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ÖNSÖZ 

Halvetiyye Tarîkatı, IX/XV. asırda Anadolu’da tasavvufun gelişiminde önemli tesirleri 

olan tarîkatlardan biridir. Sadece halk arasında olmayıp devlet erkânınca da hüsnükabul gören 

bu tarîkat, IX/XV. asırda üç ve takip eden asırda bir olmak üzere bünyesinden çıkan dört ana 

kol ve bu kollardan zuhur eden kırka yakın şubesiyle, adeta Osmanlı toplumunun tasavvufî 

hayatına yön vermiştir. Konu bu yönüyle özel bir çalışmaya değer durumdaydı ama konuyla 

ilgili müstakil bir çalışma yoktu. Elinizdeki bu çalışma bahsi geçen bu eksikliği asgarî seviye-

de olsun tamamlamaya matuf bir çalışmadır. 

IX/XV. asır Osmanlı Anadolusu’nda Halvetiyye Tarîkatı’nın ve temsilcilerinin tanı-

tılması amacıyla yaptığımız bu çalışmada, Halvetiyye Tarîkatı’nın ana hatlarıyla doğuşu ve 

gelişimi, Osmanlı toplumuna gelişi ve yaygınlık kazanması, tarîkatın önemli temsilcileri ve 

bu temsilciler eliyle kurulan kol ve şûbeler ile faaliyetleri gibi konular ele alınmıştır. Çalışma, 

zaman aralığı olarak IX/XV. asrın başı sayılan Yıldırım Bayezid (i. 1389-1402) döneminin 

bitiminden II. Bayezıd’ın vefatına kadar (918/1512) geçen süre içindeki beş padişahın siyasî 

hâkimiyet dönemini kapsamaktadır. Coğrafî olarak ise bugün sınırları belli olan Anadolu’nun 

o tarihlerde Osmanlı yönetiminde olan kısımları esas alınmıştır.  

Bu çalışma giriş, üç bölüm ve IX/XV. Asır Halvetîleri’nin eserlerinden örneklerin yer 

aldığı ekler bölümünden oluşmaktadır. Giriş kısmında, tezin konusu, amacı ve önemi, kapsa-

mı ve sınırlılıkları, metodu ve kaynakların durumuyla ilgili bilgiler verilmiştir. Bunun yanında 

IX/XV. asır Osmanlı Devleti’nin genel durumu siyasî, ictimâî, iktisâdî, ilmî, kültürel ve ta-

savvufî yönden ele alınmıştır.  

Çalışmanın birinci bölümünde tarîkatın tarihî gelişim süreci, kurucusu kabul edilen 

şahsiyetler, tarîkatın yaygınlık kazanması, şûbeleri ve genel esasları ele alınmıştır. İkinci bö-

lümde Halvetiyye’nin Anadolu’ya gelişi, tarîkatı Anadolu’ya getiren tanınmış isimler, tarîka-

tın kolları ile bu kolların mensuplarının faaliyetleri ve bu asırda Osmanlı Anadolusu’ndaki 

Halvetî şahsiyetler ile Anadolu dışındaki tanınmış Halvetîler incelenmiştir. Biyografik bilgile-

rin yoğunluk kazandığı bu bölümde, şahsiyetlerin biyografileri verilirken ele alınan her bir 

şahsiyetin doğum yeri, yılı, tahsil durumu, yaşadığı ve faaliyet yürüttüğü şehirler, tasavvufa 

yönelişleri, varsa eserleri ve eserlerinin içerikleri, tasavvufî tesirleri ve vefatları kaynaklara 

dayalı olarak elde edilen bilgiler ışığında değerlendirilmiştir. Üçüncü bölümde ise IX/XV. asır 

Osmanlı Anadolusu’nun sosyal ve siyasî hayatında Halvetîler ele alınmıştır. Bu bağlamda 
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tarîkatın bu asırdaki tekkeleri, diğer tarîkatlarla ilişkileri, Halvetiyye mensuplarının devlet 

ricâliyle münasebetleri ve tarîkatın bu asırdan sonraki durumuyla ilgili bilgiler verilmiştir. 

Son olarak “Ekler” bölümünde çalışmamızda ele aldığımız Halvetî şahsiyetlerin el yazması 

eserlerinin bazı sayfalarından örnekler konulmuştur. 

Yaptığımız bu çalışmanın, Anadolu topraklarında büyük izler bırakan Halvetiyye 

Tarîkatı’nın tanıtılmasına katkı yapacağını ve konuyla ilgili yeni çalışmalara ışık tutacağını 

umuyoruz. Bu vesileyle beni böyle bir çalışmaya teşvik eden ve çalışmanın her aşamasında 

maddî-manevî desteklerini esirgemeyen Muhterem Danışman Hocam Prof. Dr. Hülya Kü-

çük’e, tezimin şekillenmesinde önemli katkıları bulunan Muhterem Hocalarım Prof. Dr. Ab-

dülkerim Bahadır, Prof. Dr. Haşim Şahin, Prof. Dr. İbrahim Işıtan, Dr. Öğrt. Üy. Ali Çoban 

beyefendilere; Süleymâniye Yazma Eserler Kütüphanesi görevlilerine, Ankara Yazma Eserler 

Kütüphanesi Müdürü Sayın Erhan Yıldız’a, Manisa Yazma Eserler Kütüphanesi Müdürü Sa-

yın Ali Arı’ya, Aksaray İl Özel İdare Kütüphanesi görevlilerinden Sayın Salih Göktürk’e ve 

Aksaray İl Halk Kütüphanesi görevlilerine en kalbî teşekkürlerimi sunuyorum. 

Çalışmak, biz kullardan; tevfîk, Allah’tandır. 

Mahmut ULU 

2021 – Aksaray 
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ÖZET 

Necmettin Erbakan Üniversitesi Sosyal Bilimler Enstitüsü 
Temel İslam Bilimleri Ana Bilim Dalı 

Tasavvuf Bilim Dalı 
Doktora Tezi 

IX/XV. ASIR OSMANLI TOPLUMUNDA 

HALVETÎLİK VE HALVETÎLER 

Mahmut ULU 

VIII/XIV. asrın sonlarında Ömer Halvetî tarafından, Azerbaycan’da kurulan Halvetiyye Tarîkatı, İslam 
coğrafyasının en yaygın tarîkatlarından biridir. Halvetiyye Tarîkatı’ndan, pek çok kol ve şûbe zuhur etmiştir. 
Hakk ve sünnî bir tarîkat olarak değerlendirilen bu tarîkat, kurucusu hayatta iken yaygınlık kazanmasa bile, 
tarîkatın öne çıkan şahsiyetleri ve onların halîfeleri vasıtasıyla İslam dünyasının pek çok noktasına ulaşmayı 
başarmıştır.  

Halvetiyye Tarîkatı’nın yaygınlık kazandığı yerlerden biri de Osmanlı Devleti’nin hâkimiyet sahası 
içinde bulunan Anadolu’dur. Bu tarîkatın, Osmanlı Anadolusu’nda yayılması, yoğunluklu olarak Şeyh Sadreddîn 
Hıyavî’nin halîfeleri ve yine onun bir başka halîfesi olan Yahyâ-yı Şirvânî’nin halîfeleri vasıtasıyla olmuştur. 
Dolayısıyla Halvetiyye’nin, Anadolu’ya sistematik bir biçimde iki şeyhin dört halîfesi vasıtasıyla geldiğini söy-
lemek mümkündür. Bunlar: Şeyh Sadreddîn Hıyavî’nin halîfesi Pîr İlyas Amasyavî; Yahyâ-yı Şirvânî’nin halîfe-
lerinden olan Alâeddîn Rûmî, Pîr Muhammed Bahâeddîn Erzincânî ve Habîb Karamânî’dir.  

Halvetiyye Tarîkatı’nı Osmanlı Anadolusu’na getiren şahsiyetlerin yanında tarîkatın Anadolu’da yayıl-
masını sağlayan önemli Halvetîler de vardır. Bunlardan bir kısmı kol kuracak kadar tesirli iken bir kısmı eserler 
yazmak suretiyle tasavvuf kültürünün yerleşmesine katkı sağlamış, diğer bir kısmı da bulundukları bölgeyi ihyâ 
ve irşad ile tarîkatın yaygınlık kazanmasında önemli bir rol oynamıştır. 

Tarîkatın, Osmanlı Anadolusu’nda yayılmasını hızlandıran en önemli etmen İstanbul’a ulaşmasıdır. İlk 
olarak Fatih Sultan Mehmed zamanında Alâeddîn Rûmî vasıtasıyla İstanbul’da görülen Halvetiyye’nin yaygın-
laşması, II. Bayezid zamanında İstanbul’a giden Cemâl Halvetî ile farklı bir boyut kazanmıştır.  

Kırktan fazla şûbesiyle Osmanlı Anadolusu’nda en yaygın tarîkatlardan biri olan Halvetiyye, sadece 
halk arasında değil, devlet erkânı nezdinde de hüsnükabul görmesiyle müstesna bir yere sahiptir. Bu tarîkat, 
IX/XV. asırda üç ve takip eden asırda bir olmak üzere bünyesinden çıkan dört ana kol ile adeta Osmanlı toplu-
munun tasavvufî hayatına yön vermiştir. 

Anahtar Kelimeler: Halvetîyye Tarîkatı, IX/XV. Asır, Osmanlı Toplumu, Tasavvuf. 
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ABSTRACT 

Necmettin Erbakan University Enstitute of Social Sciences 
Basic Islamic Sciences Departmant 

Sufism Division 
Doctoral Thesis 

KHALWATIYYA AND KHALWATIS 

İN THE IX/XV TH. CENTURY OTTOMAN SOCİETY 

Mahmut ULU 

VIII / XIV. The Khalwatıyya Order, which was founded in Azerbaijan by Ömer Halvetî at the end of 
the century, is one of the most common sects of the Islamic geography. This sect, which is regarded as a true and 
sunni sect, although it did not become widespread while its founder was alive, it managed to reach many points 
of the Islamic world through the prominent personalities of the sect and their caliphs. 

One of the places where the Khalwatıyya Order became widespread is Anatolia, which is within the 
domination area of the Ottoman State. The spread of this sect in Ottoman Anatolia was mainly through the ca-
liphs of Sheikh Sadreddin Hıyavî and another of his caliphs, Yahyâ-yi Şirvânî. Therefore, it is possible to say 
that Halvetiyye came to Anatolia systematically through the four caliphs of two sheikhs. These are: Pîr İlyas 
Amasyavî, the caliph of Sheikh Sadreddin Hıyavî; Alâeddîn Rmî, who is one of the caliphs of Yahyâ-yı Şirvânî,  
Pîr Muhammed Bahâeddîn Erzincânî and Habîb Karamânî..  

In addition to the personalities who brought the Khalwatıyya Sect to Ottoman Anatolia, there are also 
important Khalwatıs who helped spread the order in Anatolia. While some of them were influential enough to 
establish branches, some of them contributed to the settlement of Sufism culture by writing works. 

The most important factor accelerating the spread of the sect in Ottoman Anatolia is its arrival in Istan-
bul. The spread of Khalwatıyya, which was first seen in Istanbul during the reign of Sultan Mehmed the Conque-
ror, through Alâeddîn Rumi, II. It gained a different dimension with Cemâl Halvetî, who went to Istanbul during 
the time of Bayezid. 

Khalwatıyya, which is one of the most common sects in Ottoman Anatolia with its more than forty 
branches, has an exceptional place not only among the people but also in the eyes of the state officials. This sect, 
IX / XV. With its four main branches, three in a century and once in the following century, it guided the mystical 
life of the Ottoman society. 

 Keywords: Khalwatıyya Sufi Order, IX/XV Century (AH/AD), Ottoman Society, Sufism.
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GİRİŞ 

I. Tezin Konusu, Amacı, Kapsamı ve Metodu 

Genel bir çerçeve içerisinde değerlendirildiğinde İslam devlet geleneğinde tasavvufun 

belirleyici unsur olarak önemli bir rol oynadığı söylenebilir. Özellikle Selçuklu ve Osmanlı’da 

bu belirleyicilik, hem devletin kuruluş felsefesinde hem de sosyal kurumların işleyiş biçimin-

de kendine özgü değerler üretme ve bunları koruma şeklinde ön plana çıkmıştır. İslam kültür 

ve medeniyet tarihinin önemli bir bölümünü kapsayan Osmanlı Devleti’nin hüküm sürdüğü 

dönemlerde sultanların ve devlet ricâlinin sûfîlere gösterdiği ilgi dikkate değer bir husustur. 

Kuruluş döneminde görülen bu ilgi, kuruluşun tamamlandığı ve yükselme dönemine geçildiği 

IX/XV. asırda da güçlenerek devam etmiştir. Kuşkusuz bu dönemde çok yönlü etkisiyle Hal-

vetiyye Tarîkatı temayüz etmiştir.  

Bu asrın ilk yarısında Osmanlı toplumunda görülmeye başlayan Halvetiyye Tarîkatı, 

ikinci yarısından itibaren etki alanını genişletmiş, asrın sonlarına doğru devlet ricâlinin ve 

halkın ilgisini önemli ölçüde üzerine çekmeyi başarmıştır. Bunda hiç şüphesiz tarîkatı Osman-

lı Anadolusu’na getiren şahsiyetlerin ve onların tesirli halîfelerinin katkısı büyüktür. Bir Os-

manlı şehri olan Amasya’da, Halvetiyye’nin önemli temsilcilerinden biri olan Pîr İlyas Amas-

yavî ile faaliyetlerine başlayan tarîkat, öne çıkan bir diğer isim olan Alâeddîn Rûmî vesilesiy-

le Fatih Sultan Mehmed zamanında İstanbul ve Edirne’de görülmüştür. Ancak tarîkat, asıl 

çıkışını II. Bayezid zamanında Cemâl Halvetî’nin İstanbul’a gelmesiyle yapmıştır.  

Halvetiyye Tarîkatı’nı konu alan kimi araştırmalarda tarîkat ve bu tarîkatın temsilcileri, 

çeşitli yönlerden incelenmiş olmakla birlikte aktarılan bilgiler sınırlı kalmıştır. Bu bağlamda, 

tarîkatın Osmanlı Anadolusu’na gelişi, temsilcileri, müellif Halvetîlerin eserleri ve bu asırdaki 

tesirleri bir bütün olarak ortaya konulmuş değildir. Bu çalışmayla bahsi geçen bütünlüğü sağ-

lamak üzere IX/XV. asırda Osmanlı Anadolusu’nda faaliyet göstermiş Halvetiyye’nin kurulu-

şu, Anadolu’ya gelişi, öne çıkan Halvetîler, onların yetiştirdikleri halîfeleri, faaliyetleri, faal 

Halvetî tekkeleri, müellif Halvetîlerin eserlerinin ve Halvetî şahsiyetlerin tesirlerinin ortaya 

konması amaçlanmıştır. Çalışma, Anadolu topraklarında büyük izler bırakan Halvetiyye 

Tarîkatı’nın tarihî süreci ve öne çıkan şahsiyetlerinin tanıtılmasına katkı sağlaması ve sonraki 

asırlardaki durumunu ele almak suretiyle yapılacak yeni çalışmalara ışık tutacak olması yö-

nüyle önem arz etmektedir. 



2 

 

 

 

Bu araştırmanın metodu kaynak ve literatür taramasıdır. Bunun için araştırma sırasın-

da siyasî tarih ve tasavvuf literatürünün ana kaynakları ve bu kaynaklara dayalı terminoloji 

seçilmiş ve akış bu seçkiler üzerine bina edilmiştir. Temel kaynaklar olarak değerlendirilen 

eserlerin hemen tamamının aslına veya çevirisine ulaşılmıştır. Bunun yanında konuyla ilgili 

tez ve makalelerden de istifade edilmiştir.  

IX/XV. asır Osmanlı Anadolusu’nda Halvetîlik ve öne çıkan Halvetîlerin tanıtılması 

amacıyla yapılan bu çalışma, zaman olarak IX/XV. asrın başı sayılan Yıldırım Bayezid (i. 

791/1389-804/1402) döneminin bitiminden II. Bayezid’in vefatına kadar (ö. 917/1512) geçen 

süre içindeki beş padişahın siyasî hâkimiyet dönemini kapsamaktadır. Bu padişahlar Yıldırım 

Bayezid (i. 791/1389-804/1402), Çelebi Mehmed (i. 815/1413-823/1421), II. Murad (i. 

823/1421-847/1444, 849/1446-854/1451), Fatih Sultan Mehmed (i. 847/1444-849/1446, 

854/1451-885/1481) ve II. Bayezid (i. 885/1481-917/1512)’dir. Çalışmada, coğrafî olarak, 

bugün sınırları belli olan Anadolu’nun o zamanlardaki Osmanlı yönetiminde olan kısımları 

esas alınmıştır. 

Burada önemle belirtmek gerekir ki çalışma her ne kadar IX/XV. asra odaklansa da 

mezkûr asırda doğup faaliyetlerine başlayan ancak, yukarıda belirtildiği gibi II. Bayezid’in 

vefat tarihiyle sınırlı kalmak kaydıyla, daha sonraki asırda vefat eden isimler de konumuza 

dâhil edilmiştir. Çalışmada Anadolu’da faaliyet yürüten yirmi üç şahıs ele alınmıştır. Bu şa-

hıslardan eseri olanların eserlerinin tamamına değinilmekle birlikte, eserleri ve görüşleri ana 

hatlarıyla incelenmiş, detaya girilmemiştir. Eserlerin tek tek veya bir tasnif altında etraflıca 

sunulmasının, çalışmanın planını anlaşılmaz kılacağı endişesi göz önünde tutulmuştur. Ayrıca 

ele alınan Halvetî şahsiyetlerin eserlerinde geçen hadislerin fazla olması ve bu çalışmanın 

amaç ve konusu içine girmemesi nedeniyle tahriçlerine girilmemiş; mevzu olduğu bilinen 

birkaç hadis hariç bahsedilen eserlerde kaydedildii haliyle bırakılmıştır. 

Tarîkatın temsilcileri ele alınırken zaman zaman şahısların menkıbevî hayatlarına da 

temas edilmiştir. Bu nedenle mutasavvıfların hayatları incelenirken öncelikle bilgi varsa ince-

lenen sûfînin kendi eserlerine müracaat edilmiş, ayrıca dönemi ele alan tarih ve tabakat eserle-

rinden istifade edilmiştir. İncelenen şahıs veya olay kimi zaman ulaşılabilen tüm kaynaklar-

daki veriler dikkate alınmak suretiyle genel bir bakışla verilirken kimi zaman da münferit ola-

rak ele alınıp farklı kaynaklardaki detaylar karşılaştırılmıştır. Yine aynı şekilde mutasavvufla-

rın tasavvufî düşünceleri ele alınırken öncelikle kendi eserlerine müracaat edilmiştir. Ancak 

çalışmada ele alınan şahısların ve eser sahibi sûfîlerin eserlerinin sayıca fazla olması, tamamı-
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nın hayatlarının çok yönlü ele alınmasından dolayı tüm eserlerin derinlemesine incelenme 

imkânı olmamıştır. Bu nedenle, ele alınan şahısların tasavvufî düşünceleri ele alınırken kendi 

eserleri yanında konuyla ilgili yapılan diğer çalışmalardan da istifade edilmiştir. 

II. Kullanılan Kaynaklar 

Halvetiyye Tarîkatı, İslam dünyasının en yaygın tarîkatlarından biri olmasına rağmen 

tarîkatın kuruluşunu ele alan ve tarihî araştırmalarda kaynak olarak kullanılabilecek eserlerin 

sayısı oldukça sınırlıdır. Halvetî müntesiplerinin, kol veya şûbe kurucularının kendi eserlerini 

saymazsak doğrudan Halvetiyye ile ilgili yapılan çalışmaların sayıca yetersiz olduğunu söy-

lemek yanlış bir tespit olmaz. Özellikle tarîkatın kurulduğu yıllar ve sonrasına ait neredeyse 

hiç kaynak yoktur. Aşağıda bahsedilecek eserlerin hepsi de tarîkatın kuruluşundan birkaç asır 

sonra yazılmıştır. Tarîkatın şeyh ve müntesipleri hakkında en temel kaynaklardan biri olarak 

kabul edilen ve araştırmacıların verdiği bilgilerin çoğunun dayandığı eser olan Lemezât-ı Hul-

viyye ez-Lemezât-ı Ulviyye, 1064/1654 civarında yazılmıştır. Bu tarih, tarîkatın kurucusu 

Ömer Halvetî’nin ölüm tarihi olarak kabul edilen 800/1397’den iki buçuk asır sonradır. Ayrı-

ca yaptığımız taramada, çalışmanın zaman dilimi olan asırda, Halvetiyye Tarîkatı ve temsilci-

leriyle ilgili bir belgeye rastlamadık. Şimdi burada ulaşabildiğimiz kaynakların bir kısmından 

bahsedelim: 

a. Yazma Eserler: 

1. Yusuf b. Yakub’nin (ö. 989/1581) kaleme aldığı Tezkire-i Halvetiyye kitabı Halvetiyye 

Tarîkatıyla ilgili genel bilgilerin yer aldığı kaynaklardan biridir. Otuz dokuz sayfadan 

müteşekkil olan eser, özellikle Halvetî büyüklerinden Cemâl Halvetî hakkında ihtiva etti-

ği bilgilerle dikkat çekicidir. Tarîkatın genel hatlarını çalışırken ve özellikle Cemâl Hal-

vetî kısmında eserden önemli ölçüde istifade edildi. 

2. Halvetî Şabânî şeyhlerinden olan Ömer Fuadî’nin (ö. 1046/1636) Risale fî Beyân-ı İtikâf 

ve Halvet adındaki eseri zikredilecek bir diğer eserdir. Fuadî, eserinde halvet ve itikâfın 

faziletlerinin yanında halvetin nasıl yapılması gerektiğini de anlatmıştır. Ömer Halvetî 

hakkında bilgiler verip, onun menkıbelerine de yer vermiştir. 

3. Muslihiddîn el-Gırnatevî tarafından kaleme alınan İstivâ-yı Tarîk-i Muhammediyye fî Sil-

sileti’l-‘Aleviyye, Halvetîliğin silsilesi ile âdâb ve usülleri hakkında kaleme alınmış kay-

nak eserlerden biridir. Bu eserden Mücahit Kaçar’ın ““Halvetîlik Hakkında Önemli Bir 
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Türkçe Eser: Muslihiddîn Gırnatevî’nin İstivâ-Yı Tarîk-i Muhammediyye Fî Silsileti’l-

‘Aleviyye’si” isimli makalesiyle haberdar olduk. Eserden, Manisa İl Halk Kütüphanesin-

den temin edilmek suretiyle, çalışmada istifade edilmiştir. 

4. Halvetiyye Tarîkatı’nın Şemsiyye kolunun kurucusu Şemseddîn Sivasî’nin torunlarından 

olan Suzi Ahmed Efendi’nin (ö. 1246/1830) Silsile-i Pîr-i Meşâyihi’l-Halvetiyye isimli 

eseri bir diğer kaynak olarak zikredilebilir. Halvetiyye şeyhlerinin silsilesini manzum bi-

çimde yazan Suzi Ahmed Efendi, tarîkat hakkındaki bilgileri de aynı şekilde manzum 

olarak vermiştir. 

5. Halvetiyye ile ilgili bilgi veren bir diğer eser Mehmed Sâmi’es-Sünbülî tarafından yazı-

lan Esmâr-ı Esrar adlı eserdir. Eserde bahsedilen tarîkatlardan biri de Halvetiyye’dir. 

Halvetiyye Tarîkatı’nın silsilesini Hz. Ali’den Ömer Halvetî’ye kadar, toplam yirmi ismi 

zikretmiştir. Ömer Halvetî’den sonra tarîkatın şûbelerinin çokluğundan bahsedilip on ta-

nesinin isimlerini yazmıştır. Eserin bu isimlerle ilgili kısımlarından istifade edilmiştir. 

6. Bandırmalızâde Ahmed Münib (ö. 1918) tarafından yazılan Mir’atü’t-Turûk isimli eser 

Halvetiyye hakkında bilgi veren bir diğer eserdir. Eserde, Ömer Halvetî’den Hz. Ali’ye 

kadar uzanan silsileye, Ömer Halveti’nin vefatına, tarîkatın ikinci kurucusu kabul edilen 

Yahyâ-yı Şirvânî’ye ve tarîkatın on bir şûbesine yer verilmiştir. 

7. Kim tarafından ve ne zaman yazıldığı bilinmeyen yani anonim olan ve Süleymaniye Kü-

tüphanesi, Yazma Bağışlar Bölümü, 05223-003 numarada kayıtlı olan Silsile-i Tarîkat-i 

Halvetiyye-i Şemsiyye isimli silsilename. Bu silsilenamede Halvetiyye Tarîkatı’nın şeyh-

lerinin isimleri alt alta sıralanmış ve yanlarına vefat tarihleri not düşülmüştür. Şeyhlerin 

vefat tarihlerinin tespitinde istifade edilen kaynaklardandır.  

8. Süleymaniye Kütüphanesi Tercüman Bölümü, nr. 00272’de yer alan Şecere-i Tarîkât-ı 

Aliyye-i Halvetiyye ve Nakşiyye ve Kādirîyye ve Üveysiyye ve Enveriyye ve Ezheriyye adlı 

altı varaktan müteşekkil bir eser daha vardır. Silsilenamede adı geçen tarîkatların şeyhle-

rinin isimleri alt alta ve yan yana gelecek şekilde tablo halinde kaydedilmiştir. Eserden, 

Halvetiyye Tarîkatı’nın Ömer Halvetî’den başlayıp Seyyid Yahyâ-yı Şirvanî’ye uzanan 

silsilesi noktasında istifade edilmiştir. 
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b. Menâkıbnâmeler: 

Tarihî ve özellikle tasavvufî şahsiyetlerin hemen tamamında olduğu gibi Halvetî bü-

yüklerinin hayatıyla ilgili de menkıbeler rivayet edilmiştir. Onların hayatları çeşitli menkıbe 

kitaplarına konu olmuştur. 

Evliyâ menkıbeleri edebî tür itibariyle harikulâde olayları konu edinmiştir. Başlangıçta 

ferdî bir anlatı olan bu tür, zamanla umuma şâmil olarak mâşerî bir hüzviyet kazanır. Menkı-

belerin çoğunun kahramanı gerçek kişilerdir ve bu kişilerin yaşadıkları zaman ve mekân bel-

lidir. Menkıbelerden bu yönüyle kişilerin hayat hikâyeleri bulunabildiği gibi yazıldıkları dev-

rin kültürel, sosyal, ilmî ve edebî yönüne dair mühim bilgilere de ulaşılabilir. Ancak menkıbe-

lerde olayları abartma, insanların gizli özlemlerinin ve inandıkları değerleri zafere ulaştırma 

ve olayın kahramanı veliyi yüceltmek; anlatılanlara vehimler, hayaller karıştırmak; düşünce, 

beklenti ve rüyaları gerçekmiş gibi anlatmak vb. durumlar söz konusu olabilmektedir. Bu ne-

denle menkıbelerin bu subjektifliğinden kaynaklanacak sakıncaları nedeniyle dikkatle ele 

alınması gerekir.1 Biz menkıbelerden yararlanmakla birlikte yukarıda zikredilen sakıncasın-

dan dolayı olabildiğince az temas etmeye çalıştık. Ancak, ele aldığımız şahısların çoğunun 

tarîkata intisâbı sürecinin menkıbevî anlatımlara dayandığını gördük. Bu nedenle menkıbeler-

den genellikle, ele alınan şahsiyetlerin tarîkata intisâbı konularında yararlandık. Bunlardan 

bazıları şunlardır: 

1. Molla Câmî (ö. 898/1492) tarafından yazılan, Mahmud Lâmiî Çelebi (ö. 938/1532) tara-

fından tercüme ve şerhi yapılan Nefahatü’l-Üns Min Hadarati’l-Kuds menkıbevî bir 

eserdir. Birkaç ayrı yayınevi ve yazar tarafından da sadeleştirilen eserde, pek çok tarîkat 

erbabının makamları ve kerâmetleri nakledilmiştir. Eserde, Halvetiyye büyüklerine de yer 

verildiğinden çalışmamız için mühim kaynaklardan sayılmıştır. 

2. Mahmud Cemaleddîn El-Hulvî’ye (ö. 1064/1654) ait olan ve 1030/1621 yılında tamam-

lanan Lemezât-ı Hulviyye ez-Lemezât-ı Ulviyye adlı eser konuyla ilgili araştırma yapanla-

rın ilk başvurduğu eserlerdendir. Çalışmamızın zaman dilimi olan asırda yaşamış Halvetî 

büyüklerinin tespiti ve hayatlarıyla ilgili en genel bilgilerin bu kaynaktan alındığını be-

lirtmek gerekir. 

                                                             
1 Ahmet Yaşar Ocak, Kültür Tarihi Kaynağı Olarak Evliyâ Menâkıbnâmeleri, 5. Baskı, Timaş Yayınları, 
İstanbul, 2016, s. 60- 61. 
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3. İbrahim Hâs Halvetî’nin (ö. 1176/1762), Tezkiretü’l-Hâs adlı eseri 344 mutasavvıfın 509 

menakıbına yer verdiği eserdir. Pek çok sûfînin yanında Halvetiyye’nin kurucu isimlerine 

ve Halvetiyye’yi Anadolu’ya getiren ve burada yayılmasını sağlayan şahsiyetlere de yer 

vermiştir. Eserden, Halvetî büyüklerinin hayatını anlatırken istifade edilmiştir.  

c. Tabakat Türü Eserler 

1. Halvetiyye büyükleriyle ilgili bilgi veren ansiklopedik eserlerin başında Taşköprîzâde ya 

da Taşköprülü olarak bilinen İsâmuddîn Ebu’l- Hayr Ahmed Efendi’nin (ö. 968/1561) 

eseri olan eş- Şakâiku’n-Nu’mâniyye fî ulemâi’d- Devleti’l- Osmâniyye adlı hacimli ça-

lışması gelmektedir. Eserde geçen şeyhler arasında Halvetiyye Tarîkatı’na mensup şahıs-

lar da vardır. Eserden, hem dönemin tanınmış sûfîlerini çalışırken hem de Halvetî büyük-

lerini çalışırken önemli ölçüde istifade ettik. Eserin hem Arapça baskısını hem de zaman 

zaman Türkçe çevirisini kullandık. 

2. Mecdi Mehmet Efendi’nin (ö. 999/1591) Hadâiku’ş-Şekâik adlı eseri bir diğer kaynaktır. 

Mecdi Efendi, Taşköprüzâde’nin “eş-Şakâiku’n-Nu’mâniyye fî ulemâi’d- Devleti’l-

Osmâniyye” adlı Arapça eserini genişleterek tercüme etmiştir. Halvetî büyükleri de eser-

de yer almıştır. 

3. Çalışmada esas alınan kaynaklardan biri de Harirîzâde M. Kemaleddîn Efendi (ö. 

1299/1882) tarafından kaleme alınan Tıbyânu Vesâil-i Hakâik fi Beyâni Selâsili’t-Tarâik 

adlı eserdir. Harirîzâde, mezkûr eserinde Halvetiyye hakkında da bilgiler vermektedir. 

Eserden, tarîkatın tarihi süreci, zikir şekilleri ile âdab ve erkânına dair bilgi verirken isti-

fade ettik. 

4. Mehmed Süreyya, (ö. 1909) Sicill-i Osmanî, Osmanlı Devleti’nin kuruluşundan 1899 yılı 

sonuna kadar yaşamış çeşitli meslek erbabının biyografilerini ihtivâ eden bu ansiklopedik 

eserin asıl konusu Osmanlı dönemi ricâlidir. Eserde Halvetî büyükleri ve müritleriyle il-

gili de bilgilere yer verilmiş olması eseri bizim için önemli kılmaktadır. 

5. Bursalı Mehmet Tahir Efendi’nin (ö. 1925) Osmanlı Müellifleri adlı eseri, Osmanlı Dev-

leti’nin doğuşundan XX. asrın ilk çeyreği sonuna kadar gelen zaman dilimini içermekte-

dir. Eserde bu devre içinde yetişmiş 1691 Türk müellifinin hal tercümesi yer almaktadır. 

Bunlar arasında bazı Halvetî büyükleri ve eserleriyle ilgili bilgiler vardır. 
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6. Osmanlı münevverlerinden Osmanzâde Hüseyin Vassâf’ın (1872-1929) Sefîne-i Evliyâ adlı 

eseri Mehmed Sâmi’es-Sünbülî’nin (ö. ?) Esmâr-ı Esrar adlı eserine yaptığı şerhtir. Sefîne-

i Evliyâ’da konumuz olan Halvetiyye’den ve Halvetî büyüklerinden bahsedilmektedir. 

d. Tasavvuf Kitapları 

1. Sarı Abdullah Efendi’nin (ö.1071/1660) telif ettiği Semeratü’l-Fuad adlı eser çalışmamız 

için önem arz eden kaynaklardandır. Eserde Halvetî büyüklerine de yer vermiş olması 

eserin, çalışmamızda kaynak olarak kullanılmasını sağlamıştır. Eser, Yakub Kenan Necef 

Zâde tarafından sadeleştirilmiştir. 

2. Sâdık Vicdanî’nin (ö. 1939) kaleme aldığı ve çok başvurulan eserlerden biri olan Tomâr-ı 

Turûk-ı ‘Aliyye adlı eser istifade edilen önemli kaynaklardandır. Melâmîyye, Kādiriyye 

ve Halvetiyye Tarîkatlarına dair detaylı açıklamalar ve tarîkatların kolları ve şûbeleriyle 

ilgili izahatların yer aldığı eser Halvetiyye ile ilgili oldukça geniş bilgiler içermektedir. 

Eserde ayrıca Halvetiyye Tarîkatı’nın âdab, erkân ve zikirleri konusunda detaylı bilgiler 

yer almaktadır. 

e. Tarih Kitapları 

1. Hoca Sâdettin Efendi’nin (ö. 1008/1599) Tâcü’t-Tevârih adlı eserini çalışmamız için 

önemli kılan husus, eserde Halvetî şahsiyetlerden de bahsedilmesidir. Bu yönüyle eserden 

istifade ettik. 

2. Gelibolulu Mustafa Âlî (ö. 1008/1600) olarak bilinen Âlî Mustafa Efendi’nin Künhü’l-

Ahbâr adlı eseri Halvetiyye büyüklerinin bir kısmıyla ilgili bilgi veren kaynaklardandır. 

Eserde, Halveti büyüklerinden Ömer Rûşenî, Habip Karamânî, Şeyh Mesud, Cemâl Hal-

vetî gibi isimlerle ilgili bilgi verilmiştir. Bu isimleri incelerken eserden istifade ettik. 

3. Nev‘îzâde Atâî’nin (ö. 1045/1635) Hadâiku’l-Hakâik fî tekmileti’ş-Şekâik adlı kitabı isti-

fade ettiğimiz bir diğer kaynaktır. Atâî, bu zeylini doğrudan eş-Şeḳâ’iḳ’a değil Mecdî’nin 

Hadâiku’ş-Şekâik adlı tercümesine yapmıştır. Eserde Halvetî büyüklerine de yer verilme-

si konumuzu ilgilendiren kısmıdır. 
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f. Gezi-İnceleme 

1. İbn Battuta (ö. 770/1369) Seyahatnamesi, Ebu Abdullah Muhammed İbn Battuta et- 

Tancî’nin, daha çok “Rihle” (Seyehatname) adıyla bilinen Tuhfet’n-Nuzzâr fi Garai-

bi’l-emsâr ve Acâib’l-esfâr adlı eseri gezi-inceleme türü eserlerdendir. Tanca’da dün-

yaya gelen İbn Battuta’nın, hac makadıyla çıktığı yolculuk boyunca yaşadığı seyahat 

anıları daha sonra İbn Cüzey el-Kelbî tarafından yazıya aktarılmıştır. 

2. Evliyâ Çelebi (ö. 1096/1685) Seyahatnamesi, müellifin birbirini izleyen seyahatlarına 

göre kronolojik sırayla düzenlenmiş on ciltten oluşan eseridir. Çelebi, eserinde, gez-

miş olduğu şehirlerin veya bölgenin çok farklı noktalarına temas etmenin yanında 

âlimlerini, şairlerini, hekimlerini de ele almıştır. İşte bu şahıslar içerisinde dönemin 

Halvetî büyüklerine rastlamak da mümkündür. Kitapta yirmi dört Halvetî şeyhinden 

ve kırk üç tekkeden bahsedilmiştir. 

g. Günümüzde Yapılan Çalışmalar 

Yukarıda bahsedilen kaynakların dışında yakın zamanda çalışılmış ve Halvetiyye 

Tarîkatıyla ilgili bilgiler içeren çalışmalar da mevcuttur. Bu kaynakları, kitaplar ve tezler ola-

rak iki başlık halinde sunalım: 

I. Kitaplar 

1. Mehmet Ali Aynî’nin Tasavvuf Tarihi adlı eseri mezkûr müellifin İlahiyat Fakültesi’nde 

verdiği “Tasavvuf Tarihi” derslerinin notlarından meydana gelmiştir. Eserden Halvetî 

isimlerin tasavvuf anlayışıyla ilgili konulardan istifade ettik. 

2. Hocazâde Ahmet Hilmi tarafından yazılan Evliyânın Yolunda (İstanbul Evliyâları) adlı 

eseri, çalışmamız için önemli kılan husus Halvetiyye Tarîkatı’nın kurucularından ve 

tarîkatı Osmanlı Anadolusu’na getiren isimlerden bahsetmesidir. Ayrıca eserde Halvetiy-

ye’nin kol ve şûbe kurucularına da yer verilmiştir. Eserden, bahsedilen konularda istifade 

ettik.  

3. Rahmi Serin tarafından kaleme alınan İslam Tasavvufunda Halvetîlik ve Halvetîler eseri 

de Halvetiyye Tarîkatı ve bu tarîkatın şûbeleri ve kolları ile ilgili bilgi veren kaynaklar-

dandır. Esereden bahsi geçen konularda istifade ettik. 
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4. Mehmet Rıhtım tarafından kaleme alınan Seyyid Yahyâ Baküvî ve Halvetîlik adlı eser, 

Yahyâ-yı Şirvânî’nin hayatını, eserlerini ve Halvetiyye Tarîkatıyla ilgili bilgileri ihtiva 

etmektedir. Eserden, Yahyâ-yı Şirvânî’nin hayatı, eserleri ve hâlifeleri başta olmak üzere, 

Halvetiyye’nin esasları, önemli Halvetî büyüklerinin hayatı, tarîkatın Anadolu’ya tesirleri 

gibi konularda istifade ettik. 

5. XVI. Asırla ilgili Reşat Öngören “Osmanlılar’da Tasavvuf Anadolu’da Sûfîler, Devlet ve 

Ulemâ XVI. Yüzyıl” adıyla bir çalışma yapmıştır. Eserde, bahsi geçen asır öncesi ve bu 

asırdaki tarîkatların yanında Halvetî büyükleri ve Halvetiyye Tarîkatı’nın kollarına yer 

vermiştir. Çalışmada Halvetî büyükleri, tarîkatın kolları ve tarîkat ehlinin çeşitli kesimler-

le ilişkileri konularında istifade ettik. 

6. Ramazan Muslu, “Osmanlı Toplumunda Tasavvuf XVIII. Yüzyıl”, adlı çalışmada Osmanlı 

Toplumunda tasavvufî yapının bahsi geçen asırdaki durumu etraflıca işlenmiştir. Eser her 

ne kadar XVIII. asrı ele almış olsa da tarîkatların ve çalışmanın konusu olan Halvetiy-

ye’nin kaynaklarına ulaşılmasında yol gösterici olmuştur. 

7. Hür Mahmut Yücer, Osmanlı Toplumunda Tasavvuf (19. Yüzyıl) adlı hacimli çalışmasıyla 

bu asırda sûfîlerin Anadolu topraklarında yaşamlarını, devlet adamları ve ilmiye çevrele-

riyle ilişkilerini ele almıştır. Eser, çalışma dönemimizi kapsamasa da konuların işleniş 

şekli ve kaynak tespitinde yardımcı olmuştur.  

8. Osman Türer, “Osmanlılar’da Tasavvufî Hayat Halvetîlik Örneği” adlı eser günümüzde 

yapılmış bir diğer çalışmadır. Türer, çalışmasında Şeyh Ahmed Nazmî Efendi’nin hayatı, 

tarîkatı, şahsiyeti ve eserlerini ele almıştır. Müellifin hayatını anlattığı kısımda Halvetiy-

ye Tarîkatı’ndan da bahsetmiştir. Eserden, hem Halvetiyye Tarîkatı’nın özellikleri konu-

sunda hem de ele alınan müellifin eserindeki tarîkatla ilgili adap ve erkân hususunda isti-

fade ettik. 

9. Semih Ceyhan, Üç Pîrin Mürşidi ve yine editörlüğünü Semih Ceyhan’ın yaptığı Türki-

ye’de Tarîkatlar Tarih ve Kültür kitapları da istifade ettiğimiz kitaplar arasındadır. Özel-

likle Türkiye’de Tarîkatlar Tarih ve Kültür adlı çalışma hem tarîkatların genel durumu 

hem de çalışmamız olan Halvetiyye Tarîkatı’nın daha iyi anlaşılması için başvurduğumuz 

kaynaklardan biri olmuştur. 
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10. Hülya Küçük, Arşiv Belgeleri Işığında İstiklâl Harbi’nde Mevlevîler ve Bektâşîler adlı 

çalışması istifade ettiğimiz bir diğer eserdir. Eserden tarîkatların siyasi rolleri konusunda 

istifade ettik. 

II. Tezler 

Halvetiyye Tarîkatını konu edinen veya bu tarîkata değinen kitapların yanında son dö-

nemlerde çalışılmış ve Halvetiyye Tarîkatıyla ilgili bilgiler içeren tezler mevcuttur.  

Bu tezleri, önce doktora tezleri, daha sonra yüksek lisans tezleri olmak üzere sıraladık. 

1. İlk olarak zikredeceğimiz çalışma Mustafa Uzun tarafından çalışılan Ömer Rûşenî Hayatı 

Eserleri ve Miskinnâmesi başlıklı doktora tezidir. (Mustafa Uzun, Dede Ömer Rûşenî’nin 

Hayatı, Eserleri ve Miskinnâmesi, YDT, MÜSBE, İstanbul, 1982.) Tezde Ömer 

Rûşenî’nin hayatı, tasavvufî hüviyeti, edebi şahsiyeti ve eserleri gibi konular ele alınmıştır.  

2. Bir diğer doktora tezi, Muharrem Çakmak (ö. 2017) tarafından çalışılan Cemâl Halvetî 

Hayatı ve Eserleri isimli tezdir. Tez 2015 yılında Anadolu’da Halvetîlik Cemâl Hal-

vetî ve Cemâliyye adıyla yayınlanmıştır. Tezde Cemâl Halvetî’nin hayatı ve eserleri et-

raflıca ele alınmıştır. Daha önce Cemâl Halvetî’yi çalışmayı düşünürken mezkûr tezin 

alanla ilgili yeterli olduğunu düşündüğümüzden bu konuyu çalışmadık.  

3. Burada bahsedeceğimiz üçüncü tez Ahmet Ögke tarafından hazırlanan ve Ahmed 

Şemseddîn Marmarâvî’nin hayatını ve eserlerini konu alan tezdir. (Ahmet Ögke, Yi-

ğitbaşı Velî Ahmed Şemseddîn-i Marmaravî Hayatı Eserleri ve Tasavvufî Görüşleri, 

Yayınlanmış Doktora Tezi, MÜSBE, İstanbul, 2000.) Ögke, çalışmasında onun tasav-

vufî görüşlerini de etraflıca işlemiştir. 

Bahsi geçen tezlerden Anadolu’da Halvetiyye Tarîkatı’nın yayılmasında oldukça 

önemli bir yere sahip olan Halvetî isimlerin hayatı, eserleri ve tarîkat anlayışlarıyla ilgili ko-

nularda istifade ettik. Bunların yanında Anadolu’da Halvetî şahsiyetler, eserleri ve tasavvufî 

görüşleriyle ilgili yüksek lisans tezleri de bulunmaktadır. Çalışmamızda bu tezlere de göz 

gezdirdik. Çalışmamızı etkileyecek önemli bir bulguya rastlayamasak da bu tezlerden de ya-

rarlandık. Şimdi bu tezlerden örnek olması bakımından burada birkaç tanesine yer verelim: 

1. Tuğba Kuşbudu, 15. Yüzyıl Mutasavvıflarından Yiğitbaşı Ahmed Şemseddîn-i Marma-

ravî’nin Câmi’ü’l-Esrâr Mesnevîsi (İnceleme-Metin), Marmara Üniversitesi Türkiyat 

Araştırmaları Enstitüsü, YYLT, İstanbul, 2019. 
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2. Nurten Altuntop, Dede Ömer Rûşenî’nin Dîvânında Tasavvuf, YYLT, Hitit Üniversi-

tesi Sosyal Bilimler Enstitüsü, Çorum, 2015. 

3. Hatice Kübra Tekdemir, Habîb-i Karamânî ve Etvâr-ı Seb‘a Manzûmesi, YYLT, Do-

kuz Eylül Üniversitesi Sosyal Bilimler Enstitüsü, İzmir, 2015. 
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III. IX/XV. Asır Osmanlı Devleti’nin Genel Durumu 

IX/XV. asır Osmanlı tarihi açısından önemli gelişmelerin yaşandığı müstesna bir dö-

nemdir. Bu asrın hemen başlarında siyasî olarak Fetret Devri denilen bir karmaşa yaşansa da 

aynı asrın ortalarında dünya tarihini etkileyecek ehemmiyete sahip olan İstanbul’un fethiyle 

devlet yeniden sağlam bir zemine oturmuştur. 

IX/XV. asır 1402 yılında yapılan Ankara Savaşı’yla başlar, devletin güçlenme döne-

minin sonu olan ve doruk noktasına çıkacağı zamanın başlangıcı sayılabilecek 1499 yılında 

yapılan Venedik Savaşı’na kadar devam eder. Belirtilen süre içerisinde sırasıyla Çelebi Meh-

med (I. Mehmed) (i. 1411-1421), II. Murad (i. 1421-1451), II. Mehmed (Fatih Sultan Meh-

med) (i. 1444-1481), II. Bayezid (i. 1481-1512) Osmanlı Devleti’ni idare etmiştir.2  

Bu bölümde IX/XV. asrın siyâsi, idârî, sosyal, iktisâdî, ilmî ve tasavvufî durumu 

“Siyâsî, İctimâî ve İktisâdî Durum”, “İlmî ve Kültürel Durum” ve Tasavvufî Durum” başlıkla-

rı altında ana hatlarıyla ele alınmıştır. 

1. Siyasî, İctimâî ve İktisâdî Durum 

1.1. Siyâsî Durum 

Osmanlı Devleti siyasî otoritesini kurma çabasında olduğu bu asrın hemen başında 

önemli bir olayla sarsılmıştır. 1402 yılında gerçekleşen Ankara Savaşı’yla devlet yıkılma teh-

likesiyle karşı karşıya kalmıştır. “Fetret Devri”3 denilen bu dönemde Ankara Savaşı’yla siyasî 

                                                             
2 IX/XV. Asırda tahta geçen padişahlar ve dönemin siyasî olaylarıyla ilgili detaylı bilgi için bkz.: Mehmet Neşrî, 
Kitâb-ı Cihannüma, Yay. Haz.: Faik Reşit Unat, Mehmet Altan Köymen, c.  I-II,  Türk Tarih Kurumu Basıme-
vi, Ankara, 1987; İsmail Hakkı Uzunçarşılı, Osmanlı Tarihi, c. I, 5. Baskı, Türk Tarih Kurumu Basımevi, An-
kara, 1988; Colin İmber, Osmanlı İmparatorluğu (1300-1650), İstanbul Bilgi Ünv. Yayınları, İstanbul, 2006; 
İnalcık, Osmanlı İmparatorluğu Klasik Çağ (1300- 1600), Çev.: Ruşen Sezer; Marshall G. S. Hodgson, İsla-
mın Serüveni, Çev.: Ercüment Akat vd., İz Yayıncılık, 1993; Halil İnalcık, “I. Mehmed”, DİA, c. 28, TDV 
Yayınları, Ankara, 2003, ss. 391-394; Şerafettin Turan, “Bayezıd II”, DİA, c. 5, TDV Yayınları, İstanbul, 1992, 
s. 237; Fehamettin Başar, “Fetret Devri”, DİA, c. 12, TDV Yayınları, İstanbul, 1995, ss. 480- 482. 
3 Fetret Devri: Fetret kelimesi sözlükte ara, aralık, iki olay arasında geçen süre, duraklama ve yakıcı başlangıç 
ateşinin sönmesi gibi anlamlara gelir. Tasavvufta müridlerin sülûkta gösterdikleri zaaf ve mücâhededen sonra 
görülen gevşemeyi ifade ederken siyasî tarihte devletin yönetim zafiyetinin doğması ve merkezi otoritenin zayıf-
lığını anlatmak için kullanılan bir terimdir. Tarihi bir vâkıa olarak Fetret Devri, Yıldırım Bayezid’ın 804/1402 
yılında Ankara Savaşı yenilgisiyle başlayıp Çelebi Mehmed’in kardeş kavgalarından sonra iktidara tek başına 
geçtiği 815/1413 yılına kadar süren 11 yıllık karmaşa ve düzensizliğin zaman aralığını ifade eder. (Fetret kelime-
sinin sözlükteki anlamı, tasavvufî bir terim olarak anlamı ve tarihî bir vâkıa olarak anlamı için bkz.: Ethem Ce-
becioğlu, Tasavvuf Terimleri ve Deyimleri Sözlüğü, Ağaç Kitabevi Yayınları, 5. Basım, İstanbul, 2009, s. 214; 
Abdurrezzak Kâşânî, Letâifu’l-i’lâm fî işarâtı ehli’l-ilhâm (Tasavvuf Sözlüğü), Çev.: Ekrem Demirli, İz Ya-
yıncılık, İstanbul, 2004, s. 433; Süleyman Uludağ, Tasavvuf Terimleri Sözlüğü, Kabalcı Yayınevi, İstanbul, 
2001, s. 136; Erhan Afyoncu, Sorularla Osmanlı İmparatorluğu, Yeditepe Yayınları, İstanbul, 2017, s. 
93.Namık Kemal, Osmanlı Tarihi I, 2. Basım, Bilge Kültür Sanat Yayınları, İstanbul, 2008, s. 358; Ziya Nur 
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birliği bozulan devlet, Yıldırım Bayezid’in (i. 1389-1402) oğulları arasında yaşanan taht kav-

galarıyla yıllarca çalkalanmıştır.4 Hiç şüphesiz bu çalkantılı sürecin, siyasî ve toplumsal so-

nuçları olmuştur. Daha önceden Osmanlı hâkimiyeti altına girmiş olan Anadolu Beylikleri 

topraklarını yeniden ele geçirmiş5 bunun neticesinde Anadolu’daki siyasî durum I. Murad 

(1362-1389) devri başlarındaki hale dönmüştür.6  

Osmanlı Devleti’nin yaşadığı bu karmaşa ortamı, sadece siyasî süreçle ve sonuçlarıyla 

sınırlı kalmamıştır. Bunun yanında, böylesine netameli bir zamanda yaşanan sancılı süreç 

henüz atlatılmış iken bir de dînî görünümlü ayaklanma yaşanmıştır. İlerde etraflıca ele alına-

cak olan ve devletin tasavvuf çevrelerine bakışını olumsuz etkileyecek Şeyh Bedreddîn mese-

lesi dönemin en önemli sorunlarından biri olarak vuku bulmuştur.7  

Halvetiyye Tarîkatı’nın sistemli bir şekilde Osmanlı Anadolusu’na ilk girdiği yıllara 

denk gelen ve on yılı aşkın bir süre devam eden Fetret Devri’nde yaşanan karmaşa ve taht 

mücadeleleri sonunda Çelebi Mehmed, diğer şehzâdelere galip gelerek Osmanlı Devleti’ni 

yeniden bir idare altında toplamayı başarmıştır.8 O, böylesine çalkantılı bir dönemde devletin 

siyasî otoritesini tesis etmeye muvaffak olmuştur.9 On bir yıllık Fetret Devri’ni sona erdiren I. 

Mehmed10, bir diğer önemli sorun olan Şeyh Bedreddîn ayaklanmasını bastırmıştır.11 Böylece 

Osmanlı Devleti’nin adeta ikinci kurucusu olmuştur.  

Devlet bir yanda siyâsî bir kaosla mücadele edip diğer yandan dinî denilebilecek bir 

isyanı bastırmaya çalışırken Pîr İlyas Amasyavî, Amasya’da Gümüşlüoğlu Tekkesi’nde 

tarîkat faaliyetlerini yürütmekteydi. Tarîkat faaliyetlerinin bahsi geçen karmaşadan etkilen-

memesi, Amasya’nın devlet merkezine olan fizîkî uzaklığıyla ilgili olsa gerektir.  

                                                                                                                                                                                              

Aksun, Osmanlı Devleti’nin Tahlilli Tankidli Siyasî Tarihi, Ötüken Neşriyat, c. 1, 2. Basım, Ankara, 2010, ss. 
91-109.) 
4 İmber, Osmanlı İmparatorluğu (1300-1650),  s. 128. 
5 Uzunçarşılı, Osmanlı Tarihi, c. I, 5. Baskı, ss. 301-304. 
6 Feridun M. Emecen, Osmanlı Klasik Çağında Siyaset, 2. Baskı, Timaş yayınları, İstanbul, 2011, s. 93.  
7 Ahmet Yaşar Ocak, Osmanlı Toplumunda Zındıklar ve Mülhidler (XV-XVII yüz yıllar), 7. Baskı, Timaş 
Yayınları, İstanbul, 2016, s. 218. 
8 Solakzâde Mehmed Hemdemî Çelebî, Solakzâde Tarihi, Haz.: Vâhid Çabuk, c. I, Kültür Bakanlığı Yayınları, 
Ankara, 1989,  ss.182-185; ayrıca bkz.: Neşrî, a.g.e., s. 369; Uzunçarşılı, a.g.e., c. I, 5. Baskı, s. 286; İmber, 
a.g.e., s. 25; Nicolae Jorga, Osmanlı İmparatorluğu Tarihi I, Çev.: Nilüfer Epçeli, c. 2, Yeditepe Yayınları, 
İstanbul, 2018, s. 310, 311; İnalcık, Osmanlı İmparatorluğu Klasik Çağ (1300- 1600), s. 25; Gürsoy Akça, 
Osmanlı Devletinde Bilgi ve İktidar, Palet Yayınları, Konya, 2010,  ss.215-220; Kemal, a.g.e., ss. 422-430; 
Gülsoy, a.g.y., s. 43; Uslubaş, a.g.e., s. 274.  
9 Ahmed Rasim, Osmanlı Tarihi, Haz. Hakkı Dursun Yıldız, İlgi Kültür Sanat Yayınları, İstanbul, 2012, s. 77; 
Golden, a.g.e., s. 434. 
10 Uzunçarşılı, a.g.e., c. I, 5. Baskı, s. 324. 
11 İsâmuddîn Ebu’l- Hayr Ahmed Efendi Taşköprülüzâde, Osmanlı Bilginleri (eş- Şakâiku’n-Nu’mâniyye fî 
ulemâi’d- Devleti’l- Osmâniyye), Çev.. Muharrem Tan, İz Yayıncılık, İstanbul 2007, s. 66. 
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Devlet düzenini büyük oranda tesis eden Çelebi Mehmed’in 1421’de Edirne’de vefa-

tı12 üzerine, yerine 1421’de Amasya’da Sancakbeyliği yapan oğlu II. Murad geçmiştir.13 Fakat 

onun tahta çıkışını fırsat bilen bazı Anadolu Beylikleri başkaldırmış, bu durumdan istifade 

etmek isteyen Rumlar da harekete geçmiştir.14 Ancak II. Murad, iç karışıklıkları sükûnete 

erdirmiş, dış saldırıları bertaraf ederek hâkimiyeti yeniden sağlamıştır.15 II. Murad, hüküm-

darlık yaptığı dönemde devlet sınırları içerisinde asayişi sağlamış, halkın can ve mal güvenli-

ğini emniyet altına almıştır. Yakalandığı bir hastalık sonucu 1451 yılında Edirne’de vefat et-

miştir.16 

II. Mehmed (Fatih Sultan Mehmed), babası II. Murad’ın vefatıyla birlikte 18 Şubat 

1451’de Edirne’de tahta çıkmıştır.17 Halvetiyye Tarîkatı’nın İstanbul’a ilk girdiği zaman dili-

mi olan II. Mehmed dönemi, devletin kuruluşunu tamamladığı ve yükselme dönemine geçtiği 

dönem olarak dikkat çekicidir. II. Mehmed, Tuna’nın güneyindeki tüm Balkan ülkelerini ve 

Fırat’ın batısındaki bütün Asya ülkelerini doğrudan doğruya Osmanlı yönetimi altına alarak 

dedesi Yıldırım Bayezid’in merkeziyetçi imparatorluğunu yeniden canlandırmayı amaçlamış-

tır. Bu düşüncesini gerçekleştirmenin yolu olarak da İstanbul’un fethini görmüştür.18 Ona gö-

re önemli sebepleri olduğunu düşündüğü İstanbul fethedilmeliydi.19 

Ahmet Yaşar Ocak, Osmanlı Devleti’nin kuruluş yıllarından itibaren var olan cihad ve 

gaza düşüncesini II. Mehmed’in de devam ettirdiğini ve II. Mehmed’in Bizans’ı almakla sa-

dece siyasî bir amaçla hareket ederek dünya hükümranlığı amaçlamadığını belirtmektedir.20 

Elbette onun İstanbul’u fethetme konusunda siyasî olduğu kadar dinî gerekçesi de vardı. Bu 

                                                             
12 Rasim, a.g.e., s. 77. 
13 Uzunçarşılı, a.g.e., c. I, 5. Baskı, s. 325. 
14 Neşrî, a.g.e., c. II, ss. 557-565; Mehmet Maksudoğlu, Osmanlı Tarihi 1289- 1922, 3. Baskı, Elif Yayınları, 
İstanbul, 2007, s. 122, 123; İmber, a.g.e., s. 29. 
15 İnalcık, Osmanlı İmparatorluğu Klasik Çağ (1300- 1600), s. 26; II. Murad dönemi siyâsî olayları için bkz.: 
Âşıkpaşazâde, a.g.e., s. 136; Caroline Fınkel, Rüyadan İmparatorluğa Osmanlı, Çev.: Zülal Kılıç, Timaş Ya-
yınları, İstanbul, 2010, s. 42; Jorga, a.g.e., ss. 384-386; Uzunçarşılı, a.g.e., c. I, 5. Baskı, s. 383; Johan Wilhelm 
Zinkeisen, Osmanlı İmparatorluğu Tarihi, Çev.: Nilüfer Epçeli, Yeditepe Yayınevi, İstanbul, 2011, ss. 484-
524; Gülsoy, a.g.y., s. 57. 
16 Maksudoğlu, a.g.e., s. 145- 146, İmber, a.g.e., s. 35. 
17 Rasim, a.g.e., ss. 99, 101; II Mehmed’in tahta oturması Batı dünyasına rahat bir nefes aldırmıştır. Ancak takip 
eden süreçte durum onlar için pek de umdukları gibi olmamıştır. (Bkz.: Ebru Altan, “İstanbul’un Fethi Sırasında 
Şehirde Yaşananlar Ve Psikolojik Durum”, Tarih Dergisi, S. 66 (2017 / 2), İstanbul, 2017, s. 64.) 
18 İnalcık, Osmanlı İmparatorluğu Klasik Çağ (1300- 1600), s. 29. 
19 Lord Eversley, Türk İmparatorluğu, 2. Baskı, DBY Yayınları, İstanbul, 2014, s. 90; Günay, “IX/XV. Asır 
Osmanlı Toplumunda Sosyo-Kültürel Yapı Din ve Değişme”, s. 28. 
20 Ahmet Yaşar Ocak,  “II. Mehmed ve İslami Cihad ve Gaza Geleneği, Halil İnalcık Armağanı- I” Tarih Araş-
tırmaları, Doğu Batı Yayınları, İstanbul, 2009, ss. 91-93.   
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gerekçe öncelikle Hz. Muhammed’in müjdesine dayanmaktaydı.21 Nitekim hadiste Hz. Mu-

hammed (s.a.v.) şöyle buyurmuştur: “İstanbul mutlaka fethedilecektir. Onu fetheden hüküm-

dar ne güzel hükümdardır, onu fetheden ordu ne güzel ordudur.”22  

Tâcüt-Tevârih yazarı İstanbul’un fethinin dînî referansını şu cümlelerle ifade etmiştir:  

“… Padişah temiz yürekli beylerinin alaylarını… İslam sancaklarının dikilmesinde uygu-

lanan törelerin tamamlanması için İstanbul şehrinin Tanrı’nın birliğine inananların yaşadığı 

topraklara katılmasının şart olduğunu bildirdi. İstanbul fethinin dinin yücelmesinde başlıca 

işaretlerden olduğunu, peygamberin gerçek sözlerinden göze çarpan olaylarla açıklayarak bu 

büyük ve geniş kalenin sağlam hisarın fethinin bütün Müslümanların gayretiyle olması lazım 

geldiğini, dindaşlarımız için, Tanrı’nın tekliğine inananlar için güvenilir bir belde olacağının 

peygamber tarafından vadedildiğini anlattı…”23 

II. Mehmed, hem siyasî hem dînî gerekçeyle kararlı olduğu İstanbul’un fethi için 

zâhirî hazırlık denebilecek siyasî ve askerî tedbir almanın yanında24, bâtınî hazırlık denilebi-

lecek ve orduya moral ve destek olacak sûfîleri de yanına almıştır. Bunun için Akşemseddîn 

ve Akbıyık Sultan’ı cihada davet etmiş ve sefere katılmalarını istemiştir.25  

Fetihle ilgili zâhirî ve bâtınî olmak üzere tüm hazırlıklarını yapan II. Mehmed, İstan-

bul’a doğru yola çıkmıştır.26 Savaşın başlamasıyla uzayan ve geciken netice için kritik bir 

                                                             
21Hidayet Işık, “İstanbul 'un Fethinin Hıristiyanlık Üzerindeki Etkileri”, Dini Araştırmalar, Mayıs-Ağustos 
2001, c. 4, sayı. 10, s. 188. 
22 Ahmed b. Hanbel, Müsned, Kahire, 1313, IV, 335; Konuyla ilgili ayrıntılı bilgi için bkz., Ali Yardım, “Fetih 
Hadisi Üzerinde Bir Araştırma”, Diyanet İlmi Dergi, Mart-Nisan, c. XIII, S. 2, Ankara 1974, ss. 116-123. 
23 Hoca Sadeddîn Efendi, Tâcü’t-Tevârih, Haz.: İsmet Parmaksızoğlu, c. 2, Kültür Bakanlığı Yayınları, Ankara, 
1979, s. 275 
24 Kuruluşundan yıkılışına Osmanlı Ordusuyla ilgili detaylı bilgi için bkz.: Yılmaz Öztuna, Osmanlı Devleti 
Tarihi (Medeniyet Tarihi 2), Ötüken Yayınları, 3. Basım, İstanbul, 2013, ss. 80-143.  
25 Taşköprülüzâde, Osmanlı Bilginleri, s. 195; (Zikredilen isimlerin fethin manevî boyutuna olan tesiri için bkz: 
İnalcık, a.g.e., s. 30, 31; Yılmaz Öztuna, Büyük Osmanlı Tarihi, Ötüken Neşriyat, İstanbul, 1994, s. 230; Fın-
kel, a.g.e., s. 48; İnalcık, a.g.e., s. 30, 31; Öztuna, Büyük Osmanlı Tarihi, s. 230; Fınkel, a.g.e., s. 48; Hoca 
Sadeddîn, a.g.e., s. 279; Kuşatma esnasında Akşemseddîn ve Şeyh Ahmed Gürani dışında yetmiş yedi adet ma-
zınne-i kirame büyük veliden ulu sultanlar olduğunu ve bunların Sivasi Kara Şemseddîn, Molla Gürani, Hz. 
Emir Buhari, Molla Fenârî, Cübbe Ali, Ensari Dede, Molla Polad, Aya Dede, Horosi Dede, Hatablı Dede ve 
Şeyh Zindani ve diğerleri olduğunu Seyahatnameden öğreniyoruz. (Bkz.: Çelebi, Günümüz Türkçesiyle Evliyâ 
Çelebi Seyahatnamesi, c. 1, s. 57); Mehmet Yavuz, “İstanbul’un Fethi Ve Akşemseddîn”, SDÜ, Sosyal Bilim-
ler Enstitüsü Dergisi, Y. 2017/1, S. 26, s.190. 
26 İstanbul’un Fethiyle ilgili yapılan hazırlık ve süreçle ilgili bkz.: Oruç b. Âdil, Oruç Beğ Tarihi (Osmanlı 
Tarihi), Haz.: Necdet Öztürk, Bilge Kültür Sanat Yayınları, İstanbul, 2014, s. 71; Hoca Sadeddîn, a.g.e., s. 273; 
Tolga Uslubaş - Yılmaz Keskin, Geçmişten Günümüze Osmanlı, İconinn Yayınları, İstanbul, 2013, s. 190, 
İmber, a.g.e., s. 351, Rasim, a.g.e., ss. 99, 100, 101; İnalcık, Osmanlı İmparatorluğu Klasik Çağ (1300- 1600), 
s. 29, 30; Öztuna, Büyük Osmanlı Tarihi, s. 217, İstanbul’un fethi öncesi Bizans’ın ve Hristiyan Batı Dünyası-
nın dini ve siyasî durumu ile Osmanlı Devleti’nin dini ve siyasî durumunun kıyası için bkz.: Evliyâ Çelebi, Gü-
nümüz Türkçesiyle Evliyâ Çelebi Seyahatnamesi, Haz.: Seyit Ali Kahraman, Yücel Dağlı, c. 1, 5. Baskı, 
YKY Yayınları, İstanbul, 2003, s. 57; Zinkeisen, a.g.e., ss. 628-640; Levon Panos Dabağyan, Fatih ve Fetih 
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savaş taktiğini uygulamasıyla gemiler karadan yürütülüp Haliç’e indirilmiştir.27 Bu karar neti-

cesinde28 Osmanlı ordusu 29 Mayıs sabahında direnmeyi kırarak kente girmiştir.29 Tarihler 29 

Mayıs 1453’ü30 gösterirken İstanbul fethedilmiş, fethin sonunda Osmanlı Devleti için büyük 

bir tehlikeyi ortadan kaldıran II. Mehmed, “Fatih” ünvanını almıştır.31 

İstanbul’u fethetmekle bir çağı kapatıp yeni bir çağı açan, Trabzon’u fetheden, Kara-

manoğulları üzerine seferler düzenleyen, Uzun Hasan’la yapılan Otlukbeli Savaşını kaza-

nan32, Anadolu siyasî birliğini gerçekleştiren Fatih, 3 Mayıs 1481’de Gebze yakınında Tekir 

Çayırı (Hünkâr Çayırı) denilen yerde vefat etmiştir.33 Fatih Sultan Mehmed vefat ettiğinde 

devletin sınırları Asya’da İran ve Kölemen’lere, Avrupa’da Venedik, Macaristan ve Lehis-

tan’a kadar uzanmış, sınırların uzandığı alanlarda kesin hâkimiyet kurulmuştur.34  

                                                                                                                                                                                              

Olayı, Kum Saati Yayınları, İstanbul, 2005, s. 58; Eversley, a.g.e., s. 95, Jorga, a.g.e., ss. 36-38; Uzunçarşılı, 
a.g.e., c. I, 5. Baskı, s. 409;  Alphonse de Lamartine, Osmanlı Tarihi, Çev. Serhat Bayram, Kapı Yayınları, 
İstanbul, 2008, s. 243; İmber, a.g.e., s. 351.  
27 İbn Kemal, Tevârih-i Âl-i Osman (VII. Defter), Haz.: Şerafettin Turan, Türk Tarih Kurumu Basımevi, Anka-
ra, 1991, s. 52, 53; Uzunçarşılı, a.g.e., c. I, 5. Baskı, s. 420; Uslubaş, a.g.e., s. 191. 
28 Hoca Sadeddîn, a.g.e., s. 279, 280; Uzunçarşılı, a.g.e., c. I, 5. Baskı, s. 423; Öztuna, Büyük Osmanlı Tarihi, 
s. 223; Fâtih Sultan Mehmed Han, son darbeyi vurmadan evvel müstakbel başkentinin, ellerine harabe bir şehir 
olarak düşmesini istemediğinden, nihâî ve umûmî taarruzu yapmaya karâr verdiğinde İmparatora, şehri yağma-
dan korumak için teslim etmesi gerektiğini teklif ve buna karşılık kendisine Mora despotluğunu vaat eden bir 
elçi göndermiştir. Fakat İmparatordan sonra en nüfuzlu adam olan Lukas Notaras Latinleri gerekçe göstererek 
İmparatoru ikna edemediğini söylemiştir. Nihayet Fâtih, umûmî taarruz ve yağma huşunda verdiği karârı orduya 
îlân etmişti. Zira İslâm hukukuna göre, bu kaçınılmazdı. Bu hukuk, teslim tekliflerini reddeden ve mukavemete 
kalkışan düşmanın esir alınması gerektiğini ve mallarının, Müslüman muhariplerin helâl kazancı sayılmasını 
âmirdi. Fâtih, yağmaya müsaade ederken hiçbir yapının tahrip edilmemesini kat'i surette şart koşmayı da ihmal 
etmemişti. Nihayet fethin ardından müsaade edilen üç günlük kontrollü yağmanın sona erişinden hemen sonra 
büyük bir enerjiyle şehrin muhafaza ve restorasyon çalışmalarına hemen başlanmıştır. (Bkz.:Halil İnalcık, “Fâtih 
Sultan Mehmed Tarafından İstanbul'un Yeniden İnşaası”, The Re-building of istanbul by Sultan Mehmed The 
Conqueror, Cultura Turcica, Çev.: Fahri Unan,1967, S. IV, No. 1-2, s. 215. 
29 İnalcık, Osmanlı İmparatorluğu Klasik Çağ (1300- 1600), s. 31. 
30 İstanbul’un fethinin hangi gün gerçekleştiğine dair farklı tarihlerle ilgili detaylı bilgi için bkz.: Afyoncu, a.g.e., 
ss. 128-129. 
31 Âdil, Oruç Beğ Tarihi, s. 72; Solakzâde, Solakzâde Tarihi, s. 286; İnalcık, Osmanlı İmparatorluğu Klasik 
Çağ (1300- 1600), s. 31; Afyoncu, a.g.e., ss. 128-129; Öztuna, Büyük Osmanlı Tarihi, s. 228; Eversley, a.g.e., 
s. 99; Dabağyan, a.g.e., s. 97; Uslubaş, a.g.e., s. 192, 278; Fınkel, a.g.e., s. 48; Emecen, a.g.e., s. 121; Uzunçarşı-
lı, a.g.e., c. I, 5. Baskı, s. 428; Zinkeisen, a.g.e., s. 632; Rasim, a.g.e., s. 102; Fethin İslam dünyası ve Batı dün-
yasındaki neticeleri için bkz.: Uzunçarşılı, a.g.e., c. I, 5. Baskı, s. 30; Abdulkadir Özcan, “İstanbul’un Fethinin 
Sonuçları ve Dünyadaki Yankıları”, Yeni İpek Yolu, Konya, Aralık, 1999, c. 2, Osmanlı Devleti’nin 700. Kuru-
luş Yılı Özel Sayısı, s. 207; Ahmet Gündüz, “İstanbul’un Osmanlılar Tarafından Fethi, Türk- İslam ve Avrupa 
Açısından Önemi”, Karadeniz Araştırmaları, c. 5, S. 17, Bahar, 2008, s. 63; Işık, a.g.m., s. 194;  Dabağyan, 
a.g.e, s. 129. 
32 Uzunçarşılı, a.g.e., c. I, 5. Baskı, s. 67; Âdil, Oruç Beğ Tarihi, s. 110, 111; İnalcık, Osmanlı İmparatorluğu 
Klasik Çağ (1300- 1600), s. 37, İmber, a.g.e., s. 45; Emecen, a.g.m., ss. 72-73; Öztuna, Büyük Osmanlı Tari-
hi, ss. 333-339; Dabağyan, a.g.e., s. 145. 
33 Maksudoğlu, a.g.e., s. 192, Fatih’in ölüm sebebi olarak ileri sürülen zehirlenme olayı için bkz.: Öztuna, Bü-
yük Osmanlı Tarihi, s. 387-388.. 
34 Maksudoğlu, a.g.e., s. 193; Feridun M. Emecen, “Fatih Sultan Mehmed ve Etrafındaki Dünya: Osmanlı Devle-
ti'nin Doğu Komşuları”, Osmanlı Araştırmaları XXVII/XIII., Prof. Dr. Muammer Kemal Özergin Hatıra 
Sayısı – I, Neşir Heyeti: Halil İnalcık ve Diğerleri, İstanbul, 2009, ss. 72-73 
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Fatih’ten sonra II. Bayezid’in tahta çıkması, Halvetiyye Tarîkatı için bir dönüm nokta-

sı olarak kabul edilebilir. Her ne kadar Fatih Sultan Mehmed’in vefatından sonra tahtın varisi 

olan şehzâdeler Cem ve Bayezid arasında yaşanan rekabet devletin huzurunu bir süreliğine 

bozsa da35 Cem Sultan’ın 25 Şubat 1495’te vefat etmesiyle II. Bayezid dönemi başlamıştır. 

Meselenin diğer yanı iki şehzâde arasında yaşanan bu taht mücadelesi, Halvetiyye Tarîkatı 

için adeta baht güneşinin doğmasına vesile olmuştur, denebilir. Zira bu dönemde devlet, her 

ne kadar siyasî olarak durgun bir görünüm sergilese de Halvetiyye Tarîkatı en hareketli za-

manlarına aynı dönemde başlamıştır. 

Cem Sultan olayı, Karamânî Mehmed Paşa’nın öldürülmesi ve Enderunlu bazı dev-

şirmelerin siyâsî bir takım hareketleri dönemin acı tabloları olarak kalsa da bu dönemde siyâsî 

ve askerî faaliyetler devam etmiştir. Arnavutluk ve Macaristan’a akın düzenlenmiş, Boğdan 

hâkimiyet altına alınmıştır.36 Bunların yanında Lehistan’a sefer düzenlenmiş37 İnebahtı deniz 

savaşı kazanılmıştır.38 Yine aynı dönemde Hersek, imparatorluğun bir eyaleti haline getirilir-

ken, Navarin, Modon, Koron kaleleri zaptedilmiştir. 39 II. Bayezid Çorlu yakınlarındaki Aba-

lar Köyü’nde 1512 tarihinde vefat etmiştir.40 

1.2. İctimâî Durum 

Siyasî durumu bir hayli hareketli geçen ve giriştiği mücadelelerde üstünlük sağlayan 

Osmanlı Devleti, “Devlet-i Aliyye-i Ebed Müddet” olarak isimlendirilmiştir.41 Hiç kuşkusuz 

bu nitelemenin ve uzun süre siyasî sahada kalmanın, bizce siyasî olduğu kadar kurmuş olduğu 

ictimâî ve iktisâdî düzenle de ilgisi vardır. 

Başlangıçta, büyük ölçüde Türklerden oluşan Osmanlı toplumu, Balkan fetihleriyle 

birlikte Rum, Ermeni, Yahudi, Bulgar, Sırp, Arnavut, Sloven vb. birçok unsurların dâhil ol-

duğu çok uluslu ve çok dinli bir devlet halini almıştır. İstanbul’un fethiyle birlikte toplum 

önemli değişimlere uğramıştır. Doğu ve Batı şehir kültürünü ve geleneklerini meczeden, yeni 

                                                             
35 Fınkel, a.g.e., s. 73; İnalcık, Osmanlı İmparatorluğu Klasik Çağ (1300- 1600), s. 35. 
36 Joseph Von Hammer, Osmanlı Tarihi Cilt I-II, Çev.: Mehmet Ata, Milli Eğitim Bakanlığı Yayınları, İstan-
bul, 1990, c. I, ss. 313, 321,  
37 Öztuna, Büyük Osmanlı Tarihi, s. 437. 
38 İnbaşı vd., a.g.e., s. 120. 
39 Eversley, a.g.e., s. 122. 
40 Solakzâde, Solakzâde Tarihi, s. 472; İnbaşı vd., a.g.e., s. 124, Öztuna, Büyük Osmanlı Tarihi, s. 466. 
41 Nejat Göyünç, “Osmanlı Devlet-i Aliyye Devleti Aliyye-i Osmâniyye”, İslam Araştırmaları Dergisi, S. 3, 
1999, s. 5. 
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kurumları ile donanmış ve Enderunluların42 önde bulundukları İstanbul, diğer Anadolu ve 

Rumeli şehirlerinden farklı hayat tarzı ile taşrayı etkileyen bir cazibe merkezi haline gelmiştir. 

Türkmen kitleleri geniş çapta yerleşip köy tutmakla dönemin köy toplulukları tarıma dayalı 

bir yaşam şeklini benimsemiştir. Böylece göçebe veya yarı göçebe gruplar nispeten azalmış-

tır.43 

Osmanlı Devleti’nin sosyal yaşantısının vazgeçilmez kurumları olan müesseseler, fe-

tihlerle beraber genişleyen devlet sınırlarına paralel bir gelişme göstermiştir. Bu dönemde 

cami, hastane, imaret, köprü, han, kervansaray, hamam ve zâviye gibi sosyal müesseselerin 

yapımına ve işlerlik kazanmasına önem verilmiştir. Bu müesseselerin sürdürülebilir bir yapıya 

kavuşması ve faaliyetlerinin devamlılığının sağlanması da düşünülmüştür.  Bu amaçla doğru-

dan hazineden desteklenmek veya vakıflar kurmak suretiyle bu müesseselerin desteklenme-

siyle, devamlılık sağlanmıştır. Bu müesseselere kısaca göz atmakta fayda vardır. 

1. Cami: Sosyal müesseselerin başında gelen camiler, manevî bir ictima mahalli ve 

ibadet yeri olmuştur. Bunun yanında camiler, Müslümanların işlerini görmek ve toplumsal 

kararlar almak için bir araya geldikleri bir toplantı yeri olarak kullanılmıştır. Camiler, sayılan 

bu özelliklerin dışında merkezi yönetimin karar ve uygulamalarının ahaliye duyurulduğu bir 

iletişim yeri görevini de îfâ etmiştir.44 Dönemin öne çıkan camilerine bakıldığı zaman, Yıldı-

rım Bayezid, Çelebi Mehmed ve İkinci Murad’ın Bursa ve Edirne’de yaptırdıkları camiler,45 

Fatih Sultan Mehmed tarafından Sahn-ı Seman Medreselerinin içine yaptırılan Ulu Camii46, 

Çandarlı Halil Hayreddin Paşa’nın İznik’te yaptırdığı Yeşil Camii, Bayezid Paşa’nın Amas-

ya’daki camii ve diğer mahallerdeki padişah ve beylerinin yaptırdıkları camiler görülür. Bu 

camilerin, pek çoğu mimarî ve tezyin özellikleriyle dikkat çekicidir.47  

2. Zâviye: Zâviyeler bir diğer sosyal müesseselerdir. Mecaz olarak “dünya” anlamına 

gelen zâviye, devletin kurulmasında hizmet etmiş, hürmete lâyık bazı âhilere, babalara, der-

vişlere ve alperenlere vakıf olarak verilen yerler olup şehir ve kasaba kenarında, köy civarla-

                                                             
42 Enderun: Osmanlı Devletinde IX/XV. asır ortalarından itibaren medrese dışındaki en önemli resmî eğitim 
kurumudur. Bu kurum merkez ve taşra bürokrasisi için gerekli mülkî ve askerî idarecileri yetiştirmek için kurul-
muştur. (Bkz.: Mehmet İpşirli, “Enderun”, DİA, c. 11, TDV Yayınları, İstanbul, 1995, s. 185) 
43 Osmanlı Toplumunun sosyal yapısıyla ilgili detaylı bilgi için bkz.: Günay, a.g.m., ss. 21-48.  
44 Uzunçarşılı, a.g.e., c. I, 5. Baskı, s. 480. 
45 Uzunçarşılı, a.g.e., c. I, 5. Baskı, s. 481, 582; 
46 Âşıkpaşazâde, a.g.e., s. 150. 
47 Uzunçarşılı, a.g.e., c. I, 5. Baskı, s. 481, 482; (Bu dönemde yapılan camiler için ayrıca bkz.: Dabağyan, a.g.e., 
s. 161.) 
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rında yol uğrağında kurulmuş müesseselerdir.48 Bir örnek olması bakımından fetihten sonra 

Fatih Sultan Mehmed tarafından Kalenderîler’e zâviye olarak tahsis edilen Şehzâdebaşı’ndaki 

Hristos Akalapektos Manastırı49 ve yine fetihten hemen sonra kurulan Âhi Mûsa Zâviyesi ve 

Âhi Devle Zâviyesi gösterilebilir.50 

3. İmâret: İmâretler Osmanlı toplumunun sosyal müesseselerinden biridir. Vakıf top-

rakların geliriyle yapılan imâretler,51 hem medresede okuyan talebelerin hem de yoksulların 

ve yolcuların iâşelerini temin etmek için kurulmuştur.52 İlk imâreti İznik medresesiyle beraber 

Orhan Gazi yaptırmıştır.53 İmâretlerin en mühimleri İstanbul’da Fatih Camiinin yanındaki 

imârethane ile Amasya, Edirne ve İstanbul’daki II. Bayezid imâretleridir.54 

4. Şifahâne: Sosyal müesseselerin dördüncüsü şifahâneler (hastaneler) olup Osman-

lı’larda ilk şifahâneyi, 1399 yılında Bursa’da, Yıldırım Bayezid yaptırmıştır. Şifahânenin vak-

fiyesi, 1400 yılının Mayıs ayında Bursa kadısı Molla Fenârî tarafından tertip edilmiştir.55 Yıl-

dırım Bayezid zamanından bu asrın ortalarına kadar Osmanlı topraklarında şifahâne yapıl-

mamıştır. Anadolu’da beyliklerden kalma şifahâneler kullanıma devam edilmiştir.56 

5. Kervansaray: Seyahat edenler için, devletin ileri gelenleri veya sultan tarafından 

kurulan ve ücretsiz konaklayabilecekleri kervansaraylar57 ele alacağımız sosyal müesseselerin 

beşincisi olup yol üzerindeki durak yerlerinde, şehirlerde ve kasabalarda yapılmıştır.58 Ker-

vansarayların temel amacı ana yollarda yolculuğun rahat ve güvenli olmasını sağlamaktır.59 

Kervansaraylar, bugünkü otellere benzeyen umumî misafirhane vazifesi görmüştür. Buralara 

                                                             
48 Cebecioğlu, Tasavvuf Terimleri ve Deyimleri Sözlüğü, s. 722; Âşıkpaşazâde, a.g.e., s. 201; Uzunçarşılı, 
a.g.e., c. I, 5. Baskı, s. 483;  
49 Reşat Öngören, “Osmanlı Türkiyesi’nde Tarîkatlar”, Türkiye’de Tarîkatlar Tarih ve Kültür, Ed.: Semih 
Ceyhan, 2. Basım, İsam Yayınları, Ankara, 2018, s. 60. 
50 Selami Şimşek, “Avrupa ile Asya Arasında Önemli Bir Geçiş Noktası Gelibalo’da Târikatlar ve Tekkeler”, 
Türkiyat Araştırmaları Dergisi, sa.22, yıl 2007, s. 251. 
51 İmber, a.g.e., s. 253. 
52 Uzunçarşılı, a.g.e., c. I, 5. Baskı, s. 583. 
53 Uzunçarşılı, a.g.e., c. I, 5. Baskı, s. 481. 
54Âşıkpaşazâde, a.g.e., ss. 203, 210; Uzunçarşılı, a.g.e., c. I, 5. Baskı, s. 583.  
55 Uzunçarşılı, a.g.e., c. I, 5. Baskı, s. 482; Âşıkpaşazâde, a.g.e., s. 71. 
56 Uzunçarşılı, a.g.e., c. I, 5. Baskı, s. 584; (Bu dönemde yapılan diğer şifâhâneler  için bkz.: Uzunçarşılı, a.g.e., 
c. I, 5. Baskı, ss. 482, 585; Jorga, a.g.e., s. 184; İnalcık, Osmanlı İmparatorluğu Klasik Çağ (1300- 1600), s. 
149, 150.) 
57 Jorga, a.g.e., s. 358. 
58 Uzunçarşılı, a.g.e., c. I, 5. Baskı, s. 482. 
59 İnalcık, Osmanlı İmparatorluğu Klasik Çağ (1300- 1600), s. 153. 
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misafir olanlar hangi din ve mezhebe mensup olurlarsa olsunlar üç gün boyunca yerler, içerler 

ve yatarlardı. Bu hizmetler karşılığında herhangi bir ücret ödemezlerdi.60 

Görüldüğü üzere Osmanlı padişahları ve devlet ricâli, halkın istifadesine sunmak üzere 

pek çok sosyal müessese kurmuştur. Kurulan bu müesseselerin devamlılığını sağlamak için 

doğrudan yardım edildiği gibi bu müesseseler vakıflar yoluyla da desteklenmiştir. Osmanlı 

Devleti’nin kurmuş olduğu sosyal yapı bünyesindeki müesseselerde insan odaklı ve hizmete 

dönük faaliyetler yürütülmüştür. Bunun neticesinde ahalinin devlete olan bağlılığı arttığı gibi 

devlet otoritesinin tesisi de kolaylaşmıştır. 

1.3. İktisâdî Durum 

IX/XV. asır Osmanlı toplumunun iktisâdî durumuna bakıldığı zaman iktisat anlayışı-

nın ihtiyaç kavramı üzerine temellendiği görülür. Bu anlayışa göre iktisâdî faaliyetlerin temeli 

toplumun ve devletin ihtiyaçlarını gidermekten ibarettir. Osmanlı iktisat hayatının düzenlen-

mesinde temel alınan ilke, iaşecilik yani ülke içindeki mal ve hizmet arzının mümkün olduğu 

kadar bol, kaliteli ve ucuz olması idi.61 Bunun için devletin ekonomik yapısını büyük ölçüde 

tarım oluşturmuş62,  bu amaçla çifthane denilen bir toprak ve üretim sistemi hayata geçirilmiş-

tir.63 Daha sonra tarıma ilave olarak ticârî faaliyetler canlanmıştır.64 

Osmanlı iktisâdî durumuna değindiğimiz bu bölümde Âhilik gibi farklı bir oluşuma da 

kısaca değinmek yerinde olacaktır. Nitekim Âhilik, hem iktisâdî hem de tasavvufî yönü olan 

bir oluşum olarak temâyüz etmiştir. 

                                                             
60 Uzunçarşılı, a.g.e., c. I, 5. Baskı, s. 483. 
61 Mehmet Genç, “Klâsik Osmanlı Sosyal-İktisâdî Sistemi ve Vakıflar”, Vakıflar Dergisi, S. 42, Aralık, 2014, s. 
10. 
62 Osmanlı Devleti’nin tarımsal faaliyetleri için bkz.: Jorga, a.g.e., s. 28; İnalcık, Osmanlı İmparatorluğu Kla-
sik Çağ (1300- 1600), s. 241; Halil İnalcık, Köy Köylü ve İmparatorluk Osmanlı Toplum Yapısı Üzerine 
Derleme, Sebat Ofset Matbaa, Konya, 1996, ss. 83-93; Ahmet Tabakoğlu, Osmanlı Ekonomisinde Kalkınma-
nın Finansmanı, Osmanlı Toplum Yapısı Üzerine Derleme, Sebat Ofset Matbaa, Konya 1996, s. 118; Ayrıca 
bkz.: İnalcık, Osmanlı İmparatorluğu I Toplum ve Ekonomi, ss. 111- 117; İmber, a.g.e., ss. 253-264. 
63 Çifthane sistemi için bkz.: Halil İnalcık, Osmanlı İmparatorluğunun Ekonomik ve Sosyal Tarihi-1 1300- 
1600, Çev.: Halil Berktay, Türkiye İş Bankası Kültür Yayınları, İstanbul 2017, ss. 172-182; Halil İnalcık, Os-
manlı İmparatorluğu I Toplum ve Ekonomi, 2. Baskı, Kronik Yayınları, İstanbul, 2018, ss. 43-66. 
64 Osmanlı Devleti’nin ticârî faaliyetleri için bkz.: Halil İnalcık, Osmanlı İmparatorluğu Toplum ve Ekonomi, 
3. Baskı, Eren Yayınları, İstanbul, 2009, ss. 203-258, aynı mlf., Osmanlı İmparatorluğu Klasik Çağ (1300- 
1600), ss. 28, 37, 38135, 136, 137, 140, 141; Jorga, a.g.e., c.1, s. 200; Abdullah Saydam,; Osmanlı Medeniyeti 
Tarihi, Kitabevi Yayınları, İstanbul, 2014, s. 428.  
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VII/XIII. asırda Anadolu’da görülmeye başlayan Ahîliğin kurucusu İran’ın Hoy şeh-

rinde doğan ve Ahî Evran (ö. 661/1262) ismiyle bilinen Şeyh Nasîrüddîn Mahmûd’dur.65  

Âşıkpaşazâde, dört tayfa dediği Ahîleri Anadolu Gazileri, Anadolu Ahîleri, Anadolu Abdalla-

rı ve Anadolu Bacıları olarak tasnif etmiştir.66 Bunlardan Gâziyân-ı Rum isimli tayfa Alpler 

ve Alperenler şeklinde de geçip67 daha çok savaşçı kimliğiyle öne çıkan dervişleri, Ahîyân-ı 

Rum denilen tayfa mesleki zümreyi68, Bacıyân-ı Rum denilen tayfa teşkilatın kadın69 kolları-

nı, Abdalân-ı Rum denilen tayfa ise Türkmen kabîleleri arasında telkinde bulunan ve genellik-

le Osmanlı Padişahları ile bütün savaşlara katılan dervişleri ifade etmektedir.70 Bu tasnifte de 

görüldüğü gibi Âhiler hem meslek erbâbı hem de sûfî yönü olan kişilerdir. 

Ahîler, Osmanlı İmparatorluğunun kurulmasına71 ve yeni fethedilen yerlere zâviyeler 

kurmak suretiyle ahalinin Müslüman olmasına katkıda bulunmuşlar72, uç bölgelerde adeta bir 

tekke gibi faaliyet yürütmüşlerdir. Ünlü Arap seyyah İbn Battuta’nın deyimiyle onlar, yaban-

cılara ilgi göstermiş, yiyecek ve içeceklerini teminden geri durmamışlardır. Bunun yanında 

sadece misafirlere ikram etmekle kalmamış, yollarda veya şehirde zorbalık yapanları da yola 

getirmişlerdir.73 Bu yönüyle tasavvufî bir taraflarının olduğunu söylemek mümkün olan 

Ahîler, Mevlevîlik, Bektâşîlik ve Halvetîlik gibi tarîkatlara intisap etmişlerdir.74 

                                                             
65 Halil İnalcık, Devlet-i Aliyye (Osmanlı İmparatorluğu Üzerine Araştırmalar- I, Klasik Dönem), 50. Bas-
kı, Türkiye İş Bankası Kültür Yayınları, İstanbul, 2012, s. 35. 
66 Âşıkpaşazâde, a.g.e., s. 206; Fuad Köprülü, Osmanlı Devletin’in Kuruluşu, 6. Baskı, Türk Tarih Kurumu 
Yayınları, Ankara, 1999, s. 84; Mehmet Necmettin Bardakçı, “Osmanlı Devleti’nin Kuruluş Sürecinde Tasavvuf 
ve Tarîkatlar”, Arayışlar -İnsan Bilimleri Araştırmaları, Y. 1, S. 2, 1999/2, s. 4; Ziya Nur Aksun, Beylikten 
Cihan İmparatorluğuna (1299-1520), Haz.: Erol Kılıç, 2. Baskı, Ötüken Yayınları, Ankara, 2012, s. 29. 
67 Ömer Lütfi Barkan, Kolonizatör Türk Dervişleri, Hamle Yayınları, Baskı Yeri ?, Baskı Yılı ?, s. 11; ; İbra-
him Kafesoğlu, Türk Milli Kültürü, Ötüken Yayınları, İstanbul, 2003, s. 383. 
68 Köprülü, Osmanlı Devletin’in Kuruluşu, s. 89, 90; Selçuk Eraydın, Tasavvuf ve Tarîkatlar, 8. Baskı, Mar-
mara Ünv. İlâhiyat Fakültesi Vakfı Yayınları, İstanbul, 2008, s.339; Kadir Özköse, “Anadolu’nun Türkleşmesi 
ve İslamlaşmasında Tasavvufî Zümre ve Akımların Rolü”, Cumhuriyet Ünv. İlâhiyat Fakültesi Dergisi c. VII, 
S. 1, Sivas, 2003, s. 264. 
69 Köprülü, Osmanlı Devletin’in Kuruluşu, s. 93, 94; Reşat Öngören, Osmanlılar’da Tasavvuf Anadolu’da 
Sûfîler, Devlet ve Ulemâ XVI. Asır, 3. Baskı, İz Yayıncılık, İstanbul, 2012, s. 23 (Eser bundan sonra Osmanlı-
lar’da Tasavvuf (XVI. Yüzyıl) adıyla anılacaktır.); Özköse, a.g.m., s. 270. 
70 Barkan, Kolonizatör Türk Dervişleri, s. 11; Köprülü, Osmanlı Devletin’in Kuruluşu, s. 94, 95; Özköse, 
a.g.m., s. 265. 
71 Peter B. Golden, Türk Halkları Tarihine Giriş, Çev.: Osman Karatay, 2. Baskı, Karam Yayınları, Çorum, 
2006, s. 424, 425; İnalcık, Osmanlı Tarihinde İslamiyet ve Devlet, s. 48; Eraydın, Tasavvuf ve Tarîkatlar, ss. 
339-342. 
72 Golden, a.g.e., s. 425; Semavi Eyice, “İlk Osmanlı Devrinin Dini-İçtimai Bir Müessesesi Zâviyeler ve Zâviye-
li Camiler”, İÜİF Mecmuası, c. 23, No: 1-2, Ekim 1962-Şubat 1963, İstanbul, 1963, s. 29. 
73 Ebu Abdullah Muhammed İbn Battuta et- Tancî, Tuhfet’n-Nuzzâr fi Garaibi’l-emsâr ve Acâib’l-esfâr (İbn 
Battuta Seyahatnamesi), Haz.: Mümin Çevik, Bilge Kültür Sanat Yayınları, İstanbul, 2015, s. 211. 
74Âhilik ile ilgili detaylı bilgi için bkz.: Muhittin Şimşek, Ahîlik- TKY ve Tarihteki Bir Uygulaması, Hayat 
Yayınları, İstanbul 2002; Hüseyin Öztürk, Ahîlik Kültürü ve Meslek Ahlakı, Nobel Yayın Dağıtım, İstanbul, 
2019; Neşet Çağatay, Bir Türk Kurumu Olan Ahîlik, Türk Tarih Kurumu Yayınları, Ankara 1989; Haşim 
Şahin, Adalet Dürüstlük ve Bereketin Temsilcisi Ahiler, Erdem Yayınları, İstanbul, 2021. 
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2. İlmî ve Kültürel Durum 

Osmanlı Devleti’nin kuruluş ve teşkilatlanma döneminde ilme verdiği önem, siyasî 

birliğini sağladığı ve yükseliş dönemine girdiği IX/XV. asırda devam etmiştir. Yıldırım Baye-

zid ve özellikle II. Murad zamanından itibaren ilim hayatında ve Osmanlı medreselerinde bü-

yük bir canlanma olmuştur. Bu durum sadece ilmî alanla sınırlı kalmamış kültürel alanda da 

gözlemlenmiştir.  

Bilindiği gibi IX/XV. asır siyâsî olduğu kadar ilmî yönden de oldukça hareketli bir 

dönemdir. İlmî hayatın iki mühim unsuru olan müderrislerin ve medreselerin bu dönemde 

hızla çoğaldığını söylemek mümkündür. Bunun yanında bu dönemde önceki asırlara nazaran, 

daha fazla şair ve yazarın yetiştiği görülür. Özellikle II. Murad’ın Türk diline verdiği önem ve 

Fatih devrinde Türk dilinin ve edebiyatının önemli bir gelişme kaydetmesi75 bu asrı aynı za-

manda ilmî ve edebî faaliyetlerin en şaşaalı zamanlarından biri haline getirmiştir. Bu dönem-

de kaleme alınan, tercüme veya şerh yoluyla ortaya çıkarılan edebî, ahlâkî, dinî, tasavvufî, 

tıbbî, tarihî eserler ile lügatler, siyasetnâmeler ve ansiklopediler gibi eserler ilim ve kültür 

hayatının ileri bir seviyeye çıkmasını sağlamıştır.76 Türk dili ve edebiyatının gelişimini göste-

ren bir misal olması bakımından Ali Şir Nevâî’nin Türkçe ve Farsçayı çeşitli özellikleriyle 

karşılaştırdığı Muhâkemetü’l-lügateyn eseri Türkçenin dönemin ilim dillerinden olan Farsça-

dan geri kalmadığını ortaya koyması bakımından kayda değerdir.77 

Şimdi, Osmanlı Devleti’nin ilmî ve kültürel durumunu genel hatlarıyla ele aldığımız 

IX/XV. asra biraz daha ayrıntılı bakalım.  

2.1. Müderrisler/Ulemâ 

Fetret Devrinin getirdiği karmaşa ilmî durumu olumsuz etkilese de II. Murad’ın (i. 

1421-1444, 1446-1451) tahta geçmesiyle birlikte medreselerde ve ilmî hayatta önemli bir can-

lanma gerçekleşmiştir. Bu dönemde Arabistan, Türkistan ve Kırım’dan birçok tanınmış ulemâ 

Osmanlı ülkesine gelmiştir. Molla Gürânî (ö. 893/1488), Alâeddîn et-Tûsî (ö. 887/1482), Şe-

refeddîn Kırîmî, Seydi Ahmed Kırîmî, Bahru’l-ulûm sahibi Alâeddîn es-Semerkandî, Seydi 

Ali Arabî ve Acem Sinan bu âlimlerdendir. Bunların çoğu Seyyid Şerif el-Cürcânî (ö. 

