geleneğinin doğum anına şehadet eden 
ve "Sahn-ı Seman'dan Süleymaniye'ye" de ifade bulan yüzyıllık dönem 
üzerine yapılacak yeni çalışmalar verecektir. 
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Safeviler'in Şah lsmail'in önderliğinde gözardı edilemez bir siyasi 

güç olarak ortaya çıkışı Osmanlı eliti arasında panikten ziyade şaşkınlık 

ve merak uyandırmıştır. Anadolu ve Rumeli kırsalındaki etkin ve yaygın 

Alevi nüfusuna rağmen XVI. yüzyıl öncesinde Osmanlı eliti arasında 

Alevi-Şii karşıtı dikkate değer bir siyasi veya kültürel faaliyet yoktur. 

Şeyh Bedreddin hareketini hariç tutarsak, çok sayıda, ancak genellikle 

Osmanlı yönetiminin bekasını tehdit etme gücünden uzak, ideolojik 
olarak da isyanın ötesinde devrimci bir proje kurgulamayan Türkmen 

aşiretlerinin ya da Bektaşi/ Alevi derviş topluluklarının başkaldırıları 

mevcut Sünni fıkıh anlayışıyla gayrimeşrulaştırılmış, ancak keskin bir 

mezhepçi söylem üretmemiştir. ôneğin "Rafizi", "rafaza", hatta "Şia", 

onaltıncı yüzyıl öncesinde mevcut vakaların algılanmasında nadiren 

kullanılan, daha çok kitabi terimlerdir. Osmanlı elitinin Bektaşileri/ 

Alevileri Şii olarak görüp görmediklerini kesin bir dille söyleyemesek de, 

en azından mezhep kimliği konusunda genellikle ilgisiz olduklarını ifade 

edebiliriz. Aynı durumu Osmanlı yönetimine karşı, o veya bu sebepten 

dolayı oluşan başkaldırı hareketleri içerisinde yer alan Bektaşi/ Alevi yapı­
lanmaları için de söyleyebiliriz. Yani ne Osmanlı Sünni eliti arasında ne 

de Bektaşi/ Alevi kitlelerinde biri diğerini mezhebi anlamda ötekileştiren 
bir algılamanın en azından baskın olmadığını görüyoruz. Bir adım daha 
atarak, Osmanlı elitinin genel itibariyle Şiilik konusunda hiç de birikimli 

ve hazırlıklı olmadıklarını, konuyla ilgili malumatlarının medreselerde 
okutulan kelam kitaplarının verdiği teorik tanımlamalardan ibaret oldu­
ğunu düşünebiliriz. 
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Safeviler'in ortaya çıkışı öncelikle siyasi bir tehdit olarak algılanmış, 

Osmanhlar'ın Safevi ideolojisini öğrenmeleriyle birlikte aynı zamanda 

mezhebi bir karşıtlığa da dönüşmüştür. Buna rağmen, algılanan siyasi 
tehdit savaş ve anlaşmalar yoluyla bertaraf edilmesine rağmen ideolojik 

çatışma ve mezhebi karşıtlık derinleşerek devam etmiştir. Pratik yansıma­

larını bir kenara bırakırsak, Osmanlı eliti arasında XVI. yüzyıl sonlarındaki 

Şii karşıtlığının aynı yüzyılın başlangıç onyıllarına kıyasla çok daha ayrış­

tırıcı ve iyi bilgilendirilmiş olduğunu söylemek mümkündür. Osmanlı eliti 

Sünni keliim literatüründe zikredilen "fırak-ı dalle" ile Safevi Şiası arasın­

daki benzerlikleri ancak tedricen kurabilmiştir. Bunun başlıca sebepleri 

Safeviler'in öncelikle bir tasavvuf hareketi olarak ortaya çıkmış olmaları, 

inançlarını ifade ettikleri sembolik dilin esnekligi ve sürekli değişiyor 
olması, ve Osmanlıların o döneme kadarki mezhebi farlılıklar konusun­

daki ilgisizliğidir. Safevilerin ele geçirdikleri bölgelerden kaçarak Osmanlı 

Devleti 'ne sığınan ve hüsnükabül gören Sünni ulema, mutasavvıf benzeri 

eğitimli göçmenler Safeviler'in Rafıziler'le özdeşleştirilmesinde ve doğru 

ya da yanlış, Safevi Şiiliği'nin inanç dünyası ve politik söylemi konusunda 

Sünni Osmanlı elitinin bilgilendirilmesi ve mobilizasyonunda etkin bir 

işlev görmüşlerdir. 

Bu Sünni sığınmacılar arasındaki en ateşli anti-Safevi propagandistler­
den biri Hüseyin b. Abdullah eş-Şirvani'dir (ö. 947/1540). Şirvani'nin telif 

ettiği üç uzun risale Osmanlı döneminde Safeviler ve kızılbaşlık üzerine 

yazılmış en teferruatlı bilgileri ve en şedid Sünni değerlendirmeleri içer­

mektedir. 946/ 1539 tarihinde Farsça kaleme aldığı er-Risiiletü'l-adliyye 

(Revan 1035) adlı eserini ve yine yakın tarihlerde Mardin' de Arapça 

olarak yazdığı el-Ahkiimü'd-diniyye (Reisülküttab 1201-1) ve Türkçe telif 

ettiği Risale fi't-tasavvuf (Cebeci 2705) adlı eserlerini Sultan Süleyman'a 

ithaf etmiş, birer kopyalarını Haydar Ağa eliyle hükümdara göndermiştir. 
İsimlerinden de anlaşılacağı gibi, risaleler sırasıyla siyasetname, kelam 

ve tasavvuf metinleri tarzında yazılmıştır. Ancak her üç risalenin de ana 

konusu Safeviler'in inanç ve faaliyetleri, Ehl-i Sünnet'in konuyla ilgili 

hükümleri ve bu konuda Osmanlı Devleti ve ileri gelenlerinin üzerine 

düşen yükümlülüklerdir. 

Müellif bu üç risalede siyasi ideoloji, akide ve tasavvuf temelli argü­

manlarla Safeviler'e yönelik yürütülmesi gereken külli bir aksiyon planı 
ortaya koymuştur. Risalelerin sultana ithaf olunmakla birlikte, üç farklı 

dil ve tarzda yazılmış olması öncelikle Osmanlı coğrafyasının da ötesinde 

� farklı genel kitleye hitaben kurgulanmış olduğunu göstermektedir. 
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Risaletü'l-adliyye'nin geniş hitap kitlesi olan Hindistan'da Babürşahlar, 

Maveraünnehr'de Şeybaniler, Kafkaslar'da Şirvanşahlar, Anadolu'da 

Osmanlılar olmak üzere Safeviler'i çevreleyen Sünni devletlerin ağırlıkı 

siyasetname dili Farsçadır. Benzeri şekilde, el-Ahkdmü'd-diniyye ise ule­

manın ilmi mütalaa ve iletişim dili olarak Arapça ve arzettiği görüşlerin 

bağlayıcı olması amacıyla kelam terminolojisiyle ifade edilmiştir. Risale 

fi't-tasavvufun dilinin Türkçe ve esoterik tabirlerle yüklü olmasının sebe­

bi ise Balkanlar'dan Orta Asya'ya değin dağınık kitleler halinde yaşayan 

ve Safeviler'in en güçlü taraftar tabanını oluşturan Türkmen diasporasın­

daki popüler tasavvufi geleneklerin ağırlıklı ifade dilinin Türkçe olması­

dır. Şirvani, Safevi Kızılbaşlığı'na dair öne sürdüğü teferruatlı malumatı 

ve provokatif görüşlerini eskatolojik bir bağlamda sunmuştur. Böylece 

normalde ilmi bir tartışmanın ya da diplomatik görüşmelerin konusu 

olabilecek meselelere tarih ötesi ve varoluşşal bir anlam atfetmiştir. 

Safeviler, Ehl-i sünnet dairesinde dini hassasiyetleri haiz olup bu metin­

lerin içeriğine vakıf olan bir muhatabı derinden etkileyecek ve harekete 

geçirecek derecede keskin bir dille düşmanlaştırılmıştır. 

Şirvani'nin, ayet ve hadis yorumları, evliya sözleri ve ulema görüş­

lerine dayandırdığı iddialarına göre Safeviler'in ortaya çıkışı kıyamet 

alametlerindendir. Hüseyin Viiiz-i Kaşifi'den (ö. 910/1504-1505) naklen, 

ulema ve suleha arasında meşhur olduğunu kaydederek zikrettiği bir 

hadiste, Hz. Muhammed (a.s.) ahir zamanda sapık ve sapıttıran (dall 

ve mudil[) , kendilerini SO.fiyye olarak adlandıran, sesleri eşşek sesi gibi, 

söz ve amellerinde haram ve helale aldırış etmeyen (mübdhiyye) , müşrik 

ve mürtedlerden daha şedid bir kavmin çıkacağı konusunda ümmetini 

uyarmıştır. 1 Şirvan! bu taifenin Kızılbaş olduklarını tayin etmekle kalmaz, 

aynı zamanda Kızılbaş topluluğunun Rafaza fırkası olduğunu öne sürer. 

Osmanlı polemik yazarları arasındaki yaygın eğilime uygun olarak, Hz. 

Ali taraftarlığını çağrıştıran ve Ehl-i sünnet indinde lslam dairesi içinde 

görülmesini gerektiren Şii tanımlamasını ise hiç kullanmaz. Rafaza, her ne 

kadar Şia teriminin eşanlamlısı olarak kullanılagelmiş olsa da, dönemin 

Sünni kelamcılarının genellikle gulat-ı Şia olarak tanımladıkları ve lslam 

dairesi dışında tuttukları, dalaletten ziyade irtidad ile irtibatlandırdıkları 

itikadi fırkayı temsil etmektedir. Rafaza konusunda siyasi ihtilafların 

başgösterdigi erken İslam tarihinden itibaren zengin bir Sünni-merkezli 

reddiye literatürü oluşmuştur. Böylece, Şirvani Kızılbaşlığı Rafizilik ile 

• • • • • •  

1 Şirvdni, Risdletü 'l-adliyye, 4a-4b. 
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aynileştirerek hem Sünni teolojisinde kategorik bir tanımlama yapmış 

oluyor hem de bu konuda Sünni kelam geleneğinin sunduğu rafine bir 

eleştiri repertuarının bahşettiği imkanları kullanmış oluyor. 

el-Ahkdmü'd-diniyye'nin resmettiği şekliyle Osmanlı-Safevi çatışması, 

fitnenin bertaraf edilmesi ve bozulan nizamın tekrar ihdas edilmesi gibi 

olağan bir mücadele değildir. Bilakis, hak ile batıl arasındaki ontolojik 

tezadlığın gereği olarak yeryüzünde Hz. Adem'le başlayan ve kıyamete 

kadar sürecek olan ana savaşın nihai aşamasıdır. Bu nedenle, Kızılbaşlığı 

tanımlarken sadece lslam tarihi değil, hatta daha çok, lslam öncesi 

peygamberler tarihinden emsal verilmiştir. Diğer yandan, daha somut 

olarak, Osmanlı-Safevi mücadelesi, basit bir Sünni-Şii mezhep çatışma­

sının ötesinde, Kur'an' da zikredilen ve Romalilar'ın (Bizans) galibiyetinin 

müjdelendiği Roma-Fars savaşının devamı olarak takdim edilmiştir. Bu 

denklemde hakikati temsilen Osmanlılar'a düşen yükümlülük ortaya 

çıkan bu ahir zaman fitnesini bertaraf etmek için kendilerine yüklenen 

ilahi misyon gereği seferber olmakdır. Şirvani, Kızılbaşlığı tasvir ederken 

Safevi baskısından kaçan biri olarak kişisel husumetini yansıtmaktan 

kaçınmamıştır. Safevi propagandasının mesiyanik ve esoterik mesajla­

rını yakından bilen biri olarak, Osmanlı-Sünni tarafının yürüteceği karşı 

propaganda unsurlarını Safevi dini söylemini kendi deyimleriyle etkisiz­

leştirecek şekilde kurgulamıştır. 

Şirvani'nin Safevi Rafıziliğine yönelik en ağır suçlaması tenasüh inan­

cıdır. Buna göre, esma-i hüsnadan olduğuna inandıkları "Şah" dan murad 

ya Ali b. Ebi Talib ya da İsmail b. Haydar ve onun evladıdır.2 Daha somut 

olarak, zamanın rafızileri Şah lsmail'in Tahmasb'da tecessüm ettiğine 

inanmaktadırlar.3 Osmanlı-Safevi ilişkilerinin görece durgun seyrettiği 

bir dönemde yapılan bu gözlemin amacı Osmanlı yönetimini ve Ehl-i 

sünnet topluluğunu uyarı amacı taşımaktadır. Yani Şah İsmail'in Sultan 

Selim tarafından onur kırıcı bir yenilgiye uğratılarak bertaraf edilmiş 

olması Rafıziliği ortadan kaldırmamıştır. Bilakis, Rafızilik tahta geçen her 

şahla birlikte döngüsel olarak kendisini yeniden üretmektedir. Şirvani'nin 

resmettiği Rafızilik inancına göre Sultan Selim ölmüş, Şah İsmail ise 

tanrısal vasıflara haiz ve ölümsüz olarak evladında yaşamaya devam 

etmektedir. Şirvani'ye göre bu inanç Safevilerin, İsa (a.s.) ve Üzeyir'e (a.s.) 

ilahlık atfeden Hristiyan ve Yahudilerden daha zararlı olduğunu göster-

. . . . . .  
2 Şirvani, el-Ahkamü'd-diniyye, 109a. 
3 Şirvani, el-Ahkamü'd-diniyye, 1 18b. 



1 ran 'da  n S ü n ni Kaç ış ı  ve Osman l ı  Dev let i ' nde  Safevi Karş ı t ı  P ropagandan ın  Yayg ı n l a şması 3.QL 

mektedir, çünkü bu iki dinin batıl inançları İslam diniyle zail olmuşken 

Safeviler aynı inancı tekrar diriltmeye teşebbüs etmektedirler. Dolayısıyla 

müellifin gözünde Safeviler hem İslam dairesinin dışında hem de küfür 

dairesinin en tehlikeli ve aşırı noktasındadırlar. Ona göre, mesele siyasi 

bir tehdit değil, İslam dininin bekasına ait külli bir tehditdir ve askeri bir 

galibiyetle sonlandırılacak bir çatışma değildir. 

Şirvani bir yandan Safevileri eleştirirken diğer yandan da Osmanlılar'ın 

temsil ettiği doğru yolun haritasını çizer. Buna göre Safeviler Osmanlılar'a 

referansla birebir ötekileştirilirken, Osmanlılar'da, zikredilen olumsuz­

lukların birebir tersini temsil etme anlamında, negatif tanımlamayla res­

medilmiştir. Kısaca Osmanlılar ve Safeviler inanç, siyaset ve maneviyatta 

birbirinin telifi gayrikabil zıddıdırlar. Bu konuda verdiği gözalıcı örnekler­

den biri iki hanedanın ihtida ve irtidad sicilidir. Şirvani'ye göre Safevileri 

diğer batıl fırkalardan ayıran en önemli vasıfları onların aynı anda hem 

yoldan çıkmış hem de yoldan çıkaran bir inanç ve güce sahip olmala­

rıdır. 4 Buna mukabil Osmanlılar hem doğru yolda hem de doğru yola 

getiren bir hanedandır. Bu konuda, Safevilerin işgal ettikleri topraklardaki 

Sünni müslümanların çocuklarını güç zoruyla kendi inançlarını kabule 

icbar ettiklerini, dolayısıyla dinden çıkardıklarını kaydeder. Osmanlılar 

ise devşirme sistemiyle bunun tam tersini yapmaktadır. Yam yönetimi 

altındaki gayrimüslimlerin çocuklarını devşirerek ihtida etmelerine vesile 

olmaktadır. Şirvani'nin Osmanlıların İslam'a hizmetlerine şahit olarak 

zikrettiği devşirme uygulaması Osmanlı elitinin genelde sessiz kaldığı 

bir konudur. Muhtemelen İslam hukukuna göre arzettiği meşruiyet 

probleminden dolayı Osmanlı uleması meseleyi tartışmaktan kaçınmış, 

hanedanı öven edip ve tarihçiler de genellikle konuyu görmezden gel­

mişlerdir. Şirvani hariçten gelmekle muhtemelen Osmanlı siyasetinin bu 

hassasiyetinden habersizdir ve devşirme sistemini Osmanlıların en ayırıcı 

vasıflarından ve dini meşruiyet göstergelerinden biri olarak görmektedir. 

Şirvani Sünni hassasiyetine hitab edecek şekilde Safevi sapkınlığı­

nın uzun ve provokatif bir listesini sunar. Şirvani'ye göre hak ve helal 
tanımayan Kızılbaş Safeviler, kendilerinde vehmettikleri ilahi otoriteyle, 

zina ve içki gibi haramları tecviz etmekle,5 Şah Tahmasb'ı ise bahusus 
ensest ilişkide olmakla itham eder. Fakat bu diğer dalle fırkalarında da 
görülebilecek ve kendilerine ait bir sapkınlıktır. Osmanlıları onlara karşı 
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4 Şirvılni, Risalefi't-tasavvuf, Sa-b. 

5 Şirvılni, el-Ahkamü'd-dfniyye, 147a; Risaletü'l-adliyye, 3b. 
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mücadele etmesini gerektiren esas sebep ise Safevilerin diger Sünni müs­

lümanlara zulmetmeleri, ulema ve evliyayı tahkir etmeleri ve İsl§.m'ın 

kutsal mek§.nlarına karşı güttükleri tahripk§.r siyasetleridir. Örneğin 

Osmanlı tasavvuf dünyasında en sevilen velilerden biri olan Abdülk§.dir 

el-Geyl§.ni'nin ve yine Sünni topluluğun en popüler mezhep imamı 

Ebu Hanife'nin kabirlerini tahrip etmişlerdir. Diğer yandan Şah İsmail, 

Mekke ve Medine üzerine sefer yaparak, Haremeyni yok ederek, kıbleyi 

Acemistan'ın merkezi olan Erdebil'e çevirmeyi planlamıştır.6 Bu yönüyle 

Safeviler Fil suresinde hik§.ye edilen Ebrehe'nin mirasçısıdırlar. Buna 

mukabil Allah'ın K§.be'yi korumak için EMbil kuşlarını salarak Ebrehe 

kavmini helak etmesi gibi, bu kez de Safevilerin helaki Osmanlıların eliy­

le olacaktır. Şirv§.ni'nin Ebfı Hanife ve Abdülk§.dir el-Geyl§.ni'yi özellikle 

zikretmesi doğrudan Osmanlı uleması ve mutasavvıflarının dikkatine 

yöneliktir. 

Şirv§.ni'yi dönemin diğer anti-Safevi polemikçilerinden farklılaştıran 

bu suçlamaların kendisinden ziyade onları sunuş biçimidir. Bu suçlama­

ları §.hir zaman fitnesi olarak takdim ederek onlara eskatolojik anlamlar 

yükler ve bunu hurufı metodlarla ilahi takdire bağlar. Bu denli büyük 
bir fitneyle başa çıkmak, ne kadar güçlü ve halis olursa olsun, sıradan 

bir hükümdarın uhdesinden gelebileceği bir mesele değildir. Arıcak 

mesiyanik kapasitede, Allah'.ın doğrudan tayin ettiği seçilmiş bir liperin, 
yani §.hir zaman Mehdi'sinin üstesinden gelebileceği bir mücadeledir. 

Şirv§.ni her üç metinde de mükerreren insaniyet varolduğundan bu yana 
kızılbaşlardan daha kötü bir kavmin gelmediğini, bu kavmin öncesindeki 

tüm sapkın fırkaların vasıflarını külliyen taşıdığını vurgular.7 Dolayısıyla 

Şirv§.ni'nin Safevi nefreti sadece siyasi baskıya uğramış Sünni bir dindarın 

isyank§.r başkaldırısının çok ötesindedir. Ona göre Safevi fitnesi Sünni 

eskatolojisindeki tüm §.hir zaman tasvirlerine bire bir uymaktadır ve 
ancak önceki peygamberlerin Kur'an'da zikredilen epik mücadeleleriyle 

kıyaslanabilir. 

Şirv§.ni, lsl§.m'ın erken dönem kaynaklarındaki haberler, metinlerin 

hurufi yorumları ve geçmiş evliya sözlerine dayanarak Osmanlı sultanının 

tıpkı Kur'an'daki diğer peygamberlerin durumunda olduğu gibi özel bir 

misyonla hak dinin yeniden inşası ve Safevilerin şahsında batılın izale­

si için görevlendirildiğini iddia eder. Bu iddiasını da ustaca kullandığı 
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6 Şirvani, el-Ahkii.mü'd-diniyye, 14lb-145a. 
7 Şirvani, el-Ahkii.mü'd-diniyye, 147a. 
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Kur'an terminolojisiyle ispatlamaya koyulur. Özellikle Osmanlı sultanları 

ve Safevi şahlarını kıyaslarken, Kur'an kıssalarındaki peygamberleri ve 

onların mücadele ettikleri zalim ve münkirleri referans göstererek bir 

yandan tarihsel sürekliliği vurgularken, diğer yandan da metahistorik 

arketipler yaratır. Buna göre, Şah tsmail'in uluhiyyet iddiasıyla isyan 

etmesi (bağy) Firavun'un Allah'a isyanıyla ( taga) aynıdır. Buna karşılık 

Allah "Doğunun ve Batının sultanı" (sultanü'l-meşarik ve'l-meğarib) ola­

rak Sultan Selim'i göndermiştir (ersele).8 Burada Osmanlı sultanı Kur' ani 

terimlerle mesiyanik bir figür olarak resmedilmiştir. Kur'an ve hadiste 

ersele tabiri Allah'ın elçileri için kullanılmıştır ve Şirvani'nin özellikle bu 

ifadeyi kullanması rastlantısal değildir. Diğer yandan Şah İsmail'i tanım­

layan bağy terimi ise İslam hukukunda katli mucib bir cürüm olarak 

geçer. Yani Şah lsmail'in bdği olması meşru otorite tarafından zaten kat­

lini gerektiren bir durumdur. Fakat söz konusu isyanın doğrudan Allah'a 

yapılmış olması ise asinin cezasının bizzat ilahi takdir gereği verileceğini 

iltizam eder. Bu durumda Osmanlı sultanının yükümlülüğü ilahi takdirin 

yerine gelmesi için aracı olmakdır. Tüm bu ifadelerdeki en çarpıcı unsur 

ise Osmanlı sultanının Kur' an' da doğrudan Allah'ı ifade etmek için kulla­

nılan rabbü'l-meşrık ve'l-mağrib tanımını çağrıştıran bir ifadeyle resme­

dilmiş olmasıdır. 9 Bu resmediş sözkonusu mücadelenin ilahi boyutunu 

ve Osmanlı sultanının takdir-i ilahi gereği özel misyonunu efade eder. 

Şirvani benzeri tanımlamaları ağırlıklı olarak Sultan Süleyman için de 

kullanır. Müellif hem Risdlefi't-tasavvufhem de el-Ahkamü'd-diniyye'de 

söze Süleyman'ı yol gösterici ve yardımcı olarak gönderdiğinden dolayı 

Allah hamd ve şükür ederek başlar. Özellikle el-Ahkam'daki ifadenin 

mesajı çok netdir: 

O ki (Allah) sultanımızı sfilıib-kıran yapmış ve İran ve Turan' daki halifeler üze­

rine halife kılmış ve kafirler üzerine korku salmak üzere göndermiştir (ba 'ase). 
( ... ) Müslümanlara yol gösterici ve yardımcı (hddiyen ve nasiren) olarak gönde­

rilmiş ve insanlar arasında bidat zulmünü ortadan kaldırmıştır. ( ... ) Ne mutlu 

o insanlara ki, o (Süleyman) onlar için yar ve yardımcı (mu'inen ve zahiren) 
olmuştur ve insanlar derler ki, ona (Allah) şükr olsun ki onu (Süleyman) bizlere 

müjdeleyici (erselehu ileynd beşiren) olarak göndermiştir. ıo 
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8 Şirvani, el-Ahkiimü'd-diniyye, 153b. 