                                                             
75 Halil İnalcık, “Mehmed II”, DİA, c. 28,  TDV Yayınları, Ankara, 2003, s. 406. 
76 Abdülkadir Karahan, Eski Türk Edebiyatı İncelemeleri, İstanbul Ünv. Edebiyat Fakültesi Yayınları, İstanbul 
1980, s. 233; Muvaffak Eflatun, Asırlara Göre Eski Türk Edebiyatı - Eski Türk Edebiyatına Giriş, Akçağ 
Yayınları, Ankara 2007, s. 464. 
77 Ahmet Atilla Şentürk - Ahmet Kartal, Eski Türk Edebiyatı Tarihi, Dergâh Yayınları, İstanbul 2005, s. 167. 
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816/1413) ve Sa’deddîn et-Taftazânî’nin (ö. 792/1390) talebeleri olup bu iki isim arasındaki 

ilmî tartışmaları Anadolu’ya getirerek ilmî hayata canlılık katmışlardır.78 Ayrıca dönemin 

matematik ilimlerinde önemli bir yere sahip olan ve hendese hesabının temel kitapları arasın-

da olan Eşkâlu’t-Te’sis’i ve heyet ilmine dair olan Kitâbu’l-Çağmini’yi şerh eden Kadızâde-i 

Rûmî (ö. 844/1440)79 ilmî faaliyetleri canlandıran bir diğer isim olarak zikredilebilir. 

Fatih Sultan Mehmed döneminde aynı canlılık artarak devam etmiştir. Molla Gürânî, 

Molla Hüsrev (ö. 885/1480), Hocazâde, Hatıpzâde, Alâeddîn Arabî (ö. 901/1496), Mola Zey-

rek (ö. 903/1497), Şirvanlı Şükrüllah dönemin ulemâları olarak sayılabilir.80 Bunun yanında 

Fatih Sultan Mehmed’in himayesi altında Osmanlı ulemâsı İslam dünyasında matematik ve 

astronomide gerçek bir seçkinliğe erişmiştir.81 Timur’un torunu Uluğ Bey’in sarayına giderek 

rasathanenin başına geçen ve Uluğ Bey’in Zic’ini tamamlamasına yardım eden Ali Kuşçu (ö. 

879/1474) astronomi ve matematik bilginidir. Ali Kuşçu, Fatih tarafından özel ikramlarla İs-

tanbul’a getirilmiş, Osmanlı matematiğinde parlak bir çağ başlatmıştır.82 Kozmografyadan 

Es-seb'u'ş-şeddad ve Risale-i Heyula’yı yazan Hafız Mehmed b. Ali (ö. 857/1453) diğer ma-

tematikçilerdendir.83 Dönemin tıp ilmine bakıldığında ise karşımıza Şerafeddîn Sabuncu’nun 

(ö. 875/1470) çıktığı görülecektir.84 Tıp ilmiyle bilinen bir diğer şahsiyet, her ne kadar tasav-

vufî kimliğiyle öne çıksa da müsbet bilimlerle de ilgilenen Akşemseddîn’dir. (ö.864/1459)85. 

II. Bayezid, babası gibi ilme ve ulemâya önem veren bir padişahtır. Kendisi bizzat şair 

olan ve şiirlerinde “Adlî” mahlasını kullanan Bayezid’in, çoğunluğu gazellerden oluşan bir 

dîvanı vardır. Onun zamanında pek çok âlim, sanatkâr ve şair yetişmiş, Osmanlı tarihçiliği ilk 

büyük eserini vermiştir. II. Bayezid, İdrîs-i Bitlisî’ye Farsça, İbn Kemal’e Türkçe birer Os-

manlı tarihi yazdırmıştır. Molla Lütfî, Müeyyedzâde Abdurrahman, Tacîzâde Câfer ve Sâdî 

                                                             
78 Halil İnalcık, “Murad II”, DİA, c. 31, TDV Yayınları, Ankara, 2006, s. 171. 
79 Taşköprülüzade, Osmanlı Bilginleri, s. 35; İnalcık, Osmanlı İmparatorluğu Klasik Çağ (1300- 1600), s. 
184; 
80 Bkz.: Hammer, Osmanlı Tarihi, c. I, ss. 288-293. 
81 İnalcık, Osmanlı İmparatorluğu Klasik Çağ (1300- 1600), s. 184; Mehmet İpşirli, “Alâeddîn Arabî Efendi”, 
DİA, c. 2, TDV Yayınları, İstanbul, 1989, s. 319. 
82 Gelibolulu Mustafa Âlî, Künhü’l-Ahbar, Çev.: M. Hüdai Şentürk, Türk Tarih Kurumu Basımevi, Ankara, 
2003, c. II, s. 197, 198; İnalcık, Osmanlı İmparatorluğu Klasik Çağ (1300- 1600), s. 184; Uzunçarşılı, Os-
manlı Tarihi, c. I, 5. Baskı, s. 547. 
83 Uzunçarşılı, Osmanlı Tarihi, c. I, 5. Baskı, s. 548; Hammer, Osmanlı Tarihi, c. I, s. 293. 
84 Uzunçarşılı, Osmanlı Tarihi, c. I, 5. Baskı, s. 548. 
85 Taşköprülüzade, Osmanlı Bilginleri, s. 194; Bursalı, a.g.e., s. 27, 28; Uzunçarşılı, Osmanlı Tarihi, c. I, 5. 
Baskı, ss. 592-594. 
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Çelebiler, Zenbilli Ali Efendi, Necâtî, Zâtî, Visâlî, Hekimşah, Firdevsî gibi birçok âlim ve şair 

dönemin tanınmış isimlerindendir.86 

Molla Lütfî (ö. 900/1494), Mirim Çelebi (ö. 939/1525) ve Sinan Paşa gibi isimler Ali 

Kuşçu’nun talebeleri olup önemli matematikçilerdendir. Kadızâde talebelerinden Fethullah 

Şirvânî ve onun talebesinden Niksarlı Muhyiddîn (ö. 901/1495), Kutbüddîn Mehmed ile kar-

deşi Mîrim Çelebi denilen ve Sinan Paşa talebesinden Mahmud, Mecmâul-fuâd adlı muhtasar 

hisap kitabını yazan Hacı Atmaca lakablı Muhyiddîn Mehmed (ö. 889/1484); yine dönemin 

riyaziyecilerinden Hayreddîn ile talebesi Pîr Mahmud Sıdkı, IX/XV. asır sonlarında yetişmiş 

olan Efezade Mehmed önemli isimlerdir.87 

2.2. Medreseler 

Osmanlı toplumunda devlet adamlarının ve toplumun ileri gelenlerinin medrese yap-

tırmaları bir gelenek halini almış, sultanlar fethettikleri yerleri medreselerle donatmayı bir 

vazife olarak algılamışlardır.88 Osmanlı sultanlarının medreseye ve müderrise olan düşkünlü-

ğüne değinen Âşıkpaşazâde, Osmanlı sultanlarının bazı vasıflarını sayarken Orhan Gazi’den 

başlamak suretiyle, I. Murad, Yıldırım Bayezid, Çelebi Mehmed ve II. Murad ile ilgili olarak 

ulemâyı toplamak için medreseler yaptırdıklarından bahsetmektedir. Benzer ifadeleri bahsi 

geçen sultanlar için de kurarken örnek olması bakımından II. Mehmed ile ilgili olarak söyle-

diklerini burada zikredelim: “Sultan Mehmed Han'ın huyu ve âdeti şu idi: Kâfir padişahlar-

dan aldığı her ilde camiler, medreseler ve imaretler yaptı. Bilhassa İstanbul'u ki fethetti, sekiz 

büyük medrese yaptı. Ortasına bir büyük cami ve karşısının bir tarafına bir büyük imaret, bir 

tarafına da büyük hastane yaptı. Bunlardan başka İstanbul'un içinde nice camiler ve medrese-

ler yaptı.”89 

Yıldırım Bayezid, Çelebi Mehmed ve II. Murad tarafından yaptırılan medreseler ilmî 

hareketliliği arttırdığı gibi bu medreselerden sonra ikinci ve üçüncü derecelerde vezir ve bey-

lerbeyi tarafından yaptırılan buna denk kurumlar da Osmanlı şehirlerindeki ilmî faaliyetleri 

                                                             
86 Hammer, Osmanlı Tarihi, c. I, s. 356; Turan, “Bayezıd II”, s. 237. 
87 İnalcık, Osmanlı İmparatorluğu Klasik Çağ (1300- 1600), s. 184; Uzunçarşılı, Osmanlı Tarihi, c. I, 5. 
Baskı, s. 547, 548; Ayrıca dönemin tanınmış müderrisleri ve eserleri için bkz.: Taşköprülüzâde, Osmanlı Bilgin-
leri, ss. 92, 99, 140; Bursalı Mehmet Tahir Efendi, Osmanlı Müellifleri, (c. I), Sad.: A. Fikri Yavuz- İsmail 
Özen, Meral Yayınları, İstanbul, ?, ss. 252, 253, 314, 315, 320, 320, 336, 337, 338, 339, 340, 350, 351, 368, 368, 
377.379, 382,  385, 390, 422, 443, 444, 463. 
88 Gürsoy, a.g.e., s. 82. 
89 Âşıkpaşazâde, a.g.e., s. 203. 
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artırmıştır.90 Bu dönemde sultanlar ve varlıklı kimseler tarafından yaptırılan medreselerin ya-

nında Anadolu’daki fetihler neticesinde ele geçirilen medreselerin de etkisiyle Osmanlı Dev-

leti önemli bir bilim ve kültür merkezi haline gelmiştir.91 

Osmanlı Devlet ricâlinin devletin ilk yüz elli yıllık tarihinde yaptırdıkları en mühim 

medreseler İznik, Bursa ve Edirne’de idi.92 İlk olarak İznik’te kurulan medreseden sonra Bur-

sa, Edirne ve İstanbul gibi şehirlerin neredeyse birer medreseler şehri haline getirildiği görül-

mektedir. Bununla birlikte Osmanlı Devleti’nin medreseler yönünden en ihtişamlı dönemi 

şüphesiz çalışmamızın zaman aralığında yer alan Fatih Sultan Mehmed dönemidir.93 İstan-

bul’un fethinden sonra pek çok kilise medreseye çevrilmiş, müderrisliklerine de dönemin 

meşhur müderrisleri atanmıştır. Bunun yanında Fatih, Fâtih Camii’ini yaptırdığında94 çevresi-

ne Sahn-ı Semân ya da Semâniye denen sekiz ünlü medrese kurmuş, her birini bir bilgine tah-

sis etmiştir.95 

II. Bayezid, babası gibi ilme ve ulemâya yakın ilgi göstermenin ve onları himaye et-

menin yanında ilim kurumları olan medrese yapımına da önem vermiştir. Amasya’ya yaptır-

dığı külliye içerisinde bulunan medrese, İstanbul’da yaptırdığı ve cami, kervansaray, çifte 

hamamdan ibaret olan külliyeye sonradan eklettiği medrese ve Edirne’ye yaptırdığı medrese-

ler bunlardandır.96 

Bahsi geçen medreseler ilmî hareketliliği artırmanın yanında müderris yetişmesine de 

önemli katkı sağlamıştır. Devletin kuruluş yıllarında medreselerde ilim okutacak müderris 

bulmakta güçlük çekilmiş, bu güçlük, devletin kuruluş döneminden IX/XV. asrın ikinci yarı-

sına kadar müderris ithali yoluyla aşılmaya çalışılmıştır. IX/XV. asra gelindiğinde, gerek sul-

tanların gerekse devlet ricâlinin medreselere ve müderrislere önem vermeleri neticesinde pek 

çok eğitim kurumunun tesisi gerçekleşmiş böylece hatırı sayılır bir müderris kadrosunun ye-

tişmesine imkân sağlanmıştır. Bu müderrisler sadece ilim öğretmekle kalmamış, aynı zaman-

da eser telif etmişlerdir. Bahsi geçen gelişmelerin bir neticesi olarak ilim öğrenmek için başka 

yerlere gitmek yerine talebeler ve ilim adamları dışarıdan Osmanlı Devleti’ne gelmeye başla-

                                                             
90 Saydam, a.g.e., s. 459. 
91 İmber, a.g.e., s. 296, 297. 
92 İsmail Hakkı Uzunçarşılı, Osmanlı Devleti’nin İlmiye Teşkilatı, 3. Baskı, Türk Tarih Kurumu Basımevi, 
Ankara, 1988, s. 2. 
93 Uslubaş, a.g.e., s. 269; Fatih, kendi döneminde İstanbul’a 57 medrese kazandırmıştır. Bkz.: Dabağyan, a.g.e., 
s. 161. 
94 Uslubaş, a.g.e., s. 148,149. 
95 İnalcık, Osmanlı İmparatorluğu Klasik Çağ (1300- 1600), s. 175; Uzunçarşılı, Osmanlı Devleti’nin İlmiye 
Teşkilatı, s. 5; Saydam, a.g.e., s. 459; Uslubaş, a.g.e., s. 270. 
96 Hammer, Osmanlı Tarihi, c. I, s. 355, 356; Turan, “Bayezıd II”, s. 237. 
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mıştır. İçeride yetişen ve dışarıdan gelen ilim adamları, ilmî inkişafta büyük hizmetler etmiş-

tir.97 

Osmanlı medreselerinde okutulan derslere baktığımız zaman bir tedrîciliğin varlığı 

gözden kaçmamaktadır. Medreseler, yüksek tahsil yani fakülte kısmı hariç Telvik, Miftah ve 

Hâşiye-i Tecrid medreseleri diye üç kısma ayrılmıştır. Bunun yanında seviyesi daha düşük 

olan ve kavâîd yani sarf ve nahiv derslerini öğreten medreseler olarak eğitim öğretim yapıl-

mıştır. Okutulan dersler yüksek tahsil de dâhil olmak üzere en aşağıdan başlayarak gramer, 

mantık, ferâiz, kelâm, belagat, usûl-i fıkıh, fıkıh, usûl-i hadîs ve hadîs ile tefsirden oluşup bu 

derslerden her birinin izahını hâvi muhtasar ve mufassal müteaddit şerh ve haşiyeleri oluştur-

muştur. Bu derslerin, derecelerine göre aşağı medreselerde muhtasarı, yüksek medreselerde 

mufassalı okutulmuştur.98 

2.3. Edebî Eserler ve Müelliflerinin Durumu  

IX/XV. asır Osmanlı toplumunun kendinden önceki ilmî ve fikrî birikimi değerlendir-

diği, bu vesileyle tercüme, şerh ve telif eserlere önem verdiği bir asırdır. Bu dönemde pek çok 

edebî eserin şerhi ve tercümesi yapıldığı gibi yeni eserler de telif edilmiştir. 

Dönemin edebî ürünlerine bakacak olursak Ahmed-i Dâî (ö. 824/1421)99 tarafından 

Türk diline çevrilen ilk Kur’an tefsiri olan Tercüme-i Tefsîri Ebu’l-leys Semerkandî’yi ve kla-

sik Türk Edebiyatının kurucularından sayılan Şeyhî’nin (ö. 834/1431)100 Harnâme’sini görü-

rüz. Bunların yanında İvazpaşazâde Atâyî’yi (ö. 840/1437), Melîhî’yi (ö. 885/1481), Cezerî 

Kasım Paşa’yı (ö. 890/1485), Şâhidî’yi (ö. 901/1495)101, tarih sahasında Aşıkpaşazâde’yi (ö. 

889/1484)102, Oruç Bey’i103 (ö. 908/1503), Neşrî’yi (ö. 926/1520)104, Ahmedî’yi (ö. 815/1412-

13)105 ve Süleyman Çelebi’yi (ö.825/1422)106 görmemiz mümkündür.  

                                                             
97 İnalcık, Osmanlı İmparatorluğu Klasik Çağ (1300- 1600), s. 175, 176. 
98 Uzunçarşılı, a.g.e., 5. Baskı, c. 1, s. 462; İnalcık, Osmanlı İmparatorluğu Klasik Çağ (1300- 1600), s. 177; 
Medreselerde okutulan derslerle ilgili detaylı bilgi için ayrıca bakınız: Uzunçarşılı, Osmanlı Tarihi, c. I, 5. Bas-
kı, ss. 536-538; Uzunçarşılı, Osmanlı Devleti’nin İlmiye Teşkilatı, ss. 19-23. 
99 Günay Kut, “Ahmed-i Dâî”, DİA, c. 2, TDV Yayınları, İstanbul, 1989, s. 57. 
100 Hammer, Osmanlı Tarihi, c. I, s. 119; Halit Biltekin, “Şeyhî”, DİA, c. 39, TDV Yayınları, İstanbul, 2010, ss. 
80-82.   
101 Eflatun, a.g.e, s. 468. 
102 Abdulkadir Özcan, “Âşıkpaşazâde”, DİA, c. 4, TDV Yayınları, İstanbul, 1991, s. 7. 
103 Abdulkadir Özcan, “Oruç b. Âdil”, DİA, c. 33, TDV Yayınları, İstanbul, 2007, s. 425. 
104 Abdulkadir Özcan, “Neşrî”, DİA, c. 33, TDV Yayınları, İstanbul, 2007, ss. 20. 
105 Günay Kut, “Ahmedî”, DİA, c. 2, TDV Yayınları, İstanbul, 1989, ss. 165. 
106 Hasan Aksoy, “Mevlid”, DİA, c. 29, TDV Yayınları, Ankara, 2004, ss. 483. 
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Bahsi geçen edebiyatçılardan başka edebî eserler veren padişahlar da vardır. Türk şii-

rinin güzel örneklerini sunan ve şiirlerinde Arapça ve Farsça tamlamalar yerine Türkçe keli-

meler kullanan “Avnî” mahlasıyla bizzat Fatih Sultan Mehmed,107 şiirlerinde tasavvufî kav-

ramlara yer veren ve şiirlerinde “Adlî” mahlasını kullanan II. Bayezid (ö. 918-1512),108 bun-

lardandır.  

3. Tasavvufî Durum 

IX/XV. asra gelinceye dek Anadolu’da gelişen tasavvufî hayat ve düşüncenin akışında 

bu asır tasavvufî gelişmelerin hızlandığı bir dönem olması yönüyle diğer asırlardan ayrılır.109 

Çünkü bu asırda pek çok tarîkatın teşekkül ettiği ya da daha önceden kurulan tarîkatların 

şûbelerinin ortaya çıktığı110, tasavvuf ve tarîkatlara dair temel müesseseler olan tekke ve zâvi-

yelerin çoğaldığı hatta tarîkatların olgunlaşıp kendine has dergâhlarını kurarak tarîkatın usul, 

adab ve erkânını şekillendirdiği görülür.111 

IX/XV. asır Osmanlı Anadolusu’nda tarîkatların bu denli yayılmasında ve tasavvuf 

kültürünün gelişmesinde Osmanlı padişahlarının tasavvuf ehline gösterdikleri hürmet ve onla-

ra karşı besledikleri muhabbetin tesiri büyüktür. Osmanlı Devletinde padişahların genel ola-

rak diğer ilim ve sanat erbâbına olduğu kadar tasavvuf erbabına da büyük bir saygı duydukları 

ve derin bir muhabbet besledikleri, bu muhabbetin neticesinde onlara karşı lütufkâr davran-

dıkları bilinmektedir.112 Yıldırım Bayezid’in (i. 1389-1402) savaşlarda büyük katkısını gör-

düğü Seyyid Ali Sultan’a (ö.?) Daru-Bükü, Büyük- Viran ve Tıfıllu Viranı adındaki üç köyü 

tahsis etmesi113, Emir Sultan’a (ö. 833/1429) ikramda bulunup ve kızını onunla evlendirme-

si114, Kâzerûnîye tarîkatı mensupları için Bursa’da bir zâviye (Ebu İshak Zâviyesi) inşa ettir-

mesi115 yine aynı dönemde Molla Fenârî’nin (ö. 834/1431) şeyhülislam yapılması116; II. Mu-

                                                             
107 İnalcık, “Mehmed II”, s. 406. 
108 Turan, “Bayezid II”, s. 237. 
109 Kara, Eşrefoğlu Rûmî, s.1 
110 Mustafa Kara, Türk Tasavvuf Tarihi Araştırmaları, Dergâh Yayınları, İstanbul, 2005, s. 66, 67. 
111 Kara, Eşrefoğlu Rûmî, s. 1. 
112 Balivet, Şeyh Bedreddîn Tasavvuf ve İsyan, s. 2; Devlet erkânı da padişahlar gibi tasavvuf erbabına ilgi 
göstermiştir. (Bkz: Osman Türer, Osmanlılar’da Tasavvufî Hayat, 2. Baskı, İnsan Yayınları, İstanbul, 2011, s. 
31.) 
113 Haşim Şahin, Dervişler ve Sûfî Çevreler, 2. Baskı, Kitap Yayınevi, İstanbul, 2017, s. 85. 
114 Hüseyin Algül, - Nihat Azamat, “Emir Sultan”, DİA, c. 11, TDV Yayınları, İstanbul, 1995, s. 146; Ayrıca 
bakınız: Şinasi Çoruh, Emir Sultan, Tercüman 1001 Temel Eser, Tercüman Gazetesi Yayınları, İstanbul, ?, ss. 
130-135. 
115 Kaplan Üstüner, “VIII/XIV. ve IX/XV. Asır Divanlarında Tasavvuf”, TÜBAR-XXIV/2008-Güz, s. 276. 
116 Mustafa Aşkar, “Osmanlı Devletinde Âlim-Mutasavvıf Prototipi Olarak İlk Şeyhülislam Molla Fenârî ve 
Tasavvuf Anlayışı”, Ankara Ünv. İlâhîyat Fakültesi Dergisi, c. XXXVII, s. 392. (Makale bundan sonra “Os-
manlı Devletinde Âlim-Mutasavvıf Prototipi” olarak anılacaktır.) 
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rad’ın değişik yerlerde yaptırdığı pek çok hankâhın yanı sıra Edirne’de bir Mevlevihane kur-

durması117, Hacı Bayrâm-ı Velî (ö. 833/1429) müridlerini vergiden muaf tutması118; tarihçi 

Neşrî’nin: “Onca azametine rağmen bir derviş görse ona tevazu ve meskenet gösterirdi.” 

diye nitelediği Fatih Sultan Mehmed’in, dervişlere ilgi göstermesi, pek çok şeyhe tasavvufî 

faaliyetleri için izin vermesi, onları bazı vergilerden muaf tutması, Zeynîye Tarîkatı şeyhi 

Şeyh Vefâ ve dervişleri için bir tekke ve hamam yaptırması119, Akşemseddîn (ö. 863/1459) ve 

Akbıyık Sultan (ö. 860/1456), Molla Gürânî (ö. 893/1488), Molla Sinan gibi mutasavvıfları 

İstanbul’un fethinde yanında bulundurması120, hatta Akşemseddîn’e mürid olmayı arzu etme-

si121, yine saltanatı terk pahasına Eşrefoğlu Rûmî’ye (ö. 874/1469 mürid olmayı talep etme-

si,122 Sultan II. Bayezid’in, Akşemseddîn’in tarîkatına mensup Şeyh Muhyiddîn Yavsî (ö. 

920/1514) adına bir tekke inşa ettirmesi,123 bu düşünceleri teyit etmektedir. 

Bunun yanında bir önceki asır olan VIII/XIV. asırda olduğu gibi IX/XV. asırda da 

Osmanlı sultanlarının sûfî çevrelere olan ilgi ve yakınlıkları sadece onlara destek vermek şek-

linde değildir. Osmanlı sultanlarından kimisi bizzat tasavvuf yoluna girecek kadar tasavvuf 

çevrelerine yakınlık göstermiştir. Hoca Saadettin’in kaydettiğine göre II. Murad, saltanatı 

oğlu II. Mehmed’e bırakıp kendi köşesine çekilmeyi arzu etmiştir. “Ferâgat köşesin değişmez 

cihâne, bırakmaya ister idi bahâne/ çıkarmıştı gönülden mevki tutkusun, şahlık makamı bilir 

yalnızlık ucun”124 beytiyle onun bir halvet ve uzlet özlemi içinde olduğunu belirtmiştir. Bu-

nunla birlikte o, saltanat sürdüğü dönemlerde olası bir ayaklanmaya meydan vermemek için 

şeyhlere karşı tedbiri elden bırakmamıştır. Bunun en bâriz örneği Hacı Bayrâm-ı Velî’nin, 

etrafına kalabalık bir mürid kitlesi toplayıp devleti ele geçirme amacı güttüğü yönündeki bir 

şikâyetle, sorgulanmak üzere Edirne’ye getirilmesidir. Her ne kadar şikâyetin asılsız olduğu 

                                                             
117 Üstüner, a.g.m., s. 276. 
118 Nihat Azamat, “Hacı Bayrâm-ı Velî”, DİA, c. 14, TDV Yayınları, İstanbul, 1996, s. 445. 
119 Sarı Abdullah Efendi, Semerâtü’l-Fuâd, Çev.: Yakub Kenan Necef Zade, Neşriyat Yurdu, İstanbul, 1967, s. 
263; Üstüner, a.g.m., s. 276. 
120 Taşköprülüzade, Osmanlı Bilginleri, s. 195; İrfan Gündüz, Osmanlılarda Tekke Devlet Münasebetleri, 
Seha Nesriyat, İstanbul, 1983, s.33. 
121 Fatih Sultan Mehmed, Şeyh Akşemseddîn’in çadırına kadar giderek, kendisini halvete sokmasını istediğinde, 
Akşemseddîn bunu kabul etmemiş ve halkın idaresi elinde bulunan bir kimsenin halvet ile ulaşacağı mertebeye, 
adaletle ulaşabileceğini açıkça ifade etmiştir. (Reşat Öngören, “XV ve XVI. Asırlarda Osmanlılarda Tasavvuf 
Anlayışı”, IX/XV. ve XVI. Asırları Türk Asrı Yapan Değerler, 2. Baskı, Ensar Neşriyat, İstanbul, 1999, 
s.208) 
122 Abdullah Veliyyuddîn Bursevî, Menâkıb-ı Eşrefzâde, s. 26. 
123 Üstüner, a.g.m., s. 276. 
124 Hoca Sadettin, Tâcü’t-Tevârih, c. 2, s. 225. 
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anlaşılsa ve daha sonra II. Murad, Hacı Bayrâm-ı Velî’nin muhibbi olsa da bu örnek, II. Mu-

rad’ın hissî yakınlığının yanında bir aklî tedbir yanının olduğunu da gösterir.125 

II. Mehmed, selefi hükümdarlar gibi siyasî bir hüviyete bürünme ihtimali olan oluşum-

lara müsaade etmemiştir. Öte yandan Hacı Bayrâm-ı Velî’nin müridi Akşemseddîn ile olan 

yakınlığı ortadadır.126 Hatta bazı tarihçiler tarafından İstanbul’un fethi sırasında onun duası ve 

manevî desteğinin tesiri olduğu kaydedilmiştir.127 Son olarak bu asrın padişahlarından II. Ba-

yezid’e baktığımızda, yine sûfî çevrelerle yakınlık kuran bir şahsiyet görürüz.128 İlerde etraflı-

ca ele alacağımız gibi onun Cemâl Halvetî ile olan ilişkileri ve Halvetiyye Tarîkatı’nın İstan-

bul’a girerek Osmanlı toplumunun en yaygın tarîkatlarından biri olmasındaki katkısı ortada-

dır.  

Osmanlı padişah ve devlet adamlarının tasavvufî anlayışa müsamahakâr davranıp ta-

savvufun yayılıp gelişmesine olan katkılarının karşılıklılık esasına dayandığı da bir gerçektir. 

Padişahların tasavvufî çevrelere gösterdikleri bu ilginin karşılıksız olmadığını, yaptıklarının 

karşılığını da aldıklarını söylemek yerinde olacaktır.129 Devletin kuruluş aşamasında olduğu 

gibi yükseliş dönemlerinde de padişahlar ve devlet ricâli, kurumsal bir varlık kazanmanın ve 

kalıcı olmanın sadece, siyâsî ve askerî kuvvetle mümkün olmayacağını, bunun yanında ma-

nevî nifak ve dîni suikastlara karşı, ilim, fikir ve mefkûre ile donanmanın önemini fark etmiş-

lerdir. Bundan dolayı fetihlerin kalıcılığı ve fethedilen bölgelerin devlete bağlılığının sürdü-

rülmesi için, oralara imkân ve ihtiyâçlar ölçüsünde, medrese, tekke ve zâviyeler inşâ ederek, 

cemiyet hayatının düzenli olmasına özen göstermişler130 devamlılığı sağlamak için de bu mü-

esseselere vakıflar bağlamışlardır.131 

Osmanlı Anadolu’sunda tasavvuf kültürünün oluşmasında ve yayılmasında etkili olan 

bu tekkeler, halkı teşkilatlandırıp dini unsurlarla ilgili şuurlandırma vazifesini icrâ etmiştir.132 

Bunun yanında dönemin sûfîleri nüfuzlarını devletin ilerlemesi ve güçlenmesi yönünde kul-

lanmışlardır. Ancak kimi zaman padişahların gösterdikleri hoşgörünün istismar edildiği de 

                                                             
125 Şeker, a.g.e., s. 364. 
126 Sarı Abdullah Efendi, Semerâtü’l-Fuâd, Çev.: Yakub Kenan Necef Zade, Neşriyat Yurdu, İstanbul, 1967, s. 
263. 
127 Taşköprülüzade, Osmanlı Bilginleri, s. 195. 
128 Şeker, a.g.e., s. 367. 
129 H. Gazi Yurdaydın, İslam Tarihi Dersleri, AÜİF Yayınları, Ankara, 1982, s. 105. 
130 Gündüz, Osmanlılarda Devlet Tekke Münasebetleri, s. 70. 
131 Türer, a.g.e., s. 31. 
132 Mukaddes Mut - Sadık Yalsızuçanlar, Anadolu’yu Mayalayanlar, H Yayınları, İstanbul 2010, s. 85, 86. 
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olmuştur.133 Bu durum bazı sûfîlerin bazen tahkikat altında tutulmasını134 ve devletin tasav-

vufî cereyanlara karşı temkinli yaklaşmasını da beraberinde getirmiştir.135 

Dönemin ilmî ve edebî durumunun tasavvuf çerçevesinde öne çıkan hususu ise tasav-

vuf kültürüne ait eserlerin Arapça ve Farsçadan tercüme edilmesi, pek çok sûfînin hayatlarının 

ve tasavvufî düşüncelerinin Türkçe eserler yoluyla halkın bilgisine sunulmuş olmasıdır. Muh-

yiddîn İbnü’l-Arabî, Mevlânâ, Sadreddîn Konevî, Feridüddîn Attar (ö.618/1221) gibi büyük 

sûfîlerin bazı eserleri şerh ve tercüme edilerek, fikrî planda önceki dönemin tasavvufî birikimi 

bu döneme taşınmıştır.136 Örneğin Muhyiddîn İbnü’l-Arabî’nin Fusûsu’l-Hikem’i Yazıcızâde 

Muhammed tarafından şerhedilirken137 Mevlânâ’nın Mesnevî’si de aynı dönemde Mu’inî 

Mustafa Çelebi tarafından Türkçeye çevrilmiştir.138 Bunlardan başka Necmeddîn Dâye’nin (ö. 

654/1256) Mürsâdü’l-İbâd’ı Kasım b. Mahmûd Karahisârî tarafından 826/1422 yılında Türk-

çeye kazandırılmıştır.139 Şebüsterî’nin (ö. 720/1320) Gülşen-i Râz-ı Elvân-ı Şirâzî tarafından, 

Fahreddîn Irâkî’nin (ö. 688/1289) Lemeât’ı, Hacı Bayrâm-ı Velî’nin müridlerinden olan Kı-

zılca Bedreddîn tarafından Türkçeye çevrilmiştir.140 

Tasavvufî düşüncenin zenginleştiği bu dönemde sadece önceki dönemlerden gelen te-

lif eserlerin tercümesiyle yetinilmemiş tasavvufî düşünce ve anlayışa taalluk eden konularda, 

temel eserler kaleme alınmıştır.141 Süleyman Çelebi’nin (ö. 822/1420) Vesiletü’n-Necât’ı 

(Mevlîd),142 Yazıcıoğlu Mehmed’in (ö. 856/1453) Muhammediye’si, kardeşi Ahmed Bîcan’ın 

(ö. 858/1454) Envârü’l-âşıkîn’i,143 Akşemseddîn Muhammed b. Hamza’nın (ö. 863/1459) 

Risâletü’n-nûriyye, Def‘u Metâin-i Sûfîyye ve Makâmât-ı Evliyâ’sı144, Eşrefoğlu Rûmî’nin (ö. 

874/1469-70) Müzekki’n-Nüfûs’u145 bunlardan bazılarıdır. Ayrıca dönemin mutasavvıf şairle-

                                                             
133 Aşkar, “Osmanlı Devletinde Âlim-Mutasavvıf Prototipi”, s. 389. 
134 Hacı Bayrâm-ı Velî’nin bahsedilen tahkîkât neticesinde Edirne’ye getirilmesi konusuyla ilgili bkz.: Sarı Ab-
dullah Efendi, Semerâtü’l-Fuâd, s. 256, 257. 
135 Balivet, a.g.e., s. 120. 
136 Reşat Öngören, “XV ve XVI. Asırlarda Osmanlıda Tasavvuf Anlayışı’’, XV ve XVI. Asrı Türk Asrı Yapan 
Değerler, Ed.: Mahir Aydın, 2. Baskı, Ensar Neşriyat, İstanbul, 1999, s. 207. 
137 Kara, Eşrefoğlu Rûmî, s. 26. 
138 Mustafa Kara, Buhara Bursa Bosna Şehirler/Sûfîler/Tekkeler, Dergâh Yayınları, İstanbul, 2012, s. 148. 
139 Öngören, “Osmanlı Türkiyesi’nde Tarîkatlar”, s. 70; Özköse, a.g.e., s. 280. 
140 Kara, Eşrefoğlu Rûmî, ss. 24-29. 
141 Kara, a.g.e., s. 1. 
142 Kabaklı, Tasavvuf, Tarîkat, Edebiyat, s.194; Hasan Kamil Yılmaz, “Anadolu’da Dinî Hayatı Besleyen 
Tasavvufî Klasikler”, Türkiye IV. Dinî Yayınlar Kongresi, Diyanet İşleri Başkanlığı Yayınları, Ankara, 2011, 
s. 202. 
143 Mustafa Kara, Eşrefoğlu Rûmî, 3. Baskı, Türkiye Diyanet Vakfı Yayınları, Ankara, 2014, s. 4; Ayrıca bkz.: 
Bilal Kemikli, Süleyman Çelebi ve Mevlid, Diyanet İşleri Başkanlığı Yayınları, Ankara, 2015. 
144 Kara, Eşrefoğlu Rûmî, s. 3. 
145 Bu eser Abdullah Uçman tarafından hazırlanmıştır. (Bkz.: Eşrefoğlu Rûmî, Müzekki’n-Nufus, Haz. Abdul-
lah Uçman, 3. Baskı, İnsan Yayınları,  İstanbul, 2007.) 
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rinden olan ve dinî edebiyatımızın manzum kırk hadis türünün ilk örneğini telif eden Kemâl 

Ümmî’nin (ö. 880/1475) iki yüz beyitten oluşan Kırk Armağan146 adlı eseri kayda değerdir.  

Bunların yanında Mevlîd-i Nebî eseriyle Yahya b. Bahşî (ö. 840/1436)147, İrşâdu’l-

Enam müellifi Abdurrahim-i Merzifonî (ö. 850/1446)148, Hallü’r-Rumûz ve mefâtîfu’l-Künûz 

sahibi Abdullatîf-i Kutsî (ö. 856/1452)149, Saz-ı İrfan müellifi Şeyh Vefâ (ö. 896/1491), Mu-

kaddime eserinin müellifi Kutbeddînzade (ö. 885/1480), Gülzâr-ı Manevî müellifi İbrahim-i 

Tennûrî (887/1482), Vahdetnâme müellifi Abdurrahim-i Karahisârî (ö. 888/1483), Zadü’l-

Müştakîn müellifi Abdullah İlahî (ö. 896/1491), İlâhî Divanı sahibi Ahmed İlahî, Risâletü’l-

Vücûd sahibi Baba Nimetullah Mahmud (ö. 902/1496) diğer göze çarpan isimlerdendir. 

Tasavvufî eserlerin bir başka türünü oluşturan menâkıbnâmelerden de bu asırda kale-

me alınanlar vardır. Menâkıb-ı Hacı Bektâş-ı Velî adlı eser, bu asırda yazılan menâkıbnâme-

lerdendir.150 Bu dönemde yazılan bir başka menâkıbnâme Küçük Abdal tarafından bir Kalen-

derî dervişi olan Otman Baba’nın ölümünden beş yıl sonra 887/1483 yılında yazılan 

Vilâyetnâme-i Şâhî veya Vilâyetnâme-i Sultan Baba gibi isimlerle de bilinen Vilâyetnâme-i 

Otman Baba isimli menâkıbnâmedir. Bu eser, türünün önemli örnekleri arasında yer almakta-

dır.151 Bunlardan başka aynı dönemde yazılan Ebü’l-Hayr Rumî’nin Saltukname’si, Halil b. 

İsmail’in yazdığı Menâkıb-ı Şeyh Bedreddîn İbn Kadı İsraîl, Âşık Ahmed’in yazdığı 

Menâkıb-ı Kemal Ummî, Yahya b. Bahşî’nin yazdığı Menâkıb-ı Emir Sultan menâkıbnâmele-

ri, diğer eserler olarak kayda değerdir.152 

Tasavvufî kaynaklardan beslenen ve halk kültürüyle harmanlanan bu eserler Anadolu 

halkının manevî besin kaynağı olmuştur.153 Örneğin yukarıda değinilen Süleyman Çelebi’nin 

Vesiletü’n-Necât’ı,154 Muhammed Bîcan’ın Muhammediyye155, Ahmed Bîcan’ın Dürri 

                                                             
146 İsmail Ünver, “Kemal Ümmî”, DİA, c. 25, TDV Yayınları, Ankara, 2002, s. 229,230. 
147 Kara, Eşrefoğlu Rûmî, ss. 5-17. 
148 Reşat Öngören, Âlimlerin Gözdesi Bir Tarîkat Zeyniyye, 2. Baskı, İnsan Yayınları, İstanbul, 2003, s.78. 
149 Öngören, Âlimlerin Gözdesi Bir Tarîkat Zeyniyye, s. 86. 
150 Ocak, Kültür Tarihi Kaynağı Olarak Evliyâ Menâkıbnâmeleri, s. 83; Bu dönemde yazılan diğer 
menâkıbnâmeler için bkz.: aynı eser, ss. 82-92. 
151 Şahin, Dervişler ve Sûfî Çevreler, s. 151. 
152 Ali Kozan- Sevil Akyol, “Şeyh Bedreddîn’in Menkıbevî Hayatına Dair Bilinmeyen Bir Eser: Menâkıb-ı Şeyh 
Bedreddîn Sultan”, Tarih Okulu Dergisi, İlkbahar-Yaz, 2013, S. XIV, s. 80, 81.  
153 Yılmaz, “Anadolu’da Dinî Hayatı Besleyen Tasavvufî Klasikler”, s. 201.  
154 Kabaklı, Tasavvuf, Tarîkat, Edebiyat, s.194; Yılmaz, “Anadolu’da Dinî Hayatı Besleyen Tasavvufî Klasik-
ler”, s. 202. 
155 Mustafa Uzun, “Muhammediyye”, TDV İslâm Ansiklopedisi, İstanbul, 2005, c. 30, s. 586; Yılmaz, “Anado-
lu’da Dinî Hayatı Besleyen Tasavvufî Klasikler”, s. 202. 
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Meknûn ve Envârü’l-Aşıkîn156, Eşrefoğlu Rûmî’nin Müzekki’n- Nüfûs157 gibi bu dönemde 

yazılan ve geniş kesimlerce kabul gören telif eserler sayesinde mutasavvıflar şifâhî geleneğin 

yanı sıra, kitâbî geleneği de devam ettirmişlerdir. Böylece her kesimden müntesiplerini en iyi 

şekilde yetiştirmeye çalışmışlardır.158 

İçerik olarak çoğunlukla tasavvufu doğrudan ilgilendiren konulara tahsis edilen bu dö-

nemin eserlerinde ele alınan belli başlı konular şunlardır: Tarîkatlarda uygulanan zikir çeşitle-

ri, virdler ve bunların okunacağı zamanlar, sülûk mertebeleri, nefsin iyi ve kötü huyları, 

tarîkat adab ve erkânı, şeyh-mürid ilişkileri, şeyh ve müritte olması gereken vasıflar, dervişle-

rin giyim ve kuşamları, rüya tabirleri, iş’arî tefsirler, sûfî menkıbeleri.159 

Görüldüğü gibi IX/XV. asır tasavvufî düşünceye önem verilen bir dönemdir. Bununla 

birlikte sultanların siyasî ve tasavvufî dengeyi gözettikleri de açıktır. Görünürde sultanlar ta-

savvufun lezzetine kapılmakla birlikte siyaset ve tasavvuf dengesini gözetmek adına sûfîlerle 

aralarına mesafe koymaktan da çekinmemişlerdir. Bununla birlikte durum ne olursa olsun bu 

asır Osmanlı toplumunda tasavvufî hayatın canlı olduğu bir asırdır. 

Dönemin tasavvufî hayatı kısaca özetlenecek olursa denilebilir ki başta öne çıkan Hal-

vetî şahsiyetler olmak üzere diğer tarîkat şeyhlerinin şeriat hükümlerine olan bağlılığı şeriat- 

tarîkat yakınlaşmasını sağlamış, ayrıca şeyhlerin genellikle medreseli olması tarîkat çevrele-

riyle medrese çevrelerinin iyi ilişkiler kurmasını sağlamıştır. Bu dönemde tarîkat âdab ve 

erkânıyla ilgili telif edilen eserlerde genel ahlâkî esaslara da yer verilmiş böylece kitabî gele-

neğin yanında şifâhî gelenek de devam ettirilmiştir. Bunun yanında daha önce telif edilen 

eserler tercüme ve şerh edilmek suretiyle önceki dönemlerin tasavvufî birikimi bu döneme 

taşınmıştır. Dönemin dikkat çeken bir diğer hususu zühd anlayışındaki değişimdir. Başlangıç-

taki “Allah’tan başka her şeyden yüz çevirme” şeklinde anlaşılan zühd anlayışından farklı 

olarak bu dönemde idâreye mesafeli durmak yerine yakın temas kurulması yoluna gidilmiştir. 

Böylece hem idârecilerin yönetimdeki olası yanlış uygulamalarına müdahale edilmesinin sağ-

lanması amaçlanmış hem de onların desteği alınmıştır. Nitekim devlet ricâlinin desteğini alan 

                                                             
156 Yazıcıoğlu Ahmed Bîcan, Dürr-i Meknûn, Çev. Necdet Sakaoğlu, Tarih Vakfı Yurt Yayınları, İstanbul, 
1999, s.1-2; Bursalı Mehmet Tahîr Efendi, Osmanlı Müellifleri, c. I, s. 32; Yılmaz, “Anadolu’da Dinî Hayatı 
Besleyen Tasavvufî Klasikler”, s.203. 
157 Uçman, “Giriş”, s. 11; Bursalı Mehmet Tahîr Efendi, Osmanlı Müellifleri, c.  I, s. 94; Yılmaz, “Anadolu’da 
Dinî Hayatı Besleyen Tasavvufî Klasikler”, s. 203. 
158 Öngören, “XV ve XVI. Asırlarda Osmanlıda Tasavvuf Anlayışı”, s. 216. 
159 Öngören, a.g.e., s. 207. 
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tarîkatların hızla yayıldığı görülmüştür. Ayrıca dünya nimetlerinden uzak durma düşüncesi bu 

dönemde dünya nimetlerine kalpte bir sevgi beslememe şeklinde tezâhür etmiştir. 

İşte Halvetiyye Tarîkatı böyle bir dönemde Osmanlı Anadolusu’na girmiş ve faaliyet-

lerini yürütmüştür. Dönemin genel durumuna temas ettikten sonra Halvetiyye Tarîkatı’na 

geçmeden önce IX/XV. asır Osmanlı Anadolusu’nda görülen tarîkatlara kısaca temas etmek 

yerinde olur, kanaatindeyiz.  

3.1. IX/XV. Asır Osmanlı Anadolusu’nda Görülen Tarîkatlar 

IX/XV. asır Osmanlı Anadolusu’nda tasavvuf anlayışının kurumsallaşarak yerleştiği 

ve bunun neticesinde tarîkatlarda ve tasavvufî faaliyetlerde bir canlılığın gözlendiği mühim 

bir asırdır. Bu asırda tarîkatların, olgunlaşıp kendine has dergâhlarını kurarak usul, adab ve 

erkânını şekillendirdikleri görülür. 

Bilindiği gibi tarîkatların160 temeli hicrî üçüncü asrın ikinci yarısından itibaren atılmış 

VI/XII. ve daha sonraki asırlarda büyük tarîkatlar belirmeye başlamıştır. Bu tarîkatlar silsilesi 

olmak şartıyla büyük sûfîlerce devam ettirilebildiği gibi sûfîler ana tarîkatın erkân/kurallarına 

temelde bağlı olmak kaydıyla yeni şûbeler kurabilmişlerdir.161  

Anadolu’da tarîkatların temeli, Osmanlı Devleti’nin kuruluşundan önce çeşitli bölge-

lerden yapılan göçler sırasında gelen sûfîler vasıtasıyla atılmıştır.162 İlk olarak Anadolu Sel-

çukluları ve beylikler zamanında görülen tarîkatlar, IX/XV. asra gelindiğinde oldukça yaygın-

lık kazanmıştır.163 Bu asırda Mevlânâ Celâleddîn-i Rûmî’ye (ö. 672/1273) nisbet edilen Mev-

leviyye, Konya’da teşekkül etmiş164; Hacı Bektâş-ı Velî’ye (ö. 669/1271) nispet edilen 

                                                             
160 Tarîkat: Tarîkatın kelime anlamı yol, izlenecek usul, mezhep, hal ve durum iken tasavvufî manasını kulu 
Allah’a yaklaştıran aşk, irfan, cezbe, insanların manevî kabiliyetlerini geliştirmek için tutulan manevî yol olarak 
tanımlamak mümkündür. Daha anlaşılır şekilde tanımlayacak olursak tarîkat Hz. Muhammed’e ve Allah’a ma-
nevî açıdan erişmede rehberlik eden bir mürşide bağlı kimseler için konulmuş mânevî, ahlâkî ve sosyal kuraların 
bütünü ve bu kurallara göre teşkilatlanmış müesseselerdir. Tarîkat müntesiplerinin toplandığı yerlere tekke veya 
dergâh denmiştir. (Bkz.: İbn Manzûr Ebû’l-Fadl Cemâluddîn Muhammed b. Mükrim b. Ali el-Ensârî, Lisânu’l-
Arab, I-XV, Dâr-ı Sâdır, Beyrut, 1994, c. X, s. 221; Kâşânî, Letâifu’l-i’lâm fî işarâtı ehli’l-ilhâm, s. 349; Ulu-
dağ, Tasavvuf Terimleri Sözlüğü, s. 343; Cebecioğlu, Tasavvuf Terimleri ve Deyimleri Sözlüğü, 627; Semih 
Ceyhan, “Tarîkat ve Tekke Kavramlarına Dair”, Türkiye’de Tarîkatlar Tarih ve Kültür, Ed.: Semih Ceyhan, 
2. Basım, İsam Yayınları, Ankara, 2018, s. 28.) 
161 Ceyhan, “Tarîkat ve Tekke Kavramlarına Dair”, s. 28, 29. 
162 Öngören, “Osmanlı Türkiyesi’nde Tarîkatlar”, s. 55. 
163 Hülya Küçük, Ana Hatlarıyla Tasavvuf Tarihine Giriş, 4. Baskı, Ensar Neşriyat, İstanbul, 2015; ss. 311-
313. 
164 Hür Mahmut Yücer, Osmanlı Toplumunda Tasavvuf (19. Yüzyıl), 2. Baskı,  İnsan Yayınları, İstanbul, 
2004, s. 68, 69; Ş. Barihüda Tanrıkorur, “Mevleviyye”, DİA, c. 29, TDV Yayınları, Ankara, 2004, s. 468. 
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Bektâşiyye kuruluşunu tamamlamış165 Necmüddîn-i Kübrâ’ya (ö. 618/1221) nispet edilen 

Kübreviyye tarîkatı ise Emir Sultan (ö.833/1429) vasıtasıyla Bursa’ya taşınmıştır.166 Ekberiy-

ye anlayışı Molla Fenârî (ö. 834/1431) ile geniş bir alana yayılırken167, Nakşibendiyye Amas-

ya’da bir tekke ile faaliyete başlayarak, aynı asrın ikinci yarısında Molla İlâhî’nin (ö. 

896/1491) Kütahya’ya gelmesi168 ve halîfesi Emir Ahmed Buharî’nin169 gayretleriyle yaygın-

lık kazanmıştır. Yine bu asırda, Eşrefoğlu Rûmî (ö. 874/1469) ile Kādiriyye Anadolu toprak-

larına girmiştir.170 Kırktan fazla şûbeye ulaşan Halvetiyye’nin171 yaygınlık kazanması da 

IX/XV. asırda gerçekleşmiştir.172 

Bahsi geçen tarîkatların yanında ilk defa bu asırda kurulan tarîkatlar da vardır. So-

muncu Baba diye bilinen Şeyh Hamîd-i Velî’nin (ö. 815/1412) talebesi Hacı Bayrâm-ı Velî 

(ö. 833/1429) ile Bayrâmiyye Ankara’da173, Alâeddîn Ali Semerkandî (ö. 862/1458) ile Se-

merkandiyye Tarîkatı Karaman’da174, Bıçakçı Ömer Dede’ye (Emir Sıkkînî) (ö. 880/1475) 

nispet edilen “Bayramî Melâmîliği” veya “İkinci Devre Melâmîliği” olarak nitelenen 

Melâmiyye Tarîkatı Göynük’te kurulmuştur.175 Bunlardan başka Irak, Suriye ve Mısır’da 

yaygın olan Rifâiyye, Sühreverdiyye, Bedeviyye, Şâzeliyye, Zeyniyye tarîkatlarının Anadolu 

ve Rumeli’de faaliyet gösterdiği bilinmektedir.176 

Buraya kadar IX/XV. asırda Osmanlı Anadolusu’nda görülen tarîkatlarla ilgili genel 

bilgiler verdik. Şimdi bu asırda Anadolu topraklarına giren tarîkatlar ile ilk oluşum bakımın-

dan Anadolu’da ortaya çıkan tarîkatları ana hatlarıyla ele alalım. 

a. Kâzerûnîyye 

Kâzerûnîyye İslam dünyasının en eski üç tarîkatından biri olarak bilinmektedir. Cihad 

ve irşada dönük faaliyetleriyle dikkat çeken tarîkatın177 pîri İran’ın Fars bölgesinde bulunan 

                                                             
165 Ocak, Osmanlı Toplumunda Zındıklar ve Mülhidler, (XV-XVII yüz yıllar), s. 328. 
166 Mustafa Kara, Bursa’da Tarîkatlar ve Tekkeler, Bursa Büyükşehir Belediyesi Yayınları, Bursa, 2012, 
s.150. 
167 Eraydın, a.g.e, s. 303. 
168 Hamid Algar, “Nakşibendiyye”, DİA, c. 32, TDV Yayınları, İstanbul, 2006, s. 337. 
169 Kara, Bursa’da Tarîkatlar ve Tekkeler, s. 146. 
170 Nihat Azamat, “Kādiriyye”, DİA, c. 24, TDV Yayınları, İstanbul, 2001, s.132. 
171 Eraydın, a.g.e., s. 303. 
172 Öngören, Osmanlılar’da Tasavvuf (XVI. Yüzyıl), s. 19, 20. 
173 Fuat Bayramoğlu - Nihat Azamat, “Bayrâmiyye”, DİA, c. 5, TDV Yayınları, İstanbul, 1992, c. 5, s.269. 
174 Öngören, Osmanlılar’da Tasavvuf (XVI. Yüzyıl), s. 21. 
175 Vicdânî, Tomâr-ı Turûk-ı Aliyye, ss. 27-43; Gölpınarlı, Melâmîlik ve Melâmîler, s. 40, 41; Bolat, a.g.e., s. 
322; Şahin, Dervişler ve Sûfî Çevreler, s. 117. 
176 Eraydın, a.g.e. s. 303. 
177 Kara, Bursa’da Tarîkatlar ve Tekkeler, s. 19. 
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Kâzerûn kasabasında doğan Ebu İshak İbrahim b. Şehriyâr Kâzerûnî (ö. 426/1035)’dir.178  

İshakiye ve Mürşidiye olarak da bilinen Kâzerûnîyye kısa sürede geniş bir alana yayılarak 

tarîkatın mensupları zamanla Hindistan ve Çin’e ulaşmışlardır.179 İslam dünyasının çeşitli 

bölgelerinde yayılma gösteren Kâzerûniyye Anadolu topraklarına da girmiştir.180 Anadolu’ya 

girişinin Ebu İshak’ın Bizans’a karşı savaş için her yıl gönderdiği müridleri vasıtasıyla olduğu 

düşünülmektedir. Nitekim alışılagelmiş derviş motifinden farklı olarak Kâzerûnî dervişlerinin 

fetih ve cihat konularına daha fazla ağırlık verdikleri bilinmektedir.181 

Tarîkatın Anadolu’da devlet erkânı nezdinde itibar görmesi ve buna bağlı olarak yay-

gınlık kazanması tezimizin çalışma zamanı olan IX/XV. asra rastlar. Fuad Köprülü bu asırda 

Kâzerûnî’lerin, Osmanlılar tarafından büyük itibar gördüklerini belirtmiştir.182 Kâzerûnîlerin 

bahsi geçen itibarlarının nedeni olarak Osmanlı fetihlerinde önemli rol oynamaları gösterilebi-

lir.183 Nitekim Yıldırım Bayezid, Niğbolu Zaferi184 sırasında gösterdikleri faydalardan dolayı 

Bursa’da Ulu Cami’yi yaptırdığı yıl Kâzerûnî’lere zâviye yaptırmıştır.185   

b. Kādiriyye 

Kādiriyye, Abdulkādir Geylânî (ö. 562/1167) tarafından Bağdat’ta kurulmuştur.186 İs-

lam dünyasının en yaygın tarîkatlarından biri olan Kādiriyye, Abdulkādir Geylânî’nin çok 

sayıdaki çocuğu tarafından oldukça geniş bir çevreye yayılmıştır.187 Tarîkatın Anadolu’ya 

gelişi ise IX/XV. asırda Eşrefoğlu Abdullah Rûmî (ö. 874/1469) tarafından gerçekleşmiştir.188 

Eşrefoğlu Rûmî, İznik’te irşad faaliyetine başlamış kısa sürede tarîkatın Anadolu’da yayılma-

                                                             
178 Şevkî Çelebi, Menâkıb-ı Ebû İshâk-ı Kâzerûnî, Haz.: Fatih Bayram, Türkiye Yazma Eserler Kurulu Baş-
kanlığı, İstanbul, 2016, s. 32; M. Askeri Küçükkaya, Evliyâ Çelebi Seyahatnamesinde Tasavvuf, Mostar Ya-
yınları, İstanbul, 2011, s. 130; Hamid Algar, “Kâzerûnî”, DİA, c. 25, TDV Yayınları, Ankara, 2002, s. 146; 
Ayrıca hayatı ve menkıbeleri için bkz.: Feridüddîn Attar, Evliyâ Tezkireleri, Çev.: Süleyman Uludağ, Kabalcı 
Yayınları, İstanbul, 2012, ss. 681-691; 
179 Kara, Osmanlılarda Tasavvuf ve Tarîkatlar, s. 92.  
180 Küçükkaya, Evliyâ Çelebi Seyahatnamesinde Tasavvuf, s. 130. 
181 Köprülü, Osmanlı Devletin’in Kuruluşu, s. 96; Şeker, Osmanlı İslam Tasavvuru, s. 387, 388; Hamid Al-
gar, “Kâzerûnîyye”, DİA, c. 25, TDV Yayınları, Ankara, 2002, s. 147. 
182Köprülü, Osmanlı Devletin’in Kuruluşu, s. 96. 
183 Çelebi, Menâkıb-ı Ebû İshâk-ı Kâzerûnî, Haz.: Fatih Bayram, s. 49. 
184 Niğbolu Savaşıyla ilgili geniş bilgi için bkz.: Maksudoğlu, a.g.e., s. 97-100. 
185 Çelebi, Menâkı-bı Ebû İshâk-ı Kâzerûnî, s. 49;  Kara, Osmanlılarda Tasavvuf ve Tarîkatlar, s. 92. 
186 Dilâver Gürer, AbdülKādir Geylânî Hayatı Eserleri Görüşleri, 3. Baskı, İnsan Yayınları, 2006, s. 329; 
Azamat, “Kādiriyye”, s.131; Yücer, a.g.e., s. 341; (Hayatı ve Eserleri için ayrıca bkz: Osmânzâde Hüseyin-
Vassâf, Sefîne-i Evliyâ, (I-V. Ciltler) Haz. Mehmet Akkuş, Ali Yılmaz, Kitabevi Yayınları, İstanbul, 2006, c. 1, 
s. 51; Sâdık Vicdâni, Tomâr-ı Turûk-u ‘Aliyye (Tarîkatlar ve Silsileleri), Yay. Haz.: İrfan Gündüz, Enderun 
Kitabevi, İstanbul, 1995, s. 90; Eraydın, a.g.e., s. 431; Süleyman Uludağ, “Abdulkādir-i Geylânî”,  DİA, c. 1, 
TDV Yayınları, İstanbul, 1988, s. 234; Mahir İz, Tasavvuf Mahîyeti Büyükleri ve Tarîkatlar, Haz.: M. Ertuğ-
rul Düzdağ, 4. Baskı, Kitabevi Yayınları, İstanbul, 2012, s. 175.) 
187 Gürer, a.g.e., s. 329; Özköse, a.g.e., s. 251. 
188 Vicdâni, Tomâr-ı Turûk-ı Aliyye, s. 128; Azamat, “Kādiriyye”, s. 132; Yücer, a.g.e., s. 341. 
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sını sağlamıştır.189 Kādiriyye’nin IX/XV. asırda Osmanlı Anadolu’sunda yayılması bu asırda-

ki tasavvufî gelişmeler açısından mühimdir. Nitekim bu tarîkat ilerleyen zamanlarda Eşrefilik 

ve Rûmîlik adlarıyla iki kola ayrılarak etki alanını genişletmiş, oldukça etkin bir tarîkat olarak 

varlığını günümüze kadar sürdürmüştür.190 

c. Rifâiyye 

Rifâiyye, Ahmed er-Rifâî (ö. 578/1182) tarafından kurulan191 ve Anadolu’da tanınan 

tarîkatlarındandır.192 Bu tarîkat, Ahmed er- Rifâi’nin adına nispetle Ahmediyye, tasavvufa 

girişini sağlayan dayısı Mansur Bataihî’nin adından dolayı Batâhiyye olarak da bilinmekte-

dir.193 Kādiriyye ve Yesevîlikten sonra ilk kurulan tarîkatlardan biri sayılan Rifâiyye, Ortado-

ğu ve Rumeli’de oldukça geniş bir alana yayılmıştır.194 VII/XIII. Asrın ortalarından itibaren, 

Anadolu Selçukluları döneminde Anadolu’da görülmeye başlayan195 tarîkatın Anadolu’da 

yayılışının, Amasya Lâdik’te zâviyesi bulunan ve tarîkatın kurucusu olan Ahmed el-Rifâî’nin 

müridlerinden Seyyid Ahmed Kûçek el-Rifâî (ö. ?) vasıtasıyla olduğu kaydedilmiştir.196 Bu-

nun yanında Rifâiyye dâhil birkaç tarîkata intisabı bilinen Molla Fenârî’nin IX/XV. asırda 

Bursa’da yaşamış olması bu asırda Anadolu’da Rifâiyye’nin varolduğunu söylememize imkân 

vermektedir.197 IX/XV. asırda bir tekkesine rastlayamadığımız Rıfâiyye, X/XVI. asrın sonla-

rından itibaren İstanbul’da görülmeye başlamış, burada yayılmasıyla Anadolu’nun pek çok 

yerinde tanınmıştır.198 

d. Kübreviyye 

Kübreviyye Tarîkatı, Necmeddîn-i Kübrâ (ö. 618/1221)199 tarafından kurulmuştur.200 

Tarîkatın yaygınlaşması Necmeddîn-i Kübrâ’nın yetiştirdiği halîfeleri vasıtasıyla gerçekleş-

                                                             
189 Hafız Hüseyin Ayvansarâyî, Mecmuâ-i Tevârih, Haz.: Fahri Ç. Derin-Vahit Çabuk, İstanbul Ünv. Edebiyat 
Fakültesi Basımevi, İstanbul 1985, s. 20. 
190 Gürer, a.g.e., s. 356; Ramazan Muslu, Osmanlı Toplumunda Tasavvuf (18. Yüzyıl), 2. Baskı, İnsan Yayın-
ları, İstanbul, 2004, s. 374. 
191 Ahmet er-Rifâî Hayatı ve Eserleri için bkz.: Vassâf, Sefîne-i Evliyâ, c. 1, s. 218; Küçükkaya, Evliyâ Çelebi 
Seyahatnamesinde Tasavvuf, s. 148; Mustafa Tahralı, “Rifâiyye”,  DİA, c. 35, TDV Yayınları, İstanbul, 2008, 
s. 99. 
192 Kara, Osmanlılarda Tasavvuf ve Tarîkatlar, s. 115. 
193 Tahralı, “Rıfâiyye”, DİA, s. 99. 
194 Tahralı, “Rifâiyye”, Türkiye’de Tarîkatlar Tarih ve Kültür, s. 293; Kara, Bursa’da Tarîkatlar ve Tekke-
ler, s. 236. 
195 Muslu, a.g.e., s. 548. 
196 Kılıç, a.g.e., s. 14. 
197 Öngören, Osmanlı’larda Tasavvuf, s. 19. 
198 Muslu, a.g.e., s. 548; Kara, Bursa’da Tarîkatlar ve Tekkeler, s. 236. 
199 Necmeddîn-i Kübrâ, 540/1145 yılı civarında Hârizm’in Hîve şehrinde doğmuştur. Ticaretle uğraşan bir aile-
nin ferdi olan Kübrâ, ilk eğitimini memleketinde aldıktan sonra ilim tahsili için Nişabur’a gitmiştir. Tasavvufî 
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miştir. Nitekim o, altmışa yakın halîfe yetiştirmiş ve bu halîfeleri vasıtasıyla tarîkatı VII/XIII 

ve VIII/XIV. asırlarda Orta Asya’dan Hindistan ve Irak’a kadar geniş bir alana yayılmıştır.201 

Bu tarîkatın Anadolu’ya gelişi Moğol istilası önünden kaçarak Anadolu’ya sığınan Sa-

deddîn-i Hamevî, Seyfeddîn-i Bâherzî ve Baba Kemâl-i Hocendî gibi hâlifeleri vasıtasıyla 

olmuştur.202 Kübrevîliğin ileri gelen temsilcilerinden biri de Necmüddîn Dâye’dir.203 Bu isim-

ler o dönemde İslamlaşma ve Türkleşme sürecini yaşayan Anadolu’nun tasavvufî hayatını 

derinden etkilemiştir. Yıldırım Bayezid’in damadı Emir Sultan (ö.833/1429) ve hâlifeleri yo-

luyla Anadolu’da Kübreviyye XVI. asra kadar yaşayabilmiştir.204 

e. Şâziliyye 

Ebu’l-Hasen Şâzilî (ö. 656/1258) tarafından kurulmuştur. Şâziliyye, başta Suriye ol-

mak üzere Arap dünyasında, Hint alt kıtasında, Malezya, Endonezya, Afrika ve Balkanlarda 

yaygınlık kazanmıştır. Tarîkatın Anadolu’ya gelmesi, IX/XV. asrın sonlarında Şâzeliyye’nin 

Meymûniyye kolunun kurucusu Ali b. Meymûn Mağribî (ö. 917/1511) vasıtasıyla olmuş-

tur.205 Beyân-ı Gurbeti’l-İslâm adında ve Muhyiddîn İbnü’l-Arabî ile ilgili bir eseri olan Mağ-

ribî206, bir süre Bursa’da faaliyet yürüttükten sonra yerine halîfe olarak Sûfîzâde diye bilinen 

Şeyh Abdurrrahman’ı (ö. 919/1513) bırakarak Bursa’dan ayrılmıştır. Ne zaman yaşadığına 

dair bir malumatın olmadığı Abdulmümin isimli bir zât Bursa’da bir zâviye yaptırmıştır.207 

Her ne kadar tesirli olamasa da Anadolu’da Şaziliyye şeyhleri görülmüştür.208  

 

 

                                                                                                                                                                                              

eğitimini çeşitli şeyhlerden tamamladıktan sonra Hârizm’e dönmüş ve hayatını müridlerinin terbiyesine vakfet-
miştir. Moğolların 618/1221 yılında Gürgenç’te gerçekleştirdikleri katliam sırasında hayatını kaybetmiştir. (De-
taylı bilgi için bkz.: Molla Câmî, Nefahâtü’l-Üns Min Hadarâti’l-Kuds, Tercüme ve Şerh: Mahmud Lâmiî 
Çelebi, Sad.: Abdulkadir Çiçek, Huzur Yayınevi, İstanbul, 2016, ss. 648-654 (Bundan sonra esere atıf “Lâmiî 
Çelebi, Nefahâtü’l-Üns Tercümesi” şeklinde olacaktır.); Süleyman Gökbulut, Necmeddîn-i Kübrâ Hayatı 
Eserleri Görüşleri, İnsan Yayınları, İstabul, 2010, ss. 54-100; Hamid Algar, “Necmeddîn-i Kübra”,  DİA, c. 32, 
TDV Yayınları, İstanbul, 2006, ss. 500- 506). 
200 Gökbulut, a.g.e., s. 81. 
201 Algar, “Necmeddîn-i Kübra”,  s. 500. 
202 Lâmiî Çelebi, Nefahâtü’l-Üns Tercümesi, s. 654; Algar, a.g.m., c. 32, s. 505. 
203 Küçükkaya, Evliyâ Çelebi Seyahatnamesinde Tasavvuf, s. 151. 
204 Özköse, a.g.e., s. 280. 
205 Şâzeliyye Tarîkatı ve Ebu’l-Hasen Şâzilî’nin hayatı için bkz.: Ahmet Murat Özel, “Şâzeliyye”,  DİA, c. 38, 
TDV Yayınları, İstanbul, 2010, ss. 387. 
206 Kara, Bursa’da Tarîkatlar ve Tekkeler, s. 31. 
207 Öngören, Osmanlılar’da Tasavvuf (XVI. Yüzyıl), s. 229, 230.  
208 Mustafa Salim Güven, “Şâzeliyye”, Türkiye’de Tarîkatlar Tarih ve Kültür, Ed.: Semih Ceyhan, 2. Basım, 
İsam Yayınları, Ankara, 2018, s. 383. 
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f. Bektâşiyye 

Horasanlı Hacı Bektâş-i Velî’ye (ö. 669/1270-1) nispet edilen tarîkattır. Ancak tarîka-

tın IX/XV. asırda kurulduğu ve asıl kurucusunun Sultan II. Bayezid’in teşebbüsüyle Dimeto-

ka’dan getirilen Balım Sultan (ö.922/1516) olduğu kabul edilmektedir. Balım Sultan, Hacı 

Bektâş-i Velî’den yaklaşık iki asır sonra dünyaya gelmiş ve ikinci pîr olarak tanınmıştır.209 

Yeniçeri Ocağının kuruluşundaki rolü nedeniyle Osmanlı Devleti ricâli üzerinde tesiri 

olan Beştâşiyye’nin210 ana merkezi Sulucakarahöyük’te bulunan Hacı Bektâş zâviyesidir. 

Tarîkat, Kızılırmak yayının içi sayılan Konya, Eskişehir, Uşak, Aydın ve Antalya yörelerinde 

kurulan zâviyelerle Batı Anadolu’da yayılma imkânı bulmuştur.211 Hacı Bektâş-i Velî sünnî 

olduğu halde onun fikirleri temel alınarak kurulan tarîkat daha sonra Bâtıniyye, Hurûfiyye, 

Alevîlik hatta Hristiyanlık ve Şamanizm gibi din ve anlayışların karışımı bir cereyan halini 

almıştır.212 

g. Mevleviyye 

Anadolu merkezli olarak ortaya çıkan tarîkatların en önemlilerinden biri olan Mevle-

viyye, Mevlânâ’nın213 (ö. 672/1273) adına izafe edilerek kurulan tarîkattır.214 Mevleviyye, 

Hz. Mevlânâ’ya izafe edilmekle beraber kuruluşu Mevlânâ’nın ölümünden sonradır. Nitekim 

Mevleviyye başlangıçta Anadolu’daki diğer tarîkatlar gibi adap ve erkânı belli, tekke düzeni 

kurulu bir tarîkat hüviyetinden uzaktı. Ancak kendisinden sonra oğlu Sultan Veled (ö. 

712/1312) inceden inceye birçok usul, erkân ve kâideler tesis etmek suretiyle Mevlevîliği 

                                                             
209 Mahmut Erol Kılıç, Anadolu Tasavvuf Tarihine Notlar I (Osmanlı Dönemi – Cumhuriyet Dönemi), Sûfî 
Kitap, İstanbul, 2016, s. 17 (Eser bundan sonra Anadolu Tasavvuf Tarihine Notlar I olarak anılacaktır.); Ah-
met Yaşar Ocak, “Bektâşiyye”, Türkiye’de Tarîkatlar Tarih ve Kültür, 2. Basım, Ed.: Semih Ceyhan, İsam 
Yayınları, Ankara, 2018, s. 447; Gülay Yılmaz, “Bektâşîlik ve İstanbul’daki Bektâşî Tekkeleri Üzerine Bir İnce-
leme”, Osmanlı Araştırmaları, XLV, 2015, s. 103. 
210 Ocak, “Bektâşiyye”, s. 447. 
211 Ahmet Yaşar Ocak, Selçuklular Osmanlılar ve İslam, Timaş Yayınları, İsyanbul, 2017, s. 224. 
212 Âşıkpaşazâde, a.g.e.,s. 115; Ahmet Yaşar Ocak, “Bektaşîlik”,  DİA, c. 5, TDV Yayınları, İstanbul, 1992, ss. 
373-379; Hülya Küçük, Arşiv Belgeleri Işığında İstiklâl Harbi’nde Mevlevîler ve Bektâşîler, Nefes Yayınla-
rı, İstanbul, 2019, s. 39, 40. 
213 Hayatı ve tasavvufa intisabıyla ilgili detaylı bilgi için bkz.: Ahmed Eflâkî, Menâkıbu’l-Ârifîn,  Çev.: Tahsin 
Yazıcı, Kabalcı Yayınevi, İstanbul, 2006, ss. 115-465; Câmî, Nefahat, s. 694; Ayvansarâyî, Mecmuâ-i Tevârih, 
s. 97; Cavit Sunar, Ana Hatlarıyla İslam Tasavvufu Tarihi, AÜİF Yayınları, Ankara, 1978, s. 83; Jean-Louis 
Michon, Roger Gaetani, Aşk ve Hikmet Yolu Tasavvuf, Çev.: Nurullah Koltaş, İnsan Yayınları, İstanbul 2012, 
s. 17; 
214 Küçük, Arşiv Belgeleri Işığında İstiklâl Harbi’nde Mevlevîler ve Bektâşîler, s. 37; Tanrıkorur, “Mevle-
viyye”, s. 468. 
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kendine özgü kuralları olan bir tarîkat durumuna getirmiştir.215 Bu nedenle Sultan Veled’in, 

Mevlevîliğin kurucusu olduğunu söyleyenler çoğunlukta olmakla birlikte216 tarîkatın gerçek 

bânileri Sultan Veled ile birlikte Çelebi Hüsâmeddîn (ö. 683/1284)’dir.217  IX/XV. asırda Pîr 

Âdil Çelebi (ö. 865/1460) ile tarîkat Bağdat’tan Rumeli’ye kadar tesir sahasını genişletmiş-

tir.218 Emir Zâhidî Kuçek (ö. 810/1408), Çelebi Emir Ârif-i Sânî İbn Emîr Âdil Kebir Efendi 

(ö. 824/1421), Çelebi Pîr Emir Âdil Rabi’ ibn Emir Âlim Sâni Efendi (ö. 865/1460) ve Bâli 

Çelebi (ö. 890/1485) Mevlevîyye’nin bu asırdaki diğer temsilcileridir.219 

h. Nakşibendiyye 

Bahâeddîn Nakşibend220 (ö. 791/1389) tarafından kurulan Nakşibendiyye Tarîkatı221 

İslam dünyasının en yaygın ve etkili olan tarîkatlarından biridir.222 Bahâeddîn Nakşibend (ö. 

791/1389), Abdülhâlik Gucdüvânî’nin (ö. 617/1220) manevî terbiyesi ile yetişip223 sülûkunu 

üveysi yolla ondan aldığı için tarîkatın diğer adı Hâcegân tarîkatıdır.224 

Tarîkat, Bahâeddîn Nakşibend’in (ö. 791/1389) halîfelerinden Alâeddîn Attar (ö. 

802/1400)225, Zahir Bedahşî, Ubeydullah Ahrâr (ö. 895/1490)226, Yakub-u Çerhî227 (ö. 

851/1447) ve Muhammed Parsa (ö. 822/1420) tarafından çok geniş bir coğrafyaya yayılmış-

                                                             
215 Hüsâmeddîn Çelebi’den sonra Mevlânâ’nın makamına geçip irşad faaliyetlerine başlayan Sultan Veled, Ana-
dolu’nun çeşitli şehirlerine gönderdiği hâlifeleriyle tarîkatın yayılmasını sağlamıştır. (Bkz.: Veyis Değirmençay, 
“Sultan Veled”, DİA, c. 37, TDV Yayınları, İstanbul, 2009, s. 521. 
216 Bkz.: Hülya Küçük, Sultan Veled ve Maarif’i, Konya Büyükşehir Belediyesi Yayınları, Konya, 2005, ss. 75-
82; Ahmet Kabaklı, Tasavvuf Tarîkat Edebiyat, Türk Edebiyatı Vakfı Yayınları, İstanbul, 2006, s. 73; Küçük, 
Arşiv Belgeleri Işığında İstiklâl Harbi’nde Mevlevîler ve Bektâşîler, s. 37; Kılıç, Anadolu Tasavvuf Tari-
hine Notlar I, s. 15. 
217 Hülya Küçük, Mevlâna ve Şemsin İzinde: Sultan Veled ve Tasavvuf Anlayışı, ss. 10-90 (İnsan Yayınların-
dan Yayınlanacak); Hülya Küçük - İbrahim Gamard, In The Footstep of Two Masters: Sultan Valad and His 
Understanding of Sûfîzm, ss. 10-120 (Yayınlanacak).  
218 Kabaklı, Tasavvuf Tarîkat Edebiyat, s. 73. 
219 Seyyid Fâzıl Mehmed Paşa, Mevleviyye Silsilesi, s. 121; Gölpınarlı, Mevlânâdan Sonra Mevlevîlik, ss. 103, 
303; Nihat Azamat, “Divane Mehmed Çelebi”,  DİA, c. 9, TDV Yayınları, İstanbul, 1994, s. 435. 
220 Nakşibend: Farsça nakış yapan anlamına gelmektedir. Kalbi işlediği, kalbin üzerine süsler yaptığı için bu adı 
alan kurucusunun isminin sonuna Nakşibend eklenmiştir. (Bkz.: Muammer Yılmaz, Osmanlı’nın Manevî Mi-
marları, Akçağ Yayınları, Ankara, 2012, s. 271.) 
221 Yılmaz, Osmanlı’nın Manevî Mimarları, s. 271. 
222 Vassâf, Sefîne-i Evliyâ, c. 2, s. 30, Algar, “Nakşibendiyye”, s. 335; Kılıç, Anadolu Tasavvuf Tarihine Not-
lar I, s. 30; Hamid Algar, “Bahâeddîn Nakşibend”,  DİA, c. 4, TDV Yayınları, İstanbul, 1991, s. 458; 
223 Lâmiî Çelebi, Nefahâtü’l-Üns Tercümesi, s. 583; İz, a.g.e., s. 199. 
224 Hamid Algar, “Hâcegân”,  DİA, c. 14, TDV Yayınları, İstanbul, 1996, s, 431. 
225 Necdet Tosun, Bahâeddîn Nakşbend Hayatı Görüşleri Tarîkatı, 6. Baskı, İnsan Yayınları, İstanbul 2015, s. 
127. 
226 Hayatı için bkz.: Lâmiî Çelebi, Nefahâtü’l-Üns Tercümesi, ss. 624; Necdet Tosun, “Ubeydullah Ahrâr”,  
DİA, c. 42, TDV Yayınları, İstanbul, 2012, s, 19,20. 
227 A.y., 147. 
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tır.228 Nakşibendiyye’nin, Osmanlı’ya ilk kez Fatih Sultan Mehmed döneminde Abdullâh-ı 

İlâhî (ö. 896/1491) vasıtasıyla girdiği belirtilse de229 Amasya’da 1404 yılında görülen bir 

Nakşî tekkesi tarîkatın Anadolu’ya daha önce girdiğini göstermektedir.230 Dolayısıyla burada 

şunu söylemek mümkündür: Nakşibendiyye’nin, Osmanlı’ya ilk girişi bu asrın başlarında 

olmakla birlikte yaygınlık kazanması bu asrın ikinci yarısından itibarendir. Tarîkatın, Osman-

lı’ya giriş tarihinden de anlaşılacağı üzere bu tarîkat çalışmamızın zaman diliminde yer al-

maktadır. Ayrıca tarîkatı çalışmamız için önemli kılan diğer bir husus Amasya’da Halvetiyye 

ile olan münasebetleridir. 

ı. Hurûfiyye 

Hurûfîlik, Fazlullâh-ı Hurûfî (ö. 796/1394) tarafından kurulmuştur.231 Bu tarîkat, Faz-

lullâh-ı Hurûfî’nin doğum yeri olan Esterâbâd’ın dışında Horasan, İsfahan, Suriye ve Azer-

baycan’da yaygınlık kazanmıştır.232 Tarîkatın, Anadolu’da yayılması Bektâşîlik üzerinden 

olmuştur.233 “Nesîmî” mahlaslı Ebu’l-Fazl Seyyid Ömer İmâdu’d-dîn (ö. 807/1404), Hurûfîli-

ği yaymaya çalışan isimlerden biridir.234 Anadolu’da dolaşıp Fazlullâh-ı Hurûfî’nin fikirlerini 

yayan Seyyid Nesîmî, idam edilerek öldürülmüştür.235 Fazlullâh-ı Hurûfî’nin halîfesi Ali el-

A’lâ (ö. 822/1419) Anadolu’ya gelerek Hacı Bektâş-i Velî tekkesini ziyaret etmiştir.236 Firiş-

teoğlu Abdulmecid (ö. 864/1459), Hurûfîliğin Anadolu’da yayılmasını sağlayan bir diğer ki-

                                                             
228 Lâmiî Çelebi, Nefahâtü’l-Üns Tercümesi, ss. 595-598; Tosun, Bahâeddîn Nakşbend Hayatı Görüşleri 
Tarîkatı, s. 119; Algar, “Bahâeddîn Nakşibend”, s. 459. 
229 Algar, “Nakşibendiyye”, s. 337; Özköse, a.g.e., s. 260., Yücer, a.g.e., s. 245; (Ayrıca Bkz.: Mustafa Kara - 
Hamid Algar, “Abdullah-ı İlâhî”,  DİA, c. 1, TDV Yayınları, İstanbul, 1988, s. 110.) 
230Bu tekkeyi Şâh-ı Nakşbend Muhammed Bahâeddîn’in halîfelerinden olan ve Amasya’ya teşrif eden Ruk-
neddîn Mahmud Buharî adına Ammâdzâde Bedreddîn Mahmud Çelebi yaptırmış ve vakfını tanzim etmiştir. 
(Bkz.: Abdizâde Hüseyin Hüsâmeddîn Efendi, Amasya Tarihi, c. 1, Haz.: Mesut Aydın, Amasya Belediyesi 
Kültür Yayınları, Amasya, 2004, s. 134, 135; Kadir Özköse, “Amasya’da Bulunan Halvetiyye Tekkeleri”, Aka-
demiar Dergisi, Ankara 2018 (Aralık), S. 5, s. 104, 105; Abdulhamid Budak, Bir Şehir Bir Tarîkat Amasya ve 
Halvetîlik, Amasya Belediyesi Kültür Yayınları, Amasya, 2015, s. 179, 180; Necdet Tosun, “Nakşibendiyye”, 
Türkiye’de Tarîkatlar Tarih ve Kültür, Ed.: Semih Ceyhan, 2. Basım, İsam Yayınları, Ankara, 2018, s. 628.) 
231 Shahzad Bashir, Fazullah Esterabâdî ve Hurûfîlik, Çev.: Ahmet Tunç Şen, Kitap Yayınevi, İstanbul, 2013, 
s. 12; Cemal Muhtar, “Hurûfî Türk Şairleri”, Marmara Ünv. İlâhiyat Fakültesi Dergisi, 1986, İstanbul, S. 4, s. 
219. 
232 Hasan Hüseyin Ballı, Hurûfîliğin Doğuşu ve Fazlullah Hurûfî, Hikmetevi Yayınları, İstanbul, 2013, ss. 61-
64; Hüsamettin Aksu, “Hurûfîlik”,  DİA, c. 18, TDV Yayınları, İstanbul, 1998, s. 409. 
233 Erman Artun, Dinî – Tasavvufî Halk Edebiyatı, Akçağ Yayınları, Ankara, 2002, s. 58. 
234 Yusuf Yıldırım, Seyyid Nesîmî, Ketebe Yayınları, İstanbul, 2018, s. 11; Ayrıca Hayatı, Eserleri ve Görüşleri 
için bkz.: Turgut Karabey, Nesîmî Hayatı Sanatı Eserleri Bazı Şiirlerinin Açıklamaları, Akçağ Yayınları, 
Ankara, 2017. (Tamamı) 
235 Hasan Hüseyin Ballı, “Hurûfîlik Nedir?”, e-makâlât Mezhep Araştırmaları Dergisi, IV/2, Y. 2011, s. 40; 
Yıldırım, Seyyid Nesîmî, s. 15. 
236 Ballı, “Hurûfîlik Nedir?”, s. 40. 
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şidir. Aslen Tireli olan Ferişteoğlu’nun237 Hurûfîliğe olan katkısı, daha çok Hurûfî kaynakla-

rının Türkçeye çevrilmesi çeklinde olmuştur.238 

i. Halvetiyye 

İslam dünyasının en yaygın tarîkatlarından ve Anadolu’da faaliyet gösteren Sünnî 

tarîkatların en etkililerinden biri olan Halvetiyye Tarîkatını, ilerleyen bölümlerde etraflıca 

işleneceği için burada ele almıyor, sadece tarîkatın ismini vermekle yetiniyoruz. 

j. Bedreddiniyye 

Şeyh Bedreddîn (ö. 823/1420)239 tarafından kurulan tarîkat hem bu asrın hem de Os-

manlı Anadolusu’nun en dikkat çeken tarîkatlarından biridir.240 Şeyh Bedreddîn’in idamından 

sonra müntesipleri, tarîkat faaliyetlerini gizlice sürdürmüşlerdir. Molla İlahî, onu bir mürşid-i 

kâmil olarak kabul etmiştir.241 

k. Bayrâmiyye 

Bayrâmiyye Tarîkatı, Hacı Bayrâm-ı Velî (ö. 833/1429) tarafından Ankara’da kurul-

muştur.242 Bu tarîkat, Anadolu’da kurulan üçüncü büyük tarîkat olması243 yönüyle Mevlevîlik 

ve Bektâşîlik tarîkatlarına benzerken, bir Türk tarafından Anadolu’da kurulan ilk tarîkat ol-

ması yönüyle diğer tarîkatlardan ayrılmaktadır.244 Konumuz olan IX/XV. asırda kurulmuş 

olması bizim için diğer önemli bir husustur.  

                                                             
237 Hayatı hakkındaki bilgiler oldukça çelişkili olan Firişteoğlu Abdulmecid, İzmir’in Tire kasabsında doğmuş-
tur. Hurûfiliğe dair telif ve tercüme eserleriyle tanınan Firişteoğlu’nun Hurûfiliğe nasıl intisap ettiğine dair eski 
kaynaklarda malumat yoktur. (Detaylı bilgi için bkz.: Hüsamettin Aksu, “Firişteoğlu Abdülmecid”, DİA, c. 13, 
TDV Yayınları, İstanbul, 1996, s. 134, 135). 
238Fatih Usluer, “Farsçadan Türkçeye Hurufî Metin Tercümeleri”, Eski Türk Edebiyatı Çalışmaları IX, İstanbul, 
Klasik, 2014, ss. 353-355; Fatih Usluer, Hurufîlik İlk Elden Kaynaklarla Doğuşundan İtibaren, Kabalcı 
Yayınları, İstanbul, 2009, ss. 87-90. 
239 Şeyh Bedreddîn ve etkileriyle ilgili ileride detaylı bilgi verilecektir. 
240 Öngören, “XV ve XVI. Asırlarda Osmanlıda Tasavvuf Anlayışı”, s. 217. 
241 Nurten Altuntop, Dede Ömer Rûşenî’nin Dîvânında Tasavvuf, YYLT, Hitit Ünv. Sosyal Bilimler Enstitü-
sü, Çorum, 2015, s. 13; Mehmet Demir, Osmanlı Tarihinde Çelebi Mehmed Döneminin Siyasî Olayları Dev-
let Teşkilatı İlim ve Kültür Hayatı, YYLT, Harran Ünv. Sosyal Bilimler Enstitüsü, Şanlıurfa, 2006, s. 36. 
242 Fuat Bayramoğlu, Hacı Bayramı Velî, Yaşamı Soyu Vakfı, c. I, 2. Baskı, Türk tarih Kurumu Basımevi, 
Ankara, 1989, s. 59; Öngören, Osmanlılar’da Tasavvuf (XVI. Yüzyıl), s. 155. 
243 Kara, Metinlerle Osmanlılarda Tasavvuf ve Tarîkatlar, s. 104. 
244 Bayramoğlu, a.g.e., s. 59; Hasan Kamil Yılmaz, Ana Hatlarıyla Tasavvuf ve Tarîkatlar, 19. Baskı, Ensar 
Neşriyat, İstanbul, 2015, s. 264. 
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Hacı Bayrâm-ı Velî’nin şeyhine nispetle öncelikle Halvetiyye Tarîkatı’nın silsilesine 

mensup olduğu söylenebilir.245 Ayrıca kaynaklarda Bayrâmiyye Tarîkatının, Üveysilik ve 

Nakşîlik gibi çeşitli tarîkatlarla da bağının olduğuna dair bilgiler dikkate alındığında onun 

birkaç tarîkatı bünyesinde eritmiş bir tarîkat olduğu sonucuna varılabilir. Hacı Bayrâm-ı 

Velî’nin mürşidi ve Halvetî silsilesine mensup Şeyh Hamîd-i Velî’nin tarîkatı, zahiren Hace 

Alâeddîn Ali Erdebilî’den (ö. 832/1429) almakla beraber246 Bayezid-i Bistamî’nin (ö. 

234/848) ruhaniyetinden feyz aldığı ve dolayısıyla Üveysî olduğu da söylenmiştir. Nitekim 

Üveysîlik silsilesi Hacı Bayrâm-ı Velî, Şeyh Hamîd-i Velî, Şadî-i Rumî (ö. ?), İbrahim el-

Basrî (ö. ?) ve Ebu’l-Hasan Harakanî (ö. 425/1033) vasıtasıyla Bayezid-i Bistamî’ye ulaşmak-

tadır. Söz konusu silsile yoluyla Bayrâmiyye Tarîkatı, Ebu’l-Hasan Harakanî ve dolayısıyla 

Bayezid-i Bistamî’nin temsil ettiği Tayfuriyye vasıtasıyla Nakşibendiyye Tarîkatı silsilesiyle 

de birleşmektedir.247 

l. Zeyniyye 

Horasanlı sûfîlerden olan Şeyh Zeynüddîn Ebu Bekir Hâfî (ö. 838/1434) tarafından 

kurulmuştur. Sühreverdiyye tarîkatının Zeynüddîn Hâfî’ye nispet edilen bir koludur.248 Vefat 

tarihinden de anlaşılacağı üzere kurucusu bizim çalışma alanımız olan IX/XV. asrın ilk yarı-

sında vefat etmiştir. Hem kendisi hem de tarîkatı Anadolu’ya getiren halîfeleri bu asrın sûfîle-

rindendir. 

Tarîkatın Osmanlı toplumunda yaygınlık kazanmasına katkı sağlayan isimlerin başın-

da Abdurrahim Merzifonî (ö. 865/1461) gelmektedir.249 Ancak tarîkat Anadolu’daki asıl ta-

nınmasını ve geniş kitlelere ulaşmasını Zeynüddîn Hâfî’nin ileri gelen halîfesi Şeyh Abdulla-

                                                             
245 Hacı Bayrâm-ı Velî’nin şeyhi, Şeyh Hamîd-i Velî olup tarîkat silsilesi Halvetiyye silsilesiyle Zâhid Gîlânî ile 
birleşmektedir. (Bkz.: Shiraz Sheikh, “Hacı Bayrâm-ı Velî ve Şeyh Hamîd Aksarâyî Arasındaki İlişki”, Ulusla-
rarası Hacı Bayrâm-ı Velî Sempozyumu, Ankara Büyükşehir Belediyesi, Ankara, 2012, s. 316). 
246 Şeyh Hamîd-i Velî’nin şeyhi konusunda tartışmalar için bkz.: Haşim Şahin, “Somuncu Baba”, DİA, c. 37, 
TDV Yayınları, İstanbul, 2009, s. 377, 378. 
247 Hamdi Kızıler, “Bayrâmiyye Tarîkatı’nın Ortaya Çıkışı Bağlamında Bayrâmîlik-Halvetîlik İlişkisi”, Ulusla-
rarası Hacı Bayrâm-ı Velî Sempozyumu Bildiriler Kitabı 1, Editör: Ahmed Cahit Haksever, Kalem Eğitim 
Kültür Akademi Derneği Yayınları, Ankara 2016, ss. 611- 613. 
248Öngören, Âlimlerin Gözdesi Bir Tarîkat Zeyniyye, 19; Kara, Bursa’da Tarîkatlar ve Tekkeler, s. 24; 
Reşat Öngören, “Zeyniyye”, DİA, c. 44, TDV Yayınları, İstanbul, 2013, s. 367; Öngören, Osmanlılar’da Ta-
savvuf (XVI. Yüzyıl), s.185; Horasan, Hindistan, Hicaz, Suriye, Mısır, Anadolu ve Rumeli’de yayınlan tarîkatın 
Sühreverdi’ye ulaşan silsilesi şu şekildedir: Zeynüddîn el-Hâfî’den itibaren Nûreddîn Abdurrahman eş-Şibrîsî 
(eş-Şirsî) el-Mısrî, Cemâleddîn Yûsuf b. Abdullah b. Ömer el-Acemî el-Gûrânî, Hüsâmeddîn Hasan Şemşîrî, 
Necmeddîn Mahmûd el-İsfahânî, Nûreddîn Abdüssamed Natanzî, Necîbüddîn Ali b. Büzgaş vasıtasıyla Sühre-
verdiyye’nin kurucusu Şehâbeddîn es-Sühreverdî (ö. 632/1234). (Bkz.: Öngören, “Zeyniyye”, s. 367.) 
249 Öngören, a.g.e., s. 75; aynı mlf., “Zeyniyye”, s. 368; Kara, Osmanlılarda Tasavvuf ve Tarîkatlar, s. 93. 
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tif Kudsî (Abdullatif Makdisî) (ö. 856/1452) ve halîfeleri vasıtasıyla gerçekleştirmiştir.250 

Abdullatif Kudsî dışında Anadolu’da Zeyniyye’nin önemli bir temsilcisi daha vardır. Bursalı 

Mehmet Tahir’in eserinde geçen Şehabeddîn Ahmed Sivasî’nin (ö. 862/1457) Zeyniyye 

tarîkatının en büyüklerinden biri olduğu kaydedilmiştir.251 Daha önce birkaç tarîkata intisab 

ettiğini kaydettiğimiz Osmanlı’nın önemli bilginlerinden Molla Fenârî (ö. 834/1431) Zeyniy-

ye tarîkatına da intisab etmiştir.252 

m. Nurbahşiyye 

Osmanlı topraklarında ilk yayılan tarîkatlardan biri olan Nurbahşiyye, Kübreviyye’nin 

Seyyid Muhammed Nurbahş’a (ö. 869/1464) nispet edilen koludur.253 Yıldırım Bayezid’in 

damadı olan Emir Sultan (ö. 833/1429) tarafından Bursa’da kurulduğu söylense de bu bilginin 

tarihî süreç gözününe alındığında teyiti mümkün görünmemektedir. Nurbahşiyye Balıkesir, 

Aydın, Manisa ve Karaman gibi şehirlerde yayılmıştır. Bununla birlikte varlığını uzun süre 

devam ettirememiştir.254 

n. Melâmîyye 

Melâmîlik255, başlangıçta bir tarîkat olmayıp tarîkatların hemen hepsinde bir meşrep 

olarak varolagelmiş anlayıştır. Bu anlayış kendilerini yaşam tarzı, kılık-kıyafet, mekân ve dil 

itibariyle farklılaştıran sûfîlere bir tepki olarak ortaya çıkmıştır.256 Nişabur tasavvufunun te-

mel eğilimi olan melâmet anlayışının şekillenmesinde İbrahim b. Edhem (ö. 161/777) Abdul-

lah b. Mübârek (ö. 181/797), Fudayl b. İyaz (ö. 187/803), Şakîk Belhî (ö. 194/810), Muham-

med b. Eslam et-Tûsî (ö. 242/856) ve Hâtim el-Esam (ö. 237/851) etkili olan isimlerdir.257 İlk 

                                                             
250 Öngören, Osmanlılar’da Tasavvuf (XVI. Yüzyıl), s. 186; Öngören, “Zeyniyye”, s. 369. 
251 Bursalı Mehmet Tahir Efendi, Osmanlı Müellifleri, c.  I, s. 200, 201; Öngören, Âlimlerin Gözdesi Bir 
Tarîkat Zeyniyye, s. 73. 
252 Hoca Sadettin, Tâcü’t-Tevârih, c. 5, s. 25. 
253 Gökbulut, Necmeddîn-i Kübrâ Hayatı Eserleri Görüşleri, s. 173. 
254 Necdet Tosun, “Nurbahşiyye”,  DİA, c. 33, TDV Yayınları, İstanbul, 2007, s. 248, 249. 
255 Melâmet, kınama, ayıplama, kötüleme, karalama gibi anlamlara gelmektedir. (Bkz.: Uludağ, Tasavvuf Te-
rimleri Sözlüğü, s. 241, 242.) 
256 Ali Bolat, Bir Tasavvuf Okulu Olarak Melâmet, 2. Baskı, İnsan Yayınları, İstanbul, 2003, s. 77. 
257 Bolat, a.g.e., s. 43. 
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olarak Nişabur’da ünlü sûfî Hamdun Kassar (ö. 271/884) vasıtasıyla yayılmıştır.258 Bu döne-

me ilk devre melâmîliği adı verilmiştir.259 

IX/XV. asra gelindiğinde Melâmîlik müstakil bir tarîkat olarak hüviyet kazanmıştır. 

Anadolu’da Hacı Bayrâm-ı Velî’nin halîfelerinden Bıçakçı Ömer Dede (Emir Sıkkînî) (ö. 

880/1475) öncülüğünde kurulmuştur. Bu tarîkat, “Bayramî Melâmîliği” veya “İkinci Devre 

Melâmîliği” olarak isimlendirilmiştir.260 Çalışmamızın zaman diliminde ortaya çıkan bir 

tarîkat olması yönüyle dikkat çekicidir. 

Görüldüğü gibi IX/XV. asır, Osmanlı Anadolusu’nda tasavvufî yönden oldukça canlı 

bir dönemdir. Nitekim başta belirtildiği gibi bu asırda önceden kurulmuş olan tarîkatlar yay-

gınlıklarını artırmış, daha önceden temelleri atılan kimi tarîkatlar kuruluşlarını tamamlamış ve 

yeni tarîkatlar kurulmuştur. Bu asırda kurulan tarîkatların ekserisi devlet ricâli ya da ahali 

tarafından kabul görürken Hurûfiyye, Bedreddiniyye ve Melâmiyye gibi kimi tarîkatlar göze-

tim altında tutulmuştur. 

3.2. IX/XV. Asır Osmanlı Anadulusu’ndaki Tanınmış Sûfîler 

IX/XV. asırda Osmanlı Anadolusu’nda tanınmış sûfîleri ele almamızın nedeni döne-

min tasavvufî algısının daha iyi anlaşılması konusunda yapacağı katkıdır. Nitekim günümüz-

de dahi Anadolu’nun tanınmış sûfîleri denince akla ilk gelen isimlerin birçoğunun bu dönem-

de yetişmiş veya yaşamış olması bu düşünceyi haklı çıkarmaktadır. Aşağıda bahsedilen ta-

nınmış sûfîler, tasavvuf anlayışının benimsenmesinde ve Osmanlı Anadolusu’nda tasavvufun 

yerleşmesinde önemli bir rol oynamışlardır.  