9 Me'aric, 70/40. 

10 Şirvani, el-Ahkdmü'd-diniyye, 94b-96a. 
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Bu dönemde yazılan metinlerdeki teamül sırasıyla Allah'a hamd ve 

Peygamber'e salat ile başlamaktır. Sonıasında dört halife, mezhep imam­

ları, evliya, selatin vesaire zikredilir. Ancak Şirvani bu geleneği bir kenara 

koyarak eserin dibacesini hemen tümden Sultan Süleyman'a ayırmıştır. 

Süleyman'ın İran ve Turan'daki halifelerinin halifesi olarak tavsif edilme­

si, siyasi anlamdaki hilafetten ziyade sufi kozmolojisinde Allah'ın doğ­

rudan tayin ettiği ve manevi kudret bahşettiği halifelerin halifesi olarak 

takdim edildiğini gösterir. Burada doğrudan Safevi propagandasının kar­

şılanması amaçlanmıştır. Şah tsmail'in özellikle Anadolu'daki temsilcileri 

genellikle halife olarak tesmiye olunmuştur. Diğer yandan bir tasavvuf 

hareketi olarak ortaya çıkan Safevi ideolojisinde halifelik, Sünni fıkhınca 

formüle edilmiş olan tarihsel halifeliğin tersine, manevi ve esoterik bir 

makam olarak tasavvur edilmiştir. Ek olarak, Safevi çağrısına en ziyade 

kulak veren Türkmen topluluklarındaki popüler mistik hareketlerde hali­

felik siyasi otoriteden daha bağlayıcı bir makam olarak görülmüştür. Bu 

anlamıyla Süleyman, Savefi şahının yaymaya çalıştığı imajla tavsif edilmiş 

ve Osmanlı sultanının mistik çağrılara duyarlı Türkmen kitleleri gözünde 

meşruiyeti hedeflenmiştir. Aynı şekilde Sultan Süleyman'ın varlığının 

tamamen Kur' ani terimlerle ve Allah'a yakınlığıyla açıklanması uluhiyyet 
ya da ilahi tayinle zuhur ettiği düşünülen Şah lsmail'in kitleleri teshir 

eden çağrısını dengelemek amacını gütmektedir. 

Osmanlılar'a tevdi edilen ilahi misyon sadece Safevi hareketinin 

eskatolojik yorumlarıyla açıklanmamışt\r. Havas ilimlerinde mütehassıs 

olduğu belli olan müellif, Al-i Osman'ın zuhuruna dair somut gaybi veri­

ler sunarak Osmanlı saltanatının seçilmişliğini ve Osmanlıları bu ilahi 

rollerine inandırmayı hedeflemiştir. Buna göre Osmanlılar hakkın yeni­

den ikamesiyle görevlendirilmiş ve batıla karşı zaferleri müjdelenmiştir. 

Risaletü'l-adliye'de "yerisuha 'ibadiyes's-salihun" ayetinin (Enbiya, 
2 1 / 1 05) ebced hesabıyla yaptığı analizinden 9 5 1 / 1 544 tarihini çıkartarak 

ayetteki "yeryüzünü salih kullarım tevarüs ederler" ibaresinden maksu­

dun Sultan Süleyman'ın saltanatı olduğunu ifade etmiştir. Ek olarak, aynı 
ibaredeki kelimelerin 303'e tekabül eden sayısal değerinin Muhammed 
ve Süleyman kelimeleriyle aynı olduğunu, böylece Sultan Süleyman'ın 

Hz. Muhammed'le aynı amaç için irsal edildiğini belirtmiştir.1 1  Şirvani'ye 
göre Osmanlılar'ın Kudüs, Mekke ve Medine'nin muhafızlığını deruhte 

etmiş olmaları bu ilahi işaretin gerçekleştiğinin en bariz delilidir. Yine 
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1 1  Şirvani, Risaletü'l-adliyye, 4a-5a. 
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Şirvani'nin nakline göre bazı müfessirler yukarıdaki ibareden kasdın Hz. 

Muhammed ve hulefü-yı raşidin dönemindeki fetihler olduğunu ifade 

etmişlerdir. Osmanlılar da bilahere aynı fetihleri gerçekleştirmekle Hz. 

Muhammed'in misyonunu ihya etmiş olmaktadırlar. Şirvani'nin bul­

gusuna göre, bu Kur'ani müjde ayrıca hadisle de teyid edilmiştir. XVI . 
yüzyılda özellikle meşhur olan "hayru'l-fevaris fi ahiri'z-zaman er-Rüm" 

hadisindeki "hayru'l-fevaris" tabirinin sayısal karşılığı olan 916/ 1510 

tarihi Sultan Selim'in tahta yükselişinin başlangıcına tekabül etmekte­

dir. Sonuç olarak, Şirvani'ye göre, Safevileri mağlup etmeleri, yani Rum 

sultanının Acem şahına galip gelmesi ve Mekke ve Medine'yi ihya etmiş 

olmaları Osmanlılar'ın Romalılar'ın Farslar'a galip geleceğini müjdeleyen 

ayetin muhatabı olduklarını göstermektedir. 

Şirvani'nin gaybi haberlere dair hesaplama ve ifşaatları Risale fl't­

tasavvuf da daha karmaşık, bir o kadar da daha bağlayıcı hükümler 

içerir. Müellife göre besmele ve Süleyman kelimelerinin harflerinin 

sayısal değeri birbirine eşittir. Rastlantı gibi görünen bu eşitlik aslında 

tbnü'l-Arabi'ye ait meşhur bir keşfiyatı haber vermektedir. Talebesi 

Konevi'nin lbnü'l-Arabi'den naklettiğine göre Ali b. Ehi Tfilib'e atfedilen 

bir haberde besmele harflerinin işaret ettiği vakit geldiğinde "mehdi"nin 

çıkışı beklenmelidir. Şirvani'ye göre "besmele"nin tekabül ettiği zaman 

gelmiştir ve beklenen mehdi adı besmeleyle aynı sayısal değeri taşıyan 

Süleyman' dan başkası olamaz. Hz. Ali'ye atfedilen haberdeki açık mehdi 

işaretine rağmen muhtemelen Sünni gelenekteki ulemanın konuyla ilgili 

hassasiyetine binaen Şirvani mehdilik meselesi üzerinde fazla durmaz ve 

Sultan Süleyman'ın kadimden müjdelenmiş ahir zaman sultanı olduğunu 

ispat etmekle yetinir. Devamen, bu ispatını daha da delillendirmek için, 

Şirvani bu müjdelenmiş sultanın adaşı olan Süleyman Peygamber'le aynı 

vasıflara sahip olduğunu belirtir. Ona göre Süleyman Peygamber'in beş 

ayırıcı vasfı vardır: nübüvvet, velayet, saltanat-ı sahih-kıran, kafirleri ve 

müşrikleri dfn-i hakka davet itmek ve cenk. Sultan Süleyman nübüwet 

hariç tüm bu vasıfları taşımaktadır. Bu bağlamda Süleyman zamanında 

Kudüs ve Mekke'de yürütülen imar ve tamir faaliyetleri, onun zama­

nın sultanları arasındaki eşşizliğine ve bu gaybi haberlerin muhatabı 

olduğuna delalet etmektedir. Hatta öyle ki, Şirvani'ye göre Süleyman 

Hz. İbrahim' den bu yana Kabe'ye en büyük hizmeti yapma ayrıcalığına 

kavuşmuş olan hükümdardır. Sultan Süleyman'ın velayetinin delili ise 

"ehlü'd-düvel mülhemun" yani müellifin tercümesiyle "sahib-i devletler 

kim pactişah-ı İslam ola Allah Teala ahval-i alemi ve nizam-ı beni Ademi 
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anlara ilham ider" hadisidir. ı2 Şirvani bu eskatolojik mizanseni kurduk­

tan sonra Osmanlı-Safevi savaşlarının gidişat ve akıbetini de yukarıda 

zikrettiği ayet ve hadislere dayanarak müjdeler. Ona göre Romahlar'ın 

Farslar'a galip geleceğini haber veren ayetteki "galebetü'r-Rum" terki­

binin sayısal değeri 929/ 1522, yine defaatle zikrettiği üzere ilgili ayetteki 

"yerisuha ' ibadiyes's-salihun" ifadesinin sayısal karşılığı 951 / 1544'dür. 

Birinci tarih Süleyman'ın fütühatının başlangıcını, yani Belgrad ve Rodos 

seferlerini; ikincisi ise Süleyman'ın vilayet-i Acemistan'ı tümden fethede­

ceği tarihi göstermektedir. 

Şirvanl'nin Safevi-karşıtı mücadeleyi eskatolojik bağlamda kurgula­

ması ve bu ahir zaman savaşında hak tarafı temsil ettiğini düşündüğü 

Osmanlı hanedadına mesiyanik bir rol atfetmesi sonraki Osmanlı Sünni 

çevrelerinde giderek daha fazla akis bulmuştur. Safevi tehdidi başlangıç 

yıllarında muhtemelen sıradan bir siyasi-tasavvufi hareket olarak görül­

müştür. Safevilerle ilgili ilk gözlemler onların Akkoyunlular' dan çok da 

farklı görülmediklerini gösterir. Diğer yandan Safeviliğin aynı zamanda 

bir tasavvuf ve dini yenilenme hareketi olması yine Osmanlı elitince 

çok şaşırtıcı bulunmamıştır. Çünkü Selçuklular' dan buyana Anadolu' da 

tasavvuf menşeli isyan hareketleri sürekli olagelmiş ve bazen güç bazen 

de anlaşma yoluyla bu hareketlerin Osmanlı Devleti'nin bekasını tehdit 

eder boyuta ulaşması engellenmiştir. İkinci Bayezid'in kayıtsızlığına, 

doğuda mukim Şehzade Selim'in ise alarmist reaksiyonuna bakılırsa 

Osmanlı merkezi henüz Safevilerin ideolojik ve dini kimliğini net olarak 

algılamış gibi görünmemektedir. Hatta Selim'in kendi iradesiyle şehza­

deyken yürüttuğü savunma ve yıpratma savaşları bile muhtemelen ide­

olojik muhtevadan yoksundur. Oysa Safeviler'in işgal ettikleri bölgelerde 

Safevi ideolojisi ve yönetimine doğrudan muhatab olan Sünni ulema ve 

mutasavvıfların algısı çok farklıdır. Bir kısmı kaçarak Osmanlı'ya sığınan 

göçmenler Osmanlı eliti arasında Safevilere karşı mücadelenin ideolojik 

tezahüründe kilit roller oynamışlardır. Safevi siyasi ve ideolojik söylemi, 

başlangıcından itibaren eskatolojik ve mesiyanik unsurlar içerir. Hatta 

Safevileri başlangıç yılları itibariyle mezheb kimlikleriyle tanımlamak pek 

de kolay değildir. Safevilerin eklektik ve esoterik dini söylemi Sünnilere 

olduğu kadar lsnaaşeri Şiasına da yabancıdır. Bu nedenle Şirvani ve 

benzeri gözlemciler Safevileri açıklamaya çalışırken klasik kelam verile­

rinin dışında Safeviler'le aynı dili kullanmak durumunda kalmışlardır . 

• • • • • •  

12 Şirvilnt, Risale fi't-tasavvuf. 2b-3b. 
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Safeviler bir yandan tasavvuf ve havas diliyle gayr-i İslamileştirilmiş diğer 
yandan da kelam diliyle Rafızileştirilmiştir. Aynı şekilde Osmanlılar'da, 

Safeviler'in mutlak anti-tezi olarak, tasavvuf ve havas diliyle zengin İslami 

eskatolojik geleneğinin sunduğu gayba ait haberlerin yorumlanmasıyla 

hak dininin ahir zamandaki temsilcileri olarak takdim edilmişlerdir. 
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Sosyal Adalet Açısından ihtisab 
Teşkilatı ve i l .  Bayezid 
Kanunnamelerindeki Görünümü 

Yunıu Kaplan 
Yrd. Doç. Dr.,Yüzüncü Yıl Üniversitesi İlahiyat Fakültesi. 

1. Giriş: Sosyal Adalet Açısından İhtisab 

lhtisab, lsliim medeniyetine özgü, genel ahlakı ve kaınu düzenini sağla­
makla görevli teşkilatın adıdır. ı lbn Haldun his beyi "Müslümanların işlerini 
üzerlerine almış olan

· 
zata, emr bi'l-maruf ve nehy ani'l-münker kabilin­

den dini bir vazife" şeklinde tarif eder.2 Molla Lutfi'nin (ö. 900/ 1495) dini 
ilimleri tamamlayıcı bir ilim olarak ele aldığı ilmü'l-ihtisab3, Taşköprizade 
(ö. 968/ 1561) tarafından pratik felsefenin (el-hikmetü'l-ameliyye) alt dalla­
rından (furü1 biri olarak zikredilmiştir.4 Temelini Kur'an'daki "emr-i bi'l 
maruf ve nehy-i ani'l-münker" emrinden alan ihtisab Müslümanların ilk 
dönemlerden itibaren tarih boyunca uyguladıkları önemli teşkilatlardan 
biridir.5 Din ve örf esas alınarak oluşturulan bu kurum çeşitli hukuki 
problemlerin çözümlenmesi, toplumun dengeli bir şekilde inşa edilmesi, 
fert-toplum ilişkilerinin düzenlenmesi ve devlet hukukunun işlerlik kazan­
ması için önemli görevler ifa etmiştir. Hisbe uygulaınası İslam hukukunda 
bütün Müslümanlar için farz-ı kifüye olarak kabul edilmiştir.6 Hükmün 

kaynağı olarak belirlenen ayet ve hadisler daha çok iyiliğin emredilmesi 

ve kötülüğün nehyedilmesi ilkesine dayandırılmaktadır.7 

• • • • • •  

l Kallek, "Hisbe'', 133. 
2 lbn Haldun, Mukaddime, ı, 469. 
3 Molla Lütfi, el-Metalib el-llahiyye, 103-104, 162-163. 
4 Taşköprizade, Mevzüatü'l-ulüm, 441; Ayrıca bkz. Çaldak, "Taşköprülü-

zade'nin Mevu'atü'l-ulum'undaki ilimler Tasnifi Üzerine", 137. 
5 İbn Teymiyye, el-Hisbe fi'l-lstam, 1 1; Kazıcı, Osmanlı'da Yerel Yönetim, ll. 
6 İbn Haldun, Mukaddime, l, 469. 
7 Bazı ayetler için bkz. Tevbe: 71 ,  Hac: 41; Lokman: 17; Bazı hadisler için bakı­

nız: Buhari, "lsti'zan", 2, "Mezalim", 22; Müslim, "lman", 83, 85, "Libas", .. 
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Hz. Peygamber'in vefatından hemen sonra meydana gelen sosyal 

değişim ve dönüşümlere bağlı olarak çeşitli ihtiyaçlara binaen ortaya 

çıkmış olan ihtisab, Hz. Ömer döneminden itibaren görünür hale gel­

miş olan bir teşkilatlanma biçimidir. İslam toplumlarında medeni hayat 

unsurlarının ve toplumsal yapının gelişmesine paralel olarak ortaya çıkan 

ve zamanla bir teşkilata dönüşen ihtisabın hangi tarihten itibaren kurul­

duğu tartışmalıdır.8 tik uygulamaları Hz. Ömer döneminde gerçekleşti­

rilen bu teşkilat gerçek hüviyetini Emevi ve Abbasi dönemlerinde elde 

etmiştir. Bütün İslami devletlerde bu müessesenin numunelerine rast­

lamak mümkündür. Nitekim başta Abbasi devleti olmak üzere Endülüs 

Emevileri, Fatimiler, EyyO.biler, Selçuklular ve Memlük devletleri tarafın­

dan da uygulanmıştır.9 

İhtisab teşkilatının görev alanlan fıkhi ve idari özellikleri bakımından 

ayrılmaktadır. Fıkıh kitaplarında konu daha çok ahkam yönüyle incelen­

miştir. Mesela İbn Teymiyye hisbe ile ilgili telif ettiği müstakil eserinde fert 

ve devlet ilişkilerini ele almış, devletin yetkilerini bu çerçevede incelemiş­

tir. 10 Bu yönüyle ihtisab fıkhın ve hukukun bir konusudur. Ancak kamu 

düzeninin ve adaletin sağlanması ve hukuk kurallarına işlerlik kazandır­

ması nedeniyle siyaset düşüncesinin de konusu olmak durumundadır. 1 1  

Nitekim İslam siyaset düşüncesi tarihinde konuyla ilgili müstakil eserler 

telif edildiği gibi, birçok siyaset eserinin de alt başlığı olarak ele alınmıştır. 

Maverdi'nin siyasetle ilgili ünlü eseri el-Ahkamü's-sultaniyye'de hisbeyle 

ilgili bir başlık açılmış ve muhtesibin görevleri bu çerçevede incelenmiş­

tir. 12 Ünlü Selçuku veziri Nizamülmülk Siydsetname'sinde muhtesiple 

ilgili özel başlıklar altında muhtesibin yapması gerekenleri sıralamıştır. 13 

Osmanlı'da ihtisab, geçmiş devletlerin ve toplumların tecrübeleri­

ne istinad ettiğinden daha kapsamlı ve sistemli bir şekilde uygulanma 

imkanı bulmuştur. Teorik alt yapısını fıkıh ve siyaset edebiyatından alan 
Osmanlı ihtisab uygulamalarının pratik yönünün daha çok ön plana 

çıktığını söylemek mümkündür. lhtisab teşkilatının Taşköprizade'nin 

• • • • • •  

1 14, "Selam", 3; lbn Mace, "Fiten", 20; Ebu Davud, "Edeb", 12; Tirmizi, "Birr", 
15. 

8 Kallek, "Hisbe", 133. 
9 Kazıcı, "Bir Osmanlı lhtisab Defterine Göre Şam'daki Dükkanlar", 244. 

10 lbn Teymiyye, el-Hisbe fi'l-lslam, l ı .  
1 1  Karaman, "lslil.mda lctimai Terbiye ve Kontrol", 346. 
12 Maverdi, el-Ahkdmü's-sultaniyye, 315. 
13 Nizamülmülk, Siyasetname, 52. 
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de belirttiği üzere pratik felsefesinin ihmal edilmiş alanlarından ( ve lem 

nert'i kitiiben sunnife fi hiize'l-ilmi hdsseten) 14 biri olduğunu da belirtmek 

gerekmektedir. Osmanlı'da hukuk ve siyaset mekanizmasının önemli 

bir parçası olan ihtisab, Osmanlı hukuk ve siyaset felsefesinin önemli 

ilkelerinden biri olan adaletin pratiği açısından da dikkate değer bir teş­

kilatlanma biçimidir. Bu teşkilatla esnafın denetlenmesi, iş yeri açılması, 

kapatılması, vergi takibi, muhasebe ve mali kayıtların tutulması gibi 

iktisadi faaliyetlerin yanında esnafın ve umum halkın haklarının gözetil­

mesi sağlanarak adalet düşüncesinin bütün topluma yaygınlaştırılması 

amaçlanmıştır. ı5 

il. İhtisabın il. Bayezid Kanunnamelerindeki Görünümü 

tık defa il. Mehmed döneminde (1451- 1481)  ilan edilen Osmanlı 

kanunnameleri il. Bayezid döneminde merkezi ve umumi kanunnameler 

ile eyalet ve sancak kanunnameleri şeklinde yeniden gözden geçi­

rilerek yürürlüğe girmiştir. Birçok başlığı içeren il. Bayezid dönemi 

kanunnamelerinin bir bölümü de ihtisabla ilgilidir. Bursa, İstanbul 

ve Edirne ihtisab kanunnameleri başlığı altında ihdas edilen bu 

kanunnamelerle, toplum düzeninin sağlanması, sürdürülmesi ve haksız­

lıkların önüne geçilmesi amaçlanmıştır. Bu kanunnameler aynı zamanda 

bir hukuk metnidir. Reayanın esnafla olan münasebetlerinde haklarının 

muhafazasını ve iadesini sağlayan bir teşkilatın hukuk kodudur. ıs lhtisab 

kanunnamelerini aynı zamanda bir belediye nizamnamesi olarak da 

tanımlamak mümkündür. Kanunnamelerde gıda üretimi, ürünlerin satıl­

ması ve pazarlanması gibi hususlar yer almıştır. ı7 Bu kanunnamelerde 

ayrıca ürünlerin nitelikleri ve nicelikleri açıklanmış, narh ve cezalar açık­

ça ifade edilmiş, gıdaların ve ürünlerin standartları belirlenmiştir. 

Adaletle ilgili tartışmalarda en önemli konulardan biri meşruiyettir. 

lhtisab kanunnamelerinde yer alan emirlerin meşruiyet kaynağı siyasi 
otoriteyi temsil eden padişahtır. Nitekim Bursa ihtisab kanunnamesinde 
bu husus şöyle vurgulanmıştır: " Dergah-ı gerdOn-iktidardan hükrn-i 

• • • • • •  

14 Taşköprizade, Miftiihü's-satide, I, 394. 
15 Kallek, "Hisbe'', 133. 
16 Akgündüz, Osmanlı Kanunnameleri ve Hukuki Tahlilleri, 191 .  
17 Yanar ve Arlı, "Kanunname-i lhtisab-ı Bursa'nın Dokuma Kumaşlar", 60. 
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hümayun varid olub . . .  " ı8 Bu cümlede yer alan gerdun-iktidar kavramı 

iktidar sahibine işaret etmektedir. Buradaki gerdun kavramının cihan 
anlamında kullanıldığı düşünüldüğünde, ilgili emrin dünya hakimi bir 

otorite tarafından verildiği vurgulanmakta ve hukuk ehli bu iktidar tara­

fından yetkilendirilmektedir. Bu emrin kanunnamenin giriş kısmında yer 

almasının kanunnamenin muhatapları açısından ayrı bir önemi vardır. 

Ayrıca kanunnamenin girişinde padişah cülusundan beri narhın ne 

şekilde ve hangi suretle yapıldığının, fiyat değişimlerinin ne şekilde ve 

ne için gerçekleştiğinin mufassal bir şekilde yazılması ve kaydedildikten 

sonra padişaha arz edilmesi de emredilmektedir. Mesela " . . .  mufassal 

defter edüb ( . . .  ) cemi' -i cüz'iyyatına ve külliyatına vakıf olub asla müb­

hem ve na-ma'lum emir komayub dakika fevt etmeyüb yazub tafsil 
edesiz ki gönderdüğüniz defter kanunname olub"19 ifadesi bu hususla 

ilgilidir. Burada cemi'-i cüz'iyatına ve külliyatına vakıf olub ifadesi detay­

ların gözden kaçırılmamasına dair bir emirdir ki, bu da adalet açısından 

oldukça önemlidir. Yine bilirkişi (ehl-i lıibre) ve güvenilir kişilerin (sikti 

ve mu'temedun ileyh) istihdam edilmesi istenmektedir ki, bu talep uygu­

lamanın toplum nezdinde de kabul görmesi arzusunun bir neticesidir. 

Aşağıdaki ifadeler de bu hususun altını çizmektedir: 

Kassablar ve ehl-i hibreleri ve ba'zı a'yan-ı şehir dahi ihzar olınub et nar­
hına müteallık olıgelen kanundan sual olıcak, sikat-ı müsliminden bir nice 

mu'temedün 'aleyh kimesneler . . .  20 

Bursa ihtisab kanunnamesinin giriş kısmında ayrıca kanunnamelerin 

ilan gerekçesi de belirtilmektedir. Buna göre ticari alanlarda faaliyet gös­

teren ve çeşitli sektörlerde üretim yapan esnaf, tüccar ve sanatkarların 

sattıkları ve ürettikleri ürünlerin fiyatlandırılması ve hukuka uygun bir 
şekilde düzenlenmesi istenmektedir. Bu da kanunnamenin gerekçesini 

ifade etmekle birlikte hukuki dayanağını ve meşruiyetini ortaya koyan 

diğer bir husustur: 

( ... ) ehl-i hiref i ve ehl-i hibrelerin ihzar edüb her hirfetde alınan ve satdanın 
ve işlenen akmişe-i mütenevvi'anın ve melbüsatın ve mebi'atın fi'l-cümle 
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1 8  Akgündüz, Osmanlı Kanunnameleri ve Hukuki Tahlilleri, 191.  
19 Akgündüz, Osmanlı Kanunnameleri ve Hukuki Tahlilleri, 191.  