Şu hususu peşinen belirtmek gerekirse, burada sûfîlerin hayatları eraflıca değil ana 

hatlarıyla ele alınacaktır. Ancak Osmanlı Anadolu tasavvuf anlaşıyışı için adeta bir kırılmaya 

sebep olan ve bu kırılmaya dayalı olarak meydana gelen devletin tasavvuf çevrelerine olan 

olumlu tutumundaki değişime olumsuz manada etki eden Şeyh Bedreddîn ismi üzerinde di-

ğerlerine nazaran daha fazla durulacaktır. 
                                                             
258 Abdulkerim Kuşeyrî, er- Risâle (Tasavvuf İlmine Dair Kuşeyrî Risâlesi), 7. Baskı, Haz.: Süleyman Ulu-
dağ, Dergah Yayınları, İstanbul 2014, s. 116; Ali b. Osman Cüllâbî Hucvirî, Keşfu’l-Mahcûb (Hakikat Bilgisi), 
Haz.: Süleyman Uludağ, 2. Baskı, Dergah Yayınları, İstanbul, 1996, s. 226; Bolat, a.g.e., s. 128. 
259 Birinci Devre Melâmîliği, hicrî ikinci asrın ikinci yarısı itibariyle ortaya çıkmış, üçüncü asırdan itibaren de 
Horosan’da yaygınlık kazanmaya başlamıştır. Bkz.: Abdülbâki Gölpınarlı, Melâmîlik ve Melâmîler, 6. Baskı, 
Kapı Yayınları, İstanbul 2015, s. 24, 25. 
260 Vicdânî, Tomâr-ı Turûk-ı Aliyye, ss. 27-43; Gölpınarlı, Melâmîlik ve Melâmîler, s. 40, 41; Bolat, a.g.e., s. 
322; Şahin, Dervişler ve Sûfî Çevreler, s. 117; Tarîkat, Emîr Sikkînî’den sonra Bünyâmin Ayâşî (ö. 929/1522) 
öncülüğünde varlığını devam ettirmiştir. (Bkz.: Kamil Şahin, “Bünyamin Ayâşî”, DİA, c. 6, TDV Yayınları, 
İstanbul, 1992, s. 491. 
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a. Şeyh Hamîd-i Velî (Somuncu Baba) 

Osmanlı Anadolusu’nda en çok bilinen isimlerin başında daha çok Somuncu Baba 

namıyla bilinen Şeyh Hamîd-i Velî (ö. 815/1412) gelmektedir.261 Somuncu Baba, Anadolu 

tasavvufu açısından önemli bir isimdir. Nitekim Anadolu’da kurulan ilk “Türk Tarîkatı” olan 

Bayrâmiyye’nin262 kurucusu olan Hacı Bayrâm-ı Velî’nin mürşididir.263 Bunun yanında 

“İkinci Devre Melâmîliği” de denilen melâmîlik anlayışının serhalkasıdır.264 Safiyyüddîn Er-

debilî’den İbrahim Zâhid Geylanî’ye ulaşan tarîkat silsilesine bakılırsa Somuncu Baba’nın 

Halvetî olduğunu söylemek mümkündür.265 

b. Şeyh Bedreddîn  

Asıl adı Bedreddîn Mahmud b. İsrail b. Abdulaziz olan Şeyh Bedreddîn (ö. 

823/1420)266, Edirne yakınlarında, bugün Yunanistan topraklarında bulunan Simavna kasaba-

sındandır.267 Osmanlı devletinde kadılık makamında bulunmuş, âlim ve sûfî olarak bilinmek-

tedir.268 Şeyh Bedreddîn, siyasî ihtirasları ve bu ihtiraslara dayalı siyasî propaganda girişimle-

                                                             
261 Hayatı için bkz.: Lâmiî Çelebi, Nefahâtü’l-Üns Tercümesi, s. 884; İsâmuddîn Ebu’l- Hayr Ahmed Efendi 
Taşköprülüzâde, eş- Şakâiku’n-Nu’mâniyye fî ulemâi’d- Devleti’l- Osmâniyye, Lidâr’al Kitâbu’l- Arabî, 
Beyrut, 1975, s. 35; Hoca Sadeddîn Efendi, Tâcü’t-Tevârih, c. 2, s. 43; La’lizâde Abdülbâki, Sergüzeşt, Sü-
leymaniye Kütüphanesi, Hacı Mahmud Efendi, Nr. 2456, vr. 128a; Abdurrahman el-Askerî, Mir’âtü’l-Işk, Haz.: 
İsmail E. Erünsal, Türk Tarih Kurumu Yayınları, Ankara, 2003, s. 103, 104; Ahmed Akgündüz, Arşiv Belgeleri 
Işığında Somuncu Baba ve Neseb-i Âlisi, Osmanlı Araştırmaları Vakfı Yayınları, İstanbul 2009, s. 55; İsmail 
E. Erünsal, XV XVI. Asır Bayrami Melemiliği’nin Kaynaklarından Abdurrahman El Askeri’nin 
Mür’atü’l-Işkı, Türk Tarih Kurumu Basım Evi, Ankara 2003, s. 202; (Eser bundan sonra XV XVI. Asır Bay-
rami Melemiliği adıyla anılacaktır.); İsmail Erol Erünsal, “Somuncu Baba”, Ekrem Hakkı Ayverdi Hatıra 
Kitabı, İstanbul Fetih Cemiyeti, İstanbul, 1995, s. 302; İsmail Erol Erünsal, “Somuncu Baba”, Ekrem Hakkı 
Ayverdi Hatıra Kitabı, İstanbul Fetih Cemiyeti, İstanbul, 1995; Ahmet Câhid Haksever, “Şeyhlikten Şahlığa 
Safevîlik ve 15. Asır Osmanlı Siyasetinde Tarîkatlar”, II. Uluslar arası Hacı Bayrâm-ı Velî Sempozyumu 
Bildiri Kitabı I,  Ed.: Ethem Cebecioğlu vd., Ankara Kalem Neşriyat, 2017, s. 515; İsmail Erol Erünsal, Os-
manlı Kültür Tarihinin Bilinmeyenleri, Timaş Yayınları, İstanbul 2014, s. 377; Bayramoğlu, Hacı Bayramı 
Velî, Yaşamı Soyu Vakfı, c. I, s. 19; Mahmut Ulu, Şeyh Hamîd-i Velî Somuncu Baba Hayatı ve Eserleri, 40. 
Baskı, Manolya Yayınları, Konya, 2020 s. 35. 
262 Kızıler, “Bayrâmiyye Tarîkatı’nın Ortaya Çıkışı Bağlamında Bayrâmîlik-Halvetîlik İlişkisi”, s. 610. 
263 Taşköprülüzâde, Osmanlı Bilginleri, s. 68; Sarı Abdullah Efendi, Semerâtü’l-Fuâd, s. 255. 
264 Vicdânî, Tomâr-ı Turûk-ı Aliyye, ss. 27-43; Gölpınarlı, Melâmîlik ve Melâmîler, s. 40, 41. 
265 Somuncu Baba’nın tarîkat silsilesiyle ilgili detaylı bilgi için bkz.: Lâmiî Çelebi, Nefehat’l-Üns Tercümesi, s. 
885; Taşköprülüzâde, eş- Şakâiku’n-Nu’mâniyye, s. 35; Sarı Abdullah Efendi, Semerâtü’l-Fuâd, s. 248; Shi-
raz Sheikh, “Hacı Bayrâm-ı Velî ve Şeyh Hamîd Aksarâyî Arasındaki İlişki”, s. 316. 
266 Şeyh Bedreddîn Osmanlı Devleti’nin henüz devletleşmeye başladığı kritik bir dönemde yüzleştiği en sancılı 
olaylardan biri olan Ankara Savaşı’nın ve takip eden dönemde Fetret Devri gibi siyasal ve toplumsal buhran 
döneminin belki de en dikkat çekici şahsiyetidir. Nitekim onun konumuzu ilgilendiren en önemli tarafı sûfî yö-
nünün olması ve “Şeyh Bedreddîn İsyanı” olarak bilinen ayaklanmanın Osmanlı Toplumunda tasavvuf anlayışı-
na olan etkileridir. Bunun yanında onun başlattığı düşünülen ve tasavvufa mesafeli yaklaşılmasına neden olan 
olay neticesinde pek çok sûfî ve tarîkat, tahkikâta maruz kalmış, konumuz olan Halvetî şahsiyetler de bu 
tahkîkatten nasibini almıştır. İlerde değinileceği gibi bir Halvetî şeyhi olan Alâeddîn Rûmî bunlardandır.  
267 Ayhan Hira, Şeyh Bedreddîn Bir Sûfî Âlimin Fıkıhçı Olarak Portresi, İz Yayıncılık, İstanbul, 2012, s. 25; 
Bilal Dindar, “Bedreddîn Simâvî”, DİA, c. 5, TDV Yayınları, İstanbul, 1992, s. 331, 332. 
268 Hira, a.g.e., s. 25. 
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ri ve isyan faaliyetleri gerekçesiyle269 1420 yılında Molla Haydar el Acemî’nin fetvasıyla Se-

rez’de asılarak idam edilmiştir.270 

Şeyh Bedreddîn’in bir fıkıh âlimi oluşu gerek dönemin gerekse daha sonraki asır ule-

masının büyük çoğunluğu tarafından kabul edilmiştir.271 Kaynaklar onun güçlü bir âlim oldu-

ğu kadar velûd bir müellif olduğu konusunda da hemfikirdir. Edirne’de kazasker iken yazdığı 

ve muhakemât usulü ile ilgili olan Letaifu’l- İşarât ve et-Tehsil ve Câmiu’l- Fusuleyn adlı iki 

eseri ölümünden sonra bile birkaç asır boyunca Osmanlı medreselerinde okutulmuştur. Ancak 

o İslam hukuku alanında yazmış olduğu eserlerinden çok Varidât272 ile anılmıştır. Kendisine 

isnat konusunda şüphe bulunan Varidât hariç, Şeyh Bedreddîn üzerinde çalışan ilim adamla-

rının ekserisi onun eserlerinde ehl-i sünnet ve İslam hukukuna karşı hiçbir fikrin yer almadı-

ğını belirtmenin yanında onu ulemâ sınıfından bir ilim adamı olarak kabul etmişlerdir.273  

Şeyh Bedreddîn’i bahsi geçen hususiyetler dışında öne çıkaran asıl husus, Osmanlı ta-

rihi boyunca en kritik hareketlerin başında gelen isyanın öncüsü olarak tarihe geçmesi olsa 

gerektir. Çünkü o, ilmî kişiliği ve buna bağlı olarak ilim çevrelerindeki hatırı sayılır tesirinden 

çok sarsıcı bir isyan veya ihtilal diye nitelenebilecek kalkışmanın başı olarak görülmüştür. 

Ancak kaynaklarda isyancı mı yoksa bir iftiranın kurbanı mı olduğu konusunda fikir birliği 

görülmez. Kaynakların bir kısmı onun isyancı olduğu yönünde kanaat belirtirken274 bir kısmı 

onun isyancı olmayıp mûtedil bir şahsiyet olduğunu ve isyan isnadının bir iftira olduğunu 

belirtir.275 Bazı kaynaklar ise daha orta bir yol tutarak şeyhin aslında isyancı olmadığı halde 

Börklüce Mustafa adındaki müridinin başkaldırmasıyla töhmet altında kaldığını, ayrıca düş-

                                                             
269 Ahmet Yaşar Ocak, Şeyh Bedreddîn konusunun halen çözülememiş bir mesele olduğunu belirtmektedir. De-
taylı bilgi için bkz.: Ocak, Osmanlı Toplumunda Zındıklar ve Mülhidler (XV-XVII yüz yıllar), ss. 191-264. 
270 Taşköprülüzâde, Osmanlı Bilginleri, s. 66; Bursalı Mehmet Tahir Efendi, Osmanlı Müellifleri, c. I, s. 64; 
Hafız Halil, Şeyh Bedreddîn Menâkıbnâmesi, Çev.: Mehmet Kanar, Tekin Yayınevi, İstanbul, 2015, s. 211. 
271 Uzunçarşılı, Osmanlı Tarihi, 7. Baskı, c. I, s. 366; Ocak, Osmanlı Toplumunda Zındıklar ve Mülhidler, 
(XV-XVII yüz yıllar), s. 209. 
272 Varidât ve tercümesi için bkz.: Şeyh Beddreddîn, Varidât Tercümesi ve Şerhi, 2. Baskı, Haz: H. Rahmi 
Yananlı, Büyüyenay Yayınları, İstanbul, 2016; Abdulbaki Gölpınarlı, Simavna Kadısıoğlu Şeyh Bedreddîn ve 
Menakıbı, Kapı Yayınları, İstanbul, 2017, s. 98. 
273 Şerafettin Severcan, “Şeyh Bedreddîn Olayı”, Türkler, Yeni Türkiye Yayınları, Ankara 2002, c. 9, s. 267; 
Ocak, a.g.e., s. 256; Hira, a.g.e., s. 107. 
274 Uzunçarşılı, Şeyh Bedreddîn’in iç micadele sarsıntılarından yeni kurtulmuş Osmanlı Devleti’ni gafil avlaya-
rak şeyhlikten şahlığa geçmek istediğini kaydetmiştir. (Bkz.:Uzunçarşılı, Osmanlı Tarihi, 7. Baskı, c. I, s. 363.) 
275 Taşköprülüzâde, Osmanlı Bilginleri, s. 66. 
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manlarının onu sürekli çekiştirmeleri sonucu düştüğü korku halinden dolayı başkaldırdığını 

kaydetmiştir.276  

Kaynaklardan anlaşıldığı kadarıyla Şeyh Bedreddin meselesi tam olarak aydınlatıla-

bilmiş değildir. Onun başlattığı söylenen isyan, devlet eliyle şiddetli bir şekilde bastırılmış ve 

devlet bu zor süreci atlatmıştır. Ancak aynı sonucun tasavvuf çevreleri için geçerli olduğunu 

söylemek güçtür. Şurası açıktır ki Şeyh Bedreddîn isyanı, Osmanlı toplumunda tasavvuf algı-

sını olumsuz etkilemiştir. Tasavvuf çevrelerine genellikle olumlu bakan Osmanlı padişahları 

ve devlet ricâli, Şeyh Bedreddîn olayından sonra onlara temkinli yaklaşmışlardır. Nitekim II. 

Murad tahta geçtikten bir süre sonra Hacı Bayrâm-ı Velî, Edirne’ye çağrılmıştır. Bunun nede-

ni olarak Hacı Bayrâm-ı Velî’nin saltanat davasına düşmesi kuşkusunun II. Murad üzerinde 

oluşturulması, gösterilmiştir. Bu kuşkunun da temel nedeni Şeyh Bedreddîn olayının tazeliği-

ni koruyor olmasıdır.277 

Benzer tedbir hadiseleri Fatih Sultan Mehmed zamanında da görülmüştür. Fatih Sultan 

Mehmed, sûfî çevrelere yakınlık göstermekle birlikte bir kuşku durumunda tedbir almaktan ve 

yakınlık temelli tutumunu uzaklığa çevirmekten çekinmemiştir. Bunun en güzel örneklerinden 

biri kendi davet ettiği Alâeddîn Rûmî’yi hakkında çıkan bir takım söylentiler üzerine İstan-

bul’dan veya Edirne’den uzaklaştırmış olmasıdır.  

İlerleyen bölümde hakkında detaylı bilgi vereceğimiz Alâeddîn Rûmî, irşad faaliyetle-

rini sürdürdüğü sıralarda Fatih Sultan Mehmed’in davetiyle Rumeli’ye gitmiştir.278 Burada 

Fatih Sultan Mehmed ve diğer devlet adamlarıyla görüşmüş279 ayrıca padişah tarafından ken-

disi için Edirne Tunca nehri kenarında bir zâviye inşa edilmiştir.280 Görüldüğü gibi Alâeddîn 

Rûmî, sultanın hem davetine hem de ikramına mazhar olmuştur. Bu durum Fatih Sultan 

Mehmed’in sûfî çevrelere olan bakışına dair bir örnek teşkil etmektedir. Ancak aynı olay ve 

aynı isimler üzerinden devlet mekanizmasının tam tersi bir tutum takınabileceğini de göster-

mesi bakımından dikkat çekicidir. Nitekim hem sultanın hem devlet ricâlinin hem de ahalinin 

takdirini kazanan Alâeddîn Rûmî, bazı dedikodular, cezbedâr hali ve şatahatları gibi bir takım 

                                                             
276 Hoca Sadettin, Tâcü’t-Tevârih, c. 5, s. 34; (Şeyh Bedreddîn’in lehinde ve aleyhinde kaynaklarda yer alan 
detaylı bilgi için bkz.: Müfid Yüksel, “Simavna Kadısıoğlu Şeyh Bedreddin II”, Tezkire, Yay. Krl. Yasin Aktay 
vd., S. 9-10, Vadi Yayınları, Ankara, 1996, ss. 229-262.) 
277 Bayramoğlu, a.g.e., c. 1, s. 24; Şeker, a.g.e., s. 364. 
278 Hulvî, Lemezât, s. 390; Rıhtım, Seyyid Yahyâ Baküvî ve Halvetîlik, s. 53. 
279 Hoca Sadettin, Tâcü’t-Tevârih, c. 5, s. 202; (Bu görüşmenin Edirne’de mi yoksa İstanbul’da mı gerçekleştiği 
konusuyla ilgili ilerleyen bölümdeki Alâeddîn Rûmî maddesine bakınız.) 
280 Taşköprülüzâde, Osmanlı Bilginleri, s. 214; Hoca Sadettin, Tâcü’t-Tevârih, c. 5, s. 209; Mecdî Mehmet 
Efendi, Hadâiku’ş-Şakâik, c. 1, s. 283. 
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gerekçelerle dikkatleri üzerine çekmiştir. Nefehat’ta nakledildiği gibi kendisine saltanat arz 

edilmesinden çekinildiğinden ve ardı arkası kesilmeyen söylentiler nedeniyle bir zamanlar 

ikramına mazhar olduğu padişahın isteğiyle İstanbul’dan ayrılmak zorunda kalmıştır.281 

Şey Bedreddîn meselesiyle ilintilenmesi yönüyle padişahların veya devlet ricâlinin ted-

birli olma hali sadece kişiler bazında olmayıp kişilerin şahsında tarîkatları da olumsuz etkile-

miştir. Bunun bir örneğini Nakşibendiyye Tarîkatı’nda görmek mümkündür. Nitekim bu 

tarîkatı İstanbul’a taşıyan Molla İlâhî olarak tanınan Abdullah İlahî kısa süre sonra İstan-

bul’dan uzaklaştırılmıştır. Şeyh Bedreddin isyanı sebebiyle tarîkatlar hakkında bazen takibat 

yaptıran Osmanlı ricâli, itikâdî olarak ehl-i sünnet anlayışına sahip olmasına rağmen Molla 

İlâhî’nin, Şeyh Bedreddîn’in “Varidât” adlı eserini şerhedip onun fikirlerini benimsemiş ol-

ması nedeniyle Nakşibendiyye tarîkatına kuşkuyla bakmışlardır. Bu sebeple Nakşibendiyye, 

Fatih Sultan Mehmed’in ölümüne kadar İstanbul’a girememiştir.282 

Fatih Sultan Mehmed döneminden sonra yani II. Bayezid devrinde Şeyh Bedreddîn ola-

yından ötürü tahkikata uğrayan bir diğer zümre Kalenderîlerdir. Esasında bu zümre Şeyh Bed-

reddîn ve Torlak Kemal isyanı sırası dışında II. Bayezid devrinin başlarına kadar devlet yöne-

timiyle iyi ilişkiler kurmuştur. Öyle ki Fatih Sultan Mehmed ile İstanbul’un kuşatmasına ka-

tılmışlar, bu faydalı halleri vesilesiyle fetihten sonra Şehzâdebaşı’ndaki Hristos Akataleptos 

Manastırı kendilerine zâviye olarak tahsis edilmiştir. Ancak bu iyi ilişkiler Arnavutluk seferi 

(898/1492) sırasında sultana düzenlenen suikast girişimiyle birlikte son bulmuştur. Bu suikast 

girişiminden Otman Baba dervişleri sorumlu tutulmuş, bu dervişlerden bazıları idam edilmiş-

tir. Kalenderîlerin cezaları bununla da sınırlı kalmamış, Rumeli’deki bütün Kalenderî derviş-

leri Anadolu’ya sürülmüştür.283 

Görüldüğü gibi devlet nizâmı sürekli bir düzen ve sükûnu arzulamaktadır. Bu düzen ve 

sükûnu bozacak her türlü hareket veya kalkışma ister kişilerden gelsin isterse başka yapılar-

dan gelsin bastırılma ve müsebbiplerinin cezalandırılması yoluna gidilmiştir. Ancak bu ceza-

lar sadece kalkışmayı yapanla sınırlı kalmamış onların temsil ettiği düşünce nedeniyle o dü-

                                                             
281 Lâmiî Çelebi, Nefahâtü’l-Üns Tercümesi, s. 763; Taşköprülüzâde, Osmanlı Bilginleri, s. 212; Mecdî Meh-
met Efendi, Hadâiku’ş-Şakâik, c. 1, s. 281; İbrahim Hâs Halvetî, Tezkiretü’l-Hâs (Erenler Kitabı), Haz.: 
Mustafa Tatçı vd., h Yayınları, İstanbul, 2017,s. 163; Hoca Sadettin, Tâcü’t-Tevârih, c. 5, s. 202; Rıhtım, Sey-
yid Yahyâ Baküvî ve Halvetîlik, s. 54. 
282 Mehmet Necmettin Bardakçı, “Osmanlı Devleti’nin Fetret Dönemi ve Şeyh Bedreddîn Hareketi”, SDÜ Fen 
Edebiyet fakültesi Sosyal Bilimler Dergisi, y. 1999, S. 4, s. 62. 
283 Öngören, “Osmanlı Türkiyesi’nde Tarîkatlar”, s. 60. 
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şüncenin tamamına karşı bir cephe almaya dönüşebilmiştir. İşte bunun en tipik örneği Şeyh 

Bedreddîn kalkışması ve onun şahsında tasavvuf çevrelerinin uğradığı tahkikatlardır.  

c. Emir Sultan  

Osmanlı Anadolusu’nda en bilindik isimlerden biri de Emir Sultan (ö. 833/1429) ola-

rak tanınan Seyyid Şemseddîn Muhammed b. Ali el- Hüseynî el- Buharî’dir.284 Çok sayıda 

halîfe yetiştiren Emir Sultan’ın285 hangi tarîkattan olduğu konusunda farklı bilgiler mevcut-

tur.286 Bununla birlikte Emir Sultan’ın doğrudan veya babası vasıtasıyla Hâce İshâk-ı Hut-

talânî’den (ö. 826/ 1423) tarîkat aldığı ve tarîkat silsilesinin Necmeddîn-i Kübrâ’ya (ö. 

618/1221) ulaştığı düşünülürse Emir Sultan’ın Kübreviyye tarîkatına mensup olduğunu söy-

lemek mümkündür.287 Dolayısıyla onun Kübreviyye Tarîkatı’nın Osmanlı Anadolusu’nda bir 

temsilcisi olduğu ve bu tarîkatı yayan kişi olduğu söylenebilir. 

d. Hacı Bayrâm-ı Velî  

Hacı Bayrâm-ı Velî (ö. 833/1430), yine bu dönemin tanınmış sûfîlerindendir.288 O, 

Anadolu’nun tasavvuf anlayışına doğrudan tesir eden bir mutasavvıftır. Anadolu’da kurulan 

ilk Türk tarîkatının kurucusu olmasının yanında o, devletle ilişkilerinde de oldukça ihtiyatlı 

davranarak devletçi bir tutum sergilemiştir.289 Ayrıca kendinden sonra hâlifesi Emir Sikkînî 

tarafından kurulan ve ikinci devre melâmîliği de denilen anlayışın da öncüsüdür.290 Bunun 

                                                             
284 Hayatı ve menkıbeleri için bkz.: Taşköprülüzâde, Osmanlı Bilginleri, s. 67; Bursalı Mehmet Tahir Efendi, 
Osmanlı Müellifleri, c. I, s. 103; Şinasi Çoruh, Emir Sultan, Tercüman 1001 Temel Eser, Tercüman Gazetesi 
Yayınları, İstanbul, ?; Nurettin Kahraman, Menâkıb-ı Emir Sultan (Hüsâmeddin Bursevî) İnceleme ve Me-
tin, YYLT, Dokuz Eylül Ünv. Sosyal Bilimler Enstitüsü, İzmir, 2009. 
Abdülkerim Erdoğan, Ankara’nın Manevî Mimarı Hacı Bayrâm-ı Velî, Hay-Der Yayınları, Ankara, 2017, s. 
36; Yılmaz, Osmanlı’nın Manevî Mimarları, s. 75. 
285 Gökbulut, Necmeddîn-i Kübrâ Hayatı Eserleri Görüşleri, s. 174. 
286 Detaylı bilgi için bkz.: Gökbulut, a.g.e., s. 174; Hüseyin Algül - Nihat Azamat, “Emir Sultan”, DİA, c. 11, 
TDV Yayınları, İstanbul, 1995, s. 147, 148. 
287 Hüseyin Algül - Nihat Azamat, “Emir Sultan”, s. 147, 148. 
288 Hayatıyla ilgili detaylı bilgi için bkz.: Lâmiî Çelebi, Nefahâtü’l-Üns Tercümesi, s. 886; Taşköprülüzâde, 
Osmanlı Bilginleri, s. 68; Sarı Abdullah Efendi, Semerâtü’l-Fuâd, s. 262, 263; Gölpınarlı, Melâmîlik ve 
Melâmîler, s. 34; Mehmed Ali Aynî, Hacı Bayrâm-ı Velî, Haz.: H. Rahmi Yananlı, Büyüyen Ay Yayınları, 
İstanbul, 2015, s. 77; Bayrâmoğlu, Hacı Bayrâm-ı Velî, Yaşamı Soyu Vakfı, c. I; Yusuf Ekinci, Hacı Bayrâm-
ı Velî, Akçağ Yayınevi, Ankara, 2013, s. 34; Ahmet Akgündüz, “Somuncu Babanın Neseb-i Âlisi”, Somuncu 
Baba Dergisi, Haziran, 2009, s. 8; Ali Kılcı, “Hacı Bayrâm-ı Velî Döneminden Ankara’da Ak Medrese ve Kara 
Medrese”, Uluslararası Hacı Bayrâm-ı Velî Sempozyumu Bildiriler Kitabı, Ed.: Ahmed Câhid Haksever,  
Kalem Eğitim Kültür Akademi Derneği Yayınları, 2016, s. 115; Azamat, “Hacı Bayrâm-ı Velî”, s. 445; Hamdi 
Kızıler, “Osmanlılarda İlk Yerel Manevî Oluşum: Hacı Bayrâm Velî ve Bayrâmiyye Ekolünün Anadolu’ya Etki-
si”, OTAM, Sayı 32/Güz, 2012, s. 72. 
289 Bayrâmoğlu, Hacı Bayrâm-ı Velî, Yaşamı Soyu Vakfı, c. I, s. 59. 
290Bayrâmoğlu, a.g.e., c. I, s. 76; Haşim Şahin, “Bayrâmiyye”, Türkiye’de Tarîkatlar Tarih ve Kültür, Ed.: 
Semih Ceyhan, 2. Basım, İsam Yayınları, Ankara, 2018, s. 798; Kara, Bursa’da Tarîkatlar ve Tekkeler, s. 443. 
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yanında müridi Akşemşemseddîn ile klasik Bayrâmîliğin asıl temsilcisi olarak kabul edilecek 

olan Şemsiyye koluna giden zincir de ondan geçmektedir. 291 

e. Muhammed ve Ahmed Bîcan Kardeşler 

Asıl adı Muhammed Çelebi (ö. 855/1451) olan, babasının adından dolayı Yazıcıoğlu 

lakabıyla tanınan292 Yazıcıoğlu Muhammed ve bedeninin küçüklüğünden dolayı “Bîcan” la-

kabıyla meşhur olan Ahmed Bîcan (ö. 870/1466’dan sonra)293 kardeşlerin tasavvuf anlayışına 

katkılarının daha çok eserleri vasıtasıyla olduğu söylenebilir. Yazıcıoğlu kardeşlerden Mu-

hammed, şârih ve müellif sûfîlerdendir. Muhyiddîn İbnu’l Arâbî’nin Fusûs’una şerh yapma-

nın yanında Anadolu’da, Kırım’da, Kazan’da, Başkurt Türkleri arasında en çok okunan eser-

lerden biri olan Muhammediye adlı eserin de müellifidir.294 

Yazıcıoğlu kardeşlerden Ahmed Bîcan da dinî, tasavvufî ve efsanevî karakterde eser-

ler telif ve tercüme etmiştir. Onun bütün Türk-İslâm âleminde şöhreti günümüze kadar devam 

eden en mühim ve en hacimli eseri Envâru’l-Âşıkîn’dir. Çeşitli tercüme ve şerhleri yanında 

Dürr-i Meknûn Ahmed Bîcan’ın bir diğer eseridir.295 

f. Akşemseddîn  

Asıl adı eş-Şeyh Muhammed b. Hamza-i Şâmî’dir. Ancak daha çok Akşemseddîn (ö. 

863/1459) olarak tanınmıştır.296 Hacı Bayrâm-ı Velî’den icâzet aldıktan sonra Göynük’e gele-

rek, burada talebe yetiştirmekle ve ahalinin irşadıyla meşgul olmuştur.297 Anadolu’nun en 

                                                             
291 Şahin, “Bayrâmiyye”, s. 817; Kara, Türk Tasavvuf Tarihi Araştırmaları, s. 28. 
292 Taşköprülüzâde, Osmanlı Bilginleri, s. 113; Ayrıca bkz.: Vassâf, Sefîne-i Evliyâ, c. 2, s. 458;  Bursalı 
Mehmet Tahir Efendi, a.g.e., c. I, s. 222; Ethem Cebecioğlu, Hacı Bayrâm-ı Velî, 6. Baskı, Türkiye Diyanet 
Vakfı Yayınları, Ankara, 2008, s. 65; Erdoğan, a.g.e., s. 103, 104; Mustafa İsmet Uzun, “Yazıcıoğlu Mehmed 
Efendi”, DİA, c. 43, TDV Yayınları, İstanbul, 2013, s. 363. 
293 Taşköprülüzâde, Osmanlı Bilginleri, s. 113, 114; Hoca Sadettin, Tâcü’t-Tevârih, c. 5, s. 99; Bursalı Meh-
met Tahir Efendi, Osmanlı Müellifleri, c. I, s.32; Amil Çelebioğlu, “Ahmed Bîcan”, c. 2, DİA, TDV Yayınları, 
İstanbul, 1989, s. 49, 50. 
294 Cebecioğlu, a.g.e., s. 64; Erdoğan, a.g.e., s. 104; Mustafa Gündüz, “Klasik Osmanlı Toplumunda Dervişler ve 
Sûfî Çevreler”, Türk Yurdu Dergisi, 2018, sayı: 367, s. 79; Turan, a.g.e., s. 49; Muhammediye için ayrıca bkz.: 
Yazıcıoğlu Muhammed, Muhammediye, Derleyen: Abdulvehhab Öztürk, Çelik Yayınevi, İstanbul, 2005. 
295 Bursalı Mehmet Tahir Efendi, Osmanlı Müellifleri, c. I, s.32; Çelebioğlu, “Ahmed Bîcan”, ss. 49-51. 
296 O, ismi yerine Akşemseddîn adıyla tanınmasının nedeni Hacı Bayrâm-ı Velî’nin kendisine: “Karanlıkları 
söküp atmakta güçlük çekmedin.” demesidir. Bunun yanında saçının- sakalının aklığı ve genellikle beyaz elbise 
giymesi, sulûkunda kısa sürede manevî dereceleri aşması da bu isimle anılmasının nedenleri olarak zikredilmiş-
tir. (Bkz.: Vassâf, Sefîne-i Evliyâ, c. 2, s. 451; Yılmaz, Osmanlının Manevî Mimarları, s. 95.); hayatıyla ilgili 
ayrıca bkz.: Lâmiî Çelebi, Nefehâtü’l- Üns Tercümesi, s. 887; Taşköprülüzâde, Osmanlı Bilginleri, s. 194; 
Ayvansarâyî, Hadîkatü’l-Cevâmi’, s. 80; Bursalı Mehmet Tahir Efendi, Osmanlı Müellifleri, c. I, s. 28; 
Vassâf, Sefîne-i Evliyâ, c. 2, s. 450; Fatma Ahsen Turan, Ankara İle Bütünleşen Bir Mânâ Önderi, Hacı 
Bayrâm-ı Velî, Akçağ Yayınları, Ankara 2004, s. 48. 
297 Lâmiî Çelebi, Nefehâtü’l- Üns Tercümesi,  s. 887; Taşköprülüzâde, Osmanlı Bilginleri, s. 196; Ayvan-
sarâyi, Mecmua-i Tevârih, s. 270. 
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tanınmış simâlarından olan Akşemseddîn, Bayrâmiyye’nin Şemsiyye kolunun kurucusudur.298 

İstanbul’un fethine katılmış, padişahın yanında bulunarak nasihat ve manevî desteğiyle ordu-

ya moral vermiştir. İstanbul’un fethinden sonra da Eyüp el Ensârî’nin kabrinin yerini tespit 

etmiştir.299 

g. Eşrefoğlu Rûmî  

Asıl adı Abdullah (ö. 874/1469-70) olan Eşrefoğlu Rûmî300, Diyâr-ı Rum’u, Anadolu 

kılan mimarlardan biri olmasından dolayı Anadolu tasavvuf hayatı için ayrı bir öneme sahip-

tir. O, Osmanlı topraklarında Kādirî sadasını ilk taşıyan sûfî olarak İznik’te Kādirî tekkesini 

kurmuş301 Kādiriyye tarîkatının ikinci kurucusu olarak kabul edilmiştir.302 

ı. Ömer Sıkkînî (Emir Sıkkînî) 

Hacı Bayrâm-ı Velî mürîdlerinden303 olan Ömer Sıkkînî (ö. 880/1475), Şeyh Emir 

Sıkkînî, Dede Ömer veya Bıçakçı Ömer Dede diye anılmıştır.304 Günümüz Anadolu’sunda 

yukarıda bahsedilen sûfîler kadar tanınmasa da Osmanlı tasavvuf düşüncesinde önemli bir 

yeri vardır. Ömer Sıkkînî, melâmîlik anlayışının Anadolu’daki kutbu kabul edilmektedir. Bu 

anlayış “Bayramî Melâmîliği” veya “İkinci Devre Melâmîliği” olarak isimlendirilmiştir.305 

Ömer Sıkkînî etrafında şekillenen Bayrâmî Melâmîliği anlayışı tasavvuf hareketleri içerisinde 

muhalif bir duruş sergilemesinden306 olsa gerek, IX/XV. asır başta olmak üzere sonrasında da 

dikkat çekmiş, devletin gözetiminden kurtulamamıştır.307 

h. Molla İlâhî  

Molla İlâhî (ö.896 /1491), Nakşibendiyye tarîkatının Anadolu ve Rumeli’de yayılma-

sına öncülük eden mutasavvıftır.308 Fatih Sultan Mehmed’in vefatından sonra İstanbul’a giden 

                                                             
298 Orhan F. Köprülü- Mustafa İsmet Uzun, “Akşemseddin”, DİA, c. 2, TDV Yayınları, İstanbul, 1989, s. 301. 
299 Lâmiî Çelebi, Nefehâtü’l- Üns Tercümesi, s. 889; Taşköprülüzâde, Osmanlı Bilginleri, s. 195, 196.  
300Hayatı için ayrıca bkz.: Hoca Sadeddîn Efendi, Tâcü’t-Tevârih, s. 171; Bursalı Mehmed Tahir Efendi, Os-
manlı Müellifleri, c. I, s. 94; Ömür Ceylan, Eşrefoğlu Rûmî, Kapı Yayınları, İstanbul, 2007, s. 2, 4; Kara, Eş-
refoğlu Rûmî, s. 37; Çelebi, a.g.e., s. 27; Mustafa Güneş, Eşrefoğlu Rûmî ve Dîvânı, YDT, İnönü Ünv. Sosyal 
Bilimler Enstitüsü, Malatya, 1994, s. 20. 
301 Kara, Eşrefoğlu Rûmî, s. 41. 
302 Vicdâni, Tomâr-ı Turûk-ı Aliyye, s. 128; Uçman, “Giriş”, s. 15. 
303 Sarı Abdullah Efendi, Semerâtü’l-Fuâd, s. 263; Vicdânî, Tomâr-ı Turûk-ı Aliyye, s. 35. 
304 Erünsal, XV-XVI. Asır Bayrâmî Melâmîliği, s. 201.  
305 Vicdânî, Tomâr-ı Turûk-ı Aliyye, ss. 27-43. 
306 Şahin, a.g.e., s. 118. 
307 Gölpınarlı, Melâmîlik ve Melâmîler, s. 43. 
308 Hayatı için bkz.: Lâmiî Çelebi, Nefahâtü’l-Üns Tercümesi, s. 630, 631; Vassâf, Sefîne-i Evliyâ, c. 2, s. 54; 
Öngören, Osmanlılar’da Tasavvuf (XVI. Yüzyıl), s. 117. 
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İlâhî309 burada Nakşibendîliği yaymaya başlamıştır.310 Fakat Şeyh Bedreddîn başlığında de-

ğindiğimiz gibi İstanbul’da tutunamayıp311 Evrenoszâde Ahmed Bey’in tavsiyesiyle312 Vardar 

Yenicesi’ne gitmiştir.313 

Molla İlâhî’nin eser ve sohbetleriyle Osmanlı topraklarında yaymaya çalıştığı tasav-

vufî düşünce, sadece bağlı olduğu Nakşibendiyye açısından değil, genel tasavvuf düşüncesi 

ve tarîkatlar tarihi açısından da önemlidir. Onun özellikle Anadolu ve Rumeli bölgesinde 

vahdet-i vücûd314 düşüncesinin yaygınlık kazanmasında tesiri büyüktür. Ancak onun asıl dik-

kat çeken yönü Şeyh Bedreddîn’in Vâridât’ının ilk şârihi olması ve Şeyh Bedreddîn’e olan 

yakınlığıdır.315 Bu yakınlıktan kaynaklı olsa gerek, İstanbul’a uzun süre girememiş, Fatih Sul-

tan Mehmed’in vefatından sonra girip tasavvufî düşüncelerini yaymaya çalışsa da devlet 

erkânınca buradan uzaklaştırılmıştır. 

 

 

 

 

 

 

                                                             
309 Lâmiî Çelebi, Nefahâtü’l-Üns Tercümesi, s. 631. 
310 Öngören, Osmanlılar’da Tasavvuf (XVI. Yüzyıl), s. 118; Algar, “Nakşibendiyye”, s. 337. 
311 Vardar Yenicesi’ne gitmesiyle ilgili farklı bir sebep için bkz.: Bardakçı, “Osmanlı Devleti’nin Fetret Dönemi 
ve Şeyh Bedreddîn Hareketi”, s. 61. 
312 Lâmiî Çelebi, Nefahâtü’l-Üns Tercümesi, s. 632; Vassâf, Sefîne-i Evliyâ, c.  2, s. 54. 
313 Bursalı Mehmet Tahir Efendi, Osmanlı Müellifleri, c.  I, s. 202; Öngören, Osmanlılar’da Tasavvuf (XVI. 
Yüzyıl), s. 117, 118;  
314 Vahdet-i Vücûd: Vücûdun birliğ demek olan vahdet-i vücut Allah’tan başka hiçbir hakiki varlık kabul etme-
yen, varolan tüm varlıkların “Mutlak Varlık” olan Allah’ın isimlerinin ve sıfatlarının bir tecellisi sayarak hakiki 
varlığa nazaran onların ezelî ve ebedî yokluğu ifade ettiğini keşif yoluyla ortaya koyan tasavvufî bir nazariyedir. 
Bu görüşü savunan sûfîlere göre bi-zâtihî kâim (kendiliğinden var) olan vücud birdir. O da Hak teâlânın vücudu-
dur. (Bkz.: İsmail Fenni Ertuğrul, Vahdet-i Vücûd ve İbni Arabî, 2. Baskı, Haz.: Mustafa Kara, İnsan Yayınla-
rı, İstanbul, 2008, s. 11; Bu kavram, her ne kadar ilk olarak Konevî’nin eserlerinde görülse de bu kavramın veya 
kuramın esas temsilcilerinden biri ve en başta geleni olarak Muhyiddîn İbnü’l-Arabî bilinmektedir. (Bkz.: Mus-
tafa Tahralı- Selçuk Eraydın, “Yazar ve Eser Hakkında”, Ahmed Avni Konuk, Muhyiddîn İbnü’l-Arabî 
Fusûsu’l-Hikem Tercüme ve Şerhi I, 6. Baskı, İFAV Yayınları, İstanbul, 2014, s. 48.); Halvetiyye Tarîkatı’nın 
ana kol, alt kol ve şubelerinin birçoğu Muhyiddîn İbnü’l-Arabî’nin “vahdet-i vücûd” görüşünden etkilenmiştir. 
Bu etki, Ahmediyye ana kolunun Mısriyye şubesinin kurucusu Niyazi-i Mısrî’de en ileri dereceye ulaşmıştır. 
(Bkz.: Uludağ, “Halvetiyye”, 395) 
315Kara- Algar, a.g.m., s. 111. 
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BİRİNCİ BÖLÜM 
HALVETİYYE TARÎKATI: TARİHÎ GELİŞİM SÜRECİ VE GENEL 

ESASLARI 

1.1. Halvetiyye Tarîkatı’nın Tarihî Gelişim Süreci 

Günümüzde, Müslümanların yaşadığı hemen her yerde müntesibine rastlanan Halve-

tiyye Tarîkatı, İslam coğrafyasının en yaygın tarîkatlarından biridir. VIII/XIV. asrın sonların-

da Azerbaycan’da kurulan Halvetiyye Tarîkatı’ndan, birçok alt kol ve şûbe zuhur etmiştir.316 

Hakk ve sünnî bir tarîkat olarak değerlendirilen bu tarîkat, kurucusu hayatta iken yaygınlık 

kazanmasa bile aşağıda açıklayacağımız üzere tarîkatın öne çıkan şahsiyetleri ve onların 

halîfeleri vasıtasıyla İslam dünyasının pek çok noktasına ulaşmayı başarmıştır. 

1.1.1. Halvetiyye Tarîkatı’nın Kurucusu Kabul Edilen Şahsiyetler 

Halvetiyye Tarîkatı, Şeyh Ebû Abdullah Sirâcüddîn Ömer b. eş-Şeyh Ekmelüddîn el-

Gîlânî el-Lâhicî el-Halvetî’ye (ö. 800/1397) izâfeten anılan bir tarîkattır.317 Ancak tarîkatın 

kurucusu konusu, kısmen tartışmalı konulardan biridir. Kaynakların ekserisi Halvetiyye’nin 

kurucusu olarak her ne kadar Ömer Halvetî’yi zikretse de bununla ilgili farklı görüşler de 

mevcuttur. Aşkar onun ilk Halvetî lakabını almasının ve çınar ağacı içinde halvet yapmasının, 

bu tarîkatın kurucusu olması için çok pasif bir durum olduğu görüşündedir. Ona göre tarîkatın 

kurucusu, tarîkatın ikinci pîri (Pîr-i Sânî) kabul edilen Seyyid Yahyâ-yı Şirvanî (ö. 

862/1457)’dir. Bunun nedeni olarak Seyyid Yahyâ-yı Şirvanî’nin Halvetîlikte ilk defa halîfe-

ler yetiştirip, başka memleketlere gönderen kişi olmasını iler sürer. Yine Seyyid Yahyâ-yı 

Şirvanî’nin on bin müridiyle bu tarîkatı yaymasını, asıl kurucunun o olduğuna gerekçe olarak 

gösterir.318 Rıhtım da bu tarîkatın esas kurucusu olarak Pîr-i Sânî, yani “İkinci Pîr” diye anılan 

Seyyid Yahyâ-yı Şirvânî’yi kabul eder. Gerekçe olarak da tarîkatın sisteminin büyük ölçüde 

                                                             
316 Ömer Yılmaz, Geçmişten Günümüze Tasavvuf ve Tarîkatlar, 2. Baskı, Akçağ Yayınları, Ankara, 2017, s. 
304. 
317 Mahmud Cemaleddîn El- Hulvî, Lemezât-ı Hulviyye ez-Lemeât-ı Ulviyye, Haz.: Mehmet Serhan Tayşi, 2. 
Baskı, Semerkant Yayınları, İstanbul, 2013, s. 339; Mehmed Sami Sünbülî, Esmâr-ı Esrar, Cemal Efendi Mat-
baası, İstanbul, 1312, s. 16; Bandırmalızâde Ahmed Münib, Mir’atü‘t-Turuk, Celil Efendi Matbaası, İstanbul, 
1306, s. 26; (Ayrıca bkz.: Ömer Fuadî, Risale Fî Beyân-ı Fezâil-i İtikâf ve Halvet, Süleymaniye Kütüphanesi, 
(Esad Efendi Bölümü), 01734-005, v. 95b; Harîrîzâde M. Kemâleddîn, Tibyânü vesâʾili’l-Hakâik fî Beyânı 
Selâsili’t-Tarâik, c. I, Süleymaniye Kütüphanesi (İbrahim Efendi Bölümü), no: 430, vr. 342b; Vicdânî, Tomâr-ı 
Turûk-ı Aliyye, s. 174; Serin, İslam Tasavufunda Halvetîlik ve Halvetîler, s. 70; Hasan Almaz, Bakü’den 
Anadolu’ya Yansıyan Işık Halvetî Pîr Seyyid Yahyâ Şirvânî Hayatı ve Eserleri, Bizim Büro Basımevi Ya-
yın Dağıtım, Ankara, 2007, s. 20. (Eser bundan sonra Pîr Seyyid Yahyâ Şirvânî, adıyla kısaltılarak anılacaktır.) 
318 Mustafa Aşkar, “Bir Türk Tarîkatı Olarak Halvetiyyenin Tarihi Gelişimi ve Halvetiyye Silsilesinin Tahlili”, 
Ankara Ünv. İlâhiyat Fakültesi Dergisi, c. : XXXIX, s. 542. (Makale bundan sonra “Bir Türk Tarîkatı Olarak 
Halvetiyye” ismiyle anılacaktır.) 
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onun tarafından kurulmuş olmasını ve zamanla İslam dünyasının en büyük sûfî hareketlerin-

den biri haline gelmiş olmasını gösterir.319 

Bunun yanında Halvetiyye’nin asıl kurucusunun Ömer Halvetî (ö. 800/1397-98) ve 

Seyyid Yahyâ-yı Şirvanî olmadığını söyleyenler de vardır. Fatih Sarıkaya, Revak Sultan Vak-

fiyesiyle ilgili bulduğu tarihî verilerle Halvetî silsilesi tarihi verilerini temel alarak kıyas yo-

luyla tarîkatın asıl kurucusunun Ömer Halvetî değil, amcası Âhi Muhammed olduğunu be-

lirtmiştir.320 

Ancak bize göre her ne kadar kimi kaynaklar tarîkatın kurucusu konusunda farklı bir 

yaklaşım sergilese de bu konuda fikir birliği içerisinde olmayışları ve eldeki verilerin yetersiz-

liği tarîkatın kurucusu konusundaki tartışmaları gereksiz kılmaktadır. Kaldı ki kuruculuk, ön-

cü olmak, başlatmak anlamına gelir. Her kurucu, hareketi sistemleştirmemiş olabilir. Ayrıca 

her tarîkat bir kurucuya nispet edilmiş, onun fikirleri, düşünceleri ve görüşleri etrafında şekil-

lenmiştir.321 

Öte yandan eğer kurucu olarak halvete fazla önem vermek esas kabul edilecekse, Âhi 

Muhammed çok halvet yapmakla birlikte Ömer Halvetî bu konuda ondan daha ileridedir. Ni-

tekim Vassâf, Sefîne-i Evliyâ adlı eserinde: “Hazreti pîre gelinceye kadar ehl-i silsile halvet 

ve itikâf etmekle birlikte halvetî zikriyle o kadar iştihâr ve iştigâlleri yoktu. Fakat takvâ ve 

irfan kânı olan bu zât-ı muhterem cümlesinden ziyâde halvet ihtiyâr edip ömürlerini halvet ve 

uzlet ve ibâdetle geçirirler idi.” demektedir.322 

Yahyâ-yı Şirvânî’nin bu tarîkatı sistemli hale getiren kişi olduğu konusunda bir tartış-

ma yoktur. Bu durumda Halvetiyye’nin kurucusunun Ömer Halvetî, Halvetiyye’yi sistemleşti-

ren kişinin Yahyâ-yı Şirvânî olduğu söylenebilir. Halvetiyye Tarîkatı ile ilgili tarihî süreci 

işlemeye devam etmeden önce kendilerine kuruculuk atfedilen Ömer Halvetî ve Yahyâ-yı 

Şirvânî’nin hayatına temas etmek istiyoruz. 

                                                             
319 Mehmet Rıhtım, “IX-XIX. Asırlar Azerbaycan Kültür Tarihinde Tasavvufî Hareketler”,Avrasya Etüdleri, 
35/2009-1, s. 42. 
320 Bkz.: Fatih Sarıkaya, “Halvetiyye Tarîkatı’nın Kurucusu Meselesine Dair Yeni Bir Değerlendirme ve Revak 
Sultan”, İnsan ve Toplum Bilimleri Araştırmaları Dergisi, Y. 2017, c. 6, S. 3, ss. 2078-2095. 
321 Fuadî, Risale Fî Beyân-ı Fezâil-i İtikâf ve Halvet, v. 95b; Hulvî, Lemezât, s. 339; Harîrîzâde, Tibyânü 
vesâʾili’l-Hakâik, vr. 342b; Vicdânî, Tomâr-ı Turûk-ı Aliyye, s. 174; Mehmed Sami Sünbülî, Esmâr-ı Esrar, 
s. 16; Bandırmalızâde, Mir’atü‘t-Turuk, s. 26; Vassâf, Sefîne-i Evliyâ, c. 3, s. 133; Rahmi Serin, İslam Tasa-
vufunda Halvetîlik ve Halvetîler, Petek Yayınları, İstanbul, 1984, s. 70; Almaz, Pîr Seyyid Yahyâ Şirvânî s. 
20. 
322 Vassâf, Sefîne-i Evliyâ, c. 3, s. 133. 
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1.1.1.1. Ömer Halvetî 

a. Hayatı  

Hulvî’nin Lemezât’ta, “fenâfillah ehlinin seçkini, bekâbillah erbâbının rehberi, ilâhi 

esrârın sahibi, sonsuzluklar şeriatının hikmeti, izzet ehlinin baş tacı” diye tavsif ettiği323 Pîr 

Ömer Halvetî,  Halvetîyye’nin kurucusu ve pîridir. Asıl adı Ebû Abdullah Sirâceddîn Ömer b. 

Eş-Şeyh Ekmeleddîn el-Geylânî el-Lâhicî el-Halvetî olup künyesi Ebû Abdullah (ö. 

800/1397), lakabı Sirâcüddîn’dir.324 

Ömer Halvetî, Hazar Denizi’nin güney batısındaki Geylân bölgesindeki Lâhîcân’da 

doğmuştur. Aslen Şirvanlı olup soyu Şirvan’ın meşhur şeyh ailelerine dayanmaktadır. Baba-

sının adı Şeyh Ekmeleddîn’dir. Lâhîcân’da bir müddet kalıp orada babasının terbiyesiyle yeti-

şen Ömer Halvetî gençlik yıllarında askerlik hevesine kapılıp cihad etmek üzere İlhanlı ordu-

suna katılmıştır. Uzun bir süre Cengiz Han’ın soyundan gelen Çoban Giray Han’ın yanında 

bulunmuştur.325  

Ömer Halvetî, bir rivayete göre 750/1349 yılında, bir rivayete göre de 800/1397 yılın-

da Tebriz’de vefat etmiştir.326 Silsile-i Tarîkat-i Halvetiyye-i Şemsiyye isimli silsilenamede 

800/1397 tarihi vefat tarihi olarak kaydedilmiştir.327 Biz de vefat tarihi olarak bu tarihi temel 

aldık. Kaynaklarda, Tebriz Mîr Ali Zâviyesi hazîresine defnedildiği kaydedilmiştir.328 Ancak 

son zamanlara yapılan bazı çalışmalar neticesinde onun Azerbaycan’ın Şamahı şehrinin 

Avâhil köyündeki Pîr Ömer Sultan ziyaretgâhı diye bilinen yerde defnolunduğu belirtilmekte-

dir.329 

b. Tasavvufa İntisâbı ve Faaliyetleri 

En baştan belirtelim ki diğer Halvetî isimlerin önemli bir kısmında da görüleceği üzere 

Ömer Halvetî’nin tasavvufa intisabı hakkında karşımıza bir takım menkıbevî anlatılar çık-

                                                             
323 Hulvî, Lemezât, s. 338. 
324Hulvî, Lemezât, s. 338, Vassâf, Sefîne-i Evliyâ, c. 3, s. 133; Vicdânî, Tomâr-ı Turûk-ı Aliyye, s. 174; Ho-
cazâde Ahmed Hilmi, Evliyâ’nın Yolunda (İstanbul Evliyâları), Gerger Yayınları, İstanbul, 2016, s. 49 (Eser 
bundan sonra Evliyâ’nın Yolunda adıyla anılacaktır.) 
325 Hocazâde Ahmed Hilmi, Evliyâ’nın Yolunda, s. 49; Rıhtım, Seyyid Yahyâ Baküvî ve Halvetîlik, s. 100; 
Uludağ, “Halvetiyye”, s. 393; Mehmet Serhan Tayşi, “Halvetiyye”, DİA, c. 34, TDV Yayınları, İstanbul, 2007, 
s. 65. 
326 Osman Türer, Osmanlılarda Tasavvufî Hayat, 2. Baskı, İnsan Yayınları, İstanbul, 2011, s. 80; İz, Tasavvuf 
Mahiyeti Büyükleri ve Tarîkatlar, s. 201. 
327 Anonim, Silsile-i Tarîkat-i Halvetiyye-i Şemsiyye, vr. 144. 
328 Hulvî, Lemezât, s. 344. 
329 Ceyhan, Üç Pîr’in Mürşidi, s. 35; Tayşi, Halvetiyye, s. 65. 
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maktadır. Bu nedenle onun tasavvufa yönelmesini ve hakkında anlatılan menkıbeleri aynı 

başlıkta ele aldık. 

Ömer Halvetî’nin tasavvufa intisabında İlhanlı ordusunda bir nefer iken katıldığı bir 

savaşta esir edilmesinin etkili olduğu nakledilmiştir. Onun tasavvufa intisabına vesile olacak 

bu olay rivayete göre şu şekilde gerçekleşir: Ömer Halvetî, bir savaş sırasında eşkıyanın eline 

esir düşer. Onu esir alan eşkıya, Çoban Şah’ın muhtesibi zannederek ondan para almak için 

onu ölümle tehdit eder. Eşkıyanın elinde ölümle burun buruna geldiği ve çok bunaldığı bir 

anda gayb âleminden kendisine ya tarîkata girmesi veya eşkıyanın elinde can vermesi şeklin-

de bir teklif gelir. O da bu teklife olumlu karşılık verir ve tarîkata girmeye talip olur. Menkı-

benin devamında anlatıldığına göre Ömer Halvetî’nin bu teklife olumlu karşılık vermesi üze-

rine orada bulunan eşkıyadan biri hemen ölür. Diğerleri de arkadaşlarının akıbetine uğrama-

mak için kaçıp dağılırlar. Canını kurtaran Ömer Halvetî, gece boyunca yürür ve gün ışırken 

bir şehre varır. Şehrin bağları arasına vardığında Şeyh Muhammed ve dostlarıyla karşılaşır ve 

orada Şeyhe intisab eder. Böylece üzerindeki asker kıyafetini de çıkaran Ömer Halvetî, derviş 

elbisesine bürünerek tasavvuf yoluna girer. Bu hal üzere Şeyh Muhammed kendisine: “El-

hamdulillah, seni bize bağışladılar. Biz de seni velayet ehline bağışladık.” diyerek mücâhede 

ve riyâzeti emreder.330 

Hulvî, onun tasavvufa intisabını bu şekilde hikâye ederken muahhar kaynakların çoğu 

bu olaydan bahsetmeden doğruca Harezm’de bulunan amcası Şeyh Âhi Muhammed Nurü’l-

Halvetî’nin yanına gittiğinden ve ona intisab ederek tasavvuf yoluna girdiğinden bahseder.331 

Buna göre Ömer Halvetî, tasavvufî eğitimini amcasının yanında tamamlayıp icazet aldıktan 

sonra onunla birlikte Lâhîcân’a dönüp Heri kasabasına yerleşmiştir.332 Herî’de bir müddet 

irşad faaliyetinde bulunmuş, talebe yetiştirmiştir. Daha sonra Karakoyunlu hâkimiyetinde 

bulunan Tebriz civarındaki Hoy şehrine gitmiş333 orada şehrin yöneticileriyle iyi ilişkiler 

kurmuştur. Hoy’dan ayrıldıktan sonra Mısır’a gitmiştir. Mısır’da irşad faaliyetlerine devam 

ettiği sıralarda Gîlân hâkimi Sultan Üveys, Memlük sultanına bir elçi göndererek onu Herî’ye 

davet etmiş o da bu davete icabetle irşad faaliyetlerine ilk başladığı yer olan Heri’ye tekrar 

                                                             
330 Hulvî, Lemezât, s. 338, 339. 
331Vassâf, Sefîne-i Evliyâ, c. 3, s. 133; Vicdânî, Tomâr-ı Turûk-ı Aliyye, s. 174; Almaz, Pîr Seyyid Yahyâ 
Şirvânî, s. 20; Serin, İslam Tasavufunda Halvetîlik ve Halvetîler, s. 70; Türer, Osmanlılar’da Tasavvuf, s. 
80; Öngören, Osmanlılar’da Tasavvuf, s. 27. 
332 Hulvî, Lemezât, s. 338, 339; Vicdânî, Tomâr-ı Turûk-ı Aliyye, s. 175; Eraydın, Tasavvuf ve Tarîkatlar, s. 
389; İz, Tasavvuf Mahiyeti Büyükleri ve Tarîkatlar, s. 201. 
333 Hocazâde Ahmed Hilmi, Evliyâ’nın Yolunda, s. 49. 
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dönmüştür.334 Bir süre Heri’de kaldıktan sonra Tebriz’e gelerek irşad faaliyetini Tebriz’de 

sürdürmüştür.335 

c. Hâlifeleri ve Tarîkat Silsilesi 

Ömer Halvetî, Seyfeddîn, Zahîrüddîn, Bâyezîd-i Pûrânî ve Ahî Mîrem adlı dört halîfe 

yetiştirmiştir. Vefatından sonra yerine Ahî Mîrem geçen Ömer Halvetî’nin tarîkat silsilesi, 

şeyhi Ahî Muhammed vasıtasıyla İbrâhim Zâhid Gîlânî’ye nisbet edilen Zâhidiyye silsilesiyle 

birleşir. Bu silsile İbrâhim Zâhid Gîlânî’nin halîfesi Safiyyüddîn Erdebîlî’de Safeviyye, Ömer 

Halvetî’de Halvetîyye tarîkatı olarak tezahür etmiştir.336 Kendinden sonra tarîkat silsilesi Ahî 

Mîrem (ö. 812/1409), Hacı İzzeddîn Türkmânî (ö. 828/1425) ve Sadreddîn-i Hıyâvî (ö. 

862/1457) vasıtasıyla devam ederek tarîkatın ikinci piri sayılan, Seyyid Yahyâ-yı Şirvânî’ye 

(ö. 862/1457) ulaşmaktadır.337 

d. Tasavvuf Anlayışı ve Etkileri 

Ömer Halvetî, halvete önem veren sûfîlerdendir. Dervişlerine halvet, uzlet ve sükûtu 

tercih etmelerini, velâyet ehli kişilerle beraber bulunmalarını tavsiye etmiştir.338 Ömer Halvetî 

şeriat ilkelerine bağlı, Kur’an ve Hadis’i İslam dininin temeli sayan ancak dinle tasavvufun 

uzlaştırılması gereğine inanan bir inanç geliştirmeye çalıştığını görürüz. Ona göre şeriatın 

bütün kurallarına uymak gerekir.339  

Ömer Halvetî’nin tasavvuf anlayışında zikir önemli bir yer tutar. Ona göre zikir, dinin 

özü olması itibariyle ibadet kadar önemlidir. Zikrin ibadeti güçlü kılacağını, zikirsiz ibadetin 

de ibadetsiz zikrin de yetersiz olduğunu belirten Ömer Halvetî340 halvet esnasında Esmâ-ı 

Seb’a denilen Allah’ın yedi ismi ile (Lâ ilâhe illâllah, Allah, Hû, Hak, Hay, Kayyûm, Kahhâr) 

zikri icrâ etmiştir. Onun bu uygulaması zamanla gelenek halini almış daha sonra diğer tarîkat-

larca da benimsenerek geliştirilmiştir.341 

                                                             
334 Hulvî onun Heri şehrine gitmeyip doğrudan Tebriz’e gittiğini kaydeder. (Bkz.: Hulvî, Lemezât, s. 344) 
335 Vicdânî, Tomâr-ı Turûk-ı Aliyye, s. 174; Almaz, Pîr Seyyid Yahyâ Şirvânî, s. 20; Velikahyaoğlu, Sümbü-
liyye Tarîkatı, s. 47; Osman Türer, Ana Hatlarıyla Tasavvuf Tarihi, Ataç Yayınları, İstanbul, 2015, s. 167. 
336 Lâmiî Çelebi, Nefahâtü’l-Üns Tercümesi, s. 757; Mehmed Sami Sünbülî, Esmâr-ı Esrar, s. 15,16; Bandır-
malızâde, Mir’atü‘t-Turuk, s. 27; Ceyhan, “Halvetiyye”, s. 698; Türer, Osmanlılar’da Tasavvuf, s. 82. 
337 Hulvî, Lemezât, s. 344; Mehmed Sami Sünbülî, Esmâr-ı Esrar, s. 15,16; Bandırmalızâde, Mir’atü‘t-
Turuk, s. 27; Vicdâni, Tomâr-ı Turûk-ı Aliyye, s. 175- 176; Almaz, Pîr Seyyid Yahyâ Şirvânî, s. 22. 
338 Hulvî, Lemezât, s. 339, 340. 
339 İsmet Zeki Öyüboğlu, Bütün Yönleriyle Tasavvuf Tarîkatlar Mezhepler Tarihi, Der Yayınları, İstanbul, 
1990, s. 202. 
340 Öyüboğlu, a.g.e., s. 202. 
341 Mehmet Serhan Tayşi, “Ömer Halvetî”, DİA, c. 34, TDV Yayınları, İstanbul, 2007, s. 65. 
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Ömer Halvetî’nin anlayışına göre gerçek varlık Allah’tır. O’nun dışında kalan her şey 

yine O’nun iradesiyle yaratılmıştır. Sonsuz olan sadece kendisi olup evren sonradan yaratıldı-

ğı gibi yine yok olacaktır. Ancak ruh bedene sonradan girmiş olup ölümsüzdür. Ölüm denilen 

hâdise ruhun bedenden ayrılmasıdır. Ruh bedenden ayrılınca yeniden Allah’a döner. Kıyamet 

haktır ve her insan yaptıklarının hesabını verecektir. Nefsin yedi makamı vardır. Emmare (ka-

ranlıklarla örtülü olma); levvame (gerçekle örtülü olma), mülhime (aydınlıkla karanlık arası),  

mutmainne (yükselme), razıye (yücelme), marzıyye (yücelmenin ikinci basamağı), kâmile 

(olgunluk). Bu yedi makam aşağıdan yukarı doğru yedi aşamayı gösterir ki dünyadan el etek 

çekip kendini Allah’a adayan kimse bu aşamalardan geçerek Hakk katına varır. Dünya geçici, 

can ölümlüdür. Bu nedenle hayatın manası ruhu bütün geçici tutkulardan ve eğilimlerden kur-

tarıp arındırmaktır.342 

Ömer Halvetî’nin, Zâhid Gîlânî ve amcası Şeyh Âhi Muhammed Nurü’l-Halvetî’den 

sonra tarîkata getirdiği iki önemli yenilik vardır. Bunlardan ilki halvettir. Halvet uygulamasnı 

sıklıkla yapması ve bu konuda gösterdiği hassasiyet, Halvetiyye Tarîkatı’nda halvetin en mü-

him hususlardan biri, belki de birincisi olmasını sağlamıştır. İkincisi ise tarîkatın sembolü 

mahiyetindeki dervişlerin başlarına giydikleri özel şekli olan taçtır. Birbiri ardınca kırk erbain 

tamamladıktan sonra, rüyasında kendisine Hz. Peygamber tarafından kırk dallı taç giydirilme-

sinden kaynaklı bu uygulama nedeniyle Halvetîler kırk bölümlü taç giymişlerdir.343  

Ömer Halvetî, tarîkatın esasını ilk sûfîlerden Hâtim el-Esâmm’ın bahsettiği dört ölüm 

türüyle açıklamıştır. Ona göre sâlik, ölümü görüp ondan ders almazsa, dervişlik ona haramdır. 

Sülûkun nihâyetinde Hakk’a ulaşmak ancak bu dört ölümü nefiste tatmakla gerçekleşir. Bu 

dört ölümü kırmızı, siyah, yeşil ve beyaz renkleriyle izah etmiştir. Bu renkler ve temsil ettiği 

anlamları şu şekildedir: Kırmızı Ölüm (Mevt-i ahmer): Sâlik devamlı nefsine muhalif olmalı, 

onunla mücadele etmeli, bu hale devam üzere olup, arzularını gemlemelidir. Siyah Ölüm 

(Mevt-i esved) gizli ve açık da olsa her türlü belâya sabretmek ve tahammül göstermektir.  

Yeşil Ölüm (Mevt-i ahdar) var olanla yetinip, şikâyetten kaçınmak; eski ve yamalı giysilerle 

                                                             
342 Öyüboğlu, a.g.e., s. 202, 203. 
343 Mehmet Rıhtım, “Halvetiyye Sûfîliğinin Şirvan’da Teşekkül Devri Şâbân-ı Velî’ye Uzanan Yolun Kurucu 
Şahsiyetleri”, I. Uluslararası Şeyh Şa‘bân-ı Velî Sempozyumu, Kastamonu, 2012, s. 16, 17; (Makele bundan 
sonra “Halvetiyye Sûfîliği” adıyla anılacaktır.) Yılmaz, Mevlevî ve Bektâşîler dışındaki tarîkatlarda dervişlerin 
taç giymeyip onu yerine arakiyye giydiklerini belirtmiştir. (Bkz.: Yılmaz, Geçmişten Günümüze Tasavvuf ve 
Tarîkatlar, s. 271.) 
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iktifa edip onun eskiliğinden şikâyet etmemektir. Beyaz ölüm (Mevt-i ebyaz) ise az yemek ve 

sürekli riyâzette olmak, açlığa ve riyâzete devam etmektir.344 

Dervişlerine her zaman ve her yerde hadlerini bilmeyi, edebe riayet etmeyi tavsiye 

eden Ömer Halvetî, dervişin hata etmesini büyük kabahatten saymıştır. Öyle ki dervişin ken-

dinden küçüklerle sohbetinin cehaletle ilgili olacağını, ekâbir ve mal sahipleriyle ünsiyet ku-

rarsa tekebbür ehli olacağını, akranı ile sohbet etmesi durumunda da hased ehlinden olacağını 

haber vermiştir. Ona göre dervişin konuşmayanı ve idraki yüksek olup hikmet ehli olanı mak-

buldür. Ayrıca sükûtun her halden üstün olduğunu söyleyerek: “Bir nesne ki Hakk’tır ibreye 

sığmaz, O’ndan gayrı olanı da söylemeye değmez.” buyurmuştur.345 

1.1.1.2. Yahyâ-yı Şirvânî (ö. 862/1457) 

a. Hayatı 

Tasavvuf tarihinde özellikle Azerbaycan, Anadolu, Balkanlar ve Kuzey Afrikada mü-

him bir tesire sahip olan Seyyid Yahyâ-yı Şirvânî, hem Halvetiyye Tarîkatı hem de Osmanlı 

Anadolusu’nda tasavvufî hareketler bakımından şüphesiz önemli bir şahsiyettir. Eserlerinde 

daha çok tasavvufî düşüncelerine ve tarîkatın esaslarına yer vermiştir. Bu nedenle hayatına 

dair bilgiler sınırlı olan sûfîlerdendir. 

Eldeki verilere göre Seyyid Yahyâ-yı Şirvânî, Azerbaycan’ın Şamahı şehrinde doğ-

muştur. Kaynaklarda asıl adı Es-Seyyid Cemâleddîn Yahya b. Es-Seyyid Bahâeddîn eş-

Şirvânî eş-Şamahî el-Baküvî el-Halvetî şeklinde geçmektedir. Hazreti Peygamberin soyundan 

olduğu için kendisine “Seyyid”, Şirvanlı olduğu için “Şirvânî”, Bakü’de uzun yıllar kalıp ir-

şad faaliyetinde bulunduğu için “Baküvî” denmiştir. Güzel bir dış görünüşe sahip olması ha-

sebiyle de “Cemâleddîn” sıfatıyla tavsif edilmiştir.346 

                                                             
344 Hulvî, Lemezât, s. 341; Mehmet Serhan Tayşi, “Ömer Halvetî”, DİA, c. 34, TDV Yayınları, İstanbul, 2007, 
s. 65. 
345 Hulvî, Lemezât, s. 343. 
346 Lâmiî Çelebi, Nefahâtü’l-Üns Tercümesi, s. 759; Taşköprülüzâde, eş- Şakâiku’n-Nu’mâniyye, s. 164; 
Mecdî Mehmet Efendi, Hadâiku’ş-Şakâık, (Şakâık-ı Nu’maniyye ve Zeyilleri), Haz.: Abdulkadir Özcan, 
Çağrı Yayınları, c. 1, İstanbul, 1989, s. 287; Hulvî, Lemezât, s. 380;  İbrahim Hâs Halvetî, Tezkiretü’l-Hâs 
(Erenler Kitabı), s. 197; Vassâf, Sefîne-i Evliyâ, c. 3, s. 138; Bursalı Mehmed Tahir Efendi, Osmanlı Müellif-
leri, s. c. I, s. 224; Vicdâni, Tomâr-ı Turûk-ı Aliyye, s. 178; Mehmet Rıhtım, “Giriş”, Şifâu’l-Esrâr, mlf.: 
Seyyid Yahyâ Şirvânî, Sûfî Kitap, İstanbul, 2011, s. 15; Mehmet Rıhtım, Seyyid Yahyâ Baküvî ve Halvetîlik, 
Kısmet Yayınları, Bakü, 2005, s. 17; Almaz, Pîr Seyyid Yahyâ Şirvânî, s. 33; Mehmet Cemâl Öztük, 
Cerrâhîlik Hz. Pîr Nureddîn Cerrâhî ve Cerrâhî Tarîkatı, Gelenek Yayınları, İstanbul, 2004, s. 31; Rıhtım, 
“Halvetiyye Sûfîliği”,s. 194; Mehmet Rıhtım, “Yahyâ-yı Şirvânî”, DİA, c. 43, TDV Yayınları, İstanbul, 2013, s. 
264. 
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Yahyâ-yı Şirvânî’nin doğum tarihiyle ilgili kaynaklarda bilgi bulunmamaktadır. An-

cak onun doğum tarihinin tespitiyle ilgili Rıhtım’ın ve Türer’in Mustafa Nazmi Efendi’nin 

Hediyyetü’l-İhvan’ından yaptığı nakilde verdikleri bilgiye göre Bakü’de kırk yıldan fazla ya-

şaması347 bir tarih belirleme noktasında önemlidir.  Buna göre Bakü’ye 1426’dan önce gelme-

si gerekmektedir.348 Diğer bir bilgi ise Hulvî’nin Lemezat’ında anlatılan ve Çelebi Halîfe’nin 

Bakü’ye giderken Pîr Muhammed Bahâeddîn Erzincânî’ye uğradığı sırada aralarında geçen 

konuşmadır. Çelebi Halîfe Bakü’ye Seyyid Yahyâ-yı Şirvânî’ye intisab etmek üzere giderken 

Erzincan’a uğramış, burada Pîr Muhammed Bahâeddîn Erzincânî ile mülâkî olmuştur. Bu 

karşılaşma sırasında Pîr Muhammed Bahâeddîn Erzincânî, Çelebi Halîfe’ye Şeyh Yahyâ-yı 

Şirvânî’nin çok yaşlandığını ve vefatının yakın olabileceğini söylemiştir.349 Yine Yahyâ-yı 

Şirvânî bir şiirinde yaşının seksen olduğundan bahsetmiştir.350 Verilen bilgilerden yola çıka-

rak Yahya-yi Şirvânî’nin Bakü’ye 830/1426’lı yıllarda geldiği ve yine 862/1457’de vefat etti-

ği düşünüldüğünde onun VIII/XIV. asrın sonlarında veya IX/XV. asrın başlarında doğmuş 

olduğu sonucuna varmak mümkündür. 

Babasının adı Seyyid Bahâeddîn’dir. İmam Musa Kazım soyundan gelen Seyyid 

Bahâeddîn, Şirvanşahlar Devleti’nde, Şirvan Sultanı Halil Bey’in, Nakîbu’l-Eşrafı olarak va-

zife yapmıştır. Dedeleri de bölgenin Nakîbu’l-Eşraf’larındandır.351 Kaynaklarda annesi hak-

kında bilgi bulunmamaktadır. Yahyâ-yı Şirvânî’nin çocukluk ve gençlik yılları Şamahı’da 

geçmiştir.352 

Yahyâ-yı Şirvânî, “Cânib-i Cennet” terkibinin gösterdiği 862/1457 yılında Bakü’de 

vefat etmiştir.353 Vefat tarihiyle ilgili Cami ve Taşköprülüzâde 868/1463 veya 869/1464 tari-

hini vermektedir.354 Bunun yanında kimin yazdığı ve ne zaman yazıldığı bilinmeyen ve Hal-

vetiyye Tarîkatı’nın şeyhlerinin isimlerinin alt alta sıralanarak yanlarına vefat tarihlerinin not 

                                                             
347 Rıhtım, Seyyid Yahyâ Baküvî ve Halvetîlik, s. 17; Türer, Osmanlılar’da Tasavvufî Hayat, s. 258;  
348 Rıhtım, a.g.e., s. 17. 
349 Hulvî, Lemezât, s. 411. 
350 Yahyâ-yi Şirvânî, fî beyân’u-l ilm başlıklı şiirinin yüz on üç no’lu beytinde “Yaşın seksene ulaştığı halde 
doğru söylemezsin. İçin tuzak ve hileyle doldu.” diyerek yaşının 80 olduğuna dair bilgi vermektedir. (Bkz.: 
Güngör Levent Menteşe, “Seyyid Yahyâ-Yi Şirvani ve Kıssâ-i Mansûr”, Doğu Araştırmaları, 2019/2, S. 20, s. 
26) 
351 Lâmiî Çelebi, Nefahâtü’l-Üns Tercümesi, s. 759; Taşköprülüzâde, eş-Şakâiku’n-Nu’mâniyye, s. 164; 
Hulvî, Lemezât, s. 380; İbrahim Hâs Halvetî, Tezkiretü’l-Hâs (Erenler Kitabı), s. 197; Vassâf, Sefîne-i Ev-
liyâ, c. 3, s. 138; Bursalı Mehmed Tahir Efendi, Osmanlı Müellifleri, c.  1, s. 224; Vicdâni, Tomâr-ı Turûk-ı 
Aliyye, s. 178; Hocazâde Ahmed Hilmi, Evliyâ’nın Yolunda, s. 56. 
352Rıhtım, “Giriş”, s. 16; Almaz, Pîr Seyyid Yahyâ Şirvânî, s. 34, 35; Menteşe, “Seyyid Yahyâ-yi Şirvani ve 
Kıssâ-i Mansûr”, s. 26. 
353 Bursalı Mehmed Tahir Efendi, Osmanlı Müellifleri, c. I, s. 224; Vassâf, Sefîne-i Evliyâ, c. 3, s. 139; Vic-
dâni, Tomâr-ı Turûk-ı Aliyye, s. 179. 
354 Lâmiî Çelebi, Nefahâtü’l-Üns Tercümesi, s. 761; Taşköprülüzâde, Osmanlı Bilginleri, s. 217. 
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düşüldüğü Silsile-i Tarîkat-i Halvetiyye-i Şemsiyye isimli silsilenamede Yahyâ-yı Şirvânî’nin 

vefat tarihi 829/1426 olarak kaydedilmiştir.355 Ancak onun Bakü’ye geliş tarihi ve orada kırk 

yıldan fazla kalması dikkate alındığında bu tarihin ölüm tarihi olması zayıf bir ihtimal olarak 

görünmektedir. Kabri Bakü’de dergâh olarak kullandığı Keykubad mescidinin kıble tarafın-

dadır.356 

b. Tasavvufa İntisâbı ve Faaliyetleri 

Kaynaklarda Yahyâ-yi Şirvânî’nin yapı itibariyle tasavvufa meyilli oluşunun, onun 

tarîkata yönelmesinde önemli bir etken olduğu kaydedilmiştir.357 Bununla ilgili olarak çocuk-

luğunda yaşadığı nakledilen bir hâdise, İbrahim Hâs Halvetî’nin Tezkire’sinde şöyle anlatıl-

maktadır: Bir gün annesiyle bir yana doğru giderken yolda bir adam peyda olur ve Seyyid 

Yahyâ’yı aldığı gibi göklere kaldırır. Annesinin feryatları arasında yükselip adeta göklerde 

kaybolmuşlardır. Annesi, yaşadığı ızdırapla orayı terk etmemiş akşama kadar orada beklemiş-

tir. Akşam ile yatsı vakti arasında birden oğlunu yanında bulmuştur. Oğluna kavuşmanın se-

vincini yaşayan anne, ona, nereye gittiğini, kendisini kimin götürdüğünü ve geri kimin getir-

diğini sormuştur. Seyyid Yahyâ da kendisini kimin götürdüğünü söylemeden ulu bir cemiye-

tin içine götürüldüğünü, orada ümmetin eşrafının, sâdât-ı kirâmın ulularının ve evliyânın bü-

yüklerinin olduğunu söylemiştir. Sonra da hepsinin kendisine iltifat ve dua ettiğini, içlerinden 

birinin cemiyetin en üst makamındaki pirden kendisini istediğini onun da öyle olsun, diyerek 

kendisini o talep eden uluya verdiğini söylemiştir. Sonra da kendisini isteyen ulu zatın “Şimdi 

annene git, ben seni vakti gelince bulurum.” diyerek gönderdiğini ve yeniden buraya getirdi-

ğini söylemiştir.358 

Kaynaklarda şeyhlere ve tarîkatlara büyük bir muhabbetle baktığı söylenen Seyyid 

Yahyâ’nın sürekli sülûk etmek ve bir tarîkata girmek için dua ettiği belirtilmektedir.359 Şeyh 

Sadreddîn’e intisabıyla ilgili şöyle bir menkıbe nakledilmiştir: Bir gün arkadaşlarıyla top ile 

çevgân oynarken seken top, o sırada oradan geçen Pirzâde ve dervişlerinin önünde durur. To-

pun peşinden koşan Yahya, Pirzâde’yi görünce onun önünden geçmeyip edeple selamlar. Kü-

çük bir çocuğun bu edepli davranışı ve selamı Pirzâde’nin ve yanında bulunan dervişlerin 

hoşuna gider. Bunun üzerine Pirzâde çocuğun velayet sahibi olması, sûfî yoluna girip feyiz 

                                                             
355Anonim, Silsile-i Tarîkat-i Halvetiyye-i Şemsiyye, vr. 144. 
356 Lâmiî Çelebi, Nefahâtü’l-Üns Tercümesi, s. 761; Taşköprülüzâde, Osmanlı Bilginleri, s. 217; Hulvî, Le-
mezât, s. 387. 
357 Mecdî Mehmet Efendi, Hadâiku’ş-Şakâik, c. 1, s. 287; Hulvî, Lemezât, s. 380. 
358İbrahim Hâs Halvetî, Tezkiretü’l-Hâs (Erenler Kitabı), s. 197; 
359 Hulvî, Lemezât, s. 380. 
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alması ve tarîkatlarına girmesi için dua eder ve dervişler de âmin derler. Bu hadisenin yaşan-

dığı gece gördüğü rüyada Hazreti Peygamber, Seyyid Yahyâ’ya, Şeyh Sadreddîn’i gösterir ve: 

“Bu senin babandır, onun yolu da bizim yolumuzdur.” der. Sonra da: “Ona git. Oradaki esrar 

bizim ruhaniyetimizin sırrındandır. Cehrî tarîkat üzere olup bu ise senin cedd-i şerifin Mur-

tazâ’nın yoludur. Hakikat, Sadreddîn Hayderî’dir.” diyerek Seyyid Yahyâ’yı şeyhe teslim 

eder. Sabah olunca tekkeye giden Seyyid Yahyâ, Şeyh Sadreddîn’e mürid olur.360 

Seyyid Yahyâ’nın tarîkata intisabı, babası Seyyid Bahâeddîn’in hoşuna gitmemiş ve 

Seyyid Bahâeddîn oğlunu bu yoldan döndürmeye çalışmıştır. Menkıbelerde anlatıldığına göre 

babası onun tarîkate girmesine, sûfîlerle birlikte olmasına, dünya işlerinden uzaklaşmasına 

karşı çıkmıştır. Oğlunu bu yola çektikleri için Şeyh Sadreddîn’e ve dervişlerine menfi duygu-

lar beslemeye başlamıştır. Cemâl ve kemâl haliyle şehirde nam salmış oğlunun sûfîlerle bera-

ber olup halvete girmemesi için ne kadar uğraşmışsa da oğlunu bu yoldan döndürememiştir. 

Hatta bu durumun müsebbibi saydığı şeyhi öldürmeyi bile düşünmüştür.361 Ancak takip eden 

günlerde yaşanacak birkaç olay Seyyid Bahâeddîn’in düşüncelerini büsbütün değiştirmiştir. 

Konuyla ilgili, Lâmiî’nin Nefahat’ta naklettiği namaza uyanamama menkıbesinde 

Şeyh Sadreddîn bacadan içeri girerek Seyyid Yahyâ’yı kalkması konusunda uyardığı olaya 

evin halayığı şahit olur. Hemen varıp Seyyid Bahâeddîn’e durumu bildirir. Seyyid Yahyâ’nın 

babası, şeyhin bacadan girişinin şeriata aykırı olduğunu söyleyerek şeyhi kınar. Bunun üzeri-

ne Seyyid Yahyâ, şeyhinin bu şekilde bir tutum takınmasının nedeninin babasının tutumundan 

kaynaklandığını ve bu tutumun şeyhin yollarındaki diken olduğunu söyler.362 

Seyyid Bahâeddîn’in şeyhe olan bu tutumuna benzer bir olay da hem Hulvî’de hem de 

İbrahim Hâs Halvetî’de nakledilmiştir. Buna göre bir kıtlık zamanı Seyyid Bahâeddîn oğlun-

dan yağmur yağması için himmet etmesini ister. Seyyid Yahyâ da babasına, tarlaya gidip biz-

zat kendisinin dua etmesi gerektiğini söyler. Bunun üzerine Seyyid Bahâeddîn tarlaya giderek 

dua eder. Çok geçmeden tarlaya yağmur yağmaya başlar. Ancak sadece kendi tarlasına yağ-

maktadır. Seyyid Bahâeddîn bunun nedenini oğluna sorunca o, sadece kendi tarlası için dua 

ettiğini, diğer Müslümanları hatırına getirmediği için yağmurun başkalarının tarlasına yağma-

                                                             
360 Taşköprülüzâde, Osmanlı Bilginleri, s. 216; Hulvî, Lemezât, s. 381; Hocazâde Ahmed Hilmi, Evliyâ’nın 
Yolunda, s. 56; Rıhtım, “Giriş”, s. 16; Almaz, Pîr Seyyid Yahyâ Şirvânî, s. 35. 
361 Taşköprülüzâde, Osmanlı Bilginleri, s. 216; Rıhtım, Seyyid Yahyâ Baküvî ve Halvetîlik, s. 20. 
362 Lâmiî Çelebi, Nefahâtü’l-Üns Tercümesi,, s. 760. (Ayrıca bkz.: Taşköprülüzâde, eş-Şakâiku’n-
Nu’mâniyye, s. 164; Mecdî Mehmet Efendi, Hadâiku’ş-Şakâik, c. 1, s. 287) 
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dığını söyler.363 Seyyid Bahâeddîn yaşadığı bu iki tecrübe neticesinde kalbinde sûfîlere ve 

tasavvuf erbabına karşı bir sıcaklık duyarak Şeyh Sadreddîn’e varıp ona mürid olur.364 

Sadreddîn Hiyavî’nin hem damadı hem de müridi olan Seyyid Yahyâ-yı Şirvânî uzun-

ca bir süre şeyhinin derslerine devam etmiştir. Zikir ve halvetlerle sülûkunu tamamlamıştır.365 

Şeyh Sadreddîn vefat etmeden önce yerine postnişin olarak Seyyid Yahyâ-yı Şirvânî’yi bı-

rakmıştır. Seyyid Yahyâ şeyhin vefatıyla posta otursa da366 Pîrzâde ile aralarında anlaşmazlık 

çıkmıştır. Nitekim Pîrzâde, postun kendi hakkı olduğunu iddia ederek posta geçmiştir. Ahâli-

nin Seyyid Yahyâ’ya daha fazla iltifat edip onun yanında toplanmasına rağmen henüz şeyhlik 

için daha yaşının küçük olduğunu ileri süren yaşlı müridler de Pîrzâde’yi desteklemiş, böylece 

Pîrzâde yeni şeyh olmuştur.367 Bu gelişmeler üzerine Yahyâ-yı Şirvânî, otuzlu yaşlarında ya-

nına aldığı “Sırr-ı Esma” adlı dua kitabı, talip ve dervişleri ve şeyhinden kendisine intikal 

eden Halvetî hilâfetinin sırrı ile Şirvan eyaletinin Şamahi nahiyesine gitmiştir. Bir süre sonra 

oradan da ayrılarak Bakü’ye geçmiştir.368 

Şirvânî’nin Bakü’ye geldiği sıralarda Şirvanşahlar devletinin başında Halilullah İbra-

him Han (820-869/1417-1465) bulunmaktaydı. Halilullah Han, tasavvufa ilgisi olan ve din 

âlimlerine önem veren bir kişi olması hasebiyle Yahyâ-yi Şirvânî’nin, Şirvan’a gelmesini is-

temiş, gelince de onun için sarayın bitişiğindeki Keykubad Mescidini inşa ettirip ona tahsis 

ettirmiştir.369 Bu mescidle birlikte Halvetîliğin İslam dünyasında yayılmasında öncülük ede-

cek ilk büyük hankâh tesis edilmiştir.370 

c. Tarîkat Silsilesi ve Halîfeleri 

Yahyâ-yı Şirvânî’nin tarîkat silsilesi Sadreddîn-i Hiyâvî, Hacı İzzeddîn Türkmânî ve 

Ahî Mîrem Halvetî (ö. 812/1409) vasıtasıyla Halvetiyye’nin kurucusu Ömer Halvetî’ye ulaş-

maktadır.371 Kendinden sonra yerine postnişin olarak Pîr Şükrullah Halvetî geçmiştir.372 

                                                             
363 Hulvî, Lemezât, s. 383; İbrahim Hâs Halvetî, Tezkiretü’l-Hâs (Erenler Kitabı), s. 212. 
364 Lâmiî Çelebi, Nefahâtü’l-Üns Tercümesi, s. 760; Taşköprülüzâde, Osmanlı Bilginleri, s. 217; Hulvî, Le-
mezât, s. 383; İbrahim Hâs Halvetî, Tezkiretü’l-Hâs (Erenler Kitabı), s. 212; Rıhtım, “Giriş”, s. 17; Almaz, 
Pîr Seyyid Yahyâ Şirvânî, s. 36. 
365 Hulvî, Lemezât, s. 382. 
366 Hulvî, Lemezât, s. 384. 
367 Lâmiî Çelebi, Nefahâtü’l-Üns Tercümesi, s. 760; Taşköprülüzâde, Osmanlı Bilginleri, s. 217; Mecdî Meh-
met Efendi, Hadâiku’ş-Şakâik, c. 1, s. 288; Rıhtım, “Giriş”, s. 18.  
368 Vicdâni, Tomâr-ı Turûk-ı Aliyye, s. 178; Hulvî, Lemezât, s. 384. 
369 Vassâf, Sefîne-i Evliyâ, c. 3, s. 138; Almaz, Pîr Seyyid Yahyâ Şirvânî, s. 36;  
370Rıhtım, “Giriş”, s. 18; Raif Vırmiça, Kosova Tekkeleri, Sûfî Kitap, İstanbul, 2010, s. 38. 
371 Bandırmalızâde, Mir’atü‘t-Turuk, s. 27. 
372 Lâmiî Çelebi, Nefahâtü’l-Üns Tercümesi, s. 761. 
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Nakledildiğine göre Bakü’de kırk yılı aşkın bir süre ahaliyi irşad eden Seyyid Yahyâ-

yı Şirvânî’nin yirmi bine yakın müridi olmuştur. Bunlardan üç yüz altmışına hilâfet vermiş-

tir.373 Halvetiyye Tarîkatı onun hâlifeleri vasıtasıyla Anadolu, İran, Azerbaycan, Balkanlar ve 

Kuzey Afrika’da geniş bir alana yayılmıştır. Şirvânî, Osmanlı Anadolu’sunda Halvetîlik anla-

yışı için oldukça mühim isimler de yetiştirmiştir. Hâlifelerinin önde gelenleri ise Osmanlı ve 

Beylikler Anadolusu’ndan gelen şahsiyetlerdir. Anadolu’ya ayrı bir ihtimam gösteren Şirvânî, 

bu şahsiyetlerden kırk kadarına hilâfet vererek irşad için tekrar Anadolu’ya göndermiştir.374 

İlerleyen sayfalarda haklarında detaylı bilgi verilecek olan Dede Ömer Rûşenî (ö. 892/1487), 

Alâeddîn Rûmî (ö. 867/1462), Şeyh Pir Şükrullah Ensârî, Şeyh Habîb Karamânî (ö. 

902/1497), Şeyh Pîr Muhammed Bahâeddîn Erzincânî (ö. 879/1474) Anadolu’ya gönderilen 

isimlerdendir.375  

d. Eserleri 

IX/XV. asrın büyük sûfî mütefekkiri Yahyâ-yı Şirvânî ilmî seviyesi yüksek bir zattır. 

Yaşadığı dönemin ileri gelen âlimlerinden biridir. Şamahı’da bulunan tekke ve medreselerde 

dönemin en bilindik âlimlerinden iyi bir eğitim almıştır. Şifâu’l-Esrar adlı eserinde Şeyhu’l-

Ahsıketî, Hafizüddîn el Gerderî, Mevlânâ Tâcüddîn, Kudbettin es-Serâbî gibi âlimlerden bah-

setmiş, her birini çeşitli ünvanlarla anmış ve her birini saygıyla yâdetmiştir. İsmini zikrettiği 

hocalarından Hadis, Tefsir, Kelâm ve Fıkıh okumuştur. Bunun yanında Arapça, Farsça, Man-

tık ve Edebiyat diğer okuduğu dersler zümresindendir.376 Eserlerini Arapça ve Farsça yazması 

bu iki dile hâkim olduğunu göstermenin yanında iyi bir eğitim aldığını da gösterir nitelikte-

dir.377 

Yahyâ-yı Şirvânî, manzum ve mensur birçok eser telif etmiştir. Nitekim bu ilmî biri-

kimini yazdığı manzum ve mensur eserlerden açıkça görmek mümkündür. Halvetîlik Tarîkatı 

ile ilgili kendinden önce eser yazan kimse yoktur. Arapça, Türkçe ve Farsça dillerinde eser 

veren Şirvânî, sayısı kesin olmamakla birlikte on dokuz eserin müellifidir. Tasavvufî muh-

tevâya sahip olan eserlerinde tefsir, hadis, kelâm, fıkıh ve diğer ilimlerden de faydalanmıştır. 

Eserlerinde genel olarak sâlikin halleri, irâde, sabır, nefis, ayne’l-yakîn, şevk, vahdet, ibâdet, 

                                                             
373 Lâmiî Çelebi, Nefahâtü’l-Üns Tercümesi, s. 760; Rıhtım, Seyyid Yahyâ Baküvî ve Halvetîlik, s. 50; Semih 
Ceyhan, Üç Pîrin Mürşidi, s. 37. 
374 Vassâf, Sefîne-i Evliyâ, c. 3, s. 139; Şirvânî, Şifâü’l-Esrâr, s. 23. 
375 Vicdâni, Tomâr-ı Turûk-ı Aliyye, s. 179; Rıhtım, Seyyid Yahyâ Baküvî ve Halvetîlik, s. 50.  
376Rıhtım, “Giriş”, s. 16; Almaz, Pîr Seyyid Yahyâ Şirvânî, s. 34, 35; Menteşe, “Seyyid Yahyâ-yi Şirvani ve 
Kıssâ-i Mansûr”, s. 26. 
377 Rıhtım, Seyyid Yahyâ Baküvî ve Halvetîlik, s. 19. 
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kalbin tasavvuftaki yedi merhalesi, keşf, tevekkül, fakr’ü-fenâ, niyet, tövbe, dua, Allah’ı ta-

nımak ve Allah’ın sıfatları, Fatiha Suresi’nin ilk dört âyetinin tefsiri, Hz. Muhammed’e salât 

ve selam’ın önemi, dört halîfeye övgüler, ilâhi aşk ve ilmin değeri gibi konular yer almakta-

dır.378 Şimdi eserleri ve içerikleri hakkında temel bilgiler sunalım. 

Şifâu’l-Esrâr Türkçe olarak kaleme aldığı tek eseridir.379 Arapça olarak yazdığı eserle-

ri: Virdü’s-Settâr, Meyâr-i Tarikâ, Kitâbu’l-Vudû, Etvâr-ı Sebâ, Esrâru’t-Tâlîbîn olarak sayı-

labilir. Şerh-i Merâtib-i Esrâr-i Kulûb, Gazeliyât, Esrâru’l- Vudû’, Risâle-i Etvâru’l-Kalb, 

Keşfu’l-Kulûb, Rumûzu’l-İşârât, Menâzilü’l-Âşıkîn, Mekârim-i Ahlâk, Şerh-i Esmâi’s-

Semâniye Ummu’l-Esma, Fî beyânu’l İlm, Tasârrufât u mukaşafât, Şerh-i Sualât-i Gulşen-i 

Raz, Menâkıbu’l-Müminin Ali Kerremallâhu Vechî, Fî's-salavatu'n-Nebi Farsça yazdığı eser-

leridir.380 

Eserlerine detaylı bir şekilde bakacak olursak şu şekilde izah etmek mümkündür: 

1. Şifâu’l-Esrâr: Yahyâ-yı Şirvânî’nin Türkçe yazdığı tek eseridir. Eserde sâlikin seyr ü 

sülûk sırasında geçmesi gereken yetmiş makam açıklanmıştır. Tasavvuf yolunda yürü-

yenlerin yapmaları gereken görevlerin ne olduğu, ilmin önemi, gerçek şeyh ile sahte-

sinin farkı, hakikate ulaşmanın gerçek bir şeyh ile mümkün olacağına dair bilgileri ih-

tiva etmektedir. Besmele, hamdele ve salvele ile başlayan eserde ayrıca ibadetlerin 

bâtınî manalarına, zikir ve çeşitlerine, zikrin hikmetlerine yer verilmiştir. Ayrıca şeyh, 

mürid, sûfî, pir, mürşid gibi derecelerin muhtevâsı ve bunlara sahip olmanın şartları 

anlatılmıştır.381 

2. Virdü’s-Settâr: Bütün Halvetî şûbelerinde okunan ve oldukça önemli bir yere sahip 

olan kitabıdır. Arapça yazılmış olan eser Vird-i Yahyâ, Evrâd-ı Şerif ve Vird-i Halve-

tiyye adlarıyla bilinmektedir. Pek çok şerhi yapılan382 eser, üç bölümden oluşmaktadır. 

                                                             
378Rıhtım, “Giriş”, s. 28; Almaz, Pîr Seyyid Yahyâ Şirvânî, s. 39; Menteşe, “Seyyid Yahyâ-yi Şirvani ve Kıssâ-
i Mansûr”, s. 28. 
379 Mehmet Rıhtım tarafından yayına hazırlanarak yayınlanmıştır. Ayrıca eserlerinin çeviri metinleri için bkz.: 
Almaz, Pîr Seyyid Yahyâ Şirvânî, ss. 49-340. 
380 Vassâf, Sefîne-i Evliyâ, c. 3, s. 139; Bursalı Mehmet Tahir Efendi, Osmanlı Müellifleri, c.  I, s. 225, 226; 
Menteşe, “Seyyid Yahyâ-yi Şirvani ve Kıssâ-i Mansûr”, s. 28; Rıhtım, Seyyid Yahyâ Baküvî ve Halvetîlik, s. 
35; Rıhtım, “Giriş” s. 29; Almaz, Pîr Seyyid Yahyâ Şirvânî, s. 40,41; Mehmet Rıhtım, “Halvetîliğin Pîr-i Sânisi 
Seyyid Yahyâ eş-Şirvanî el-Baküvî”, Halvetîlik Sempozyumu, Ed.: Orhan Söylemez-Ahmet İçli, Eskişehir, 
2013, s. 204, Vırmiça, Kosova Tekkeleri, 38. 
381 Bursalı Mehmet Tahir Efendi, Osmanlı Müellifleri, c.  I, s. 225; Rıhtım, Seyyid Yahyâ Baküvî ve Hal-
vetîlik, s. 40; Rıhtım, “Giriş”, s. 56; Almaz, Pîr Seyyid Yahyâ Şirvânî, s. 43. 
382 Harîrîzâde Kemâleddîn, Müstakîmzâde Süleyman, Ömer Fuâdî, Tirevî Kara Çelebi Mehmed Efendi, Abdul-
lah Şarkavî, Pirizrenli Markalaç Süleyman Efendi esere şerh yapan isimlerdendir. (Bkz.: Bursalı Mehmet Tahir 
Efendi, Osmanlı Müellifleri, c. I, s. 134; Mehmet Cemal Öztürk, “Hazreti Pîr Seyyid yahyâ-yı Şirvânî (k.s) 
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Birinci bölüm senâ, ikincisi esmâ-ı hüsnâ ve diğer isimler, üçüncü bölüm ise Hz. Pey-

gamberin sıfatları, dört halîfenin nitelikleri ile torunları ve amcalarının vasıfları konu-

larını ele almaktadır. Müridlerin sesli bir şekilde icrâ edecekleri bu virdlerin sonunda 

bir de sessizce edecekleri dua yer almaktadır.383 

3. Mi’yâr-i Tarikâ: Tarîkat edebi ve dervişlerin riayet etmeleri gereken kuralları içeren 

Arapça eserdir.384 

4. Kitâbu’l-Vudû’: Esrâru’l-Vudû’ diye de anılan eserde abdest ve namazın tasavvufî 

açıdan mânâ ve mâhiyeti üzerinde durulmuştur. Namazın ve abdestin şartlarını anla-

mak isteyen müridler için soru cevap şeklinde nesir olarak yazılmıştır. Farsça yazılan 

eserin sonunda bazı nasihatlere de yer verilmiştir.385 

5. Esrâru’t-Tâlîbîn: Arapça olan eser, kelime-i tevhidin harfleri sayısı olan yirmi dört bö-

lüm halinde tertip edilmiştir. Dervişlerin sürekli okudukları eserde tarîkat yolunun sır-

ları açıklanmaktadır. İlim, şeriat, tarîkat, mârifet, zikri, tövbe, feyz, halvet, uzlet, der-

vişlerin halleri gibi konulara kısaca temas edilmektedir.386 

6. Şerh-i Merâtib-i Esrâr-i Kulûb: Eserde Allah’a ulaşmak isteyen sûfînin aşması gere-

ken yedi mertebeden bahsedilmektedir. Bu mertebeler kalp, aşk, ma’rifet, istiğna, tev-

hid, hayret ve fakr-u fenâ olarak ifade edilmiştir. Mesnevî tarzında yazılan eserde bah-

sedilen her bir mertebe vadi kavramıyla nitelenmiş bu nedenle esere yedi vadi anlamı-

na gelen Heft Vadi adı verilmiştir.387 Feridüddîn Attar’ın Mantîku’t-Tayr’ından esin-

lenmiş olduğu anlaşılmaktadır.  