20 Akgündüz, Osmanlı Kanunnameleri ve Hukuki Tahlilleri, 192. 
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cemi-'i narhiyyatın nev'inin her zamanda narhı nice idüğün fürada yazub 

mufassal defter edüb .. . 2ı 

lhtisab kanunnamelerinde adalet açısından dikkat çeken hususlardan 

biri de kayıt ve muhasebenin önemine vurgu yapılmasıdır. Bursa lhtisab 

kanunnamesinde Bursa'daki ehl-i hiref ve ehl-i hibrelerin ve her sektörde 

(hirfet) alınan ve satılan ve de işlenen kumaşların, kıyafetlerin ve satışa 

sunulan ürünlerin tamamının fiyatlarının nasıl belirlendiğinin kaydedil­

mesi istenmektedir. Böylece ihtisab uygulamasının hem kanuna hem de 

örfe uygun ve tecrübeli kişiler tarafından yapılması sağlanmaktadır: 

( ... ) amma bu zikrolunan kavanin-i kadime hin-i kabülde vakı' olub icrası ve 
ibkası kasd olunub bu mehayif-i hadisenin müslimin üzerinden defi himmet 
olınur ise, her narlıda olan sebeb-i teğayyürin men'ine emr-i 'fili mukarin 

olub ' indallah müsab oluna.22 

Bursa kanunnamesinin baş kısmında padişah aynı zamanda her sanat 

ve zanaat ehlinin narhlarının kadim narhlarla kıyaslanmasını emret­

mektedir. Varılan netice itibariyle narh-ı kadim olarak ifade edilen ve il. 
Mehmed dönemindeki narhlara işaret ettiği anlaşılan narh miktarlarına 

uyulmadığı gerekçe gösterilerek yeni bir narh ve fiyatlandırma ihtiyacının 

hasıl olduğu anlaşılmaktadır.23 Burada bozulan düzenin yeniden gözden 

geçirildiği ve noksanlıkların giderilmeye çalışıldığı anlaşılmaktadır. 

Kanunname maddelerinin içeriğine bakıldığında ürünlerin standart 

kıstaslarının belirtildiği ve ölçülere dikkat edilmesinin istendiği görül­

mektedir. Söz konusu maddelerde her bir satıcının sattığı malın ölçüsüne 

riayet etmesi ve kaliteli ürünler24 satması gerektiği vurgulanmaktadır. 

Mesela aşağıdaki örnekte ekmekçilere verilen emirde ekmeğin nasıl 

pişirileceği belirtilmekte ve pişirme standardı açıkça dile getirilmektedir: 

Bi-şart-i an ki, ince elekden elene ve temam bişe ve ak ola ve rayihası olmaya.25 

• • • • • •  

21 Ak.gündüz, Osmanlı Kanunnameleri ve Hukuki Tahlilleri, 191 .  
22  Ak.gündüz, Osmanlı Kanunnameleri ve Hukuki Tahlilleri, 212. 
23 Ak.gündüz, Osmanlı Kanunnameleri ve Hukuki Tahlilleri, 191 .  
24  Müşteri memnuniyeti ve kalite ile ilgili detaylı bilgi için bkz. Çiftçi, "Müşteri 

Memnuniyeti, Kalite ve Osmanlı Esnafı", 25-26. 
25 Ak.gündüz, Osmanlı Kanunnameleri ve Hukuki Tahlilleri, 192. 
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Bu tarz emirlerin adalet ve hakkaniyet ilkesinden hareketle verildiğini 
belirtmek gerekir. Mesela bazı emirlerde muhtesipten fırıncıların tefti­
şinde eskiden uygulanan narhların belirlenmesi ve ekmeğin kalitesinin 
tespit edilmesi istenmektedir. Burada bu işlemi gerçekleştireceklerin 
mu'temed ve sika, yani güvenilir ve kendisinden emin olunacak kişiler 
olması gerektiği ayrıca emredilmektedir. Bu emir adalet ilkelerinden biri 
olan ehliyet ve liyakat ölçülerine göre hareket edildiğini göstermesi bakı­
mından önemlidir. Bu uygulamaların denetlenmesi ileride de görüleceği 
üzere ilkeler ve prensipler açısından daha da önemlidir. Çünkü emirlerin 
uygulanması da en az prensipler kadar önemlidir.26 

Diğer bir maddede ekmeğin üretimiyle ilgili de standartlar konul­
makta ve unun ince elekle elenmiş olması, tam pişmesi, beyaz olması 
ve kokusuz olması (bozuk olmaması) emredilmektedir. Ancak yapılan 
teftişlerde ekmeklerin kalite farkının olduğu, bazılarının kokmuş ve kara 
olduğu, çiğ ve eksik olduğu tespit edildiğinden, bu farkın giderilmesi 
emredilmektedir.27 Bu emir kanunnamede yer alan hükümlerin uygu­
lanıp uygulanmadığının tespit edilmesi açısından önemlidir. Ayrıca 
taşradan gelen şarküteri ürünlerinin, kontrol edilmesi, lokantalarda pişi­
rilen yemeklerin iyi pişirilmesi, tabak ve kazanların temiz tutulması ve 
tencerelerin kalaylanması ve emre muhalefet edenlerin cezalandırılması 
da emredilmektedir.28 

Burada sadece üretim, fiyatlandırma ve satış sürecinde halkın men­
faatlerine aykırı olacak durumların ortadan kaldırılmasına yönelik alınan 
tedbirlerden bazılarına işaret etmek konumuz açısından yeterlidir. Bu 
emirler dışında muhtesibin bazı görevlerinin adalet açısından önemine 
işaret etmek gerekmektedir. 

111. İhtisab Kanunnamelerinde Muhtesibin Adaletle 
İlgili Görevleri 

Muhtesibin bütün görevlerinin doğrudan ya da dolaylı bir şekilde 
adaletle ilişkisi vardır. Adaletin gereği olarak muhtesib, halk ile esnaf 

arasındaki ilişkileri düzenlenmek, hukuksuzlukların giderilmesini ve 
işçi haklarının gözetilmesini sağlamakla mükelleftir.29 Ayrıca toplumun 
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26 Akgündüz, Osmanlı Kanunnameleri ve Hukuki Tahlilleri, 192. 
27 Akgündüz, Osmanlı Kanunnameleri ve Hukuki Tahlilleri, 192. 
28 Akgündüz, Osmanlı Kanunnameleri ve Hukuki Tahlilleri, 289. 
29 Erdoğdu, "Osmanlı İktisadi Düzeninde lhtisab Müessesesi'', 132. 
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önemli bir parçası olan köle ve cariyelerin, gayrimüslimlerin haklarını 
korumak, asayişi sağlamak, şehir nüfusunu kontrol altında tutmak, hay­

van haklarını koruma altına almak, suçluları tespit etmek ve cezalandır­
mak ve çevrenin temiz tutulmasını sağlamakla da sorumludur.30 

Kadi emrine bağlı olarak çalışan ihtisab görevlisi muhtesib unva­

nıyla vazife yapmıştır. Muhtesibin görev alanı İslam hukukunda "emr-i 

bi'l-ma'ruf ve nehy-i ani'l-münker" vazifesi içerisinde incelenmiştir. Bu 

nedenle ihtisab teşkilatı "marufu" emretmek ve "münkeri" terk etme 
vazifesi bağlamında ele alınmıştır.3ı Aslında kaynağını dinin temel pren­
siplerinden alan ihtisab teşkilatı lslam dininin genel ahlak ilkelerinden 

esinlenerek inşa edilmiştir. Bu kurum vasıtasıyla İslam ahlak felsefesinin 

temel gayesi olan mutluluğun kazanılması, kamu düzeninin ve toplum 

huzurunun sağlanması hedeflenmiştir.32 

Devlet gözetiminde belirlenen fiyatlandırma sistemi anlamına gelen 

narh uygulamasının takibini yapan ihtisab görevlisi (muhtesib), esnafın 

belirlenen kanunlara uyup uymadığını denetleyerek, halk-esnaf münase­

betlerinin düzenlenmesinde önemli roller üstlenmiştir. Muhtesib İslam 

hukuku prensipleri çerçevesinde devlet başkanının tayini ve velayetiyle 
bu makama getirilmiştir. Başta eğitim hizmetleri olmak üzere kamu 

düzenini ilgilendiren çarşı ve pazar yerlerinin düzeninden sorumludur. 

Hukuk sisteminin işlerliğinin sağlanmasında ve adaletle ilgili hükümle­

rin yerine getirilmesinde de önemli görevleri yüklenmiştir.33 Muhtesibin 

yetkileri kadi ve mezalim hakiminin yetkilerine göre sınırlıdır. Muhtesib 
şer'! hukuk çerçevesinde belirlenmiş olan genel davaların tamamıyla ilgi­

lenmez. Onu ilgilendiren hususlar, daha çok ölçü ve tartı eksikliği, hile, 

aldatma, vakti gelmiş borcun ödenmemesi gibi hususları içermektedir. 

Muhtesib aynı zamanda mevcut ihtisab kanunlarını yerine getirmede 

ve icbar etmede de yetkilidir.34 Bunların yanında mesela Eyyübiler'de 
muhtesiplerin görevlerinden birinin hekimlik yapacak kişilere Hipokrat 

yeminini ettirmek ve bazı eserlerden onları imtihan etmek olduğu dahi 

zikredilir.35 

•••••• 

30 Kazıcı, "Osmanlı Devletinde lhtisab", 17; Karaman, "lslil.mda lctimai Terbiye 
ve Kontrol", 344. 

31 Karaman, "İslamda lctimai Terbiye ve Kontrol",  275. 
32 Hizmetli, "Hisbe Risalelerine Göre Endülüs'te Çevre Bilinci", 2 10. 
33 Karaman, "lslil.mda lctimai Terbiye ve Kontrol", 278. 
34 Karaman, "İslamda lctimai Terbiye ve Kontrol", 279-280. 
35 Şeyzeri, Nihdyetü'r-rütbe, 98-102. 
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İslam tarihinde çeşitli uygulama biçimleri olmakla birlikte Osmanlı' da 

"hisbe"nin uygulanma şekli muhtesibin görev tanımına bağlı olarak zaman 

ve mekan bakımından değişiklik göstermiştir. Muhtesib başlangıçta devlet 

maliyesi ile ilgili alanlarda görevli iken daha sonra bu görev alanı, zabitlik, 

dini ve ahlaki görevler, piyasa düzenlemeleri36, belediyecilik ve standart 

uygulamaları şeklinde çeşitlenrniştir.37 Osmanlı'da ihtisab görevlisi olan 

muhtesib, kaza salahiyetine sahip kişi olarak görev yapmış ve bu yetki 

ona devlet başkanı vekaletiyle tevdi edilmiştir. İslam hukukunu tevarüs 

eden Osmanlı hukuk sisteminde muhtesibin görev tanımı ve vazifeleri 

birbirinden farklı amaçlar doğrultusunda genişlemiş veya azalmıştrr. Kısaca 

muhtesibin görevlerini üç başlık altında toplamak mümkündür: 

ı .  Ahlaki ve dini görevleri, 

2. İktisadi konuları ile çarşı ve pazarı ilgilendiren görevleri, 

3. Adli, idari ve hukuki görevleri. 

Muhtesibin göreviyle ilgili aşağıdaki ifade onun görev tanımı özetle­

mektedir: 

( . . .  ) her ne kim Allahu Teala. yaratmışdır, mecmı1'ını muhtesib görüb gözetse 

gerekdir.38 

Sosyal adaletin sağlanması için muhtesibin iyi eğitimli, ehliyetli ve 

adaletli kişilerden seçilmesinin bir zorunluluk olarak ortaya çıktığını 

belirtmek gerekmektedir. Görüldüğü üzere muhtesiblik devlet-reaya 

ilişkilerinin düzenlenmesi, reayanın huzurunun sağlanması noktasında 

adaleti temsil eden kadılıktan sonraki en önemli makam olarak ön plana 

çıkmıştır. 