                                                                                                                                                                                              

Vird-i Settârt Adlı Eserinin Tahkiki”, Halvetîlik Sempozyumu, Ed.: Orhan Söylemez, Ahmet İçli, Eskişehir, 
2013, s. 179) 
383Bursalı Mehmet Tahir Efendi, Osmanlı Müellifleri, c. I, s. 225; Vassâf, Sefîne-i Evliyâ, c. 3, s. 140; Öztürk, 
“Hazreti Pîr Seyyid yahyâ-yı Şirvânî (k.s) Vird-i Settârt Adlı Eserinin Tahkiki”, s. 179; Hocazâde Ahmed Hilmi, 
Evliyâ’nın Yolunda, s. 57; Almaz, Pîr Seyyid Yahyâ Şirvânî, s. 41; Rıhtım, “Giriş”, s. 30. 
384 Almaz, Pîr Seyyid Yahyâ Şirvânî, s. 44. 
385 Vassâf, Sefîne-i Evliyâ, c. 3, s. 139; Rıhtım, “Giriş”, s. 34; Almaz, Pîr Seyyid Yahyâ Şirvânî, s. 41. 
386 Bursalı Mehmet Tahir Efendi, Osmanlı Müellifleri, c. I, s. 226; Almaz, Pîr Seyyid Yahyâ Şirvânî, s. 43; 
Eserin Yahyâ-yı Şirvânî’ye aidiyetiyle ilgili ayrıca bkz.: İbrahim Işıtan, La Pensée de Sofyalı Bâlî Efendî, 
YDT., Paris, 2006, Ecole Pratique des Hautes Etudes, Section des Sciences Religieuses, ss. 533-537; Necdet 
Tosun, İbn Arabî Öncesi Tasavvufta Halvet ve Uzlet, YYLT, MÜSBE, İstanbul, 1995, s. 15. 
387 Rıhtım, “Halvetîliğin Pîr-i Sânisi Seyyid Yahyâ eş-Şirvanî el-Baküvî”, s. 207. 
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7. Gazeliyât: Yahyâ-yı Şirvânî’nin Allah aşkını anlattığı Farsça eseridir. On yedi adet ga-

zelden oluşan eserde aşk dermânı olmayan bir belâye benzetilerek aşkı, Allah’ın sev-

diği kullarına bahşettiğinden bahsedilmiştir.388 

8. Etvâru’l-Kalb: Farsça olan bu eserinde Yahyâ-yı Şirvânî kalbi, tasavvufî açıdan ele 

almıştır. Manzum bir şekilde yazılan risâle Allah’a hamd ve senâ, peygambere salât ve 

selam, dört halîfeye de övgüyle başlamıştır. Eserde, sonra kalbin sadr, kalp, şeffâf, 

fuâd, heyyetu’l-kalp gibi hallerinden bahsedilmiştir.389 

9. Keşfu’l-Kulûb: Eser, Farsça olarak ele alınmış ve dört bölümden oluşmuştur. Bu bö-

lümlerde akıl, kalp, ruh, nefs ve onun seyr ü sülûku ile kâmil bir insan olmanın yolları 

anlatılmıştır. Seyyid Yahyâ, bir soru üzerine kaleme aldığı eserini Şirvanşah hüküm-

darı Halîlullah Han’a ithaf etmiştir.390 

10. Rumûzu’l-İşârât: Nesir olarak yazılmış olup, Fatiha Suresi’nin “Bizi Doğru yola ilet.” 

âyetinin tefsiri niteliğindedir. Eser bir önceki zikredilen Keşfu’l-Kulûb adlı eserinde 

olduğu gibi bir soru üzerine yazılmıştır. “Evliyâ ve enbiyâ zaten doğru yol üzerinde 

değil mi ki bizi doğru yola ilet, diye istekte bulunur?” sorusu kitabın yazılma nedeni-

dir.391 

11. Menâzilü’l-Âşıkîn: 1779 beyitten müteşekkil mesnevî tarzında bir eserdir. Eserde, ta-

savvuf yoluna çıkanların ulaşması gereken kırk menzilden bahsedilmiştir.392 Eserin 

devamında “Makâmat” diye bir bölüm vardır. Şirvânî bu bölümde tasavvuf yoluna gi-

ren kimsenin Allah’a ulaşmak için geçmesi gereken manevî yolculuğun mertebelerini 

anlatmıştır. Bu mertebeler seyr ilallah, seyr lillah, seyr alallah, seyr ma’allah, seyr fil-

lah, seyr anillah ve seyr billah’tır.393 

12. Mekârim-i Ahlâk: Yahyâ-yı Şirvânî’nin nesir eserlerindendir. Ahlak kurallarını konu 

edinen eserde amel-i sâlih ve ahlâkın, imanın temeli olduğu konusu işlenir. Hz. Pey-

                                                             
388 Rıhtım, “Giriş”, s. 35. 
389 Bursalı Mehmet Tahir Efendi, Osmanlı Müellifleri, c. I, s. 226; Almaz, Pîr Seyyid Yahyâ Şirvânî, s. 43. 
390Rıhtım, “Giriş”, s. 31. 
391 Vassâf, Sefîne-i Evliyâ, c. 3, s. 139; Almaz, Pîr Seyyid Yahyâ Şirvânî, s. 41- 42. 
392 Bursalı Mehmet Tahir Efendi, Osmanlı Müellifleri, c. I, s. 226; Rıhtım, “Halvetîliğin Pîr-i Sânisi Seyyid 
Yahyâ eş-Şirvanî el-Baküvî”, s. 206. 
393Rıhtım, “Giriş”, s. 32. 
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gamberin yolundan gidenlerin en önemli özelliğinin güzel ahlak olduğu ve tek kurtu-

luşun bu güzel ahlaka sahip olmakla mümkün olacağı anlatılmıştır.394 

13. Şerh-i Esmâi’s-Semâniye Ummu’l-Esmâ: Mesnevî tarzında yazılan manzum bir eser-

dir. Allah’ın hayat, ilim, semi’, basar, kudret, kelâm, irâde, bekâ, gibi isim ve sıfatları 

tasavvufî açıdan ele alınmıştır.395 

14. Fî Beyâni’l-İlm: Bu eseri de bir önceki eserde olduğu gibi manzum bir mesnevîdir. 

Bazı şer’i ve tasavvufî öğütlerin verildiği kitapta, Allah’ı bilmek ve tanımak için zikrin 

öneminden bahsedilmiştir. Farzın başının Allah’ı bilmek olduğu vurgulanan kitapta, 

zikrin hasta kalplere şifa verip gafilleri uyandırdığı belirtilmiştir.396 

15. Şerh-i Esmâ-ı Seb’a: Müellifin Menâ zilü’l-âşikîn adlı eserinin yedi makamdan oluşan 

bölümüdür. Eser, Farsça yazılmış olup velî kimsenin seyr ü sülûktaki yedi seyrinden 

bahsedilmiştir.397  

16. Tasârrufât u Mukâşefât: Hz. Peygamberin bir hadisinin şerhidir. Bu hadiste Hz. Pey-

gamber, “Bir kimse âşık olur, iffet gösterir de bu sırrını kimseye söylemeden ölürse 

şehit olarak ölür.” buyurmuştur.398 

17. Şerh-i Sualât-i Gulşen-i Râz: Eser, Azerbaycanlı sûfî Mahmud Şebüsterî’nin (ö. 

720/1320) Gülşen-i Râz isimli eserinin şerhidir. Şebüsterî’nin sûfîler arasında rağbet 

gören bu eserinde ruh, nefs, gönül, sır, kabz-bast, heybet-üns, ilme’l-yakîn, ayne’l-

yakîn, hakke’l-yakîn, gaybet gibi konularla ilgili sorulara verilen cevaplar yer almak-

tadır.399 

18. Menâkıb-ı Emire’l-Müminin Ali Kerremallâhu Vecheh: Farsça manzum bir eser olup 

Hz. Ali’nin üstünlüklerini ihtivâ etmektedir. Seyyid Yahyâ bu eserinde Hz. Ali’ye 

olan sevgisini ve bağlılığını içtenlikle anlatmanın yanında ona inananların kurtulaca-

ğını, inanmayanların ise kâfir olacağını ifade etmiştir.400 

                                                             
394 Almaz, Pîr Seyyid Yahyâ Şirvânî, s. 44. 
395Bursalı Mehmet Tahir Efendi, Osmanlı Müellifleri, c. I, s. 226; Rıhtım, “Giriş”, s. 33. 
396 Vassâf, Sefîne-i Evliyâ, c. 3, s. 139; Rıhtım, “Halvetîliğin Pîr-i Sânisi Seyyid Yahyâ eş-Şirvanî el-Baküvî”, s. 
205. 
397 Almaz, Pîr Seyyid Yahyâ Şirvânî, s. 44. 
398 Almaz, a.g.e., s. 44. 
399 Bursalı Mehmet Tahir Efendi, Osmanlı Müellifleri, c. I, s. 226; Rıhtım, “Giriş”, s. 34. 
400 Almaz, Pîr Seyyid Yahyâ Şirvânî, s. 44; Rıhtım, “Giriş”, s. 35. 
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19. Fi’s-Salavati’n-Nebi: Farsça bir naat olan eser, Hz. Peygambere her hâl ve durumda 

salât ve selam gönderilmesi gerekliliğini konu almaktadır.401 

e. Tasavvuf Anlayışı ve Etkileri 

Yukarıda bahsedildiği gibi Yahyâ-yı Şirvânî’nin tasavvufa dair oldukça kapsamlı ve 

sayıca fazla eseri mevcuttur. O, bu yönüyle tarîkatın yayılması ve kurumsallaşması için gere-

ken çabanın yanında eser yazmak suretiyle de tarîkatın fikri yapısını güçlendirmiş, tarîkattaki 

tasavvufî-edebî geleneği başlatmıştır. Daha önce belirttiğimiz gibi her ne kadar Halvetiyye 

Tarîkatı’nı Ömer Halvetî kurmuş olsa da tarîkatın fikrî yapısı, Yahyâ-yı Şirvânî tarafından 

sistematik hale getirilmiştir. Bu yönüyle Yahyâ-yı Şirvânî tarîkatın pîr-i sanîsi kabul edilmeyi 

hak etmiştir.  

Yahyâ-yı Şirvânî, tarîkatı sistematik hale getirip geniş bir coğrafyaya yayılmasına ön-

cülük etmenin yanında tarîkata birtakım ilavelerde bulunarak yenilikler de ihdas etmiştir. 

Zâhid Gîlânî’den itibaren yedi isimle402 uygulanmakta olan esma zikrine beş isim daha ekle-

yerek bu isimleri on ikiye çıkarmış, zikri bu on iki isimle yaptırmıştır. Ayrıca “Virdü’s-

settâr” diye bilinen evrâdı tertip etmiştir ki Halvetiyye bu tertiple müstakil bir tarîkat hüviye-

tine bürünmüştür.403 

Yahyâ-yı Şirvânî’nin tarîkata getirdiği başka yenilikler de vardır. Yukarıda zikredilen 

yeniliklere ilave olarak; 

I.  Halvetiyye dervişlerinin günlük hayatlarında ve sûfîlik işlerinde uymaları gereken 

kurallar, 

II. Halvet ve zikir usulü, 

III. Etrafa müridler göndermek suretiyle tarîkatı yayma, 

IV. Eserler yazmak suretiyle tarîkatta tasavvufî-edebî geleneği başlatma gibi yenilikler 

diğer yaptığı katkılar olarak söylenebilir.404 

                                                             
401 Almaz, a.g.e., s. 43. 
402 Bu isimler ‘Lailâhe İllâllah, Allah, Hû, Hakk, Hayy, Kayyûm, Kahhâr’dır. (Bkz.: Vicdâni, Tomâr-ı Turûk-ı 
Aliyye, s. 181.) 
403 Ceyhan, Üç Pîrin Mürşidi, s. 41; Kara, Türk Tasavvuf Tarihi Araştırmaları, s. 21; Rıhtım, “Halvetiyye”, 
s. 265. 
404Rıhtım, “Giriş”, s. 28. 
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Yahyâ-yı Şirvânî’nin tarîkatın yayılması suretiyle İslam tasavvuf ve din anlayışına 

katkıları bunlarla sınırlı değildir. Onun, tasavvuf anlayışı açısından mühim katkılarından biri 

de farklı anlayışlara karşı geliştirdiği fikrî kalkandır. Nitekim yaşadığı dönemde Azerbaycan 

muhitinde gelişen Bâtınîlik hareketine karşı ehl-i sünnet anlayışını savunduğu gibi kemmiyet 

ve keyfiyet bakımından Osmanlı toplumunun dinî ve toplumsal hayatında yer edinerek devlet 

ve millet bütünlüğü içinde huzur ve sükûnun sağlanmasında da önemli bir rol oynamıştır.405 

Yahyâ-yi Şirvânî’nin, özelde Halvetîlik, genelde ise İslam tasavvuf ve tarîkatları açı-

sından önemli bir yeri vardır. Özellikle Osmanlı tasavvuf tarihi açısından bu önem bir kat 

daha artmaktadır. Halvetiyye şeyhleri içinde en çok halîfe yetiştiren ve yetiştirdiği halîfelerini 

İslam topraklarının dört bir yanına gönderen Yahyâ-yi Şirvânî, tarîkatın Anadolu’dan İran’a, 

Azerbaycan’dan Kuzey Afrika ve Balkanlara kadar çok geniş bir coğrafyaya yayılmasını sağ-

layan isim olmuştur. En mühim halîfeleri Osmanlı ve Beylikler Anadolu’sundan gelen isimler 

olmuş, Halvetiyye bu isimler vasıtasıyla Osmanlı Anadolu’sunda IX/XV. asrın ikinci yarısın-

dan itibaren kırktan fazla kol ve şûbe ile en çok müntesibi ve tekkesi olan tarîkat olmuştur.406 

IX/XV asırdan itibaren dört ana kol ve bu dört ana koldan on iki alt kol, bu on iki alt 

koldan da kırk şûbe meydana gelmiş böylece toplam sayı elli sekize ulaşmıştır.407 Osmanlı 

Anadolu’sunda Halvetiyye’nin bu denli yayılmasını sağlayan dört ana kol Dede Ömer Rûşenî 

(ö. 892/1487) ve kurduğu Rûşeniyye kolu, Çelebi Halîfe (ö. 899/1494) ve kurduğu Cemâliyye 

kolu, Ahmed Şemseddîn Marmaravî (ö. 910/1505) ve kurduğu Ahmediyye kolu, bu asırda 

olmasa da Şemseddîn Sivâsî (ö. 1006/1597) ve kurduğu Şemsiyye kolu’dur.408 

Bunun yanında Halvetîlik Osmanlı Anadolu’sunda sadece kollar ve şûbeler vasıtasıyla 

değil şahıslar vasıtasıyla da yayılmıştır. Pîr İlyas Amasyavî (ö. 837/1433), Pîr Muhammed 

Bahâeddîn Erzincânî (ö. 874/1470), Habîb Karamânî (ö. 902/1497), Afyonlu Şükrullah (ö. 

882/1478), Çankırılı Hamza herhangi bir kol veya şûbe kurmadığı halde bireysel çabalarıyla 

Halvetîliği Anadolu’da yayan isimlerdendir.409 Bu isimler ilerde genişçe ele alınacaktır. 

                                                             
405Seyyid Yahyâ Şirvânî, a.g.e., s. 24; Ceyhan, Üç Pîrin Mürşidi, s. 36; Rıhtım, “Halvetiyye”, s. 265. 
406Rıhtım, “Giriş”, s. 21- 22; Yılmaz, Geçmişten Günümüze Tasavvuf ve Tarîkatlar, s. 304; Ceyhan, Üç Pîrin 
Mürşidi, s. 37;  
407Yılmaz, Geçmişten Günümüze Tasavvuf ve Tarîkatlar, s. 304. 
408 Mehmed Sami Sünbülî, Esmâr-ı Esrar, s. 16; Bandırmalızâde, Mir’atü‘t-Turuk, s. 27 (Ayrıca bkz.: Vic-
dâni, Tomâr-ı Turûk-ı Aliyye, ss. 189-254). 
409 Semih Ceyhan, Üç Pîrin Mürşidi, s. 37. 
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1.1.2. Tarîkatın “Halvetiyye” Olarak İsimlendirilmesinin Nedeni 

Bu tarîkatın “Halvetiyye” adıyla anılmasının temel sebebi, tarîkatın kurucusu olan 

Ömer Halvetî’nin halvete çok rağbet etmesi ve tasavvufî terbiye yöntemi olarak halveti uygu-

lamasıdır. Ömer Halvetî’nin tarîkata ad olacak “Halvetî” ismiyle anılmasının sebebi ise içinde 

halvet yaptığı çınar ağacı olayı ve kırk erbaini art arda çıkarması gösterilmiştir.410 

Kaynaklarda nakledildiğine göre amcası gibi halvete önem veren Ömer Halvetî, büyük 

bir çınar ağacının kovuğunda defalarca halvet çıkarmıştır. Bir gün ıssız bir yerde, içi boş bü-

yük bir çınar ağacı görür. Bu ağacın içine girererek halvete niyet eder. Böylece halkın gözün-

den kaybolur. Sevenleri, dostları, dervişleri onu arar ve çınarın içinde bulurlar. Bu ağacın ko-

vuğunda kırk erbaîni birbiri ardınca tamamladığı ve sevenlerinin ısrarı üzerine çıktığı, hatta 

ağacın kovuğundan çıkıp giderken ağacın da onun peşinden geldiği411 ağaç kovuğundayken 

çıkardığı halvete sadece ağaçların değil doğadaki hayvanlar da eşlik ettiği şekinde menkibevî 

bilgiler de aktarılmıştır. Bu durum Lemezât’ta şöyle nakledilmiştir: “Şeyh Pîr Ömer Hazretle-

ri daima tevhit ve zikir üzereydi. Tevhide kalktığında dağlardaki hoş sesli kuşlar ve diğer 

hayvanlar onun etrafını çevirip halka oluşturur tevhidi sonuna kadar dinlerlerdi.”412 

Ayrıca halvete düşkün olduğu bilinen amcası Âhi Muhammed b. Nûr el-Halvetî’nin 

halîfesi olması ve onun vefatından sonra yerine geçmesi de bu adla anılmasında etkili olmuş-

tur.413 Kendinden sonra gelen dervişleri de halvet uygulaması yolunu takip etmiş ve halvetî 

olarak anılmışlardır.414 Ömer Halvetî, sayılan bu nedenlerden dolayı “Halvetî” lakabıyla 

anılmış ve bu lakap aynı zamanda tarîkata ad olmuştur. Bununla birlikte Halvetî ismini ilk 

kullanan kişi Ömer Halvetî’nin amcası Âhi Muhammed b. Nûr el-Halvetî diye meşhur eş 

Şeyh Kerîmüddîn Muhammed el-Harizmî (ö.717/1317)’dir.415 Bu nedenle o, tarîkatın ismini 

şekillendiren kişi olarak kabul edilebilir. 

                                                             
410 Vicdânî, Tomâr-ı Turûk-ı Aliyye, s. 175; Ceyhan, “Halvetiyye”, s. 697. 
411 Hulvî, Lemezât, s. 339. 
412 Hulvî, a.g.e, s. 340. 
413 Hulvî, Lemezât, s. 339; Vicdânî, Tomâr-ı Turûk-ı Aliyye, s. 175; Serin, İslam Tasavufunda Halvetîlik ve 
Halvetîler, s. 71; Türer, Osmanlılarda Tasavvufî Hayat, s. 81; Ceyhan, “Halvetiyye”, s. 697. 
414 Serin, İslam Tasavufunda Halvetîlik ve Halvetîler, s. 70. 
415 Vicdânî, Tomâr-ı Turûk-ı Aliyye, s. 174, 175; Muslu, a.g.e., s. 63; (Âhi Muhammed, tarîkat ve tasavvuf 
yolunda, yaşadığı dönemin seçkini ve büyüklerinden kabul edilmiştir. Onun tarîkat yolundaki şeyhi İbrahim 
Zâhid Gîlânî’dir. Şeyh Zâhid Gîlânî’nin yanında uzun müddet kalmış ve tasavvufî eğitimini onun terbiyesinde 
tamamlamıştır. İcazet aldıktan sonra Harezm’e gitmiş, burada uzun yıllar irşad faaliyetinde bulunmuştur. Sonra 
Azerbaycan’a dönmüş ve ömrünün sonuna kadar Heri’de yaşamıştır. Kaynaklara göre Âhi Muhammed sürekli 
cehrî zikir ile meşgul olmuş hatta öyle ki şeyhin sesinin dört fersah uzaktan duyulduğu nakledilmiştir. Âhi Mu-
hammed seyr ü sulûkta yalnız başına zikretmeyi çok sevmiş ve ömrünün çoğunu halvette geçirmiştir. Bu nedenle 
Halvetî lakabıyla anılmıştır. Bkz.: Lâmiî Çelebi, Nefahâtü’l-Üns Tercümesi, s. 757; Atâî, Hadâiku’l-Hakâik 
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1.1.3. Halvetiyye Tarîkatı’nın Silsilesi 

Halvetiyye Tarîkatı, Hz. Ali üzerinden peygamberimize ulaşmaktadır. Tarîkatla ilgili 

önemli bilgiler veren Muslihiddîn el-Arabî et-Tâ’î el-Endülüsî el-Gırnatevî, İstivâ-yı Tarîk-i 

Muhammediyye fî Silsileti’l-‘Aleviyye adlı eserinde tarîkatın silsilesini “Silsile-i Meşâyih-i 

Tarîk-i Halvetiyye” başlığı altında manzum bir şekilde zikretmiştir.416 

Bu tarîkat, Âhi Muhammed ve Şeyh Sa’düddîn Fergânî (ö. 705/1305)417 vasıtasıyla İb-

rahim Zâhid-i Gîlânî’ye (ö. 681/1287) nisbet edilen Zâhidiyye silsilesiyle birleşmektedir.418 

Halvetiyye silsilesini tarîkatın pîri Ömer Halvetî ve pîr-i sanîsi Seyyid Yahyâ-yı Şirvanî’ye 

gelinceye dek kaynaklar şöyle sıralar:419 

1. Seyyidülevvelîn ve’l-âhirîn Muhammed el-Mustafa (s.a.v.) (ö. 12/632) 

                                                                                                                                                                                              

Fî tekmîleti’ş-Şakâık, c. 2, s. 62; Mehmed Sami Sünbülî, Esmâr-ı Esrar, s. 16; Vicdânî, Tomâr-ı Turûk-ı 
Aliyye, s. 174, 175; Rıhtım, “IX-XIX. Asırlar Azerbaycan Kültür Tarihinde Tasavvufî Hareketler”, s. 41.) 
416 Bkz.: Muslihiddîn el-Arabî et-Tâ’î el-Endülüsî el-Gırnatevî, İstivâ-yı Tarîk-i Muhammediyye fî Silsileti’l-
‘Aleviyye, Manisa İl Halk Ktp., nr. 1220/1, vr. 10a-13a. 
417 Sa’düddîn-i Fergânî’nin hayatı hakkında yeterince bilgi bulunmamaktadır. Kaynaklardan ve şiirlerinden yola 
çıkarak Orta Asya’da Fergâna bölgesinde 640/1243 yılı ya da daha önceleri dünyaya geldiği söylenebilir. Moğol 
saldırısının meydana getirdiği karışıklıklardan dolayı yurdunu terk edip, bir süre Tebriz’de ikamet etmiştir. Daha 
sonra Anadolu’ya gelerek Aksaray’a yerleşmiş ömrünün sonuna kadar burada bir hankahta yaşamıştır. Devrinin 
önde gelen şairlerinden olmasına rağmen dünyaya meyletmemesi ve zalim hükümdarlara övgüler yazmaktan 
kaçınması sebebiyle inzivada yaşadığı Aksaray’da 705/1305 yılından sonra vefat etmiştir. Kaynaklarda 
Fergânî’nin tarîkatına dair ayrıntılı bilgi bulunmazken Atâî ve Vicdânî onu Halvetiyye Tarîkatı’nın İbrahim 
Zâhid Gîlânî’ye uzanan silsilesi içinde göstermiştir. Onunla ilgili çalışmalar yapan Ateş ve Yaman da herhangi 
bir tarîkata müntesipliğinden bahsetmeden şiirlerinden yola çıkarak onun tasavvufla ilgisinin olduğunu, hatta 
oldukça nüfuzlu bir şeyh olduğunu ileri sürmüşlerdir. (Bkz.: Atâî, Hadâiku’l-Hakâik Fî tekmîleti’ş-Şakâik 
(Şakâik-ı Nu’mâniyye ve Zeyilleri), s. 62; Vicdânî, Tomâr-ı Turûk-ı Aliyye, s. 174; Ahmed Ateş, “Anado-
lu’nun Unutulmuş Büyük Bir Şâiri: Seyf el-Din Muhammed el-Fergânî”, T.T.K. Belleten, c. XXIII, S. 91, 
Temmuz-1959, ss. 418, 419, 423; Hakan Yaman, “Seyf-i Fergânî ve Gazellerinde Aşk Âşık Maşuk”, Turkish 
Studies, S.3, c. 14, Ankara, 2019, s. 1884, 1885;  Adnan Karaismailoğlu- İsmail Söylemez, Seyfi Fergânî’nin 
Hayatı ve Edebî Şahsiyeti, Yakın Doğu Ünv. İslam Tetkikleri Merkezi Dergisi, Y. 3, c. 3, S. 1, Bahar-2017, s. 
143.) 
418 Lâmiî Çelebi, Nefahâtü’l-Üns Tercümesi, s. 757; Vicdânî, Tomâr-ı Turûk-ı Aliyye, s. 174; Ceyhan, Üç 
Pîr’in Mürşidi, s. 35; Süleyman Uludağ, “Halvetiyye”, DİA, c. 15, TDV Yayınları, İstanbul, 1997, s. 394; Nu-
ran Çetin, “Halvetîlik’te Cehrî Zikir Usûlü ve Mûsikî - Amasya’daki Halvetî Tekkeleri”, Geçmişten Günümüze 
Uluslararası Dinî Mûsikî Sempozyumu Bildiriler Kitabı, Amasya, 2017, s. 187.   
419 Lâmiî Çelebi, Nefahâtü’l-Üns Tercümesi, s. 757; Nev’îzâde Atâî, Hadâiku’l-Hakâik Fî tekmîleti’ş-Şakâik 
(Şakâik-ı Nu’mâniyye ve Zeyilleri), Haz.: Abdulkadir Özcan, Çağrı Yayınları, İstanbul, 1989, c. 2, s. 62; 
Hulvî, Lemezât-ı Hulviyye ez-Lemeât-ı Ulviyye, s. 606; Suzi Ahmed Efendi, Silsile-i Pîr-i Meşâyihi’l-
Halvetiyye, Süleymaniye Kütüphanesi, (Osman Huldi Bölümü), 00063-003, vr. 30; Anonim, Silsile-i Tarîkat-i 
Halvetiyye-i Şemsiyye, Süleymaniye Kütüphanesi, (Yazma Bağışlar Bölümü), 05223-003, vr. 144; Şecere-i 
Tarîkât-ı Aliyye-i Halvetiyye ve Nakşiyye ve Kādirîyye ve Üveysiyye ve Enveriyye ve Ezheriyye, Süleyma-
niye Kütüphanesi, Tercüman Bölümü, 00272., vr. 2; Gırnatevî, İstivâ-yı Tarîk-i Muhammediyye fî Silsileti’l-
‘Aleviyye, vr. 10a-13a; Harîrîzâde, a.g.e., vr. 343a; Vicdânî, Tomâr-ı Turûk-ı Aliyye, s. 173, 174; Almaz, Pîr 
Seyyid Yahyâ Şirvânî, s. 22; Serin, İslam Tasavufunda Halvetîlik ve Halvetîler, s. 78; 79; Mücahit Kaçar, 
“Halvetîlik Hakkında Önemli Bir Türkçe Eser: Muslihiddîn Gırnatevî’nin İstivâ-yı Tarîk-i Muhammediyye fî 
Silsileti’l-‘Aleviyye’si”, Amasya Ünv. İlâhiyat Fakültesi Dergisi, Amasya, 2017, s. 65 (Makale bundan sonra 
“Halvetîlik Hakkında Önemli Bir Türkçe Eser” adıyla anılacaktır.); Nazif Velikahyaoğlu, Sümbüliyye Tarîkatı 
ve Koca Mustafa Paşa Külliyesi, Çağrı Yayınları, İstanbul, 2000, s. 67, 68. (Eser bundan sonra Sümbüliyye 
Tarîkatı olarak anılacakrtır.) 
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2. Ebû’l-Haseneyn İmam Ali el-Murtezâ (k.s.) (ö. 40/660) 

3. Seyyidü’t-Tâbi’în Ebû Sa’îd Hasan b. Yesâr el-Basrî (ö. 110/729) 

4. eş-Şeyhü’l-Lâmiî Habîb el-A’cemî (ö. 156/774) 

5. eş-Şeyhü’l-Kebîr Ebû Süleyman Dâvut b. Nâsir et-Ta’î (ö. 165/783) 

6. eş-Şeyhü’l- Fahin Ebû’l-Mehfuz mâruf Ali el-Kerbî b. Feyrûz (ö. 200/816) 

7. eş-Şeyhü’l-Kerim Ebû’l-Hasan Seriyy es-Sakatî b. Muğles (ö. 253/858) 

8. Seyyidü’t-Tâife Sûfîyye Ebû’l-Kâsım Cüneyd b. Muhammed el-Bağdâdî (ö. 297/910) 

9. eş-Şeyh Ebû Ali Ahmed Mimşâd ed-Dîneverî (ö. 299/912) 

10. Ebû Abdullah Muhammed Dîneverî (ö. 370/980) 

11. eş-Şeyh Ebû Hafs Ömer Vecihüddîn el-Kâdî el-Bekrî (ö. 530/1136) 

12. eş-Şeyh Ebû’n-Necîb Zıyâüddîn Abdulkâhir el-Bekrî es-Sühreverdî (ö. 563/1168) 

13. Ebû Reşid Kutbuddîn el-Ebherî (ö. 622/1235) 

14. eş-Şeyh Ruknuddîn Muhammed Nehhâs el-Buhârî (ö. ?) 

15. eş-Şeyh Şihâbüddîn Muhammed et-Tebrîzî (ö. ?) 

16. eş-Şeyh es-Seyyid Cemâleddîn-i Şîrâzî (ö. 652/1255) 

17. İbrahim Zâhid Gîlânî (ö. 681/1287) 

18. eş-Şeyh Kerîmüddîn Âhi Muhammed b. Nûr el-Halvetî (ö. 670/1271) 

19. eş-Şeyh Sa’düddîn-i Fergânî (ö. 705/1305) 

20. Ebû Abdillah Sirâcüddîn Ömer b. eş-Şeyh Ekmelüddîn el-Gîlânî el-Lahcî el-Halvetî 

(ö. 800/1397) 

21. eş-Şeyh el-Fanî Ahî Emre Muhammed Halvetî (ö. 812/1410) 

22. eş-Şeyh Hacı İzzü’d-dîn el-Halvetî (İzzeddîn Türkmânî ) (ö. 828/1425) 

23. eş-Şeyh Sadre’d-dîn-i Hıyâvî (ö. 860/1456) 

24. eş-Şeyh es-Seyyid Yahyâ-yı Şirvanî (ö. 862/1457)420 

1.1.4. Halvetiyye Tarîkatı’nın Yaygınlık Kazanması 

Halvetîlik, Ömer Halvetî tarafından kurulmuş olmasına rağmen onun zamanında 

önemli bir gelişme kaydedememiştir. Ancak tarîkatın ikinci pîri kabul edilen Seyyid Yahyâ-yı 

Şirvanî ile sistemleşerek kuruluşunu tamamlamıştır.421 Tarîkatın yayılması da büyük oranda 

yine Seyyid Yahyâ Şirvânî’nin yetiştirdiği hâlifeleri vasıtasıyla gerçekleşmiştir.422 

                                                             
420 Şeyhlerin vefat tarihleri, isimleri karşısına tarafımızdan eklenmiştir. 
421 Vicdânî, Tomâr-ı Turûk-ı Aliyye, s. 175; Almaz, Pîr Seyyid Yahyâ Şirvânî s. 20-21; Kara, Metinlerle 
Osmanlılarda Tasavvuf ve Tarîkatlar, s. 101; Akif Hüseyinli, “Azerbaycan’a Tasavvuf’un Gelişi ve Hal-
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Halvetiyye Tarîkatı, öncelikle Azerbaycan’da hüküm süren Şirvanşahlar Devleti’nde 

oldukça yaygınlık kazanmıştır.423 Daha sonra halîfeler vasıtasıyla pek çok İslam beldesine 

yayılan Halvetiyye, Anadolu’da büyük bir rağbet görmüştür.424 

Seyyid Yahyâ Şirvânî’nin ünü, Anadolu’ya kadar gelmiş Anadolu’dan pek çok kişi 

ona mürid olmak için Bakü’ye gitmiştir. Yahyâ-yı Şirvânî’nin terbiyesinde yetişen Pir Mu-

hammed Erzincânî, (ö. 879/1474), Dede Ömer Rûşenî (ö. 892/1487), Habîb Karamânî (ö. 

902/1497) ve daha pek çok mürid icazetlerini aldıktan sonra başta Anadolu ve Mısır olmak 

üzere çeşitli bölgelere giderek Halvetîliğin yayılması için gayret göstermişlerdir.425 Sefîne’de 

belirtildiğine göre Yahyâ-yı Şirvânî Anadolu’ya ayrı bir ihtimam göstermiş ve bu öneme 

binâen kırk zâta hilâfet vererek onları Anadolu’ya göndermiştir.426 

Dönemin Osmanlı padişahları nezdinde de karşılık bulan tarîkat, Anadolu’da hızla ya-

yılmıştır.427 Halvetiyye’nin Osmanlı Anadolu’sunda bunca rağbet görüp yayılmasının nedeni 

olarak tarîkatın şeriata olan bağlılığı ve sünnî anlayış noktasında Anadolu toplumuyla aynı 

doğrultuda oluşu gösterilmiştir.428 

1.1.5. Halvetiyye Tarîkatı’nın Şûbeleri 

İlerde etraflıca ele alınacağı gibi Halvetiyye Tarîkatı’nda nefis terbiyesi, sâlikin 

“Etvâr-ı Seb’a” olarak isimlendirilen nefsin yedi mertebesinden geçerek Hakk Teâlâ’ya vâsıl 

olması şeklinde gerçekleşmektedir. Halvetî şahsiyetler bu mertebelerin her biri için “Lâilahe 

illallah, Allah, Hû, Hakk, Hayy, Kayyûm, Kahhâr” isimlerini sâlikin sülûku esnasında tahal-

luk ve tahakkuk ettirmişlerdir. Tarîkat içinde zamanla şeyhlik mertebesine ulaşan kimi sûfîler 

kendi manevî tecrübeleri sırasında ulaştıkları keşfî bilgiler sonucunda bu isimleri arttırmış 

                                                                                                                                                                                              

vetîlik”, Uluslararası Seyyid Yahyâ Şirvânî ve Halvetîlik Sempozyumu Bildiri Kitabı, Ed.: Orhan Söyle-
mez- Ahmet İçli, Eskişehir, 2013, s. 488. (Eser bundan sonra Halvetîlik Sempozyumu adıyla anılacaktır.) 
422 Lâmiî Çelebi, Nefehâtü’l- Üns Tercümesi, s. 761; Serin, İslam Tasavufunda Halvetîlik ve Halvetîler, s. 
73. 
423 Merkezi bugünkü Bakü şehrinde bulunan Şirvanşahlar Devleti’nin son hükümdarları Halvetî şeyhlerine bü-
yük saygı göstermişler, onların, zâviyelerini saray binasının yanı başına açmalarına müsaade etmişlerdir. (Bkz.: 
Ahmet Güner, Tarîkatlar Ansiklopedisi, Milliyet Gazetesi Yayınları, İstanbul, 1991, s. 151; Tuğçe Tuna, “Hal-
vetiyye Tarîkatı’nın Balkanlara Yayılması ve Günümüzde Halveti Tekkeleri”, Halvetîlik Sempozyumu, Ed.: 
Orhan Söylemez, Ahmet İçli, Bakü, 2013, s. 372;  Aşkar, “Bir Türk Tarîkatı Olarak Halvetiyye”, s. 562.) 
424 Tahsin Yazıcı, “Fetihten Sonra İstanbul’da İlk Halvetî Şeyhleri: Çelebi Muhammed Cemâleddîn, Sünbül 
Sinan ve Merkez Efendi”, Tasavvuf Kitabı, Haz.: Cemil Çiftçi, Kitabevi Yayınları, İstanbul, 2003, s. 105. (Bu 
bölüm bundan sonra “Fetihten Sonra İstanbul’da İlk Halvetî Şeyhleri” adıyla anılacaktır.) 
425 Almaz, Pîr Seyyid Yahyâ Şirvânî, s. 21. 
426 Vassâf, Sefîne-i Evliyâ, c. 3, s. 139. 
427 Almaz, Pîr Seyyid Yahyâ Şirvânî, s. 21. 
428 Yazıcı, “Fetihten Sonra İstanbul’da İlk Halvetî Şeyhleri”, s. 106. 
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veya değiştirmişlerdir. Böyle bir tasarrufun sonucu olarak tarîkat içerisinde kollar ve şûbeler 

meydana gelmiştir. 

Tarîkat, tarihî gelişim süreci içerisinde ilk önce dört ana kola ayrılmış daha sonra bun-

lardan tali’ şûbeler ortaya çıkmıştır. Ana kollardan ilk üçü çalışmamızın zaman dilimi olan 

IX/XV. asırda, dördüncüsü ise takip eden asırda kurulmuştur. 

Burada bu şûbelere kısaca temas edilecek IX/XV. asırda kurulan şûbelerle ilgili ileride 

detaylı bilgi verilecektir. Ancak çalışmamızın zaman aralığını kapsamadığı için Ahmed Şem-

seddîn Sivâsî’den ve ona nispet edilen Şemsiyye kolundan ileride detaylı bilgi vermek yerine 

burada nispeten biraz daha fazla bahsedilecektir. 

I. Rûşeniyye: Dede Ömer Rûşenî (ö. 892/1487) tarafından kurulan kol, Aydın ve civârında 

faaliyet göstermiştir. Bu koldan Demirtâşiyye, Gülşeniyye, Sezâiyye ve Hâletiyye şûbeleri 

intişâr etmiştir.429 

II. Cemâliyye: Bu kol Cemâl Halvetî (ö. 899/1494) tarafından kurulmuş olup, Halvetiyye 

Tarîkatı’nın İstanbul’a girerek hızla yayılmasındaki katkıları neticesinde Halvetiyye Tarîka-

tı’nın Osmanlı toplumundaki en önemli temsilcilerinden biri ve hatta önde geleni olmuştur. 

Bu koldan Sünbüliyye, Şa’bâniyye, Karabâşiyye, Nasûhiyye, Çerkeşiyye, Halîliyye, İbrâhi-

miyye, Bekriyye, Kemâliyye, Hafniyye, Ticâniyye, Sümmâniyye, Feyziyye, Dırdıriyye, 

Sâviyye, ‘Asâliyye ve Bahşiyye şûbeleri zuhur etmiştir.430 

III.  Ahmediyye: Ahmed Şemseddîn Marmaravî (ö. 910/1504) tarafından kurulmuştur. Hal-

vetiyye Tarîkatı’nın Ahmediyye olarak tanınan ve ortakol olarak tabir edilen koludur. Bu kol-

dan yayılan şûbeler Ramazâniyye, Cihangiriyye, Raûfiyye, Cerrâhiyye, Hayâtiyye, Sinâniyye, 

Muslihiyye, Zehriyye, Uşşâkiyye, Cemâliyye, Salâhiyye ve Mısriyye şûbeleridir.431 

IV. Şemsiyye: Halvetiyye Tarîkatı’nın dördüncü kolu olup Ahmed Şemseddîn Sivâsî’ye (ö. 

1006/1597) nispet edilen koldur.432 Konunun başında da belirttiğimiz gibi burada Ahmed 

Şemseddîn Sivâsî ve kurmuş olduğu Şemsiyye şûbesi’nden bahsedeceğiz. 

Ahmed Şemseddîn Sivâsî 926/1520 yılında Tokat’ın Zile kasabasında dünyaya gel-

miştir. Babası Mehmed Efendi olup Amasyalı Şeyh Hacı Hızır Efendi’nin müridlerindendir. 

                                                             
429 Vicdâni, Tomâr-ı Turûk-ı Aliyye, s. 196. 
430 Vicdâni, a.g.e., s. 207. 
431 Vicdâni, a.g.e., s. 233. 
432 Vicdâni, a.g.e., s. 250. 
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İlk eğitimini doğduğu yerde alan Ahmed Şemseddîn Sivâsî daha sonra Tokat’a giderek 

Arâkiyecizâde Şemsüddîn Efendi’den ders almıştır. Daha sonra İstanbul’a gitmiş orada ilmini 

ikmâl etmiştir. Gördüğü bir rüya üzerine de Hicaz’a gitmiştir. Hacdan sonra memleketi Zi-

le’ye dönmüş orada Halvetî şeyhlerinden Şeyh Muslihiddîn Efendi’ye intisab etmiştir. Bir 

müddet sonra Tokat’a gelen Halvetî şeyhlerinden Mecdüddîn-i Şirvânî’nin manevi terbiye-

sinde sülûkunu tamamlamıştır. Sivas Valisi Hasan Paşa’nın daveti ile Sivas’a giden Ahmed 

Şemseddîn Sivâsî orada Hasan Paşa’nın yaptırdığı cami ve dergâhta irşad faaliyetleriyle meş-

gul olmuştur. Ahmed Şemseddîn Sivâsî, 1006/1597 yılında Sivas’ta vefat etmiştir.433 

Tarîkat silsilesine baktığımız zaman Vicdânî, Şemsiyye silsilesinin Seyyid Yahyâ-yı 

Şirvânî’den başlamak üzere iki koldan geldiğini belirtir.434 Bunlardan ilk silsile şu şekildedir: 

1. Seyyid Yahyâ-yı Şirvânî, 

2. Habîb Karamânî, 

3. Amasyalı Şeyh Hacı Hızır Efendi, 

4. Şeyh Muslihiddîn Efendi,  

5. Ahmed Şemseddîn Sivâsî.  

Diğer silsile ise şu şekildedir: 

1. Seyyid Yahyâ-yı Şirvânî, 

2. Şeyh Ziyâüddîn Yusuf Şirvânî, 

3. Şeyh Muhyiddîn Muhammed Şirvânî, 

4. Şeyh Kubat Şâh-ı Şirvânî (ö.950/1544) 

5. Şeyh Mecdüddîn Nurullah Abdülmecid Şirvânî, 

6. Ahmed Şemseddîn Sivâsî 

Halvetiyye’nin Şemsiyye kolu435 Sivas’ta ve özellikle Zile taraflarında yaygınlık ka-

zanmış, tarîkatın İstanbul’a girmesiyle tesir alanını genişletmiştir. Ahmed Şemseddîn Sivâsî 

tarîkatın âdâb ve erkânına dair birtakım yenilikler getirmiştir. Mesela başlangıçta yedi olan 

                                                             
433 Vicdâni, Tomâr-ı Turûk-ı Aliyye, s. 250, 251; Serin, İslam Tasavvufunda Halvetîlik ve Halvetîler, s. 122, 
123. 
434 Vicdâni, a.g.e., s. 250. 
435 Tarîkat, Şemseddîn Sivâsî’nin yeğeni Abdülmecid Sivâsî’nin İstanbul’a gelmesinin ardından Abdulehad Nûrî 
döneminde Sivâsiyye adıyla anılmaya başlanmıştır. Bkz.: Ceyhan, a.g.m., s. 731. 
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esmâ-ı seb’a’ya “Kādir”, “Kavî”, “Cebbâr”, “Mâlik” ve “Vedûd” isimlerini ekleyerek esmâ 

sayısını on ikiye çıkarmıştır. Müridlerini bu on iki isimle terbiye etmiştir.436  

Ahmed Şemseddîn Sivâsî’den sonra tarîkatın şeyhliği, oğlu Pîr Mehmed Efendi, ar-

dından damadı Recep Efendi tarafından sürdürülmüştür. Tarîkatın şeyhliğini bu isimlerden 

sonra Abdülmecid Sivâsî (ö. 1049/1639) yapmıştır. Ancak Abdülmecid Sivâsî’nin İstanbul’a 

gitmesiyle Şemsiyye’nin merkezi İstanbul olmuş, böylece bu kol taşradan merkeze taşınmış-

tır. Şemsiyye, İstanbul’da yayılırken Sivas’taki dergâh ikinci planda kalmıştır. Sivas 

dergâhındaki irşad faaliyetleri Şemseddîn Sivâsî’nin soyundan gelenler tarafından tekkelerin 

kapatıldığı 1925 yılına kadar sürdürülmüştür.437  

1.2. Halvetiyye Tarîkatı’nın Esasları 

Halvetiyye Tarîkatı’nın esaslarına geçmeden önce nefis terbiyesine değinmekte yarar 

görmekteyiz. Nitekim nefis438 terbiyesi, tarîkatların üzerinde ehemmiyetle durduğu bir husus-

tur. Her ne kadar tarîkatlar arasında nefis terbiyesi konusunda bazı uygulama farklılıkları olsa 

da tarîkatların temel hususiyetlerinden biri nefsi terbiye etmektir. Bu nedenle tarîkatlar, nefsi 

terbiye etmek manasına gelen riyâzete önem vermişlerdir. Nefsin yeme içme ve suflî arzuları-

nı, mal, mülk, makam, mevki, şan, şöhret gibi dünyevî talep ve tutkularını denetim altında 

tutmak için yemeyi, içmeyi, uyumayı, konuşmayı azaltarak zaruret ve ihtiyaç haliyle sınırla-

mak, diğer taraftan nefsi zor işlere koşmak, nefsin hileleri karşısında uyanık olmak nefis ter-

biyesinin yani riyâzetin esasını teşkil eder. Nefis terbiyesinin şekli sâlikin yetenek ve hallerine 

                                                             
436 Vicdâni, Tomâr-ı Turûk-ı Aliyye, s. 251. 
437 Hasan Aksoy, “Şemseddîn Sivâsî”, DİA, c. 38, TDV Yayınları, İstanbul, 2010, ss. 523-526: 524, 525; Cengiz 
Gündoğdu, “Sivâsî Abdülmecid”, DİA, c. 37, TDV Yayınları, İstanbul, 2009, s. 286. 
438 Nefis kelime olarak ruh, can, benlik (İbn Manzûr, Lisânu’l-Arab, c. VI, s. 233, 234.), bir şeyin varlığı 
(Kâşânî, Letâifu’l-i’lâm fî işarâtı ehli’l-ilhâm, s. 557), hakikatı, zâtı ve kendisi (Hucvirî, Keşfu’l-Mahcûb 
(Hakikat Bilgisi), s. 309.); hayât-ı hayvânî, şehvete ve yiyip-içmek gibi ihtiyâcât-ı maddiyeye olan meyl-i tabî 
(Sâmi, Kâmûs-ı Türkî, s. 1135.); anlamlarına gelmektedir. Nefs, Arap dilinde başlıca iki manada kullanılmıştır: 
İlki ruh manasında olup, ölen bir kimse için “Falancanın nefsi yani ruhu çıktı.” denilerek ruh yerine kullanılmış-
tır. Diğer manası ise bir şeyin bütünü ve gerçeğidir ki “Falanca nefsini öldürdü ve nefsini helak etti. Yani zatın-
da, kendinde tamamen ve gerçek manada helak etme işini gerçekleştirdi.” örneği bunu açıklamaktadır. Bunun 
yanında beden ve ruh ikilisine de nefs dendiği gibi nefsin kan, kardeş, dost, yakınlık, izzet, büyüklük, gayb, 
himmet gibi manaları da vardır. (Ahmet Ögke, Kur’an’da Nefs Kavramı, İnsan Yayınları, İstanbul, 1997, s. 
14.) Tasavvufî manası ise kulun kötü huyları ve çirkin vasıfları, kötü his ve huyların mahalli olan latife, cism-i 
latîf demektir. (İmam Gazâlî, İhyâu’ Ulûmid-dîn, Terc.: Ahmet Serdaroğlu, c. 3, Bedir Yayınevi, İstanbul, 
1989, s. 10; Uludağ, Tasavvuf Terimleri Sözlüğü, s. 274.); Mutasavvıfların genellikle nefsi, “Kötülüğü Emre-
dici/Nefs-i Emmâre” anlamında daha dar bir alanda ve disiplin içi bir derinlikle kullandıklarını söylemek müm-
kündür. (Mehmet Uyar, “Tasavvufta Kavramlar Arasındaki Anlamsal Bağların Mahiyeti Üzerine Bir Deneme: 
Nefs ve İlgili Kavramlar Örneği”, Ondokuz Mayıs Ünv. İlâhiyat Fakültesi Dergisi, Y. 2016, S. 40, s. 173, 
174.) 
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göre değiştiği için sûfîler riyâzetin bilgili ve samimi bir rehberin denetiminde gerçekleştiril-

mesi gerektiği üzerinde önemle durmuşlardır.439 

Anlaşıldığı kadarıyla nefis terbiyesi oldukça dikkat edilmesi gereken bir husus olup 

kişinin kendi kendine nefsini terbiye etmesi mümkün değildir. Bu nedenle olsa gerek nefis 

terbiyesi için bir rehberin gözetimi altında disiplinli bir çaba şarttır. Böyle bir düzen ve disip-

lin için karşımıza çıkan en uygun yerler ise şüphesiz tarîkatlardır.  

Halvetiyye Tarîkatı’nda diğer tarîkatlarda olduğu gibi nefis terbiyesi esastır. Halvetiy-

ye Tarîkatı’nda nefis kavramı tasavvuf özelinde kullanıldığı şekliyle yani kötülüğü emredici 

(nefs-i emmâre) manasında değerlendirilmiştir. Dolayısıyla kötülüğü emredici nefsin terbiye 

edilmesi gerekmektedir.440 Bu tarikte, nefisle mücadele düşmanla savaşmaya benzetilmiş, 

bundan dolayı nasıl ki düşmanını gözleyen bir savaşçı teyakkuz halinde olmalı ise nefis düş-

manına karşı mürit de nefsin ve şeytanın her türlü vesvese ve kötülüğüne karşı uyanık olmalı-

dır.441 

Halvetiyye Tarîkatı’nın burada ele alacağımız esasları, tarîkatın asıl kurucusu kabul 

edilen Ömer Halvetî ve sistematik kurucu olarak kabul edilen Yahyâ-yı Şirvânî’den itibaren 

temel yapısını almış, zaman içinde kol ve şûbelerdeki uygulamalarda bir takım değişiklikler 

gösterebilmiştir. Nitekim seyr ü sülûk sırasında uygulanan ve başlangıçta yedi olan esma (es-

mâ-i seb’a) sayısı, zamanla şûbe ve kollarda önce on ikiye, daha sonra yirmi sekize kadar çı-

karılmıştır. 

Halvetiyye Tarîkatı’nın esasları, tarîkatın öne çıkan isimlerinde ve müellif sûfîlerin 

eserlerinde açıkça görülmektedir. Bu esaslar, Şeyh Âhi Muhammed Nurü’l-Halvetî ve Ömer 

Halvetî’nin üzerinde özenle durduğu halvet442, yine hemen bütün isimlerin özen gösterdiği 

zikir443, esmâ-i seb’a ile sülûk444 ve rüya ta’bir ve te’vili445 şeklindedir. 

                                                             
439Süleyman Uludağ, “Riyâzet”, DİA, c. 35, TDV Yayınları, İstanbul, 2008, s. 143, 144. 
440 Ramazan Muslu, Anadolu’da Tasavvuf Yolları, Ensar Neşriyat, İstanbul, 2007, s. 122; 
441 Muslihiddîn el-Arabî et-Tâ’î el-Endülüsî el-Gırnatevî, İstivâ-yı Tarîk-i Muhammediyye fî Silsileti’l-
‘Aleviyye, vr. 3b-4a. 
442 Hulvî, Lemezât, s. 339, 340. 
443 Cemâl Halvetî, Fasl fî Âdâbi’z-Zikr, Süleymaniye Ktp., Tahir Ağa Bl., nr. 142, (vr. 62a-64b), A. Mlf.: 
Risâle Fi İsmeyni’l- A’zameyn, Süleymaniye Ktp., Tâhir Ağa Bl., nr. 142, vr. 65b; Bâyezid Halîfe, Sırr-ı 
Cânân,  Millet Ktp., Ali Emîrî Bl., Manzum, nr. 937. 
444 Gırnatevî, İstivâ-yı Tarîk-i Muhammediyye fî Silsileti’l-‘Aleviyye, vr. 36a-57a. 
445 Ahmed Şemseddîn Marmaravî, Keşfü’l-Esrâr, Süleymâniye Ktp., Hacı Mahmut Efendi Bl., nr. 2645/4, vr. 
56b-70b; A. Mlf.: Câmiu’l-Esrâr, Süleymâniye Ktp., Hacı Mahmut Efendi Bl., nr. 2645/1, vr. 22b-45b. 
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Bununla birlikte tarîkatın esaslarını bir sistem dâhilinde ifade eden kişinin aynı za-

manda tarîkatın müntesibi olan Harîrîzâde olduğunu söylemek mümkündür. O, Tibyânü 

vesâʾili’l-Hakâik adlı tarîkatlar ansiklopedisi olarak bilinen eserinde bu esaslara yer vermiştir. 

Buna göre Halvetiyye’nin esasları, kelime-i tevhîd (kelime-i tayyib) ile zikir, gizli ve açık 

esmâ-i seb’a (yedi isim) ile zikre devam, rüya ta’biri ve te’vili şeklindedir.446 

Harîrîzâde’nin toplu bir şekilde zikrettiği bu hususiyetleri tek tek ele almak yerinde 

olacaktır. Esasında tarîkatın bu esaslarını birbirinden kesin çizgilerle ayırmak güçtür. Zira her 

bir esas, bir diğerinin ya tamamlayıcısı, ya uygulaması ya devamı ya da sonucudur. Ancak biz 

bu esasların en azından manalarına ve uygulanışlarına temas etmenin faydalı olacağını düşü-

nüyoruz. Bu nedenle tarîkatın husûsiyetlerini genel olarak “Kelime-i Tevhîd (Kelime-i Tay-

yib) İle Zikir”, “Gizli ve Açık Bir Şekilde Esmâ-i Seb’a İle Zikre Devam”, “Rüya Ta’bir ve 

Te’vili” ile “Halvet” başlıkları altında inceleyeceğiz.  

1.2.1. Kelime-i Tevhîd (Kelime-i Tayyib) İle Zikir 

Harîrîzâde’nin kaydettiği gibi Halvetiyye Tarîkatı’nın esâslarının ilki kelime-i tevhîd 

(kelime-i tayyib) ile zikir olup bu aynı zamanda tarîkatın en önemli esaslarından biridir. Nite-

kim diğer esasların hemen tamamında zikir uygulaması sürecin bir parçasıdır. Biz burada bu 

esâsı, “Zikrin Tanımı” ve “Halvetiyye Tarîkatı’nda Zikir Usûlü” başlıkları altında ele aldık. 

                                                             
446 Harîrîzâde, Tibyânü vesâʾili’l-Hakâik, c. 1, vr. 342b, 343a; Ayrıca bkz.: Gırnatevî, İstivâ-yı Tarîk-i Mu-
hammediyye fî Silsileti’l-‘Aleviyye, vr. 36a-57a; Ayrıca bkz.: Vicdânî, Tomâr-ı Turûk-ı Aliyye, s. 180; Sü-
leyman Uludağ, “Halvetiyye”, DİA, c. 15, TDV Yayınları, İstanbul, 1997, s. 394; Muslu, a.g.e., s. 122; Reşat 
Öngören, bu sayılan esaslar arasında “halvet” esasını da zikreder. Ona göre “Esmâ” yolunu seyr ü sülûkun esası 
olarak kabul eden tarîkatlarda şeyh müridlerini yukarıda zikredilen esaslar yanında “halvet” ile de terbiye eder. 
(Bkz.: Reşat Öngören, “Şeyh”, DİA, c. 39, TDV Yayınları, İstanbul, 1997, s. 51; Süleyman Uludağ, 
Harîrîzâde’den yaptığı atıfla Halvetiyye’nin esasları arasında “Vekayi’ ilmiyle kalbi tasfiye”yi de sayar. Ancak 
biz, ilgili eserin ilgili yerlerinde böyle bir ifadeye rastlamadık. (Bkz.: Uludağ, “Halvetiyye”, s. 394.) Bununla 
birlikte Harîrîzâde’nin ilgili eserinin ilgili varaklarında “Vekayi’ ilmiyle kalbi tasfiye” ifadesine rastlamasak da 
Halvetî sûfîlerde ve Harîrîzâde’de vakıa ile ilgili bilgiye rastlıyoruz. Cemâl Halvetî, şeyhi Tahirzâde’nin kendi-
sine yapmış olduğu ağır halvet uygulaması neticesinde nice hakikatleri keşfettiğini, sayısız manevî mertebeleri 
aşarak yakînlik mertebesine ulaştığını söylemiştir. (Hulvî, Lemezât, s. 410.) Bu durum, kendi ağzından şöyle 
nakledilmiştir: “… Arkadaşlarımın tamamı dağılıp gittiler. Fakat ben riyâzete devam ettim. Hatta Tahirzâde’ye: 
“Çelebi riyâzetten ölecek hale gelmiş, demişler.” Şöyle demiş:“Bırakın ölsün.” Tam bu sırada bana hal keşfi 
vakıası geldi. Tahiroğlu gelip vakıamı dinledi, lütuf yüzünü gösterdi.” (Lâmiî Çelebi, Nefahâtü’l-Üns Tercü-
mesi, s. 765, 766.) Harîrîzâde halvetin sonunda elde edilecek kazanımları sayarken bunlardan birinin de uyku 
esnasında ortaya çıkan vakıalar ve Allah’a yakınlık olduğunu kaydetmiştir. (Harîrîzâde, a.g.e., c. 1, vr. 170b.) 
Bize göre burada ifadesini bulan vakıa, uyku ile uyanıklık arasında görülen bir tür rüya ve yine tarîkatın esasla-
rından biri olan “rüya ta’bir ve te’vili” ile ilgilidir. Nitekim bir çeşit rüya olan vâkıa, misal ya da hitap yoluyla 
mânâ âleminden kalbe gelen mübeşşire olarak tanımlanmıştır. Rüyadan farkı ise, rüyayı mü’min de kâfir de 
görebilirken vâkıa’yı sadece mü’min görür. (Uludağ, Tasavvuf Terimleri Sözlüğü, s. 372, 373.) 
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1.2.1.1.   Zikrin Tanımı 

Zikir, kelime manası itibariyle tutmak, korumak, hatırlamak, konuşmak gibi anlamlara 

gelmektedir.447 Tasavvuf ıstılahında ise zikir, vird, kalp ve zihinle Allah’ı düşünmek448, din ve 

dünya saadetini elde etmek ve vaktini mamur etmek gayesiyle esmâ-i hüsnâ ile sesli veya 

sessizce, toplu veya tek başına Allah’ı anmak, böylece gaflet ve nisyandan kurtulmak anlam-

larına gelmektedir.449 Yapıldığı yerlere tevhidhâne, mukâbelehâne veya semâhâne gibi isimler 

verilen zikirde450 sadece dille Hakk’ı anmak yeterli olmayıp kalp ve zihnin de Allah ile meş-

gul olması gerektiği önemli bir husustur. Manasından da anlaşılacağı üzere zikirde aslolan 

kalpten ve zihinden Allah’tan gayrısını çıkarmaktır.451  

Farklı ve çok anlamlı kelimelerden biri olan zikir kavramı, Kur’an’da türevleriyle bir-

likte 268 defa geçmiştir.452 Zikir, sayısal olarak fazla olması yanında Kur’an’da çeşitli mana-

lara gelecek şekilde oldukça geniş bir kullanım alanına sahiptir. Tevhid, vahiy, Kur’an, kutsal 

kitaplar, dua, öğüt, şeref, iman ve itaat, takva, haber, namaz, eleştiri, övgü bu farklı kullanım-

lardan bazılarıdır.453 Zikir Allah’ın bir emridir. Kur’an-ı Kerim’deki âyetler bunu açıkça gös-

termektedir.454 Bunun yanında zikrin iç huzura vesile olduğu455 ve zikir etmemenin gafillik 

olacağı vurgulanmıştır.456 Hadislerde de benzer manalarda kullanıldığı görülen zikir457, temel 

tasavvuf kitaplarını yazan müelliflerce de ele alınmıştır.458 

                                                             
447 İbn Manzûr, Lisânu’l-Arab, c. IV, s. 308. 
448 Şemseddîn Sâmi, Kâmûs-ı Türkî, 2. Baskı, Haz.: Raşit Gündoğdu, Niyazi Adıgüzel, Ebul Faruk Önal, İdeal 
Kültür ve Yayıncılık, İstanbul, 2012, s. 508. 
449 Kuşeyrî, er- Risâle, ss. 301-305; Uludağ, Tasavvuf Terimleri Sözlüğü, s. 393; Reşat Öngören, “Zikir”, 
DİA, c. 44, TDV Yayınları, İstanbul, 2013, s. 409. 
450 Küçük, Ana Hatlarıyla Tsavvuf Tarihine Giriş, s. 344; Rıhtım, Seyyid Yahyâ Baküvî ve Halvetîlik, s. 
117. 
451 Türer, Ana Hatlarıyla Tasavvuf Tarihi, s. 109. 
452 İsmail Karagöz, Kur’an’da Zikir Kavramı ve Allah’ı Zikir, 3. Baskı, Diyanet İşleri Başkanlığı Yayınları, 
Ankara, 2007, s. 25. 
453 Karagöz, a.g.e., ss. 16-24. 
454 “Ey inananlar! Allah’ı çok zikredin.” (Bkz.: Ahzap, 33/41.) “Allah’ı çok zikret ve gece gündüz O’nu tesbih 
et.” (Bkz.: Âli İmrân, 3/41). 
455 “Kalpler ancak Allah’ı anmakla mutmain olur.” (Bkz.: Rad, 13/28.) 
456 “Kendi kendine ürpererek ve yalvararak bağırıp çağırmadan sabah, akşam rabbini an. Gafillerden olma.” 
(Bkz.: Âraf, 7/205.)  
457 Cebrail Rasulullah’a geldi ve ona şöyle dedi: Allahü Teâla buyuruyor ki: “Hiçbir ümmete vermediğimi senin 
ümmetine verdim.” Rasulullah: “Nedir o Ey Cebrail? diye sorunca Cebrail (a.s.): “Allah’ın, beni zikrediniz ki 
ben de sizi zikredeyim, buyurmuş olmasıdır. Allah diğer ümmetlerden hiç birisine bu şekilde hitap etmemiştir.” 

(Bkz.: Kuşeyrî, er- Risâle, s. 303.) “Dilin hep Allah’ı zikretsin.” (Bkz.: Tirmizî, Daavât, 4.) 
458 Zikrin, dilin zikri ve kalbin zikri olarak iki türünün olduğunu belirten Kuşeyrî, kalbin zikri mertebesine kulun 
dil zikri ile vasıl olacağını belirtir ve zikretmenin belli bir şekli ya da zamanının olmadığını söyler. (Bkz.: Ku-
şeyrî, er- Risâle, ss. 301, 303.) Kâşânî, zikri, riyâzetin en önemli esası ve kulu rabbine yaklaştıran en büyük 
ibadet, diye tanımlamıştır. (Bkz.: Kâşânî, Letâifu’l-i’lâm fî işarâtı ehli’l-ilhâm, s. 248.) 
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Anlaşıldığı kadarıyla zikir, kulun Allah katındaki kıymetini artıran bir husus olmanın 

yanında Allah’ın kullarına mukabele etmesinin bir göstergesidir. Kur’anda, hadislerde, tasav-

vuf kitaplarında ve sair kaynaklarda yer alan zikir, tarîkatların ana esaslarından biri olarak 

görülmüş, Halvetiyye gibi ehl-i sünnet anlayışa dayalı tarîkatlarda en önemli fiîlî unsur sayıl-

mıştır. Bundan dolayı genel itibariyle tarîkatlarda zikir olmadan Hakk’a vasıl olunamayacağı 

kabul edilmiştir.459 

Zikrin yapılma şekli, Hz. Peygamberin dört büyük halîfeye nasıl zikredeceklerine dair 

yaptığı telkinle şekillenmiştir. Hz. Peygamber zikre devam etmeksizin Hakk’a vasıl olmanın 

mümkün olmadığnı söyledikten sonra Allah’ı zikretmenin şeklini dört tavır üzerine telkin ve 

tatbik etmiştir. Bu tavırlardan ilkini Mekke’den Medine’ye hicret ederken üç gün üç gece giz-

lendikleri mağarada Hz. Ebu Bekir’e yapmıştır. Burada, diz üstü yere çökerek gözleri kapalı 

bir vaziyette üç kere tekrar etmek suretiyle zikr-i hafî (gizli zikir) telkin etmiştir. İkinci tavır, 

zikre devamın önemini vurguladıktan sonra Hz. Ömer’e telkin ettiği ve üç defa tekrarladığı 

“Lâ ilâhe illâllah” zikridir. Üçüncüsü, Hz. Osman’a telkin ettiği ve sessiz bir eda içinde icrâ 

etmesini istediği zikr-i kalbî de denilen “İllâllah” zikridir. Dördüncü tavır ise Hz. Ali’ye telkin 

ettiği zikirdir. Bu zikir gözleri kapatıp, açıktan ve sesli bir şekilde üç kere “Lâ ilâhe İllâllah” 

                                                             
459 Türer, Ana Hatlarıyla Tasavvuf Tarihi, s. 108; Yesevîlik’te Ahmed Yesevî’nin müridleri tarafından uygu-
lanan “Zikri Erre” yani “Testere Zikri” adı verilen bir zikir mevcuttur. (Bkz.: Ali Tenik – Vahit Göktaş, Allah’la 
Varolmanın Yolu Zikir, Erkam Yayınları, İstanbul, 2015,  s. 168, 169; Reşat Öngören, “Zikir”, DİA, c. 44, 
TDV Yayınları, İstanbul, 2013, s. 411); Kādirîlerde cehrî zikir usulü uygulanmıştır. Kādirîlerin oturarak veya 
ayakta dönerek yaptıkları zikre devrân denilmiştir. (Bkz.: Gürer, a.g.e., s. 385, 386; Tenik – Göktaş, a.g.e., s. 
169, 170; Öngören, “Zikir”, s. 411; Nuri Özcan, “Devrân”, DİA, c. 9, TDV Yayınları, İstanbul, 1994, s. 249.); 
Nakşibendiyye tarîkatında, toplu olarak icrâ edilen ve Hatm-ı Hâcegân denilen hâfî zikir usulü benimsenmiştir. 
(Bkz.: Eraydın, Tasavvuf ve Tarîkatlar, s. 382; Tosun, “Nakşibendiyye”, s. 660); Rifâî tarîkatında hem ayakta 
(zikr-i kıyâm) hem de oturarak yapılan bir zikir uygulaması vardır.  Bu zikir sâliklerin halka şeklinde toplanıp 
cehrî bir şekilde Allah’ı anması suretiyle gerçekleştirilir. (Bkz.: Tahralı, “Rifâiyye”, Türkiye’de Tarîkatlar 
Tarih ve Kültür, s. 306; Tenik – Göktaş, a.g.e., s. 180); Kübreviye Tarîkatı’nda manevî arınma sürecinin ve 
seyr ü sülûkun en önemli unsuru sayılan zikir, sabah namazından sonra okunan “Evrâd-ı Fethiyye”dir. (Bkz.: 
Gökbulut, Necmeddîn-i Kübrâ Hayatı Eserleri Görüşleri, ss. 238-240); Sühreverdiyye’de, sâliklerin belli rûhî 
mertebelere ermeleri için takip etmeleri gereken bir yol olarak görülen zikirde “Lâ ilâhe illâllah” sözünü tekrar 
ederek bu kelime üzerinde yoğunlaşılmalıdır. (Bkz.: Tenik – Göktaş, a.g.e., s. 185, 186); Mevlevîlikte ayakta ve 
dönerek yapılan zikre semâ’ denilmiştir. Semâ’ esnasında dervişler hareketleriyle çeşitli dini-tasavvufî temaları 
sembolize ederler. Semâ’ın yapıldığı alana semâhane, semâ’ yapan dervişe de semâzen denmiştir. (Bkz.: Sezayi 
Küçük, “Mevleviyye”, Türkiye’de Tarîkatlar Tarih ve Kültür, Ed.: Semih Ceyhan, 2. Basım, İsam Yayınları, 
Ankara, 2018, s. 519; Küçük, Ana Hatlarıyla Tasavvuf Tarihine Giriş, s. 345; Mehmet Nuri Uygun, “Musiki”, 
DİA, c. 44, TDV Yayınları, İstanbul, 2013, s. 412; Semâ’ için ayrıca bkz.: Ebû Hafs Şihâbüddîn Ömer es- Süh-
reverdî, Avârifü’l-Meârif (Tasavvufun Esasları), Haz.: Hasan Kamil Yılmaz, İrfan Gündüz, Vefa Yayıncılık, 
İstanbul, 1990, ss. 223-262; Serrâc, el Lüma’, ss. 309-345, Hucvirî, Keşfu’l-Mahcûb (Hakikat Bilgisi), ss. 
552-567); Bektâşîlikte ise seyr ü sülûkun yerine ikrar, inâbe ve aşkı koyan bir tarîkat zikri benimsenmiştir. Haz-
reti Muhammed’den (s.a.v) Hazreti Ali’ye telkin olunan zikir kelime-i tevhid ile yapılmıştır. Hâfî zikri benimse-
yen Bektâşî tarîkatında zikir, dedenin gözetiminde ve dua ile başlayarak yapılmaktadır. (Bkz.: Tenik – Göktaş, 
a.g.e., s. 196, 197.) 
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demekten ibaret olan zikr-i cehrî’dir. Tarîkatların tamamında seyr ü sülûk yöntemi olarak bu 

dört zikir usûlünden biri tercih edilmiştir.460 

1.2.1.2. Halvetiyye Tarîkatı’nda Zikir Uygulamaları 

Halvetiyye Tarîkatı’nda, yukarıda belirtilen ve Hz. Peygamberin dört halîfeye telkin 

ettiği tavırlardan dördüncüsü olan “cehrî zikir” benimsenmiş ve uygulanmıştır.461 Bu zikrin 

tarîkatta aldığı şekli Cüneydi Bağdadî’ye bağlayanlar olduğu gibi İbrahim Zâhid Gilânî’ye 

bağlayanlar da olmuştur. Ancak zikrin şeklinin Cüneydi Bağdâdî’den çok İbrahim Zâhid 

Gilânî’den aktarıldığını söylemek daha doğrudur. Zira zikrin bu şekli Cüneydi Bağdâdî’den 

gelmiş olsaydı tarîkatların tamamının zikir şeklinin böyle olması gerekirdi. Çünkü Cüneydi 

Bağdâdî, bütün tarîkatların silsilesi içinde yer almaktadır. Oysa bu şekil sadece Halvetî ve 

Celvetî tarîkatlarda görülmektedir.462 

Bununla birlikte kelime-i tevhid zikri Hz. Peygamberden Cüneydi Bağdâdî’ye kadar 

gelmiş, ondan sonra da evliyânın büyüklerinin ictihad ve ittifakıyla, “Lâ ilâhe illâllah” zikrine 

“Allah”, “Hû (Hüve)” ve “Hakk” olmak üzere üç isim daha eklenmiştir.463 Cüneydi Bağdâdî 

ve İbrahim Zâhid Gilânî arasındaki sûfîler bu üç ismin zikrini telkin etmişler, İbrahim Zâhid 

Gilânî de “Lâ ilâhe illâllah”, “Allah”, “Hû (Hüve)” isimlerine “Hakk”, “Hayy”, “Kayyûm”, 

“Kahhâr” olmak üzere dört isim daha ilave etmiş böylece esmâ sayısını yediye çıkarmıştır.464  

Halvetiyye Tarîkatı’nın uyguladığı bu zikir usûlü, Hz. Ali’den başlamak üzere Hasan-ı 

Basrî veya İmam Hüseyin üzerinden silsile yoluyla Yahya-yı Şirvânî’den Pîr Muhammed 

Bahâeddîn Erzincanî’ye, ondan da Cemâl-i Halvetî’ye ulaşmıştır.465 Cemâl Halvetî, Halvetiy-

ye Tarîkatı’nın esaslarından biri olan zikre büyük bir önem vermiştir. Zikirle ilgili telif ettiği 

eserinde zikrin on yedi şartı olduğunu belirtmiş ve bu şartları sıralamıştır.466 Bunun yanında 

“La ilâhe İllallah” zikri üzerinde ayrıca durmuştur.467 

                                                             
460 Vicdânî, Tomâr-ı Turûk-ı Aliyye, s. 8, 9 
461 Türer, Osmanlılar’da Tasavvufî Hayat, s. 85. 
462 Lâmiî Çelebi, Nefehâtü’l- Üns Tercümesi, s. 757; Yazıcı, “Fetihten Sonra İstanbul’da İlk Halvetî Şeyhleri”, 
s. 107. 
463 Aynî, a.g.e., s. 239. 
464 Rıhtım, Seyyid Yahyâ Baküvî ve Halvetîlik, s. 121; Ceyhan, Üç Pîr’in Mürşidi, s. 41; Öztürk, Cerrâhîlik, 
s. 28; Aynî, Cüneyd-i Bağdâdî ve İbrahim Zâhid Gilânî ile beliren bu dört isme Yahyâ-yı Şirvânî’nin Hay, Kay-
yum, Kahhâr isimlerini eklemek suretiyle zikrin yediye çıktığını belirtmiştir. (Aynî, a.g.e., s. 239.) 
465 Çakmak, Cemâl Halvetî ve Cemâliyye, s. 75. 
466 Cemâl Halvetî, Fasl fî Âdâbi’z-Zikr, Süleymaniye Ktp., Tahir Ağa Bl., nr. 142, (vr. 62a-64b). 
467 Cemâl Halvetî, Risâle Fi İsmeyni’l- A’zameyn, vr. 65b. 
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Tarîkatın zikir uygulamasına bakıldığı zaman, zikrin bireysel ve toplu olmak üzere iki 

şekilde uygulandığını söylemek mümkündür. Mürid, tek başına zikir çekecekse bunu esmâ-i 

seb’a’dan durumuna uygun bir esmâ ile yapar468 ve bu isimler belli bir düzen ve sıra takip 

edilerek uygulanır. Zikre başlayacak mürid, öncelikle yüz defa “Estağfirullah el azîm, ellezî lâ 

ilâhe illâhu el-hayyu’l-kayyûmu ve etübü ileyh” direyek tövbe eder. Arkasından yüz defa sa-

lavât-ı şerîfe’yi okur. Bu ikisini yaptıktan sonra sağlam bir irade ve samimi bir niyetle kalbini 

dünya ve içindekilerden arındırır. Zihninde Allah’tan gayri her şey silinip gittiğinde sadece 

Allah’ı ve O’nun büyüklüğünü tefekkür ederek başını sağ tarafa doğru çevirir ve bu sırada 

“Lâ ilâhe” kelimesini, sonra başını sol tarafa çeviririp kalbine doğru eğerek “İllâllah” kelime-

sini söyler. Bu şekilde “Lâ ilâhe illâllah” zikrini otuz üç kez veya yüz atmış beş kez tekrar 

eder. Zâkirler üzerinde kelime-i tevhidin sırları ve etkisi görülmeye başlayınca Lafza-i Celâli 

yani “Allah” lafzına geçilir. Daha sonra sırasıyla esmâ-i seba’dan Hû, Hakk, Hayy, Kayyûm, 

Kahhâr isimleriyle zikredilir. Bir isimden diğerine geçmek için o ismin tesirinin açığa çıkması 

gerekir. Böylece her bir isim mürid üzerinde tesiriyle ortaya çıkınca mürid mertebeleri ta-

mamlamış olur.469 Ancak mürid şeyhinden uzakta bir yerde ise veya zikir sırasında bir yere 

gitmek mecburiyetinde kalırsa esmâ-i seba’nın her birini yüz bin defa çekerek zikri tamam-

lar.470 

 Bunun yanında müridin her gün tek başına okuduğu dualar ve virdler vardır. Bunların 

başında, Yahyâ-yı Şirvânî’nin tertip ettiği “Vird-i Settâr” gelmektedir. Hatta denilebilir ki 

Halvetiliğin diğer tarîkatlardan ayrılan önemli bir özelliği, kendilerine has olan bu “Vird-i 

Settâr” ya da “Zikr-i Settâr” denilen zikirdir.471 Abdulmecid Sivasî’nin halîfelerinden Musli-

hiddîn Gırnatevî, Zikr-i Settâr’ın Seyyid Yahyâ’ya ait olduğunu ve bunun gibi etkili bir zikrin 

ne İslâm’da ne de başka dinlerde bir benzerinin olmadığını kaydetmiştir.472 Yahyâ-yı Şir-

vânî’nin “Vird-i Settâr”ı Halvetiyye’nin bütün kollarında seyr ü sülûk yapan her sâlike vird 

olarak verilir ve sâlikin kendi esmâ virdinin yanında bunu da okuması istenir.473  

                                                             
468 Vicdânî, Tomâr-ı Turûk-ı Aliyye, s. 182. 
469 Harîrîzâde, Tibyânü vesâʾili’l-Hakâik, vr. 344a; Vicdânî, Tomâr-ı Turûk-ı Aliyye, s. 181, 182; Serin, İs-
lam Tasavufunda Halvetîlik ve halvetîler, s. 73.  
470 Eraydın, Tasavvuf ve Tarîkatlar, s. 391. 
471 Fuadî, Risale Fî Beyân-ı Fezâil-i İtikâf ve Halvet, vr. 95; Rıhtım, Seyyid Yahyâ Baküvî ve Halvetîlik, s. 
122, 123. 
472 Gırnatevî, İstivâ-yı Tarîk-i Muhammediyye fî Silsileti’l-‘Aleviyye, vr. 5a-6a; Ayrıca bkz.: Kaçar, “Hal-
vetîlik Hakkında Önemli Bir Türkçe Eser”, S. 8, s. 63. 
473 Fuadî, Risale Fî Beyân-ı Fezâil-i İtikâf ve Halvet, vr. 95; Bursalı Mehmed Tahir Efendi, Osmanlı Müellif-
leri, (c. III), Haz.: İsmail Özen, Meral Yayınları, İstanbul, 1975, s. 224; Rıhtım, Seyyid Yahyâ Baküvî ve Hal-
vetîlik, s. 122, 123. 
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Toplu olarak icra edilen zikir ise “devranî” ya da “darb-ı esmâ” olarak adlandırılmış 

ve Halvetî zikrinin en önemli unsurlarından görülmüştür.474 Esmâ-i Hüsnâ’dan oluşan yedi 

isim ile yapılan manevî yolculuk daire şeklinde düşünülmüştür. Bu nedenle bu zikir “devranî” 

veya “darb-ı esmâ” kavramıyla ifade edilmiştir. Cehrî ve topluca yapılan devrâni, bireysel 

yapılan zikirden önemli kabul edilmiştir. Çünkü zikir meclisinde irşad makamına yükselmiş 

halîfeler bulunduğundan, tarîkat zikirleri bütün şekilleriyle icra edilmektedir. Bu nedenle, 

devrânî icrâ edilirken bir başına zikir yapan mürid hangi esmâ’yı çekerse çeksin onu bırakıp 

toplu zikre iştirak etmeli ve zikir halkasının en sağında yerini almalıdır. Halkanın sol tarafında 

ise tarîkate mensup olmayanlar bulunur. Herkes yerini alınca mürşidin idaresinde oturarak ve 

ayakta zikir yapıldıktan sonra devrana başlanır. Devran esnasında dervişler birbirlerinin elini 

tutar ve sağ ayaktan başlamak üzere her adımda beden hareketlerini biraz daha şiddetlendirir-

ler. Başlarını kendi haline bırakıp sarıklarını çıkaran dervişler birinci halkanın içinde ikinci 

bir halka oluştururlar. Kollarını birbirlerinin omuzlarına atıp devinimlerini biraz daha artırır-

lar. Hareketle birlikte sesleri de yükselir ve aralıksız olarak “Ya Allah” veya “Ya Hû” derler. 

Takatleri kesilinceye kadar bu hareketlerine devam ederler.475 Devran esnasında musikiye 

önem verilir. Bu nedenle devran icrâ edilirken ilâhiler okunur ve başta ney, kudüm ve tef ol-

mak üzere çeşitli musiki aletleri kullanılır.476 

Buna göre sâlik, bu yedi daireyi kâmil bir mürşid rehberliğinde sırasıyla geçerek 

sülûkünü tamamlar ve böylece kul ile Allah arasında bulunduğuna inanılan ve nur ile zulmet-

ten ibaret olduğu kabul edilen yetmiş bin perde ortadan kalkar. Perdelerin açılmasıyla 

mükâşefeler görülmeye başlanır.477 Layıkıyla tamamladığı her esmâ ile on bin perde aşan 

sâlik, nefis mertebelerinin tümünü geçerek sülûkunu tamamlar. Böylece çıkmış olduğu bu 

manevî yolculuğun sonunda “vusûl ilallâh” mertebesine gelerek Allah’a vâsıl olur. Artık bu 

mertebede sır veya esrâr denen manevî bir hal başlar ki bu hal açığa vurulamaz. Çünkü bu 

sırrı ifade etmek için beşer lisânının kâfi olmadığı ancak bunu anlatmanın tek yolunun hâl 

dilini kullanmak olduğu kabul edilmiştir.478 

                                                             
474 Ceyhan, Üç Pîr’in Mürşidi, s. 43. 
475 Harîrîzâde, Tibyânü vesâʾili’l-Hakâik, c. 1, vr. 343a; Vicdâni, Tomâr-ı Turûk-ı Aliyye, s. 182; Yazıcı, 
“Fetihten Sonra İstanbul’da İlk Halvetî Şeyhleri”, s. 107, Öztürk, Cerrâhîlik, s. 28. 
476 Uludağ, “Halvetiyye”, s. 394. 
477 Harîrîzâde, Tibyânü vesâʾili’l-Hakâik, c. 1, vr. 342b, 343a; Vicdâni, Tomâr-ı Turûk-ı Aliyye, s. 182, 183; 
Ceyhan, “Halvetiyye”, s. 703; Almaz, Pîr Seyyid Yahyâ Şirvânî s. 26; Ceyhan, Üç Pîr’in Mürşidi, s. 41; Veli-
kahyaoğlu, Sümbüliye Tarîkatı,  s. 52. 
478 Türer, Osmanlılar’da Tasavvufî Hayat, s. 87, 88. 
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Mürid, ister şeyhinin yanında isterse uzakta bahsi geçen zikirleri yapınca mertebeleri 

tamamlamış olur. Tasavvuf ıstılahında sâlikin esmâ-i seb‘a’nın ilkinden başlamak suretiyle 

sırayla bir diğerine geçerek seyr ü sülûkünü tamamlamasına “tekmil-i merâtib” (mertebeleri 

tamamlamak) ve “kat-ı menâzil” (menzilleri aşmak) denmiştir. Bu şekilde seyr ü sülûkünü 

tamamlayan müride tarîkat taç ve hırkası giydirilerek hilâfet ve irşad görevi verilmiştir.479 

1.2.2. Gizli ve Açık Esmâ-i Seb’a İle Zikre Devam 

Harîrîzâde’nin belirttiği üzere Halvetiyye Tarîkatı’nın esaslarından biri de gizli ve açık 

bir şekilde esmâ-i seb’a denilen yedi isimle nefsi terbiye etmektir.480 Burada konuyu “Esmâ-i 

Seb’a” ve bu yedi isme karşılık gelen nefsin yedi tavrı olan “Etvâr-ı Seb’a” başlıkları altında 

ele alalım. 

1.2.2.1. Esmâ-i Seb’a 

Esmâ-i Seb’a, Allah’ın isimlerinden yedi isim olup bu isimler, sırasıyla “Lâ ilâhe il-

lallâh”, “Allah”, “Hû”, “Hak”, “Hay”, “Kayyûm” ve “Kahhâr”dır.481 Halvetiyye Tarîkatı’nda 

usûl adını alan bu yedi isim, zikrin esâsını teşkil etmektedir.482 Ayrıca bu yedi ismin tarîkatın 

pirleri tarafından artırılıp azaltılması ve yeni ihdas edilen sayıya ve isimlere göre terbiye et-

meleri neticesinde tarîkatın alt kol ve şûbeleri meydana gelmiştir. Dolayısıyla tarîkatın şûbele-

rinde görülen farklar, daha çok bu isimlerin sayısı ve ilave isimlerle ilgilidir. 

                                                             
479 Vicdânî, Tomâr-ı Turûk-ı Aliyye, s. 182; Yazıcı, “Fetihten Sonra İstanbul’da İlk Halvetî Şeyhleri: Çelebi 
Muhammed Cemâleddîn Sünbül Sinan ve Merkez Efendi”, s. 107. 
480 Bilindiği gibi tarîkatlar, nefsi kötü sıfatlarından temizleyerek ruhu, insan vücûdunda hâkim kılmayı gaye 
edinmiştir. Bu gayenin gerçekleşmesi için bir takım usûl ve esaslar geliştirmişlerdir. Bunlardan ilki “rûhânî yol 
(tarîk-i rûhâniye)” ikincisi ise “nefsânî yol (tarîk-i nefsâniye)” olarak isimlendirilir. Bunlardan ilki olan rûhânî 
yolu uygulayan tarîkatlarda seyr ü sülûk metodu, İmam-ı Rabbanî’nin sistemleştirdiği “letâif-i hamse” anlayışına 
dayanmaktadır. Buna göre sâlik, ruh üzerinde bulunan kesâfetin kalkması için kalb tasfiyesi ile meşgul olur ve 
kalb, rûh, sır, hafî ve ahfâ gibi “letâif-i hamse” denilen mertebeleri geçerek seyr ü sülûkünü tamamlar. Nefsânî 
yolu uygulayan tarîkatlarda ise sâlik mücâhade ve riyazâtla meşgul olarak seyr ü sülûkünü tamamlar. Bu yönte-
mi benimseyen sûfîler “Etvâr-ı Seb’a” olarak isimlendirdikleri nefsin yedi mertebesinden geçerek Hakk Teâlâ’ya 
vâsıl olmayı hedeflemektedirler. (Bkz.: Gırnatevî, İstivâ-yı Tarîk-i Muhammediyye fî Silsileti’l-‘Aleviyye, vr. 
36a-57a; Muslu, a.g.e., s. 122; A. Mlf., “Halvetiyye’de “Atvâr-ı Seb‘a” Yazma Geleneği ve Sofyalı Bâlî’nin 
Atvâr-ı Seb‘a Risâlesi”, TASAVVUF: İlmî ve Akademik Araştırma Dergisi, yıl: 8 [2007], S: 18, s. 44. (Bura-
dan sonra Atvâr-ı Seb’a olarak anılacaktır.); Muhiddin Usta, Tasavvuf Eğitiminde Etvâr-ı Seb’a Metodu, 
İstanbul Ünv. Sosyal Bilimler Enstitüsü, Yayınlanmış Doktora Tezi, İstanbul, 2015, s. 47. (Eser 2019 yılında 
yayınlanmıştır. Ancak kitaba ulaşamadık. Bu nedenle tezden istifade ettik.) 
481 Harîrîzâde, Tibyânü vesâʾili’l-Hakâik, c. 1, vr. 342b; Muslu, “Atvâr-ı Seb‘a” s. 44. 
482 Vicdânî, Tomâr-ı Turûk-ı Aliyye, s. 185; Halvetîlerde seyr ü sülûk, Esmâ-i Hüsnâdan seçilmiş olan ve yuka-
rıda da belirtilen yedi ismin belli bir sıra ile zikredilmesi yoluyla yapılmıştır. Usûl adı verilen ve “Esmâ-ı Seb’a” 
olarak bilinen bu yedi isim, tarîkatın kurulduğu zamandan itibaren zikrin esası kabul edilmenin yanında tarîkatın 
da esaslarından biri sayılmıştır. Sonradan kurulan kimi şûbeler bu yedi asıl isme, “füru’” denilen bir takım ilave-
ler yapmak suretiyle bu sayıyı çoğaltmışlardır. Öyle ki tarîkatın kol ve şûbelere ayrılması bile esmâ-i seb’a sayı-
sındaki farkla ilgilidir. Dede Ömer Rûşenî bu yedi isme Fettâh, Vehhâb, Vâhid, Ahad, Samed isimlerini ekleye-
rek 12’ye; Yiğitbaşı Ahmed Şemseddîn de beş isim eklemek suretiyle sayıyı 12’ye çıkarmıştır. (Bkz.: Türer, 
Osmanlılar’da Tasavvufî Hayat, s. 85; Vırmiça, Kosova Tekkeleri, s. 38; Ceyhan, Üç Pîr’in Mürşidi, s. 41.) 
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Bu tarîkata göre, öncelikle bu yedi isimden ilki olan “Lâ ilâhe illallâh” kelime-i tayyi-

besi ile zikre başlanmalı ve kelime-i tayyibenin sırları ve tesirleri görülmeye başlayınca diğer 

isim olan Lafzâ-i Celâl’e (Allah) geçilmelidir. Aynı anda tek bir esmâ ile meşgul olunmalıdır. 

Bundan dolayı tarîkata yeni intisâb etmiş bir müridin esmâ-i seb’a’nın birden fazlasıyla aynı 

anda meşgul olması uygun görülmemiştir. Mürid, tek bir isim ve yukarıda belirtilen sıra ve 

düzen içerisinde esmâ zikrine kabiliyet ve kazandığı kamâli ile şeyhinin iznine göre devam 

eder. Burada önemli bir husus daha vardır ki bu bahsedilen kabiliyeti kabul edip izni verecek 

olan müridin kendi zevk ve takdiri değil, bizzat onun şeyhidir.483 

Halvetiyye Tarîkatı’nda, terbiye edilmek istenen nefsin yedi mertebesinin olduğu 

(Etvâr-ı Seb’a) kabul edilmiştir. Yukarıda bahsedilen her bir esmâ’nın, aşağıda zikredilecek 

olan nefsin yedi sıfatından birine karşılık geldiği düşünülmüştür.484  

1.2.2.2. Etvâr-ı Seb’a 

Etvâr-ı seb’a, aslı Arapça olan iki kelimeden müteşekkil bir tamlamadır. Bunlardan il-

ki olan “etvâr” kelimesi hal, hareket, sınır, kere, durum, kademe anlamlarına gelen “tavr”ın 

çoğulu olup “bir şeyi bir durumdan başka bir duruma tahvil etmek, iki nesne arasında çizgi ve 

fâsıla, bir şeyi hizalamak, sıralamak, boyunca, yaklaşmak, etrafında dolaşmak, ortaya çıkmak 

gibi farklı anlamlara gelmektedir.485 Seb’a kelimesi ise yedi manasına gelip, tasavvufta üze-

rinde önemle durulan sayılardandır.486 

Kelime anlamını verdiğimiz etvâr-ı seb’a’nın ıstılahtaki karşılığı ise insanın özünü, 

aslî hüviyetine kavuşabilmesi yolunda en büyük engel kabul edilen nefse ait sıfatlardan arın-

dırıp sâfîyete eriştirmenin yöntemidir. Etvâr-ı seb’a usulüne göre seyr ü sülûk, en aşağı mer-

tebe olan “nefs-i emmâre”den başlar. Sonra diğer mertebeler aşılarak yukarıya doğru çıkıldık-

ça kemâle doğru yakınlaşılır. Tasavvuf ehli buna “etvâr-ı seb’a” adını verirken487 bu tamlama 

tarîkatlarda “yedi tavır” ve “nefsin yedi mertebesi” anlamında kullanılmıştır. Bununla birlikte 

etvâr-ı seb’a ifadesinin klasik dönemde ve tarîkatların kurulmaya başladığı ilk devrede kulla-

nılmadığı, XII. asırdan itibaren tarîkatların kurumsallaşmaya başlamasıyla tasavvuf literatürü-

ne girdiği ve tarîkatların birçok kollara ayrılmaya başladığı XV ve XVI. asırdan itibaren ta-

                                                             
483 Harîrîzâde, Tibyânü vesâʾili’l-Hakâik, vr. 344a; Vicdânî, Tomâr-ı Turûk-ı Aliyye, s. 181. 
484 Vicdânî, Tomâr-ı Turûk-ı Aliyye, s. 183. 
485 İbn Manzûr, Lisânu’l-Arab, c. IV, s. 507, 508. 
486 Bkz.: Habîb Karamânî, Vuslatnâme, Ankara, TDK Ktp., No. A/372; Uludağ, Tasavvuf Terimleri Sözlüğü, 
s. 52. 
487 Fatih Küçüktiryaki, XVI. ve XVII. Yüzyıllarda Osmanlı Toplumunda Yazılan Etvâr-ı Seb’a Eserlerinin 
Mukayeseli Değerlendirilmesi, YYLT, Hitit Ünv. Sosyal Bilimler Enstitüsü, Çorum, 2017, s. 4. 
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savvuf literatüründeki yerini aldığı söylenebilir.488 Anlaşıldığı kadarıyla, ruhsal eğitimin ve 

kalbin dönüşümünün somut aşamalar çerçevesinde gerçekleştiğini belirten bu tâbirin kulla-

nılması, tarîkatların âdâp ve erkânının belirli çizgilerle tasvir ve sülûk mertebelerinin detaylı 

bir şekilde îzah edilmesi gereğinden doğmuştur.489 

Nefsin yedi mertebesi bulunduğunu ve bunu etvâr-ı seb’a kavramı ile ifade eden 

sûfîler, aynı zamanda insanın yaratılış sürecinde yedi aşama geçirdiğini kabul etmişlerdir. Bu 

aşamaların her biri İbnü’l-Arabî ile şekillenen ve mutlak varlık olan vücûdun zuhurundan 

ibaret olduğu kabul edilen yedi mertebeye490 karşılık gelmektedir. Bu yönüyle sâlikin Hakk’ın 

tüm taayyünlerinden geçerek kâmil insan mertebesine ulaşma sürecini ifade eden tasavvufî 

eğitim, sâlikin hakikati itibariyle kendi benliğinden ibaret olan kalbine doğru bir yolculukta 

bulunmasıdır.491 

Halvetiyye Tarîkatı müntesipleri, Halvetiyye’nin, nefsânî tarîkatlardan olması hasebiy-

le “etvâr-ı seb’a” yöntemiyle seyr ü sülûk yolunu tercih etmiştir. Etvâr-ı seb’a’ya delil olarak 

“Oysa sizi türlü merhalelerden (tavr) geçirerek O yaratmıştır.”492 âyetini ve yedi rakamını 

içeren “Yedi âzâ üzerine secde etmem bana emredildi.”493 hadisini delil göstererek insanın 

yedi aşamada gelişimini sağlayacağını ifâde etmişlerdir. Halvetî sûfîlere göre insanın beden-

sel gelişiminin evreleri olduğu gibi mânevî gelişiminin de evreleri vardır.494 İşte Halvetiyye 

Tarîkatı’nda bu manevî gelişim olan seyr ü sülûk, nefsin yedi mertebesi olan emmâre, 

levvâme, mülhime, mutmainne, râziye, marziye, kâmile için belirlenmiş yedi ilahî isimle ya-

pılmaktadır.495 Nefse nispet edilen yedi makam veya mertebe denilen aşamaları şu şekilde 

açabiliriz: 

I. Nefsi Emmâre Makâmı: Kötülüğü emreden ve terbiye edilmesi gereken nefistir. 

Emmâre makamının zikri “La İlâhe İllâllah”; seyri, seyr ilallah; hali, havf ve recâ; âlemi, 

âlem-i şehâdettir.496 Mürid bu aşamada kötülüğü emreden nefsiyle daima mücâhede halinde 

olmalı, dünyaya ait olan menfaatlere karşı sevgi beslemekten vazgeçmelidir. Dünya menfaat-
                                                             
488 Ali Haydar Bostancı, Tasavvuf’ta Etvâr-ı Seb’a ve Sofyalı Bâlî Efendi’nin Etvâr-ı Seb’a’sı, MÜSBE, 
YYLT, İstanbul, 1996, s. 27. 
489 İbrahim Işıtan, “Halvetiyye Geleneğine ve Bir Halvetiyye Şeyhi Olan Sofyalı Bâlî Efendi’ye Göre Sülûkün 
Yedi Evresi”, Hikmet Yurdu, Ocak – Haziran 2011, Yıl: 4, C: 4, Sayı: 7, s. 92. (Buradan sonra “Sülûkün Yedi 
Evresi” olarak anılacaktır.) 
490 Bu mertebeler için bkz.: Konuk, Muhyiddîn İbnü’l-Arabî Fusûsu’l-Hikem Tercüme ve Şerhi I, s. 10. 
491 Usta, Tasavvuf Eğitiminde Etvâr-ı Seb’a Metodu, s. 109. 
492 Nuh Suresi, 71/14. 
493 Buharî, Sahih, Ezan, 767; Tirmizî, Sünen, Salat, 253. 
494 Işıtan, “Sülûkün Yedi Evresi”, s. 91.  
495 Vicdânî, Tomâr-ı Turûk-ı Aliyye, s. 184; Osman Türer, “Letâif-i Hamse”, DİA, Ankara, 2003, c. 27, s. 143. 
496 Vicdânî, Tomâr-ı Turûk-ı Aliyye, s. 184, 185. 
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lerinden vazgeçmek oldukça zor bir merhaledir. Ancak mücâhedeye devam ettikçe mücâhe-

deden beklenen netice ortaya çıkmaya başlar. Önce ahlâkında bir değişim olan müridin sonra 

sabırda ve Allah’ın emirlerine bağlılıkta bir gelişme meydana gelir.497 

II. Nefs-i Levvâme Makamı: Seyr ü sülûkun ikinci merhalesi olan Levvâme makamında 

mürid yaptığı kusurlardan utanmaya ve pişmanlık duymaya başlar. Bu makamın zikri “Allah” 

ism-i celîlesi; seyri, seyr alallah; hali, kabz u bast; âlemi, âlem-i berzahtır. Bu makama yükse-

len sâlik, yaptığı zikirden haz duymaya başlar. Bu makamda sâlik ahlakını daha da güzelleşti-

rir.498 

III. Nefs-i Mülhime: Seyr ü sülûkun üçüncü merhalesi olan mülhime makamında mü-

rid, “Hû” ism-i şerifini zikreder. Bu makamın seyri, seyr billah; hali, heybet; âlemi, âlem-i 

ervâhtır. Bu aşamada mürid ahiret nimetlerini düşünmeye ve muhabbetullaha istekli olur. Bu 

makamda zikrin tesiri de artmış ve bütün beden adeta zikre teslim olmuştur. Öyle ki bütün 

azaların zikri dışardan duyulmaya başlar.499 

IV. Nefs-i Mutmainne: Seyr ü sülûkun dördüncü merhalesi olan mutmainne makamın-

da mürid, “Hakk” ism-i şerifini zikreder. Bu makamın seyri, seyr anillah; hali, vuslat; âlemi, 

âlem-i ceberuttur. Bu mertebeye gelen mürid dünya ve dünyaya ait her şeyin sevgisini gön-

lünden çıkarmıştır. Sadece Allah’ı ve O’nun ef’alini düşünür ve onun zevkiyle avunur. Bu 

mertebe aynı zamanda sâlikin veliliğe adım attığı ilk mertebedir.500 

V. Nefs-i Râzıye: Seyr ü sülûkun beşinci merhalesi olan razıyye makamında mürid, 

“Hayy” ism-i şerifini zikreder. Bu makamın hali hayret; seyri, seyr fillah; âlemi, âlem-i lahût-

tur. Bu makama eren sâlik artık kâmil bir zât olarak Allah katında aziz ve mükerremdir. Ayrı-

ca bu mertebe sonuna varan sâlik hakkal yakîn mertebesine yükselir.501 

VI. Nefs-i Marzıyye: Seyr ü sülûkun altıncı merhalesi olan merzıyye makamında mü-

rid, “Kayyûm” ism-i şerifini zikreder. Bu makamın seyri, seyr me’allah; hali, fenâ fi’l-fenâ; 

âlemi, âlem-i nâsuttur. Mürid bu makamda artık hakkal yakîn mertebesine ermiştir. Bu merte-

beye aynı zamanda ehâdiyyet, Cem’al cemi ve amâ da denir. Marzıyye makamında bulunan 

                                                             
497 Harîrîzâde, Tibyânü vesâʾili’l-Hakâik, vr. 344a; Velikahyaoğlu, Sümbüliyye Tarîkatı, s. 52, 53; Usta, Ta-
savvuf Eğitiminde Etvâr-ı Seb’a Metodu, s. 115. 
498 Harîrîzâde, Tibyânü vesâʾili’l-Hakâik, vr. 344a; Vicdânî, Tomâr-ı Turûk-ı Aliyye, s. 184; Velikahyaoğlu, 
Sümbüliyye Tarîkatı, s. 53; Usta, Tasavvuf Eğitiminde Etvâr-ı Seb’a Metodu, s. 122, 123; Muslu, “Atvâr-ı 
Seb‘a” s. 52. 
499 Harîrîzâde, Tibyânü vesâʾili’l-Hakâik, vr. 344a; Vicdânî, Tomâr-ı Turûk-ı Aliyye, s. 184; Velikahyaoğlu, 
Sümbüliyye Tarîkatı, s. 53, 54; Usta, Tasavvuf Eğitiminde Etvâr-ı Seb’a Metodu, s. 132. 
500 Harîrîzâde, Tibyânü vesâʾili’l-Hakâik, vr. 344a; Velikahyaoğlu, Sümbüliyye Tarîkatı, s. 54; Usta, Tasav-
vuf Eğitiminde Etvâr-ı Seb’a Metodu, s. 150, 151; İsa Çelik, Birol Yıldırım, “Halvetiyye Geleneğinde Etvâr-ı 
Seba/Nefsin Mertebeleri”, Türk Kültürü ve Hacı Bektaş Veli Araştırma Dergisi, Yaz, 2018, S. 86, s. 35. 
501 Harîrîzâde, Tibyânü vesâʾili’l-Hakâik, vr. 344a; Usta, Tasavvuf Eğitiminde Etvâr-ı Seb’a Metodu, s. 160; 
Velikahyaoğlu, Sümbüliyye Tarîkatı, s. 54, 55. 
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kâmil zâta, Allah yolu için ayrılan makamların en yücesi olan “Sûret-i Ademiyye” gösterilir 

ki bu suretin hakikatı Hakîkat-ı Muhammediye’dir. Kul burada en büyük sır olan “Hû” ismi-

nin sırrına erer.502 

VII. Nefs-i Kâmile: Seyr ü sülûkun yedinci merhalesi olan kâmile makamında mürid, 

“Kahhâr” ism-i şerifini zikreder. Bu makamın seyri, seyr lillah; hali, bakâ; âlemi, âlem-i 

hakîkattır. Sıfatı ise sıfat-ı hamîde’dir. Mürid bu makamda muradına nail olur.503 

Harîrîzâde Tıbyân’da nefsin bu makamlarını, hallerini, âlemlerini, zikirlerini ve mey-

dana gelen nurlanmaları bütün detaylarıyla tespit etmiştir. Tablo halinde olan bu tespitler aşa-

ğıda verilmiştir.504 

 

1.2.3. Rüya Ta’bir ve Te’vili 

Halvetiyye Tarîkatı’nın seyr ü sülûk aşamasının önemli esaslarından biri de rüya tab’ir 

te’vilidir. Bu konuyu da diğerlerinde olduğu gibi iki başlık altında inceleyeceğiz. Ele alaca-

ğımız ilk başlık “Rüyanın Tanımı”, ikincisi “Halvetiyye Tarîkatı’nda Rüya ve Önemi” şeklin-

de olacaktır. 