Muhtesibin başta gelen görevlerinden biri teftiştir. Adaletin sağlanma­

sı açısından teftiş vazgeçilmez bir uygulamadır. Eksik tartıların ve ölçüle­

rin denetlenmesi teftiş görevinin sonucudur. "Muhtesib kadi ma'rifetiyle 

kema-yenbeği teftiş eyleye"39 gibi ifadeler kanunnamelerde sıklıkla geçen 

teftiş emrini içermektedir. Burada kô.di ma'rifetiyle ifadesinin de önemine 

işaret etmek gerekmektedir. Katli marifetiyle yerine getirilen teftiş faaliye-
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36 Osmanlılar'da piyasa düzenlemeleri için bkz. Ôzsoy, "Osmanlılarda Piyasa 
Düzenlemeleri", 27-34. 

37 Yıldız, "Osmanlı'da Ürünlerin Dini/Şer'i Standardizasyonunda Dönüm Nok­
tası", 1471 .  

38 Akgündüz, Osmanlı Kanunnameleri ve Hukuki Tahlilleri, 296. 
39 Akgündüz, Osmanlı Kanunnameleri ve Hukuki Tahlilleri, 289. 
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ti hukuk mekanizmasının bir işlevi olarak ortaya çıkmaktadır. Bu durum 

pratik adalet açısından önemli bir uygulamadır. Aynca adalet kurumu­

nun en önemli temsilcisi konumundaki "kadılık marifeti" uygulamanın 

meşruiyet kaynağını da göstermektedir. 

Muhtesibin adaletle ilgili diğer bir görevi de ürünlerden fazla fiyat 

alınmasının önüne geçmek ve sabit fiyat uygulamasıyla (narh) fiyat stan­
dardı getirmektir.40 Giyimde, yiyecekte, ticarette, fiyatlandırma kriterle­

rini belirleyerek haksız kazancın önüne geçmek de onun adaletle ilgili 

diğer bir görevidir. İstanbul lhtisab Kanunnamesinin ikinci maddesinde 

kasaplarla ilgili bir emir konuyu özetler mahiyettedir: 

Amma kadi ve muhtesib daim anlarun gibi celeb-keşleri görüb gözedüb yok­

layalar. Ta ki kassablar muvaza'a edüb hile etmeyeler.4ı 

Muhtesib, ehliyetli kişilerden (ehl-i hibre) ürünlerin özellikleri hakkın­

da bilgi alır ve bu bilgileri ilgili yerlerde değerlendirir.42 Bu uygulamayla 
enflasyonun ve fiyat karmaşasının önüne geçilerek halkın yüksek fiyat 
karşısında ezilmesi önlenmeye çalışılmıştır. Her şehrin ekonomik sevi­

yesi gözetilerek fiyatlandırma yapılmasını sağlamak da muhtesibin görev 

alanına girmektedir. Bu husus Bursa lhtisab Kanunnamesinde şöyle dile 

getirilmektedir: 

( . . . } mazmı1nında Darü'l-feth İstanbul' da koyun eti üç yüz elli dirhem olıcak, 

Bursa' da üç yüz dirhem ola. 43 

Ayrıca fiyatlandırmanın zamana ve şartlara istinaden müşteri hakkı 

gözetilerek gerçekleştirilmesi de muhtesibin adaletle ilgili görevlerinden 
biridir: 

( ... } hfiliya bu husus içün varid olan hükm-i şerif mucibince ihtilaf ve ihtilfil 
olan narhlarda zemana ve mebi'ata göre hadd-i i'tidfil üzere ehl-i hibre ve 

bayi' ve müşteri ittifakleriyle narh vaz' olundı.44 

Emirde de görüldüğü gibi emtia fiyatlarının belirlenmesinde zaman ve 

şartların göz önünde bulundurulması emredilmektedir. Adaletli olunması 
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40 Akgündüz, Osmanlı Kanunnameleri ve Hukuki Tahlilleri, 289. 
41 Akgündüz, Osmanlı Kanunnameleri ve Hukuki Tahlilleri, 289. 
42 Akgündüz, Osmanlı Kanunnameleri ve Hukuki Tahlilleri, 288. 
43 Akgündüz, Osmanlı Kanunnameleri ve Hukuki Tahlilleri, 193. 
44 Akgündüz, Osmanlı Kanunnameleri ve Hukuki Tahlilleri, 194. 
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ve fiyatların hadd-i i'tiddl üzere yapılması istenirken satıcı ve müşterilerin 

anlaşmaları gerektiği de açıkta belirtilmektedir. 

ıv. Muhtesibin Uyguladığı Bazı Cezalar 

Muhtesibin sosyal düzeni sağlama görevinin dışında ceza verme 

görevinin de olduğu unutulmamalıdır. Bu görev adaletin ve hukuk 

düzeninin sağlanması açısından elzemdir. Bu yetki çerçevesinde ihtisab 

kanunnamelerinde muhtesibin ceza ile ilgili yetki ve salahiyetleri belirtil­

miş, suçlar karşısında uygulaması gereken cezalar açıkça ifade edilmiştir. 

Kanunnamelerde ifade edildiği şekliyle muhtesib aşağıdaki cezalan uygu­

lama salahiyetine sahiptir: 

1. Cerime kesmek. Bu ceza daha çok tazir yetkisi çerçevesinde kesilen 

bir bir çeşit ceza vergisidir: "Ta'yin olunan narhdan eksik satulur ise, dirhe­

mine bir akçe cerime ve sfür terazu ile satılan nesnelerden eksik satandan 

iki dirhemine bir akçe cerime alına."45 

2. Let vurmak: Bir tür dayak olan Jet vurmak genellikle standartlara 

uyulmayan durumlarda verilen cezadır: "Etmek içinde kara bulunursa ve 

çiğ olursa, tabanına let uralar . . .  "46 

3. Tahta külah vurmak: Standartlara uymayan ya da ürettiği ürüne hile 

karıştıran esnafa verilen bir cezadır. Bu ceza çerçevesinde esnafın başına 

tahtadan külah geçirilir ve çarşıda dolaştırılırdı: "etmek ( ... ) eksük olursa 

tahta külah uralar veyahut cerime alalar. "47 

4. Kildi marifetiyle tazir uygulamak: "Koyun etin ayru, keçi etin ayru 

satalar, birbirine katub satmayalar. Katarlar ise, muhtesib kildi ma'rifetiyle 

ta'zir ede, cerime alınmaya. "48 

5. Te' dib etmek: "bakkallar ve attarlar ve bezziizlar ve takyeciler, onun 

on bire satalar, ziyade satarlarsa, muhtesib dutub tedib ede. Amma bu banda 

ve gayride kadı marifeti bile ola. "49 

Muhtesibin adalet ve huzurun sağlanması için uyguladığı cezaların 

bazıları yukarıda zikredildi. İhtisab kanunnamelerinde bu cezaların dışın-

. . . . . .  

45 Ak.gündüz, Osmanlı Kanunnameleri ve Hukuki Tahlilleri, 287. 
46 Ak.gündüz, Osmanlı.Kanunnameleri ve Hukuki Tahlilleri, 192. 
47 Akgündüz, Osmanlı Kanunnameleri ve Hukuki Tahlilleri, 192. 
48 Akgündüz, Osmanlı Kanunnameleri ve Hukuki Tahlilleri, 287. 
49 Akgündüz, Osmanlı Kanunnameleri ve Hukuki Tahlilleri, 195. 
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da teşhir etmek, itab ve ikab etmek gibi cezalar ve şer'i hukukun uygun 

gördüğü diğer cezaların da uygulandığı görülmektedir. Bu örneklerden 

hareketle muhtesibin adaletle ilgili görevlerine işaret edildi. 

V. Sonuç 

Adaletin nasıl gerçekleştirileceği ve sürdürüleceği sorusu siyaset fel­

sefelerinin temel problem alanlarından biri olarak günümüzde de var 

olmaya devam etmektedir. lslam ahlak felsefesindeki gaye olan insan 

nefsinin itidal ve adalet ölçüsünde terbiye edilmesi düşüncesinin yanın­

da bireyin dış dünyasında var olan. ve ilişki içerisinde olduğu toplumda 

da adaletin sağlanması konusu siyaset felsefelerinin önemli bir problem 

alanını oluşturmaktadır. 

Yukarıdaki örneklerde görüldüğü üzere ihtisab teşkilatı ve muhtesiblik 
adalet açısından oldukça önemlidir. Osmanlı siyaset düşüncesinin pra­

tiğe yansıtılması ve adalet ilkesinin hayata geçirilmesi açısından ihtisab 

vazgeçilmez bir kurum olarak Osmanlı tarihi boyunca hayatiyetini sür­

dürmüştür. İslam hukuk felsefesinde çerçevesi çizilen ve temel başlıkları 

idare hukuku içerisinde incelenen "hisbe"nin toplumda sürdürülmesi 

amaçlanan adaletle ilişkili olduğu unutulmamalıdır. İnsan mutluluğunun 

nasıl sağlanacağı ve "salah" kavramıyla ifade edilen adaletin ne şekilde 

gerçekleşeceği sorusu İslam hukuk teorisini ve fıkhın pratiklerini siyaset 

felsefelerinin temel ilkelerinden biri olarak kabul eden Osmanlı düşünür­

lerinin de temel sorunlarından biri olmuştur. 

Osmanlı toplumu dört sınıftan (erkan-ı erba'a) oluştuğundan bu 

unsurların düzenini sağlamak adalet düşüncesinin pratiği ile ilgilidir. 

Reayayı temsil eden bir sınıf olan esnafın sorunlarının çözülmesi, reaya­

nın ağır vergiler altında ezilmemesi, nüfus ve işsizlik sorunlarının gide­

rilmesi, köle ve cariyelerinin haklarının korunması gibi temel görevler 

adalet düşüncesinin özünü oluşturmaktadır. Osmanlı sosyal düzeninin 

sağlanmasında en önemli kurumlardan biri olan ihtisab, iktisadi düzenin 
sağlanması yanında toplumsal adalet açısından önemli bir kurum olarak 

işlev görmüştür. 

"lhtisabla ilgili söz konusu düzenlemelerin ve kanunnamelerin ihdas 
edilmesindeki temel gaye nedir?" sorusunun cevabı olarak şunu söylemek 

mümkündür: Osmanlı toplumunun refah ve huzurunun sağlanması dev­

letin asli görevi olarak algılanmıştır. Siyaset felsefelerinde ideal portresi 

çizilen adaletli devlet ve refah seviyesi yüksek bir toplumun nasıl gerçek-



_3.22 O s m a n l ı ' d a  i l i m  v e  F i k i r  D ü n y a s ı  

leştirileceğinin iyi bir örneğini sunan bu uygulamalar, Osmanlı medeni­
yetinin ulaştığı seviyeyi göstermesi bakımından anlamlıdır. Bu düzenle­

melerde etkin ve yetkin konumda olan muhtesibin bir hukuk adamı, kimi 

zaman bir katli ve kimi zamanlarda da katli emrinde çalıştırılan bir memur 

olduğunun unutulmaması gerekir. Bu görevler onun doğrudan adaleti 

ilgilendiren görevlerindendir. İncelememize konu olan il. Bayezid dönemi 

Bursa, İstanbul ve Edirne lhtisab kanunnamelerindeki emir ve uygulama 

örneklerinden hareketle Osmanlı devletinin il. Mehmed döneminde 

özgün karakterini kazanan kanunlaştırma faaliyetinin üst seviyeye ulaştı­

ğını söylemek mümkündür. Ayrıca kanunlaştırma faaliyetinin bir siyaset 

ve adalet felsefesinin sonucu olarak tezahür ettiğinin de unutulmaması 

gerekir. Pratik felsefe açısından bu örneklerin günümüz siyaset felsefesi 

problemlerinden biri olan teori pratik uyumuna işaret etmesi bakımından 

da ayrı bir öneme sahip olduğunu vurgulamak gerekmektedir. 
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Formation of the Ottoman Perception 

of Education after the Conquest of 

Constantinople: Mudarris Qualification 

Exams in the Classical Period 

Ay1e Zifan Furat 

The transformation of the Ottoman Beylik into an em pire mainly took 

place during Mehmed il Period (1451 - 1481), which was exclusively char­

acterized by the conquest of lstanbul. The period witnessed significant 

developments not only in the political life but also in the formation of 

important Ottoman institutions, including but not exclusive to learning 

hierarchy, which regulated various aspects of Ottoman socio-cultural life. 

in his codex, Sultan Mehmed il, the Conqueror, developed the main prin­

ciples of the learning hierarchy, which were maintained until Tevhid-i 

Tedrisat (Unification of Education) Act in 1924, despite the introduc­

tion of several reforms into the system throughout its existence. üne of 

the basic principles of the Codex was the method of appointments of 

mudarrises in madrasas. Such appointments, including also the mudar­

ris exams, offer opportunities for further contemporary research not 

only because they embody and represent the characteristics of madrasa 

graduates but also because they provide valuable insights into the schol­

arly competence and skills of mudarrises. 