                                                             
502 Harîrîzâde, Tibyânü vesâʾili’l-Hakâik, vr. 344a; Usta, Tasavvuf Eğitiminde Etvâr-ı Seb’a Metodu, s. 172; 
Velikahyaoğlu, Sümbüliyye Tarîkatı, s. 55; Muslu, “Atvâr-ı Seb‘a” s. 58. 
503 Harîrîzâde, Tibyânü vesâʾili’l-Hakâik, vr. 344a; Vicdâni, Tomâr-ı Turûk-ı Aliyye, s. 184, 185; Velikahya-
oğlu, Sümbüliyye Tarîkatı, ss. 52-56; Eraydın, Tasavvuf ve Tarîkatlar, s. 392, 393; Almaz, Pîr Seyyid 
Yahyâ Şirvânî, s. 26, 27. 
504 Harîrîzâde, Tibyânü vesâʾili’l-Hakâik, vr. 344a, Vicdâni, Tomâr-ı Turûk-ı Aliyye, s. 185. 
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1.2.3.1. Rüyanın Tanımı 

Arapça bir kelime olan rüya, uykuda bir şeyi görmek, uykuda görülen şey505, düş, uy-

ku halinde zihinde beliren düşünce ve olaylar manalarına gelmektedir.506 Rüyâ, Kur’ân-ı 

Kerîm’de doğrudan ya da dolaylı olarak ayetlere konu olmuştur. Yusuf Sûresi’nde, “Bir za-

manlar Yusuf, babasına demişti ki: Babacığım! Ben rüyamda on bir yıldızla güneşi ve ayı 

bana secde ederken gördüm.”507 “Babası, yavrucuğum dedi, rüyanı sakın kardeşlerine anlat-

ma. Çünkü şeytan insana apaçık bir düşmandır.”508 ayetiyle rüyadan bahsedilir. Bunların dı-

şında başka ayetlerde de rüyaya temas edilmiştir.509  

Kur’an-ı Kerim’de olduğu gibi hadislerde de rüyaya yer verilmiştir. Peygamber Efen-

dimiz, rüyaya önem vermiştir. O, ashabıyla bir araya geldikçe onlara rüya görüp görmedikle-

rini sormanın yanında510, rüya konusunda şöyle buyurmuştur: “Rüya üç kısımdır: İlki salih 

rüya olup Allah’tan bir müjdedir. İkincisi şeytanın verdiği hüzündür. Üçüncüsü ise kişinin 

kendi kendine konuştuğu şeylerdendir. Biriniz hoşlanmadığı bir şey görürse hemen kalkıp 

namaz kılsın ve onu kimseye söylemesin.”511 

Kuşeyrî rüyayı, bir nevi kerâmet olarak görmüş, uykuda iken bütün his ve şuur halle-

rinin tamamen yok olmadığı bir sırada, kalbe gelen hatır ve muhayyile ile tasavvur edilen bir 

hal olarak izah etmiştir. Ona göre rüya, Allah’ın uyuyan kulunun kabine bir şeyi tarif etmesi 

yönüyle ilâhî bir ikram iken, bazen şeytan cihetinden gelerek adgâs ü ağlâm da olabilir.512 

Mutasavvıfların geneli Kuşeyrî’de olduğu gibi rüyâyı bir müjde, îkaz ve tevfîk mahiyetinde, 

uykuda bütün his ve şuur hallerinin tamamen yok olmadığı bir sırada kalbe gelen havâtır ve 

zihinde canlanan hâller olarak tanımlamıştır.513 

Tasavvufî eğitim sisteminde rüyâ yorumlamak çok önemli bir araçtır. Özellikle 

rüyâlar, dervişlerin manevî seviyelerini göstermeleri açısından önemlidir. Çünkü dervişteki 

değişikliklerin bilinmesi hem mürşid hem de mürid açısından önem arz etmektedir.514 Sühre-

verdi, müridin nefsinde gizli bir halde bulunan şuur altına ait arzuların acâib bir sır olduğunu 
                                                             
505 İbn Manzûr, Lisânu’l-Arab, c. XIV, s. 297. 
506 Uludağ, Tasavvuf Terimleri Sözlüğü, s. 300. 
507 Yusuf Suresi, 12/4. 
508 Yusuf Suresi, 12/5. 
509 Fetih Suresi, 48/27; İsrâ Suresi, 17/60. 
510 Buhârî, Bed’u’l-vahy, 1; Müslim, Îman, 73;   
511 Buhârî, Ta’bîr, 26; Müslim, Rü’yâ, 6. 
512 Kuşeyrî, er- Risâle, s. 467. 
513 Bülent Akot, “Tasavvufî Terbiyede Rüyânın Değeri”, Hitit Ünv. İlahiyat Fakültesi Dergisi, 2011/1, C. 10, 
Sayı: 19, s. 97. (ss. 93-113.) 
514 Akot, a.g.m., s. 98. 
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ve bunu müridin kendi başına çözemeyeceğini belirtir. Bu nedenle mürîd, gördüğü rüyayı 

şeyhine anlatmalıdır. Şeyh de bu rüyanın haktan mı yoksa nefisten mi olduğunu çözerek mü-

ridi manevi bir ağırlığın altında ezilmekten kurtarır.515 

1.2.3.2. Halvetiyye Tarîkatı’nda Rüya ve Önemi 

Tasavvufta manevî terbiyenin önemli bir aracı olarak görülen rüya, Halvetiyye Tarîka-

tı’nda da önemsenmiştir. Tarîkatın esaslarında biri olarak kabul edilen rüya ile ilgili olarak 

Harirîzâde, Halvetiyye ehlinin rüya tabirlerine önem verdiğini ve konuyla ilgili çok sayıda 

telifatları olduğunu kaydetmiştir.516 

Tarîkatın önemli isimlerinden biri olan Ahmed Şemseddîn Marmaravî Câmiu’l-Esrâr 

isimli eserinin son bölümünde rüya tabirlerine yer vermiştir.517 Yine Keşfü’l-Esrâr’da çeşitli 

konulara değinmenin yanında rüyalarda görülen şeylerin müridler için ne anlama geldiğine de 

değinmiştir.518 

Mezkûr asırda Cemâl Halvetî, sonraki asır sûfîlerinden olan İshak Karamânî, Bâlî 

Efendi gibi sûfîler rüyâyı, sâlikin manevi terbiyesindeki aşamaların işareti olarak görür. Buna 

göre sâlik rüyâda bazı hayvanları görür ve görülen her hayvan içinde bulunulan mertebeye ait 

özel bir anlam taşır.519 Nitekim nefs-i emmâre mertebesinde olan salike, nefsin kötü sıfatları 

hayvanlar şeklinde görünür. Bu hayvanların kötü sıfatları sâlikin kötü ahlakı olarak yorumla-

nır. Şayet rüyada gördüğü hayvan sâlike gâlip geliyorsa nefs-i emmârenin kuvvetine ve tâlibin 

üzerindeki tesirine işarettir. Sâlik hayvanın üzerine gâlip ise nefsin mağlup olduğuna işarettir. 

Ancak bu işaret yanında bir üst mertebeye geçmek için sâlikin nefsin arzularını büsbütün fenâ 

kılması ve kötü sıfatlarını iyi sıfatlara tebdil etmesi beklenmelidir.520 

Halvetî sûfîler, sâlikin gördüğü rüyâların, onun mânevî gelişimi açısından birtakım 

işaretler taşıdığını önemle vurgulamış, Etvâr-ı seb’a uygulamasında rüyaları manevî tecrübe-

ler olarak görmüştür.521 Bu yüzden olsa gerek tasavvuf eğitimi açısından rüyaların tabir edil-

                                                             
515 Sühreverdî, Avârifu’l-Maârif, s. 517. 
516 Harîrîzâde, Tibyânü vesâʾili’l-Hakâik, c. 1, vr. 343a. 
517 Bkz.: Ahmed Şemseddîn Marmaravî, Câmiu’l-Esrâr, Süleymâniye Ktp., Hacı Mahmut Efendi Bl., nr. 
2645/1, vr. 22b-45b. 
518 Bkz.: Ahmed Şemseddîn Marmaravî, Keşfü’l-Esrâr, Süleymâniye Ktp., Hacı Mahmut Efendi Bl., nr. 2645/4, 
vr. 56b-70b. 
519 Usta, Tasavvuf Eğitiminde Etvâr-ı Seb’a Metodu, s. 265; Işıtan, “Sülûkün Yedi Evresi”, s. 21. 
520 Çelik, Yıldırım, “Halvetiyye Geleneğinde Etvâr-ı Seb’a/Nefsin Mertebeleri”, s. 32; Seyr ü ülûk esnasında 
sâlikin gördüğü rüyaların ve rüyasında gördüğü hayvan, mekan, insan vs. unsurların neye işaret ettiğiyle ilgili 
detaylı bilgi için bkz.: Usta, Tasavvuf Eğitiminde Etvâr-ı Seb’a Metodu, ss. 267-300. 
521 Çelik - Yıldırım, “Halvetiyye Geleneğinde Etvâr-ı Seba/Nefsin Mertebeleri”, s. 31. 
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mesi, rüyaların maddi olarak değil manevî olarak yorumlanması kaidesine dayanmaktadır. 

Şayet sâlik maddi değerlere işaret eden bir rüya görse bile yine de rüyası enfüsî olarak tabir 

edilmelidir. Zira böyle bir yöntem tasavvuf eğitimi açısından sâlikte bulunan afakî yani 

nefsânî sıfatların enfüsî olan ruhanî sıfatlara tebdil olması anlamına gelmektedir.522 

Rüyalar, gerçek hayâtta anlaşılamayan bazı gerçekleri işâret etmesi nedeniyle sâlikin 

seyr ü sülûkunun aşamalarında dikkate alınmış, halvetin maksadına uygun olup olmadığının 

tespitinde bir ölçü olarak görülmüştür. Bunun yanında sâlikin gördüğü her rüyanın, kendisi 

için özel bir anlam taşıdığı kabul edilmiştir. Bu yüzden sâlik, mânevî derecesini ve seviyesini 

tesbit etmek maksadıyla rüyalarını takip etmeli, içinde bulunduğu sülûk mertebesine göre 

rüyalarını mürşidine anlatmalıdır ki mânevî gelişiminde doğru tesbitlerde bulunulsun.523 

Halvetiyye Tarîkatı’na göre rüyalar, halvetin maksadına uygun olup olmadığının tespi-

tinde bir ölçü olarak görülmenin yanında arınma ve olgunlaşmanın bir göstergesi sayılır. 

Sülûkun yedi evresinden altıncısı olan “Kürsü ve Hayret” evresinde sâlik, artık elde ettiği 

olgunluk sâyesinde Peygamber (s.a.v.)’in mânevî anlamda halîfesi olmaya hak kazanmıştır. 

Çünkü maddî yapısıyla belirlenmiş ilgi ve alâkalarından tamâmen kurtulmanın verdiği güçle 

elde ettiği bilgi ve nur sayesinde, mânevî yolun yolcularını ilâhi hakîkatler ışığında eğitme 

kıvâmına kavuşmuştur. Vahdet ve kesret dünyasının bilgisini elde etmiş biri olarak, terbiye-

siyle meşgul olduğu sâliklerin geçici dünyanın işlerinde kaybolmasına engel olmak amacıyla, 

bu maddî âlemin işlerini mânevî dünyanın gereklerine göre idâre etme kâbiliyetine sâhiptir. 

Bu aşamanın vurgulanması gereken bir diğer yönü konumuz olan rüya kısmını daha çok ilgi-

lendirmektedir. Bu aşamada görülen rüyâlar sâlikin kalbinin arınma ve temizlenme noktasın-

da olgunluğa erdiğini ve ruh, akıl ve nefsle alâkalı aydınlanmanın yeterince ortaya çıktığını 

işaret eder. Bu da rûhun nûrunun diğer güçleri kuşattığını ve sâlikin tam olarak maddî 

dünyânın etkilerinden kurtulduğu anlamına gelir.524 Buradan anlaşıldığı kadarıyla Halvetiy-

yenin esaslarından biri olan rüyalar, sâlikin, sülûkunu tamamlayıp tamamlamadığı konusunda 

önemli bir işarettir.  

Halvetiyye Tarîkatı’nda rüyalar, tarîkatın esaslarından biri olmanın yanında tarîkata 

intisab etmek hususunda önemli bir işaret olarak görülmüştür. Nitekim rüyalar çoğu kez, kişi-

ye şeyhini bulmakta rehberlik eder.525 Bunun örneklerini pek çok ismin tarîkata yönelmesi 

                                                             
522 Usta, Tasavvuf Eğitiminde Etvâr-ı Seb’a Metodu, s. 279. 
523 Işıtan, “Sülûkün Yedi Evresi”, s. 94. 
524 Işıtan, “Sülûkün Yedi Evresi”, s. 105. 
525 Akot, a.g.m., s. 101. 
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hususunda görmek mümkündür. Halvetiyye’nin önde gelen isimlerinden Seyyid Yahyâ’yı 

Şirvânî’nin, Şeyh Sadreddîn’e mürid oluşu526, Pîr İlyas Amasyavî’nin gördüğü bir rüya üzeri-

ne Sadrüddîn Hiyavî’ye intisabı527, Pîr Muhammed Bahâeddîn Erzincânî’nin gördüğü rüya 

üzerine Seyyid Yahyâ-yı Şirvânî’ye intisabı528, Şeyh Sinan Erdebîli’nin gördüğü bir rüya üze-

rine İstanbul’a gelip Cemâl Halvetî’ye intisab etmesi529 bu örneklerdendir. 

Yahyâ-yı Şirvânî’nin kendisine intisâb etmek üzere Şirvan’a gelmiş olan Habîb Ka-

ramânî’ye pencere kenarını işaret edip oraya yatmasını söyleyerek “Bu gece rüyanda ne gö-

rürsen gel bize anlat.” diyerek tembihte bulunması530, Şeyh Sinan Erdebîlî’nin, Tebriz’de 

Ömer Rûşenî’nin hizmetinde bulunduğu sıralarda gördüğü bir rüyayı ona anlatması ve Ömer 

Rûşenî’nin bu rüyayı yorumlaması531, yine Ömer Rûşenî’nin vefat etmeden kısa süre önce 

müridlerine: “Bu günden sonra meselelerinizi ve rüyalarınızı Şeyh İbrahim Gülşenî’ye söyle-

yin…” diyerek vasiyette bulunması532, Abdurrahman Çelebi’nin öne çıkan özelliklerinden 

birinin rüya tabir etmekte mahir olması olarak zikredilmesi533, halvete giren sâlik’in kırk gün-

lük çilesi dolunca şeyhin odaya gelerek mürîdin bu sürede gördüğü rüyaları dinlemesi534 bahsi 

geçen konuda da rüyaların bu tarîkat için önemini ortaya koyması bakımından dikkat çekici 

örneklerdir. 

Halvetiyye’de rüyaların bir başka fonksiyonu da tarîkatın bazı simge ve işaretlerinin 

belirlenmesinde görülür. Halvetiyye Tarîkatı’ndaki “kırk bölümlü taç giyme” usûlü bir rüya 

sonucunda belirlenmiştir. Şöyle ki Ömer Halvetî, birbiri ardınca kırk erbain tamamladıktan 

sonra rüyasında kendisine Hz. Peygamber tarafından kırk dallı taç giydirildiğini görmüştür. 

Böylece Halvetîler kırk bölümlü taç giymişlerdir.535 

                                                             
526 Taşköprülüzâde, Osmanlı Bilginleri, s. 216; Hulvî, Lemezât, s. 381; Hocazâde Ahmed Hilmi, Evliyâ’nın 
Yolunda, s. 56; Rıhtım, “Giriş”, s. 16; Almaz, Pîr Seyyid Yahyâ Şirvânî, s. 35. 
527 Lâmiî Çelebi, Nefahâtü’l-Üns Tercümesi, s. 758; İbrahim Hâs Halvetî, Tezkiretü’l-Hâs (Erenler Kitabı), 
s. 203; Hocazâde Ahmed Hilmi, Evliyâ’nın Yolunda, s.55.) 
528 Hulvî, Lemezât, s. 394; Hocazâde Ahmed Hilmi, Evliyâ’nın Yolunda, s. 58; Rıhtım, Seyyid Yahyâ Baküvî 
ve Halvetîlik, s. 60. 
529 Hulvî, Lemezât, s. 420- 421; Öngören, Osmanlı’larda Tasavvuf, s. 52; Çakmak, Cemâl Halvetî ve 
Cemâliyye, s. 63. 
530 Lâmiî Çelebi, Nefahâtü’l-Üns Tercümesi, s. 764. 
531 Hulvî, Lemezât, s. 421. 
532 Vicdâni, Tomâr-ı Turûk-ı Aliyye, s. 190. 
533 Mecdî Mehmet Efendi, Hadâiku’ş-Şakâik, c. 1, s. 94. 
534 Mehmed Zeki Pakalın, Osmanlı Tarih Deyimleri ve Terimleri Sözlüğü, Milli Eğitim Bakanlığı Yayınları, 
Ankara, 2004, c. 1, s. 79; Süleyman Uludağ - Selçuk Eraydın, “Erbaîn”, DİA, c. 11, TDV Yayınları, İstanbul, 
1995,  s. 270; Cebecioğlu, Tasavvuf Terimleri ve Deyimleri Sözlüğü, s. 249; Uludağ, “Halvet, s. 386, 387. 
535 Mehmet Rıhtım, “Halvetiyye Sûfîliği”, s. 16, 17. 



94 

 

 

 

Görüldüğü gibi rüyalar Halvetiyye Tarîkatı’nın önemli bir esası olup, sâlikin durumu-

nu takip için gerekli bir yoldur. Rüyalar, hem sâlik hem de şeyh için bir takım mesajlar içerir. 

Bu mesajlar yoluyla sâlik, kendisinde var olan olumsuz tutum ve davranışları tespit ederken 

şeyh, sâlikin seyr ü sülûkunun istikametini belirlemektedir. Böylece bir anlamda seyr ü sülûk 

süreci, manevî yoldan gelen ve maddi bir ölçüt olarak kullanılan işaretler sayılabilecek rüyalar 

vasıtasıyla daha kolay yönetilebilmektedir.  

1.2.4. Halvet 

Halvetiyye Tarîkatı’nın bu ismi almasında esin kaynağı olan halvet, tarîkatın önemli 

esaslarından biridir. Diğer esaslarda olduğu gibi tarîkatın bu esasını da yine iki başlık altında 

ele almayı uygun gördük. İlki “Halvetin Tanımı” ikinci başlık ise “Halvetiyye Tarîkatı’ında 

Halvet Uygulamaları” şeklindedir.  

1.2.4.1. Halvetin Tanımı 

Kelime olarak yalnız olmak, tenha ve boş yer536, bir kimseyle baş başa kalmak537 an-

lamına gelen halvet tasavvufî bir terim olarak melek ve insan cinsinden kimsenin muttali ol-

madığı bir şekilde sırrın Hak’la söyleşmesi538 günaha girmemek, ihlâslı bir şekilde ibadet et-

mek maksadıyla ıssız ve kimsesiz yerlere çekilmek539, zikir, murâkabe, riyâzet ile meşgul 

olmak üzere tenha bir hücreye kapanmak gibi anlamlara gelmektedir.540 İlk tasavvuf kaynak-

larında genellikle uzlet kelimesiyle birlikte zikredilen halvete541 uzlet, inziva ve vihdet gibi 

isimler de verilmiştir.542 

Serrac (ö. 378/988), Bişr Hâfî’den (ö. 227/841) nakille halvetle ilgili olarak “İhtiyar 

eden kişi halvet sırasında Allah’tan sakınsın ve evine bağlansın. Onun yoldaşı da ağzından 

çıkan kelâmı da Allah olsun.”543 diyerek bir anlamda usüle dair izah getirmiştir. Sülemî’nin 

(ö. 412/1021) nefisle başbaşa kalıp insanlardan uzak durarak dinini ve mürüvvetini korumak 

                                                             
536 İbn Manzûr, Lisânu’l-Arab, c. XIV, s. 237. 
537 Cebecioğlu, Tasavvuf Terimleri ve Deyimleri Sözlüğü, s. 249. 
538 Seyyid Şerif Cürcanî, Tarîfât, Çev.: Abdülaziz Mecdî Tolun, Litera Yayıncılık, İstanbul, 2014, s. 62. 
539 Uludağ, Tasavvuf Terimleri Sözlüğü, s. 156. 
540 Sâmi, Kâmûs-ı Türkî, s. 461. 
541 Bkz.: Ebu Nasr Serrâc Tûsî, el Lüma’ (İslam Tasavvufu), Çev.: Hasan Kamil Yılmaz, Erkam Yayınları, 
İstanbul, 2016, s. 239; Kuşeyrî, er- Risâle, s. 197; Gazâlî, İhyâu’ Ulûmi’d-Dîn, s. 174; Abdulkerim Abdulkadi-
roğlu, Halvetîlik’in Şa’bâniyye Kolu Şeyh Şa’bân-ı Velî ve Külliyesi, Türk Hava Kurumu Basım Evi, Ankara, 
1991, s. 13. 
542 Cürcanî, Tarîfât, s. 111; Uludağ, Tasavvuf Terimleri Sözlüğü, s. 364. 
543 Serrâc, el Lüma’, s. 239. 
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olarak tarif ettiği halveti544 Kuşeyrî, “safvet ehlinin sıfatı” olarak tanımlamıştır. Bunun yanın-

da o, tek olarak halvette bulunmanın bütün teselli ve huzur vasıtalarını en iyi şekilde toplamak 

olduğunu ifade etmiştir.545 Halvetiyye’nin önemli isimlerinden olan Ömer Rûşenî’ye göre en 

iyi mücâhede yöntemi halvettir. İhtiyaçtan fazla toplumda kalmamak, boş zamanları bir köşe-

ye çekilerek ibâdet ve tefekkür ile değerlendirmek hakîkate ulaşmaya çalışanlar için önemli 

bir vesiledir.546 

Halvetin, amelî tasavvuftaki karşılığı ise şeyhin müridini karanlık, dış dünyadan soyut-

lanmış bir yere, belirli bir süre için koyarak onun ruh ve zihin bütünlüğünü sağlaması için 

bazı özel zikirlerle riyâzetleri gerçekleştirmesini sağlama faaliyeti olarak tanımlanmaktadır. 

Bunun yanında, kalbi yanlış inançlardan ve kötü huylardan temizlemek, keşif ve kerâmet sa-

hibi olmak, ahlakî ve tasavvufî bazı gâyeler için çabalamak halvet olarak değerlendirilmiş-

tir.547 

Ünlü mutasavvıf Ahmet Yesevî (ö. 562/1166) halveti detaylandırarak her bir harfine 

bir mânâ gelecek şekilde açıklamıştır. Ona göre halvet’in harflerinde bile anlaşılması güç pek 

çok mânâlar vardır. H harfi hâlî’den; L harfi leyl’den; V vuslattan; T hidayetten alınmıştır.548 

Buna benzer bir izah da Sarı Abdullah Efendi (ö.1071/1660) tarafından yapılmıştır. Seme-

rat’ta yer alan tarife göre H harfi kalbi masivadan arındırma; L harfi zikrin lezzeti; V harfi 

ahde vefa ve gayri rızadan korumak; T harfi temkine, Y harfi kolaylık gibi manalara gelmek-

tedir.549 Ahmed Ziyâeddîn Gümüşhanevî (ö.1813/1893) halveti Hakk’tan gelen sırları gizle-

mek, halvete giren dervişin kendisine varid olan sırları hiç kimseye sezdirmeden saklaması, 

şeklinde tanımlamıştır.550 

Nefis terbiyesinde ve Allah’a vasıl olmada bir vesile olarak görülen halvet, İmam 

Gazâlî (ö. 505/1111), Ahmed Gazalî (ö. 520/1126), Ahmed Yesevî, Muhyiddîn İbnü’l-Arabî 

(ö. 638/1240), Mevlânâ Celâleddîn Rûmî, Hacı Bektâş-i Velî, Hacı Bayrâm-ı Velî (ö. 

                                                             
544 Ebu Abdi’r-Rahman Muhammed İbn el- Hüseyn es-Sülemî, Tasavvufta Fütüvvet, Çev.: Süleyman Ateş, 
Ankara Ünv. İlâhiyat Fakültesi Yayınları, Ankara, 1977, s. 53. 
545 Kuşeyrî, er- Risâle, s. 197, 198. 
546 Ahmet Câhid Haksever - Nurten Altuntop, “Dede Ömer Ruşenî’nin Dîvân’ında Tasavvufî Mertebeler”, İnsan 
ve Toplum Bilimleri Araştırma Dergisi, c. 5, S. 5, Y. 2016, s. 1421- 1422. 
547 Cebecioğlu, Tasavvuf Terimleri ve Deyimleri Sözlüğü, s. 249. 
548 Velikahyaoğlu, Sümbüliyye Tarîkatı, s. 45. 
549 Sarı Abdullah Efendi, Semerâtü’l-Fuâd, s. 143. (Mustafa Aşkar, Sarı Abdullah Efendi’nin bu yorumunu 
ihtiyatlı yaklaşılması gereken ve ilmî olmaktan uzak hurûfî bir yorum olarak değerlendirmiştir. Bkz.: Aşkar, “Bir 
Türk Tarîkatı Olarak Halvetiyye”, s. 540.) 
550Ahmed Ziyâeddîn Gümüşhanevî, Cami’u’l- Usûl (Veliler ve Tarîkatlarda Usûl), Çev.: Rahmi Serin, Pamuk 
Yayınları, İstanbul, 1981, s. 322. 
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833/1429) gibi tanınmış sûfîlerce belli kurallara bağlı olarak uygulanmış551 ve buna halvet 

çıkarma da denmiştir. Halvet çıkarma fiîlî yirmi sekiz, on sekiz, on iki, yedi hatta üç gün bile 

olabilirken552 genellikle kırk gün süreyle tatbik edildiğinden dolayı erbaîn çıkarma553 veya 

Farsça “kırk” manasına gelen “çihl” kelimesinden türetilen çile de denmiştir.554 

Halvetin genelde kırk güne hasredilmiş olmasının nedeni Hz. Musa’nın Tûr Dağında 

Allah ile görüşüp kırk gece burada ibadet etmesi olarak gösterilmiştir.555 Nitekim Allah, Hz. 

Musa kıssasında erbaini zikretmiş ve Hz. Musa’ya kendisine yakınlaşması için erbaini em-

retmiştir.556 Bunun yanında Hz. Peygamber’in “Kırk gün kendini samimiyetle ibadete veren 

kimsenin kalp menbaından zuhura gelen hikmetler, dilinden dökülür.”557 hadisi de kırk gün-

lük sürenin belirlenmesinde tesirli olmuştur kanaatindeyiz. Yazıcıoğlu kardeşlerden 

Envâru‟l-âşıkîn müellifi Ahmed Bîcan’ın naklettiğine göre Hz. Dâvûd, bir kusurundan uta-

nıp, tövbe etmek üzere ıssız bir yerde kırk gün boyunca ağlamış, secdeye kapanmış ve affe-

dilmek için dua etmiştir. Bîcan’a göre bu durum halvete örnektir.558 Hz. Musa ve Hz. Dâvûd 

ile ilgili zikredilen bu iki olay, halvette bulunmaya kaynaklık ettiği gibi tasavvufî düşüncede 

sûfînin kırk gün boyunca masivâ denilen dünya işlerinden sıyrılarak çile çekmesine de kay-

naklık ettiği söylenebilir. 

Bazılarına göre tarîkatlardaki halvet anlayışının temeli, Hz. Muhammed’in (s.a.v.) va-

hiy gelmeden önce Hira’da uzlete çekilme uygulamasına dayanmaktadır. Nitekim Hz. Ai-

şe’nin rivayet ettiğine göre Rasulullah’a (s.a.v.) gelen vahiy uykuda gördüğü sadık rüyalarla 

başlamıştır. Gördüğü tüm rüyalar gündüz olunca aynıyla vaki olmuştur. Daha sonra Rasulul-

lah halvetten, yalnızlıktan hoşlanmaya başlamış ve Hira mağarasına gitmiştir. Günlerce kaldı-

ğı Hira’da tefekkür ve ibadetle meşgul olmuştur.559 

                                                             
551 Öztük, Cerrâhîlik Hz. Pîr Nureddîn Cerrâhî ve Cerrâhî Tarîkatı, s. 28; Mehmet Mansur Gökcan, “Ta-
savvuyfa Halvet ve Uzlet”, III. Uluslararası Kültür ve Medeniyet Kongresi, ed.: Hasan Çiftçi- Kladygul 
Adılbekova, Mardin, 2018, s. 255; Aşkar, “Bir Türk Tarîkatı Olarak Halvetiyye”, s. 540. 
552 Öztük, Cerrâhîlik, s. 28. 
553 Türer, Osmanlılarda Tasavvufî Hayat, s. 79. 
554 Selçuk Eraydın, “Çile”, DİA, c. 8, TDV Yayınları, İstanbul, 1993, s. 315. 
555 Bkz.: Kur’an-ı Kerim, Araf Suresi, 142. ayet. (Bana İbadet etmesi için Musa’ya otuz gece vade verdik. Ve 
ona on gece daha ilave ettik. Böylece rabbinin tayin ettiği akit ırk geceyi buldu…) (Haz.: Hayreddîn Karaman 
vd., Türkiye Diyanet Vakfı Yayınları, Ankara, 2018); Rıhtım, Seyyid Yahyâ Baküvî ve Halvetîlik, s. 110. 
556 Sühreverdî, Avârifü’l-Meârif, s. 263. 
557 Celâleddîn Suyûtî, Câmüu’s-Sağîr, Beyrut, 1990, c. II, s. 510. 
558 Yazıcıoğlu Ahmed Bîcan, Envâru’l-âşıkîn, Derleyen: M. Faruk Gürtunca, Ülkü Kitap Yurdu, İstanbul, 1972, 
s. 133. 
559 Sühreverdî, Avârifü’l-Meârif, s. 267; Rıhtım, Seyyid Yahyâ Baküvî ve Halvetîlik, s. 110. 
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Ancak bu görüşe karşı çıkanlar da vardır. Mesela İbn-i Teymiyye buna itiraz eder ve 

farklı bir yorum getirir. Ona göre Hz. Peygamberin (s.a.v.) Hira’da bir başına kalıp ibadet 

etmesi peygamberlikten önce gerçekleştiği için geçerli değildir. Şayet böyle bir şey emredil-

miş bir ibadet olsaydı, Hz. Peygamber'in (s.a.v.) hayatının son yirmi üç senesinde o mağaraya 

tekrar gitmesi gerekirdi. Hz. Peygamber (s.a.v.) peygamberlikten sonra gitmediğine göre 

Müslümanların böyle bir hayatı örnek almaları tutarlı değildir. Bununla birlikte mutasavvıf-

lardan Hz. Peygamber'in (s.a.v.) Hira’daki uygulamasını esas alarak halveti sünnet kabul 

edenler de vardır.560 

Esasında mutasavvıfları halvet konusunda etkileyen Hz. Peygamber’in uygulamaları 

ve fıkıh kitaplarında yer alan itikâf meselesidir. İtikâf, Hz. Peygamberin Medine döneminde 

vefatına kadar devamlı yaptığı müekked bir sünnettir. Niyet ederek bir camide ibadet niyetiy-

le bir müddet bulunmak olan itikâf mutasavvıfları etkilemiş ve halvete yöneltmiş olsa gerek-

tir.561 

Bir yalnızlığın halvet olması için kalp ve beden ile bir bütün olarak halvete girmesi ge-

rekir. Aksi halde bir kimse, bir ömür boyu halvette kalsa, kafası dünyevî düşüncelerle meşgul 

olsa, ona halvettedir denmez.562 Nitekim Ebu Nasr Serrâc Tûsî el Lüma’ adlı eserinde naklet-

tiğine göre İbrahim Havvâs (ö. 291/904) çölde hüsn-i edeb ve huzur-i kalp sahibi bir adam 

görmüş. Ona halinden sorunca adam: “Ben halkın içinde ve tanıdıkların yanında tevekkül, 

rıza, tefvî-zi umûr ile amel ediyordum. Ne zaman ki tanıdıklardan ayrıldım bende bunların 

zerresi bile kalmadı. Buraya geldim ki bildik ve tanıdıklardan uzak olduğum zaman da nef-

simden iddia edegeldiği şeyleri isteyebileyim.” diye cevap vermiştir.563 

Ancak bunun istisna olduğu durumlar da yok değildir. Nûr Sûresi'ndeki “Ticaretin ve 

alışverişin, Allah'ı hatırlamaktan alıkoymadığı kişiler.” (Nûr, 24/37) âyeti ile bu hususa işaret 

olunarak özel bir yere çekilmeden, halkın içinde, (halvet der encümen)564 sürekli Allah tefek-

kürünü korumaya muvaffak olan kişiler de halvette kabul edilmişlerdir.565 

                                                             
560 Aşkar, “Bir Türk Tarîkatı Olarak Halvetiyye”, s. 538. 
561 Lütfi Şentürk- Seyfettin Yazıcı, İslam İlmihali, Diyanet İşleri Başkanlığı Yayınları, Ankara, 2012, s. 288; 
Aşkar, “Bir Türk Tarîkatı Olarak Halvetiyye”, s. 538. 
562 Cebecioğlu, Tasavvuf Terimleri ve Deyimleri Sözlüğü, s. 249. 
563 Serrâc, el Lüma’, s. 240. 
564 İnsan halk içinde bulunurken de halvette olabilir. Bu anlayış, sonraki dönemlerde Nakşbendîlerce 
“halvet der-encümen” şeklinde ifade edilmiştir. (Serin, İslam Tasavufunda Halvetîlik ve Halvetîler, s. 69. 
565 Cebecioğlu, Tasavvuf Terimleri ve Deyimleri Sözlüğü, s. 249. 
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İmam Gazalî seyr illâllah yolculuğunda şeyhin vazifelerini sıralarken, bunlardan biri-

nin müridi yol kesicilerden korumak olduğunu belirtir. Bu yol kesicilerin çok yemenin, çok 

konuşmanın, kalabalıkta çok bulunmanın ve çok uyumanın sebep olduğu şehvet, kalbin ko-

nuşmaya olan aşırı meyli, dünya işleriyle çok meşgul olma ve kalbi dünyaya meylettiren hu-

suslar, yani nefsi besleyen ögeler olduğunu söyler. Bahsi geçen bu suflî meyillerin halvet, 

sukût etmek, aç kalmak ve gece uykusundan ferâgat etmek şeklindeki dört şartla izâle edile-

ceğini ve müridin bu şekilde korunabileceğini zikreder.566 Görüldüğü gibi müridi yol kesici-

lerden korumanın şartlarından biri olarak halvet sayılmıştır. Bundan olsa gerek halvet, sûfîler 

tarafından müridin nefsini ve kalbini ıslah etmede bir şart olarak kabul edilmiştir. 

Burada önemli bir noktaya temas etmekte fayda vardır. Halvetin amacına uygun bir 

şekilde yapılabilmesi ve istenilen sonuca varılabilmesi için dinin temel kurallarına ve sünnet-i 

seniyyeye tam manasıyla uygun olması gerekir.567 Bu vasıfları taşımadan yapılan halvetin 

amacına ulaşmayacağı, aksine halvete giren dervişi fitneye düşüreceği uyarısını yapan Sühre-

verdî’nin ifadesiyle daha bir anlam kazanmaktadır. O bu konuyla ilgili şöyle demiştir: 

“Şeriata ve sünnet-i seniyye’ye uygun olmayan halvet, nefsi tasfiye ederek filozofların ve 

dehriyyûnu itina ettikleri, riyâzeta dayalı ilimleri elde etmeye yarar. Ve çoğu zaman Allah’tan 

uzaklaştırır. Bu yola yöneleni, şeytan elde ettiği riyâzet bilgileri ve gönlüne ârız olan, doğrulu-

ğu görülen havâtır sayesinde saptırır durur. Neticede halvet riyâzeta tam olarak bağlanır ve 

kendisini maksadına ermiş sanır. Bilmez ki, bu yol, hristiyanlar ve brahmanlar için yasak olma-

yan faydalı bir yoldur. Hâlbuki halvetten maksat kerâmet değildir. Nitekim sûfîlerden biri şöyle 

der: “Hakk teala senden istikamet istiyor. Sen kerâmet peşindesin.”568 

Bazı sûfîler de keşif ve kerâmet sahibi olmak için halvete girmenin yanlış olduğu gö-

rüşündedirler. Halvetin nasıl yapılacağıyla ilgili düşüncelerini de izah ederler. Onlara göre 

halvet dinin selameti, ihlaslı amel ve nefsin denetim altında tutulması gayesiyle olmalıdır.569 

Kaynaklara bakıldığında halvetin ve erbaînin sadece Halvetiyye’ye has bir uygulama 

olmadığı görülür. Bazı uygulama farkları olmakla birlikte, günahlardan korunmak ve daha iyi 

ibadet edebilmek kastıyla tekke, hankâh, ribat, zâviye ve dergâhlarda ıssız yerlerde halvet 

                                                             
566 Bkz.: Gazâlî, İhyhâu’ Ulûmi’d-Dîn, c. 3, s. 173-175; Yol kesici ifadesini ve ondan korunmanın yollarını 
Halvetî şahsiyetlerin eserlerinde de görüyoruz. İleride değinileceği gibi Habib Karamânî nefsi, yol kesici bir 
hayduta benzetmiştir. (Bkz.: Habîb Karamânî, Vuslatnâme, vr. 18a.) 
567 Öncel Demirdaş, “Tasavvuf Tarihinde Halvet ve Halvetin Manevî Eğitimdeki Rolü”, Ekev Akademi Dergi-
si, Y. 16, S. 53 (Güz - 2012), s. 136. 
568 Sühreverdî, Avârifü’l-Meârif, s. 271. 
569 Bkz.: Eraydın, “Çile”, s. 315. 
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uygulaması tarîkatların çoğu tarafından genel kabul görmüş ve şeyhler gözetiminde uygulan-

mıştır.570 Bunun yanında halvet yerine celvet, uzlet ve çile gibi kavramlar da kullanılmıştır. 

Bu kavramların kelime manalarındaki küçük değişikliklere rağmen genellikle yüklendikleri 

anlam bakımından bir ve benzer anlamlara geldikleri görülecektir. Uygulama gayesi de bu 

ifadeyi doğrular niteliktedir. Nitekim bahsi geçen kavramlara ve uygulama amaçlarına bakıl-

dığı zaman tamamında Allah’ın rızasının gözetildiği ve ibadetlerin ihlâsla yapılmasının ve 

bütün bunların neticesinde de nefsi terbiye etmenin amaçlandığı görülecektir.571 

1.2.4.2. Halvetiyye Tarîkatı’nda Halvet Uygulamarı 

Halvet, Halvetiyye Tarîkatı’nın en önemli prensiplerinden biridir.572 Diğer tarîkatlarda 

olduğu gibi Halvetiyye’de de halvetin amacı dervişin veya müridin belli bir adap ve erkân 

dâhilinde, nefsinin terbiyesi ve kalbinin tasfiyesini sağlamaktır.573 Çünkü Halvetîlik’te nefsi 

öldürmenin ancak halvete çekilmekle mümkün olduğuna inanılır. Hatta onlar için halvet adeta 

hayat kaynağıdır. Harîrîzâde, Halvetîlerin halvete yapışmasını, bir çocuğun anne memesine 

yapışmasına benzetir.574 

Bu tarîkatta halvet süresi kırk gün esas olmak kaydıyla yedi ve üç gün de yapılabilir. 

Gırnatevî, tarîkattaki halvet süresiyle ilgili kırk gün, yedi gün veya üç gün olabileceğini söy-

ledikten sonra kırk günlük halvet için hazırlık gerekir demiştir.575 

Bu tarîkatta halvete girmenin bazı şartları vardır. Bu şartlar şu şekilde sıralanabilir: 

Halvet, karanlık bir yerde yapılmalı, şeyhin gözetiminde yapılmalı, halvet süresince daima 

                                                             
570 Yeseviyye, (Bkz.: Eraydın, Tasavvuf ve Tarîkatlar, s. 336; Dosay Kenjetay, “Hoca Ahmet Yesevî: Yaşadığı 
Devir, Şahsiyeti, Tarîkatı ve Tesiri”, Tasavvuf İlmî ve Akademik Araştırma Dergisi, Ankara, 1999, s. 114.) 
Kādiriyye, (Bkz.: Gürer, Abdulkādir Geylânî Hayatı Eserleri Görüşleri, s. 388); Nakşibendiyye, (Bkz.: Yıl-
maz, Geçmişten Günümüze Tasavvuf ve Tarîkatlar,  (2015), ss. 279-298; Eraydın, Tasavvuf ve Tarîkatlar, 
s. 378.); Rifâiyye, (Bkz.: Yılmaz, a.g.e., s. 229, 230; Tahralı, “Rifâiyye”, Türkiye’de Tarîkatlar Tarih ve Kül-
tür, ss. 303- 306.);  Zeyniyye, (Bkz.: Öngören, Âlimlerin Gözdesi Bir Tarîkat Zeyniyye, s. 196.); Kübreviyye, 
(Bkz.: Gökbulut, Necmeddîn-i Kübrâ Hayatı Eserleri Görüşleri, s. 227.); Mevleviyye, (Bkz.: Yılmaz, Geç-
mişten Günümüze Tasavvuf ve Tarîkatlar, s. 265; Eraydın, Tasavvuf ve Tarîkatlar, s. 366; Abdulbâki Göl-
pınarlı, Mevlânâdan Sonra Mevlevîlik, İnkılap Kitabevi, İstanbul, 2006, 395.) halvet uygulamasının görüldüğü 
tarîkatlardır. Çalışmada kısaca değindiğimiz tarîkatlar arasında Kâzerûniyye, Hurûfiyye ve Şâziliyye tarîkatla-
rında “halvet” uygulasına rastlamadık. Tetkiklerimizde Hurûfiyye’nin “halvet” uygulasına yer vermeyişinin 
nedeniyle ilgli bir sonuca varamazken, Kâzerûniyye’nin daha aksiyonel tutumunun “halvet” uygulamasına yer 
vermeyişinin gerekçesi olabileceğini düşündük. Şâzeliyye tarîkatında halvetin olmamasıyla ilgili ise tarîkatın 
seyr ü sülûk usulünün “mürîdi dünyadan kopararak ve dünyevî herhangi bir şeyle meşguliyetine izin vermeyerek 
yapmak yerine dünyevî meşguliyete devam ederek tarîkatta yol alması” şeklinde uygulanması olsa gerektir. 
(Bkz.: Özel, “Şâzeliyye”, 388.) 
571 Pakalın, Osmanlı Tarih Deyimleri ve Terimleri Sözlüğü, c. 1, s. 79; Uludağ - Eraydın, “Erbaîn”, s. 270. 
572 Yazıcı, “Fetihten Sonra İstanbul’da İlk Halvetî Şeyhleri”, s. 108. 
573 Yazıcı, a.g.m., s. 108. 
574 Harîrîzâde, Tibyânü vesâʾili’l-Hakâik, vr. 352b.  
575 Gırnatevî, İstivâ-yı Tarîk-i Muhammediyye fî Silsileti’l-‘Aleviyye, vr. 18a. 
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abdestli olunmalı, sürekli kelime-i tevhîd ve zikre devam edilmeli,  kalbi mâsivâdan arındır-

malı, kalbe gelen şeytânî düşünceleri atmalı, oruçlu olmalı, zikrullah dışında sükût edilmeli, 

kalbi şeyhin kalbine bağlamalı, kabz-bast, elem-rahat, hastalık-sıhhat durumlarında Hakk’a 

itiraz etmemeli ve belâlara sabretmelidir.576 

Süreleri değişmekle birlikte genellikle kırk gün süren halvetin nasıl yapılacağına baka-

cak olursak öncelikle derviş veya mürid ya da sâlik denilen seyr ü sülûk yolcusu kalbini ves-

veselerden arındırır. Sonra sadaka verir. Elbisesini ve bedenini temizledikten sonra şeyhe tes-

lim olur.577 Şeyh, kendisine teslim olmuş dervişi halvet odasına götürür, içeri koyar, dua ettik-

ten sonra odadan çıkar. Böylece dervişin kırk günlük çilesi başlamış olur. Her gün düzenli 

olarak götürülen yiyecek ve içecek günden güne azaltılır. Kırk gün sürecek olan halvet veya 

çile boyunca derviş abdest, tuvalet, Cuma ve Bayram namazı gibi zarurî çıkışların dışında 

bütün vaktini bu dar ve karanlık hücrede geçirmelidir. Dikkat edilmesi gereken bir husus çile 

sırasında az uyumak, bol tefekkür, duâ, ibâdet ve zikir yaparak insanlarla teması kesmiş ol-

maktır.578 Bunun yanında, huzûr-ı ilâhîdeki kurb menziline yaklaşmak isteyen derviş uyanık 

olmalıdır. Hatta uykuyu engellemek için, oturduğu yerde, boyun ve dizlerini bir kayışa bağla-

yıp veya müttekâ da denilen bir tür bastona başını yaslayarak bir yere dayanmaksızın, derin 

olmayan, yakaza türünden bir çeşit hafif uyku ile yetinmelidir.579 Bu sayede mürid kendini 

bütünüyle Allah’a vererek her şeyiyle O’na yönelip gündelik maişet derdinden sıyrılır. Böyle-

ce masivâdan uzaklaştığı ölçüde gözündeki ve kalbindeki perdeler zail olarak huzur-u ilâhîde-

ki kurb menziline yaklaşır.580 

Halvet boyunca şeyh arada bir gelir, mürîdin başından geçen özel durumlara göre, ne-

fes eder ve ona yeni bazı zikirler verir. Kırk günlük çile dolunca şeyh odaya gelir, mürîdin bu 

sürede gördüğü rüyaları dinler. Ardından şükür kurbanı kesilir ve bu şekilde halvetten çıkıl-

mış olur. Halvetten çıkan mürîdin yapacağı ilk iş yıkanmak ve genel bir beden temizliğini 

yapmak, elbise değiştirmek olmalıdır. Aynı günün akşamı, şükür ifadesi olarak, fakir fukara-

                                                             
576 Rıhtım, Seyyid Yahyâ Baküvî ve Halvetîlik, s. 113, 114; Ceyhan, Üç Pîr’in Mürşidi, s. 42, 43. 
577 Öztürk, Cerrâhîlik, s. 28; Yazıcı, “Fetihten Sonra İstanbul’da İlk Halvetî Şeyhleri”, s. 108. 
578 Türer, Osmanlılar’da Tasavvufî Hayat, s. 90; Ceyhan, Halvetiyye, s. 704; Pakalın, Osmanlı Tarih Deyim-
leri ve Terimleri Sözlüğü, c. 1, s. 79; Uludağ - Eraydın, “Erbaîn”,  s. 270; Cebecioğlu, Tasavvuf Terimleri ve 
Deyimleri Sözlüğü, s. 249; Süleyman Uludağ, “Halvet”,  DİA, c. 15, TDV Yayınları, İstanbul, 1997, s. 386, 
387. 
579 Pakalın, Osmanlı Tarih Deyimleri ve Terimleri Sözlüğü, c. 1, s. 79; Uludağ - Eraydın, “Erbaîn”,  s. 270; 
Uludağ, “Halvet, s. 386, 387. 
580 Sühreverdî, Avârifu’l-Maârif, s. 265. 
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nın karnının doyurulması gerekmektedir.581 Usulüne uygun bir şekilde girilip tamamlanan 

halvet sonunda bütün hicapların zâil olarak ilim ve marifetin dervişe doğru akmaya başlaya-

cağına inanılmıştır.582  

Yukarıda zikredildiği şekilde kurallarına uyularak yapılan halvetin birtakım faydaları 

vardır. Harîrîzâde halvetin sonunda elde edilecek kazanımları kalbî müşâhedeler, Hakk’a ait 

ve melekût âlemine dair tecellîler, uyku esnasında ortaya çıkan vakıalar ve Allah’a yakınlık 

olarak kaydetmiştir.583 Ayrıca dili belâlardan uzaklaştırması, kalbi riyadan koruması, dünya-

dan yüz çevirmeye yardımcı olup dervişi zühd sahibi yapması, takva yolunu kolaylaştırması, 

dervişi güzel sıfatlarla bezemesi, kalp rahatlığı meydana getirmesi, nefsi kin ve düşmanlık 

gibi duygulardan koruması, idrak yollarını açması, halvetin faydaları arasında sayılmıştır.584 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

                                                             
581 Pakalın, Osmanlı Tarih Deyimleri ve Terimleri Sözlüğü, c. 1, s. 79; Uludağ - Eraydın, “Erbaîn”,  s. 270; 
Cebecioğlu, Tasavvuf Terimleri ve Deyimleri Sözlüğü, s. 249; Uludağ, “Halvet, s. 386, 387. 
582 Sühreverdî, Avârifü’l-Meârif, s. 265. 
583 Harîrîzâde, a.g.e., c. 1, vr. 170b. 
584 Rıhtım, a.g.e., s. 114. 
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İKİNCİ BÖLÜM 
IX/XV. ASIRDA OSMANLI ANADOLUSU’NDA HALVETİYYE’NİN 

GENEL DURUMU 

Halvetiyye Tarîkatı, İslam coğrafyalarında olduğu gibi Osmanlı Anadolu’sundaki en 

yaygın tarîkatlardan biridir. Geniş halk kesimlerince benimsenen ve intisab edilen tarîkat, 

devlet nezdinde itibar görmüş, Osmanlı padişahlarının çoğunluğu ve devlet erkânından pek 

çok isim bu tarîkata, intisab etmek başta olmak üzere, maddi destek sağlamak yoluyla yakın-

lık göstermiştir. 

Halvetiyye Tarîkatın’ın, Sadreddîn Hiyavî’nin ve özellikle Yahyâ-yı Şirvânî’nin hâli-

feleri vasıtasıyla Osmanlı Anadolusu’na getirildiği bilinmektedir. Buradan hareketle bu 

halîfelerin kimler olduğu ve faaliyetlerinin neler olduğunun ortaya konması önem arz etmek-

tedir. Bu minvalde Halvetiyye Tarîkatı’nı Osmanlı Anadolusu’na taşıyan isimleri başlıklar 

altında inceledik. Ayrıca tarîkatın Osmanlı Anadolusu’na gelmesi ve bu gelişi sağlayan kollar 

başta olmak üzere tarîkatın IX/XV. asırdaki tanınmış isimlerini, bu isimlerin nerelerde hangi 

faaliyetleri yürüttüklerini de belirlemeye çalıştık.  

2.1. Halvetiyye Tarîkatı’nın Anadolu’da Görülmesi 

Bilindiği gibi Halvetiyye Tarîkatı Osmanlı toplumunda büyük bir rağbet görmüştür. 

Vassâfın Sefîne-i Evliyâ’da kaydettiğine göre Yahyâ-yı Şirvânî, Anadolu’ya ayrı bir ihtimam 

göstermiş, tarîkatın yayılması amacıyla yaklaşık kırk müridini Anadolu’ya göndermiştir.585 

Bunun neticesinde tarîkat, Anadolu’da hızla yayılmıştır.  

Her ne kadar Halvetiyye’nin yaygın bir şekilde Anadolu’ya girmesi Pîr İlyas Amas-

yavî’nin bizzat kendisi ve Yahyâ-yı Şirvânî’nin müridleri vasıtasıyla gerçekleşse de586 “Hal-

vetî” olarak nitelenen kişilerin Anadolu’da ilk görülmelerini VII/XIII. asrın sonları ile 

VIII/XIV. asrın başlarına kadar götürmek mümkündür. Nitekim Halvetî ismi ilk olarak 

VII/XIII. asrın sonlarında Niğde’de Ahî Yusuf Halvetî (ö. 708/1308) tarafından açılan bir 

zâviye ile Anadolu’da görülmüştür.587 Gerçi bu zâta çalışmamıza konu olan tarîkatın bir tem-

silcisi değil de tasavvufî terbiye yöntemi olarak veya tasavvuf anlayışı olarak halveti tercih 

                                                             
585 Vassâf, Sefîne-i Evliyâ, c. 3, s. 139. 
586 Öngören, Osmanlılarda Tasavuf, s. 27, 28; Ceyhan, Üç Pîr’in Mürşidi, s. 37. 
587 Ahî Yusuf b. Halvetî, İbrahim Zâhid Gîlânî’nin müridlerindendir. Şirvan’ın Mişkat kazasında doğmuş, ma-
nevî eğitimini tamamladıktan sonra icazet alarak Anadolu’ya gönderilmiştir. Niğde’ye gelen Ahî Yusuf, Tepevi-
ran mahallesinde cami, halvethâne ve derviş hücrelerinden müteşekkil bir zâviye yaptırarak irşad faaliyetini 
sürdürmüştür. (Bkz.: Hulvî, Lemezât, ss. 324- 326; Köprülü, Osmanlı Devletin’in Kuruluşu, s. 96; Ali Öztürk, 
XVI. Asır Halvetî Şiirinde Din ve Tasavvuf, YDT, Ankara Ünv. Sosyal Bilimler Enstitüsü, Ankara, 2003, s. 
17, 18. 
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ettiğini söylemek daha doğru olsa gerektir. Zira yaşadığı yıllarda çalışmamıza konu olan Hal-

vetiyye Tarîkatı henüz kurulmuş değildir. Kaldı ki farklı bir tarîkattan olması da muhtemeldir. 

Daha önce de belirttiğimiz gibi halvet uygulaması sadece Halvetiyye’de olmayıp Yeseviyye, 

Kādiriyye, Mevleviyye ve Nakşibendiyye gibi tarîkatlarda da görülen bir uygulamadır.  

Halvetî ismini bu tarîkatın bir müntesibi olarak Anadolu’ya erken tarihlerde taşıyan ve 

haklarında ileride detaylı bilgi vereceğimiz isimlerden biri yine Niğde’de faaliyet yürüten 

İzzeddîn Türkmânî (ö. 828/1425) halîfelerinden Şeyh Baba Resûl-i Rûmî (ö. 840/1436)’dir.588 

Bunun yanında Sinop’ta Şeyh Ahî Mîrem’in (ö. 812/1409) halîfesi Pîr Tevekkül (ö. 

837/1433)589 aynı dönemlerde Halvetîliğin Anadolu’da yayılmasına katkı sağlayan isimler-

dendir. Bunlardan başka Anadolu’da tarîkatı yayan bir başka isim Şeyh İbrahim Şirvânî (ö. 

867/1462)’dir.590 

Ayrıca burada önemli bir bulguyu da vermek yerinde olacaktır. Sarıkaya’ya göre, 

Anadolu’da Saruhanoğulları’nın beyi İshak Çelebi’nin, Manisa’da Revak Sultan isimli zata 

1371 yılında temlik ettiği bazı vakıf arazileriyle ilgili belge tarîkatın Anadolu’ya ilk ne zaman 

geldiği sorusunu akla getirmektedir. Bu vakfiyeye göre temel şartlarından biri tekkenin başına 

geçecek olan şeyhin Halvetiyye Tarîkatı’ndan olması gerektiğidir. Böylesi bir durumda, Hal-

vetiyye Tarîkatı’nın Revak Sultan ile birlikte mezkûr tarihlerde Saruhanoğulları Beyliği’nin 

(i. 1290/1412) hâkimiyet sahasında Pîr İlyas’ın ölümünden yaklaşık yarım asır önce var oldu-

ğu ve Halvetiyye Tarîkatı’nın Anadolu’daki ilk temsilcisinin Revak Sultan olduğu sonucuna 

varılabilir.591 

2.2. Halvetiyye Tarîkatı’nın Osmanlı Anadolusu’na Geliş Yönleri 

Halvetiyye Tarîkatı’nı Osmanlı Anadolusu’na getiren kollar olduğu gibi bu tarîkatın 

geliş yönleri de vardır. Halvetiyye Tarîkatı’nın Anadolu’ya ve dolayısıyla Osmanlı toplumuna 

gelişinin iki yönlü bir hareketle olduğunu söylemek mümkündür. Bunlardan ilki dıştan içe 

doğru hareket, diğeri içten dışa doğru yönelen harekettir.592 İki türlü olan bu hareketin yönünü 

tayin ederken konumuz Osmanlı Anadolusu olduğu için merkez olarak burası kabul edilmiş-

                                                             
588 Bkz.: Hulvî, Lemezât, s. 364, 368; Rıhtım, Seyyid Yahyâ Baküvî ve Halvetîlik, s. 64. 
589 Bkz.: Hulvî, Lemezât, s. 355, 356. 
590 Hulvî, Lemezât, s. 376, 377. 
591 Sarıkaya, “Halvetiyye Tarîkatı’nın Kurucusu Meselesine Dair Yeni Bir Değerlendirme ve Revak Sultan”, s. 
2086, 2087. 
592 Dıştan içe hareketle tarîkatın Şirvan’dan gönderilen halîfeler vasıtasıyla Osmanlı Anadolusu’na gelip Halve-
tiyye Tarîkatı’nı yayanların hareketi; içten dışa hareketle Osmanlı Anadolusu’ndan Şirvan’a gidip tasavvufî 
eğitimini tamamlayarak tekrar dönenlerin hareketi kastedilmiştir. 
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tir. Tarîkatın Anadolu’ya ve dolayısıyla Osmanlı toplumuna gelişine dair kendi tespitimizi 

ayrı ayrı izah etmeye çalışalım: 

2.2.1. Dıştan İçe Yönelen Hareket:  

Halvetiyye Tarîkatı’nın çıkış yerinin Şirvan olduğunu daha önce söylemiştik. Dolayı-

sıyla tarîkatın yayılmasının öncelikli olarak buradan başlaması kaçınılmazdır. Halvetiyye 

Tarîkatı diğer İslam beldelerine buradan yayıldığı gibi Osmanlı Anadolusu’nda sistematik 

şekilde yayılması da Şirvan’da yetiştirilip gönderilen hâlifeler vasıtasıyla gerçekleşmiştir. 

Şeyh Ahî Mîrem ve Şeyh Baba Resûl-i Rûmî bu isimlerin başında gelmektedir. Vassâf’ın, 

Sefîne-i Evliyâ’da kaydettiğine göre Yahyâ-yı Şirvânî, Anadolu’ya ayrı bir ihtimam göster-

miş, yaklaşık kırk müridini Anadolu’ya göndererek tarîkatın yayılmasını sağlamıştır.593 İşte 

Halvetiyye’nin doğrudan merkezinden Osmanlı toplumuna gönderilen halîfeleri vasıtasıyla 

yayılmasına “dıştan içe yönelen hareket” diyoruz.  

2.2.2. İçten Dışa Yönelen Hareket 

Halvetiyye Tarîkatı, Şirvan’dan gönderilen hâlifeler vasıtasıyla yayıldığı gibi Osmanlı 

Anadolusu’ndan bir vesileyle tarîkatın merkezi konumunda olan Şirvan’a gidip terbiyesini 

tamamladıktan sonra tekrar dönenler eliyle de yayılmıştır. Özellikle bu ikinci kesimde yer 

alan isimler594 tarîkatın Osmanlı Anadolu’sunda daha hızlı yayılmasını ve daha geniş çevrele-

re ulaşmasını sağlamışlardır. Pîr İlyas Amasyavî, Alâeddîn Rûmî, Pîr Muhammed Bahâeddîn 

Erzincânî bu isimlerin başında gelir. Bu şekilde dışarıdan tarîkatın merkezine giderek sülûku-

nu tamamlayıp geri dönüşleri “içten dışa yönelen” hareket olarak niteledik.  

2.3. IX/XV. Asırda Osmanlı Anadolusu’nda Halvetî Şahsiyetler 

Bu bölümde Halvetiyye Tarîkatı’nın Anadolu’da faaliyet gösteren öne çıkmış temsilci-

leri ele alınacaktır. Öncelikle tarîkatı Osmanlı Anadolusu’na getiren şahıslar üzerinde durula-

cak595, daha sonra tarîkatın dört ana kolundan üçü olan ve bu asırda kurulan Rûşeniyye, 

                                                             
593 Vassâf, Sefîne-i Evliyâ, c. 3, s. 139. 
594 Pir İlyas Amasyavî, Pir Pîr Muhammed Bahâeddîn Erzincânî, Alâeddîn Rûmî, Ömer Rûşenî ve Habîb Ka-
ramânî bu isimlerdendir.  
595 Öngören, bizim burada “Halvetîliği Osmanlı Anadolusu’na Getiren Şahıslar” başlığı altında ele aldığımız 
şahısları, tarîkatı Anadolu’ya getiren kollar olarak zikretmiştir. Ancak buradaki “kol” ifadesiyle kastedilen bir 
tarîkattan meydana gelen yeni bir şûbe/kol değildir. Burada kastedilen “kol” kavramı ile tarîkatın alt kolu veya 
şûbesi kastedilmemektedir. Nitekim “kol” kelimesi daha çok tarîkatın alt şûbesi veya ana kolu olarak anlaşılmak-
ta ve bizim çalışmamızda da o manada kullanılmaktadır. “Cemâliyye Kolu” ve “Ahmediyye Kolu” gibi. Bu 
başlık altında verilen “Kol” ifadesiyle Halvetiyye Tarîkatı’nın, Osmanlı Anadolusu’na taşınmasını sağlayan 
“akım” ve “getiren kişiler/şeyhler”in hareketleri kastedilmiştir. (Bkz.: Öngören, Osmanlılar’da Tasavvuf, s. 
28.) 
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Cemâliyye, Ahmediyye kollarının kurucuları “Kendilerine Bir Kol Nispet Edilen Halvetîler” 

başlığı altında işlenecektir. Bunlardan başka Anadolu’da faaliyet yürüttükleri bilinmekle bir-

likte kendilerine herhangi bir kol nispet edilmeksizin yalnızca halvetî oldukları bilinen şahsi-

yetler “Diğer Önde Gelen Halvetîler” ve “Anadolu’da Faaliyet Yürütmesine Rağmen Hakkın-

da Yeterince Bilgi Bulunmayan Halvetî Şahsiyetler” başlıkları altında ele alınacaktır. Son 

olarak tarîkatın Anadolu dışında öne çıkan şahsiyetlerine yer verilecektir. 

2.3.1. Halvetiyye Tarîkatı’nı Osmanlı Anadolusu’na Getiren Şahsiyetler 

Halvetiyye Tarîkatı yukarıda bahsedildiği üzere her ne zaman ve her kim tarafından 

Anadolu’ya gelmiş olursa olsun tarîkatın Anadolu’da ve Osmanlı Anadolusu’nda yayılması, 

yoğunluklu olarak Şeyh Sadreddîn Hıyavî’nin halîfeleri ve yine onun bir başka halîfesi olan 

Yahyâ-yı Şirvânî’nin halîfeleri vasıtasıyla olmuştur. Dolayısıyla Halvetiyye’nin, Anadolu’ya 

sistematik bir biçimde iki şeyhin dört halîfesi vasıtasıyla geldiğini söylemek mümkündür. 

Bunlardan ilki Şeyh Sadreddîn Hıyavî’nin müridi Pîr İlyas Amasyavî (ö. 837/1433); ikincisi 

Yahyâ-yı Şirvânî’nin halîfelerinden olan Alâeddîn Rûmî (ö. 867/1462), üçüncüsü Pîr Mu-

hammed Bahâeddîn Erzincânî (ö. 869/1464) ve dördüncüsü Habîb Karamânî’dir. (ö. 

902/1497)596 

Bahsi geçen dört şahsiyetten iki tanesinin eseri olup diğer ikisinin eseri yoktur. Bu ne-

denle Halvetiyye Tarîkatı’nı Osmanlı Anadolusu’na getiren şahsiyetleri eseri olanlar ve olma-

yanlar şeklinde ayırmayı uygun gördük. İlk olarak bu şahsiyetlerden eseri olmayan ikisini, 

daha sonra eseri olan diğer ikisini ele aldık. Buradaki sıralamada kronolojiyi esas aldık. Be-

lirtmemiz gereken bir diğer husus, burada ele alınan şahsiyetlerin menkıbevî hayatlarına da 

yer verilmiş olmasıdır. Bir bakıma zarûrî olan bu durumun nedeni burada hayatından bahsedi-

len sûfîlerin çoğunun tasavvufa intisabının menkıbevî anlatılarla örülmüş olmasıdır. 

Bir hususu özellikle belirtmek gerekirse, ele alınacak olan Halvetî şahsiyetlerin tasav-

vufî düşüncelerine de kısmen değinilmiştir. Bu hususta, öncelikle eserlerine başvurmanın ya-

nında kaynaklarda onlarla ilgili söylenenlerin neticesinde bir değerlendirme yapılmıştır. An-

                                                             
596 Lâmiî Çelebi, Nefahâtü’l-Üns Tercümesi, s. 758; Taşköprülüzâde, Osmanlı Bilginleri, s. 85; Hulvî, Le-
mezât, ss. 394-400; Ceyhan, “Halvetiyye”, s. 700, 701; Öngören, Osmanlılar’da Tassavvuf (XVI. Yüzyıl), s. 
27, 28; Muslu, Osmanlı Toplumunda Tasavvuf (18. Yüzyıl), s. 64; Yazıcı, “Fetihten Sonra İstanbul’da İlk 
Halvetî Şeyhleri”, s. 105, 106; Emine Eliyeva, “Türkiye’nin Manevî Hayatında Halvetiyye Tarîkatı”, Uluslara-
rası İstanbul Tarihi Yarımada Sempozyumu, Ed.: Nazlı Ferah Akıncı, İstyam, İstanbul, 2013, s. 178; Tuna, 
“Halvetiyye Tarîkatı’nın Balkanlara Yayılması ve Günümüzde Halveti Tekkeleri”, s. 373; Azade Musabeyli, 
“Seyyid Yahyâ Baküvî’nin ve Halvetîliğin Azarbaycanla Türkiye’yi Kavuşturan Müridleri”, Halvetîlik Sem-
pozyumu, Ed.: Orhan Söylemez, Ahmet İçli, Eskişehir, 2013, s. 93; Aşkar, “Bir Türk Tarîkatı Olarak Halvetiy-
ye”, s. 543;.  
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cak şahıs ve eser sayısındaki ziyadelik onlarla ilgili önemli ölçüde veri sunsa da aynı zamanda 

tüm eserlerin derinlemesine incelenmesini en azından bu çalışmanın sınırları dâhilinde 

imkânsız kılmaktadır. Bu nedenle, şahsiyetlerin tasavvufî görüşleri, bahsedilen nedenin verdi-

ği sınırlılık dâhilinde kendi eserlerinden ve eserlerle ilgili sonradan yapılmış çalışmalardan 

istifade etmek suretiyle ayrıntıya girmeden temel kavramlar üzerinden ortaya konmaya çalı-

şılmıştır. 

2.3.1.1. Eseri Olmayan Şahsiyetler 

Yukarıda değinildiği gibi Halvetiyye Tarîkatını Osmanlı Anadolusu’na getiren dört 

şahsiyetten ikisinin eseri olup diğer ikisinin eseri yoktur. Bunlardan Pîr İlyas Amasyavî ve 

Alâeddîn Rûmî eseri olmayan Halvetî şahsiyetlerdir. Şimdi bu şahsiyetlerin hayatlarını çeşitli 

yönlerden ele alalım. 

2.3.1.1.1. Pîr İlyas Amasyavî 

2.3.1.1.1.1. Hayatı 

Pîr İlyas, Amasya’nın Gümüşhacıköy ilçesinde doğmuştur. Ancak ne zaman doğduğu 

tam olarak bilinmemektedir. Asıl adı İlyas olup lakabı Şücâeddîn’dir. Amasya’nın Gümüş 

kasabasından Amasya’ya gelerek burada oturduğu ve bundan dolayı “Gümüşlüoğlu” denildiği 

rivayet edilmiştir.597 

İlim tahsilini Amasya’da yapan Pîr İlyas, aklî ve naklî ilimlerdeki bilgisiyle tanınarak 

ulemânın seçkinlerinden olmuştur.598 Aklî ve naklî ilimlerdeki mahareti sayesinde Amas-

ya’nın yağmalanmasına mani olduğu nakledilmiştir.599 

Pîr İlyas Amasyavî, memleketinde uzun yıllar irşad faaliyeti yürütüp pek çok derviş 

yetiştirdikten sonra 837/1433 yılında Amasya’da vefat etmiştir. Kabri, kendi bağının yanında-

ki Sevâdiye denilen yerdedir.600  

                                                             
597 Turan Böcekçi, Amasya Ünlüleri, Amasya Belediyesi Yayınları, Ankara, 2002, s. 90; “Gümüşlüoğlu” ismi 
bir şahsı değil bir sülaleyi ifade etmekte olup Selçuklu emirlerinden Gümüşlü Emînüddîn Yunus Müstevfî 
evlâdına verilen isimdir. Gümüşlü Emînüddîn Yunus Müstevfî soyundan pek çok fırkalar, şu’beler yetişmiş, 
bunların tamamı Gümüşlüzâde olarak anılmıştır. (Bkz.: Hüsâmeddîn Efendi, Amasya Tarihi, c. 1, s. 179.) 
598 Hoca Sadettin, Tâcü’t-Tevârih, c. 5, s. 62; Hulvî, Lemezât, s. 378. 
599 Lâmiî Çelebi, Nefahâtü’l-Üns Tercümesi, s. 758; Hoca Sadettin, Tâcü’t-Tevârih, c. 5, s. 62. 
Hammer, Osmanlı Tarihi, c. I, s. 118; İsmail İpek, “Amasya’da Halvetîlik ve Pir İlyas Şücâeddîn’in Hayatı”, 
Uluslararası Amasya Alimleri Sempozyumu, Bildiriler Kitabı-I, Ed.: Şuayip Özdemir- Ayşegül Gün, Amas-
ya, 2017, s. 679; Osman Fevzi Olcay, Amasya Şehri, sad.: Harun Küçük - Kurtuluş Altunbaş, Amasya Beledi-
yesi Kültür Yayınları, Amasya, 2010, s. 121. 
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2.3.1.1.1.2. Tasavvufa İntisâbı ve Faaliyetleri 

Hulvî’nin, “halkının ve insanların önderi, şeyhlerin azîzânı, ariflerin gönül tacı ve sul-

tanı” tarzlarında tarif ettiği601 Evliyâ Çelebi’nin “kutupların kutbu, evliyânın yıldızı” olarak 

nitelendirdiği602 Pîr İlyas’ın tasavvufa meyli Şirvan’da bulunduğu sıralarda başlamıştır. Uzun 

süre kadılık yapan Pîr İlyas Amasyavî, Timur’un Hindistan seferine çıkmasını fırsat bilip bu 

görevi bırakıp talebe yetiştirmiştir.603 Bu sırada adını sıklıkla duyduğu Şeyh Sadreddîn Hi-

yavî’nin sohbetlerine katılmıştır.604 Onun yanında sıkı bir riyâzet ile halvete girmiş605, erbain-

ler çıkararak mücâhede etmiştir.606 Uzun yıllar şeyhin hizmetinde bulunduktan sonra sülûku-

nu tamamlamıştır. 

Ancak her ne kadar Şeyh Sadreddîn Hiyavî’ye bağlanıp sülûkunu tamamlasa da kal-

binde şeyhinin ümmî olmasıyla ilgili bir kuşku vardır. Çünkü kendisi ilim sahibi, şeyhi ise 

ümmîdir.607 Kalbindeki soruları büsbütün içinden atamadan şeyhinin isteğiyle memleketi 

Amasya’ya dönmüştür. Burada yaklaşık on iki yıl kendi başına riyâzet ve mücâhede ile meş-

gul olmuş, ancak muvaffak olamamıştır. Bu aşamadan sonra onun hayatı ve sülûkunu tamam-

lamak için niyetlenmesi menkıbevî anlatılarda yer almaktadır. Buna göre Pir İlyas, daha ön-

ceden ismini duyduğu Şeyh Zeynuddîn el-Hâfi’ye bağlanmak üzere Horosan’a gitmeye karar 

verir. Bu kararı verdiği sıralarda rüyasında Hz. Peygamberi görür. Hz. Peygamber ona rüya-

sında: “Ey İlyas! Gayrı sevdayı hatırından çıkar. Hızır’a yetiş. Zamanın Hızır’ı Sad-

reddîn’dir. Sana ondan başkasından fayda yoktur.” der.608 

Nakledildiğine göre Pîr İlyas Amasyavî gördüğü bu rüya üzerine zaman kaybetmeden 

Şirvan’a varıp tekrar Şeyh Sadreddîn Hıyavî’ye teslim olur. Şeyh Sadreddîn Hıyavî, onun 

gördüğü rüyadan da kendisine haber verince kalbindeki kuşku gider, şeyhin terbiseyesinde 

esmâ tahsilini ve sülûkunu tamamlar. Bundan sonra şeyhinin izniyle irşad için yeniden Amas-

                                                                                                                                                                                              
600 Lâmiî Çelebi, Nefahâtü’l-Üns Tercümesi, s. 759; Taşköprülüzâde, Osmanlı Bilginleri, s. 85; Hoca Sadettin, 
Tâcü’t-Tevârih, c. 5, s. 63; Hulvî, Lemezât, s. 379. 
601 Hulvî, Lemezât, s. 378. 
602 Küçükkaya, Evliyâ Çelebi Seyahatnamesinde Tasavvuf, s. 239. 
603 Hulvî, Lemezât, s. 378. 
604 Taşköprülüzâde, Osmanlı Bilginleri, s. 85; Hocazâde Ahmed Hilmi, Evliyâ’nın Yolunda, s. 55. 
605 Hoca Sadettin, Tâcü’t-Tevârih, c. 5, s. 62. 
606 Lâmiî Çelebi, Nefahâtü’l-Üns Tercümesi, s. 758. 
607 Hulvî, Lemezât, s. 378; Hocazâde Ahmed Hilmi, Evliyâ’nın Yolunda, s. 54. 
608İbrahim Hâs Halvetî, Tezkiretü’l-Hâs (Erenler Kitabı), s. 203, 204; Hocazâde Ahmed Hilmi, Evliyâ’nın 
Yolunda, s. 54, 55. 
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ya’ya döner609 ve irşad faaliyetlerini Amasya’da Halvetîler adına yaptırılan ve ilk Halvetî tek-

kesi olma özelliğine sahip, Gümüşlüoğlu Tekkesi’nde icrâ eder.610  

Kaynaklarda, Pîr İlyas Amasyavî’nin tarîkat silsilesi Ömer Halvetî’den başlamak üze-

re Ahî Muhammed Halvetî, İzzeddîn Türmânî ve Sadreddîn Hıyavî şeklinde yer almakta-

dır.611 Halîfelerine bakacak olursak, tarîkatı Tokat’a taşıyan Şeyh Tahiroğlu’nu612 ve kendin-

den sonra Gümüşlüoğlu Tekkesi’nde irşad makamına geçen Şeyh Zekeriya Halvetî’yi sayabi-

liriz.613 

2.3.1.1.1.3. Tasavvuf Anlayışı ve Tesirleri  

Pîr İlyas, Allah dostu olan kişinin üç alameti olduğunu söylemiş, bu alametleri şöyle 

sıralamıştır: “Bir söz söylerse nasihat verici olur, boşa konuşmaz; dünya nimetine meyletmez 

ve dünya işleriyle ilgili şeylerden sakınır. Onun bu halini gören halk da ona saygı ve sevgi 

duyar; Kur’an okunduğunda veya okuduğunda dinleyenlerin kalbinde rikkat ve merhamet 

duygularını uyandırır.”614 

Ona göre tasavvufta ilerlemenin yolu riyâzet ve mücâhededir. Nitekim kendisi de bu 

yolla tasavvufî terbiyesini tamamlamıştır.615 Hüsâmeddin Efendi’nin kaydettiğine göre o, 

zühd ve takvâya önem vermiş, halîfelerini mârifet ilimlerine teşvik etmiştir. Ayrıca halkı yö-

neten emirlere ve ahalinin önde gelenlerine karşı taaruzî faaliyetlerden men etmiştir. O, bunu 

yapmakla bir bakıma “Ey iman edenler! Allah’a itaat edin, peygambere ve sizden olan idare-

cilere itaat edin.”616 ayeti ve “Bir Müslümanın günah işlemesi emredilmediği sürece sevdiği 

veya sevmediği bütün konularda, emre itaat etmesi farzdır. Bir günah işlemesi emredildiği 

zaman ise bu emri dinlemez ve emre iaat etmez.”617 hadisini tasavvuf anlayışının temeline 

koymuş sayılabilir.618 

                                                             
609 Lâmiî Çelebi, Nefahâtü’l-Üns Tercümesi, s. 758; Hoca Sadettin, Tâcü’t-Tevârih, c. 5, s. 62; Hulvî, Le-
mezât, s. 378; Küçükkaya, Evliyâ Çelebi Seyahatnamesinde Tasavvuf, s. 239; İpek, “Amasya’da Halvetîlik ve 
Pir İlyas Şücâeddîn’in Hayatı”, s. 679. 
610Hüsâmeddîn Efendi, Amasya Tarihi, c. 1, s. 132. 
611 Vicdânî, Tomâr-ı Turûk-ı Aliyye s. 175. 
612 Ceyhan, “Halvetiyye”, s. 700; Özköse, “Amasya’da Bulunan Halvetiyye Tekkeleri”, s. 94. 
613 Lâmiî Çelebi, Nefahâtü’l-Üns Tercümesi, s. 759; Mecdî Mehmet Efendi, Hadâiku’ş-Şakâik, c. 1, s. 94.  
614 Hulvî, Lemezât, s. 378- 379. 
615 Lâmiî Çelebi, Nefahâtü’l-Üns Tercümesi, s. 758. 
616 Nisâ, 4/59. 
617 Buhârî, Ahkâm 4, 664. 
618 Hüsâmeddîn Efendi, Amasya Tarihi, c. 1, s. 123. 
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Pîr İlyas Amasyavî’nin, eseri olmadığından tasavvufî düşüncelerini kesin olarak ortaya 

koyamasak da onun Halvetiyye Tarîkatı’nı Osmanlı Anadolu’suna getiren şeyhler arasında 

olması tarîkata yapmış olduğu en önemli etki diyebiliriz. Çünkü Halvetiyye Tarîkatını Os-

manlı Anadolusu’na düzenli bir şekilde getirmeye başlayan ilk isim Pîr İlyas Amasyavî’dir. 

Onun etkisiyle Halvetiyye, Amasya ve çevresinde yayılmanın yanında, halîfesi Şeyh Tahiroğ-

lu ile Tokat’a taşınmıştır.619 

Onun tarîkatın yaygınlık kazanmasına olan katkısı bununla sınırlı olmayıp o, tarîkatın 

Amasya’da diğer tarîkatlar yanında öne çıkmasını da sağlamıştır. Nitekim Gümüşlüoğlu Tek-

kesi’nde başladığı irşad faaliyetleri neticesinde Halvetîlik Amasya’da hızla yayılmıştır.620 

Öyle ki o zamana kadar Amasya’da yaygın olan Babâîlik ve Mevlevîlik onun gelmesiyle bir-

likte zayıflamış, onların yerine Halvetîlik yaygınlık kazanmıştır. Abdizâde Hüseyin 

Hüsâmeddîn Efendi, Amasya Tarihi’nde bu durumu şu şekilde açıklamaktadır: 

“Baba İlyas Horasanî oğulları Şemseddîn Mahmud Tuğraî ile Fahreddîn Ali‘nin vüzerâ-

yı Selçûkîyeden olarak iştihârı Baba’i tarîkinin intişârını muceb olduğundan üçüncü oğlu Muh-

lisiddîn Musa Baba hankâhı meşihâtinde bulunarak mercî-i en’âm olduğu gibi Baba-yı 

müşârün-ileyhin hulefâsından İbik Baba ve Behlül Baba ve Saltuk Baba Anadolu‘da fevkalâde 

sâhib-i nüfûz ve ikbâl olmuşdur.  İbik Baba‘nın Amasya’da hankâh şeyhi olduğu esnâda tarîkat-

ı mevlevîyye ricâlinden Veliyüddîn Ahmed Dede meşhûr olub Alâeddîn Ali Pervâne Beg, 

hudûdunda ilk mevlevî-hâneyi binâ itmiş ve ikinci olmak üzere Amasya’da Mevlevî Tarîkatı 

zuhûr itmişdir. Ancak Muhlis Baba-zâde Alâeddîn Ali Aşık Paşa hankâh şeyhi olduğundan Ba-

ba’î tarîki mütefevvik olmuşdur. Amasya’da vâki’ olan hâdisât-ı mühimme tedkîk olunursa, şu 

iki tarîk ricâlinin yekdiğerine mukâbil ittihâz itdikleri evzâ’ın; âmil-i mü’essir olduğu anlaşılır.  

Fakat Pîr İlyas Halvetî hazretlerinin Şirvân’dan avdetiyle beraber Amasya’da zuhûr iden 

Tarîkat-ı Halvetîyye, Baba’î ve Mevlevî tarîklerinin ricâline numûne-i imtisâl olacak derecede 

müntesiblerini ‘ulûm-ı ma’ârife teşvîk, zühd ü takvâya tergib iderek ümerâ ve a’yâna ta’arruz 

ve tedâhülden men’ itmiş olduğu cihetle kabûl-i ‘ammeye mazhariyetle pek çabuk intişâr itmiş-

dir.”621 

Görüldüğü gibi Halvetiyye Tarîkatı Pîr İlyas Amasyavî’nin öncülüğünde Amasya’da 

hızla yayılmıştır. Tarîkat sadece yayılmakla kalmamış Babâîlik ve Mevlevîlik gibi Amasya’da 

etkin olan tarîkatların tesirini azaltıcı bir rol oynamıştır. Abdizâde Hüseyin Hüsâmeddîn 

Efendi, Amasya Tarihi’nde Pîr İlyas Amasyavî’nin tarîkatı bu hızlı yayılışı Pîr İlyas’ın mari-

                                                             
619 Ceyhan, “Halvetiyye”, s. 700; Özköse, “Amasya’da Bulunan Halvetiyye Tekkeleri”, s. 94. 
620 Ceyhan, Üç Pirin Mürşidi, s. 38. 
621Hüsâmeddîn Efendi, Amasya Tarihi, c. 1, s. 123. 
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fet ilimlerine teşviki, zühd ve takvaya rağbete, emirlere ve ahalinin öncülerine olumsuz bakış-

ları men etmesine bağlamıştır. Kanaatimizce bahsi geçen şartların makul olmasının yanında 

meselenin bir de siyasî ve toplumsal tarafının olduğu göz ardı edilmemelidir. Nitekim Pîr İl-

yas Amasyavî’nin zâhir ve bâtın ilimlerde seçkin olduğu bilinmekle birlikte aynı zamanda 

ahali üzerinde tesirli bir ailenin müntesibi olduğu da bir gerçektir. Bu yönüyle onun, Amas-

ya’da faaliyet yürüten diğer şahıslara ve onların temsil ettiği tarîkatlara karşı bilindik bir aile-

den olması yönüyle bir avantajının olduğunu söylemek yanlış olmasa gerektir. 

2.3.1.1.2. Alâeddîn Rûmî  

2.3.1.1.2.1. Hayatı 

Kaynaklarda adı Şeyh Alâeddîn Rûmî,622 Şeyh Aliyyüddîn-i Rûmî,623 Mevlânâ Ali 

Halvetî,624 Şeyh Alâeddîn,625 Şeyh Alâeddîn Halvetî,626 Molla Alâeddîn Halvetî627 gibi birkaç 

farklı şekilde zikredilmiştir. Aslen Tire civarında Aydın iline bağlı Güzelhisar Kasabası’nın 

Rûşen köyündendir.628 Ömer Rûşenî’nin kardeşidir. Anne ve babasına dair bilgi bulunmayan 

Alâeddîn Rûmî’nin, Aydınoğulları sülalesinden Umur Bey’in torunu olduğu kaydedilmiştir.629  

Alâeddîn Rûmî, ilk tahsilini memleketi Güzelhisar’da tamamlamıştır. O sıralarda orta-

ya çıkan Karamanoğlu ayaklanması nedeniyle pek çok şehir zarar görünce köyünden ayrılarak 

Şirvan’a gitmiştir.630 Yahyâ-yı Şirvânî’ye intisab edip sülûkunu tamamladıktan sonra Kara-

man’a dönmüştür. Ömrünün sonuna kadar kaldığı Karaman’da 867/1462 yılında vefat etmiş 

ve irşad faaliyetlerini yürüttüğü zâviyesine defnedilmiştir.631 Vefatından sonra yerine müridi 

ve halîfesi Emir Nurullah geçmiştir.632 

                                                             
622 Hulvî, Lemezât, s. 390. 
623 İbrahim Hâs Halvetî, Tezkiretü’l-Hâs (Erenler Kitabı), s. 163. 
624 Lâmiî Çelebi, Nefahâtü’l-Üns Tercümesi, s. 763. 
625 Hoca Sadettin, Tâcü’t-Tevârih, c. 5, s. 202. 
626 Mecdî Mehmet Efendi, Hadâiku’ş-Şakâik, c. 1, s. 281. 
627 Taşköprülüzâde, Osmanlı Bilginleri, s.212. 
628İbrahim Hâs Halvetî, Tezkiretü’l-Hâs (Erenler Kitabı), s. 163; Rıhtım, Seyyid Yahyâ Baküvî ve Hal-
vetîlik, s. 53. 
629 Mustafa Uzun, “Dede Ömer Rûşenî”, DİA, c. 9, TDV Yayınları, İstanbul, 1994, s. 81. 
630 Hoca Sadettin, Tâcü’t-Tevârih, c. 5, s. 202; Hulvî, Lemezât, s. 390; İbrahim Hâs Halvetî, Tezkiretü’l-Hâs 
(Erenler Kitabı), s. 163; Vassâf, Sefîne-i Evliyâ, c. 3, s. 141. 
631 Lâmiî Çelebi, Nefahâtü’l-Üns Tercümesi, s. 763; Taşköprülüzâde, Osmanlı Bilginleri, s.212; Mecdî Meh-
met Efendi, Hadâiku’ş-Şakâik, c. 1, s. 281; Hoca Sadettin, Tâcü’t-Tevârih, c. 5, s. 202; Hulvî, Lemezât, s. 
391, 392. 
632 Hulvî, a.g.e., s. 392. 
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2.3.1.1.2.2.  Tasavvufa İntisâbı ve Faaliyetleri 

Yukarıda değinildiği gibi Karamanoğlu ayaklanması nedeniyle Şirvan’a giden 

Alâeddîn Rûmî, burada Yahyâ-yı Şirvânî’ye intisab edip onun halîfelerinden olmuştur.633 

Kaynaklarda Karamanoğlu isyanına binaen şehirlerde meydana gelen yıkım ve yaşanan kar-

maşa dışında Yahyâ-yı Şirvânî’ye gitmesi ve tasavvufa meyletmesiyle ilgili herhangi bir se-

bep ileri sürülmemiştir.634 

Mehmet Rıhtım, Hüseyin Vassaf’ın konuyla ilgili olarak: “Şirvan’da yaşayan halkı ir-

şad sırasında Diyâr-ı Rum’dan telkin ve irşada sahib birçok kimseler olduğunu, ilhâm-ı 

Rabbânî ile keşfederek bu havaliden teşrif ile marifetullaha rağbeti olan birçok zevât, şem-i 

cem- i irfâna, meclis-i erkânlarına pervane idiler.” dediğini naklederek Şirvan’ın o dönemler 

bir çekim merkezi olduğunu vurgulamıştır. Ayrıca yine Rıhtım’ın, M. Ali Aynî’den yaptığı 

nakilde, Osmanlı Devleti’ndeki ledünnî ilmin kaynağının Şirvan olduğunu söylemiş, bunun 

nedeni olarak da Seyyid Yahyâ sayesinde Şirvan’ın âlemin tavaf yeri olarak görüldüğünü be-

lirtmiştir.635 

Alâeddîn Rûmî’nin faaliyetlerine bakılacak olursa o, Yahyâ-yı Şirvânî’nin yanında 

sülûkunu tamamladıktan sonra şeyhinin emri ve onun halîfesi sıfatıyla Rum’a irşad ile görev-

lendirilmiştir.636 Alâeddîn Rûmî seyahata oldukça düşkündür. Bu yönüyle o, Anadolu’yu ka-

rış karış gezmiş ve ahaliyi irşad etmiştir. Bu sıralarda Fatih Sultan Mehmed’in davetiyle Ru-

meli’ye gitmiştir.637 Kaynakların çoğunluğu onun İstanbul’a gittiğini ve Fatih Sultan Mehmed 

ve diğer devlet ricâliyle görüştüğünü yazarken638 Hulvî Lemezât’da, İbrahim Hâs Halvetî Tez-

kiretü’l-Hâs kitabında onun Edirne’ye gittiğini ve Fatih Sultan Mehmed ve diğer devlet 

ricâliyle orada görüştüğünü kaydetmişlerdir.639 

                                                             
633 Hoca Sadettin, Tâcü’t-Tevârih, c. 5, s. 202; Hulvî, Lemezât, s. 390; İbrahim Hâs Halvetî, Tezkiretü’l-Hâs 
(Erenler Kitabı), s. 163; Vassâf, Sefîne-i Evliyâ, c. 3, s. 141. 
634 Rıhtım, Seyyid Yahyâ Baküvî ve Halvetîlik, s. 53. 
635 Rıhtım, “Halvetîliğin Pîr-i Sânisi Seyyid Yahyâ eş-Şirvanî el-Baküvî”, s. 200. 
636 Lâmiî Çelebi, Nefahâtü’l-Üns Tercümesi, s. 763; Taşköprülüzâde, Osmanlı Bilginleri, s.212; Mecdî Meh-
met Efendi, Hadâiku’ş-Şakâik, c. 1, s. 281; Hoca Sadettin, Tâcü’t-Tevârih, c. 5, s. 202; Hulvî, Lemezât, s. 
390; Rıhtım, Seyyid Yahyâ Baküvî ve Halvetîlik, s. 53. 
637 Hulvî, Lemezât, s. 390; Rıhtım, Seyyid Yahyâ Baküvî ve Halvetîlik, s. 53. 
638 Lâmiî Çelebi, Nefahâtü’l-Üns Tercümesi, s. 763; Taşköprülüzâde, Osmanlı Bilginleri, s.212; Mecdî Meh-
met Efendi, Hadâiku’ş-Şakâik, c. 1, s. 281; Hoca Sadettin, Tâcü’t-Tevârih, c. 5, s. 202. Mecdî Mehmet Efendi, 
Hadâiku’ş-Şakâik, c. 1, s. 281.  
639 Hulvî, Lemezât, s. 391; İbrahim Hâs Halvetî, Tezkiretü’l-Hâs (Erenler Kitabı), Haz.: Mustafa Tatçı vd., h 
Yayınları, İstanbul, 2017, s. 163. 
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İlerde etraflıca bahsedeceğimiz bazı sebeplerle İstanbul’dan ayrılmak zorunda kalan 

Alâeddîn Rûmî, yerine halîfesi Şeyh Mesud Rûmî’yi640 bırakarak memleketi Tire’ye gitmiş, 

sıla-i rahim yapmıştır. Ardından Karaman’a gidip Lârende’ye yerleşmiştir. Orada Karama-

noğlu İbrahim Bey ile yakınlık kurmuş, bu yakınlık vesilesiyle Karamanoğlu İbrahim Bey 

onun için bir cami ve zâviye inşa ettirmiştir.641 

Alâeddîn Rûmî hakkında bilgi veren kaynakların ekserisinde onun üstün bir cezbeye 

sahip olduğu, bir bakışıyla veya kulağına bir söz söylemekle pek çok kimseyi cezbesinin tesi-

riyle kendinden geçirip yerlere düşürdüğü nakledilmiştir.642 Bu cezbesiyle ilgili olarak irşad 

faaliyetleri sırasında Bursa’ya yolu düşen Alâeddîn Rûmî ile Kaplıca medresesi Müderrisi 

Molla Alâeddîn Arabî arasında geçtiği rivayet edilen olay dikkat çekicidir. 

Rivayet edildiğine göre Alâeddîn Rûmî Bursa’ya gidince Ulu Cami’de halka vaaz ve 

nasihat ederek pek çok kişinin tövbe ve istiğfarına vesile olmuştur. Sohbetine katılan kişiler 

müridi olmuş, kısa sürede adı geniş bir çevrede duyulmuştur. O sırada Kaplıca Medresesi 

Müderrisi Molla Alâeddîn Arabî de onun cezbe ve vecd hallerinden haberdar olmuş ancak ona 

inanmadığı gibi hakkında sûizan da beslemiştir. Bir gün bir sohbet esnasında karşılaşırlar. 

Molla Alâeddîn Arabî, şeyhi küçük düşürmek için planlar kurar. Şeyh, önce vaaz ve nasihat 

eder sonra dervişlerine zikrullah ettirmeye başlar. Bir ara yanında oturan Molla Alâeddîn 

Arabî’ye doğru eğilip kulağına bir kere ‘Yâ Hû’ diye seslenir. Bunun üzerine Molla Alâeddîn 

Arabî kendini yerden yere vurup deliler gibi sesler çıkarmaya başlar. Bağırıp çağırarak kendi-

ni inkârdan ve şeyhe olan kötü düşüncelerden temizler. Orada bulunanların da şahit olduğu bu 

olay üzerine Molla Alâeddîn Arabî şeyhin müridlerinden olur.643 

Taşköprülüzâde, Osmanlı Bilginleri kitabında olayın Bursa’da geçtiğini belirtmekle 

birlikte muhtemel bir isim hatası ile Molla Alâeddîn Arabî’nin kulağına o sözü fısıldayan ki-

                                                             
640 Şeyh Mesud Rûmî’nin adı kaynaklarda birkaç farklı şekilde geçmektedir. Mecdî, Hadâiku’ş-Şakâik’te Şeyh 
Mes’ûd olarak verirken, Taşköprülüzâde, Osmanlı Bilginleri’nde Molla Mesud, Hoca Sadettin, Tâcü’t-
Tevârih’te Şeyh Mes’ûd-i Halvetî olarak zikretemektedir. Şeyh Mesud, bir müderris iken bu görevini bırakarak 
Alâeddîn-i Rûmî’ye intisab edip tasavvuf yolunu tutmuştur. Şeyhinin yanında eğtimini tamamlayıp icazetini 
alınca yine şeyhinin işaretiyle Edirne’de onun yerine postnişin olmuş, müridlerin terbiyesiyle meşgul olmuştur. 
Taşköprülüzâde’nin büyük bir cezbe sahibi olarak nitelendirdiği Şeyh Mesud, ibadetlere devam ve şeriat adabına 
riayet hususunda tavizsiz bir zattır. (Bkz,: Taşköprülüzâde, Osmanlı Bilginleri, s. 214; Hoca Sadettin, Tâcü’t-
Tevârih, c. 5, s. 209; Mecdî Mehmet Efendi, Hadâiku’ş-Şakâik, c. 1, s. 283, 284.) 
641Âlî, Künhü’l-Ahbar, c. II, s. 244; İbrahim Hâs Halvetî, Tezkiretü’l-Hâs (Erenler Kitabı), s. 163. 
642 Lâmiî Çelebi, Nefahâtü’l-Üns Tercümesi, s. 763; Taşköprülüzâde, Osmanlı Bilginleri, s.212; Mecdî Meh-
met Efendi, Hadâiku’ş-Şakâik, c. 1, s. 281; Hoca Sadettin, Tâcü’t-Tevârih, c. 5, s. 202; Hulvî, a.g.e., s. 390; 
Rıhtım, Seyyid Yahyâ Baküvî ve Halvetîlik, s. 53. 
643 Lâmiî Çelebi, Nefahâtü’l-Üns Tercümesi, s. 763; Mecdî Mehmet Efendi, Hadâiku’ş-Şakâik, c. 1, s. 281; 
Hoca Sadettin, Tâcü’t-Tevârih, c. 5, s. 202; Hulvî, Lemezât, s. 390; İbrahim Hâs Halvetî, Tezkiretü’l-Hâs 
(Erenler Kitabı), s. 163; Rıhtım, Seyyid Yahyâ Baküvî ve Halvetîlik, s. 54. 
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şinin Yahyâ-yı Şirvânî olduğunu belirtmiş, daha sonra da Molla Alâeddîn Arabî’nin, Yahyâ-

yı Şirvânî’nin gözetiminde halvete girerek tasavvuf yoluna bağlandığını kaydetmiştir.644  

2.3.1.1.2.3.  Tasavvuf Anlayışı ve Tesirleri 

Alâeddîn Rûmî, Halvetiyye Tarîkatı’nın Anadolu’da ve Rumeli’de yayılmasında ol-

dukça önemli bir isimdir. Nitekim o, faaliyet ve tesirlerinin bir sonucu olarak Halvetiyye 

Tarîkatı’nı, Osmanlı Anadolusu’na getiren şahsiyetlerden biri olarak kabul edilmiştir. Bunun 

yanında onun tarîkata en önemli katkılarından biri belki de kardeşi Dede Ömer Rûşenî’yi, 

şeyhi Yahyâ-yı Şirvânî’nin yanına göndermesi sayılabilir. Abisinin tavsiyesiyle gittiği Yahyâ-

yı Şirvânî’nin zikir halkasına katılıp onun terbiyesinde yetişen Ömer Rûşenî, tarîkatın pek çok 

bölgede yayılmasında etkin olan şeyhlerdendir.645 Ayrıca Halvetiyye’nin müstakil bir kolunu 

kuran Ömer Rûşenî, kendinden sonra gelecek pek çok şûbenin de öncülüğünü yaparak tarîka-

tın geniş kesimlere ulaştırılmasında önemli bir rol oynamıştır.646. 

2.3.1.2. Eseri Olan Halvetî Şahsiyetler 

Yukarıda değinildiği gibi Halvetiyye Tarîkatı’nı Osmanlı Anadolusu’na getiren dört 

şahsiyetten ikisinin eseri vardır. Pîr Muhammed Bahâeddîn Erzincânî ve Habîb Karamânî, 

eseri olan Halvetî şahsiyetlerdir. Şimdi bu şahsiyetlerin hayatlarını çeşitli yönlerden ele ala-

lım. 

2.3.1.2.1. Pîr Muhammed Bahâeddîn Erzincânî (ö. 879/1474) 

2.3.1.2.1.1. Hayatı 

Yahyâ-yı Şirvânî’nin halîfelerinden647 olan Pîr Muhammed Bahâeddîn Erzincânî, Hal-

vetîlik geleneğinin önemli isimlerinden biridir. Erzincan’ın Keselliş648 kasabasında doğmuş-

tur.649 Kaynaklarda adı genellikle Pîr Muhammed Erzincânî olarak geçmekte olup650 bazen 

kısaca Şeyh Pîri, Mevlânâ Pîri veya Pîri Halîfe olarak anılmıştır.651 Ancak XX. asrın başların-

                                                             
644 Taşköprülüzâde, Osmanlı Bilginleri, s. 213. 
645 Vassâf, Sefîne-i Evliyâ, c. 3, s. 141; Vicdâni, Tomâr-ı Turûk-ı Aliyye, s. 189. 
646 Rûşeniyye’den vücuda gelen şûbeler için bkz.: Vassâf, Sefîne-i Evliyâ, c. 3, s. 151, 152; Vicdâni, Tomâr-ı 
Turûk-ı Aliyye, ss. 196-204; Kara, Türk Tasavvuf Tarihi Araştırmaları, s. 21. 
647 Mecdî Mehmet Efendi, Hadâiku’ş-Şakâik, c. 1, s. 285; Sarı Abdullah Efendi, Semerâtü’l-Fuâd, s. 149. 
648 Erzincan’ın Üzümlü ilçesine bağlı Karakaya (Keleriç) Köyü’nün o günkü adıdır. Köyün adını Hulvî, Kerliç 
olarak vermektedir. (Bkz.: Hulvî, Lemezât, s. 394) 
649 İbrahim Hâs Halvetî, Tezkiretü’l-Hâs (Erenler Kitabı), s. 154; Bursalı Mehmed Tahir, Osmanlı Müellifle-
ri, c. I, s. 174; Rıhtım, Seyyid Yahyâ Baküvî ve Halvetîlik, s. 60. 
650 Hulvî, Lemezât, s. 394; Serin, İslam Tasavufunda Halvetîlik ve Halvetîler, s. 80. 
651 Mecdî Mehmet Efendi, Hadâiku’ş-Şakâik, c. 1, s. 285; Sarı Abdullah Efendi, Semerâtü’l-Fuâd, s.  149. 
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da yazılan eserlerde adına Bahâeddîn kelimesinin eklendiği görülmektedir.652 Hayatı hakkın-

daki bilgiler oldukça sınırlıdır. Bilinenler ise büyük ölçüde Hulvî’nin Lemezât adlı eserine 

dayanmaktadır.653 

Ailesiyle ilgili bilgi bulunmayan Pîr Muhammed Bahâeddîn Erzincânî, ilim tahsilini 

Erzincan’da tamamlamış zâhirî ve bâtınî ilimlerde neşv ü nemâ sahibi olmuştur. İlmini ikmâl 

ettikten sonra bir medresede müderrislik yapmıştır.654 

Kaynaklarda Pîr Muhammed Bahâeddîn Erzincânî’nin vefat tarihiyle ilgili birlik bu-

lunmamaktadır. Hulvî ve İbrahim Hâs Halvetî onun vefat tarihi olarak 869/1465 yılını ver-

mektedir.655 Ancak bu tarih şeyhin vefatı için doğru değildir. Bursalı Mehmet Tahir onun Ma-

kamâtü'1-Ârifin ve Maârifü’s-Sâlikîn isminde bir eseri olduğunu ve eserin Erzincan’da 

873/1468 yılında yazıldığını kaydetmiştir. Üstelik bu Türkçe eseri gördüğünü de belirtmiş-

tir.656 

Ayrıca Erzincânî’nin Makamâtü’1-Ârifin adlı eserinde,  kitabını 873/1468’de telif etti-

ğini belirtmesi Hulvî ve İbrahim Hâs Halvetî’nin vefat tarihi konusunda yanıldığını göster-

mektedir. Diğer taraftan Otlukbeli Savaşı’nın aynı tarihlerde (878/1473)657 gerçekleşmiş ol-

ması Pîr Muhammed Bahâeddîn Erzincânî’nin bu tarihte hayatta bulunduğunu gösterdiği gibi 

Uzun Hasan ile Fatih arasında gerçekleştiği söylenen menkıbeyi de doğrulamaktadır. Dolayı-

sıyla Pîr Muhammed Bahâeddîn Erzincânî’nin vefat tarihi Bursalı’nın verdiği tarih olan 

879/1474 olmalıdır.658 Kabri, Camii Kebîr’in yanındadır.659 

2.3.1.2.1.2. Tasavvufa İntisâbı ve Faaliyetleri 

Konunun başında belirttiğimiz gibi Erzincânî’nin tasavvufa meyletmesinin menkıbevi 

bir yönü olup gördüğü bir rüya üzerine tasavvufa yöneldiği nakledilmiştir. Buna göre rüya-

sında kendini uçsuz bucaksız bir denizin kenarında, o denizden geçmek isteyen bir yolcu gibi 

                                                             
652 Bursalı Mehmed Tahir, Osmanlı Müellifleri, c. I, s. 174; Vicdâni, Tomâr-ı Turûk-ı Aliyye, s. 179. 
653Zaur MuahmmedŞükürov, “Pîr Muhammed Bahâeddîn Erzincânî”, DİA, c. 30, TDV Yayınları, İstanbul, 
2005, s. 504. 
654İbrahim Hâs Halvetî, Tezkiretü’l-Hâs (Erenler Kitabı), s. 154, Hocazâde Ahmed Hilmi, Evliyâ’nın Yolun-
da, s. 58. 
655Hulvî, Lemezât, s. 400; İbrahim Hâs Halvetî, Tezkiretü’l-Hâs (Erenler Kitabı), s. 155. 
656 Bursalı Mehmed Tahir, Osmanlı Müellifleri, c.  I, s. 174.  
657 Hammer, Osmanlı Tarihi, c. 1, s. 246. 
658 Bursalı Mehmed Tahir, Osmanlı Müellifleri, c. I, s. 174; Şükürov, “Pîr Muhammed Bahâeddîn Erzincânî”, s. 
504. 
659 Hulvî, Lemezât, s. 400; İbrahim Hâs Halvetî, Tezkiretü’l-Hâs (Erenler Kitabı), s. 155, Bursalı Mehmed 
Tahir, Osmanlı Müellifleri, c. I, s. 174; Hocazâde Ahmed Hilmi, Evliyâ’nın Yolunda, s. 59; Rıhtım, Seyyid 
Yahyâ Baküvî ve Halvetîlik, s. 62. 
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görür. Yükünü ve yolcusunu alıp yola çıkmakta olan gemilerden birine binmeye çalışınca, 

gemiciler ona mani olur. Daha sonra orada bulunanlar tarafından kendisine, gemilerin sahi-

binden izin alması halinde gemiye binebileceği söylenir. Gemilerin sahibi denilen zât Yahyâ-

yı Şirvânî’den başkası değildir. Pîr Muhammed, geminin sahibinin yanına varıp gemiye bin-

mek için izin isteyince kendisine izin verilir.660 Böylece gemiye binerek denizlere açılırlar. Bu 

rüyanın tesiriyle uyanınca sabah medreseye varıp talebelere izin verir ve Şirvan yoluna dü-

şer.661 

Onun Şirvan’a gidiş zamanı, orada kaldığı süre ve Erzincan’a tekrar ne zaman döndü-

ğü bilinmemektedir. Ancak Şirvan’a gitmeden önce müderrislik yaptığı dikkate alınırsa o sıra-

lar otuz veya kırk yaşlarında olduğu söylenebilir.662 Pîr Muhammed, Şirvan’a varınca Yahyâ-

yı Şirvânî’ye ulaşmıştır. Orada Yahyâ-yı Şirvânî kendisine rüyasından bahsederek o gemilerin 

tarîkat erbâbının dervişleri için olduğunu, Halvetiyye Tarîkatı’nın diğerlerinden daha çok ta-

lipleri irşada müstehak olduğu anlamına geldiğini söylemiştir.663 

Erzincânî, Şirvan’da Yahyâ-yı Şirvânî’nin terbiyesinde kısa süre içinde seyr ü sülûku-

nu tamamlamıştır. Bundan sonra şeyhinin emri ile tekrar memleketi Erzincan’a dönmüş664 

Kerliç kasabasında bir zâviye ve mescid yaptırarak ahalinin terbiye ve irşadıyla meşgul ol-

muştur.665 Vaktinin büyük bir kısmını köyünde irşad faaliyetleriyle geçiren Pîr Muhammed 

Bahâeddîn Erzincânî, köyünden dışarı fazla çıkmamış, ilim faaliyetleri dışında bir şeyle uğ-

raşmamıştır. Buna rağmen kısa sürede çevrede tanınan ve ahali üzerinde etkili bir isim olmuş-

tur.666 

Kaynaklardan anlaşıldığına göre Pîr Muhammed Bahâeddîn Erzincânî, irfân ehlinden 

sayılmıştır. Pîrdaşı Dede Ömer Rûşenî’nin, mürşidleri Yahyâ-yı Şirvanî’de aşk, cezbe, irfan, 

zühd, takva, ilim ve melâmîyye hallerinin mevcut olduğunu; bunlardan aşkı kendisine, cezbe-

yi Alâeddîn Rûmî’ye, zühdü Habîb Karamânî'ye takvayı Pir Şükrullah’a, irfanı ise Pîr Mu-

                                                             
660 Hulvî, Lemezât, s. 394; Hocazâde Ahmed Hilmi, Evliyâ’nın Yolunda, s. 58; Rıhtım, Seyyid Yahyâ Baküvî 
ve Halvetîlik, s. 60. 
661İbrahim Hâs Halvetî, Tezkiretü’l-Hâs (Erenler Kitabı), s. 155; Hocazâde Ahmed Hilmi, Evliyâ’nın Yolun-
da, s. 58; Rıhtım, Seyyid Yahyâ Baküvî ve Halvetîlik, s. 60. 
662 Şükürov, “Pîr Muhammed Bahâeddîn Erzincânî”, s. 504. 
663 Hulvî, Lemezât, s. 394. 
664 Seyyid Yahyâ-yı Şirvânî 868/1464 yılında vefat ettiğine göre Pîr Muhammed Bahâeddîn Erzincânî’nin mem-
leketi Erzincan’a irşad için bu tarihten önceki yıllarda dönmüş olması grekir. (Bkz.: Şükürov, “Pîr Muhammed 
Bahâeddîn Erzincânî”, s. 504.) 
665 Hulvî, Lemezât, s. 395; İbrahim Hâs Halvetî, Tezkiretü’l-Hâs (Erenler Kitabı), s. 155, Hocazâde Ahmed 
Hilmi, Evliyâ’nın Yolunda, s. 58; Rıhtım, Seyyid Yahyâ Baküvî ve Halvetîlik, s. 60. 
666 Rıhtım, Seyyid Yahyâ Baküvî ve Halvetîlik, s. 61; Şükürov, “Pîr Muhammed Bahâeddîn Erzincânî”, s. 504. 
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hammed Bahâeddîn Erzincânî’ye verdiğini söylemesi onun tasavvufî şahsiyetini anlama ko-

nusunda önemlidir.667 

2.3.1.2.1.3. Eserleri 

Kaynaklarda “müellif” ve “musannif” bir mürşid olarak nitelenen Erzincânî, sadece 

halîfe yetiştirmekle kalmamış aynı zamanda manzum ve mensur eserler kaleme almıştır. An-

cak bu eserlerinden günümüze sadece seyr ü sülûk makamlarına (etvâr-ı seb’a) dair 814 beyit-

lik manzum tasavvuf eseri olan Makâmâtü’l-Ârifîn ve Maârifü’s-Sâlikîn ulaşmıştır.668 

Pîr Muhammed Bahâeddîn Erzincânî, mezkûr eserine “Tevekkül eyledi kim ismine 

ânın, Ezelden olunan kasemine ânın.” beytiyle başlar. Üçüncü varaktan itibaren öncelikle 

“Hâteme’n-Nebiyyîn” ifadeleriyle başlıklandırdığı kısımda peygamberimize methiyelerde 

bulunur. Ardından sırasıyla ilk dört halîfe ile ilgili medhiyeler ve değerlendirmeler yapar. 

Daha sonra Hz. Hasan ve Hz. Hüseyin’e medhiyelerde bulunur.669 Eserde seyr ü sülûk ma-

kamları “Seyr Lillah”, “Seyr Alallah”, “Seyr Maallah”, “Seyr Fillah”, “Seyr Anillah”, “Seyr 

Billah” başlıkları altında ele alınırken devamında misallerle bazı tasavvufî kavramlara yer 

verilir.670 

2.3.1.2.1.4. Tasavuf Anlayışı ve Tesirleri 

Pîr Muhammed Bahâeddîn Erzincânî’nin tasavvufî düşüncelerini günümüze ulaşan tek 

eseri Makâmâtü’l-Ârifîn ve Maârifü’s-Sâlikîn’den öğrenebilmekteyiz. Diğer müellif Halvetî 

sûfîlerde olduğu gibi o da nefis terbiyesi üzerinde durmuş, nefsin aşılması gereken yedi ma-

kamından bahsetmiştir. Eserindeki tasavvufa dair düşüncelerine değinmeden önce kaynaklar-

da onunla ilgili zikredilen ve tasavvufî yönünün ortaya konmasında ışık tutacak ifadelere yer 

verelim.  

Hulvî’nin naklettiğine göre Şeyh Sinan Erdebîlî, Tebriz’e gittiği sıralarda Ömer 

Rûşenî ile görüşüp onun hizmetinde bulunmuştur. Bir seferinde gördüğü bir rüyayı Ömer 

Rûşenî’ye anlatır. O da bu rüyayı dinledikten sonra şunları söyler: “Bizim efendimizde cezbe, 

aşk, irfan, zühd, takva, ilim ve melâmiyye hali mevcut idi. O, bunları erbabına tevdi ederdi. 

                                                             
667 Şükürov, “Pîr Muhammed Bahâeddîn Erzincânî”, s. 504. 
668 Erzincânî, Makâmâtü’l-Ârifîn ve Maârifü’s-Sâlikîn, vr. 1a-22b; Ayrıca bkz.: Bursalı Mehmed Tahir, Os-
manlı Müellifleri, c. I, s. 174; Şükürov, “Pîr Muhammed Bahâeddîn Erzincânî”, s. 505. 
669 Erzincânî, Makâmâtü’l-Ârifîn ve Maârifü’s-Sâlikîn, vr. 1b-6a; Ayrıca bkz.: İsmail Akkoyunlu, “Halvetî 
Sûfîsi Pir Muhammed Erzincânî ve İlk Dört Halîfenin Hilâfet ve Fazilet Sıralamasına İlişkin Yaklaşımı”, Erzin-
can Ünv. Uluslararası Erzincan Sempozyumu Bildiriler, c. 1, Ed.: Hüsrev Akın, Erzincan,  2016, s. 818, 819. 
670 Bkz.: Erzincânî, Makâmâtü’l-Ârifîn ve Maârifü’s-Sâlikîn, vr. 1a-23b. 
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Sonra bunları seçkin halîfelerine dağıttı. Aşkı bize, cezbeyi Alâeddîn’e, zühdü Molla Habib’e, 

takvâyı Pîr Şükrüllah’a, ilmi Şeyh Sinan’a ve melâmiyyeyi Üveys Dede’ye verdi. Senin istedi-

ğin ise irfandır. O da Pîr Muhammed Bahâeddîn Erzincânî’de idi. Şimdi ise Çelebi 

Halîfe’dedir. O ise Rum diyarındadır. Senin rüyanın tabiri onlara nasip olacaktır, dedi.”671 

Burada görüldüğü gibi Ömer Rûşenî, Şeyh Sinan’ı, Pîr Muhammed Bahâeddîn Er-

zincânî’ye ve onun halîfesi Cemâl Halvetî’ye göndermiş, bu ikisinin tasavvufî yönünün irfan 

odaklı olduğuna işaret etmiştir. Bunun yanında yine Hulvî’nin naklettiği menkıbelerden onun 

samimi bir dille Hakk’ı zikretmenin önemine değindiğini ve sâlikin kalbini zikir ile tasfiye 

etmesinin gerekliliğine vurgu yaptığını görmek mümkündür. Ayrıca o, şeriat kurallarına aza-

mi dikkat edilmesini ve bu uğurda çok çalışılması gerekliliğini tavsiye eder.672  

Erzincânî, bahsi geçen eserinde nefsin yedi mertebesinin olduğunu belirtmiş ve bu 

mertebeler üzerinde durmuştur. Ele aldığı ilk mertebe nefs mertebesi olup makamı “Seyr İlal-

lah”tır. Bu mertebenin nefsi “Nefs-i Emmâre’dir. Bu nefis kurtulunması gereken nefis olup 

bir an önce “Nefs Levvâme”ye ulaşılmalıdır. İkinci mertebe kalp mertebesidir. Seyri “Seyr 

İlallah”tır. Nefsi ise “Nefs-i Levvâme”dir. Üçüncü mertebe ruh mertebesidir. Bu mertebenin 

seyri “Seyr Alallah”tır. Nefsi ise “Nefs-i Mülhime”dir. Dördüncü mertebe sır mertebesidir. 

Seyri “Maallah”tır. Nefsi ise “Nefs-i Mutma’inne”dir. Beşinci mertebe sırru’s-sır mertebesi-

dir. Seyri “Seyr Fillah”tır. Nefsi ise “Nefs-i Râziye”dir. Altıncı mertebe ahfâ mertebesidir. 

Seyri “Seyr Anillah”tır. Nefsi ise “Nefsi- Marziyye”dir. Son mertebe olan yedinci mertebe 

kâmile mertebesidir. Seyri “Seyr Billah”tır. Nefsi ise “Nefs-i Kâmile”dir.673 

Erzincânî, düşüncelerini temellendirirken ayetlerden, hadislerden ve sûfîlerin sözlerin-

den iktibaslarda bulunur. O, bir beytinde Allah’tan başka her şeyin yok olacağına, tasavvufî 

manada ise Allah’ın tecelli aynasından başka bir şey olmayan varlıkların Allah’ta yok olaca-

ğına atıfta bulunur.674 

“Küllü şey’in hâlikun675 bunda durur 

 Zirâ kim meşhûd-ı mutlak bu durur.”676 

                                                             
671 Hulvî, Lemezât, s. 421. 
672 Hulvî, Lemezât, s. 396, 397. 
673 Pîr Muhammed Bahâeddîn Erzincânî, Makâmâtü’l-Ârifîn ve Maârifü’s-Sâlikîn, Manisa İl Halk Ktp., Eski 
Eserler, nr. 1308/1, vr. 1a-22b. 
674 Zaur Şükürov, XV. Asır Mutasavvıf Şâirlerinden Bahâüddîn Erzicânî ve Makâmâtü’l- Ârifîn ve Mâri-
fü’s-Sâlikîn Adlı Eseri, MÜSBE, YYLT, İstanbul, 2004, s. 68. 
675 “Sakın Allah’la beraber başka bir ilaha yalvarma. Ondan başka ilah yoktur. O’nun kendinden başka herşey 
yokolacaktır. Hüküm yalnızca O’nundur ve siz O’na döndürüleceksiniz.” (Kasas, 28/88); Eserde geçen diğer 
ayet iktibasları için bkz.: Şükürov, a.g.tz., ss. 68-75. 
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Yukarıda da belirtildiği gibi tasavvufî düşüncelerini izah ederken hadislerden de isti-

fade eder. Nitekim “Senün hakkında didi Hakk levlâk / Ki senün-çün yarattum heft-eflâk”677 

beytinde geçen “levlâk” kelimesi “Sen olmasaydın” manasına gelip Hadîs-i kudsî olduğu ileri 

sürülen rivâyetin bir kısmıdır. “Levlâke levlâk, vemâ halaktü’l-eflâk.” şeklinde metni olan 

hadisin anlamı “(Habîbim) sen olmasaydın âlemleri yaratmazdım.”678 şeklindedir.679  

O, düşüncelerini serdederken sûfî sözlerine yer vermiştir. Sözüne atıf yaptığı ilk sûfî 

Hallac-ı Mansur (ö. 309/922)’dur.680 Aşk odunun kalbi yakıcı bir özelliğinin olduğundan ve 

kimilerine aşkın gâlip gelip aklını aldığından bahisle aşk yolunda can verdiğinden bahseder. 

Bunu örneklemek için de “Kimi der çağırubeni Ene’l-Hak / Kimi der kâfir oldu iş bu mut-

lak.”681 beytiyle bu duruma düşen Hallâc-ı Mansûr’a atıfta bulunur. 

Onun tasavvufî düşüncesinin özünde aşk vardır. Aşka ermeyi Hakk’a ermek olarak gö-

ren Erzincânî, aşkı, Hakk’ın cümle yaratılmışlara verdiği bir ikram olarak görür.682 Sâlikin 

seyr ü sülûk yolculuğunda önüne çıkan makamları aşmasını ve yetmiş bin perdenin açılmasını 

bir şeyhin huzurunda bulunma şartına ve usulünce yapılan çabaya bağlar. Böylece zahmetli 

bir yolculuğun nihayetinde ikilikten birliğe ulaşılır.683 

Görüldüğü gibi Pîr Muhammed Bahâeddîn Erzincânî’nin tasavvuf anlayışında kısaca 

nefis terbiyesi, mücâhede, aşk ve bir şeyhe bağlılık gibi bazı hususların varlığı görülür. Bunun 

yanında onun düşüncesinin temelinde etvâr-ı seb’a yer alır. 

Pîr Muhammed Bahâeddîn Erzincânî, Halvetiyye’nin Anadolu’da yayılmasında büyük 

katkısı olan sûfîlerdendir.684 Nitekim daha önce kısaca temas ettiğimiz gibi Pîr Muhammed 

Bahâeddîn Erzincânî kolu, Halvetiyye Tarîkatı’nı Osmanlı Anadolusu’na getiren kollardan 

biri olarak kabul edilmiştir. Pîr Muhammed Bahâeddîn Erzincânî, Erzincan’dan dışarıya pek 

çıkmamakla birlikte yetiştirdiği Cemâl Halvetî, Şeyh Ahmed Erzincânî, İbrahim Tâceddîn 

                                                                                                                                                                                              
676 Erzincânî, Makâmâtü’l-Ârifîn ve Maârifü’s-Sâlikîn, vr. 13b. 
677 Erzincânî, Makâmâtü’l-Ârifîn ve Maârifü’s-Sâlikîn, vr. 4b. 
678 Aclunî, a.g.e., II, 165. 
679 Şükürov, a.g.tz., s. 80; (Hadis olarak geçen metnin mevzu olduğuyla ilgili bkz.: Küçük, Ana Hatlarıyla Ta-
savvuf Tarihine Giriş, s. 80.) 
680 Hallâc-ı Mansûr: Asıl adı Hüseyin olan ancak İran ve Osmanlıda daha çok “Mansûr” ve “Hallac-ı Mansûr” 
olarak tanınan sûfîdir. (Detaylı bilgi için bkz.: Süleyman Uludağ, “Hallâc-ı Mansûr”, TDV İslam Ansiklopedisi, 
c. 15, İstanbul, 1997, ss. 377-381.) 
681 Erzincânî, Makâmâtü’l-Ârifîn ve Maârifü’s-Sâlikîn, vr. 10b; Atıfta bulunduğu diğer sûfîler için bkz.: Şükü-
rov, a.g.tz., ss. 104-108. 
682 Erzincânî, Makâmâtü’l-Ârifîn ve Maârifü’s-Sâlikîn, vr. 3b. 
683 Erzincânî, Makâmâtü’l-Ârifîn ve Maârifü’s-Sâlikîn, vr. 7b. 
684 Yılmaz, Geçmişten Günümüze Tasavvuf ve Tarîkatlar, s.303; Ceyhan, Üç Pirin Mürşidi, s. 38;  
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Kayserî ve Şeyh Fethullah gibi halîfeleriyle tarîkatın Anadolu’nun pek çok yerinde yayılma-

sını sağlamıştır.685 Ancak bunlar içerisinde belki de en tesirlisi Cemâl Halvetî (ö. 

899/1494)’dir.686 Nitekim tarîkat daha sonra etraflıca ele alacağımız üzere Cemâl Halvetî ile 

birlikte İstanbul’a girmiş ve orada yayılmaya başlamıştır.687 

Pîr Muhammed Bahâeddîn Erzincânî’nin, Cemâl Halvetî’yi yetiştirmenin yanında aynı 

zamanda tarîkatın bir diğer kolunu kuran Ahmed Şemseddîn Marmaravî’nin yetişmesinde 

dolaylı katkısı olmuştur. Nitekim halîfelerinden İbrahim Tâceddîn Kayserî688, Alâeddîn Uş-

şakî’yi yetiştirmiş, Alâeddîn Uşşakî de Ahmed Şemseddîn Marmaravî’yi yetiştirmiştir. Ayrıca 

Ahmed Şemseddîn Marmaravî’nin silsilesinden gelen Hacı Karaman Saruhânî ve Kasım 

Sârendî gibi isimler daha sonraki asırda tarîkatın yaygınlık kazanmasında önemli rol oynamış-

lardır. Bunun yanında Ahmed Şemseddîn Marmaravî’nin hâlifelerinden, İstanbul’da Bâzargan 

Tekkesi şeyhi Ramazan Efendi ve silsilesi sonradan devam etmemiş olan Mehmed Efendi-

tarîkatın yaygınlık kazanmasına sağladıkları katkının yanında Pîr Muhammed Bahâeddîn Er-

zincânî’nin tesirini göstermesi bakımından kayda değerdir. 689 

Cemâl Halvetî’nin, Cemâliyye adında müstakil bir şûbe kurmanın yanında tarîkatı İs-

tanbul’a taşıması, bunun yanında Alâeddîn Uşşâkî’nin halîfelerinden Yiğitbaşı namlı Ahmet 

Marmaravî’nin de bir şûbe kurmuş olması, Pîr Muhammed Bahâeddîn Erzincânî’nin Anado-

lu’daki Halvetî faaliyetleri hakkında tatmin edici bir izah olsa gerektir. 

2.3.1.2.2. Habîb Karamânî (ö. 902/1497) 

2.3.1.2.2.1. Hayatı 

Soyu, baba tarafından Hz. Ömer’e, anne tarafından Hz. Ebu Bekir’e ulaştığı rivayet 

edilen Habîb Karamânî, Karaman’ın Niğde Kasabası yakınlarındaki Ortaköy diye bilinen 

köyde doğmuştur.690 İsmi kaynaklarda Şeyh Habîb Ömeri Karamânî,691 Şeyh Habîb Ka-

                                                             
685 Hulvî, Lemezât, s. 400; Ceyhan, Üç Pîrin Mürşidi, s. 38. 
686Habîb Karamânî’nin halîfesi Cemâl Halvetî‘den halvetiliğin dört ana kolundan bir olan Cemâliyye’nin yanısı-
ra bir başka halîfesi Hızır Amasî’den devam eden tarîkat silsilesi ile yine dört ana koldan biri olan ve Şemseddîn 
Sivâsî’ye nisbet edilen Şemsiyye kolu ortaya çıkmıştır. (Bkz.:Ceyhan, “Halvetiyye”, s. 701, 702.) 
687 Hulvî, Lemezât, s. 415; Vicdâni, Tomâr-ı Turûk-ı Aliyye, s. 206; Velikahyaoğlu, Sümbüliyye Tarîkatı, s. 
76. 
688 Sarı Abdullah Efendi, Semerâtü’l-Fuâd, s. 148, 149; Bursalı Mehmed Tahir, Osmanlı Müellifleri, c. I, s. 
174. 
689 Sarı Abdullah Efendi, Semerâtü’l-Fuâd, s. 148, 149. 
690 Âlî, Künhü’l-Ahbar, c. II, s. 244; Mecdî Mehmet Efendi, Hadâiku’ş-Şakâik, c. 1, s. 282; Evliyâ Çelebi, 
Seyehatname, 1. Kitap, 1. c., s. 296; Rıhtım, Seyyid Yahyâ Baküvî ve Halvetîlik, s. 55; Bazı güncel çalışma-
larda Aksaray/Ortaköy olarak yanlış bir şekilde zikredilmektedir. Bahsi geçen Ortaköy, Aksaray’a bağlı Ortaköy 
değildir.  
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ramânî,692 Mevlânâ Habîb el-Ömerî el-Halvetî el-Karamânî,693 Habîb Karamânî,694 Şeyh 

Habîb-i Ömerî Karamânî,695 Şeyh Habîb Karamânî,696 şekillerinde geçmektedir. 

Halîfesi Dâvûd-ı Mudurnî (ö. 913/1507) Gülşen-i Tevhîd ü Tahkîk isimli eserinde şey-

hi Habîb Karamânî’nin ismini şu şekilde zikretmektedir:697 

“Adı Mevlânâ Habîb-i Ömerî 

Şevk-i dost idi bilinde kemeri 

 

Hem Habîb-i sânî dir Seyyid ana 

Pîri medh idüp habîbüm dir ana” 

Bu beyitlerden de anlaşıldığı üzere Yahyâ-yı Şirvânî’nin, halîfesi Habîb Karamânî’ye, 

Habîb-i A’cemî’ye (ö. 130/747-48) kinaye ile “Habîb-i Sânî” diye hitap ettiği ve onu “habi-

bim” diyerek övdüğü görülmektedir.698 Nisbesi itibariyle soyu Hz. Ömer’e dayandığından 

“Ömerî”, memleketinden dolayı “Karamânî”, intisap ettiği tarîkatından dolayı da “Halvetî” 

olarak tanınmıştır. Kaynaklarda ailesiyle ilgili yeterli bilgi bulunmamakla birlikte Bağdatlı 

İsmail Paşa, babasının adının Abdullah olduğuna işaret etmiştir.699 

Habîb Karamânî’nin tahsilini nerede ve hangi ilim dallarında yaptığına dair kaynak-

larda bir bilgi bulunmamaktadır. Ancak medrese eğitimi aldığı, tahsilini tamamladıktan sonra 

Sultan Rükneddîn Medresesi’nde müderrislik yaptığından anlaşılmaktadır.700 Taşköprülüzâde 

onun, gençliğinde ilimle meşgul olduğunu ve Şerhu’l-Akâid’i okuduğunu belirtirken701 onun 

ilmî yönünden bahseden diğer kaynaklar Şerhu’l-Akâid’i okuduğu konusunda hemfikirdir.702 

                                                                                                                                                                                              
691 Taşköprülüzâde, Osmanlı Bilginleri, s. 213. 
692 Âlî, Künhü’l-Ahbar, c. II, s. 244. 
693 Lâmiî Çelebi, Nefahâtü’l-Üns Tercümesi, s. 763. 
694 Bursalı Mehmet Tahir Efendi, Osmanlı Müellifleri, c.  I, s. 106. 
695 Mecdî Mehmet Efendi, Hadâiku’ş-Şakâik, c. 1, s. 282. 
696 Hulvî, Lemezât, s. 392. 
697 Bahsi geçen beyitler ve konuyla ilgili aşağıda geçen beyitler hususunda Abdulmecit İslamoğlu, Dâvûd-ı Hal-
vetî ve Gülşen-i Tevhîd ü Tahkîk’i (İnceleme-Metin), YDT, Ankara Ünv. Sosyal Bilimler Enstitüsü, Ankara, 
2007, çalışmasından istifade edilmiştir. 
698 İslamoğlu, Dâvûd-ı Halvetî ve Gülşen-i Tevhîd ü Tahkîk’i (İnceleme-Metin), s. 39. 
699 Mustafa Özağaç, “Habîb Karamânî’nin Bilinmeyen Bir Mesnevîsi: Vuslatnâme”, Uluslararası Amasya 
Âlimleri Sempozyumu, Bildiriler Kitabı-I, Amasya, 2017, s. 671; Hamide Ulupınar, “Habîb Karamânî ve 
Anadolu Tasavvuf Kültürüne Tesiri”, Uluslararası Amasya Âlimleri Sempozyumu, Bildiriler Kitabı-I, 
Amasya, 2017, s. 658. 
700 Hulvî, Lemezât, s. 392; Rıhtım, Seyyid Yahyâ Baküvî ve Halvetîlik, s. 55.  
701 Taşköprülüzâde, Osmanlı Bilginleri, s. 213. 
702 Lâmiî Çelebi, Nefahâtü’l-Üns Tercümesi, s. 763; Taşköprülüzâde, Osmanlı Bilginleri, s. 213; Hoca Sadet-
tin, Tâcü’t-Tevârih, c. 5, s. 204; Hulvî, Lemezât, s. 392. 



121 

 

 

 

Mecdî Mehmet Efendi, Hadaiku’ş-Şakâik’te onun ilmi ve fenni tahsil ettiğini belirtmiştir.703 

Yine onun ilme verdiği önemi ve düşkünlüğünü Hoca Sadettin Efendi’nin Tâcü’t-Tevârih adlı 

eserinde kaydettiği, Şerhu’l-Akâid’i okurken ilmini genişletmek için Acem’e gittiği yönünde-

ki ifadelerinden anlamak mümkündür.704 

Onun ilmî yönüne dair belki de en net bilgiler halîfesi Dâvûd-ı Mudurnî’nin (ö. 

913/1507) Gülşen-i Tevhîd ü Tahkîk isimli eserinde yer almaktadır.  

Ma’rif ü kâlisîni hod anun 

Anlamak haddi degüldi degmenün 

 

Şol ma’ârif kim olarda varıdı 

Ol mübârek dili bir dür-bârıdı  

 

Pür-hünerdi zâhire vü bâtuna 

İrmiş eli zâhire vü bâtına  

 

Her ne müşkilden ki sorsalar ana 

Hall iderdi irmezidi ‘acz ana 

 

‘İlm-i zâhir ‘ilm-i bâtınd(a)’iy safâ 

Olmış ol mîras-dâr-ı Mustafâ 

 

‘İlm-i kâlün ilm-i hâlün câmi’i 

Mâ’rifet hânıyla soylar sâmi’i  

Eserde yer alan bu beyitlerinden de anlaşılacağı üzere Habîb Karamânî, zâhirî ilimleri 

tahsil etmenin yanında bâtınî ilimlere de vakıftır. Her iki alanda kendisine yöneltilen soruları 

muhatabını tatmin edecek tarzda cevaplayacak düzeyde ilim sahibidir.705 

İlmini ikmâl ettikten sonra döndüğü İskilip’te, Şeyh Yavsî’nin (ö. 920/1514) kızı ve 

Ebüssuûd Efendi'nin kız kardeşi Rukiye Hatun ile evlenmiştir.706 Abdizâde Hüseyin 

                                                             
703 Mecdî Mehmet Efendi, Hadâiku’ş-Şakâik, c. 1, s. 282. 
704 Hoca Sadettin, Tâcü’t-Tevârih, c. 5, s. 204. 
705 İslamoğlu, Dâvûd-ı Halvetî ve Gülşen-i Tevhîd ü Tahkîk‟i (İnceleme-Metin), s. 39, 40. 
706 Şahin, “Habîb Karamânî”, s. 371. 
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Hüsâmeddîn’in Amasya Tarihi eserinde geçen “Müşârü’n-ileyhin irtihâlinde halîfesi ‘İmam-

zâde Seydî Halîfe’ dimekle meşhûr eş-Şeyh Seyyideddîn Ali el-Halvetî ve bunun irtihâlinde 

Habîb Karamanî-zâde eş-Şeyh Hasan Efendi ve ba’dehû mahdûmu ‘Yamak Şeyh’ dimekle 

meşhûr eş-Şeyh Mehmed Efendi…” ifadelerinden Hasan isminde bir oğlu olduğu anlaşılmak-

tadır.707 

Habîb Karamânî, en son ikamet ettiği Amasya’da Mehmed Paşa’nın kendisi için yap-

tırdığı tekkede ömrünün sonuna kadar şeyhlik yapmış ve bu şehirde 902/1496 yılında vefat 

etmiştir. Türbesi Mehmed Paşa İmareti içindedir.708 

2.3.1.2.2.2. Tasavvufa İntisâbı ve Faaliyetleri 

Habîb Karamânî’nin tasavvufa meyletmesi daha önce bazı isimlerde bahsettiğimiz gibi 

birtakım menkıbevî hadiselere dayandırılmıştır. İlmiyle temayüz eden Habîb Karamânî bir 

süre Sultan Rükneddîn Medresesinde müderrislik yaptıktan sonra Halvetiyye Tarîkatı’nın pîr-

i sanisi Yahyâ-yı Şirvânî’ye intisap etmek için memleketinden ayrılarak Şirvan'a gitmiştir.709 

Ancak Şirvan’a ne zaman gittiği belli değildir. Taşköprülüzâde’nin anlattığına göre Şirvan'a 

varınca ilk olarak Seyyid Yahyâ’nın dervişleriyle buluşmuş ve onlara: “Şeyhiniz bana bir 

günde mevlamı gösterebilir mi?” diye sormuştur. Bunun üzerine orada bulunan ve şeyhin 

kıdemli müridlerinden olan Hacı Hamza isimli derviş, karşısında duran Habîb Karamânî’nin 

yüzüne şiddetli bir tokat atmıştır. Habîb Karamânî yediği tokatın darbesiyle yere düşüp ba-

yılmıştır. Durumu öğrenen Yahyâ-yı Şirvânî onu huzuruna çağırıp: “Buna takılma. Çünkü 

sûfîler kıskanç olurlar. İş senin sandığın gibi olmayabilir.” diyerek gönlünü almıştır. Sonra 

da bir pencereyi işaret ederek oraya oturmasını istemiştir.710 Sonra ona: “Bu gece rüyanda ne 

görürsen gel bize anlat.” diyerek tembihte bulunmuştur.711 

Habîb Karamânî şeyhin bu emrini yerine getirmiş, o gece pencere kenarında uyumuş-

tur. Hoca Sadettin’in kaydettiğine göre rüyasında gerçekler kâşanesinin pencereleri ve sevgi 

hanesinin suretleri bir bir açılarak gönlü dünya meşgalelerinden sıyrılıp temizlenmiştir.712 

Sabah olunca şeyhin yanına varan Karamânî: “Hakkın tecellileri birer birer geldi ve ben her 

                                                             
707Hüsâmeddîn Efendi, a.g.e., c. 1, s. 133. 
708 Lâmiî Çelebi, Nefahâtü’l-Üns Tercümesi, s. 765; Âlî, Künhü’l-Ahbar, c. II, s. 245; Hoca Sadettin, Tâcü’t-
Tevârih, c. 5, s. 205; Mecdî Mehmet Efendi, Hadâiku’ş-Şakâik, c. 1, s. 283; Hulvî, Lemezât, s. 393; Bursalı 
Mehmet Tahir Efendi, Osmanlı Müellifleri, c. I, s. 106. 
709 Âlî, Künhü’l-Ahbar, c. II, s. 244. 
710 Taşköprülüzâde, Osmanlı Bilginleri, s. 214; Rıhtım, Seyyid Yahyâ Baküvî ve Halvetîlik, s. 56. 
711 Lâmiî Çelebi, Nefahâtü’l-Üns Tercümesi, s. 764. 
712 Hoca Sadettin, Tâcü’t-Tevârih, c. 5, s. 204; Rıhtım, a.g.e., s. 56. 
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defasında fani oldum.” diyerek rüyasını şeyhe anlatmıştır.713 Bunun üzerine müridliğe kabul 

edilmiş ve on iki yıl sürecek olan dervişlik serüveni başlamıştır. Uzun yıllar şeyhin hizmetin-

de bulunan Karamânî bu süre zarfında etvâr-ı seb’a üzere seyr ü sülûkunu tamamlamış, 

Yahyâ-yı Şirvânî’den hilâfet almıştır.714 

Habîb Karamânî, şeyhinden aldığı icazet ve hilâfetle irşad vazifesiyle Anadolu’ya 

dönmüştür. Ancak onun Anadolu’ya ne zaman geldiği konusunda kaynaklar tarih vermemek-

tedir. Kâmil Şahin, onun Akşemseddîn (ö. 863/1459) ile görüştüğü bilgisinden yola çıkarak 

Anadolu’ya dönüşünün 1450-1455 yıllarında olabileceği tahmininde bulunmuştur.715 

Anadolu’da halkı irşad amacıyla Karaman, Ankara, Kayseri, Konya, Sivas gibi bazı 

şehirleri dolaşmıştır.716 Ankara’da bir süre kalan Habîb Karamânî, Hacı Bayrâm-ı Velî’nin 

kabrini ziyaret etmiş, yine Akşemseddîn ve Şeyh İbrahim ile sohbet etmiştir.717 Bundan başka 

Kayseri’de Akşemseddîn’in halîfesi İbrahim Tennûrî ve Nakşibendi şeyhlerinden Emir-i Kay-

serî ile görüşmüştür. Üç defa hacca giden Karamânî, Mekke’de Zeynî şeyhlerinden Ab-

dülmûtî ile sohbet etmiştir.718 

Habîb Karamânî, hac yolculuğunun ardından Anadolu’ya tekrar dönüp İskilip’e git-

miştir. Burada kaldığı sırada cami, medrese, kütüphane gibi pek çok vakıf eserinin yanı sıra 

bir de zâviye kurmuştur. Bunların başında 881/1476 yılında yaptırıp vakfettiği Tabakhâne 

Mahallesinde bulunan Şeyh Habîb Camii gelmektedir.719 

Taşköprülüzâde onun kerâmet sahibi olduğunu, başkalarının zihinlerinden geçeni bil-

diğini nakletmiştir.720 Sultan Bayezid’in şehzâdesi Şehinşah Bey’in nişancısı Hasan Bey şey-

hin kerâmetlerine şahit olmuştur. Nitekim bir gün Şeyh Habîb Karamânî ile namaz kılarken 

                                                             
713 Taşköprülüzâde, Osmanlı Bilginleri, s. 214; Rıhtım, a.g.e., s. 56. 
714 Hulvî, Lemezât, s. 392; Habîb Karamânî’nin tarîkat silsilesi şu şekilde gösterilebilir: Hz. Peygamber (sav), 
Hz. Ali, Hasan-ı Basrî (ö. 110/728), Habîb-i Acemî (ö. 156/774), Dâvûd-ı Tâî (ö. 165/782), Ma’rûf-ı Kerhî (ö. 
200/815), Seriyy-i Sakatî (ö. 253/867), Cüneyd-i Bağdâdî (ö. 297/910), Mimşâd-ı Dîneverî (ö. 299/912), Mu-
hammed-i Dîneverî (ö. 340/951), Ömer-i Bekrî (ö. 487/1094), Vahyüddîn-i Kâdî (ö. 442/1050), Ebû Necîb-i 
Sühreverdî (ö. 598/1201), Kutbuddîn-i Ebherî (ö. 622/1225), Muhammed-i Necâşî (Rükneddîn), Şehâbeddîn-i 
Tebrîzî (ö. 702/1302), Seyyid Cemâleddîn (ö. 652/1255), Şeyh İbrâhîm-i Zâhid (ö. 705/1305), Şeyh Muhammed 
(ö. 780/1378), Pîr Ömer-i Halvetî (ö. 750/1349), Ahî Mirem (ö. 812/1409), Hacı İzzeddîn (ö. 828/1424), Pîr 
Sadreddîn (ö. 860/1455), Seyyid Yahyâ Şirvânî (ö. 862/1457), Habîb Karamânî.(ö. 902/1497) (Bkz.: İslamoğlu, 
Dâvûd-ı Halvetî ve Gülşen-i Tevhîd ü Tahkîk’i (İnceleme-Metin), s. 37, 38.) 
715 Kamil Şahin, “Habîb Karamânî”,  DİA, c. 14, TDV Yayınları, İstanbul, 1996, s. 371. 
716 Lâmiî Çelebi, Nefahâtü’l-Üns Tercümesi, s. 764; Hoca Sadettin, Tâcü’t-Tevârih, c. 5, s. 204; Mecdî Meh-
met Efendi, Hadâiku’ş-Şakâik, c. 1, s. 282. 
717 Âlî, Künhü’l-Ahbar, c. II, s. 245; Rıhtım, Seyyid Yahyâ Baküvî ve Halvetîlik, s. 55, 56. 
718 Rıhtım, Seyyid Yahyâ Baküvî ve Halvetîlik, s. 55; Şahin, “Habîb Karamânî”, s. 371. 
719 Ulupınar, “Habîb Karamânî ve Anadolu Tasavvuf Kültürüne Tesiri”, s. 661. 
720 Taşköprülüzâde, Osmanlı Bilginleri, s. 214. 
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önlerinden bir akrep geçer. Ne olduğunu anlayamayan Hasan Bey vehme kapılır ve aklı karı-

şır. Bunun üzerine şeyh namazın içinde akrebi öldürür. Namazdan sonra yemeğe otururlar 

ancak Hasan Bey’in aklında hâlâ akrep vardır. Bunu fark eden şeyh: “İki siyahı öldürün, em-

rince onu öldürdüm.” der. Böylece Hasan Bey’in zihni durulur. Sonra yemeğe başlarken âdeti 

olduğu üzere içinden: “Eğer helal ise Allah’ın adıyla başlarım.” diyerek yemeğe başlamıştır. 

Bunun üzerine şeyh: “Şahım, helaldir, şüphe etme.” demiştir. Yine nakledildiğine göre kimse 

onun ömrünce ayaklarını uzatarak oturduğuna ve bir yere yaslandığına şahit olmamıştır. Ölüm 

hastalığı sırasında iyice dermansız kalınca bir darı çuvalına yaslanmıştır.721 

2.3.1.2.2.3. Eserleri 

Habîb Karamânî, halîfe yetiştirmenin yanında eser yazan sûfîlerdendir. Bu sayede o, 

tarîkatın sistematik yapısına katkıda bulunmuştur. Kaynaklarda, manzum Etvar-ı Seb’a, men-

sur Kitabu’n-Nesâyıh722 ve yine manzum Vuslatnâme723 adlı üç eseri olduğu kaydedilmiştir. 

Bunlardan Risâle-i Makâmâtü’s-Sülûk olarak da bilinen Etvâr-ı Seb’a724 isimli man-

zum risale, seyr ü sülûkta nefsin geçirdiği merhaleleri Halvetiyye Tarîkatı’ndaki etvâr-ı seb’a 

yazma geleneğini takip ederek sırasıyla açıkladığı eseridir. Eser, münâcât ile başlayıp sülûk 

ve halvete dair manzumelerden sonra nefsin mertebelerini konu alan yedi makam etvâr-ı seb’a 

ile izah edilmiş725 “Hikayet” ve “Temsil” başlıklarıyla konular misallendirilmiştir. Rıza ehli-

nin halleri “Beyân-ı ahvâl-i ehli’r-rıza” başlığı altında ele alınmıştır. Bu kısım “Rıza ehline 

dirler ehl-i tecrid, iderler gayrıdan çün hakkı tevhîd” beytiyle başlamaktadır. “Azaldıkça o 

âlemden taalluk, bu âlem halkına ider temellük” beytinden sonra “Hikayet-i Münâsibîn” baş-

lığına geçilmiştir.726 Eserde, bahsi geçen başlık ve temsiller yanında “Makâm-ı Evvel” başlığı 

altında etvâr-ı seb’a bahsine girilir. Yine bu başlık altında zikir ve halvetle ilgili temel bilgiler 

farklı başlıklar altında izah edilir. Ayrıca eserde müridin bir şeyhe intisab etmesi gereği ve 

ona koşulsuz hizmet etmesi gibi konular yer alır. 

                                                             
721 Lâmiî Çelebi, Nefahâtü’l-Üns Tercümesi, s. 764, 765; Hoca Sadettin, Tâcü’t-Tevârih, c. 5, s. 205; Âlî, 
Künhü’l-Ahbar, c. II, s. 245. 
722 Vassâf, Sefîne-i Evliyâ, c. 3, s. 141; Bursalı Mehmet Tahir Efendi, Osmanlı Müellifleri, c. I, s. 106. 
723 Mustafa Özağaç, Habîbî’nin Vuslatnâme Adlı Mesnevîsi (Metin-Muhteva-Tahlil), YDT, İstanbul Ünv. 
Sosyal Bilimler Enstitüsü, İstanbul, 2016. 
724 Eserin ona aidiyetiyle ilgili geniş bir değerlendirme için bkz.: Özağaç, Habîbî’nin Vuslatnâme Adlı Mes-
nevîsi (Metin-Muhteva-Tahlil), ss. 53-62. 
725 Habîb Karamânî, Risâle-i Makâmâtü’s-Sülûk, Süleymâniye Ktp., Esat Efendi Bl., nr. 1321; vr. 1a-51a; 
Öztürk, XVI. Asır Halvetî Şiirinde Din ve Tasavvuf, ss. 32-34. 
726 Habîb Karamânî, Risâle-i Makâmâtü’s-Sülûk, vr. 31b- 33a. 
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Ona isnat edilen bir diğer eser ise Vuslatnâme isimli mesnevîdir.727 Vuslatnâme, Al-

lah’a vuslat arayışının sonucunda telif edilmiş bir eserdir. Eserde, Allah, melekler, kitaplar, 

ayet ve hadisler, bazı tasavvufî şahsiyetler ve kavramlar, kozmoloji, sayılar yer alır. Bunların 

yanında ricâl-i gayb, üçyüzler, kırklar, yediler, dörtler, üçler, ikiler, kutup şeklinde ayrıntılı 

bir şekilde izah edilir. Ayrıca tarîkattaki etvâr-ı seb’a yazma geleneğine uygun olarak mes-

nevînin sonunda bir etvâr-ı seb’a bulunmaktadır.728 

Son olarak zikredeceğimiz ve Habîb Karamânî’ye nisbet edilen eser Kitabu’n-

Nesâyıh’tır. Günümüzde herhangi bir nüshasına rastlanamayan bu eserin Habîb Ka-

ramânî’nin, kendisini ziyarete gelen Merkez Efendi’ye (ö. 959/1552) verdiği öğütlerden der-

lendiği nakledilmiştir.729 Burada geçen bilgilerden ve isminden hareketle bu eserin nasihat-

name türünde bir eser olduğu kabul edilebilir. 

2.3.1.2.2.4. Tasavvuf Anlayışı ve Tesirleri 

Habîb Karamânî’nin tasavufî düşüncelerinin tamamını ele almak başka bir çalışmanın 

konusu olabilir. Ancak biz burada tasavvufla ilgili düşüncelerinin bir kısmına işaret etmekle 

iktifa edeceğiz. O, eserlerinde tasavvufa dair düşüncelerini izah ederken, ayet ve hadislere yer 

vermiş730, özellikle kavramların izahında hikâyelerden istifade etmiştir.731 Etvâr-ı seb’a gele-

neğine katkı sağlayan Halvetî şahsiyetlerden biri olan Habîb Karamânî, nefsin terbiye edilme-

si gerektiği üzerinde önemle durmuştur. Ona göre nefis, zikir, halvet ve riyâzet ile terbiye 

edilmesi gereken, sâlikin sülûkunu bozan bir etkendir. Sâlikin, nefsin dünyanın geçici olduğu 

konusu üzerinde düşünmesini istemiş, nefis ve ruhun özelliklerini fark etmenin nefisle müca-

dele sürecinde önemli bir aşama olduğuna dikkat çekmiştir.732 

Nefis, yukarıda değinildiği gibi sadece sâlikin sülûkunu bozan bir etken olmayıp aynı 

zamanda yol kesen ve yoldan çıkaran bir hayduta benzetilmiştir. Ayrıca bu yol kesici haydut 

                                                             
727 Ankara, TDK Ktp., No. A/372’de kayıtlı olan eserden Mustafa Özağaç’ın doktora teziyle haberdar olduk. 
Karamânî’nin tasavvufî görüşlerine yer verirken Özağaç’ın tezindeki transkripsiyonlu metinden de istifade ettik.   
728 Özağaç, “Habîb Karamânî’nin Bilinmeyen Bir Mesnevîsi: Vuslatnâme”, s. 671; aynı mlf., “Habîb Ka-
ramânî’nin Vuslatnâme’sinde Sayılar”, Uluslararası Amasya Alimleri Sempozyumu, Bildiriler Kitabı-II, 
Ed.: M. Fatih Köksal vd., Kıbatek, Amasya, 2017, s. 1359; Ulupınar, “Habîb Karamânî ve Anadolu Tasavvuf 
Kültürüne Tesiri”, s. 664; (Detaylı bilgi için ayrıca bkz.: Özağaç, Habîbî’nin Vuslatnâme Adlı Mesnevîsi (Me-
tin-Muhteva-Tahlil.) doktora tezi.) 
729 Ulupınar, “Habîb Karamânî ve Anadolu Tasavvuf Kültürüne Tesiri”, s. 663. 
730 Hatice Kübra Tekdemir, Habîb-i Karamânî ve Etvâr-ı Seb‘a Manzûmesi, YYLT, Dokuz Eylül Ünv. Sos-
yal Bilimler Enstitüsü, İzmir, 2015; ss. 37, 40. 
731 Habîb Karamânî, Risâle-i Makâmâtü’s-Sülûk, vr. 31b- 33a. 
732 Fatih Çınar, “Habîb Karamânî ve Tasavvufî Düşüncesi”, Tokat Gaziosmanpaşa Ünv. İlâhiyat Fakültesi 
Dergisi, Yıl: 2018, c. VI, S. 1, ss. 155-169. 
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olarak zikrettiği nefsi yoldaş edinenin, sülûk yolculuğunda selâmetle gidemeyeceğini söyle-

miştir. O, Vuslatnâme adlı eserinde Hz. Musa ve Hz. Hızır’ın yolculuğunu hikâye ederken 

nefsin bu yönüne vurgu yapmış, bunu şu beyitlerle izah etmiştir: 

Nefs-i ser-keş niçe yoldaşdur ki reh-zenlik ider 

Toğru yoldan çıḳarur her demde ben benlik ider. 

 

Çünki biz yoldaşumuzı nefs-i reh-zen idevüz 

Fikr ider misin selâmet işbu yolda gidevüz.733 

Karamânî’ye göre zikir, seyr ü sülûkun önemli bir parçasıdır. Nitekim “Gel imdi Hakk 

teâlâ zikrin eyle/ Sıfât u ism-i a’zâm fikrin eyle”734 beytiyle salike, Hakkı zikretmeyi ve onun 

ismi azamını düşünmeyi tavsiye ederken, “Çü Hak zikrini kodı kendüye yol/ Nasîbün andan 

iste az eger bol”735 beytiyle zikri kendine yol tutup, az ya da çok ne varsa tüm isteklerini 

O’ndan yapmasını öğütlemektedir. Bunun sonucu olarak “Açar Hakk zikr-i dilden yolı kalbe / 

İder dervişi dahi ehl-i cezbe.”736 beytinde zikrin, dilden kalbe giden yolu açacağını ve dervişi 

cezbe ehlinden kılacağını belirtmiştir. O, diğer Halvetîlerde olduğu gibi insanın kemâle giden 

yolda nefis terbiyesini ve nefsin aşması gereken makamları etvâr-ı seb’a ile izah etmiştir. 

Bunlardan ilk aşama olarak aşağıdaki beyitlerde olduğu gibi nefs-i emmâre’yi ele alır: 

Bu tavr-ı evvel ol nefsündürür bil 

Geçegör bu aradan ki hazer kıl.737 

 

Burada kalan ol nâ-kes kişidür 

Günâhıyla ânun isyân işidür. 

 

Budur ol nefs-i emmâre turağı 

Odur cân-ile rûha yâdyağı.738 

Bundan sonraki aşamanın nefs-i levvâme olduğunu söyler. Bunun da nefsin gıdasın-

dan sıyrılmasıyla mümkün olduğunu belirtir. 

                                                             
733 Habîb Karamânî, Vuslatnâme, vr. 18a. 
734 Habîb Karamânî, Etvâr-ı Seb’a, vr. 7b. 
735 Habîb Karamânî, Etvâr-ı Seb’a, vr. 8a. 
736 Habîb Karamânî, Etvâr-ı Seb’a, vr. 8a. 
737 Habîb Karamânî, Etvâr-ı Seb’a, vr. 12b. 
738 Habîb Karamânî, Etvâr-ı Seb’a, vr. 13a. 
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Bu nefsün ol gıdasın çünki kesdi 

Heman levvâme yeli geldi esdi.739 

Habîb Karamânî’nin tasavvufî düşüncesinde önemli bir diğer husus, amellerin ilim ve 

ihlas ile yapılmasıdır. Aynı hikâyede bu hususa değinen Karamânî, ihlassız ameli tuzsuz ve 

pişmememiş yemeğe benzetmiş, çiğ ve tuzsuz yemekle yola gitmenin imkânsızlığını belirt-

miştir.  

Gel bizi gör ne ilm var ne amel ihlasıla 

Yola nice gidevüz tuzsuz yimekle aşıla. 

 

Ya nice yola giderüz bişmemiş azığıla 

Olmamış tebdîl-i evsâf bu zemîme hûyıla.740 

Habîb Karamânî, seyr ü sülûk ehlinin bu yolculuğa çıkabilmesi için bir mürşidin ge-

rekli olduğunu belirtmiştir. Burada mürşidi önden gidenler olarak zikreden Karamânî, yola 

çıkan kişinin onları bulmasını ve onlara uymasını tavsiye eder.  

Yola giden kendüden sâbıkları sormak gerek 

Anlara mesbûk olub ol yol-ıla varmak gerek.741 

Benzer şekilde ilim öğrenmek isteyenin de bir öncü bulması gerektiğini ve bu uğurda 

birtakım zorluklara göğüs germesi gerektiğini belirtir. Bu ilim ile ulaşılan kemâli, irfan derya-

sını keşfe çıkacak aklın azığı olarak görür:  

İlm ögrenem diyen kıl darb-ı üstâdı kabûl 

Dögdigine şadilik it sögse olma melül742 

 

Balığ ol ilm-i mukayyeddür ki akladur azuk 

Bahr-i keşfe iricek bulur hayat olur garîk743 

Tövbe, gönül, aşk gibi konulara da değinen Karamânî’ye göre sâlik, ilimle mukayyed 

kılınmış akıl ve buna bağlı olan sâlih amel ve kâmil bir mürşîd öncülüğünde seyr ü sülûkun 
                                                             
739 Habîb Karamânî, Etvâr-ı Seb’a, vr. 15a; Etvâr-ı seb’a’nın diğer aşamaları için bkz.: Habîb Karamânî, Etvâr-
ı Seb’a, vr. 13a- 39b. 
740 Habîb Karamânî, Vuslatnâme, vr. 18b. 
741 Habîb Karamânî, Vuslatnâme, vr.14b. 
742 Habîb Karamânî, a.g.e., vr.19a. 
743 Habîb Karamânî, a.g.e., vr.19b. 
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gerçekleşeceğini düşünür. Bunun için sâlikin bir takım zorluklara göğüs germesi gerektiğini, 

yol kesici olarak gördüğü nefsi dizginleyerek yola çıkılması gerektiğini belirtir. Ayrıca o, 

sâlikin kemâle ermesi için zikre devam etmesini, aşk ehlinden olması gerektiğini, meselelerin 

zâhirinin bir de bâtın yönününün olduğu ve bunu anlamak için sabrın gerekli olduğu üzerinde 

durur. 

Tesirlerine bakılacak olursa, Habîb Karamânî’nin, Halvetiyye’nin önemli isimlerinden 

biri olduğu açıktır. Sürdürdüğü ilim ve irşad faaliyetleriyle önce Ankara, Karaman, Aydın, 

Kayseri, İskilip gibi Anadolu’nun çeşitli şehirlerinde sonra Amasya ve çevresinde, yetiştirdiği 

halîfeleriyle Anadolu ve İstanbul’da tarîkatın yayılmasına öncülük etmiştir. Anadolu’daki 

Halvetîlerin önemli bir kısmı Habîb Karamânî kolundan gelmektedir. Halîfelerinden Dâvûd-i 

Halvetî, Mudurnu ve çevresinde; Cemâleddîn İshak Karamânî, Karaman ve İstanbul’da; Nak-

kaş Baba yine İstanbul’da; eş-Şeyh Seyyideddîn Ali el-Halvetî, Amasya ve çevresinde; Hızır-ı 

Amâsî, İstanbul ve Amasya’da Halvetiyye Tarîkatı’nı yaymışlardır. Habîb Karamânî sadece 

sûfî yetiştirmekle kalmamış ayrıca Osmanlı âlimi, Anadolu kazaskeri olan Sinan Efendi’nin 

yetişmesinde de katkısı olmuştur. Ayrıca vakıf medeniyetine katkıları ve devlet erkânıyla mü-

nasebetleri gibi farklı yönleriyle de dikkate değer bir şahsiyettir.744 

Halvetîliğin dört ana şûbesinden biri olan Şemsiyye kolunun Şemseddîn-i Sivâsî’nin 

şeyhi Muslihuddîn Halîfe vasıtasıyla Hızır-ı Amâsî ve Habîb Karamânî’den beslenmesi, silsi-

lesinin bu yolla Yahyâ-yı Şirvânî’ye (ö. 862/1457) ulaşması ayrıca dikkate değerdir. Habîb 

Karamânî bazı araştırmacıların ifade ettiği gibi kendisi yeni bir şûbe kurmamış olsa bile Şem-

siyye şûbesinin kurulmasına kaynaklık etmiş ve Halvetîliğin Anadolu ve İstanbul’da yayılma-

sında etkin bir rol icrâ etmiştir.745 

Halvetiyye Tarîkatı Yahyâ-yı Şirvânî’den itibaren Rûşeniyye, Cemâliyye, Ahmediyye 

ve Şemsiyye şeklinde dört ana kola ayrıldığını daha önce söylemiştik. Ancak kimi araştırma-

cılar Habîb Karamânî’nin tarîkattaki önemine binaen onun müstakil bir kol gibi görülmesi 

gerektiği üzerinde durur. Reşat Öngören, bu dört ana koldan başka bir de Yahyâ-yı Şir-

vânî’nin önemli halîfelerinden Habîb Karamânî yoluyla gelen Halvetîlerin olduğunu, bunların 

Anadolu’daki faaliyetlerinin de “Habîb Karamânî Şûbesi” adı altında ayrıca ele alınması ge-

rektiğini belirtir. Öngören böylece, Halvetiyye Tarîkatı’nı ele alırken, Pîr İlyas kolu, Yahyâ-yı 

Şirvânî kolu ve Diğer Halvetiler (XVI. asırda Anadolu’da faaliyeti tespit edildiği halde men-
                                                             
744 Ceyhan, Üç Pirin Mürşidi, s. 39; Ulupınar, “Habîb Karamânî ve Anadolu Tasavvuf Kültürüne Tesiri”, s. 
660. 
745 Çınar, “Habîb Karamânî ve Tasavvufî Düşüncesi”, s. 169- 170. 
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sup olduğu kol ya da subesi belirlenemeyen Halvetîler) olmak üzere tarîkatı üç başlık altında 

inceler.746 Daha sonra Yahyâ-yı Şirvânî baslığı altında klasik tasnifte gecen dört şûbeden önce 

“Habîb Karamânî Şûbesi” başlığını açmış, bu başlık altında sırasıyla Şeyh Dâvud (ö. 

913/1507-1508), Şeyh Seyyidüddîn Ali (ö. ?), Cemal Halîfe (ö. 933/1526-1527) ve Nakkaş 

Baba’yı (ö. ?) ele almıştır.747 

2.3.2. Kendilerine Tarîkatın Bir Kolu İzâfe Edilen Şahsiyetler 

Çeşitli kerelerde söylendiği gibi Halvetiyye Tarîkatı, İslam coğrafyasının en yaygın 

tarîkatlarından biridir. Bunda şüphesiz şeyhlerin faaliyetlerinin tesiri büyüktür. Yahyâ-yı Şir-

vânî (ö. 862/1457) ile başlayan, her tarafa halîfeler gönderme usulü, daha sonra da devam 

etmiş, Halvetî şeyhleri, yetiştirdikleri halîfelerini etrafa göndererek tarîkatın yayılmasını sağ-

lamıştır. Böylece tarîkat kısa sürede geniş çapta ve pek çok yerde yayılma ve gelişme imkânı 

bulmuştur. 

Daha önce kısaca temas ettiğimiz gibi tarîkatın temsilcileri, ana hususlar aynı kalmak 

kaydıyla bir takım furu’ konularında yenilikler ihdas etmişlerdir.748 İhdas edilen bu yenilikler-

le birlikte bir gelişme ve değişme meydana gelmiş, böylece tarîkat içinde çeşitli kollar ortaya 

çıkmıştır. Her kol yenilik getiren kişinin adı veya mahlasıyla bilinir olmuştur. Halvetiyye 

Tarîkatı’ndan Ömer Rûşenî tarafından kurulan Rûşeniyye; Cemâl Halvetî tarafından kurulan 

Cemâliyye; Ahmed Şemsedin Marmaravî tarafından kurulan Ahmediyye ve Şemseddîn Sivasî 

tarafından kurulan Şemsiyye gibi dört ana kol meydana gelmiştir.749  

Şimdi burada bahsi geçen ana kolların kurucularına, faaliyetlerine, tasavvufî düşünce-

lerine, eserlerine, halîfelerine, getirdiği yeniliklere değineceğiz. Daha sonra bu kollar arasın-

daki farkları ayrı başlık altında izah edeceğiz. İlk olarak ele alacağımız kol kurucusu Ömer 

Rûşenî’dir. Sonra sırasıyla Cemâl Halvetî ve Ahmed Şemsedin Marmaravî ele alınacaktır. Bu 

şahsiyetleri ele alırken üçünün de eseri olduğu için ayrıca “eseri olan ve olmayan” diye ayır-

                                                             
746 Öngören, Osmanlılar’da Tassavvuf (XVI Yüzyıl), s. 27, 28. 
747 Öngören, a.g.e., ss. 33, 42.  
748 Halvetiyye Tarîkatı’ndan neşv ü nema bulan kol ve şûbelerde genel itibariyle usûl ve esaslar daha önce de 
bahsettiğimiz şekilde uygulanmakla birlikte sonradan kurulan şûbelerden bir kısmında furû’ denilen bazı ilaveler 
ortaya çıkmıştır. Şûbe ve kolların bazıları özellikle Esmâ-ı Seb’a denilen yedi isme esmâ’dan bazı isimler ekle-
mek suretiyle bu sayıyı çoğaltmışlardır. (Bkz.:Türer, Osmanlılar’da Tasavvufî Hayat, s. 85; Dede Ömer 
Rûşenî bu yedi isme Fettâh, Vehhâb, Vâhid, Ahad, Samed isimlerini ekleyerek 12’ye; Yiğitbaşı Ahmed Şem-
seddîn de beş isim eklemek suretiyle sayıyı 12’ye çıkarmıştır. Bkz: Ceyhan, Üç Pîr’in Mürşidi, s. 41.) 
749Ayvansarâyî, Mecmuâ-i Tevârih, s. 259; Vicdâni, Tomâr-ı Turûk-ı Aliyye, s. 188; Yusuf Küçükdağ, II. 
Bayezid Yavuz ve Kanuni Devirlerinde Cemâlî Ailesi, Pys Perek Yayıncılık, İstanbul 1995, s. 10, 11; Abdul-
baki Gölpınarlı, Türkiye’de Mezhepler ve Tarîkatlar, 5. Baskı, İnkılap Yayınları, İstanbul, 1997, s. 206; Ulu-
dağ, “Halvetiyye”, s. 394. 
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mayacağız. Bir diğer kol olan Sivâsiyye’nin kurucusu Şemseddîn Sivasî’den, hem zaman ara-

lığı olarak çalışmamızın dışında kaldığı için hem de geçmiş bölümde kısaca temas edildiği 

için burada ayrıca bahsetmeyeceğiz. 

2.3.2.1. Dede Ömer Rûşenî (ö. 892/1487) 

2.3.2.1.1. Hayatı 

Daha çok “Şeyh Dede” olarak tanınan Ömer Rûşenî’nin asıl adı Ömer b. Ali b. Umur 

Bey’dir.750 Mehmed Sami Sünbülî, Esmâr-ı Esrar adlı eserinde ve Hüseyin Vassâf 

Sefîne’sinde 820/1417 tarihinde doğduğunu söylemiştir.751 Ömer Rûşenî, Aydın’a bağlı Tire 

Kasabası’nın Güzelhisar Köyü’ndendir.752 Rûşenî mahlasını alması Aydın’dan olmasıyla ilgi-

lidir.753 Lâmiî Çelebi, Nefahat’ta Aydınlı olması nedeniyle Rûşenî mahlasını aldığını kaydet-

miştir.754 Ayvansarâyî de aynı şekilde Aydınlı olması nedeniyle Rûşenî mahlasıyla meşhur 

olduğunu belirtmiştir.755 Ömer Rûşenî’nin, kendisine ait olan ve Sehi Bey’in naklettiği, “So-

rarsan tuhfesi Mısrun şekerdür/ Velî Aydın ilinün Rûşenîdür.” beytinden de Aydınlı olduğu 

ve bu nedenle Rûşenî mahlasını kullandığı anlaşılmaktadır.756 

Kaynaklarda babasının adı dışında ailesiyle ilgili herhangi bir bilgi bulunmayan Ömer 

Rûşenî’nin babasının adı Ali’dir.757 Hulvî, Lemezât’ta, dedesinin Umur Bey olduğunu söyle-

miştir.758 Hulvî’nin de belirttiği gibi soyu Osmanlılar’dan önce hüküm süren Aydınoğulları 

sülalesinden Umur Bey’e dayanmaktadır. Ancak Aydınoğulları sülalesinden elli yıl ara ile 

beylik yapan iki tane Umur Bey vardır.759 Bunlardan hangisine dayandığı belli değildir. Uzun, 

Tuhfetü’l- Mücâhidîn’den naklen Rûşenî’nin dedesinin Yıldırım Bayezid’in emirlerinden Ka-

ra Timurtaş Paşa’nın (ö.808/1405) oğlu ve kuvvetli bir ihtimalle de birinci Umur Bey olabile-

ceğini belirtmiştir.760  

                                                             
750 Hulvî, Lemezât, s. 484, Mustafa Uzun, Dede Ömer Rûşenî’nin Hayatı Eserleri ve Miskinnâmesi, YDT, 
MÜSBE, İstanbul, 1982, s. 10; Rıhtım, Seyyid Yahyâ Baküvî ve Halvetîlik, s. 51. 
751 Mehmed Sami Sünbülî, Esmâr-ı Esrar, s. 27; Vassâf, Sefîne-i Evliyâ, c. 3, s. 141.  
752 Hulvî, Lemezât, s. 484; Semra Tunç, “Dede Ömer Rûşenî”, Türkiyat Araştırmaları Dergisi, Konya, 1997, 
S.4, s. 237. 
753 Hoca Sadettin, Tâcü’t-Tevârih, c. 5, s. 203; Âlî, Künhü’l-Ahbar, c. II,, s. 244; Bandırmalızâde Ahmed 
Münib, Mir’atü‘t-Turuk, s. 30; Uzun, Dede Ömer Rûşenî’nin Hayatı, Eserleri ve Miskinnâmesi, s. 11. 
754 Lâmiî Çelebi, Nefehâtü’l- Üns Tercümesi, s. 762. 
755 Ayvansarâyî, Mecmuâ-i Tevârih, s. 259. 
756 Sehî Bey, Heşt Behişt, Haz. Mustafa İsen, Akçağ Yayınları, Ankara, 1998, s.123. 
757 Vicdâni, Tomâr-ı Turûk-ı Aliyye, s. 189. 
758 Hulvî, Lemezât, s. 484; Yılmaz, Geçmişten Günümüze Tasavvuf ve Tarîkatlar, s. 305. 
759 Erdoğan Merçil, “Aydınoğulları”, DİA, c. 4, TDV Yayınları, İstanbul, 1991, s. 240. 
760 Uzun, “Dede Ömer Rûşenî”, s. 81. 
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Ömer Rûşenî, ilk tahsilini muhtemelen memleketi Tire’de gördükten sonra medrese 

eğitimi için Bursa’ya gitmiştir.761 Lemezât’ta nakledildiğine göre burada uzun süre ders gör-

dükten sonra Yeşil İmaret Medresesi müderrisi olan Çandarlı İbrahim Paşa’nın mülazımı ol-

muştur.762 Ancak Tavukçu, bu rivayete şüpheyle yaklaşmıştır. Ona göre Ömer Rûşenî’nin, 

Bursa Yeşil İmaret Medresesi’nde Çandarlı İbrahim Paşa’ya muîd olduğu başka kaynaklarla 

desteklenmemektedir. Ayrıca 824/1421 tarihinden ölümüne kadar Sultan II. Murad’a veziria-

zamlık yapan birinci Çandarlı İbrahim Paşa’nın, Rûşenî’nin hocası olmasının mümkün olma-

dığını belirtmiştir. Bunun yanında diğer yani ikinci İbrahim Paşa’nın (ö. 905/1499) müderris-

liğine dair eldeki vesikalardan hiçbirinde herhangi bir kayıt bulunmadığını belirtmiştir.763 

Sehî Bey, Heşt Behişt adlı eserinde Ömer Rûşenî’nin Tokatlı Melîhî ile çok samimi 

arkadaş olduğu bilgisine yer vermektedir.764 Bazı kaynaklar bu bilgiye dayanarak Ömer 

Rûşenî’nin tahsil hayatının bir kısmını İstanbul’da geçirmiş olabileceğini belirtmiştir.765 An-

cak gezip gördüğü yerleri şiirlerinde işlediği bilinen Ömer Rûşenî’nin, şiirlerinin hiçbirinde 

İstanbul’a yer vermemiş olması, onun İstanbul’da eğitim almış olma ihtimalini zayıflatmakta-

dır.766 

Burada üzerinde durulması gereken bir diğer konu da Ömer Rûşenî’nin memleketi Ti-

re’de Mevlevîhâne olarak kurulan bir Yeşil Cami Zâviyesi’nin varlığıdır. Tuhfetü’l- 

Mücâhidîn’de yer alan Bursa Yeşil Medrese bilgisi ve Mesnevî’de yer alan Musa ile Çoban 

hikâyesini nazım olarak tercüme etmesi gibi bilgiler dikkate alındığında, Ömer Rûşenî’nin 

medrese tahsilinin en azından bir bölümünü memleketinde yapmış olabileceği, hatta “Dede” 

sıfatını da burada aldığı uzak bir ihtimal olmasa gerektir.767 

Kaynaklarda hangi medresede eğitim aldığına dair verilen bilgiler net olmamakla bir-

likte onun Bursa’ya eğitim için gittiği açıktır. Buna göre Ömer Rûşenî’nin iyi bir medrese 

tahsili gördüğü, devrin ilim ve edebiyat muhitlerinden faydalanarak her iki bakımdan da iyi 

yetiştiği söylenebilir. Ayrıca onun tasavvufî hayata meyletmeden önce yazdığı “melâhî” 

                                                             
761 Taşköprülüzâde, eş-Şakâiku’n-Nu’mâniyye, s. 160; Mecdî Mehmet Efendi, Hadâiku’ş-Şakâik, c. 1, s. 281; 
Âlî, Künhü’l-Ahbar, c. II,, s. 244; Hulvî, Lemezât, s. 485; Vassâf, Sefîne-i Evliyâ, c. 3, s. 141; Tunç, “Dede 
Ömer Rûşenî”,s. 237. 
762 Hulvî, Lemezât, s. 485. 
763 Orhan Kemal Tavukçu, Dede Ömer Rûşenî Hayatı Eserleri ve Dîvânının Tenkitli Metni, YDT, Atatürk 
Ünv. Sosyal Bilimler Enstitüsü, Erzurum, 2000, s. 19. (Çalışma bundan sonra Dede Ömer Rûşenî olarak anıla-
caktır.) 
764 Sehî Bey, Heşt Behişt, s. 123. 
765 Uzun, Dede Ömer Rûşenî’nin Hayatı, Eserleri ve Miskinnâmesi, s. 15; Uzun, “Dede Ömer Rûşenî”, s. 81. 
766 Tavukçu, Dede Ömer Rûşenî, s. 20. 
767 Tavukçu, a.g.tz., s. 4. 
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(zevkperest) türdeki şiirlerinin edebi muhitlerde beğenildiğine dair bilgiler, kendisinin daha o 

zaman bir şair olarak kabul edildiğini göstermektedir. Bu da onun iyi bir eğitim aldığı bilgisi-

ni teyit etmektedir.768 

Bunun yanında yetişmesinde ve tasavvufa intisâbında önemli bir etkisi bulunan ve 

Alâeddîn Halvetî olarak tanınan ağabeyi Alâeddîn Ali’nin, Anadolu’daki ilk Halvetî şeyhle-

rinden olduğu bilinmektedir. Bundan dolayı Rûşenî’nin ilmî ve tasavvufî yönden tanınmış bir 

âile çevresinde yetiştiğini söylemek mümkündür.769  

Ömer Rûşenî’nin eserlerinden yola çıkarak tefsir, hadîs, akâid, kelâm başta olmak üze-

re İslâmî ilimlere vâkıf olduğu, dînî-edebî alanda söz sahibi olan Mevlânâ ve Muhyiddîn İb-

nü’l-Arabî gibi şahsiyetlerin eserlerini okuduğu ve onlardan etkilendiği anlaşılmaktadır. Bu-

nun yanında onun, tahsili sırasında Arapça ve Farsçayı iyi derecede öğrendiği ve özellikle 

Farsçayı bu dilde şiir yazabilecek düzeyde bildiği açıktır.770 

Hayatını halîfe yetiştimeye adayan Ömer Rûşenî, ömrünün son demlerinde müridlerini 

toplayarak yerine İbrahim Gülşenî’yi bıraktığını söylemiştir. Rivayet edildiğine göre bir gün 

Ömer Rûşenî, çevresindeki müridlerini yanına toplayarak: “Bu günden sonra meselelerinizi 

ve rüyalarınızı Şeyh İbrahim Gülşenî’ye söyleyin. Her kim ondan feyiz alırsa Rûşenî’yi bulur. 

İşlerinize ve terbiyenize onu görevlendirdim.” dedikten sonra 892/1487 yılında771 Tebriz’de 

vefat etmiştir.772 Burada, Selçuk Hatun’un yaptırdığı zâviyenin haziresine defnedilmiştir.773 

2.3.2.1.2. Tasavvufa İntisâbı ve Faaliyetleri 

Bazı kaynaklar Ömer Rûşenî’nin gençliğinde kötü bir hayatın içine düşüp serkeşçe ya-

şadığını kaydetmiştir.774 Lâmiî Çelebi onun uzun süre Bursa’da kaldığını ve ateşli çağlarında 

                                                             
768 Rıhtım, Seyyid Yahyâ Baküvî ve Halvetîlik, s. 51; Uzun, “Dede Ömer Rûşenî”, s. 81. 
769 Rıhtım, a.g.e., s. 51; Nesibe Kablander, “Dede Ömer-i Rûşenî Dîvânında Güzellik Unsuru Olarak Boy ve 
Tasavvufî Çağrışımları”, Pamukkale Ünv. İlâhiyat Fakültesi Dergisi, Mart/2016, Y. 3, S. 5, s. 73.  
770 Uzun, Dede Ömer Rûşenî’nin Hayatı, Eserleri ve Miskinnâmesi, s. 16; Tavukçu, Dede Ömer Rûşenî, s. 
34. 
771 Mehmed Sami Sünbülî, Esmâr-ı Esrar, s. 27; Mehmet Süreyya onun vefat tarihini 907/1501-02 olarak kay-
detmiştir. Bkz.: Süreyya, Sicill-i Osmanî, c. 4, s. 1314. 
772 Bandırmalızâde Ahmed Münib, Mir’atü‘t-Turuk, s. 31; Vicdâni, Tomâr-ı Turûk-ı Aliyye, s. 190; Serin, 
İslam Tasavufunda Halvetîlik ve Halvetîler, s. 94. 
773 Lâmiî Çelebi, Nefehâtü’l- Üns Tercümesi, s. 763; Taşköprülüzâde, eş-Şakâiku’n-Nu’mâniyye, s. 161; Âlî, 
Künhü’l-Ahbar, c. II, s. 244; Hulvî, Lemezât, s. 490; Ayvansarâyî, Mecmuâ-i Tevârih, s. 259; Mehmed Sami 
Sünbülî, Esmâr-ı Esrar, s. 27; Bursalı Mehmet Tahir Efendi, Osmanlı Müellifleri, c. I, s. 86, Serin, İslam 
Tasavufunda Halvetîlik ve Halvetîler, s. 87; Uzun, Dede Ömer Rûşenî’nin Hayatı, Eserleri ve Mis-
kinnâmesi, s. 34; Tunç, “Dede Ömer Rûşenî”,s. 239. 
774Lâmiî Çelebi, Nefehâtü’l- Üns Tercümesi, s. 762; Hoca Sadettin, Tâcü’t-Tevârih, c. 5, s. 203; Süreyya, 
Sicill-i Osmanî, c. 4, s. 1314; Bandırmalızâde Ahmed Münib, Mir’atü‘t-Turuk, s. 30; Bursalı Mehmet Tahir 
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batakhanelerde vakit geçirdiğini, bilahare Balıkçıoğlu Hıdır Balî adında bir gence tam manası 

ile tutulup taşkınlıklarda bulunduğunu naklederken775 benzer ifadeler Hoca Sadeddîn’in 

Tâcü’t-Tevârih’inde de yer almıştır.776 Vassâf, onun ilk zamanlar ömrünü harâbâtilikle geçir-

diğini, burada bir delikanlıya âşık olup bu aşkı nedeniyle pek çok şurîdeliklerde bulunduğunu 

kaydeder.777 Bandırmalızâde Ahmed Münib, Mir’atü‘t-Turuk’ta onun Bursa’ya gelmeden 

önce memleketinde harabâtî bir yaşam sürdüğünü kaydetmiştir.778 Bursalı Mehmet Tahir, 

Osmanlı Bilginleri adlı eserinde Bursa’da zâhirî ilimleri tahsil ederken nefsanî arzular peşinde 

koşan bazı kişilerle arkadaşlık ettiğini, hevâ ve hevesinin peşine düştüğünü üstelik bir de 

cismânî aşka tutulduğunu nakletmiştir.779 Vicdâni, Tomâr’da, Bursa’da iken gençliğinin en 

heyecanlı yaşlarında kötü kişilerle arkadaşlık ettiğini, bu nedenle kötü bir hayatın içinde bu-

lunduğunu belirtmiştir.780 

Ancak Hulvî, Lemezât’ta serkeş bir hayat yaşadığını zikretmekle birlikte bu serkeş ha-

yatın, kaynaklarda verilen ve yukarıda zikredilen nedenlerden değil de uğradığı bir iftiradan 

kaynaklandığını belirtmiştir. Buna göre Ömer Rûşenî, çocukluk çağlarından itibaren yasak 

şeylerden sakınmıştır. Gençlik yıllarında ise ilim tahsili için gittiği Bursa’da eğitimini tamam-

layıp talebelere dersler vermiştir. O sıralarda Gelincik Çarşısı esnaflarından birinin oğlu olan 

Hızır Bâlî’nin de hocası olmuş ve “Mecaz, hakikatın ölçüsüdür.” kaidesince talebesini çok 

sevmiştir. Bu sevgisi bazı kötü niyetlilerin diline düşüp iftiraya dönüşmüş, bu yüzden üzüntü-

sünden harap olmuştur. Bunun üzerine ağabeyi Alâeddîn Halvetî’nin halîfelerinden birinin 

tavsiyesiyle erbaine girmiş, kırk günün sonunda Hızır (a.s.) gelerek mecâzî aşkının hakiki 

aşka dönüştürüldüğünü söylemiştir. Sonra da onu Yahyâ-yı Şirvânî’ye yönlendirmiştir.781  

Kaynakların naklettiğine göre Ömer Rûşenî’nin zor zamanlar geçirip Yahyâ-yı Şir-

vânî’ye yönlendirildiği sıralarda talebesi Hızır Bâli’de de tuhaf haller ortaya çıkmıştır. Hoca-

sının gideceğine çok üzülen Hızır Bâli onu görmek istediğini ailesine bildilmiştir. Çocukları-

nın üzgün halini gören ailesi onu Rûşenî’nin yanına getirerek “Bundan sonra Hızır Bâlî sizin 

hizmetçinizdir.” demişlerdir. Bunun üzerine Rûşenî: “Ben Hızır’ı buldum ve onun nefesinden 

                                                                                                                                                                                              

Efendi, Osmanlı Müellifleri, c. I, s. 86; Vassâf, Sefîne-i Evliyâ, c. 3, s. 141; Vicdâni, Tomâr-ı Turûk-ı Aliyye, 
s. 189; Uzun, Dede Ömer Rûşenî’nin Hayatı, Eserleri ve Miskinnâmesi, s. 18. 
775 Lâmiî Çelebi, Nefehâtü’l- Üns Tercümesi, s. 762. 
776 Hoca Sadettin, Tâcü’t-Tevârih, c. 5, s. 203. 
777 Vassâf, Sefîne-i Evliyâ, c. 3, s. 141, Süreyya, Sicill-i Osmanî, c. 4, s. 1314. 
778 Bandırmalızâde Ahmed Münib, Mir’atü‘t-Turuk, s. 30. 
779 Bursalı Mehmet Tahir Efendi, Osmanlı Müellifleri, c. I, s. 86.  
780 Vicdâni, Tomâr-ı Turûk-ı Aliyye, s. 189. 
781 Hulvî, Lemezât, s. 485, 486; Tavukçu, Dede Ömer Rûşenî, s. 21; Uzun, “Dede Ömer Rûşenî”, s. 81. 
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istifade ettim.” cevabını vermiştir.782 Bütün bu yaşananlar üzerine Ömer Rûşenî, Bursa’dan 

ayrılmıştır. Kaynakların bir kısmı onun Bursa’dan ayrılmasını serkeş yaşantısı sonunda aklı-

nın başına gelip, tasavvufa meyletmesiyle açıklarken783 Taşköprülüzâde, Mehmet Mecdi 

Efendi ve Âlî onun ilim öğrenmek kastıyla Bursa’dan ayrıldığını kaydetmiştir.784 

Taşköprülüzâde, onun Bursa’dan ayrılmasını ve tasavvufa meyletmesini, ilim tahsil 

etmek için İran’a giderken Karaman’da bulunan ağabeyi Şeyh Alâeddîn Halvetî ile görüşme-

sine bağlar. Buna göre gençliğinde ilim talebesi arasında bulunan Ömer Rûşenî, eğitimini 

Bursa’da almıştır. Bu dönemde eğlence ve insanları hicvetmeyle meşgul olmuştur. Bir süre 

sonra ilim öğrenmek için İran’a gitmek kastıyla yola çıkmış, yol üzerindeki Karaman’da ağa-

beyi Alâeddîn Halvetî ile görüşmüştür. Ağabeyinin tavsiyesiyle tövbekâr olduktan sonra Şir-

van vilâyetine giderek Yahyâ-yı Şirvânî’nin hizmetine girmiştir. Orada Yahyâ-yı Şirvânî’nin 

nezâretinde Riyâzet ve nefs cihadıyla meşgul olmuş ve eski halleri tamamen değişmiştir. 

Kaynakların çoğunda belirtilen ve geçmişte yaşadığı söylenen mecâzî aşk hakîkî aşka dönüş-

müştür.785 

Mecdî Mehmet Efendi de onun Bursa’dan ayrılmasını Taşköprülüzâde’nin naklettiğine 

benzer sebeplere bağlayarak Bursa’da bir süre ahaliyi hicvettiğini daha sonra ilim tashil etmek 

için Acam’e gitmek üzere Bursa’dan ayrıldığını kaydetmiştir. Buna göre Ömer Rûşenî Bur-

sa’dan ayrıldıktan sonra Karaman’a uğrayıp, Alâeddîn Halvetî ile görüşmüştür. Ağabeyinin 

tavsiyesiyle Şirvan vilâyetine giderek Yahyâ-yı Şirvânî’nin hizmetine girmiştir. Orada Yahyâ-

yı Şirvânî’nin nezâretinde riyâzet ve nefs cihadıyla meşgul olmuş ve eski halleri tamamen 

değişmiştir.786 

Yukarıdaki iki müellife benzer şekilde Âlî, onun ilim gayesiyle Bursa’dan ayrıldığını, 

söyler. Acem’e ilim öğrenmek kastıyla giderken yol üstündeki Karaman’da ağabeyi Alâeddîn 

Halvetî ile görüşür. İlk olarak ondan bey’at alır. Ağabeyinin tavsiyesiyle Şirvan’a giderek 

                                                             
782 Tavukçu, Dede Ömer Rûşenî, s. 21; Tunç, “Dede Ömer Rûşenî”, s. 238. 
783 Lâmiî Çelebi, Nefehâtü’l- Üns Tercümesi, s. 762; Hoca Sadettin, Tâcü’t-Tevârih, c. 5, s. 203; Bursalı 
Mehmet Tahir Efendi, Osmanlı Müellifleri, c. I, s. 86; Vicdâni, Tomâr-ı Turûk-ı Aliyye, s. 189; Serin, İslam 
Tasavufunda Halvetîlik ve Halvetîler, s. 86.  
784 Taşköprülüzâde, eş-Şakâiku’n-Nu’mâniyye, s. 160, 161; Mecdî Mehmet Efendi, Hadâiku’ş-Şakâık, c. 1, s. 
281, 282; Âlî, Künhü’l-Ahbar, c. II, s. 244; Bandırmalızâde Ahmed Münib, Mir’atü‘t-Turuk, s. 30. 
785 Taşköprülüzâde, eş-Şakâiku’n-Nu’mâniyye, s. 160, 161; Uzun, Dede Ömer Rûşenî’nin Hayatı, Eserleri 
ve Miskinnâmesi, s. 19. 
786 Mecdî Mehmet Efendi, Hadâiku’ş-Şakâik, c. 1, s. 281, 282; Uzun, Dede Ömer Rûşenî’nin Hayatı, Eserle-
ri ve Miskinnâmesi, s. 24. 
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Yahyâ-yı Şirvânî’ye bağlanır. Orada ahlakını güzelleştirip kalbini tasfiye eder. Hatta diğer 

bazı kaynakların naklettiği mecâzî aşkı, hakîkî aşka dönüşür.787 

Kaynaklardan anlaşıldığı kadarıyla Ömer Rûşenî, Karaman’da bir süre kaldıktan sonra 

ağabeyinin tavsiyesiyle Şirvan’a varıp Seyyid Yahyâ-yı Şirvânî’ye bağlanmıştır.788 Şirvan 

yolculuğunu tek başına mı yoksa abisiyle mi yaptığı konusunda net bir bilgi yoktur. Mehmet 

Süreyye, Sicilli Osmanî’de Şirvan’a yalnız değil, abisi Alâeddîn Halvetî ile gittiğini, bir müd-

det sonra Alâeddîn Halvetî’nin geri döndüğünü kaydeder.789 Diğer kaynaklarda abisiyle gitti-

ğine dair bir kayıt yoktur.  