Focusing on this scarcely researched area of the development of 

Ottoman education, the paper aims to shed light on the Ottoman percep­
tion of education in its Classical Period. First, the emergence of the teach­

ing tradition in Ottoman context will be evaluated shortly. Second, the 
main characteristics of Ottoman mudarrises and entrance into teaching 

career in Ottoman times will be thoroughly researched. Finally, the main 
principles of mudarris exams will be introduced by providing samples 

from Salın madrasas. 
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Sofu Mehmed Pasha Daru'l-Hadith and 

its Mudarrises 

MebiJin Çiftçi 

Sofu Mehmed Pasha Daru'l-hadith was built across Nallı Mosque, 

at Pasha Kapısı of lstanbul Province Building by Sofu Mehmed Pasha 

who was one of the viziers of the Suleiman the Magnificent. This daru'l­

hadith does not exist today. The exact date of construction is unknown; 

yet, departing from the fact that it's first mudarris was passed away in 
950/1543-44 some records tell us that it was built around that time. The 

Daru'l-hadith that was built especially far the education of hadith and 

tafsfr is a thirties state (otuzlu) madrasa belong ta the sixteenth century. 

it is called such; since it's mudarrises' salat)' was 30 coins per day. 

Aydınlı Bedrettin Mahmut Efendi who had an unpublished com­

mentary was the first mudarris of that daru'l-hadith. He was passed 

away in 950/ 1543-44 when serving as a muderris in Sofu Mehmed Pasha 

Daru'l-hadith. Another muderris taught here was Kastamonulu Sheikh 

Muharrem Efendi. He was a Halveti Order adherent as he was also very 

famous far his preaches. He was working here far 30 coins fee per day 

and died in 983/ 1575-76. Also Mawlana Zahid and his son Mehmed b. 

Zahid worked in Sofu Mehmed Pasha Daru'l-hadith. 

in that paper we aimed to explain Sofu Mehmed Pasha Daru'l-hadith, 

which was one of the dtirul-hadiths built between the conquest of 

lstanbul and establishment of Suleymaniye Madrasas with its different 

aspects such as institution and education as we will mention it's signifi­

cance in the Ottoman education system. 
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Musannifek (d. 875/ 1 470) who is a 

Scholar of the Era of Mehmed i l  and a 

Survey on his Arabic Grammar 
Methodology 

Ali Benli 

Alauddin Ali b. Muhammad b. Mas'üd el-Bistami as-Shahrüdi, the 

grandson of Fakhraddin el-Razı, was bom in Bistam, Khorasan, in 803. He 

was given the nickname of "Musannifek", which means "young author", 

thanks to his publications at a very young age. He studied with Jalruaddin 

Yüsuf al-AwbahI, a student of al-Taftazani, and Qutbuddin Ahmad el­

HarawI. He came to Anatolia in 842/ 1 432, taught in Konya and Bursa 

respectively. Upon the invitation of Sadrazam Mahmüd Pasha he went 

to Istanbul. He attended in the circles of Sultan Mehmed il and became 

a protege of him. He took part in Bosnian campaign in 867. He died in 

Istanbul in 875/1470 and was buried in Eyup cemetery. 

Musannifak, who had works in the fıeld of lslamic law, ta/sır, history, 

and Sufısm, alsa wrote books on Arabic language. These were generally 

in the form of commentaries and glosses on sarf (morphology) , nahw 

(grammar) and balagha (rhetoric) that were commonly used in the schol­

arly circles of his era. Among his works related to Arabic grammar are the 

commentaries on Isferayini's al-Lubiib fi al-nahw, Mutarrizi's al-Rashiid 

fi sharh Irshiid al-hiidı, and Jurjani's al-'Awiimil. Some of these works 

have been studied with the method of edition-critique whereas others 

still remain as manuscripts. This paper will review Musannifek's biogra­

phy, as it will analyze his opinions on nahw, with an effort to identify his 

method in using rational and religious proofs. it will also mention the 

influence of his education in Khorasan upon his works, and try to evalu­

ate his importance in the Ottoman world of knowledge. 
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The Significance Balagha (rhetoric) 

in Sahn-ı Seman Madrasas and 

Mi�ah al-Ulüm by al-Sakkaki 

Sultan Şi1111ek 

Arabic was seen as the basic and privileged course in the Ottoman 

madrasas. Arabic instruction in these madrasas began at the introduc­

tory level and continued up until graduation, initially with morphology 

and grammar, and then with 'ilm al-bayan, 'ilm al-mea'ni and 'ilm al­

badi'. Ottoman ulama insisted on the signifıcance of the branches of 

Arabic language related to rhetoric and consider it as a precondition far 

their students' understanding religious texts. 

Because of the prominence given ta the Arabic rhetoric, it was widely 

used by Turkish and Arab scholars in advanced levels. Major texts in 

the instruction of the science of rhetoric were as-Sakkaki's Miftah al­

ulüm and TaftazanI's commentaries on Miftah, i.e. al-Mutawwal and 

al-Muhtasar. The scholars of the period have alsa focused on academic 

studies of these texts. Both Turkish and Arab professors were writing 

either commentaries on these texts or annotations to commentaries on 

them. Miftah al-ulum was so prominent in instruction that the intro­

ductory level madrasas were called after it, becoming the "madrasas of 

Miftah." 

Miftah al-ulum was of course preceded in the field of rhetoric by the 

works of great men of letters such as al-Jahiz and al-Jurjani. Stili why did 
the Ottoman scholars pick Miftah and its commentaries as textbooks in 

the instruction of the science of rhetoric? What were the factors behind 

the preference of these works? Who did instruct these texts and in what 

levels? Who wrote commentaries and annotations and what were the 

major characteristics of these works? What were the instruction tech­

niques employed by the professors? My paper, titled "The Significance 

of the Science of Rhetoric in Sahn-ı Seman Madrasas" will try to answer 

these questions and establish its connections with today. 
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Ali Qushji and his Way of Sharh in the 

Context of his Hashiyah on Taftazani's 

Hashiyah of al-Kashshiif 

Mehmet Çiçek 

As a method and a compiling style, Sharh is a very old concept. To 

embrace it would exceed the limits of this presentation since its exist­

ence dates back to pre-Islamic ages and thus it was not a production of 

Muslim intellectuals. However, in this paper, 1 aim to explore an example 

of this very old tradition within the Islamic thought. 

in religious literature, Sharh has been applied to by different disci­

plines and each one has distinct experiences in its own historical adven­

ture. By limiting the Sharh tradition within tafsfr discipline, the very early 

products appeared in the second half of the 6th century (A.D. 1 150) on 

particular commentaries. üne of the prominent examples for this tradi­

tion was ZamakhsharI's al-Kashshaf One of the considerable Sharhs on 

ZamakhsharI's al-Kashshafwas compiled by TaftazanI, who then was 

considered as a Ieading Sharih on al-Kashshaf Later, one of the Sharihs 

who wrote a Hashiyah on TaftazanI's Hashiyah of al-Kashshafwas Ali 

QushjI, on whom 1 have developed my presentation. 

Therefore, in this presentation, 1 will fırst give general information on 

Tafsfr-Sharh tradition in order to clarify the formation of sharh in ta/sır 

discipline. Then, by taking Ali QushjI's Hashiyah to the center, 1 anı going 

to analyze his understanding of sharh under some categories such as the 
form ofthe text, the aspects of balagha (rhetoric) , the arguments by anal­

ogy, and the interdisciplinary characteristic of QushjI's work. 
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Hadith Studies According to 

Taşköprizade and an Analysis on His 

Collection of Forty Hadiths, Latiiif al­

nabi 

AhiJullab Taba İmanwğlu 

Taşköprizade (d. 968/ 1 56 1 )  was famous Ottoman scholar and 

biographer who lived in the 16th century. He authored many works 

on intellectual and religious matters. He also wrote about the intellec­

tual life during the Ottoman reign. In his famous work, Miftah al-satida, 

Taşköprizade classifıed many sciences. In this paper, we will focus on 

how Taşköprizade examined hadith studies from the point of classifica­

tion of the sciences, and identify the sources concerning hadith studies 

mentioned in Miftah al-satida. It is a well-known fact that Taşköprizade 

taught in many Ottoman madrasas such as those in Didymoteicho, 

lstanbul, Skopje, Edirne and Bursa. It was recorded in the sources that 

he regularly gave lectures on al-Bagavi's Masabih al-sunna, al-SaghanI's 

Mashariq al-anwarand Bukhari's al-Sahıh in those madrasas. Moreover, 

he compiled a collection of forty hadiths including ones dealing with 

sense of humar of Prophet Muhammad (S.A.W) Taşköprizade stated the 

reason for writing this compilation as his own sense of humar. Sadık 
Cihan edited this treatise in 1 980. However, there is not a noteworthy 

academic study made on this book. in this presentation, 1 will try to 

examine the commentary of hadiths in Lataif al-nabf. 
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Mashariq al-anwar in Ottoman Hadith 
Education 

MU..1taf a Celil Altunltz1 

Rac;li al-Din al-Şaghani's (d. 650 1 1252) book Mashariq al-anwar 

al-nabawiyyah in which he mostly compiled the Sahihayn hadiths in 

accordance with their naJ:ıw subjects was often read in the Ottoman 

madrasas. Reading it in madrasas as a condition of waqf led to an 

increase in demand for itself. The mudarrises made it read their students 

and made it memorize them. 

In the paper which was presented about Mashdriq al-anwar, which 

represents an important pillar of the Ottoman hadith education, informa­

tion about the importance of the above mentioned book has been given 

and the hashiyats and sharhs which were written about it have been ana­

lyzed. Determination of scientific situations of the hashiyats and sharhs 

will enable ta get information about the situation of the hadith science 

in the Ottomans. 
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Fatwa Collections of Sheikh al-islim 

Sa'di Chalabi ( d. 945/ 1 538) 

Ahmet Hanıdi Furat-AbiJullab Tırabzon 

Ottoman Sheikh al-Islam Sa'di Chalabi ( 1 6th century) is known for 

his commentary called al-Inaye of al-Baberti on Hidaya. His services 

and other works are of great importance as well. Sa'di Chalabi came to 

Istanbul from Kastamonu with his father Isa. He went into the service of 

Mevlana Mehmed Samsüni who is a scholar of Islamic jurisprudence and 

theology. (Shakiiiq, 444) Circulating rumors that addressed the question 

of whether he served as Fatwa Amini of Ibn Kamal should be discount­

ed. Instead he served in the following madrasas as a mudarris: Başcı 

İbrahim Medresesi (Bursa), Taşlık (Edirne) , Mahmud Paşa (İstanbul), 

Sultan (Bursa) and Sahn-i Saman. Then he was appointed as the qadi 

of lstanbul. He held this position for ten years. During that decade, he 

played important roles in some events such as the approval of Istanbul 

Foundation Daftars and Molla Kabız incident. In the second event he 

undertook the judgment with Ibn Kanıal. He was dismissed in 940 and 

afterwards began to serve as mudarris in Sahn-i Seman. Upon the death 

oflbn Kama) he was appointed as Sheikh al-Islam. He passed away in 945 

after five years of service as Sheikh al-Islam. (Shakaiq, 444) Taşköprizade 

indicates that he was "makbül al-cavab ve muhtediyan ila as-savab" on 

fatwa (Shakaiq, 444-5). Babarti was well known for his gloss on Hidaya's 

commentary of al-Inaya. Taşköprizade reports that his gloss was in cir­

culation within ulama in those times. This work was published with the 

addition of al-Inaya and is stili most widely used gloss of allnaya. (1-VII, 

Cairo 1356; I-IX, Cairo 1306, 1319; Cairo 1970). He has another work titled 

Majmua-i Fatawii, which is a collection fatwas. Some copies of this work 

are available in the manuscript libraries located in lstanbul. [Shahid Ali 

Pasha (nr. 1073), Amasya Il Halk Library 439) . The copy in Shahid Ali 

Pasha Library is seen superior to the others. it has 200 fatwa.s of Sa'di 

Chalabi. Our presentation will take place in two parts as below indicated. 
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In the first part, his life and his academic personality will be discussed. 
In the second, his fatwa book will be reviewed. Firstly his fatwas will be 

identified with the assistance of manuscript copies. The fatwas will be 

ordered according to the methodology of Islamic jurisprudence and they 

will be ranked in the priority order. 
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Molla Khusraw's ( d. 885/ 1 480) 

Approach to lslamic Theology: Was He 

an Opponent of Kalam? 