Yahyâ-yı Şirvânî’ye intisab eden Ömer Rûşenî790, onun zikir halkasına girip, irşad ve 

terbiyesine teslim olmuştur. Şeyhin gözetiminde çok kez halvete giren Rûşenî, uzun bir süre 

ibâdet, riyâzet ve mücâhede ile vaktini geçirip şeyhinin muhabbetini kazanmıştır.791 Vicdâni, 

Yahyâ-yı Şirvânî’nin ondaki keşfini şöyle nakleder: “Pîr-i sanî himmetinin yüceliği ve kabili-

yetleri görme hususundaki üstün keşfi ile kötü alışkanlıklarından kurtulmuş olan Dede 

Ömer’deki kabiliyet ve kemâli bir anda keşfetmiştir.”792 Halvet, riyâzet ve mücâhede sonunda 

bir zamanlar eğlenceye dönük sözlerinin yerini ilâhiler almıştır.793 Böylece Hoca Sadettin’in 

dediği gibi boş dünyadan geçip gerçekler aleminine doğmuştur.794 

Ömer Rûşenî, usûlünce halvetini bitirip vazifelerini tamamladıktan sonra irşad ile gö-

revlendirilmiştir.795 İrşad faaliyetlerini çoğunlukla Tebriz, Berdea, Karabağ, Gence civarında 

yürütmüştür.796 Tebriz’de uzun süre irşad faaliyetlerini sürdüren Ömer Rûşenî’nin oldukça 

geniş çevrelerce tanındığı anlaşılmaktadır. Hoca Sadettin, Tâcü’t-Tevârih adlı eserinde bu 

                                                             
787 Âlî, Künhü’l-Ahbar, c. II, s. 244; Bandırmalızâde Ahmed Münib, Mir’atü‘t-Turuk, s. 30. 
788 Ayvansarâyî, Mecmuâ-i Tevârih, s. 259; Sarı Abdullah Efendi, Semerâtü’l-Fuâd, s. 148; Mehmed Sami 
Sünbülî, Esmâr-ı Esrar, s. 16; Bandırmalızâde Ahmed Münib, Mir’atü‘t-Turuk, s. 27; Uzun, Dede Ömer 
Rûşenî’nin Hayatı, Eserleri ve Miskinnâmesi, s. 24; Tunç, “Dede Ömer Rûşenî”, s. 238. 
789 Süreyya, Sicill-i Osmanî, c. 4, s. 1314. 
790 Ömer Rûşenî’nin tarîkat silsilesi şu şekildedir: Pîr Ömer Halvetî, Ahi Mîrem Halvetî, Hacı İzzeddîn 
Türkmânî, Sadreddîn-i Hıyavî, Seyyid Yahyâ-yı Şirvânî. (Bkz.: Reşat Öngören, “Rûşeniyye”, DİA, c. 35, TDV 
Yayınları, İstanbul, 2008, s. 271.) 
791 Vassâf, Sefîne-i Evliyâ, c. 3, s. 141; Rıhtım, Seyyid Yahyâ Baküvî ve Halvetîlik, s. 51.  
792 Vicdâni, Tomâr-ı Turûk-ı Aliyye, s. 189. 
793 Vicdâni, a.g.e., s. 189. 
794 Hoca Sadettin, Tâcü’t-Tevârih, c. 5, s. 203. 
795 Bursalı Mehmet Tahir Efendi, Osmanlı Müellifleri, c. I, s. 86; Uzun, Dede Ömer Rûşenî’nin Hayatı, Eser-
leri ve Miskinnâmesi, s. 25. 
796 Âlî, Künhü’l-Ahbar, c. II, s. 244; Vassâf, Sefîne-i Evliyâ, c. 3, s. 141; Bandırmalızâde Ahmed Münib, 
Mir’atü‘t-Turuk, s. 30; Uzun, Dede Ömer Rûşenî’nin Hayatı, Eserleri ve Miskinnâmesi, s. 25. 
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hankâhın ve avlusunun Ömer Rûşenî’nin gelmesiyle büyüklü küçüklü pek çok kimseyle dolup 

taştığını belirtmiştir.797 

Kaynaklarda geçen bilgilerden anlaşıldığı kadarıyla Ömer Rûşenî sadece ahali üzerin-

de değil devlet ricâli üzerinde de etkili bir sûfîdir. Tebriz’de faaliyet yürüttüğü sıralar bölgeyi 

hâkimiyeti altına alan Uzun Hasan’ın kardeşi İdris Bey, onun adını duyunca onunla tanışmak 

istemiştir. Bir süre sonra bu tanışma gerçeklemiş Sefine’deki hoş ifadeyle “ahz-ı inâbetle hal-

vet-güzîn” olmuşlardır.798 

Uzun Hasan’ın Ömer Rûşenî ile tanışması ise kardeşi İdris Bey vesilesiyledir. İdris 

Bey bir seferinde derviş kıyafetiyle ağabeyini görmek üzere Tebriz’e gelir. Uzun Hasan, kar-

deşini derviş tacıyla salih bir kişi şeklinde görünce bu halinin sebebini sorar. O da, tacı kendi-

sine Ömer Rûşenî’nin giydirdiğini söyler ve onun güzel vasıflarından bahseder. Bunun üzeri-

ne Uzun Hasan’ın gönlüne Ömer Rûşenî’nin sevgisi düşer.799 

Ömer Rûşenî ile görüşmek isteyen Uzun Hasan, kazaskeri Kadı Hasan’la istişare ettik-

ten sonra Heybî mahlasını kulanmakta olan nişancısı İbrahim Gülşenî’yi şeyhe göndermeye 

karar vermiştir. İbrahim Gülşenî bir mektup ve bazı armağanlarla Dede Ömer’i davet etmek 

üzere Karabağ’a gidip daveti iletince Ömer Rûşenî: “Şimdi kışdur, fukaraya sefer müşkildür.” 

diyerek daveti reddetmiş ve özrünün kabulünü rica etmiştir. Bunun üzerine İbrahim Gülşenî 

geri dönmüş ve olanları Uzun Hasan’a anlatmıştır. Kış bittikten sonra Ömer Rûşenî ve derviş-

leri Tebriz’e gelmiş, orada devlet erkânınca karşılanmışlardır. Bu görüşme neticesinde başta 

Uzun Hasan olmak üzere devlet erkânı ona biat etmiştir.800 Burada Uzun Hasan, Ömer Rûşenî 

için bir mescid, bir hankâh ve dervişleri için de pek çok oda yaptırmıştır.801 

Tasavvuf tarihi açısından bakıldığında Ömer Rûşenî ile Gülşenî arasında geçen yuka-

rıdaki elçilik ve bu vesileyle ikisinin tanışma hadisenin her ikisi için de önemli sonuçları ol-

muştur. Bu tanışma vesilesiyle, İbrahim Gülşenî, aradığı mürşidi bulup ona bağlanırken, 

                                                             
797 Hoca Sadettin, Tâcü’t-Tevârih, c. 5, s. 203. 
798 Bandırmalızâde Ahmed Münib, Mir’atü‘t-Turuk, s. 30; Vassâf, Sefîne-i Evliyâ, c. 3, s. 141. 
799 Hulvî, Lemezât, s. 485; Vassâf, Sefîne-i Evliyâ, c. 3, s. 142; Serin, İslam Tasavufunda Halvetîlik ve Hal-
vetîler, s. 94; Uzun, Dede Ömer Rûşenî’nin Hayatı, Eserleri ve Miskinnâmesi, s. 27. 
800Lâmiî Çelebi, Nefehâtü’l- Üns Tercümesi, s. 762; Hoca Sadettin, Tâcü’t-Tevârih, c. 5, s. 203; Hulvî, Le-
mezât, s. 485; Bandırmalızâde Ahmed Münib, Mir’atü‘t-Turuk, s. 30; Uzun, Dede Ömer Rûşenî’nin Hayatı, 
Eserleri ve Miskinnâmesi, s. 27, 28; Rıhtım, Seyyid Yahyâ Baküvî ve Halvetîlik, s. 52; Tavukçu, Dede Ömer 
Rûşenî, s. 23; Uzun, “Dede Ömer Rûşenî”, s. 81. 
801 Bursalı Mehmet Tahir Efendi’ye göre bu hankâh ve eklentilerini Uzun Hasan’ın karısı Selçuk Hatun yaptır-
mıştır. (Bkz.:  Bursalı Mehmet Tahir Efendi, Osmanlı Müellifleri, c. I, s. 86.); Vassâf, Sefîne-i Evliyâ, c. 3, s. 
142. 
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Ömer Rûşenî de tarîkatini devam ettirecek kuvvetli bir halefe sahip olmuştur.802 Nitekim 

Ömer Rûşenî’nin vefatından sonra Rûşeniyye onun ismiyle devam etmiştir.803 

Ömer Rûşenî’ye intisab edip muhabbet besleyenler sadece sultan ve adamları değildir 

elbet. Uzun Hasan’ın hanımı Selçuk Hatun da ona muhabbet besleyip bağlananlardandır. Bazı 

Farsça kaynakların kaydettiğine göre Selçuk Hatun onun için Muzafferiye Medresesi’ni hazır-

latmış ve kendisine tahsis etmiştir. Ömer Rûşenî de burada ikamet etmiş ve irşad ile meşgul 

olmuştur.804 

Uzun Hasan’ın 882/1478’de ölümü üzerine yerine oğlu Halil Sultan geçmiştir. Halil 

Sultan ilk iş olarak kardeşlerinin bazılarını öldürmüş, kendisine bey olması için destek olan 

annesini bile yanından uzaklaştırarak kardeşi Yakup Bey’in yanına göndermiştir. Bu davra-

nışlarının sonucunda hem kardeşleriyle arası açılmış, hem de annesinin desteğini yitirmiştir. 

Halil Sultan’ın bu tedbirsiz tutumu saltanatının kısa olmasına, kısa süre içinde kardeşi Yakup 

Bey tarafından mağlup edilerek öldürülmesine neden olmuştur. Kardeşini mağlup eden Yakup 

Bey, Akkoyunlu Beyliği’nin başına hükümdar olmuştur.805 

Yakup Bey de babası gibi, ilim ve sanat erbabını seven ve koruyan bir zattır. Bu yüz-

den olmalı ki Ömer Rûşenî onun sultanlığını bir şiir ile tebrik etmiştir.806  Kaynakların naklet-

tiğine göre Yakup Bey, Ömer Rûşenî’yi Tebriz’e davet etmiş ve orada Cihanşah Mirza’nın 

hanımı tarafından yaptırılan hankâhı kendisine tahsis etmiştir.807 Tebriz devresi, onun tasav-

vufî şöhretinin gittikçe artan bir şekilde yayıldığı, tasavvufî mesnevîlerini kaleme aldığı, şair 

olarak da ününün arttığı, hatta yazdığı şiirlerin Anadolu’ya ve İstanbul’a kadar ulaşıp onlara 

nazirelerin yazıldığı bir devre olması yönüyle dikkat çekicidir. Ayrıca Halvetiyye’nin Rüşe-

niyye kolunu kendi adlarıyla Kahire’de devam ettirecek olan brahim Gülşenî (Gülşeniyye)808, 

                                                             
802 Serin, İslam Tasavufunda Halvetîlik ve Halvetîler, s. 94; Uzun, Dede Ömer Rûşenî’nin Hayatı, Eserleri 
ve Miskinnâmesi, s. 28; Tavukçu, Dede Ömer Rûşenî, s. 23. 
803 Hulvî, Lemezât, s. 490; Bursalı Mehmet Tahir Efendi, Osmanlı Müellifleri, c. I, s. 86. 
804 Serin, İslam Tasavufunda Halvetîlik ve Halvetîler, s. 86; Tavukçu, Dede Ömer Rûşenî, s. 24. 
805 Tavukçu, Dede Ömer Rûşenî, s. 24. 
806 Tavukçu, Dede Ömer Rûşenî, s. 25. 
807 Lâmiî Çelebi, Nefehâtü’l- Üns Tercümesi, s. 762; Taşköprülüzâde, eş-Şakâiku’n-Nu’mâniyye, s. 161; 
Mecdî Mehmet Efendi, Hadâiku’ş-Şakâik, c. 1, s. 282; Âlî, Künhü’l-Ahbar, c. II, s. 244; Uzun, Dede Ömer 
Rûşenî’nin Hayatı, Eserleri ve Miskinnâmesi, s. 31. 
808 İbrahim Gülşenî: Asıl adı İbrahim Muhammed b. Hacı İbrahim b. Şeyh Şihâbeddîn b. Aydoğmuş’tur. Mem-
leketi bazı kaynaklarda Diyarbakır, bazılarında ise Azerbaycan’daki Berda’a olarak gösterilmektedir. Ancak 
babasının “Amidî” nisbesiyle anılması ve türbesinin Diyarbakır’da bulunmasından dolayı Diyarbakırlı olma 
ihtimali daha ağır basmaktadır. Ömer Rûşenî’nin vefatından sonra yerine geçen Gülşenî, Tebriz’in Şah İsmail 
tarafından alınmasından sonra buradan ayrılmış, önce Diyarbakır’a sonra da Kansu Gavrî’nin de desteğini alarak 
Mısır’a yerleşmiştir. 940/1534’te burada vefat etmiş ve Kahire’deki türbesine defnedilmiştir. (Bkz.: Tavukçu, 
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Şeyh Demirtaş (Demirtaşiyye)809 ve Şahin Halvetî (ö. 935/1528-29)810 gibi büyük şahsiyetleri 

de bu sırada yetiştirmiştir.811  

2.3.2.1.3. Eserleri 

Ömer Rûşenî, şair ve müellif sûfîlerdendir. Mesnevî ve divân tarzında eserleri bulun-

maktadır. Bu tarzda kaleme aldığı Çoban-name, Miskinlikname, Ney-nâme, Kalem-nâme, 

Türkçe manzum eserlerdir. Bunun yanında Farsça kaleme aldığı Silsile-nâme-i Meşâyıh, 

Arapça olarak yazdığı mensur Hâşiye alâ Envâri’t-Tenzil ve Esrâri’t-Te’vîl, Tarîkat-nâme, 

Risâle fi’t-tecvîd ve fi’t-tasavvuf diğer eserleridir.812 

Şimdi eserlerini genel hatlarıyla tanımaya çalışalım: 

1. Divan: 7 kaside (ikisi Farsça), 87 gazel (iki tanesi Farsça), 6 musammat, 1 müstezad 

(Farsça), 3 kıt’a (biri Farsça), 114 tuyug, 3 mesnevî, 22 matla’ (biri Farsça, biri Arapça-

Türkçe) ve müfret olmak üzere toplam 243 manzumeden oluşmaktadır.813 Divan’ında yer alan 

şiirleri, kaside, gazel, rubai ve beyitler halindeki naatları onun divan şiirindeki kudretini gös-

termesi bakımından önemlidir. Divan’ı ve mesnevîleri içine adeta serpiştirilmiş bir halde bu-

lunan bu manzumelerde samimi yakarışlarla ilâhi aşk ve Allah’a yakınlık duyguları işlenmiş-

tir. Miskin-nâme’nin başındaki uzun münacat bunların en güzel örneklerinden biridir.814 

Oldukça tesirli şiir, ilâhi ve naatları bulunan Ömer Rûşenî bir şiirinde Hz. Peygamberi; 

“Yâ Nebî! Sensin çu ser-tâ-pâ güzel 

Sensin iki dünyada hakka güzel. 

 

                                                                                                                                                                                              

Dede Ömer Rûşenî, s. 33; Uzun, Dede Ömer Rûşenî’nin Hayatı, Eserleri ve Miskinnâmesi, s. 36; Yılmaz, 
Geçmişten Günümüze Tasavvuf ve Tarîkatlar, s. 305.) 
809 Şeyh Ebû Abdullah Muhammed Demirtaş: Kütahya’nın Timurtaş köyündendir. Gençlik çağlarında ilim tahsi-
li için Mısır’a gitmiş, burada Dede Ömer Rûşenî’nin halîfelerinden Hüseyin Ayntâbî ile Mısırlı Şeyh Ahmed b. 
Afne’nin sohbetlerine katılmıştır. Daha sonra seyr ü sülûkunu tamamlamak üzere Tebriz’e gelen Muhammed 
Demirtaş, burada Ömer Rûşenî’den tarîkat ve hilâfet alarak Mısır’a dönmüştür. Kahire yakınlarında kurduğu 
tekkesinde irşad faaliyetlerini sürdüren Muhammed Demirtaş, 935/1528-29 tarihinde burada vefat etmiştir. 
(Bkz.: Azmi Özcan, “Muahmmed Demirtaşî”, DİA, c. 30, TDV Yayınları, İstanbul, 2005, s. 517, 518.) 
810 Şeyh Şâhin-i Mısrî: Çerkez Emirlerinden olan Şeyh Şâhin-i Mısrî, Tebriz’e gelerek Dede Ömer Rûşenî’ye 
intisâb etmiştir. Ondan hilâfet ve icazet aldıktan sonra tekrar Mısır’a dönmüş, orada tekkesini kurmuştur. Bir 
süre irşad faaliyetlerini sürdüren Şeyh Şâhin-i Mısrî 935/1528-29 tarihinde Mısır’da vefat etmiştir. (Bkz.: Uzun, 
Dede Ömer Rûşenî’nin Hayatı, Eserleri ve Miskinnâmesi, s. 36.) 
811 Uzun, “Dede Ömer Rûşenî”, s. 82. 
812 Tavukçu, Dede Ömer Rûşenî, ss. 34-38; Uzun, Dede Ömer Rûşenî’nin Hayatı, Eserleri ve Miskinnâmesi, 
ss. 42-53.  
813 Tavukçu, Dede Ömer Rûşenî, ss. 34. 
814 İstanbul Arkeoloji Müzesi Ktp., nr. 1152; Uzun, “Dede Ömer Rûşenî”, s. 82. 
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Kim ola kim demeye sana güzel 

Ey güzel râ’na güzel, zîbâ güzel. 

beyitleriyle överken bir başka şiirinde tasavvufu; 

Tasavvuf: “terk-i davâdır” demişler 

Dahi: “Kitmân-ı ma’nâdır” demişler. 

 

Tasavvuf: “Terk-i kîl ü kâle” derler 

Heman “vecd ü sema u hâle” derler. 

beyitleriyle tanımlamıştır.815 

2. Çobannâme: Mevlânâ’nın Mesnevî’sindeki “Mûsâ ile Çoban” adlı kıssanın genişçe ter-

cümesi ve şerhidir.816 Eser, müellifin ifadesiyle dostlarının isteği üzerine Hz. Mevlânâ’nın 

Mesnevî’sinde yer alan “Kıssa-ı Çoban bâ Mûsâ” hikâyesini tercüme ettiğini belirtmiştir.817 

3. Miskinnâme: 1484’te tamamlanan eser, Miskinnâme diye de anılan didaktik bir 

manzûmedir. Eserin bu adla anılmasının nedeni, müellifin bir beyitte bu eserin adının “mis-

kinlik kitabı818” olduğunu belirtmesidir. Mesnevîleri içinde tamamiyle te’lif bir eser olması ve 

tasavvufî görüşlerini ortaya koymasıyla bilhassa önemlidir. Hz. Peygamber ve ashabının ba-

şından geçen ibret verici olaylar, evliyâ menkıbeleri ve çeşitli hikâyeler tasavvufî yorumlarla 

anlatılmıştır.819 

4. Neynâme: Konusunu Mevlânâ’nın Mesnevî’sinin ilk 18 beytinden alan eser şerh mahiye-

tindedir. Bu eserin önemli kılan özelliği ise son kısmında Ömer Rûşenî’nin doğum yeri ve 

âilesi hakkında birtakım bilgilerin bulunmasıdır.820 

                                                             
815 Vicdâni, Tomâr-ı Turûk-ı Aliyye, s. 190, 191. 
816 Ömer Rûşenî, Çobannâme, İstanbul Ünv. Ktp., TY, nr. 9385; Uzun, “Dede Ömer Rûşenî”, s. 82. 
817 Necip Fâzıl Şenarslan, Rûşenî Dede Ömer Aydınî Külliyâtı (Miskin-Nâme, Şobân-Nâme, Der Kasemiyât 
ve Münâcât, Der Medh-i Mesnevî- Ma’nevî-i Mevleviyyet, Ney-Nâme, Kalem-Nâme, Divan) Dil İnceleme-
si-Metin-Dizin, YDT, Atatürk Ünv. Türkiyat Araştırmaları Enstitüsü, Erzurum, 2020, s. 18. (Ömer Rûşênî’ya ait 
beyitlerin yazılı hali için, bu çalışmadan istifade edilmiştir. Çalışma, bundan sonra “Rûşenî Dede Ömer Aydınî 
Külliyâtı” adıyla anılacaktır.) 
818 Burada geçen “miskinlik” ifadesi acziyet, uyuşukluk veya acizlik şeklinde değil tasavvufî bir karşılık olan 
dünya nimetlerinden yüz çevirme, varlık iddiasından vazgeçme şeklinde anlaşılmalıdır.  
819 Nûruosmâniye Ktp., nr. 4904, vr. 79b-101b; (Diğer nüshalar ve muhtevası için bkz.: Uzun, Dede Ömer 
Rûşenî’nin Hayatı Eserleri ve Miskinnâmesi, ss. 64-96.) 
820 Uzun, a.g.tz., s. 42; Tavukçu, Dede Ömer Rûşenî, s. 37, 38. 
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5. Kalemnâme: Yaklaşık 250 beyit hacminde olup hâtimesi bulunmadığından tamamlan-

mamış izlenimi veren bir eserdir. İlk 100 beytinde kalemden bahsedilmekte, devamında ise 

tasavvufî yorumlarla bazı hikâyeler bulunmaktadır.821 

6. Silsilenâme-i Meşâyıh: Farsça yazılmış olup, Hz. Ali’den başlayarak Halvetiyye Tarîka-

tı’nın silsilesinin verildiği kaside formundaki eseridir.822 

7. Hâşiye alâ Envâri’t-Tenzil ve Esrâri’t-Te’vîl: Kadı Beyzâvî’nin (ö. 685/1286) meşhur 

eserine yazılan haşiyelerden biridir.823 

8. Tarîkatnâme: Kısaca tarîkat âdâbı, mürşid-mürid ilişkileri ve karşılıklı durumlarının ele 

alındığı eseridir.824 

9. Risâle fi’t-tecvîd ve fi’t-tasavvuf: Kaside-i Bürde’nin Arapça şerhi ile Rûşenî’nin “Mest-i 

râh olan müsterâh olmaz/ Müsterâh olan mest-i râh olmaz.” matla’lı gazelinin Türkçe şerhin-

den ibarettir.825 

2.3.2.1.4. Tasavvuf Anlayışı ve Tesirleri 

Ömer Rûşenî, kaynaklarda âlim, ârif ve âbid bir zât olarak zikredilmiştir. Eserlerinde 

üzerinde durduğu konu ve kavramlar onun tasavvufî düşünce yapısını ve anlayışını ortaya 

koymaktadır. Miskinnâme adlı eserinde tasavvufun tanımını yapmanın yanında tasavvufî dü-

şüncelerine dair de önemli konulara yer verir. 

Nedür dinse tasavvuf di tezellül 

Huşû u meskenet sabr u tahammül 

 

Tasavvuf külli geçmekdür özinden 

Dahi incinmemekdür il sözinden 

 

Tasavvuf Hak yolından çıkmamakdur 

Tasavvuf kimse gönlin yıkmamakdur 
                                                             
821 Uzun, a.g.tz., ss. 42-53; Kablander, “Dede Ömer-i Rûşenî Dîvânında Güzellik Unsuru Olarak Boy ve Tasav-
vufî Çağrışımları”, s. 74, 75. 
822 Tavukçu, Dede Ömer Rûşenî, s. 38. 
823 Bkz: Ömer Rûşenî, Hâşiye alâ Envâri’t-Tenzil ve Esrâri’t-Te’vîl Süleymaniye Ktp., Yeni Medrese Bl., nr. 
1755/24; Uzun, “Dede Ömer Rûşenî”, s. 82. 
824 Ömer Rûşênî, Tarîkatnâme, Millet Ktp. Ali Emiri, nr. 4670/2; Uzun, “Dede Ömer Rûşenî”, s. 82. 
825 Tavukçu, Dede Ömer Rûşenî, ss. 38-40; (Adına atfedilen ve ona aidiyeti tartışmalı eserler için bkz: a.g.tz.: 
ss. 40-43). 
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Tasavvuf az uyuyup az yimekdür 

Hakkun esmâsını çok çok dimekdür.826 

Tasavvufdur dinilmiş safvet-i kalb 

Hudâdan gayrıdan kalbin idüp kalb827 

Onun ifadelerine göre tasavvuf huşû, sukûnet, sabır, tahammül, nefsinden geçmek, 

başkalarının sözlerinden incinmemek, Hak yolundan çıkmamak, kimsenin gönlünü yıkma-

mak, az yemek, az uyumak, kalbin temzliği ve Hak’tan gayrisine kalpte yer vermemektir. 

Sanma sen hû hû diyeni ehl-i hû 

Hûda özin mahv idendür ehl-i hû828 dizesinde ifade ettiği gibi o, samimiyetin önemine, 

gösteriş ve riyadan kaçınmaya işaret etmiştir. Bunun yanında sûfînin marifetlere ermesini bazı 

şartlara bağlayan Rûşenî, kibirden, riyadan kaçınmasını tembihler. Bu kötü sıfatlardan kaçın-

madığı sürece sûfînin marifet nurlarını göremeyeceğini söyler. 

Kimi mâ vü menî kibr ü dağaldur 

Kimi zerk ü riyâ mekr ü hiyeldür 

 

Kimi itizâl ü rafz ü ilhâd 

Kimi bâtûl yola ilhan u irşad 

 

Eger gitmese senden bu sıfatlar 

Türemez sende hergiz mârifetler829 

Ona göre tasavvuf yolunda ilâhî aşkın önemi büyüktür. Onun bu yönünü, Yusuf b. 

Yakub, Tezkire-i Halvetiyye’de Yahyâ-yı Şirvânî (ö. 862/1457) halîfelerinden Pîr Muahmmed 

Erzincânî’ye ma’rifet, Ali Halvetî’ye cezbe, Habîb Karamânî’ye takva ve verâ’ mazhar olur-

ken Ömer Rûşenî’ye aşk-ı ilahî’nin verildiğini kaydederek830 belirtmiştir. Ömer Rûşenî, aşk-

sız Hakk’a tapılmayacağını ve aşkın Hak yolunda farz-ı ayn olduğunu söyleyecek kadar aşka 

önem verir. Bunun yanında tasavvuf yolunda aşksız vuslata erilmeyeceğini de ifade eder. 

Aşağıdaki beyitlerine bakıldığı zaman da bu yönü açıkça görülecektir: 
                                                             
826 Şenarslan, Rûşenî Dede Ömer Aydınî Külliyâtı, s. 259. 
827 Şenarslan, a.g.tz., s. 263. 
828 Şenarslan, a.g.tz., s. 423. 
829 Şenarslan, a.g.tz., s. 308. 
830 Yusuf b. Yakub, Tezkire-i Halvetiyye, Süleymaniye Kütüphanesi, Esad Efendi Bölümü, No: 1372, vr. 8b. 
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Tapmak olmaz anı bî-aşk ey amû 

Aşkla tapdı tapan anı kamu  

 

Aşkdur Hakkın yolında farz-ı ayn 

Bunı dimişdür imâm-ı kıbleteyn 

 

Tâlibâ bî-aşk gezme âşık ol 

Bir kadem bî-aşk varılmaz çü yol831 

Ömer Rûşenî, mensup olduğu Halvetîliğin âdâb-erkân ve zikir şeklini şerîat kurallarıy-

la birlikte dengeli ve ahenkli bir şekilde uygulamıştır. Ona göre tasavvufun temeli, seyr ü 

sülûkun ilk aşaması olan tevbedir. Gaflet uykusundan uyanan kalp tevbe ile nefs mücadelesi-

ne başlar. Murakabe ve riyâzet diğer önemli merhalelerdir. Ona göre bir mürşide intisap ede-

rek Hakk’a yönelen sûfî sürekli murâkabe halinde olmanın yanında riyâzete sarılmalı, her 

zaman temkinli davranmalı, nefsinin isteklerinden kaçıp ona zor gelen şeyleri yaptırmalıdır. 

Çünkü müridin riyâzetle nefsine muhalefeti Allah’a yakınlık sebebidir. Bu sebeple mürid az 

yemeli, az uyumalı, az konuşmalı, fazla olan her şeyi israf saymalı, durması gereken yerde 

mutlaka durmalıdır. Bunu yapmak için de ibadet, zikir, tesbih ve duaya sarılmalıdır. Bir diğer 

husus da mücâhededir. Ona göre en iyi mücâhede yöntemi halvettir. İhtiyaçtan fazla toplumda 

kalmamak, boş zamanları bir köşeye çekilerek ibâdet ve tefekkür ile değerlendirmek hakîkate 

ulaşmaya çalışan Hakk yolcuları için önemli bir vesiledir.832 

Görüldüğü gibi onun tasavvuf anlayışı müntesibi olduğu tarîkatın usulüne uygundur. 

O, Yahyâ-yı Şirvânî’den kendisine kalan aşka ayrı bir önem vermiş, bunu eserlerinde sıkça 

zikretmiştir. Bunların yanında o eserlerinde zühd, mücâhede, murakabe, riyazet, şükür, 

tevâzu; “kelim-i tevhîd” ve “hû” zikri, fakr, safa, vakt, temkin, gaybet, huzur, fenâ, bekâ ve 

sekr gibi tasavvufî kavram ve ıstılahlara yer vererek tasavvufî düşüncelerini ortaya koymuş-

tur.  

Tesirlerine bakacak olursak, onun iki yönlü etkisinden söz edilebilir. Bunlardan ilki 

eser yazmak suretiyle Halvetiyye Tarîkatı’na etki etmesi iken diğeri yetiştirdiği halîfeleri yo-

luyla tarîkata tesir etmesidir. O, eserleriyle tarîkatın adâb ve erkânının gelişmesinde, tasavvufî 

                                                             
831 Şenarslan, a.g.tz., s. 409, 410. 
832 Haksever - Altuntop, “Dede Ömer Ruşenî’nin Dîvân’ında Tasavvufî Mertebeler, s. 1421- 1422. 
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konu ve kavramların anlaşılmasında; halîfeleri vasıtasıyla tarîkatın yaygınlık kazanmasında 

etkili olmuştur. 

Ömer Rûşenî, yetiştirdiği halîfeleri ve yukarıda bahsettiğimiz eserleriyle oldukça tesir-

li bir isimdir. Öyle ki, Halvetiyye’nin ilk ana kolu olan Rûşeniyye’nin kurucusudur. Ancak 

Rûşeniyye’nin Osmanlı Anadolu’sunda Halvetiyye’nin diğer ana kolları olan Cemâliyye ve 

Ahmediyye kolları kadar tesirli olduğu söylenemez. Nitekim Ömer Rûşenî, Anadolu’ya irşad 

için görevlendirildikten sonra, burada uzun süre kalmayıp mürşidine yakın olmak için tekrar 

Şirvan’a dönmüştür. Daha önce de belirttiğimiz gibi irşad faaliyetlerini daha çok Berdaa, 

Gence, Karaağaç ve Tebriz gibi illerde yoğunlaştırmıştır. Dolayısıyla Rûşeniyye daha çok 

Azerbaycan çevresiyle Tebriz ve civarında yayılmıştır. 

Ömer Rûşenî’nin Osmanlı Anadolu’sundaki etkisi daha çok halîfeleri vasıtasıyla ger-

çekleşmiştir. Türer’in, Aydın ve civarında faaliyet gösterdiğini söylediği Rûşeniyye,833 Ömer 

Rûşenî’nin halîfelerinden Şeyh İbrahim Gülşenî (ö. 940/1533-34) ve kurmuş olduğu Gülşe-

niyye şûbesi vasıtasıyla İstanbul ve daha çok Edirne’de tesirli olmuştur.834 Halîfelerinden 

Âşık Musâ Efendi Edirne’de, Sarı Saltuk olarak da bilinen Sâdık Efendi Diyarbakır’da, Muh-

yiddîn Karamânî Gebze’de irşad ile görevlendirilmek suretiyle Halvetiliğin Anadolu’da ya-

yılmasına katkıda bulunmuşlardır.835 Ayrıca Gülşeniyye’den ayrılan Şeyh Hasan Sezâi ve 

kurduğu Sezâiyye-i Halvetiyye şûbesiyle yine Edirne’de tesirli olmuş836, bunun yanında Gül-

şeniyye’den ayrılan ve Hasan Hâletî tarafından kurulan Hâletiyye-i Halvetiyye kolu vasıtasıy-

la Edirne ve Hayrabolu çevresinde etkili olmuştur.837 

Sarı Abdulah Efendi, Rûşeniyye’nin Doğu ve Güneydoğu Anadolu’ya da geldiğini ve 

Erzurum, Diyarbakır gibi şehirlerde yayıldığını kaydetmiştir. Bunun yanında Şeyh Hacı Er-

zurûmi isimli bir şeyhin de Ömer Rûşenî’ye mensup olduğunu belirtmiştir.838 

Ömer Rûşenî, Halvetiyye Tarîkatı’na bir takım yenilikler ilave etmiştir.839 Tarîkatın 

yedi isimle yapılan seyr ü sülûkunu840 “vehhab, fettâh, vâhid, ahad, samed” olmak üzere beş 

                                                             
833 Türer, Osmanlılar’da Tasavvufî Hayat, s. 92. 
834 Vicdâni, Tomâr-ı Turûk-ı Aliyye, s. 198, Öngören, Osmanlılar’da Tasavvuf, s. 98, 99. 
835 Ceyhan, Üç Pîrin Mürşidi, s. 52. 
836 Vicdâni, Tomâr-ı Turûk-ı Aliyye, s. 202. 
837 Vicdâni, Tomâr-ı Turûk-ı Aliyye, s. 204; Ceyhan, Üç Pîrin Mürşidi, s. 54. 
838 Sarı Abdullah Efendi, Semerâtü’l-Fuâd, s. 148. 
839 Öngören, “Rûşeniyye”, s. 271. 
840 Vicdâni, Tomâr-ı Turûk-ı Aliyye, s. 181. 
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isim daha eklemek suretiyle esmâ sayısını on ikiye çıkararark yaptırmıştır.841 Ömer Rûşenî, 

Halvetiliğe kattığı bu yenilikle seyr ü sülûku on iki isimle tamamlamış, müridlerini de bu 

usulle yetiştirmiştir.842 Kendinden sonra tarîkatı devam ettiren halîfelerinden İbrahim Gül-

şenî’ye nispet edilen Gülşeniyye ile Muhammed Demirtaşî’ye nispet edilen Demirtaşiyye 

kollarında da bu usul takip edilmiştir.843 

2.3.2.2. Cemâl Halvetî (ö. 899/1494) 

2.3.2.2.1. Hayatı 

Hulvî’nin, Lemezât’ta “yakîn nurlarının ulaştırıcısı, mürşidlerin mert ve emini, hidayet 

ehlinin seçkini, akıl sahiplerinin imamı ve nefis yolunun mücâhidi” diyerek sitayişle bahsetti-

ği Cemâl Halvetî,844 daha çok “Çelebi Halîfe” adıyla tanınmıştır.845 

Kaynaklarda adı, genelde birbirine yakın olmakla birlikte bazı küçük farklarla veril-

miştir. Halveti şeyhlerinin bir kısmına da yer veren Nefahatü’l-Üns’te adının “Muhammed” 

olduğu ve Mevlânâ Celaleddîn Aksarayî neslinden geldiği kaydı yer alırken846 Taşköprü-

lüzâde, onunla ilgili olarak “Devrin Hakk ârifi şeyhlerinden biri de Çelebi Halîfe adıyla meş-

hur olan Şeyh Mehmed Cemâlî’dir.” diyerek diğer kaynaklarda geçen Muhammed isminden 

farklı olarak “Mehmed” ismini zikretmiştir.847 Âlî, Künhül’l-Ahbar’da adını Çelebi Şeyh ola-

rak verdikten sonra sadece “Çelebi” diye meşhur olduğunu söyler.848 Yusuf b. Yakub ise Tez-

kire-i Halvetiyye’de onun Hz. Ebu Bekir neslinden olup, Cemâleddîn Aksarayî’nin torunu ve 

mahlasının Cemâl Halvetî olduğunu kaydetmiştir.849 

                                                             
841 Vicdâni, Tomâr-ı Turûk-ı Aliyye, s. 186. 
842 Hulvî, Lemezât, s. 484; Vicdâni, Tomâr-ı Turûk-ı Aliyye, s. 185; Öngören, Harîrîzâde’nin bu on iki ismi 
“Lâ ilâhe illâllah, Allah, Hû, Hak, Hay, Kayyûm, Samed, Basîr, Gafûr, Kahhâr, Vedûd, Vehhâb” olarak verdiği-
ni aktarmıştır. (Krş.: Öngören, “Rûşeniyye”, s. 272.) 
843 Vicdâni, a.g.e., s. 185, 186. 
844 Hulvî, Lemezât, s. 408. 
845 Lâmiî Çelebi, Nefahâtü’l-Üns Tercümesi, s. 765; Taşköprülüzâde, eş-Şakâiku’n-Nu’mâniyye, s. 162; 
Mecdî Mehmet Efendi, Hadâiku’ş-Şakâik, c.1, s. 284; Hoca Sadettin, Tâcü’t-Tevârih, c. 5, s. 206; Âlî, Kün-
hü’l-Ahbar, c. II, s. 245; Harîrîzâde, Tibyânü vesâʾili’l-Hakâik, c. 1, vr. 245b; İbrahim Hâs Halvetî, Tezkire-
tü’l-Hâs (Erenler Kitabı), s. 315; Bursalı Mehmet Tahir Efendi, Osmanlı Müellifleri, c. I, s. 80; Vassâf, 
Sefîne-i Evliyâ, c. 3, s. 323. 
846 Lâmiî Çelebi, Nefahâtü’l-Üns Tercümesi, s. 765. 
847 Taşköprülüzâde, eş-Şakâiku’n-Nu’mâniyye, s. 162. 
848 Âlî, Künhü’l-Ahbar, c. II, s. 245; Adına ve mahlasına dair diğer kaynakların verdiği bilgiler için ayrıca bkz.: 
Ayvansarâyî, Mecmuâ-i Tevârih, s. 259; Ayvansarâyî Hüseyin Efendi, Hadîkatü’l-Cevâmi’, Haz.: Ahmet 
Nezih Galitekin, İşaret Yayınları, İstanbul, 2001, s. 222; İbrahim Hâs Halvetî, Tezkiretü’l-Hâs (Erenler Kita-
bı), s. 315; Bandırmalızâde Ahmed Münib, Mir’atü‘t-Turuk, s. 33; Mehmed Süreyya, Sicill-i Osmanî, c. 3, s. 
966; Bursalı Mehmet Tahir Efendi, Osmanlı Müellifleri, c. I, s. 80; Vassâf, Sefîne-i Evliyâ, c. 2, s. 323; Vic-
dâni, Tomâr-ı Turûk-ı Aliyye, s. 206; Yazıcı, “Fetihten Sonra İstanbul’da İlk Halvetî Şeyhleri”, s. 110. 
849 Yusuf b. Yakub, Tezkire-i Halvetiyye, vr. 9b. 
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Cemâl Halvetî Envâru’l-Kulûb adlı risalesinde kendi adını, “el-Cemâlü’l-Halvetî, mu-

lakkab Fakîr-i Hakîr Muhammed bin Mahmûd el-Aksarayî” olarak vermiştir.850 Te’vîlât’ü 

Erbaîne Hadîsen isimli eserinde ismini Muhammed b. Muhammed Cemâli’l-Mille ve’d-Dîn 

el-Aksarâyî851 olarak verirken bir başka risalesi olan Kitâb-ı Habbeti’l-Muhibbe adlı eserinde 

ise ismini: “Ene’l-Fakîru’l-Hakîr ile’l-Lutfi’r-Rabbanî ve’l-Avni’s-Samedânî Muhammed bin 

Mahmud bin Cemalü’l-Mille ve’d-Dîn el-Aksarayî” şeklinde vermektedir.852 Cemâl Halvetî 

ile ilgili bir çalışma yapan Muharrem Çakmak, kaynakların ekserisi onunla ilgili olarak “Çe-

lebi Halîfe” ismini ön plana çıkarmalarına rağmen kendi eserlerinde  “Çelebi Halîfe” isimlen-

dirmesiyle ilgili hiçbir kayıt bulunmadığını belirtse de853 onun Cevâhiru’l-Kulûb adlı eserinin 

hemen başında ismi ve lakabı “Çelebi Halîfe diye mağrûf şeyh Muhammed el-Cemâl-i el-

Aksarâyî el-Halvetî” şeklinde geçmektedir.854 

Buna göre Asıl adı Muhammed, lakabı Hamîdüddîn, künyesi Ebu’l-Fuyûzât, mahlası 

ise Cemâlî’dir.855 Ancak Çelebi Halîfe olarak meşhurdur. Vassâf, Sefîne’de Çelebi Halîfe 

olarak bilinmesinin nedenini kazaskerzâde olmasına bağlamıştır.856 Cemâl Halvetî ile ilgili 

önemli verilerin yer aldığı Yusuf b. Yakub ise Tezkire-i Halvetiyye eserinde bu adla tanınma-

sının nedenini Sultan Süleyman’ın (i. 1520-1566) veziri olan Pîri Mehmet Paşa’nın onun am-

cası olmasıyla açıklamıştır.857 Küçükdağ ise, büyük dedesi Cemâleddîn Aksarâyî’nin Amas-

ya’da Şadgeldi Paşa’ya (ö. 738/1381) Kazaskerlik yapmasından dolayı olduğunu söylemiş-

tir.858 

Kaynaklardaki veriler ve tarihî kronoloji dikkate alındığında Küçükdağ’ın verdiği bil-

giler en makul olanıdır. Çünkü Yusuf Sinan, Pîri Mehmet Paşa’nın onun amcası olduğunu 

söylemekle hata yapmıştır. Cemâl Halvetî, Pîri Mehmet Paşa’nın yeğeni değil, aksine onun 

babasıdır.859 Kaldı ki Pîri Mehmet Paşa, Cemâl Halvetî’nin hayatta olduğu II. Bayezid döne-

minde defterdâr iken Yavuz Sultan Selim zamanında önce başdefterdâr, daha sonra vezir ve 

                                                             
850 Bkz.: Cemâl Halvetî, Envâru’l-Kulûb, Süleymaniye Ktp., Lala İsmail Efendi Bl., nr. 686, vr. 163b. 
851 Cemâl Halvetî, Te’vîlât’ü Erbaîne Hadîsen, Süleymaniye Ktp., Lala İsmail Efendi Bl., nr. 686, vr. 138b. 
852 Cemâl Halvetî, Kitâb-ı Habbeti’l-Muhibbe, Süleymaniye Ktp., Lala İsmail Efendi Bl., nr. 686, vr.11a. 
853 Çakmak, Cemâl Halvetî ve Cemâliyye, s. 29. 
854 Bkz.: Cemâl Halvetî, Cevâhiru’l-Kulûb, Milli Ktp., Yazmalar, nr. A 3264, (vr. 1b-54a) 
855 Hocazâde Ahmed Hilmi, Evliyâ’nın Yolunda, s. 60. 
856 Vassâf, Sefîne-i Evliyâ, c. 3, s. 323. 
857 Yusuf b. Yakub, Tezkire-i Halvetiyye, vr. 9b. 
858 Yusuf Küçükdağ, Pîri Mehmet Paşa, Aksaray Belediyesi Yayınları, Aksaray, 2017, s. 5; Küçükdağ, II. Ba-
yezid Yavuz ve Kanuni Devirlerinde Cemâlî Ailesi, s. 11.  
859 Küçükdağ, II. Bayezid Yavuz ve Kanuni Devirlerinde Cemâlî Ailesi, s. 12; Küçükdağ, Pîri Mehmet Paşa, 
s. 1, 2. 
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en sonunda da vezir-i âzam, buna ek olarak da Acem Kazaskerliğine getirilmiştir.860 Bununla 

birlikte Cemal Halvetî’nin büyük dedesi Cemâleddîn Aksarâyî’nin (ö. 791/1388-89) ilmî kişi-

liği ve şeceresinin dördüncü kuşaktan Fahreddîn Râzî’ye ulaşmasının yanında mensubu oldu-

ğu Cemâlî ailesinden çok sayıda âlim, müftü ve kadı şahsiyetlerin bulunmasından dolayı “Çe-

lebi” olarak adlandırıldığı görüşü de dikkate değerdir.861 

Doğum tarihi bilinmeyen Cemâl Halvetî’nin nerede doğduğu hususunda ise kaynak-

larda farklı görüşler yer almaktadır. Cemâl Halvetî kaynakların ekserisine göre Aksaray’da 

doğmuştur.862 Hulvî, Lemezât’ta onun Aksaray’da doğduğunu ve bu yüzden Aksarâyî nisbesi-

ni aldığını söyler.863 Âlî, Künhül’l-Ahbar’da aynı şekilde Aksaray’da doğduğunu,864 Yusuf 

Sinan b. Yakub, Menâkıb-ı Cemâl Halvetî’de865, Vassâf, Sefîne-i Evliyâ’da,866 İbrahim Hâs 

Halvetî, Tezkiretü’l-Hâs’ta yine doğum yeri olarak Aksaray’ı kaydetmiştir.867  

Aksaraylı Mevlânâ Celâleddîn’in neslinden geldiğini söyleyip doğum yerine ilişkin 

bilgi vermeyen kaynakların yanında868 Amasya’da doğduğunu kaydeden kaynaklar da mev-

cuttur.869 Her ne kadar kaynaklarda hem Amasya hem de Aksaray’da doğduğu yazılmış olsa 

da gerek ilk eğitimini Aksaray’da alıp ardından Konya’da devam etmesi, gerekse Amasya’ya 

II. Bayezid zamanında gitmesi870 Amasya’da doğduğu şeklindeki iddiaları boşa çıkarmakta-

dır. Kaldı ki mezkûr kaynaklarda onun Amasya doğumlu olmasını gerektirecek bir duruma 

işaret edilmemiştir. 

Cemâl Halvetî, Amasya Kadılığı ve Konya Kadılığı gibi mühim vazifeler icrâ eden ve 

Zinciriye Medresesi’nde871 müderris olan Cemâleddîn Aksarâyî (ö. 791/1388-89)’nin872 toru-

                                                             
860 Küçükdağ, II. Bayezid Yavuz ve Kanuni Devirlerinde Cemâlî Ailesi, s. 47;  
861 Çakmak, Cemâl Halvetî ve Cemâliyye, s. 32. 
862 Âlî, Künhü’l-Ahbar, c. II, s. 245; Hulvî, Lemezât, s. 408; Ayvansarâyî, Hadîkatü’l-Cevâmi’, s. 222; Meh-
med Serhan Tayşî, “Cemâl Halvetî”, DİA, c. 7, TDV Yayınları, İstanbul, 1993, s. 302. 
863 Hulvî, Lemezât, s. 408. 
864 Âlî, Künhü’l-Ahbar, c. II,, s. 245. 
865 Yusuf b. Yakub, Menâkıb-ı Cemâl Halvetî, Milli Kütüphane, Yazmalar A1724, v. 99b. 
866 Vassâf, Sefîne-i Evliyâ, c. 3, s. 323. 
867İbrahim Hâs Halvetî, Tezkiretü’l-Hâs (Erenler Kitabı), s. 315. 
868 Lâmiî Çelebi, Nefahâtü’l-Üns Tercümesi, s. 765; Mecdî Mehmet Efendi, Hadâiku’ş-Şakâik, s. 284. 
869 Bursalı Mehmet Tahir Efendi, Osmanlı Müellifleri, c. I, s. 80; Vicdâni, Tomâr-ı Turûk-ı Aliyye, s. 206; 
Serin, İslam Tasavufunda Halvetîlik ve Halvetîler, s. 98. 
870 Küçükdağ, II. Bayezid Yavuz ve Kanuni Devirlerinde Cemâlî Ailesi, s. 10, 11. 
871 Zinciriye Medresesi’nin tarihçesi, vakfiyeleri ve beratları için bkz.: İbrahim Hakkı Konyalı, Âbideleri ve 
Kitâbeleri İle Niğde Aksaray Tarihi, c. 1, Fatih Yayınevi Matbaası, İstanbul, 1974, ss. 1334-1363. 
872 Cemâleddîn Aksarâyî’nin hayatı için bkz.: Taşköprülüzâde, Osmanlı Bilginleri, s. 36-38; Vassâf, Sefîne-i 
Evliyâ, c. 3, s. 323; Mahmut Ulu, Ulu Şeyh Cemâleddîn Aksarâyî Hayatı ve Eserleri, 2. Baskı, Aksaray Vali-
liği Yayınları, Aksaray, 2016, s. 41, 46; Mustafa Öz, “Cemâleddîn Aksarâyî”, DİA, c. 7, TDV Yayınları, İstan-
bul, 1993, s. 308; İbrahim Hakkı Aydın, “Molla Fenârî”, DİA, c. 30, TDV Yayınları, İstanbul, 2005, s. 245. 
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nudur.873 Soyu Hz. Ebu Bekir’e dayanmaktadır.874 İşte böyle ilmî yönüyle temayüz etmiş bir 

ailenin ferdi olarak dünyaya gelen Cemâl Halvetî, ilk eğitimini doğduğu şehir olan Aksa-

ray’da almıştır. Medrese eğitimini Konya’da sürdürmüş, İstanbul’da tamamlamıştır. Damadı 

olduğu Mevlânâ Hamza’dan ders aldığı rivayet edilmiştir.875 Hangi dersleri aldığı konusunda 

bilgi bulunmasa da Taşköprülüzâde Cemâl Halvetî’nin ilimle megul olduğunu,876 Hulvî, ilim 

tahsilini tamamladıktan sonra müderrislik yaptığını877 belirtmiştir.  

Kaynaklarda zâhirî ilimlerde dersler gördüğü, bu alanda belli bir makama geldiği ve 

müderrislik yaptığı belirtilen Cemâl Halvetî’nin bir tarîkatın kolunu kuracak kadar ve bununla 

ilgili eserler yazacak kadar tasavvufî bilgiye,878 yine eserlerinden de anlaşılacağı üzere tefsir 

ve te’vil yapacak kadar şer’î bilgiye sahip olduğu söylenebilir.879 Bu özelliklerinden dolayı 

Vassâf, onu tasavvufî ilimlerin yanında, tefsir, te’vil ve hadis gibi ilimlerdeki yetkinliğinden 

dolayı zamanının “Muhyiddîn İbnü’l-Arabî’si” olarak nitelemiştir.880 Bu durumda denilebilir 

ki Cemâl Halvetî, iyi bir medrese eğitimi görmüş, tefsir, hadis, kelâm ve fıkıh gibi zamanın 

ilimlerini o dönemin âlimlerinden gereği gibi okumuş ve icazetnâme almıştır.881  

Cemâl Halvetî, İstanbul’da irşad faaliyetlerinde bulunduğu sıralarda büyük bir felaket 

yaşanmıştır.882 Kaynakların bir kısmı bu felakati zelzele883 olarak açıklarken bir kısmı ve-

ba884, bir kısmı da her ikisinin de olduğunu885 kaydetmiştir. Bu olay üzerine dua etmesi için 

                                                             
873 Hulvî, Lemezât, s. 408. 
874 Yusuf b. Yakub, Tezkire-i Halvetiyye, vr. 9b; Ayvansarâyî, Hadîkatü’l-Cevâmi’, s. 222; Hocazâde Ahmed 
Hilmi, Evliyâ’nın Yolunda, s.60; Serin, İslam Tasavufunda Halvetîlik ve Halvetîler, s. 98; Vicdâni, soy silsi-
lesini şu şekilde kaydetmiştir: Muhammed Cemâleddîn-i Aksarâyî ibni Muhammed Enîsi Tebrîzî ibni Muham-
med Tebrîzî ibni Muhammed er-Râzî İbni’l-İmam Fahruddîn Muhammed er-Râzî eş-Şâfi’i ibni Ömer el-Hatibî 
ibni Hüseyin el-Hatibî ibni Ahmed bin Mahmud bin Mevdûd bin Sâbit bin Müseyyib bin Hammâd bin Abdir-
rahman bin Hz. Ebu Bekir es-Sıddık (r.a.) (Bkz.: Vicdâni, Tomâr-ı Turûk-ı Aliyye, s. 205.) 
875 Yusuf Küçükdağ, Cemâlî Ailesi, Aksaray Belediyesi Yayınları, Aksaray, 2017, s. 11, 12; Küçükdağ, Pîri 
Mehmet Paşa, s. 8. 
876 Taşköprülüzâde, eş-Şakâiku’n-Nu’mâniyye, s. 162. 
877 Hulvî, Lemezât, s. 408. 
878 Tasavvufî içerikteki bir eseri için bkz.: Cemâl Halvetî, Fasl fî Âdâbi’z-Zikr, Süleymaniye Ktp., Tahir Ağa 
Bl., nr. 142, vr. 62a-64b. 
879 Cemâl Halvetî, Kitâbu’n-Nûriyye ve Kevkebüd’Dürriyye, Süleymaniye Ktp., Lala İsmail Efendi Bl., nr. 
686, vr. 2b-9a; Diğer eserleri ve içerikleri ile ilgili bkz.: Eserleri başlığı. 
880 Vassâf, Sefîne-i Evliyâ, c. 3, s. 325. 
881 Serin, İslam Tasavufunda Halvetîlik ve Halvetîler, s. 98. 
882 Detaylı Bilgi İçin Bkz.: Küçükdağ, Cemâlî Ailesi, ss.22-24; Yazıcı, “Fetihten Sonra İstanbul’da İlk Halvetî 
Şeyhleri”, s. 115, 116. 
883 Hulvî, Lemezât, s. 417. 
884 Taşköprülüzâde, eş-Şakâiku’n-Nu’mâniyye, s. 163; Mecdî Mehmet Efendi, Hadâiku’ş-Şakâik, c. 1, s. 286; 
Hoca Sadettin, Tâcü’t-Tevârih, c. 5, s. 208; Sarı Abdullah Efendi, Semerâtü’l-Fuâd, s. 149; Ayvansarâyî, 
Hadîkatü’l-Cevâmi’, s. 223. 
885 Âlî, Künhü’l-Ahbar, c. II,, s. 247; Yusuf b. Yakub, Tezkire-i Halvetiyye, vr. 13b; İbrahim Hâs Halvetî, 
Tezkiretü’l-Hâs (Erenler Kitabı), s. 316. 
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Sultan Bayezid tarafından müritleriyle birlikte Hacca gönderilen Cemâl Halvetî,886 Tebük 

Koruluğu’nda 903/1497 yılında vefat etmiştir. Vasiyeti üzerine hacıların geçiş yolu yakınları-

na defnedilmiştir.887 

2.3.2.2.2. Tasavvufa İntisâbı ve Faaliyetleri 

Cemâl Halvetî’nin tasavvufa meyletmesi konusunda iki farklı görüş vardır. Bunlardan 

ilki onun ilimle meşgul olduğu sıralarda yaşadığı bir vecd haliyle tasavvufa yöneldiği şeklin-

dedir. Lâmiî Çelebi, Taşköprülüzâde, Mecdî Mehmed Efendi, Hoca Sadettin, onun et-

Telhis’in888 Muhtasâr-ı Meânî isimli şerhini okurken kalbine tasavvuf yoluna girmek düştü-

ğünü ve bu sırada sûfîlere karşı bir muhabbet duyduğunu ve böylece sûfîlerin yoluna girdiğini 

belirtmiştir.889 

Ayvansarâyî, herhangi bir sebebe bağlamaksızın uzun süre mevâli-i îzâma hizmet et-

tikten sonra yüksek mertebelere erdiğini ve sonra “Câg bir destmâl imiş bildim/ Nakşı anın 

hayâl imiş bildim.” beytini okuyarak, sûfî yoluna rağbet ettiğini nakletmiştir.890 Bunların ya-

nında Vassâf, onun zâhirî ilimlerde belli bir makama erdikten sonra “fâriğ-i câh” olarak tasa-

avuf yoluna meylettiğini,891 Mehmet Süreyya onun henüz talebeliği sırasında tasavvufa me-

yilli olduğunu,892 İbrahim Hâs Halvetî, ilimle meşgul olduğu sıralarda kalbine sülûk sevdası 

düştüğünü kaydetmiştir.893 

Tasavvufa meyletmesiyle ilgili ikinci görüş ise menkıbevî bir özellik taşımaktadır. 

Hulvî, onun müderrislik yaptığı sıralarda bir vecd halinde, istiğrak haline düşüp tedrisi terk 

ederek tasavvufa sülûk ettiğini söyledikten sonra894 tasavvufa meyletmesiyle ilgili diğer kay-

naklarda pek yer almayan başka bir olaya yer vermiştir. Buna göre Cemâl Halvetî memuriyet-

                                                             
886 Sarı Abdullah Efendi, Semerâtü’l-Fuâd, s. 149; Hulvî, Lemezât, s. 418; Âlî, Künhü’l-Ahbar, c. II, s. 248. 
887 Yusuf b. Yakub, Tezkire-i Halvetiyye, vr. 14b; Vefat tarihiyle ilgili karşılaştırma için bkz.: Âlî, Künhü’l-
Ahbar, c. II, s. 248; Hulvî, Lemezât, s. 418; İbrahim Hâs Halvetî, Tezkiretü’l-Hâs (Erenler Kitabı), s. 316; 
Ayvansarâyî, Mecmuâ-i Tevârih, s. 259; Ayvansarâyî, Hadîkatü’l-Cevâmi’, s. 223; Vassâf, Sefîne-i Evliyâ, c. 
3, s. 325; Bursalı Mehmet Tahir Efendi, Osmanlı Müellifleri, c. I, s. 80; Vicdâni, Tomâr-ı Turûk-ı Aliyye, s. 
207; Hocazâde Ahmed Hilmi, Evliyâ’nın Yolunda, s.60; Küçükdağ, Cemâlî Ailesi, s. 27; Yazıcı, “Fetihten 
Sonra İstanbul’da İlk Halvetî Şeyhleri”, s. 117; Öngören, Osmanlı’larda Tasavvuf, s. 44. 
888 Bahsi geçen eser, Kazvinî’nin et-Telhis adlı eserine Taftazânî tarafından yapılan Muhtasâr-ı Meânî isimli 
şerhtir. (Bkz.: Muharrem Çakmak, “Türk Mutasavvıf Şairi Cemal Halvetî”, Ekev Akademi Dergisi, 2003, Yıl: 
7, S. 16, s. 183) 
889 Lâmiî Çelebi, Nefahâtü’l-Üns Tercümesi, s. 765; Taşköprülüzâde, eş-Şakâiku’n-Nu’mâniyye, s. 162; 
Mecdî Mehmet Efendi, Hadâiku’ş-Şakâik, c. 1, s. 284; Hoca Sadettin, Tâcü’t-Tevârih, c. 5, s. 206. 
890 Ayvansarâyî, Hadîkatü’l-Cevâmi’, s. 222. 
891 Vassâf, Sefîne-i Evliyâ, c. 3, s. 324. 
892 Süreyya, Sicill-i Osmanî, c. 3, s. 966 
893İbrahim Hâs Halvetî, Tezkiretü’l-Hâs (Erenler Kitabı), s. 315. 
894 Hulvî, Lemezât, s. 408. 
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te yükselmek için kazasker olan bir akrabasının yanına gitmiştir. Akrabasıyla sohbet ederken 

tellalın biri satılık bir Kur’an olduğunu ünleyerek oradan geçmektedir. Kazasker olan akraba-

sı, tellalı çağırarak Kur’an’ın fiyatını sorar. Bunun üzerine tellal Kur’an’ın fiyatının 300 akçe 

olduğunu söyler. Kazasker, fiyatı fazla bulur ve Kur’anı almaktan vazgeçer. Henüz bu olayın 

üzerinden çok geçmeden biri izin isteyerek huzura gelir. Gelen kişi kazaskerin, daha önceden 

özelliklerini söylediği atı bulunca alıp getirmesini tembihlediği kişidir. Atı bulduğunu söyle-

yen ve bir bakmasını isteyen adamın getirdiği ata bakan Kazasker atı çok beğenir ve almaya 

karar verir. Atın fiyatının10.000 akçe olmasına rağmen fiyatın pahalılık ya da ucuzluğunu 

sorgulamadan tereddütsüz atı alır. Olanları gözleyen Cemâl Halvetî, kazasker akrabasının 

Kur’an’a 300 akçeyi çok görürken ata 10.000 akçe verdiğini görünce çok üzülür. Bu makam-

lara talip olduğu için Kur’an’a değer vermeyip ata değer veren bu taifenin seçkinlerinden ol-

mak istediği için nefsini kınar. Sonra da kendi nefsine, ahiret için çalışan ve Mevlâ’ya yakın-

lık yollarına varlıklarını adayan tarîkat büyüklerinin peşine düşmesini tavsiye eder. O yola 

düşmezse de ilmiyle amel etmeyen ve ahiret gününde pişmanlık duyarak kendini ateşlere 

atanlardan olacağını düşünür.895 

Görüldüğü gibi Cemâl Halvetî’nin tasavvufa yönelmesi, onun dünya metaına olan ba-

kışıyla ilgilidir. Nitekim Lemezât’ta anlatılan bu olay onun tasavvufa yönelmesinin sebebi 

olarak gösterilmiştir. Bahsi geçen hâdisede olduğu gibi, onun dünya metaına uzak tutumunu, 

Sultan Bâyezid’ın daveti üzerine geldiği İstanbul’da kendisine ve dervişlerine yapılmak iste-

nen nakdî yardımı kabul etmeyişi teyid etmektedir.896 

Cemâl Halvetî, ister kaynakların kaydettiği ilk sebep olsun isterse Hulvî’nin naklettiği 

bu olay olsun bilvesile tasavvufa meyletmiştir. Onun tasavvufa meylettikten sonraki süreci 

çok açık olmamakla birlikte çeşitli şeyhlere intisab ettiği görülmektedir. 

Nefehat’ta onun tasavvufa meyledince Karaman’da bulunan Alâeddîn Halvetî’nin mü-

ridlerinden olan Abdullah isimli bir dervişin yanında halvete girdiğinden, o sırada Kara-

man’da olmayan Alâeddîn Halvetî’nin Karaman’a gelmesiyle de ona bağlandığından bahse-

dilmiştir.897 Taşköprülüzâde, Mecdî Mehmed Efendi ve İbrahim Hâs Halvetî, Cemâl Hal-

vetî’nin Karaman’da Alâeddîn Halvetî’ye bağlandığını belirtirken898 Lemezât’ta ve Tibyânü 

                                                             
895 Hulvî, a.g.e., s. 409. 
896 Yazıcı, “Fetihten Sonra İstanbul’da İlk Halvetî Şeyhleri”, s. 111. 
897 Lâmiî Çelebi, Nefahâtü’l-Üns Tercümesi, s. 765. 
898 Taşköprülüzâde, eş-Şakâiku’n-Nu’mâniyye, s. 162; Mecdî Mehmet Efendi, Hadâiku’ş-Şakâik, c. 1, s. 284; 
İbrahim Hâs Halvetî, Tezkiretü’l-Hâs (Erenler Kitabı), s. 315. 
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vesâʾili’l-Hakâik’ta yer alan bilgilere göre öncelikle İstanbul’da bulunan Zeyniyye Tarîkatının 

postunda oturan Hacı Halîfe (ö. 894/1488-89) olarak tanınan Seyyid Abdullah’a intisab etmiş-

tir.899 Âlî ve Ayvansarâyî bu kaynaklardan farklı şeyh isimleri zikreder. Âlî, Künhül’l-Ahbar 

adlı eserinde onun Meşâyih-i Halvetiyye’den Molla Pîr Ahmedi Erzincânî’ye varıp ondan 

hilâfet aldığını kaydederken900 Ayvansarâyî herhangi bir isim zikretmeksizin Zeyneddîn Hafî 

tarîkatından bir kimseye vasıl olduğunu, o tarîkatta icazet aldıktan sonra kalbi mutmain olma-

dığından Halvetiyye Tarîkatı’ndan Şeyh İbni Tâhir’e vardığını belirtir.901 Ancak, kaynakların 

ekserisinin verdiği bilgiye göre Şeyh Alâeddîn’e intisâb etmek üzere Karaman’a giden Cemâl 

Halvetî’nin, Şeyh Alâeddîn ile karşılaşması şöyle nakledilmiştir:  

“Önce şeyh Alâeddîn Karamanî hulefasından Karaman’da oturan Şeyh Abdullah’ın ya-

nında halvete girdi. Sonra Şeyh Alâeddîn Hazretleri Karaman’a geldiler. Müşarun ileyh Çelebi 

Halîfe yanına varıp onunla mulakat etti. Şeyh Alâeddîn’i siyah cübbe, siyah sarıkla siyah bir 

atın üzerinde görünce, Çelebi Halîfe’nin derûnunda büyük bir muhabbet peyda olup bağlılığını 

izhar etti. Şeyh Çelebi Halîfe’ye hitaben ‘İstiyorsan bu cübbeyi sana vereyim.’ diye taltif eyle-

yince Çelebi Halîfe ona cevaben: ‘Sûfîyye yolunda cübbe ve hırka istihkaksız giyilmez. Bende 

ise ona hilâfet ve liyakat yoktur.’ diye cevap verdi. Şeyh Alâeddîn, sözünün Çelebi Halîfe tara-

fından kabul telakki olunmadığından ona incinip ‘Sonunda sen benim tevabuma muhtaç olur-

sun.’ diye kendi tarîkatine sülûk edeceğine işaret eyledi.”902  

Bu sözler üzerinden çok geçmeden Şeyh Alâeddîn vefat etmiştir. Şeyhin dediği gibi 

onun tevâbundan Abdullah Karamanî ile bir süre sohbet eden Cemâl Halvetî, Abdullah Ka-

ramanî’nin vefat etmesi üzerine Tokat’a gitmiştir.903 Orada Halvetiyye meşâyihinden Şeyh 

Tahirzâde’ye bağlanmıştır.904 

                                                             
899 Yusuf b. Yakub, Tezkire-i Halvetiyye, vr. 10b; Hulvî, Lemezât, s. 410. 
900 Âlî, Künhü’l-Ahbar, c. II, s. 245. 
901 Ayvansarâyî, Hadîkatü’l-Cevâmi’, s. 222. 
902 Taşköprülüzâde, eş-Şakâiku’n-Nu’mâniyye, s. 162; Mecdî Mehmet Efendi, Hadâiku’ş-Şakâik, c. 1, s. 284; 
Hoca Sadettin, Tâcü’t-Tevârih, c. 5, s. 206. 
903Lâmiî Çelebi, Nefahâtü’l-Üns Tercümesi, s. 765; Taşköprülüzâde, eş-Şakâiku’n-Nu’mâniyye, s. 162; Mec-
dî Mehmet Efendi, Hadâiku’ş-Şakâik, c. 1, s. 284; Hoca Sadettin, Tâcü’t-Tevârih, c. 5, s. 206; Vicdâni, 
Tomâr-ı Turûk-ı Aliyye, s. 206; Hocazâde Ahmed Hilmi, Evliyâ’nın Yolunda, s.60.  
904Lâmiî Çelebi, Nefahâtü’l-Üns Tercümesi, s. 765; Taşköprülüzâde, eş-Şakâiku’n-Nu’mâniyye, s. 162; Yusuf 
b. Yakub, Tezkire-i Halvetiyye, vr. 10a; Mecdî Mehmet Efendi, Hadâiku’ş-Şakâik, c. 1, s. 284; Vassâf, 
Sefîne-i Evliyâ, c. 3, s. 324; Vicdâni, Tomâr-ı Turûk-ı Aliyye, s. 206; Küçükdağ, Cemâlî Ailesi, s. 13; Hulvî 
diğer kaynakların aksine Şeyh Tahirzâde’in Türkmen asıllı olup Şeyh Sâfî’nin kurduğu Erdebiliyye Tarîkatının 
halîfelerinden olduğunu söyler. (Bkz.: Hulvî, Lemezât, s. 410). 
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Şeyh Tahirzâde ümmî olmakla birlikte bâtınî ilimlerin arifi olmakla temayüz etmiş-

tir.905 Cemâl Halvetî onun yanında ağır bir riyâzet süreci geçirmiştir. Öyle ki Şeyh Tahirzâde, 

onu önce taş ve toprak işlerinde çalıştırmış, sonra âdeti olduğu üzere kazdırdığı çukurda diğer 

dervişlerle birlikte onu halvete sokmuştur. Bu halvet sırasında diğer dervişler halveti tamam-

layamamış, sadece Cemâl Halvetî tamamlayarak murad ettiği hakikate ulaşmıştır.906 Âlî, 

Künhü’l-Ahbar’da “ve bi’l-cümle evâil-i sülûkinde Tokat’a varup Şeyh Tâhir-i Halvetî emriy-

le halvete girdi. Mezkûr şeyh ise Müridleirne riyâzet-ı killiyye çekdirüp ekseri ve ba’zısı terk-i 

tarîkla mahrum ve derd-nâk olmışken mezbûr Çelebi Şeyh cidden rû-gerdân olmaz, hatta hal-

vetinde yalnuz kalup bir kendü gibi murtâz dahi bulunmazdı.” diyerek diğer dervişlerin halve-

ti terk edip hikmetten mahrum kaldıklarını, ancak Cemâl Halvetî’nin bu zor halveti tek başına 

tamamladığını söyler.907 Hulvî de bu halvet sırasında Cemâl Halvetî’nin nice hakikatleri keş-

fettiğini, sayısız manevî mertebeleri aşarak yakînlik mertebesine ulaştığını söylemiştir.908  

Nefehat’ta geçtiğine göre Cemâl Halvetî bu riyâzet halini şöyle anlatır:  

“Şeyh Alâeddîn çok geçmeden vefat etti. Bu sırada Abdullah Halîfe de ölmüştü. Tokat’ta 

Halvetîler’den Tahirzâde’ye gittim. Bu Tâhiroğlu ümmî bir Türkmen idi. Şöyle ki, “feyz” diye-

ceği yerde “hayz” diyordu. Avlanmayı çok severdi. Fakat bâtını kuvvetli idi. Beni taş toprak iş-

lerinde çalıştırdı. Sonra pek çok kimse ile birlikte halvete soktu. Bir yer kazıp içinde halvete 

oturduk. Bize şiddetli bir riyâzet yaptırdı ve aç tuttu. Yoldaşlarım açlığa tahammül edemeyip 

köyden yiyecek getirdiler. Ben yine de yemedim. Tahirzâde geldi ve onlara kızdı. Ceza olarak 

hepsini uzaklaştırdı. Bana da ‘Sen de var git’, dedi. Arkadaşlarımın tamamı dağılıp gittiler. Fa-

kat ben riyâzete devam ettim. Hatta Tahirzâde’ye: “Çelebi riyâzetten ölecek hale gelmiş, demiş-

ler.” Şöyle demiş:“Bırakın ölsün.” Tam bu sırada bana hal keşfi vakıası geldi. Tahiroğlu gelip 

vakıamı dinledi, lütuf yüzünü gösterdi.”909 

Kaynakların çoğu Cemâl Halvetî’nin, Şeyh Tahirzâde’nin vefat etmesiyle Tokat’tan 

ayrıldığını ve Yahyâ-yı Şirvânî’ye hizmet etmek üzere Şirvan yoluna düştüğünü belirtirken910 

Âlî, Şirvan’ı ve Yahyâ-yı Şirvânî’yi hiç zikretmeden onun doğrudan Pîr Ahmet Erzincânî’ye 

                                                             
905 Mecdî Mehmet Efendi, Hadâiku’ş-Şakâik, c. 1, s. 284; Hulvî, Lemezât, s. 410; İbrahim Hâs Halvetî, Tezki-
retü’l-Hâs (Erenler Kitabı), s. 315. 
906 Mecdî Mehmet Efendi, Hadâiku’ş-Şakâik, c. 1, s. 284; Küçükdağ, Cemâlî Ailesi, s. 14. 
907 Âlî, Künhü’l-Ahbar, c. II, s. 246. 
908 Hulvî, Lemezât, s. 410. 
909 Lâmiî Çelebi, Nefahâtü’l-Üns Tercümesi, s. 765, 766. 
910Lâmiî Çelebi, Nefahâtü’l-Üns Tercümesi s. 766; Taşköprülüzâde, eş-Şakâiku’n-Nu’mâniyye, s. 162; Mecdî 
Mehmet Efendi, Hadâiku’ş-Şakâik, c. 1, s. 285; Hoca Sadettin, Tâcü’t-Tevârih, c. 5, s. 206; Hulvî, Lemezât, 
s. 410; Vicdâni, Tomâr-ı Turûk-ı Aliyye, s. 206; Serin, İslam Tasavufunda Halvetîlik ve Halvetîler, s. 99; 
Yazıcı, “Fetihten Sonra İstanbul’da İlk Halvetî Şeyhleri”, s. 113. 
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gittiğini yazar.911 Kaynakların bir kısmı ise onun şeyhinin vefatıyla değil bizzat şeyhin yön-

lendirmesiyle Şirvan’a doğru yola çıktığını belirtmiştir.912 Cemâl Halvetî’nin kısa sürede 

sülûkunu tamamladığını gören Şeyh Tahirzâde artık ona verecek bir şeyi kalmadığını ve 

Yahyâ Şirvânî’ye giderek ona intisap etmesi gerektiğini söyler. İbrahim Hâs Halvetî, Tezkire-

tü’l-Hâs kitabında Şeyh Tahirzâde ile Cemâl Halvetî arasında geçen konuşmayı Cemâl Hal-

vetî’nin ağzından şu şekilde nakleder: “Bir gün Şeyh Tahiroğlu dedi: Ben seni irşada is-

titâatim yoktur. Sen Seyyid Yahyâ’ya gereksin. Ben dahi Şirvan’a revan oldum.”913 

Cemâl Halvetî, Tahirzâde’nin yanında seyr ü sülûk yolunda mesafe kat etmiş olsa da 

kaynaklardaki ifadelerden de anlaşıldığı kadarıyla bu yolda kalben itmi’nâna ulaşamamıştır. 

Kalbî arayışının devam etmesi nedeniyle hem şeyhinin yönlendirmesi hem de şeyhinin vefatı 

üzerine yeni bir şeyh bulma amacıyla Yahyâ Şirvanî’ye gitme ihtimali kuvvetlidir. 

Yahyâ-yı Şirvânî’ye intisab etmek üzere yola çıkan Cemâl Halvetî yol güzergâhında 

bulunan Erzincan’a varmıştır.914 Burada Pîr Muhammed Bahâeddîn Erzincânî ile bir süre gö-

rüşmüştür.915 Hulvî’nin dediği gibi onda nice hikmetler ve manalar görerek ondan feyiz al-

mıştır.916 Vassâf, Cemâl Halvetî ve Pîr Muhammed Bahâeddîn Erzincânî görüşmesini Erzin-

can değil de Azerbaycan olarak verirken917 Âlî, Cemâl Halvetî’nin Pîr Muhammed Bahâeddîn 

Erzincânî ile değil de Pîr Ahmed Erzincânî ile Erzincan’da görüştüğünü söyler.918 

Nefehat’a göre Cemâl Halvetî, Pîr Muhammed Bahâeddîn Erzincânî’de aradığını bu-

lamayıp Şirvan’a gitmeye niyetlenmiştir.919 Lemezât’ta nakledildiğine göre ise ondan feyiz 

aldıktan sonra izin isteyerek Şirvan’a gitme arzusunu dile getirir. Pîr Muhammed Bahâeddîn 

Erzincânî ise Seyyid Yahyâ’nın yaşlı ve ölümünün yakın olduğuna işaretle onun hizmetine 

yetişmenin uzak bir ihtimal olduğunu söyler. Sonra da “Bizim hissemize düşen hal size kafî 

                                                             
911 Âlî, Künhü’l-Ahbar, c. II,, s. 246. 
912 İbrahim Hâs Halvetî, Tezkiretü’l-Hâs (Erenler Kitabı), s. 315; Ayvansarâyî, Hadîkatü’l-Cevâmi’, s. 222; 
Vassâf, Sefîne-i Evliyâ, c. 3, s. 324; Çakmak, Cemâl Halvetî ve Cemâliyye, s. 43; Öngören, Osmanlı’larda 
Tasavvuf, s. 43. 
913İbrahim Hâs Halvetî, Tezkiretü’l-Hâs (Erenler Kitabı), s. 315). 
914Ayvansarâyî, Hadîkatü’l-Cevâmi’, s. 222; Harîrîzâde, Tibyânü vesâʾili’l-Hakâik, c. 1, vr. 245b; Öngören, 
Osmanlı’larda Tasavvuf, s. 43. 
915 Lâmiî Çelebi, Nefahâtü’l-Üns Tercümesi, s. 766; Taşköprülüzâde, eş-Şakâiku’n-Nu’mâniyye, s. 162; 
Mecdî Mehmet Efendi, Hadâiku’ş-Şakâik, c. 1, s. 285; Hoca Sadettin, Tâcü’t-Tevârih, c. 5, s. 207. 
916 Hulvî, Lemezât, s. 411. 
917 Vassâf, Sefîne-i Evliyâ, c. 3, s. 324.  
918 Âlî, Künhü’l-Ahbar, c. II,, s. 246. 
919 Lâmiî Çelebi, Nefahâtü’l-Üns Tercümesi, s. 766. 
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görünür. Boşuna zahmet çekip ayaklarını kabarttığına değmez.”diyerek, Çelebi Halîfe’nin 

sülûkunun kendisiyle olacağını işaret eder.920 

Cemâl Halvetî’nin kararından dönmeyeceğini gören Pîr Muahmmed Erzincânî yine de 

kapıları kapatmamış ve geri döneceğini düşündüğü Cemâl Halvetî’ye “Eğer bu taraflara geri 

dönersen murad hâsıl olur.” der.921 Fakat o, Yahyâ-yı Şirvânî’nin hizmetinde bulunmak arzu-

suyla Erzincan’da kalmayı istemez ve Muhammed Erzincânî’den müsaade alarak Şirvan’a 

gitmek üzere yola çıkar. 

Kaynakların bir kısmı onun iki günlük yolculuktan sonra Yahyâ-yı Şirvânî’nin (ö. 

862/1457) ölüm haberini alınca geri döndüğünü yazarken922 bir kısmı da Şirvan’a vardığını ve 

orada şeyhin ölüm haberini aldığını kaydeder.923 İbrahim Hâs Halvetî, Tezkiretü’l-Hâs’ta ola-

yı Cemâl Halvetî’nin ağzından şöyle anlatır: “Ben dahî Şirvan’a dâhil olduğum gün Şeyh Sey-

yid Yahyâ Hazretleri vefat etmiş. Cenazesine katıldım. O gece Şirvan’da kalarak Hazreti Sey-

yid’in kabri üzerlerinde müteveccih oldum. Şeyh Seyyid Yahyâ’yı gördüm. Bana dedi ki, var 

sen Pîr Muhammed Bahâeddîn Erzincânî’ye eriş. Emânet-i mârifetim ona teslim oldu. Böyle-

ce ben Erzincânî’ye geldim.”924 

Cemâl Halvetî, cenazesine katıldığı ve kabri başında murâkabe ederek Yahyâ-yı Şir-

vânî’nin sırren kendisine işaret ettiği mânâ üzerine ertesi gün erkenden yola düşmüştür. Riva-

yet edildiğine göre Cemâl Halvetî’nin bu yolculuğu oldukça çetin geçmiş, Erzincan’a varma-

ya bir menzillik bir mesafe kala ayakları kabarıp muzdarip olarak mecalsiz kalmıştır. Bunun 

üzerine Pîr Muhammed, ona bir at göndererek Erzincan’a ulaşmasını sağlamıştır. Cemâl Hal-

vetî bu hal üzere Erzincan’a ulaşınca Pîr Muhammed ona: “Çelebi, bizim sözümüze inanma-

dın, elhamdülillah yabana da gitmedin.” diyerek onu hemen halvete sokmuştur.925 

Şeyh Erzincânî’nin926 terbiyesinde sülûkunu tamamlayan Cemâl Halvetî, şeyhinin izin 

ve icazetiyle irşad için Tokat’a gelmiştir.927 Bir müddet Tokat’ta irşad faaliyetlerinde bulun-

                                                             
920 Hulvî, Lemezât, s. 411. 
921İbrahim Hâs Halvetî, Tezkiretü’l-Hâs (Erenler Kitabı), s. 315. 
922 Lâmiî Çelebi, Nefahâtü’l-Üns Tercümesi, s. 766; Mecdî Mehmet Efendi, Hadâiku’ş-Şakâik, c. 1, s. 285; 
Hoca Sadettin, Tâcü’t-Tevârih, c. 5, s. 207. 
923 Yusuf b. Yakub, Tezkire-i Halvetiyye, vr. 10b; Hulvî, Lemezât, s. 411; Ayvansarâyî, Hadîkatü’l-Cevâmi’, 
s. 222; Vassâf, Sefîne-i Evliyâ, c. 3, s. 324. 
924İbrahim Hâs Halvetî, Tezkiretü’l-Hâs (Erenler Kitabı), s. 315. 
925 Yusuf b. Yakub, Tezkire-i Halvetiyye, vr. 10b; Hulvî, Lemezât, s. 412; Harîrîzâde, Tibyânü vesâʾili’l-
Hakâik, c. 1, vr. 245b; Vassâf, Sefîne-i Evliyâ, c. 3, s. 324; Öngören, Osmanlı’larda Tasavvuf, s. 43. 
926 Cemâl Halvetî’nin tarîkat silsilesi şu şekildedir: Ömer Halvetî, Şeyh Ahî Emre Muhammed el-Halvetî, Şeyh 
Hacı İzzeddîn el-Halvetî, Şeyh, Sadreddîn el-Hiyavî, Pîr-i Sânî Seyyid Yahyâ Şirvanî, Pîr Muhammed 
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duktan sonra Amasya’ya geçmiştir.928 Burada bir zamanlar Pîr İlyas Amasyavî’nin irşad faa-

liyetlerinde bulunduğu Gümüşlüoğlu Tekkesi adıyla bilinen ve Amasya’da Halvetîlere mah-

sus olarak yapılan ilk tekkede irşad faaliyetlerinde bulunmuştur. Abdizâde’nin Amasya Tari-

hi’nde Cemâl Halvetî’nin bu tekkede şeyhlik yaptığı kaydına rastlanmasa da ona göre Cemâl 

Halvetî Amasya’ya ilk geldiği zamanlarda bu tekkede faaliyet yürütmüş olmalıdır.929 Ancak 

onun Amasya’da eğitim ve irşad faaliyetlerini yürüttüğü yer olarak Hâce Sultan Tekkesi gös-

terilmiştir. Bahsi geçen eserde bu tekke ve Cemâl Halvetî’ye tahsis edilmesi şöyle anlatılmak-

tadır: “Sultân Bâyezid Hân-ı sânî Amasya valisi iken Hâce-i Sultânî olan a’yândan Şemseddîn 

Ahmed Çelebi 880’de orada bir zâviye-i cesîme binâ ve yanında misâfirhâne ve matbah inşâ 

ve evkâf-ı kâfiye terk iderek nâmını ibkâ ve şeyhliğini kibâr-ı Halvetîyye’den Cemâlî-zâde eş-

Şeyh Cemaleddîn Mehmed Çelebi Halîfe hazretlerine i’tâ itmişdir.”930 

Tokat ve Amasya’dan sonra onun İstanbul’a gittiğini ve tasavvufî faaliyetlerine orada 

devam ettiğini görürüz. Onun İstanbul’a gidişi, Amasya’da iken tanıştığı Şehzâde Bayezid’in 

padişah olmasıyla gerçekleşmiştir. Nitekim Şehzâde Bayezid İstanbul’da tahta oturup sultan 

olunca, Amasya valisi iken taht mücadeleleri sırasında desteğini gördüğü Cemâl Halvetî’yi 

İstanbul’a davet etmiştir.931 O da bu davete icâbet edip yüz kadar dervişiyle İstanbul’a gitmiş-

tir.932 Cemâl Halvetî İstanbul’a gelince ilk önce bir süreliğine Gül Camiinde irşad faaliyetleri-

ni sürdürmüş Gül Camii yakınındaki Kapıcıbaşı Mustafa Ağa’nın sarayında misafir olarak 

kalmıştır.933 Bir süre sonra Koca Mustafa Paşa, Yedikule Semtinde bulunan Kızlar Kilisesinin 

tadilatıyla birlikte oraya medrese, imaret, hücre ve diğer eklentileriyle büyük bir hankâh yap-

                                                                                                                                                                                              

Bahâüddîn Erzincânî, Eş-Şeyh Cemâl el-Halvetî. (Bkz.: Yusuf b. Yakub, Tezkire-i Halvetiyye, vr. 6a; Vicdâni, 
Tomâr-ı Turûk-ı Aliyye, s. 173- 174.) 
927İbrahim Hâs Halvetî, Tezkiretü’l-Hâs (Erenler Kitabı), s. 315; Ayvansarâyî, Hadîkatü’l-Cevâmi’, s. 222; 
Serin, İslam Tasavufunda Halvetîlik ve Halvetîler, s. 99; Küçükdağ, Cemâlî Ailesi, s. 17. 
928Ayvansarâyî, Hadîkatü’l-Cevâmi’, s. 222; Harîrîzâde, Tibyânü vesâʾili’l-Hakâik, c. 1, vr. 245b; Vicdâni, 
Tomâr-ı Turûk-ı Aliyye, s. 206; Vassâf, Sefîne-i Evliyâ, c. 3, s. 324; Küçükdağ, Cemâlî Ailesi, s. 17; Öngören, 
Osmanlı’larda Tasavvuf, s. 43; Yazıcı, “Fetihten Sonra İstanbul’da İlk Halvetî Şeyhleri”, s. 113; Tayşi, “Cemâl 
Halvetî”, s. 302. 
929 Çakmak, “Türk Mutasavvıf Şairi Cemal Halvetî”, s. 185. 
930Hüsâmeddîn Efendi, Amasya Tarihi, s. 126, 127. 
931Yusuf b. Yakub, Tezkire-i Halvetiyye, vr. 11b; Ayvansarâyî, Hadîkatü’l-Cevâmi’, s. 223; Bandırmalızâde 
Ahmed Münib, Mir’atü‘t-Turuk, s. 33; Vicdâni, Tomâr-ı Turûk-ı Aliyye, s. 206; Serin, İslam Tasavufunda 
Halvetîlik ve Halvetîler, s. 99; Öngören, Osmanlı’larda Tasavvuf, s. 44; Aşkar, “Bir Türk Tarîkatı Olarak 
Halvetiyye”, s. 545. 
932Sarı Abdullah Efendi, Semerâtü’l-Fuâd, s. 149; Harîrîzâde, Tibyânü vesâʾili’l-Hakâik, c. 1, vr. 246b; Bursa-
lı Mehmet Tahir Efendi, Osmanlı Müellifleri, c. I, s. 80; Vassâf, Sefîne-i Evliyâ, c. 3, s. 324; Vicdâni, Tomâr-ı 
Turûk-ı Aliyye, s. 206; Aşkar, “Bir Türk Tarîkatı Olarak Halvetiyye”, s. 545; Kara, Bursa’da Tarîkatlar ve 
Tekkeler, s. 23; Velikahyaoğlu, Sümbüliyye Tarîkatı, s. 77. 
933 Küçükdağ, Cemâlî Ailesi, s. 21; Çakmak, Cemâl Halvetî ve Cemâliyye, s. 92; Öngören, Osmanlı’larda 
Tasavvuf, s. 44. 
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tırmıştır.934 Bu hankâhın yanına Cemâl Halvetî için bir de ev yapmış ve ona tahsis etmiştir.935 

Cemâl Halvetî, irşad faaliyetlerini Koca Mustafa Paşa Dergâhı936 denilen bu hankâhta yürüt-

müştür.937 Vassâf’ın naklettiğine göre dokuz sene boyunca bu hankâhta yürüttüğü irşad faali-

yetleri sırasında Sultan Bayezid de kendisini iki kez ziyaret etmiştir.938 

Aktif bir tasavvuf faaliyeti içinde bulunan Cemâl Halvetî, bu faaliyetlerinin yanında 

tarîkatın Anadolu’nun muhtelif yerlerinde yayılmasını sağlayan halîfeler yetiştirmiştir. Amas-

ya’dan İstanbul’a gelirken yanında yüz kadar dervişi olduğu939, İstanbul’da vuku bulan dep-

rem ya da vebanın def’i için dua etmek üzere kırk dervişi ile birlikte çıktıkları hac seyahati940 

ve Lemezât’ta geçen “Zâviyede ve mescidde itikâfta olan mürid ve dervişlerin dört- beş bin 

civarında olduğu”941 rivâyetlerinden onun çok sayıda mürid ve talebesi olduğu anlaşılmakta-

dır. Bu derviş ve halîfelerden bir kısmını kendisi henüz hayatta iken Anadolu’da ve İstan-

bul’da irşad vazifesiyle görevlendirmiştir.942 Bunların en meşhuru kendinden sonra hankâhta 

yerine bırakacağı Şeyh Sünbül Sinan (ö. 936/1529)’dır.943 Lemezât’ta diğer seçkin dervişleri 

                                                             
934 Bandırmalızâde Ahmed Münib, Mir’atü‘t-Turuk, s. 33; Hankâh ile ilgili detaylı bilgi için ayrıca bkz.: Ay-
vansarâyî, Hadîkatü’l-Cevâmi’, ss. 220-222; Velikahyaoğlu, Sümbüliyye Tarîkatı, ss. 156-172. 
935 Velikahyaoğlu, Sümbüliyye Tarîkatı, s. 77. 
936 Külliye, Cemâl Halvetî’nin irşad faaliyetleri için yaptırılmış ve ilk şeyhi Cemâl Halvetî olmakla beraber, 
şeyhin vefatından sonra burada halîfesi Şeyh Yusuf Sünbül Sinaneddîn, irşad faaliyetinde bulunmuştur. Bu yüz-
den halk arasında Sünbül Efendi Câmii olarak da tanınmıştır. (Bkz.: Çakmak, “Türk Mutasavvıf Şairi Cemal 
Halvetî”, s. 96.) 
937 Yusuf b. Yakub, Tezkire-i Halvetiyye, vr. 12b; Âlî, Künhül’l-Ahbar, c. II, s. 247; Hulvî, Lemezât, s. 415; 
Ayvansarâyî, Mecmuâ-i Tevârih, s. 259; Ayvansarâyî, Hadîkatü’l-Cevâmi’, s. 222, 223; Sarı Abdullah Efendi, 
Semerâtü’l-Fuâd, s. 149; Vicdâni, Tomâr-ı Turûk-ı Aliyye, s. 206; Bursalı Mehmet Tahir Efendi, Osmanlı 
Müellifleri, c. I, s. 80; Hocazâde Ahmed Hilmi, Evliyâ’nın Yolunda, s.60; Öngören, Osmanlı’larda Tasavvuf, 
s. 44; Çakmak, Cemâl Halvetî ve Cemâliyye, s. 93; Velikahyaoğlu, Sümbüliyye Tarîkatı, s. 77; Aşkar, “Bir 
Türk Tarîkatı Olarak Halvetiyye”, s. 545. 
938Yusuf b. Yakub, Tezkire-i Halvetiyye, vr. 12b; Bandırmalızâde Ahmed Münib, Mir’atü‘t-Turuk, s. 33; 
Vassâf, Sefîne-i Evliyâ, c. 3, s. 324; Vicdâni, Tomâr-ı Turûk-ı Aliyye, s. 206; Aşkar, “Bir Türk Tarîkatı Olarak 
Halvetiyye”, s. 545; Velikahyaoğlu, Sümbüliyye Tarîkatı, s. 77. 
939 Vassâf, Sefîne-i Evliyâ, c. 3, s. 324.  
940 Taşköprülüzâde, eş-Şakâiku’n-Nu’mâniyye, s. 163. 
941 Hulvî, Lemezât, s. 417. 
942 Öngören, Osmanlı’larda Tasavvuf, s. 45; Çakmak, “Türk Mutasavvıf Şairi Cemal Halvetî”, s. 189. 
943 Sünbül Sinan (ö. 936/1529): Şeyh Sinanedddîn Yusuf ve daha çok Sünbül Sinan adıyla tanınan Yusuf b. Ali 
b. Kayabey’dir. Sünbül Sinan, Merzifon’da doğmuş, hayatının ilk yıllarını Uluborlu’da geçirmiştir. İstanbul’a 
gelip devrin büyük âlimlerinden Efdalzâde Efendi’nin hizmetine devam ederken bir vesile ile Koca Mustafa Paşa 
Dergâhında irşad faaliyetlerini sürdüren Cemâl Halvetî ile tanışmış ve ona intisab etmiştir. (Bkz.: Taşköprü-
lüzâde, eş-Şakâiku’n-Nu’mâniyye, s. 164; Hulvî, Lemezât, s. 425; Ayvansarâyî, Hadîkatü’l-Cevâmi’, s. 223; 
Sarı Abdullah Efendi, Semerâtü’l-Fuâd, s. 149; Bandırmalızâde Ahmed Münib, Mir’atü‘t-Turuk, s. 33; 
Vassâf, Sefîne-i Evliyâ, c. 3, s. 364, 365; Vicdâni, Tomâr-ı Turûk-ı Aliyye, ss. 206-208; Yazıcı, “Fetihten 
Sonra İstanbul’da İlk Halvetî Şeyhleri”, s. 119, 120; Velikahyaoğlu, Sümbüliyye Tarîkatı, s. 78; Mehmet Şirin 
Ayiş, “Sünbül Sinan’ın İlmî ve Tasavvufî Kişiliği”, Uluslararası Amasya Âlimleri Sempozyumu Bildiriler 
Kitabı-I, Ed.: Şuayip Özdemir- Ayşegül Gün, Amasya, 2017, s. 648. 
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Kasım Çelebi (ö. 915/1509)944, Şeyh Sinan Erdebîli (ö. 951/1544)945 ve Şeyh Üveys Dede (ö. 