Vey.1e/ Kaya 

"üne should not travel for the sake of learning the science of Kalam. 

This is more relevant especially for the Kalam of our age, since it is so 

much mixed with the deliriums of the philosophers." This is what Mulla 

Khusraw, one of Mehmed the Conqueror's teachers says about the sci­

ence of Kalam in his Durar, a book which has been seen as one of the 

fundamental canonical texts in Ottoman Empire. However, if we take 

this statement as an indication to the assumption that Mulla Khusraw 

was simply an opponent of the Kalam and his whole attitude falls under 

the literature of dhamm al-kalam (blaming the science of Kalam). we 

might get it wrong. Mulla Khusraw's kalamic knowledge in his works on 

jurisprudence and his positive take on this tradition will not allow us to 

simplify this matter as such. After ali, he is in contact with Islamic philos­

ophy in general, and the tradition of Avicenna in particular, so much so 

that he does not hesitate to clearly mention Avicenna's Healing in Mir'at 

al-Usul, a major work on jurisprudence. Furthermore, when we go into 

detail about some kalamic issues which he discusses in several places, we 

see that Mulla Khusraw was in a serious relationship with the "Kalam al­

Mutaakhkhirun" (so-called "the Later Kalam). in this paper, 1 will discuss 

how Mulla Khusraw maintains this relationship and what place he gives 

to the science of Kalam in general among other Islamic sciences. 
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From Risa/a dar 'ilm a/-hay'a to a/­

Fathiyya fi 'ilm al-hay'a: Transformation 

of a Text in the Ottoman World 

Ha.Jan Umut 

Ali QushjI (d. 879/ 1474) is an exceptional figure in the Islamic tradi­

tion of theoretical astronomy. Despite the fact that he spent the last few 

years of his life in Istanbul, he played a crucial role in the Ottoman scien­

tific culture as he taught at Hagia Sophia and Sahn-i Seman madrasas. It 

is also believed that he contributed to the formation of the curriculum of 

Sahn-i Seman, which makes him quite significant in understanding the 

dynamics of Ottoman intellectual life in the fifteenth century. Qushji's 

influence was quite pervasive since he produced works in various 

branches of astronomy. Particularly, his books dedicated to education 

of astronomy within the madrasa tradition deserve examination. in this 

respect, his two interesting books are Risiila dar 'ilm al-hay'a, written in 

Persian in 1458 in Samarqand, and al-Fathiyya fi 'ilm al-hay'a, written 

in Arabic in 1473 in Istanbul and then presented to the Ottoman Sultan 

Muhammad II. The latter is supposed to be an enlarged version of the 

former. Nevertheless, some questions need to be answered: Did Qushji 

make any changes in the Arabic version? If so, what might have been the 

reasons? What are the differences between the two texts? This paper aims 

to compare them generally and reveal their similarities and differences. it 

will also deal with Ali Qushji's intellectual career and the contemporary 

Ottornan scientific culture, which might have influenced his decision in 

preparing the Arabic version. 
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From Rashad to Taqwim: Some 

Observations on the role of Astrology 

in the 1 Sth & l 6th Century Ottoman 

World 

Ahmet Tunç Şen 

Despite the wealth of extant sources of great variation, the role of "the 

science of the stars" (ilm al-nujüm) and their theoreticians/practitioners 

in the Ottoman intellectual world has not much received scholarly atten­

tion due mostly to i) the belief that any attempt to grasp the knowledge 

of the unknown was "by nature" heavily scanted by lslamic canonical 

texts, and ii) the implicit scholarly consensus toward keeping in silence 

the so-called Islamicate "occult" practices in order not to reinforce the 

Orientalist misperceptions regarding the so-called lack (or decline) of 

the rational sciences in the post-classical Islamicate world. The major 

objective of this presentation is to help repair these established scholarly 

convictions by exploring the works and discussions of "the science of the 

stars" in the late fifteenth-and sixteenth-century Ottoman intellectual cir­

cles, especially among the members of the higher echelons of the 'ulama. 



A b s t r a c t s / l n g i l i z c e  Ö z e t l e r  3.3L 

The Ottoman Contribution to 

'l lm al-Miqit: MiZan al-kawakib 
Taba YtUİn ArJUtn 

'Ilm al-mfqat (timekeeping) has become a branch of astronomy in 

the 3rd century AH and has been developed substantially by Mamluk-era 

(648-922 AH/1250-1517 CE) astronomers. The Ottomans who have enco­

untered the astronomy in the 9th century AH, embraced 'ilm al-mfqat in 

the same century and they transferred the tradition of 'ilm al-mfqat and 

office of muwaqqit to the next generations along with genuine contribu­

tions. üne of the fırst Ottoman muwaqqits, Mul)ammad ibn Katib Sinan 

al-Qunawı (d. 1 524 circa) compiled thirteen books on 'ilm al-mıqat. Seven 

of them are in Turkish. üne of his books, as a set of tables for timeke­

eping, Mizan al-kawakib differs from other 'tables for timekeeping' in 

mfqat literature. Unlike other tables, timekeeping in this book is not 

based on the Sun's position, but the stars'. Mfztin al-kawiikib, as being 

the o nly major book of its kind, is a clear indicator of the Ottomans' 

genuine contribution. The aim of this work is to express the signifıcance 

and the content of the book of Mul)ammad ibn Katib Sinan al-Qunawı. 
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"Scholars of the Ottoman State" I The 

Class of Ottoman Scholar-Bureaucrats 

( 1 453- 1 600) 

Ab'iJurrabman Atçı! 

in this article, 1 try to show that largely as a result of the Ottomans' 

reorganization of internal administration after their conquest o f  

Constantinople i n  1453, a great number o f  scholars (perhaps the major­

ity of them) accepted employment in government-controlled positions. 1 
argue that when considered from the perspective of the ideals of scholars 

as regards their relationship with the ruling class and political power 

from the eighth century onwards, their cooptation into the Ottoman 

state machinery constituted a new and different situation. in addition, 1 
discuss the utility of Ahmed Taşköprizade's expression "scholars of the 

Ottoman state" to signify their specifıcity. Finally, 1 propose to use the 

phrase the class of Ottoman scholar-bureaucrats, as it better differentiates 

this group in terms of belonging, attitudes and professional work. 
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Remarks on the Karamani Network of 

Scholars and Sufis in the Fifteenth 

Century 

Ha.Jan Karat� 

The Ottoman-Karamanid relations are largely defıned in current 

literature as one composed of continuous military conflict. Beginning 

with the Ottoman involvement in central Anatolia at the turn of the fıf­

teenth century, the Turcoman principality of Karaman in south central 

Anatolia proved ta be a major predicament in the eastern policy of the 

Ottoman sultans. The Ottomans finally eliminated the political threat 

posed by the Karamanids when Mehmed il captured Konya in 1468 

and gradually incorporated the larger Karaman region by 1474. Yet the 

subject of this paper will be an exchange between these two polities that 

extends beyond the lifetime of their military encounters (1387- 1474); i.e 

the two-way movement of scholars and Sufıs between the Ottoman and 

Karamanid domains. The scholarly exchange between these two polities 

is a very critical component of the Ottoman-Karamanid relations and 

a key in sophisticating our understanding of the formation of Ottoman 

scholarly tradition. Especially during the fifteenth century, Ottomans 

hosted many scholars and Sufis who had connections ta the Karaman 

region and carry the Karamanı epithet. In addition there were Ottoman 

scholars who settled the Karamanid domains at some point in their 

careers for education, career and political purposes. Then can one talk 

about the existence of a scholarly network in the Ottoman lands founded 

upon ar fostered by connections to the Karaman region? If yes, what 

could this network teli us about the role of regionalist networks within 

the Ottoman scholarly establishment during its formative decades in the 

fifteenth and sixteenth centuries? 

This paper hopes ta unearth and chart a Karamanid network in the 

Ottoman core lands, primarily in lstanbul composed of scholars and Sufıs 
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originated or affiliated with the Karaman region. By tracing the career 

trajectories, patronage relations and political connections of the mem­

bers of this network, the paper will inquire the topics such as; the degree 

of cohesion within the network, its relationship with other networks, 

its response to moments of heightened political tension between the 

Ottoman and Karamanid polities, and the continuities and breaks in the 

netwo'rk structure after the fail of Konya and the end of the Karamanid 

principality. By asking these questions, this paper hopes to achieve two 

goals; (a) providing a more nuanced account of the Ottoman- Karamanid 

relations in the fıfteenth century, and more importantly (b) understand­

ing the role of political geography and networks in the formation of 

Ottoman scholarly tradition. 
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The Sunni Exodus from lran and the 

Rise of Anti-Safavid Propaganda in the 

Ottoman Empire: The Messianic Call 

of Hüseyin b. Abdullah el-Shirvani 

Hik!eyin Yılmaz 

The swift expansion of the Safavids into Caucasia and Irak caused a 

sudden influx of learned men into Ottoman lands who fled the persecu­

tion of Sunnis by Safavid authorities. Due to their background in Sunni 

learning and piety as well their utility in intelligence against the Safavids 

these emigres were often well-treated and granted high status in Ottoman 

service. Many of them quickly turned into anti-Safavid propagandists and 

avid apologists of the. Ottoman dynasty. Their portrayal of the Safavids 

and Shiism deeply impacted Ottoman perceptions of this movement as 

an existential threat in terms of both political ideology and righteous 

faith. Among this contingent of learned men this study examines Hüseyin 

b. Abdullah el-ShirvanI's depiction of Sufism, Sunnism, and Shiism 

through a markedly eschatological and messianic idiom that ideologized 

the Ottoman-Safavid conflict. After fleeing his homeland, Shirvan, and 

taking refuge in Eastern Anatolia, he composed three treatises with the 

aim of presenting them to the reigning sultan, Suleiman I, around 1540's. 

Besides fiercely criticizing Safavid Shiism, these texts were also some of 

the most detailed and informative accounts of Safavid popular beliefs 

and political theology to furnish Ottoman authorities with much needed 
ammunition in their ideological warfare. 
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How the Hisba institute, the responsibilities of which were fırst 

defined in İstanbul İhtisab Kanünnamas, was shaped when we arrive 

at the period of Bayazid II has not been subject of detailed scholarly 

research yet. it is a known fact that one of the most important among 

the series of kanunnamas of Mehmet II era is the Ihtisab Kanunnamas. 

The judgements posited in this kanunnama exhibit the high level of the 

structure of the state institutions at the mentioned period. in addition, 

the context of these kanunnamas which give us details of the develop­

ment of the institution of Ihtisab, require investigation in regard to prac­

tical wisdom and political thought. This kanunnama, a si mile of which is 

rarely observed before it, alsa necessitate in its text the mutual protection 

of the rights of the consumers and the traders together. This makes it an 

important example in regard to contemporary economical issues as well. 

With many other characteristics, this kanunnama is the subject of 

this presentation in terms of its contributions to social justice and in 

terms of the form it took at the time of Bayazid il. With this aim, after a 

brief history of the institution is given, its importance in respect to social 

justice will be issued, and later, the kanunnama will be evaluated in the 

context of political philosophy through examples from the kanunnamas 

of Bayazid II. 