930/1523-24)946 olarak kaydedilmiştir.947 

Bunların yanında, Cemâl Halvetî’nin, nerede faaliyet gösterdiği bilinmeyen Muh-

yiddîn b. Muhammed (ö. ?) adında bir müridi, Bursa’da faaliyet gösteren Selman Halîfe (ö.?), 

Bolu’da faaliyetlerini sürdüren Şeyh Hayreddîn Tokâdî (ö. 931/1525)948 ve daha önce hakkın-

da bilgi verilen Bâyezid-i Rûmî (ö. 900/1494) isimli halîfeleri de vardır.949 

2.3.2.2.3. Eserleri 

Bilindiği gibi Cemâl Halvetî, velûd ve kalemi güçlü mutasavvıflardan biridir. Yahyâ-

yı Şirvânî’nin yetiştirdiği halîfelerinin yanında, yazdığı eserler vesilesiyle de Halvetiyye’yi 

sistematik hale getirip tarîkatın ikinci pîri sayılması gibi Cemâl Halvetî de Halvetiyye Tarîka-

tı’na eserleriyle katkıda bulunmuştur. Cemâl Halvetî bu yönüyle Anadolu’da tarîkat kültürü-

nün yayılmasında ve tanınmasında etkin bir rol oynamıştır. Kaynaklardan onun Arapça ve 

Farsçayı bildiği anlaşılmaktadır. Eserlerinde genellikle sûre ve âyetlerin iş’âri tefsir ve yorum-

ları, kırk hadis geleneğinde olduğu gibi bazı hadislerin şerhi950 zikir ve uygulama şekilleri, 

besmele ve kelime-i tevhid, etvâr-ı seb’a, tarîkatın âdap ve erkânı gibi konulara yer vermiş-

tir.951 

Cemâl Halvetî, tasavvuf ve tarîkatla ilgili ele aldığı konularda hikâyelerden istifade 

etmiştir. Bu sayede ayet ve hadisleri manzum bir şekilde verdiği konu veya kavramları 

                                                             
944 Kasım Çelebi (ö. 915/1509): İstanbul’da doğan Kâsım Çelebi, Mollazâdelerden olup meşhur bir ulemâ âilesi-
ne mensuptur. Genellikle dağlarda Baba nakkaş civarında dolaşan Kâsım Çelebi, Cemâl Halvetî’nin emri ve 
icazetiyle, İstanbul’da Ali Paşa Zâviyesi’nde vaaz ve irşadla meşgul olmuştur. (Bkz.: Taşköprülüzâde, eş-
Şakâiku’n-Nu’mâniyye, s. 224; Hulvî, Lemezât, s. 418- 419; Çakmak, Cemâl Halvetî ve Cemâliyye, s. 60; 
Öngören, Osmanlı’larda Tasavvuf, s. 45.) 
945 Şeyh Sinan Erdebîli (ö. 951/1544), öne çıkan halîfelerden üçüncüsüdür. Erdebil’in Râmiye adı verilen köyün-
de doğmuştur. İlk tahsilini Erdebil’de tamamlamış ve daha sonra Tebriz’e gelmiştir. Gördüğü bir rüya üzerine 
İstanbul’a gelmiş ve Cemâl Halvetî’ye intisab etmiştir. (Bkz.: Hulvî, Lemezât, s. 420- 421; Öngören, Osman-
lı’larda Tasavvuf, s. 52; Çakmak, Cemâl Halvetî ve Cemâliyye, s. 63.) 
946 Şeyh Üveys Mudurnî (ö. 930/1523-24): Karadeniz sahilinde Mudurnu denilen kasabada doğmuştur. İstan-
bul’a gelerek Cemâl Halvetî’ye instisâb etmiştir. (Bkz.: Hulvî, Lemezât, s. 423.) 
947 Hulvî, Lemezât, s. 418;  
948 Öngören, Osmanlı’larda Tasavvuf, s. 54. 
949 Taşköprülüzâde, Osmanlı Bilginleri, s. 274; Mecdî Mehmet Efendi, Hadâiku’ş-Şakâik, c. 1, s. 371. Taşköp-
rülüzâde, Osmanlı Bilginleri, s. 274. 
950 Bkz.: Cemâl Halvetî, Risâle-i Etvâr-ı Seb’a, Milli Ktp., Yazmalar, nr. A 3264, vr. 138b- 156b; A. Mlf., 
Şerh-i Hadîs-i Erbaîn-i Nebevî, Süleymaniye Ktp., Lala İsmail Efendi Bl., nr. 686, vr. 152b-163a; A. Mlf., 
Cevâhiru’l-Kulûb, Milli Ktp., Yazmalar, nr. A 3264, vr. 1b-54a; Küçükdağ, Cemâlî Ailesi, s. 29, 30. 
951 Bkz.: Cemâl Halvetî, Risâle-i Fakriyye, Milli Ktp., Yazmalar, nr. A 3264, vr. 82b-114a; Cemâl Halvetî, 
Risâle-i Etvâr-ı Seb’a, Milli Ktp., Yazmalar, nr. A 3264, vr. 138b- 156b; A. Mlf., Şerh-i Hadîs-i Erbaîn-i 
Nebevî, Süleymaniye Ktp., Lala İsmail Efendi Bl., nr. 686, vr. 152b-163a; A. Mlf., Cevâhiru’l-Kulûb, Milli 
Ktp., Yazmalar, nr. A 3264, vr. 1b-54a. 
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hikâyeleştirmek suretiyle daha anlaşılır hale getirmiştir. Özellikle manzum eserlerinde rastla-

nan bu uygulama, onun anlatım gücünü göstermesinin yanında okuyucu için öğretici olmayı 

da dikkate aldığını gösterir niteliktedir. Örneğin “Hoca ile Tûtî’nin Hikâyesi”, “Musa’nın (a.s) 

Hikâyesi” bunlardandır.952 

Vassâf’ın Sefîne-i Evliyâ eserinde, “Ekserî lisân-ı tahkik u tasavvuftaki meleke-i kâmi-

lelerine delâlet etmek üzere yirmiyi mütecâviz asâr-ı kıymet-dâr-ı kütüphâne-i irfâna zînet-

bahşâdır. Türkî, Arabî ve Fârisî olanları vardır.” dediği Cemâl Halvetî’nin, Türkçe, Arapça 

ve Farsça olmak üzere yirmi kadar eseri vardır.953 Tıbyân’da ise Harîrîzâde onun eserlerinden 

on dört tanesine yer verirken954 Bursalı Mehmed Tahir Efendi, Osmanlı Müellifleri adlı ese-

rinde Cemâl Halvetî’nin yirmi bir parça eseri olduğunu söyler. Ancak bunların on sekiz tane-

sini zikreder. 955 

Serhan Tayşî onun tasavvuftan başka tefsir ve hadisle de meşgul olduğunu ve aynı 

zamanda şair olduğunu belirttikten sonra yirmi eserini nakletmiştir.956 Tahsin Yazıcı ise 

Arapça ve Farsça bildiğini belirttiği Cemâl Halvetî’nin yirmiyi aşkın eseri olduğunu ancak 

bunların on altısının isminin bilindiğini kaydetmiştir. Bu on altı eserin de kütüphanelerde dü-

zenli bir katalog yapılmadığı için nerelerde olduğunun bilinmediğini belirterek eserlerin isim-

lerine yer vermiştir.957 

Ancak Cemâl Halvetî ile ilgili tez hazırlayan Muharrem Çakmak, Cemâl Halvetî’nin 

eserlerinin genel itibariyle tespit edilmiş olmakla birlikte, bazen eserlerinin sayısının ve isim-

lerinin farklılık arz ettiğini söylemiştir. Bunun nedeni olarak, farklı kaynaklarda verilen eser 

isimlerinin birbirini tutmadığı, bazen Cemâl Halvetî’ye ait olmayan bir eserin ona atfedildiği-

ni bazen de ona ait eserlere yer verilmediğini, bundan dolayı da Cemâl Halvetî’nin eserlerinin 

sayısıyla ilgili kesin bir rakam söylemenin mümkün olmayacağını zikretmiştir.958 Cemâl Hal-

vetî’nin Tasavvufî Mesnevîleri adıyla bir tez hazırlayan Leyla Alptekin Sarıoğlu da onun eser-

                                                             
952 Cemâl Halvetî, Risâle-i Fakriyye, Milli Ktp., Yazmalar, nr. A 3264, vr. 82b-114a. 
953 Vassâf, Sefîne-i Evliyâ, c. 3, s. 325, 326. 
954Harîrîzâde, Tibyânü vesâʾili’l-Hakâik, c. 1, vr. 246b. 
955 Bursalı Mehmet Tahir Efendi, Osmanlı Müellifleri, c. I, s. 80, 81. 
956 Tayşi, Cemâl Halvetî, s. 302, 303. 
957 Yazıcı, “Fetihten Sonra İstanbul’da İlk Halvetî Şeyhleri”, s. 117, 118. 
958 Cemâl Halvetî’nin eserleriyle ilgili ayrıntılı bilgi için bkz.: Çakmak, Cemâl Halvetî ve Cemâliyye, ss. 99-
162. 
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lerine dair ayrıntılı bir izahata yer vermiştir. Burada Çakmak’ın çalışmasından istifade etmiş-

tir.959  

Yukarıda zikredilen kaynaklardaki eser isim ve sayılarının birbirini tutmaması ve kimi 

eserlerin ona aitmiş gibi gösterilmesi gibi nedenlerden dolayı biz burada öncelikle yukarıda 

zikrettiğimiz ilk üç kaynakta geçen eserlerin ortak olanlarını ve daha sonra her birinde ayrıca 

yer alanları sıralayacağız. Ardından yazmalardan ulaşabildiğimiz eserleri inceleyip eserler 

hakkında kısaca bilgi vereceğiz. Şimdi bu üç kaynakta geçen eserleri verelim: Tefsîru Sûre-i 

Fâtiha, Tefsîru Âyete’l-Kürsî, Tefsîru Min Sûreti’d-Duhâ ilâ Âhiri’l-Kurân, Şerh-i Hadîs-i 

Erbaîn-i Kudsî, Şerh-i Hadîs-i Erbaîn-i Nebevî, Risâle fî-Beyâni’l-velâye, Câmiatü’l-Esrâr 

ve’l-Garâib, Esrâru’l-Vudû, Şerh-i Sad-kelime-i Sıddîk-ı Ekber,960 Cevâhirü’l-Kulûb, Risâle-i 

Teşrîhıyye, Risâlei- Fakriyye, Risâle-i Cenk-nâme, Şerh-i Sad-kelime-i İmâm Ali el-Müsemmâ 

bi-reydetü’l-Esrâr, Risâle fi Şerhi İsneyni A’zameyn Rahmân ü Rahîm, Şerhu Beyteyni’ş-

Şeyhi’l-Ekber, Risâle fi-Beyâni’l-Merâtib ve’l-Etvâr 961, Şerh-i Ba’z-ı Ebyât u Rubâiyyât, 

Etvâr-ı Seb’a, Şerhi- Hadîs-i Erbaîn, Şerh-i Ebyât-ı Mübeyyineti’l-Esrâr962, Resâil fi Tefsîri 

Âyâtin mine’l-Kurân, Nüzhetü’l-Esrâr, Envâru’l-Kulûb, Resâil fi Şerhi Akvâli Bazı’l-Ekâbir, 

Risâletü Esrâri’l-Kulûb963, Risale-i Kevseriyye.964 

Şimdi yazmalardan ulaşabildiğimiz eserlerine ve içeriklerine kısaca bir göz atalım: 

1. Risâle-i Te’vîlu Ra’sü Külli Hatîetin: Risâle, Süleymaniye Kütüphanesi Şehid Ali Paşa 

1352/2 numarada kayıtlı mecmuanın 101a-104a varakları arasında bulunmaktadır. Üç varak-

lık küçük bir risâledir. Risâle, “Hubbullah Ra’sü Külli Hatîetin.” ifadesiyle başlar.965 Cemâl 

Halvetî, bu eserini meşâyihtan bazılarının söylediği “Allah sevgisi her hatanın başıdır.” sözü-

nü te’vil etmek için yazdığını belirtmiştir. Müellif, burad ageçen “hub” kelimesinin fâiline 

veya mef’ûlune nisbet edilmesine göre iki yönü bulunduğunu söyler. Bunlardan ilki, ilahi 

isimleri sevmek bütün hicabların başı demektir. Çünkü muhabbet, muhabbet-i esmâ, muhab-

bet-i efâl, muhabbet-i sıfât ve muhabbet-i zât olmak üzere dört kısımdır. Buradan kulların 

mertebelerinin farklı farklı olduğu anlaşılır. Bazıları sûrî tesbihât ve tehlîlât ile mütelezziz 

                                                             
959 Leylâ Alptekin Sarıoğlu, Cemâl Halvetî’nin Tasavvufî Mesnevîleri, YDT, İstanbul Ünv. Sosyal Bilimler 
Enstitüsü, İstanbul, 2013, ss. 80-88. 
960 Buraya kadar zikredilen 9 eser her üç kaynakta da mevcuttur.  
961 17’ ye kadar olan 8 eser Vassaf ve Bursalı’da ortak olarak yer alır.. 
962 Vassaf’ta yer alan diğer eserler. 
963 Haririzâde’de yer alan eserleri. (Bkz.: Harîrîzâde, Tibyânü vesâʾili’l-Hakâik, c. 1, vr. 246b.) 
964 Bursalı’da yer alan eseri. (Bkz.:  Bursalı Mehmet Tahir Efendi, Osmanlı Müellifleri, c. I, s. 80, 81.) 
965 Cemâl Halvetî, Risâle-i Te’vîlu Ra’sü Külli Hatîetin, Süleymaniye Ktp., Şehid Ali Paşa Bl., nr. 1352/2, vr. 
101a-104a.  
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olurlar. Bu telezzüzden farklı telezzüz bilmez ki, onu taleb etsin. Bazıları ef’âlin nûrlarıyla 

telezzüz etmekte, onu aşamamakta bazıları da sıfatların nûrlarıyla telezzüz etmekte, onlar da 

aynı şekilde bunu aşamamaktadırlar. Bütün bu telezzüz sahipleri Hak tarafından hicablanmış-

lardır. Ehlullaha göre ise bu büyük günahtır. Bu sözdeki ikinci murad ise, “Ben Allah’ı sevi-

yorum.” diyen kişinin sözüdür. Allah’ı sevmek, ancak Allah’ın Peygamber’ine nefsen, kal-

ben, rûhen ve sırren tâbi olmakla olur. Buna Allah’ın, “De ki, Allah’ı seviyorsanız bana tabi 

olun Allah da sizi sevsin.” kavlinde işaret vardır. Cemâl Halvetî’nin bir diğer izahına göre 

“hubbullah”tan murad, vuslata erenlerin, halkı irşad etmek üzere kesret âlemine döndürülme-

leridir. Belki de bundan dolayı meşâyih, “hubbullah her hatanın başıdır”, yani her hicabın 

başıdır demiştir.966 

2. Şerh-i Sad Kelime-i Sıddîk-ı Ekber: Bu eserde müellif Hz. Ebu Bekir’in (r.a.) yüz sözü-

nün izahını ve şerhini yapmıştır. Ayrıca eserde iyilik, sabır, nefis terbiyesi ve tevbe gibi konu-

lara da değinmiştir.967 

3. Risâle-i Kevseriyye: Müellifin Haşr sûresi’nin sonlarının etvâr-ı seba üzere tasavvufî iza-

hını yapıp kırk hadisin sırlarını beyan ettiği968 eser, hemen başında “Bu Risâle-i Kevseriyye, 

sûfi meşreb üzere olan insanlık memleketinde Kur’ânî sırların te’villerinin etvâr-ı seb’a üzere 

beyânı hususundadır.” ifadesiyle başlar. Ardından besmelenin yer aldığı eser, devamında 

“fakîri hakir Cemâl-i’l-Halvetî” diyerek devam etmiştir.969  

4. Kitâbu’n-Nûriyye ve Kevkebüd’Dürriyye:970 Müellif yedi varaklık bu risalede Nur Suresi 

35. âyetin bir bakıma işârî tefsirini yapmıştır. Sıklıkla “Eyyühe’l-Muhibbe: Ey Muhib!” diye 

hitab edip “V’ağlem: Bil ki” diyerek hatırlatma yaptığı eserinde “İnsan elif, nun ve sin gibi üç 

harften müteşekkildir.” demekte ve bu harflerin neye işaret ettiğini izah etmektedir.971 

5. Esrâru’l-İlahiyye: Risâlede “Lafzatullah” lafzının ism-i âzam’dan olduğu açıklanmış-

tır.972 Risalenin ismi bu haliyle diğer kaynaklarda geçmez. Çakmak bu eserin diğer kaynak-

larda geçen “Camiatü’l-Esrâr” ismindeki eser olabileceğini kaydetmiştir.973 Müellif esere 

                                                             
966 (Bkz.:  Çakmak, a.g.e., s. 110, 111.) 
967 Süleymaniye Ktp., Cârullah Efendi Bl., nr. 1525; (Ayrıca bkz.: Çakmak, a.g.e., s. 112.) 
968 Süleymaniye Ktp., Lala İsmail Efendi Bl., nr. 686, vr. 42b-50a. 
969 Bkz.: Cemâl Halvetî, Risâle-i Kevseriyye, Süleymaniye Ktp., Lala İsmail Efendi Bl., nr. 686, vr. 42b. 
970 Süleymaniye Ktp., Lala İsmail Efendi Bl., nr. 686, (vr. 2b-9a) 
971 Bkz.: Cemâl Halvetî, Kitâbu’n-Nûriyye ve Kevkebüd’Dürriyye, vr. 8b. 
972 Süleymaniye Ktp., Lala İsmail Efendi Bl., nr. 686, (vr. 65b ve 75a) 
973 Çakmak, a.g.e., s. 118. 



160 

 

 

 

besmeleden sonra “Marifet nurlarıyla temiz kalpleri aydınlatan… Allah’a hamd olsun diyerek 

ve resullah’a övgü ve salat ile başlar.974 

6. Risâle Fi İsmeyni’l- A’zameyn: İki varaklık küçük bir risâle olan eserde tarîkatlarla ilgili 

zikir, sabır, ism-i âzam, hırka, ilim ve marifet gibi kavramlar ele alınmıştır.975 Bunun yanında 

“La ilâhe İllallah” zikri üzerinde ayrıca durulmuştur.976 

7. Kitâbu Habbeti’l-Mahabbe: Allah’a hamd ve rasulüne selam ile başlayan eserde müellif 

kimi hadisleri ve Şems Suresi’nin işârî tefsirini yapmıştır.977 Risâleye “Allah bir kulunu se-

verse günah ona zarar vermez.” hadisiyle başlayan müellif, devamında “Onda bulunan büyük 

sırrı bu fakirin dilinden birkaç vecihle dinle.” diyerek bu sırrı, birkaç vecih üzere izah eder.978 

8. Esrâru’l-Vudû ez-zâhiriyye ve’l-ma’neviyye:979 Eserde adından da anlaşılacağı üzere ab-

destin sırlarına yer verilmiştir. Esere besmelenin ardından diğer eserlerinin ekserisinden farklı 

olarak güç ve kuvvetin Allah’tan olduğu anlamında “Velâ Havle…” ifadesiyle başlar.980 Bu-

nun yanında eserde, marifet kavramına da değinilmiştir.981 

9. Envâru’l-Kulûb: Eserde İsrâ Suresi’nin 70-72. Âyetlerinin işâri tefsiri ve Mü’minûn Su-

resi’nin ilk âyetleri üzerinden etvâr-ı seb’a izah edilmiştir.982 Bakara, 2/172 ve Şems, 91/9 

gibi âyetleri verdiği sayfada “Etvâru’l-evvel” diyerek ilk tavırdan başlayıp âyetleri izah 

eder.983 

10. Faslun fî Âdâbi’z-Zikr: Zikrin âdâbını konu alan dört varaklık küçük bir risâledir. Bu 

risâlede zikrin on yedi âdâbı olduğundan bahsedilmiştir.984 Bu adâplardan ilki tevbe, sondan 

bir önceki adâb ise “Allah’tan başka her şeyi kalpten çıkarmak” olarak zikredilmiştir.985 

                                                             
974 Bkz.: Cemâl Halvetî, Esrâru’l-İlahiyye, Süleymaniye Ktp., Lala İsmail Efendi Bl., nr. 686, vr. 65b. 
975 Cemâl Halvetî, Risâle Fi İsmeyni’l- A’zameyn, (vr. 64a- 66a) 
976 Cemâl Halvetî, Risâle Fi İsmeyni’l- A’zameyn, vr. 65b. 
977 Süleymaniye Ktp., Lala İsmail Efendi Bl., nr. 686, (vr.11a-21a) 
978 Bkz.: Cemâl Halvetî, Kitâbu Habbeti’l-Mahabbe, Süleymaniye Ktp., Lala İsmail Efendi Bl., nr. 686, vr. 
11a. 
979 Çakmak, ilgili çalışmasındas eserin tam adını “er-Risâle fi Beyân-ı Esrâri’l-Vudû’z-Zâhiriyye ve’l-Bâtıniyye” 
olarak tespit etmişse de biz eserin ismini yukarıdaki haliyle okuduk. (Bkz.: Çakmak, a.g.e., s. 126) 
980 Bkz.: Cemâl Halvetî, Esrâru’l-Vudû ve’z-Zâhiriyye ve’l-Mağneviyye, Süleymaniye Ktp., Lala İsmail 
Efendi Bl., nr. 686, vr.172b. 
981 Süleymaniye Ktp., Lala İsmail Efendi Bl., nr. 686, (vr.172b-177b) 
982 Süleymaniye Ktp., Lala İsmail Efendi Bl., nr. 686, (vr. 163b-171a) 
983 Bkz.: Cemâl Halvetî, Envâru’l-Kulûb, Süleymaniye Ktp., Lala İsmail Efendi Bl., nr. 686, vr. 169b. 
984 Halvetî, Fasl fî Âdâbi’z-Zikr, (vr. 62a-64b). 
985 Bkz: Halvetî, Fasl fî Âdâbi’z-Zikr, vr. 64b. 
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11. Risâle-i Nusratiyye: Müellif eserine besmelenin ardından “Ey Muhib!” diye başlayarak 

bütün eşyaya sirayet eden hüviyyet-i mutlak’ın sûretinin yedi mertebe üzere te’vilini kendi 

lisanından dinlemesini söyler.986 Eserde genel olarak Allah’ın, insanı zâhir ve bâtın olarak 

yedi tavır üzere yarattığından, Nasr Suresi’nin etvâr-ı seb’a açısından izahı, manevî burçlar ve 

haftanın yedi günü gibi konulardan bahsedilmiştir.987 

12. Risâletü’r-Rahîmiyye: Beş varaklık eserde besmelenin şerhi ve besmelede yer alan harfle-

rin sırlarına ve Fatiha Suresi’nin te’viline yer verilmiştir.988 Müellif eserine besmeleden sonra 

“Ey Allah’a sığınan (kişi)! Euzubillahimineşşeytânirrâcîm’in te’vili ve bunun yanında besme-

lenin te’vilini bu fakîr-i hakîrin lisanından dinle!” diyerek başlar.989 

13. Sirâcü’s-Sâlikîn Minhâcü’t-Tâlibîn: Müellif’in besmeleden sonra resulullaha salavat ge-

tirdiği ve “İnsanın zahirini şeriatla süsleyen… Allah’a hamdolsun.” diyerek başladığı990 ese-

rinde insanın bâtınının mertebeleri olan “nefs, kalb, rûh ve sır” gibi dört mertebeye izahat 

getirir.991 

14. Tefsîr-i Sûre-i Fâtiha: Müellifin eserlerinin topluca zikredildiği kısımda belirtildiği üzere 

eser kaynaklarda Tefsîr-i Sûre-i Fâtiha olarak geçmektedir.992 Eserde, Fatiha Suresi ve 

Duhâ’dan aşağıda yer alan surelerin tefsiri yer almaktadır.993 Eserin ilk sayfasında besmele ve 

rasulullaha salat selamın ardından “Euzubillahimineşşeytânirracîm.” cümlesine yer vererek 

hemen devamında bu cümlenin iş’ârî izâhını yapar.994 

15. Şerhu Erbaîne Hadîsen Kudsiyyen: Eser Allah ile mülâki olmak, âhiret ehline dünyanın, 

dünya ehline âhiretin haram olması, orucun fazileti, Hz. Âdem’in Celâl ve Cemâl sıfatlarının 

mazharı olması, kalb, nefs, rûh, riyâ, sabır, şükür gibi tasavvufî konuları ihtiva eden kudsî 

hadislerin te’vilidir.995 Risâlede geçen ve Ebu Hüreyre’nin rivayet ettiği ikinci hadiste Allah 

                                                             
986 Bkz.: Cemâl Halvetî, Risâle-i Nusratiyye, Süleymaniye Ktp., Lala İsmail Efendi Bl., nr. 686, vr. 184b. 
987 Süleymaniye Ktp., Lala İsmail Efendi Bl., nr. 686, (vr. 184b- 191b) 
988 Süleymaniye Ktp., Lala İsmail Efendi Bl., nr. 686, (vr. 178b–183b) 
989 Bkz.: Cemâl Halvetî, Risâletü’r-Rahîmiyye, Süleymaniye Ktp., Lala İsmail Efendi Bl., nr. 686, vr. 178b. 
990 Bkz.: Cemâl Halvetî, Sirâcü’s-Sâlikîn Minhâcü’t-Tâlibîn, Süleymaniye Ktp., Lala İsmail Efendi Bl., nr. 
686, (vr. 106b. 
991 Süleymaniye Ktp., Lala İsmail Efendi Bl., nr. 686, (vr. 106b–112b) 
992 Bursalı Mehmet Tahir Efendi, Osmanlı Müellifleri, c. I, s. 80, 81. 
993 Süleymaniye Ktp., Lala İsmail Efendi Bl., nr. 686, (vr. 22b-39b); Eserin diğer nüshaları için bkz: Sarıoğlu, 
a.g.tz., s. 84. 
994 Bkz.: Cemâl Halvetî, Tefsîr-i Sûre-i Fâtiha, Süleymaniye Ktp., Lala İsmail Efendi Bl., nr. 686, vr. 22b. 
995 Cemâl Halvetî, Şerhu Erbaîne Hadîsen Kudsiyyen, Süleymaniye Ktp., Lala İsmail Efendi Bl., nr. 686, (vr. 
126b-136b) 



162 

 

 

 

şöyle buyurmuştur: “Kulum benimle mülâkî olmayı severse ben de onunla mülâkî olmayı 

severim. Kulum benimle buluşmayı kerih görürse ben de onunla buluşmayı kerih görürüm.996  

16. Te’vîlât’ü Erbaîne Hadîsen: Eser zühd, nefs ve mertebeleri, namaz, ubûdiyyet ve ulûhiy-

yet, hakikat-i Muhammedî, iman-küfür, takva, cihâd, infak ve terk-i dünya gibi tasavvufî ko-

nuları ihtiva eden kırk hadisin şerh ve te’vilidir.997 Müellif, Allah’a hamd ve resülüne salattan 

sonra kendi ismini Muhammed b. Muhammed Cemâli’l-Mille ve’d-Dîn el-Aksarâyî olarak 

verdiği bu eserine Nebevî hadislerden kırk tanesini seçip te’vil ve şerh ettiğini ifade ederek 

başlar.998  

17. Şerh-i Hadîs-i Erbaîn-i Nebevî: Müellif bu risâlede seçtiği kırk hadisin tasavvufî yönüyle 

te’vilini yapmıştır.999 Risalede geçen dördüncü hadis: “Kim Allah ile olursa Allah da onunla 

olur.” şeklindedir. Yani bu hadisle kul enaniyetten kurtulduğunda onda hakkı mutlakın tecelli 

edeceğinden bahseder.1000  

18. Te’vîlâtü Erbaîne Hadîsen Mine’l-ehâdîsi’n-Nebeviyye: Aynı mecmuanın 50b-65b varak-

ları arasında geçen bir diğer eseridir.1001 Eserde kırk hadisin şerhi yapıldığı gibi kimi tasavvufî 

kelimelerin ve harflerinin hikmetlerinden bahsedilmiştir. Risâlede yer alan ilk hadis: “Kim 

Allah’a ve Rasülüne iman eder, namazı kılar ve Ramazan orucunu tutarsa, onu cennete koy-

mak Allah üzerine bir hak olur. Allah yolunda hicret etmese ve doğduğu yerde kalsa bile.” 

hadisidir.1002 

19. Sirâcü’l-Kulûb: Kırk bir bâb olarak yazılan eserin konusu muhabbettir. Bunun yanında 

bazı tasavvufî kavramlar da eserde yer almıştır. Eser kırk bir babdan müteşekkildir.1003 Müel-

lif eserin hemen başında bazı ihvanın avamın, havasın ve havassu’l-havasın makamlarını zik-

retmesini istediği için bu eseri kırk bir bab olmak üzere yazdığını beyan ile başlar.1004 

                                                             
996 Halvetî, Şerhu Erbaîne Hadîsen Kudsiyyen, vr. 127a. 
997 Bkz.: Süleymaniye Ktp., Lala İsmail Efendi Bl., nr. 686, (vr. 138b-151a) 
998 Bkz.: Cemâl Halvetî, Te’vîlât’ü Erbaîne Hadîsen, Süleymaniye Ktp., Lala İsmail Efendi Bl., nr. 686, vr. 
138b. 
999 Süleymaniye Ktp., Lala İsmail Efendi Bl., nr. 686, (vr. 152b-163a) 
1000 Bkz.: Cemâl Halvetî, Şerh-i Hadîs-i Erbaîn-i Nebevî, Süleymaniye Ktp., Lala İsmail Efendi Bl., nr. 686, vr. 
153a. 
1001 Süleymaniye Ktp., Lala İsmail Efendi Bl., nr. 686, (vr. 50b-65b). 
1002 Bkz.: Cemâl Halvetî, Te’vîlâtü Erbaîne Hadîsen Mine’l-ehâdîsi’n-Nebeviyye, Süleymaniye Ktp., Lala 
İsmail Efendi Bl., nr. 686, vr. 50b. 
1003 Süleymaniye Ktp., Carullah Efendi Bl., nr. 1084, (vr. 97b-105a) 
1004 Bkz.: Halvetî, Sirâcü’l-Kulûb, vr. 97b. 
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20. Şerh-u Ebyât: Risâle, Mevlânâ’ya ait olduğu söylenen iki beytin tasavvufî şerhidir.1005 

Çakmak eserin ismini mecmuanın kapağındaki kayıttan yola çıkarak “Kitâbu Şerhi’l-Ebyât” 

şeklinde tespit ettiğini belirtmiştir.1006 Biz bu ismi sadece “Şerh-u Ebyât” olarak tespit ettik. 

Müellif esere besmeleden sonra “İslam’la bize hidayet veren Allah’a hamd olsun.” diyerek 

başlar.1007 

21. Dîvançe: Eserde namaz, taat ve kulluk, zühd, nefs ile mücadele ve dünyayı terk gibi ko-

nular ele alınmıştır.1008 Sünbül Sinan ve Merkez Efendi’ye ait şiirlerin de yer aldığı eser “Bu 

hasret oduyla ger ölür isem, gül ola sinem üstünde giyâhım. Cemâlî’ye kıl ihsânınla tenbîh, 

Ki ola aşkın yolunda intibâhım” beyitileriyle son bulmaktadır.1009 

22. Cevâhiru’l-Kulûb: Mesnevi tarzında yazılan ve 54 varaktan oluşan eserde, tevhîd, Al-

lah’ın sıfatları, seyr-i sülûk, âdab-ı sülûk, vecd hali gibi konular işlenmiştir.1010 Eserin kapağı 

sayılacak kısmında Cemâl Halvetî’nin ismine ve “Çelebi Halîfe” olarak bilindiğine de yer 

verilmiştir. Eserde kimi zaman ayet ve hadisler ara başlık olarak verilmiştir. Bunlardan ilk 

başlık “Göz gördüğünden şaşmadı ve (onu) aşmadı.”1011 Hadis başlığı ise “Ben Allah’tanım 

mü’minler de bendendir.” hadisidir.1012 

23. Çenknâme: Tasavvufî konuların işlendiği eserin ilk kısımlarında âlemdeki ilahî tecellinin 

bahsi yer alır.  Kalbin tavırlarıyla haftanın ve ayın günleri arasındaki benzetme eserde yer alan 

diğer konu ve kavramlardır.1013 Eser yine bir önceki, eserinde olduğu gibi Allah’a hamd ile 

başlar.1014 Müellifin kendisine dua talebi ve Rasulullah’ın “Ahmed, Mahmud, Muhammed, 

Mustafa” isimlerini zikrederek biter.1015 

24. Risâle-i Teşrihiyye: Mesnevi tarzında yazılan eser tevhîd, etvâr-ı seb’a gibi tasavvufî ko-

nuların yanında İnşirâh Suresi’nin etvâr-ı seb’a yönüyle manzum tefsirini ihtiva eder. 1016 

Eserde vr. 70b’den itibaren İnşirah Suresi’nin tefsiri başlamaktadır.1017 

                                                             
1005 Süleymaniye Ktp., Lala İsmail Efendi Bl., nr. 163, (vr. 1b-31a) 
1006 Çakmak, a.g.e., s. 142. 
1007 Bkz.: Cemâl Halvetî, Şerh-u Ebyât, Süleymaniye Ktp., Lala İsmail Efendi Bl., nr. 163, vr. 1b. 
1008 Süleymaniye Ktp., Esad Efendi Bl., nr. 2709, (vr. 179b- 185b) 
1009 Bkz.: Cemâl Halvetî, Dîvançe, Süleymaniye Ktp., Esad Efendi Bl., nr. 2709, vr. 185b. 
1010 Milli Ktp., Yazmalar, nr. A 3264, (vr. 1b- 54a) 
1011 Necm, 53/17. 
1012 Bkz.: Cemâl Halvetî, Cevâhiru’l-Kulûb, Milli Ktp., Yazmalar, nr. A 3264, vr. 2a. 
1013 Milli Ktp., Yazmalar, nr. A 3264, (vr. 54a- 68a) 
1014 Bkz.: Cemâl Halvetî, Çenknâme, Milli Ktp., Yazmalar, nr. A 3264, vr. 54a 
1015 Cemâl Halvetî, Çenknâme, vr. 68a. 
1016 Milli Ktp., Yazmalar, nr. A 3264, (vr. 68a- 82b) 
1017 Bkz.: Cemâl Halvetî, Risâle-i Teşrihiyye, Milli Ktp., Yazmalar, nr. A 3264, vr. 70b. 
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25. Risâle-i Fakriyye: Risalede tasavvufî konular ele alınmıştır. Bu konularla ilgili hikâyeler 

manzum bir şekilde verilmiştir.1018 Bu hikâyelerden birisi “Hoca ile Tûtî’nin Hikâyesi”dir.1019  

26. Risâle-i Sûfiyye: Eserde sûfîliğin özelliği ve tevhid konusu işlenmiştir.1020 Allah’a hamd 

ile başlayan eserde hikâyeler de yer almaktadır. Bunlardan biri fasıkın hallerinin anlatıldığı 

“Hikâye-i Fâsık-ı Şom”dur.1021 

27. Risâle-i Etvâr-ı Seb’a: “Tevekkül eyledin ismine ânın, ezelden olunan kısmına onun” 

beytiyle başlayan risâlede1022 Hz. Peygamber başta olmak üzere dört büyük halîfe ve Hz. Ha-

san ve Hz. Hüseyin’e övgüler yer almaktadır. Bunların yanında etvâr-ı seb’a, seyr ü sülûkun 

makamları “seyr ilallah”, “seyr lillah”, “seyr alellah”, “seyr maallah”, “seyr fillah”, “seyr anil-

lah” ve “seyr billah” makamı başlıkları altında izah edilmiş ve kalbin yedi tavrı açıklanmış-

tır.1023 

2.3.2.2.4. Tasavvuf Anlayışı ve Tesirleri 

Cemâl Halvetî’nin tasavvuf anlayışını ortaya koyabilmek için daha önce Pîr Muham-

med Bahâeddîn Ezincânî’nin tasavvufî kişiliğini ele alırken yer verdiğimiz kaydı burada kısa-

ca zikredelim. Hulvî’nin naklettiğine göre Şeyh Sinan Erdebîlî’nin, Ömer Rûşenî’ye rüyasını 

anlattığı olayda Ömer Rûşenî, bazı tasavvufî hususiyetlerin bazı kişilere verildiğinden bah-

setmiş, kendisine aşkın, Alâeddîn’e cezbenin, Molla Habib’e zühdün, Pîr Şükrüllah’a takva-

nın, Şeyh Sinan’a ilmin ve Üveys Dede’ye melâmiyyenin verildiğini belirtmiştir. Aynı ko-

nuşmada Pîr Muhammed Bahâeddîn Erzincânî’ye ve Çelebi Halîfe’ye irfanın verildiğinden 

bahsetmiştir.1024 Dolayısıyla bu ifadeden Cemâl Halvetî’nin tasavvufî yönünün irfan odaklı 

olduğunu anlamak mümkündür. 

Hulvî onun tasavufî yönüne ilişkin zikrettiği “yakîn nurlarının uzlaştırıcısı, mürşidlerin 

mert ve emini, hidâyet ehlinin seçkini, akıl sahiplerinin imamı ve nefis yolunun mücâhidi” 

ifadeleri1025 bile başlı başına onun âlim, âbid, sûfî ve ârif bir zât olduğunu göstermektedir. 

Bunun yanında eserleri, eserlerinde ele aldığı konular ve yetiştirdiği halîfelerinin eserleri ve 

görüşleri, onun tasavvuf anlayışını ortaya çıkarmaktadır. Taşköprülüzâde’nin kaydettiklerin-

                                                             
1018 Milli Ktp., Yazmalar, nr. A 3264, (vr. 82b-114a) 
1019 Bkz.: Cemâl Halvetî, Risâle-i Fakriyye, Milli Ktp., Yazmalar, nr. A 3264, vr. 88a. 
1020 Milli Ktp., Yazmalar, nr. A 3264, (vr. 114a- 134a) 
1021 Bkz.: Cemâl Halvetî, Risâle-i Sûfiyye, Milli Ktp., Yazmalar, nr. A 3264, vr. 118a. 
1022 Bkz.: Halvetî, Risâle-i Etvâr-ı Seb’a, vr. 138b.   
1023 Halvetî, Risâle-i Etvâr-ı Seb’a, (vr. 138b- 156b) 
1024 Hulvî, Lemezât, s. 421. 
1025 Hulvî, Lemezât, s. 408. 
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den onun dünya malına önem vermeyen, hak ârifi bir zât ve zühd anlayışlı bir sûfî olduğu 

anlaşılmaktadır.1026 

Bilindiği gibi Cemâl Halvetî, ilk olarak fıkhî donanımını ikmal etmiş, Kur’ân ve sün-

netin doğru anlaşılması için tefsir ve hadisle ilgili pek çok risale telif etmiştir. Ardından fıkhın 

mânevî-bâtınî yönünü anlatmak için tasavvufa gönül vermiştir.1027 Eserlerinden anlaşıldığına 

göre o, Halvetiyye Tarîkatı’nın esaslarından biri olan zikre önem vermiştir. Zikirle ilgili telif 

ettiği eserinde zikrin on yedi şartı olduğunu belirtmiş ve bu şartları sıralamıştır.1028 Bunun 

yanında Sirâcü’l-Kulûb adlı eserinde tevbe, inabe, ubûdiyyet, cihad ve mücâhede, zühd, vera’ 

gibi kavramları ele alırken1029 Risâle Fi İsmeyni’l- A’zameyn adlı eserinde tevekkül, tefekkür, 

manevî seyr, vecd, marifet, seha, gurbet, sıdk, ilm, ihlas, sabır, rıza, hayr, ihsan, terk-i dünya, 

havf, fenâ ve havf gibi tasavvufî kavramları ele alır. Ayrıca o, bir şeyhin nasıl olması gerekti-

ğini tarif ederken şeyhin, yukarıda zikredilen kavramları bilmesi gerektiğini, bunları bilmeye-

nin şeyh olamayacağını belirtir.1030  

Onun tasavvuf anlayışında etvâr-ı seb’a geleneğinin önemli bir yeri vardır.  Bunun için 

eseri olan diğer Halvetî şahsiyetlerde olduğu gibi nefsin terbiye edilmesi gerektiği hususunda 

bir yöntem olan etvâr-ı seb’a içerikli risâleler yazmıştır. Cemâl Halvetî, Risâle-i Etvâr-ı Seb’a 

adlı eserinde seyr ü sülûkun makamları olan “seyr ilallah”, “seyr lillah”, “seyr alellah”, “seyr 

maallah”, “seyr fillah”, “seyr anillah” ve “seyr billah” makamlarını izah etmiş ve kalbin yedi 

tavrını açıklamıştır.1031 Bununla ilgili bir risâle telif etmenin yanında diğer eserlerinin bazıla-

rında da bu konuya temas etmiştir.1032 

Görüldüğü gibi Cemâl Halvetî, zikir, halvet, nefis terbiyesi gibi Halvetiyye’nin esasla-

rı olan kavramlara önem vermiş, seyr ü sülûkun yedi tavır üzere olacağını belirtmiştir. Bunun 

yanında o, bir şeyhin taşıması gereken vasıfları da sıralayarak tasavvufî birtakım kavramları 

bilmeyen birinin şeyh olamayacağını söylemiştir.  

                                                             
1026 Taşköprülüzâde, eş-Şakâiku’n-Nu’mâniyye, s. 162; Ayrıca, tasavvufa yönelmesiyle ilgili anlatılan menkıbe 
ve bu olay karşısında gösterdiği tutum için bakınız “Tasavvufa İntisâbı ve Faaliyetleri” başlığı.  
1027 Murat Polat, “Cemâl El-Halvetî’nin Esrâru’l-Vudû Adlı Risalesi Bağlamında Fıkıh-Tasavvuf İlişkisi”, Der-
giabant (AİBÜ İlâhiyat Fakültesi Dergisi), Güz 2018, c. 6, S.12, s. 483. 
1028 Cemâl Halvetî, Fasl fî Âdâbi’z-Zikr, Süleymaniye Ktp., Tahir Ağa Bl., nr. 142, (vr. 62a-64b). 
1029 Cemâl Halvetî, Sirâcü’l-Kulûb, Süleymaniye Ktp., Carullah Efendi Bl., nr. 1084, vr. 97b-105a. 
1030 Cemâl Halvetî, Risâle Fi İsmeyni’l- A’zameyn, Süleymaniye Ktp., Tâhir Ağa Bl., nr. 142, vr. 65b. 
1031 Cemâl Halvetî, Risâle-i Etvâr-ı Seb’a, Milli Ktp., Yazmalar, nr. A 3264, vr. 138b-156b. 
1032 Bkz.: Cemâl Halvetî, Envâru’l-Kulûb, Risâle-i Nusratiyye, Sirâcü’s-Sâlikîn Minhâcü’t-Tâlibîn, Risâle-i 
Teşrihiyye. 
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Cemâl Halvetî’nin tesirlerine bakılacak olursa, Halvetiyye Tarîkatı’nın ana kollarından 

biri kendisine atfedilecek kadar önemli bir şahsiyet olduğu görülür. Vassaf’ın “zamanının 

Muhyiddîn İbnü’l-Arabî’si” olarak nitelemesi bile onun ne denli etkin bir şahsiyet olduğunu 

ortaya koyması bakımından kâfidir. Bununla birlikte ona atfedilen Cemâliyye kolu, Halvetiy-

ye Tarîkatı’nın dört ana kolundan biri olup1033 bu koldan dört alt kol, bu alt kollardan da on-

dan fazla şûbe meydana gelmiştir.1034 

Cemâl Halvetî, eser yazmak ve halîfe yetiştirmek suretiyle Halvetiyye Tarîkatı’nın 

yaygınlık kazanmasına önemli ölçüde katkı sağlamıştır. Ancak onun Halvetiyye Tarîkatı’na 

olan tesiri bununla sınırlı değildir. Onun tasavvuf tarihi ve Anadolu’da gelişen tasvvufî dü-

şünce açısından belki de en önemli özelliği Halvetiyye Tarîkatı’nı İstanbul’a taşıması ve ora-

daki ilk büyük temsilcisi olmasıdır.1035 

Cemâl Halvetî, İstanbul’a gelir gelmez faaliyetlerine başlamış, Fatih Camii civarındaki 

Gül Camii’nde halkı vaaz ve irşad ile meşgul olmuştur. Burada yetiştirdiği halîfelerini çeşitli 

yerlere göndererek tarîkatı yaymalarını sağlamıştır. Ancak onun İstanbul’da en yoğun faali-

yetlerini Koca Mustafa Paşa’nın kendisine tahsis ettiği ve yine aynı adla tanınan dergâhta 

yaptığı söylenebilir.1036 Hafız Hüseyin Ayvansarâyî’nin naklettiğine göre Cemâl Halvetî, Ko-

ca Mustafa Paşa Dergâhı’nın ilk şeyhidir.1037 Ayrıca toplu olarak yapılan Halvetî zikrini İs-

tanbul’da ilk defa icrâ eden Halvetî şeyhidir.1038 Bu dergâh, kurulduğu andan itibaren bir okul 

gibi işlemiş, buradan pek çok derviş yetişmiştir.1039 

Halvetiyye Tarîkatı’na getirmiş olduğu yeniliklere bakılacak olursa, Cemâl Halvetî, 

genel itibariyle tarîkatın esaslarına bağlı kalmakla birlikte bazı furu’ denilen konularda farklı-

lıklar ihdas etmiştir. Halvetiyye’de zikir adâblarından olan kıbleye karşı oturmak, diz çökmek, 

kalpten masivayı temizlemek, zikirden önce tövbe etmek, tövbenin ardından salavât okumak, 

                                                             
1033 Serin, İslam Tasavufunda Halvetîlik ve Halvetîler, s. 98; Ceyhan, Üç Pirin Mürşidi, s. 54. 
1034 Ceyhan, Üç Pîrin Mürşidi, ss. 54-69; Muslu, a.g.e., s. 176; Kerim Kara, “Karabaş Velî”, DİA, c. 24, TDV 
Yayınları, İstanbul, 2001, s. 370. 
1035 Bandırmalızâde Ahmed Münib, Mir’atü‘t-Turuk, s. 33; Kara, Bursa’da Tarîkatlar ve Tekkeler, s. 23; 
Tayşi, “Cemâl Halvetî”, s. 302; Sarıoğlu, Cemâl Halvetî’nin Tasavvufî Mesnevîleri, s. 105; Velikahyaoğlu, 
Sümbüliyye Tarîkatı, s. 78. 
1036 Yusuf b. Yakub, Tezkire-i Halvetiyye, vr. 12b; Âlî, Künhü’l-Ahbar, c. II, s. 247; Hulvî, Lemezât, s. 415; 
Ayvansarâyî, Hadîkatü’l-Cevâmi’, s. 222; Bursalı Mehmet Tahir Efendi, Osmanlı Müellifleri, c. I, s. 80; Vic-
dâni, Tomâr-ı Turûk-ı Aliyye, s. 206; Çakmak, Cemâl Halvetî ve Cemâliyye, s. 93; Küçükdağ, Cemâlî Ailesi, 
s. 32; Öngören, Osmanlı’larda Tasavvuf, s. 44; Aşkar, “Bir Türk Tarîkatı Olarak Halvetiyye”, s. 545. 
1037 Ayvansarâyî, Mecmuâ-i Tevârih, s. 259; Ayvansarâyî, Hadîkatü’l-Cevâmi’, s. 222; Bandırmalızâde Ah-
med Münib, Mir’atü‘t-Turuk, s. 33. 
1038 Hulvî, Lemezât, s. 415; Serin, İslam Tasavufunda Halvetîlik ve Halvetîler, s. 99;  Çakmak, Cemâl Hal-
vetî ve Cemâliyye, s. 66; Sarıoğlu, Cemâl Halvetî’nin Tasavvufî Mesnevîleri, s. 106. 
1039 Küçükdağ, Cemâlî Ailesi, s. 32. 
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yalnız Allah’ı düşünerek tam kuvvetle ve tes’îd ile göbeğinin üstünden ve iki yanı arasındaki 

nefsinden başını sağ omzuna çevirerek “Lâ ilâhe” dedikten sonra, göğüs kemikleri arasındaki 

etten olan kalbine bitiştirip ve başını sol tarafa eğerek “illâllah” diyerek zikretmek, esmâ zik-

rini sırasıyla yapmak kural olarak benimsenmiştir.1040 

Cemâl Halvetî ise bahsi geçen kurallara ek olarak bu zikrin nasıl yapılması gerektiğiy-

le ilgili tarîkatın genel kurallarına benzemekle birlikte bazı şartları, daha belirgin hale getir-

miştir. Zikre başlamadan önce gusül ve abdest almak, kıbleye karşı bağdaş kurarak oturmak, 

hal ve rayiha olarak (görüntü ve koku) temiz elbise giyinmek, karanlık bir mekânı tercih et-

mek, melekler ve cinler için hoş kokularla zikir meclisini temizlemek, iki göğsünü iki uylu-

ğunun arasına almak, gözlerini kapatmadan önce olduğu gibi teveccühü iki gözü arasında ol-

makla beraber iki gözünü kapatmak, “Önce arkadaş, sonra tarik!” denildiği için tarîkatta ar-

kadaşı olsun diye şeyhinin hayalini iki gözünün arasında tahayyül etmek, zikrin başlangıcında 

şeyhin himmeti için kalbiyle istimdad etmek,  şeyhden istimdadın Nebî’den istimdat olduğunu 

bilmek, her defasında kalbe zikrin manasının doğmasına özen göstermek bu şartlardandır. 

Mürid, beşerî özelliklerinin ağır bastığı ve vesveseye maruz kaldığında dil ile “Lâ ilâhe illâl-

lah”, kalbi saflaştığı zamanda “Lâ mabûde illâllah”; zevk, şevk gibi marifetler taleb ettiği 

zaman, “Lâ matlûbe illâllah”; havatırın tamamı sona erdiği zaman, müşahedesinden dolayı 

“Lâ mevcûde illâllah” der. “Kişi, Allah dediği zaman, başından ayak parmağına kadar titre-

mesi lazım.” denildiği gibi “İllâllah’ın tesirinin kalbe yerleşmesi ile “Lâ ilâhe” ile Allah’tan 

başka her mevcûdu kalpten nefyetmek, kendi ihtiyarı ile sustuğu vakit, sükûn ve zikrin virdle-

rine mülâki olan kalbiyle huzur bulmak, Cemâl Halvetî’nin belirginleştirdiği kâidelerden ba-

zılarıdır.1041 

Bunun yanında daha önce de bahsedildiği gibi Cemâl Halvetî, sıkı bir halvet uygulayı-

cısı olarak bilinmektedir. Kaynaklar Cemâl Halvetî’nin sâliklere uyguladığı halvetin son de-

rece ağır olduğunu nakleder. O, Koca Mustafa Paşa Dergâhında uyguladığı riyâzet, mücâhede 

ve halveti oldukça sert bir şekilde tatbik etmiştir.1042 Lemezât’ın ifadesine göre, dervişlerin 

bazısının odalarına ilmekli ip asıp bu ipi dervişlerin boğazına taktığı, eğer derviş gaflete düşer 

                                                             
1040 Vicdâni, a.g.e., s. 181, 182. 
1041 Cemâl Halvetî, Fasl fî Âdâbi’z-Zikr, 62b-64a; Ayrıca bkz.: Çakmak, Cemâl Halvetî ve Cemâliyye, ss. 76-
78.) 
1042 Âlî, Künhül’l-Ahbar, c. II, s. 247. 
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de uyursa, boğulma tehlikesi meydana geleceği belirtilmiştir. Yine aynı eserde halvet süresin-

ce on günde bir iftar yaptırdığı da nakledilmiştir.1043 

2.3.2.3. Ahmed Şemseddîn Marmaravî (ö. 910/1504) 

2.3.2.3.1. Hayatı 

Ahmed Şemseddîn Marmaravî, İzmir ilinin Saruhan Livası’nın Akhisar kazasına bağlı 

Gölmarmara köyünden olup1044 839/1435 tarihinde doğmuştur.1045 Köyüne nispetle “Mar-

marâvî” olarak adlandırılan Ahmed Şemseddîn,1046 Saruhan’dan olması nedeniyle “Saruhânî” 

olarak da1047 bilinmektedir.1048  

Ahmet Şemseddîn Marmarâvî, bahsi geçen nispelerle anıldığı gibi “Yiğitbaşı” namıyla 

da bilinmektedir. Vassâf, Sefîne’de bu adı almasını şöyle açıklar: “Zamanının kutbu olup min 

tarafi’llah umum-u meşâyıhın terbiyesine me’mur buyurulmasından kinayedir.” Devamında, 

Tomâr-ı Turûk-ı Aliyye’den nakille bir ara İstanbul’a gittiğini ve orada İstanbul meşâyıhı ara-

sında meydana gelen bir meseleyi hallettiği için bu adla anıldığını söylemiştir. Daha sonra 

kendisine verilen bu lakabın “Fete’l-fityân, Ebu’l-fityân” şeklinde çevrildiğini nakletmiş-

tir.1049 Bursalı ise bu ismi İstanbul’daki meselenin hallinden önce aldığını ve bunun nedeninin 

daha önceleri kendisinde şahit olunan manevî kemâlatından olduğunu, İstanbul’daki mezkûr 

meseleyi halletmesiyle bu ismin kendisine yeniden verildiğini belirtmiştir.1050 

Ahmet Ögke, İstanbul’a çağrılma sebebini o dönemde iyice artan bâtınî karakterli he-

terodoks akımlar karşısında hangi tarîkatların hak, hangilerinin bâtıl olduklarını tespit etmek 

olduğunu söyler. Orada kendisine tevdi edilen vazifesini layıkıyla yerine getirmesinden müte-

                                                             
1043 Hulvî, Lemezât, s. 416; Çakmak, Cemâl Halvetî ve Cemâliyye, s. 82. 
1044 Bursalı Mehmet Tahir Efendi, Osmanlı Müellifleri, c. I, s. 225; Ceyhan, Türkiye’de Tarîkatlar tarih ve 
Kültür, s. 733. 
1045 Mehmed Sami Sünbülî, Esmâr-ı Esrar, s. 45; Ceyhan, Üç Pirin Mürşidi, s. 71. 
1046 Vassâf, Sefîne’de Marmara ismine “Marmaracık” veya sadece “Marmara” (Vassâf, Sefîne-i Evliyâ, c. 4, s. 
237.) dendiğini belirtirken Bursalı, Osmanlı Müellifleri’nde “Marmaracık”, “Marmara” veya “Göl Marmara” da 
dendiğini kaydetmiştir. (Bursalı Mehmet Tahir Efendi, Osmanlı Müellifleri, c. I, s. 225.) Vicdâni, Tomâr’da bu 
söyleyişi biraz daha farklı kullanıp “Mermere”, “Göl Mermere” veya “Mermerecik” şeklinde zikretmiştir. (Vic-
dâni, Tomâr-ı Turûk-ı Aliyye, s. 232.) Görüldüğü gibi doğduyu yerle ilgili zikredilen isimler genelde birbirinin 
aynı veya yakın anlamlı olarak kullanılmıştır. Buradan anlaşıldığı gibi onun doğduğu yer, bugünkü Manisa’nın 
Gölmarmara ilçesidir. 
1047 Bandırmalızâde Ahmed Münib, Mir’atü‘t-Turuk, s. 31. 
1048 Vicdâni, Mermeravî nisbesinden çok Manisa’nın eski adı olması ve burada medfun bulunmasından dolayı 
“Saruhânî” nisbesiyle tanındığını belirtmiştir. (Vicdâni, Tomâr-ı Turûk-ı Aliyye, s. 232.) 
1049 Vassâf, Sefîne-i Evliyâ, c. 4, s. 237, 238. 
1050 Bursalı Mehmet Tahir Efendi, Osmanlı Müellifleri, c. I, s. 225.  
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vellit ona “Yiğitbaşı” unvanının verildiğini belirtir.1051 Bilal Kemikli yukarıda zikredilenler-

den başka kendisine ayrıca “Şâhu’ş-Şuyûh” adının verildiğini kaydeder. Bunun nedeni olarak, 

Uşak - Kabaklı köyünde manevî eğitimini tamamlayıp Manisa’ya döndüğünde, onun artık bir 

muhit kurucu ve bir yol açıcı olmasını gösterir.1052 

Ceyhan, Ahmed Şemseddîn Marmaravî’nin “Yiğitbaşı” olarak anılmasıyla ilgili iki ri-

vayet olduğunu söylemiştir. Buna göre ilki yukarıda zikredilen ve İstanbul’daki meseleye 

çözüm bulması iken ikincisi ise bu ismi almış olmasının Âhilik kültürüyle ilişkili olmasıdır. 

Çünkü “Yiğitbaşılık” âhilik teşkilatında bir vazife ve unvandır. Ahmed Şemseddîn Marma-

ravî’nin bu teşkilattaki etkisi bilinmektedir.1053 Bursalı Mehmet Tahir’in, bu isimle ilgili ola-

rak verdiği İstanbul’dan önce de bu ismi kullandığı1054 bilgisi de dikkate alınırsa Ceyhan’ın 

naklettiği ikinci rivayet biraz daha anlam kazanmaktadır. 

Ahmed Şemseddîn Marmaravî, El-Mukaddimetü’s-Sâliha adlı eserinde kendisini “İsa 

Halîfe oğlu Ahmed’dir ve Marmaravî’dir ve Yiğtibaşı demekle meşhurdur.”1055 şeklinde tanı-

tırken diğer eserlerinde: “Derviş Ahmed, Saruhânî ve Marmaravî” olarak tanıtmış, babasının 

adının İsa olduğunu söylemiştir. Nitekim Câmiu’l-Esrâr adlı eserinde kendisi ve babasıyla 

ilgili bilgi verirken şöyle demektedir: “Saruhânî İbn-i İsâ Derviş Ahmed ismimiz/ Marma-

ra’da vaki olmuş mevlidimiz, cismimiz.” Bir diğer eseri olan Risâli Tevhid’de bu bilgileri yi-

nelemiştir: “Bu fakîr ki İsa Halîfeoğlu Ahmed’dir ve Marmaravîdir ve Yiğitbaşı demekle meş-

hurdur.”1056 

Ahmed Şemseddîn Marmaravî, ilk tahsilini babasından almıştır. Manisa’da başladığı 

zâhiri ilimleri yine burada tamamlamıştır.1057 Zâhirî ilimleri olduğu gibi ilk tasavvufî eğitimi-

ni de köyünde, muhtemelen bir halvetî mürşidi olan babasından almıştır. Daha sonra babası 

                                                             
1051 Ahmet Ögke, “Yigitbaşı Veli'nin Tasavvuf Anlayışının Temel Özellikleri”, Manisalı Yiğitbaşı Velî Ahmet 
şemseddîn-i Marmaravî Sempozyumu Bildiriler, Yayına Haz.: Mehmet Veysî Dörtbudak-Gürol Pehlivan, 
Yiğitbaşı Vakfı, Manisa, 2009, s. 74. (Sempozyum bundan sonra Marmaravî Sempozyumu adıyla anılacaktır.) 
1052 Bilal Kemikli, “Yigitbaşının Eserlerinde Dil ve Anlatım”, Marmaravî Sempozyumu, Yayına Haz.: Mehmet 
Veysî Dörtbudak-Gürol Pehlivan, Yiğitbaşı Vakfı, Manisa, 2009, s. 29. 
1053 Ceyhan, “Halvetiyye”, s. 734; Ceyhan, Üç Pirin Mürşidi, s. 72. 
1054 Bursalı Mehmet Tahir Efendi, Osmanlı Müellifleri, c. I, s. 225. 
1055 Ahmed Şemseddin Marmarâvî, El-Mukaddimetü’s-Sâliha, Süleymâniye Ktp., Hacı Mahmut Efendi Bl., nr. 
2645/3, vr. 46b. 
1056 Bkz.: Ahmed Şemseddin Marmarâvî, Risâle-i Tevhîd, Süleymâniye Ktp., Hacı Mahmut Efendi Bl., nr. 
2645/5, vr. 70b-102b; Ayrıca bkz.: Mehmet Akkuş, “15. Asrın Yigitbaşı Velisi Ahmed Şemseddîn-i Marma-
ravî'nin Hayatı ve Eserleri”, Marmaravî Sempozyumu, Yayına Haz.: Mehmet Veysî Dörtbudak-Gürol Pehli-
van, Yiğitbaşı Vakfı, Manisa, 2009, s. 9, 10. (Makale bundan sonra 15. Asrın Yigitbaşı Velisi adıyla anılacaktır.) 
1057 Öngören, Osmanlılar’da Tasavvuf, s. 91; Ceyhan, “Halvetiyye”, s. 733; Hasan Özer, “Yiğitbaşı Ahmed 
Şemseddîn Marmaravî’nin Tercüme-i Risale-i Vasiyyet’i”, Uluslararası Sosyal Araştırmalar Dergisi, Yıl. 
2019, c. 12, S, 63, s. 161; Ceyhan, Üç Pirin Mürşidi, s. 71. 
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onu, tasavvufî terbiyesini tamamlaması için Uşak vilâyetinin Kabaklı köyünde bulunan Hal-

veti şeyhi Alâeddîn Uşşâkî’ye göndermiştir. Marmaravî, burada Alâeddîn Uşşâkî’den tasav-

vufî eğitimini tamamlamıştır.1058 

2.3.2.3.2. Tasavvufa İntisâbı ve Faaliyetleri 

Ahmed Şemsettin Marmaravî, tasavvufî terbiyesini tamamlaması için babasının iste-

ğiyle Uşak vilâyetinin Kabaklı köyünde bulunan Halvetî şeyhi Alâeddîn Uşşâkî’ye gitmiştir. 

Burada Alâeddîn Uşşâkî’den inâbe alıp ona intisab etmiştir.1059 Alâeddîn Uşşâkî’nin yanında 

manevî ilimleri öğrenen Marmaravî, tasavvufî eğitimini tamamlamıştır. 

Ahmed Şemsettin Marmaravî, bâtınî ilimleri öğrenip sülûkunu tamamladıktan sonra 

yine şeyhinin emri ve halîfesi sıfatıyla Manisa’ya gelmiştir.1060 Burada irşada başlayıp talebe 

yetiştiren Marmaravî, kısa sürede tanınmış ve zamanının “şeyhler şeyhi” ünvanını almıştır.1061 

Hocası Alâeddîn Uşşâkî’nin vefatı üzerine yerine geçen Marmaravî1062, Manisa’nın çeşitli 

camilerinde vaazlar vermiştir. Seyyid Hoca Mahallesi’ndeki türbesinin yanında bulunan tek-

kesinde talebe yetiştirmiştir.1063 

Sefîne’de onun tasavvufî eğitimi ve sonrasında irşad ile görevlendirilmesi ve Mani-

sa’daki faaliyetleri şu şekilde anlatılır:  

“Ahmed Şemseddîn Efendi hazretleri Şeyh Alâeddîn’den müstahlef olunca Manisa’da ir-

şad-ı nas’a me’mur oldular. Manisa’da seccâde-nişîn ve feyz-bahş-ı sâlikîn olup va’zü nasihatle 

halkı irşada hasr-ı himmet buyurdular. Zikr-i cehrî ihtiyâr eylediler. Ba’zen esnâ-ı va’z u zikir-

de gelebe-i vecd’ü hâl ile galeyân eden aşka tahammül edemeyip sayha eder ve nice zaman bî-

tâb olurlardı. Huzzâra haşyet gelirdi. Sultan Selîm-i evvel vali iken çok kerre ziyârtet-i aliyyele-

                                                             
1058 Marmarâvî, El-Mukaddimetü’s-Sâliha, vr. 46b; Vicdâni, Tomâr-ı Turûk-ı Aliyye, s. 232; Serin, İslam 
Tasavufunda Halvetîlik ve Halvetîler, s. 128; Ceyhan, Üç Pirin Mürşidi, s. 71; Ahmet Ögke, Yiğitbaşı Velî 
Ahmed Şemseddîn-i Marmaravî Hayatı Eserleri ve Tasavvufî Görüşleri, Yayınlanmış Doktora Tezi, MÜS-
BE, İstanbul, 2000, s. 46- 47; (Bundan sonra Yiğitbaşı Velî kısaltmasıyla anacağımız tez, 2001 yılında yayın-
lanmış olmakla birlikte satışı olmadığından dolayı eseri temin edemedik. Bu nedenle çalışmamızda doğrudan 
tezi kullandık.); Özer, “Yiğitbaşı Ahmed Şemseddîn Marmaravî’nin Tercüme-i Risale-i Vasiyyet’i”, s. 161.  
1059 Marmarâvî, El-Mukaddimetü’s-Sâliha, vr. 46b; Vicdâni, Tomâr-ı Turûk-ı Aliyye, s. 232; Serin, İslam 
Tasavufunda Halvetîlik ve Halvetîler, s. 128; Ceyhan, Üç Pirin Mürşidi, s. 71.  
1060 Ögke, Yiğitbaşı Velî, s. 49. 
1061 Vicdâni, Tomâr-ı Turûk-ı Aliyye, s. 232; Serin, İslam Tasavufunda Halvetîlik ve Halvetîler, s. 128; 
Ceyhan, Üç Pirin Mürşidi, s. 71. 
1062 Ahmed Şemseddîn Marmarâvî’nin tarîkat silsilesi şu şekildedir: Ömer Halvetî, Şeyh Ahî Emre Muhammed 
el-Halvetî, Şeyh Hacı İzzeddîn el-Halvetî, Şeyh Sadreddîn el-Hiyavî, Yahyâ-yı Şirvanî, Pîr Muhammed 
Bahâüddîn Erzincânî, Şeyh Tâcüddîn İbrahim Kayserî, Şeyh Alâeddîn-i Uşşâkî. (Bkz.: Mehmed Sami Sünbülî, 
Esmâr-ı Esrar, s. 34- 35; Bandırmalızâde Ahmed Münib, Mir’atü‘t-Turuk, s. 31; Vicdâni, Tomâr-ı Turûk-ı 
Aliyye, s. 232; Ögke, Yiğitbaşı Velî, ss. 56- 61.) 
1063 Bursalı Mehmet Tahir Efendi, Osmanlı Müellifleri, c. I, s. 225.  
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rine şîtab edip dualarına mazhar olmuşlardı. Şeref-i kudümleri için İzmir’de bir zâviye yaptır-

mışlar. Halak-ı zikirde ceher ve devrân ve tasfîk ile ızhâr-ı vecd mu’tadları olduğundan ba’zı 

ehl-i zâhirin dahline uğradılar. Fakat o kimselere bed-duâ etmekle ba’zıları füc’eten vefât etti. 

Ba’zısı attan düşüp helâk oldu. Izhâr-ı nedâmet ile istimdâd edenler güç-hâl kendini kurtar-

dı.”1064 

Manisa’da bir süre irşad faaliyetlerini sürdüren Ahmed Şemsettin Marmaravî’nin şöh-

reti kısa sürede etrafa yayılmıştır. Serin,  çevresinin kendisini seven ve intisap edenlerle dolup 

taştığını kaydetmiştir.1065 Ancak bu tanınırlığı sadece çevresiyle sınırlı olmayıp Osmanlı Dev-

leti’nin başkenti İstanbul’a kadar uzanmıştır.1066 Ahmed Şemsettin Marmaravî, İstanbul 

meşâyihi arasındaki tarîkat işleriyle ilgili bazı bâtınî meseleler yüzünden çıkan ihtilafı hallet-

miştir. Ayrıca şer’an sakıncalı bulduğu tarîkatları kapattırıp tarîkat eşyalarına el koydurmuş-

tur. Bazı tarîkat mensupları kendi yanlışlarını kabul etmişlerdir.1067 

İstanbul’dan döndükten sonra tekrar Manisa’da irşad faaliyetlerini sürdüren Marma-

ravî, vaaz ve tedris faaliyetleri, terbiye ve irşad hizmetleriyle geçen yetmiş yıllık ömrünü 

910/1505 senesinde tamamlamıştır. Tarîkat faaliyetlerini yürüttüğü Manisa’da vefat eden 

Marmaravî, o tarihlerde Seyyid Hoca, bugünkü adıyla Adakale Mahallesi olarak adlandırılan 

tekkenin bahçesine defnedilmiştir.1068 

                                                             
1064 Vassâf, Sefîne-i Evliyâ, c. 4, s. 237.  
1065 Serin, İslam Tasavufunda Halvetîlik ve Halvetîler, s. 128. 
1066 Bursalı Mehmet Tahir Efendi, Osmanlı Müellifleri, c. I, s. 225; Vicdâni, Tomâr-ı Turûk-ı Aliyye, s. 232; 
Bu olayın hangi padişah devrinde cereyân ettiği, İstanbul’a onu kimin davet ettiği, İstanbul’da dönemin padişa-
hıyla görüşüp görüşmediği netlik kazanmış değildir. Ancak yaşadığı yıllara bakıldığında Ahmed Şemsettin 
Marmaravî’nin II. Murad, II. Mehmed ve II. Bayezid dönemlerini gördüğü açıktır. Manisa’nın şehzâde şehirle-
rinden olması onun burada Fatih Sultan Mehmed ile tanışmış olma ihtimalini gündeme getirmektedir. Bunun 
yanında Alâeddîn Uşşâkî’den hilâfet alıp Manisa’da irşada başladığı II. Bayezid zamanında şöhretinin iyice 
yayıldığı düşünüldüğünde İstanbul’a o tarihlerde davet edilmiş olması kuvvetle muhtemeldir. (Bkz.: Akkuş, “15. 
Asrın Yigitbaşı Velisi”, s. 12- 13.); Ögke, onun Fatih Sultan Mehmed Han ile şehzâdeliği zamanında tanışmış 
olabileceğini, buna binaen de onun Fatih Sultan Mehmed tarafından İstanbul’a davet edilmiş olabileceğini be-
lirtmiştir. Ancak bu ihtimali zayıf bir ihtimal olarak değerlendirmiştir. II. Bayezid’in ise şehzâdeliğini Manisa 
yerine Amasya’da geçirmiş olması nedeniyle tanışıklıklarının olmadığını ancak İstanbul’da cereyan eden Şii-
Bâtınî karakterli anlayışların çoğalması nedeniyle devletin Sünnî karakterli şeyhleri desteklediğini belirtmiştir. 
Ayrıca Şii-Bâtınî karakterli düşünce ile Sünnî düşünce arasında ortaya çıkan anlaşmazlıkların halli için Anado-
lu’dan bir şeyh çağrıldığı ve bu şeyhin Ahmed Şemsettin Marmaravî olduğuna dair karinelerin onu İstanbul’a 
davet eden padişahın II. Bayezid olduğu düşüncesine götürdüğünü söylemiştir. (Bkz.: Ögke, Yiğitbaşı Velî, ss. 
50- 52.) 
1067 Bursalı Mehmet Tahir Efendi, Osmanlı Müellifleri, c. I, s. 225; Vassâf, Sefîne-i Evliyâ, c. 4, s. 237, 238; 
Vicdâni, Tomâr-ı Turûk-ı Aliyye, s. 232; Serin, İslam Tasavufunda Halvetîlik ve Halvetîler, s. 128; Ögke, 
Yiğitbaşı Velî, s. 50; Ceyhan, Türkiye’de Tarîkatlar tarih ve Kültür, s. 734. 
1068 Bandırmalızâde Ahmed Münib, Mir’atü‘t-Turuk, s. 31; Vicdâni, Tomâr-ı Turûk-ı Aliyye, s. 232; Vassâf, 
Sefîne’de onun ölüm tarihini 900/1495 olarak vermiştir. (Bkz.: Vassâf, Sefîne-i Evliyâ, c. 4, s. 238.); Bursalı 
Mehmet Tahir Efendi, Osmanlı Müellifleri, c. I, s. 225; Serin, İslam Tasavufunda Halvetîlik ve Halvetîler, s. 
128; Ögke, Yiğitbaşı Velî, s. 64. 
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Ahmed Şemseddîn Marmaravî’nin öne çıkan halîfesi Hacı İzzeddîn Karamânî (ö. 

934/1527)’dir. Bir diğer halîfesi Tâlibi Ümmî (ö. ?) iken İbrâhim Ümmî Sinan (ö. 976/1568), 

Marmaravî’nin halîfesi Hacı İzzeddîn Karamânî’den hilâfet almıştır. Bayrâmî Melâmîlik’ten 

icazetli olan Sun’ullah Gaybî’nin (ö. 1087/1676) Halvetî silsilesi de Muslihiddîn Kütahyevî 

(ö. 1071/1661), Elmalılı Ümmî Sinan (ö. 1067/1657), Eroğlu Nûri (ö. 1011/1603) ve Abdul-

vahhâb-ı Ümmî (ö. 1004/1596) vasıtasıyla Ahmed Şemseddîn Marmaravî’ye ulaşmaktadır.1069 

2.3.2.3.3. Eserleri 

Ahmed Şemsettin Marmaravî, eser yazan sûfîlerdendir. O, Manisa’da bir yandan irşad 

faaliyetlerinde bulunurken bir yandan da eserler telif etmiştir. Dönemin ilim dilinin Arapça ve 

Farsça olmasına rağmen o, eserlerinin tamamını Türkçe yazmıştır. Gayet sade bir dille ve an-

laşılır bir üslupla yazılan eserlerin halk içinde daha fazla kimsenin faydalanmasına yönelik 

olduğu açıktır. Nitekim Harîrîzâde onun, eserlerini Türkçe yazmasının nedeni olarak yaşadığı 

yerdeki insanların dilinin Türkçe olması ve daha çok kimsenin anlayarak faydalanması oldu-

ğunu söylemiştir.1070 

Eserleriyle ilgili bilgi veren Harîrîzâde Tibyânü vesâʾili’l-Hakâik’te Câmiu’l-Esrâr, 

Risâle-i-Tevhîd, Ravzatü’l-Vâsilîn, Mukaddimetü’s-Sâliha, Keşfu’l-Esrâr, A’mâlü’t-Tâlibîn 

olmak üzere altı eserini zikretmiştir.1071 Vassâf, Sefîne’de onunla ilgili olarak “Ulemâ-i sûfîy-

yeden olup pek mühim eserleri vardır.” dedikten sonra ona ait olduğunu söylediği sekiz eser 

ismi zikretmiştir. Bunlar: Manzume-i Câmiu’l-Esrâr, Risâletü’t-Tevhîd, Ravzatü’l-Vâsilîn, 

Mukaddimetü’-Sâliha, Keşfu’l-Esrâr, A’mâlü’t-Tâlibîn, Bahreynü’l-Aşk, Ahvâlü’l-Ebrâr ve’l-

Mukarrebîn.1072 Bursalı Mehmet Tahir, Osmanlı Bilginleri adlı eserinde, Risâletü’t-Tevhîd, 

Ravzatü’l-Vâsilîn, Mukaddimetü’s-Sâliha, Keşfu’l-Esrâr, A’mâlü’t-Tâlibîn, Manzûme-i 

Câmiu’l-Esrâr, Bahreyni’l-Aşk, Ahvâlü’l-Ebrâr ve’l-Mukarrebîn olmak üzere sekiz eserine 

yer vermiştir.1073 

Akkuş, makalesinde Risâletü’l-Hüdâ ve Hurde-i Tarîkat eserini birbirinin devamı olan 

iki eser diyerek çift vermekle onun on dört eserinden bahsetmiştir. Câmiu’l-Esrâr, Risâle-i 

Tevhid, el-Mukaddimetü’s-Sâliha, Keşfü’l-Esrâr, Ravzatü’l-Vasılin, İrfânu’l-Ma’ârif, Risâle-

tü’l-Hüdâ ve Hurde-i Tarîkat, Risâletü’l-Hüdâ ve Hurde-i Tarîkat, Etvâr-nâme-i Seb’a, Ta-

                                                             
1069 Ceyhan, Üç Pirin Mürşidi, s. 72, 73. 
1070Harîrîzâde, Tibyânü vesâʾili’l-Hakâik, c. 1, vr. 53a. 
1071Harîrîzâde, a.g.e., c. 1, vr. 53b. 
1072 Vassâf, Sefîne-i Evliyâ, c. 4, s. 238. 
1073 Bursalı Mehmet Tahir Efendi, Osmanlı Müellifleri, c. I, s. 225, 226. 



173 

 

 

 

bakâtü’l-Evliyâ, Ahvâlü’l-Ebrâr, Silsile-i Ehl-i Tarîkat, Bahreyni’l-Aşk, Risâle-i Makâlât-ı 

İbn-i Arabî.1074 

Uludağ da onun, Câmiu’l-Esrar, Risâle-i Tevhîd, Keşfü’l-Esrâr, Ravzatü’l-Vâsılîn, 

Atvâr-ı Seb’a, Risalet’ül-Hüdâ, Kenzü’l-Hakâyık, Hurde-i Tarîkat, Tabakâtü’l-Evliyâ, Mu-

kaddimetü's-Sâliha, İrfânü’l-Maârif adlı eserleri yanında Bahreyn-i Aşk, Fütüvvetnâme, Silsi-

le-i Ehl-i Tarîkat adında üç tane de risâlesi olduğunu kaydetmiştir.1075 Ögke ise, Ahmed Şem-

settin Marmaravî’ye ait olan eserlerin on dört tane olduğunu söylemiştir.1076 

Bizim hem yukarıda bahsi geçen çalışmalardan hem de ulaşabildiğimiz yazmalardan 

yola çıkarak tespit edebildiğimiz eserleri ve içerikleri şu şekildedir:  

1. Câmiu’l-Esrâr: Marmaravî’nin en hacimli eseri olup tamamı manzumdur. Eser, isminin 

de yer aldığı ilk varakta “İbtidâ kıldık kitaba faslı bismillah ile zikrolunsun hem dahî tevhîd-i 

zikrullah ile” beytiyle başlar.1077 Marmaravî bu eserinde tarîkat silsilesini anlattıktan sonra, 

kendisinin seyr ü sülûkunu ve bu esnadaki hâlleri şerh etmiştir. Bunun yanında yaşadığı dö-

nemdeki çeşitli tarîkat görüşlerini tasnif etmiştir. Eserde Vâcib-i vücûb olan Cenâb-ı Hakkın 

varlığı, birliği; mümkinâtın yaratılması; insan bedenine ruh üflenmesi; arşın, kürsînin ve fer-

şin beyânı; âlem-i zâhir, âlem-i berzâh ve âlem-i esrârın beyânı; ashâb-ı yemîn ve ashâb-ı 

şimâlin, haşir ve kubur hallerinin beyanı; insanoğlunun İslam fıtratı üzerine yaratılması, daha 

sonra saîd veya şakî olması; nefis ve ruhun anlatılması; nefsin mertebeleri olan Emmâre, 

Levvâme, Mülhime, Mutmainne, Râziye, Marziyye ve Sâfiyenin beyânı gibi tasavvufî mese-

leleri ele almıştır. Eserin son bölümünde ise bu mertebelere göre rüya tabirlerine yer vermiş-

tir.1078  

2. Risâle-i Tevhîd: Varlıkların mayası, nefs ve ruh, itikad, tevhid, şeriat, zikir gibi konuların 

ele alındığı eserde Marmaravî, tasavvuf yoluna çıkanlara tavsiyelerde bulunmaktadır. Bunun 

yanında ru’yetullah ve Hz. Peygamber'in rüyada görülmesi gibi kelâmî konular da yer almak-

tadır.1079 Fasıllar başlığıyla konuların ele alındığı eser, besmele, hamdele ve salveleden sonra 

                                                             
1074 Akkuş, “15. Asrın Yigitbaşı Velisi”, ss. 13-25. 
1075 Süleyman Uludağ, “Ahmed Şemseddîn Yiğitbaşı”, DİA, c. 2, TDV Yayınları, İstanbul, 1989, s. 136. 
1076 Ögke, Yiğitbaşı Velî, s. 79. 
1077 Marmarâvî, Câmiu’l-Esrâr, vr. 22b. 
1078 Süleymâniye Ktp., Hacı Mahmut Efendi Bl., nr. 2645/1, vr. 22b-45b; (Eserin içeriği ve diğer nüshaları için 
ayrıca bkz.: Ögke, a.g.tz., ss. 88-92.) 
1079 Süleymâniye Ktp., Hacı Mahmut Efendi Bl., nr. 2645/5, (vr. 70b-102b); (Eserin diğer nüshaları için bkz.: 
Ögke, a.g.tz., ss. 92-94.) 
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“Biz seni ancak müjdeleyici ve uyarıcı olarak gönderdik.”1080 ve “O peygamberlerini hidayet 

ve hak din üzere gönderendir. Allah o hak dini bütün dinlere üstün kılmak için böyle yaptı. 

Şahit olarak Allah yeter.”1081 âyeti ile başlar.1082 

3. El-Mukaddimetü’s-Sâliha: Eser, Ahmed Şemseddîn Marmaravî’nin, sülûk ehli hakkında 

daha önce yazdığı iki eserin muhtasarıdır. Sülûkla ilgili genel kurallar verilmiştir. Bununla 

ilgili yedi genel kural üzerinde durulmuştur.1083 Eser besmele, hamdele ve salvele’den sonra 

gelen “Bizim uğrumuzda cihad edenler var ya, biz onları mutlaka yollarımıza ileteceğiz. Şüp-

hesiz Allah mutlaka iyilik yapanlarla beraberdir.”1084 âyeti ve devamında ayrıca bir ayet ve bir 

hadisle başlamıştır.1085 

4. Keşfü’l-Esrâr: Marmaravî, bu eserinde “İlim ikidir: Biri dil ile okunup öğrenilen ilimdir, 

diğeri de gönül ilmidir.” meâlindeki hadis üzerinde durmaktadır. İlk olarak Allah’a imandan 

ve kelime-i tevhîd’in manalarından bahsedilen eserde daha sonra ehlullah ve ebrâr konusu 

anlatılmaktadır. Daha sonra da râî kelimesinin ıstılah manası ve rüyalarda görülen şeylerin 

müridler için ne anlama geldiği anlatılmaktadır.1086 Eser besmele, hamdele ve salvele’den 

sonra “Ben cinleri ve insanları ancak bana kulluk etsinler diye yarattım.”1087 âyetiyle baş-

lar.1088 

5. Ravzatü’l-Vâsılîn: Eserin tam ismi risalenin hemen başında “Haza Risâle-i Şerîfe-i ismü-

ha Ravzatü’l-Vâsilîn fî Tarîkit’-Tasavvufi”  şeklindedir.1089 Ahmed Şemseddîn Marmaravî bu 

eserinde Allah’ın zat-ı ahâdiyetine dair konuları ve esmasından bazılarının anlamlarını anlat-

                                                             
1080 Furkan, 25/56. 
1081 Fetih, 48/28. 
1082 Ahmed Şemseddin Marmarâvî, Risâle-i Tevhîd, Süleymâniye Ktp., Hacı Mahmut Efendi Bl., nr. 2645/5, vr. 
70b. 
1083 Süleymâniye Ktp., Hacı Mahmut Efendi Bl., nr. 2645/3, (vr. 46b-55b); (Eserin diğer nüshaları ve eserle ilgili 
detaylı bilgi için bkz.: Ögke, a.g.tz., ss. 95-97) 
1084 Ankebut, 29/69. 
1085 Marmaravî, El-Mukaddimetü’s-Sâliha, vr. 46b; (Eserle ilgili detaylı bilgi veren Ögke, eserin ilk istinsah 
kaydı olan nüshasından bahisle eserin 3 ayet ve 1 hadisle başladığını belirtse de biz bu nüshanın 2 ayet ve 1 
hadisle başladığını gördük. Bkz.: Ögke, a.g.tz., s. 95.)  
1086 Süleymâniye Ktp., Hacı Mahmut Efendi Bl., nr. 2645/4, (vr. 56b-70b); (Eserin diğer nüshaları için bkz.: 
Ögke, a.g.tz., s. 98, 99.) 
1087 Zâriyat, 51/56. 
1088 Ahmed Şemseddin Marmaravî, Keşfü’l-Esrâr, Süleymâniye Ktp., Hacı Mahmut Efendi Bl., nr. 2645/4, vr. 
56b. 
1089 Ahmed Şemseddin Marmaravî, Ravzatü’l-Vâsilîn, Süleymâniye Ktp., Hacı Mahmut Efendi Bl., nr. 2645/1, 
vr. 4b. 
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mıştır. Ayrıca sâliklerin ahvâlinden bahsetmenin yanında ahsen-i takvim üzerine yaratılmış 

olan insanın bâtın âlemi hakkında bazı izahlar yapmıştır.1090 

6. İrfânu’l-Ma’ârif: Bu eserinde Marmaravî, irşadın zahir ve bâtın yönü, Ebrâr, Mukarrebûn 

ve ehlullah konularında izahlara yer vermiştir. Bunun yanında eserde şeriat, tarîkat ve hakika-

te dair izahlar yapılmıştır.1091 Eser, besmelenin ardından “Evvel ismullah ile başlayalım biz bu 

işe, keşfola ta gizli sırlar düşmeyevüz teşvişe” beytiyle başlar.1092  

7. Risâletü’l-Hüdâ li-Üli’l-İhtidâ: İlerde bahsedilecek olan Hurde-i Tarîkat eseriyle birbirini 

tamamlar nitelikte ve yaklaşık aynı içerikte olan eseridir. Bunun yanında eserde nefis gibi 

bazı tasavvufî kavramlara ve nasihatlere yer verilmiştir.1093 

8. Etvâr-nâme-i Seb’a: Kaynaklarda Etvâr-nâme-i Seb’a olarak yer alan eserin ismi risale-

nin en başında “Risâle-i Etvâr-ı Seb’a li-Kalbi’l-Ârifîn” şeklindedir. Marmaravî’nin, nefsin 

yedi makamını ve bu makamlardan geçen müridin yapması ve yapmaması gereken işleri an-

lattığı eseridir. Besmeleden sonra “Doğru yol üzere bize hidayet veren Allah’a hamdolsun.” 

cümlesiyle başlayan eserde birinci tavırdan yedinci tavra kadar müridin varması istenen mer-

haleler ele alınır.1094 

9. Tabakâtü’l-Evliyâ: Eserin ismi risalenin hemen başında Tabakâtü’l-Evliyâ şeklinde yer 

alır. Eserde, eserin isminin hemen devamından itibaren el-Aktab, Gavs, el-Eimme, el-Evtâd, 

el-Abdâl, el-Evrâ, el-Efrâd, en-Nücebâ, el-Havâriyyûn, er Recebiyyûn, el-Hatîm, Ricâlü’l-

Gayb, Ricâlü’l-Feth, Ricâlü tahte’l-Esfel, Ricâlü’l-Ganî bi’llah, Ricâlü ehli’t-Tahakküm ve’z-

Zevâid, Ricâlü Salavâti’l-Hams, Ricâlü Eyyâmi’s-sitte, Âmidü’l-Melâmîyye, Ricâlü’l-Mâ, el-

Muhaddesûn gibi tasavvufî kavramlara yer verilmiştir.1095 

                                                             
1090 Süleymâniye Ktp., Hacı Mahmut Efendi Bl., nr. 2645/1, (vr. 4b-21a); (Eserin diğer yazma nüshaları için 
bkz.: Ögke, a.g.tz., s. 101, 102.) 
1091 Süleymâniye Ktp., Şehit Ali Paşa Bl., nr. 2820/9, (vr. 86b-91a); (Eserin diğer yazma nüshaları için bkz.: 
Ögke, a.g.tz., s. 104.) 
1092 Ahmed Şemseddin Marmaravî,  İrfânu’l-Ma’ârif, Süleymâniye Ktp., Şehit Ali Paşa Bl., nr. 2820/9, vr. 86b. 
1093 Süleymâniye Ktp., Hacı Mahmut Efendi Bl., nr. 2688/2, (vr. 14a-23a); Tespit etttiğimiz bu nüshada her va-
rak doğrudan sayfa numarasıyla numaralandırılmıştır. (Eserin diğer yazma nüshaları ve detaylı bilgi için bkz.: 
Ögke, a.g.tz., s. 105, 106.)  
1094 Süleymâniye Ktp., Hacı Mahmut Efendi Bl., nr. 2688/5, (vr. 60a-69b); (Eserin diğer yazma nüshaları ve 
detaylı bilgi için bkz.: Ögke, a.g.tz., s.106-107) 
1095 Süleymâniye Ktp., Şehit Ali Paşa Bl., nr. 2820/7, (vr. 73b-74b); (Detaylı bilgi için bkz.: Ögke, a.g.tz., s. 108, 
109.) 
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10. Silsile-i Ehl-i Tarîkat: Ahmed Şemseddîn Maramaravî’nin silsilesinin kayıtlı olduğu tek 

varaklık risâledir.1096 

11. Bahreyni’l-Aşk: İki varak olan eser ahlâk-ı hamîde ve zemîmeden bahseden küçük bir 

risâledir.1097 Eserin ismi burada “Ravzati’l-Vâsilîn” olarak kayıtlı olsa da Ögke bu risalenin 

yukarıda bahsedilen “Ravzati’l-Vâsilîn” olmayıp “Bahreyni’l-Aşk” isimli müstakil bir risâle 

olduğunu tespit ettiğini belirtmiştir.1098 Eser, besmeleden sonra “Hamd şol Allah’a ki 

vâhid’dir.” cümlesiyle başlar.1099 

12. Risâle-i Makâlât-ı İbn-i Arabî: Muhyiddîn İbnü’l-Arabî’nin Fusüs’undan bazı bölümleri-

nin tercümesi olabileceği düşünülen hacmi oldukça küçük olan bu eserde tarîkat ehlinin on 

hâli üzerinde durulmaktadır.1100 Tam ismi risalenin hemen başında yer alan eser besmele, 

hamdele ve salveleden sonra “Şeriat benim sözlerimdir, tarîkat benim fiillerimdir, hakikat da 

benim ahvâlimdir.” hadisiyle başlar. Daha sonra dervişin maksadına ulaşması için gerekli 

olan üç nesneden bahseder ve bu nesnelerin ilkinin şeriat, ikincisinin tarîkat, üçüncüsünün 

hakikat olduğunu söyler.1101 

13. Ahvâlü’l-Ebrâr: Marmaravî, bu risâlede ebrâr ve mukarrebûndan ve onların amellerinden 

bahsetmektedir. İki varaklık, hacim olarak oldukça küçük olan eserde ayrıca ahlâk-ı hamîde 

ve ahlâk-ı zemîme hakkında da malumat bulunmaktadır.1102 Eser, besmele, hamdele ve salve-

le’den sonra “Şüphesiz iyiler cennettedir.”1103 âyetiyle başlar.1104 

14. Hurde-i Tarîkat: Marmaravî, bu eserinde müridlerin sülûkları sırasında uymaları gereken 

esasları, şeyhlerine, kendilerine, diğer mürid ve tarîkat mensuplarına nasıl davranacaklarını, 

günlük hayattaki tavır ve davranışlarının nasıl olması gerektiğini anlatmaktadır. Diğer taraftan 

eserde, müridlerin ibadet ve zikir konusunda dikkat etmeleri gereken hususlar, âdab, erkân ve 

                                                             
1096 Süleymâniye Ktp., Hacı Mahmut Efendi Bl., nr. 2745/2, (vr. 4a-4b); (Eserle ilgili detaylı bilgi için bkz.: 
Ögke, a.g.tz., s. 112, 114). 
1097 Süleymâniye Ktp., Şehid Ali Paşa Bl., nr. 2820/1, (vr. 13b-15a). 
1098 Eserle ilgili detaylı bilgi ve diğer nüshaları için bkz.: Ögke, a.g.tz., s. 111, 112) 
1099 Ahmed Şemseddin Marmaravî,  Bahreyni’l-Aşk, Süleymâniye Ktp., Şehid Ali Paşa Bl., nr. 2820/1, vr. 13b. 
1100 Süleymâniye Ktp., Hekimoğlu Ali Paşa Bl., nr. 438/15, (vr. 281a-289b); (Eserin diğer yazma nüshaları ve 
detaylı bilgi için bkz.: Ögke, a.g.tz., s. 109, 110). 
1101 Ahmed Şemseddin Marmaravî, Risâle-i Makâlât-ı İbn-i Arabî, Süleymâniye Ktp., Hekimoğlu Ali Paşa Bl., 
nr. 438/15, vr. 281a. 
1102 Süleymâniye Ktp., Şehit Ali Paşa Bl., nr. 2820/2, (vr. 15b-16a); (Ayrıca bkz.: Ögke, Yiğitbaşı Velî, ss. 85-
114; Akkuş, “15. Asrın Yigitbaşı Velisi”, ss. 13-25; Safi Arpaguş, “Yiğitbaşı Velî Ahmed Şemseddîn Marma-
ravî’de Aşk ve Muhabbet”, Marmaravî Sempozyumu, Yayına Haz.: Mehmet Veysî Dörtbudak-Gürol Pehlivan, 
Yiğitbaşı Vakfı, Manisa, 2009; ss. 97-106.) 
1103 Mutaffifîn Suresi, 83/22. 
1104 Ahmed Şemseddin Marmaravî, Ahvâlü’l-Ebrâr, Süleymâniye Ktp., Şehit Ali Paşa Bl., nr. 2820/2, vr. 15b. 
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ahlak konuları ele alınmıştır. Eser, Risâletü’l-Hüdâ li-Üli’l-İhtidâ adlı diğer eseriyle benzer 

içeriğe sahiptir.1105. 

2.3.2.3.4. Tasavvuf Anlayışı ve Tesirleri 

Ahmed Şemseddîn Marmaravî’nin tasavvuf anlayışının temelinde “edeb” olduğunu 

söylemek mümkündür. Nitekim o, tasavvufun bütünüyle edepten ibaret olduğunu söyler.1106 

Tasavvuf tanımından sonra Câmiu'l-Esrâr isimli eserinde “Fî Beyâni Tarîkı’l-Hakki ve 

Beyâni Tarîkı’t-Tasavvufi ve’l-İhtirâzi ani’l-İlhadi’l-Muhtelifet” başlığı altında tasavvuf ve 

tarîkatları, “hak” ve “bâtıl” diye ikiye ayırır. Bu ayrıma göre tarîkat adı altında faaliyet göste-

ren kimi yapıların, müntesiplerini dinden çıkmaya kadar götürebilecek sapkınlıklarından bah-

seder. Daha sonra onlara karşı kendi itirazlarını sıralar. Ardından dine uygun bir tasavvuf an-

layışının nasıl olması gerektiğini anlatır.1107 

Ona göre tasavvuf yolunu, gerçek manada ancak ehil olanlar anlayabilir. Zira farklı 

yorumlara müsait birtakım kavramlarla ifade edilen tasavvufî hikmetler, bu özelliği sebebiyle 

farklı anlamlara çekilmeye müsaittir. Bu yüzden, gerçek meşâyihin nasihatlerini dinlemeyen-

ler, tasavvufî kavramlara yanlış anlam verip bu anlamlar peşinde yanlış sonuçlara varabilirler. 

O halde ya bu işi tam anlamak, ya da anlaşılmıyorsa en azından aleyhinde ileri geri konuşup 

inkâr etmemek gerekmektedir. Çünkü işin iç yüzünü bilmeden bu yola dalanlar, çok çeşitli 

yanlışlara düşmüşler ve bir daha hak yolu bulamamışlardır.1108 

Ahmed Şemşeddîn Marmaravî’nin tasavvufî düşüncesinin merkezinde edebin yanında 

aşk ve muhabbet vardır. Bununla ilgili onun ana dayanağı “Ben gizli bir hazîne idim, bilinip 

tanınmak istedim ve mahlûkâtı yarattım.” hadis-i kudsî1109 olarak bilinen sözdür denilebi-

lir.1110 Aşk, muhabbet ve cezbe eksenli bir anlayışa sahip olan Ahmed Şemseddîn Marmara-

vi'nin bu husustaki düşünceleri daha çok Muhyiddîn İbnü’l-Arabî ve Mevlânâ Celaleddîn 

Rûmî’nin yaklaşımlarına benzer şekilde “vahdet düşüncesi” ekseninde şekillenmiştir. O’nun 

için aşk ve muhabbet, tasavvufun temel esaslarıyla irtibatlı ve bu esasları açıklayan bir ko-

numda olması hasebiyle, fakr ve gına, hayret ve cezbe, fenâ ve bekâ gibi tasavvufun hem me-

                                                             
1105 Marmaravî, Hurde-i Tarîkat, vr. 385b-390a. 
1106 Ahmed Şemseddin Marmaravî, Hurde-i Tarîkat, Süleymâniye Ktp., Hekimoğlu Ali Paşa Bl., nr. 438/19, vr. 
389a. 
1107 Ahmed Şemseddin Marmarâvî, Câmiu’l-Esrâr, Süleymâniye Ktp., Hacı Mahmut Efendi Bl., nr. 2645/1, vr. 
27b-28b; (Ayrıca bkz.: Ögke, “Yigitbaşı Veli'nin Tasavvuf Anlayışının Temel Özellikleri”, s. 64.) 
1108 Ögke, a.g.m., s. 65. 
1109 İsmail b. Muhammed el-Aclûnî, Keşfü’l-Hafâ, Beyrut, 1932, II, 132. (Hadisin sıhhatiyle ilgili bkz.: Küçük, 
Ana Hatlarıyla Tasavvuf Tarihine Giriş, s. 79.) 
1110 Arpaguş, Yigitbaşı Velî Ahmed Şemseddîn Marmaravî’de Aşk ve Muhabbet, s. 97. 



178 

 

 

 

tafizik, hem de seyr ü sülûk açısından merkezi kavramlarıyla irtibatlı bir şekilde ele alınmak-

tadır.1111 

Ona göre aşk ve muhabbete ulaşmanın yolu zikre ve usûle tam olarak riâyetle müm-

kündür. Marmaravî, tevhid’in mecazî aşkı, hakîkî aşka çeviren bir hakîkat olduğunun bilinciy-

le riyâzet ve mücâhedenin gerekliliği üzerinde durur.1112 Çünkü zikre devam eden sâlik bir 

süre sonra zikrin nurunun, göğsüne inip kalbine yerleştiğini fark edecektir. Böylece muhabbet 

hâsıl olacak ve sâlik muhabbet tadını aldıkça zikre daha çok sarılacaktır. Zira Hakk’a âşık 

olan, onun aşkıyla yanıp tutuşur ve kişi sevdiğini çok anar. Nitekim Hz. Peygamber: “Kim bir 

şeyi severse onu çokça anmaya başlar.” buyurmuştur.1113 

Ahmed Şemseddîn Marmaravî, muhabbet ve aşkın yanında marifete de önem vermiş-

tir. Ona göre bilinmesi ve tanınması gereken asıl varlık Allah’tır. İnsan Allah’ı bilmek için 

yaratılmıştır. Bu nedenle o, insanın yaratılış gayesinin marifetullah olduğunu söyler. Kişi, 

marifetullah ile kâmil; aksi halde heder olur.1114 

Görüldüğü gibi Marmaravî, tasavvuf alanında bilgili ve söz sahibi bir sûfîdir. Tevhid, 

akâd, tasavvuf, tarîkat, mürşid mürid, ahlak ve edebe dair irili ufaklı manzum ve mensur 14 

eser yazan Yiğitbaşı Veli, bu asrın önemli bir şahsiyetidir. Bu eserlerin çeşitli şehirlerdeki el 

yazma eser kütüphanelerinde yüzlerce nüshasının bulunması, halk nezdinde ne derece hüsnü-

kabûl gördüğünün ispatıdır.1115 Onun bu birikimi sayesinde İstanbul’da tanındığı bilinmekte-

dir. Payitahttaki şeyhler ve tarîkatlar arasında ortaya çıkan bir meselenin halli için İstanbu’a 

çağrılması onun bu yeterliliğini göstermesi bakımından önemlidir. Fikirlerine önem verilen 

Yiğitbaşı Ahmed Şemseddîn’in, burada hangi tarîkatların hak, hangilerinin bâtıl olduğunu 

belirlemek için vazifelendirildiği daha önce belirtilmişti. Böyle önemli bir konuda ve Osmanlı 

Devleti’nin başşehrinde vazife almış olması onun manevî kemâli ve ilmî üstünlüğünün yanın-

da tasavvufî tesirini de göstermektedir.  

Ahmed Şemseddîn Marmarâvî’nin tesirlerine bakılacak olursa o, yazdığı eserleri ve 

yetiştirdiği halîfeleri vasıtasıyla Halvetiyye Tarîkatı’nın tanınmasında önemli bir isimdir. Bu-

nun yanında Halvetiyye Tarîkatı’nın dört ana kolundan biri olan Ahmediyye’nin kurucusudur. 

                                                             
1111 Arpaguş, Yigitbaşı Velî Ahmed Şemseddîn Marmaravî’de Aşk ve Muhabbet, s. 97, 98. 
1112Himmet Konur, “Yigitbaşı Veli'ye Göre Bilgi ve Bilgiyi Elde Etme Yolları”, Marmaravî Sempozyumu, 
Yayına Haz.: Mehmet Veysî Dörtbudak-Gürol Pehlivan, Yiğitbaşı Vakfı, Manisa, 2009, s. 87. 
1113 Arpaguş, “Yigitbaşı Velî Ahmed Şemseddîn Marmaravî’de Aşk ve Muhabbet”, s. 102. 
1114 Konur, “Yigitbaşı Veli’ye Göre Bilgi ve Bilgiyi Elde Etme Yolları”, s. 87. 
1115 Akkuş, “15. Asrın Yigitbaşı Velisi”, s. 12- 13. 
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Bu kol, çok geniş bir coğrafyaya yayılmış ve asırlar boyunca tesirleri devam etmiştir. Halveti-

ler arasında “Ortakol” olarak tanınan Ahmediyye kolu daha sonra dört alt kola ayrılmıştır.1116 

Tarîkatın bu alt kollarından, ileride temas edeceğimiz on dört şûbe meydana gelmiştir.1117 

Bu alt kollar ve şûbeler vasıtasıyla tarîkatın tesirleri Anadolu’da etkin bir şekilde gö-

rülmesinin yanında Balkanlara kadar uzanmıştır.1118 Kendisi Manisa ve çevresinde tesirli 

olurken, halîfeleri vasıtasıyla Manisa, Uşak ve İstanbul’un yanında Trakya ve Balkanlarda 

etkisini göstermiştir.1119 Dolayısıyla o, hem Halvetiyye için hem de Osmanlı toplumunda 

tarîkat kültürünün yayılması ve devamlılığı için oldukça önemli bir isimdir. Ayrıca Halvetiy-

ye Tarîkatı’nın günümüze kadar ulaşmasındaki önemli isimlerden biri olduğunu söylemek 

yerinde bir tespit olacaktır. Onun Yiğitbaşı lakabını aldığına bakılırsa Âhi çevrelerinde ve 

ahali üzerindeki tesiri daha iyi anlaşılacaktır. 

Ahmed Şemseddîn Marmarâvî, Halvetiyye tarîkatına bir takım yenilikler getirmiştir. 

Kurmuş olduğu Ahmediyye kolunda, Rûşeniyye de olduğu gibi esmâ sayısında bir artış söz 

konusudur. O, Halvetiyye Tarîkatı’nda esmâ-i seb’a denilen Allah’ın yedi ismiyle (Lâ ilâhe 

illâllah, Allah, Hû, Hak, Hay, Kayyum, Kahhâr) zikretmeyi esas alan zikir usulüne “vehhâb, 

fettâh. vâhid, ahad, samed” isimlerini ilave ederek esmâ sayısını on ikiye çıkarmış ve zikri bu 

on iki isimle yapmıştır.1120 Dervişlerine cehrî zikir yaptırmanın1121 yanında devrân da yaptır-

mıştır.1122 

2.3.3. Diğer Önde Gelen Halvetî Şahsiyetler 

IX/XV. asırda Osmanlı Anadolusu’nda faaliyet yürütmekle birlikte herhangi bir kola 

nispet edilmeyen Halvetî şahsiyetler de vardır. Şeyh Pirzâde (ö. ) Şeyh Pîr Tevekkül (ö. 

837/1433), Şeyh Baba Resûl-i Rûmî (ö. 840/1436), Pîr Fethullah (ö. 861/1456), Şeyh İbrahim 

Şirvânî (ö. 867/1462), Pîr Şükrullah Halîfe (ö. 868/1463), Pîr Ahmed Erzincânî (ö. 870/1465), 

                                                             
1116 Vassâf, Sefîne-i Evliyâ, c. 4,  s. 236; Öngören, Osmanlılar’da Tasavvuf, s. 90; 
1117 Bursalı Mehmet Tahir Efendi, Osmanlı Müellifleri, c. I, s. 225; Vicdâni, Tomâr-ı Turûk-ı Aliyye, s. 233; 
Serin, İslam Tasavufunda Halvetîlik ve Halvetîler, s. 128; Öztürk, Cerrâhîlik Hz. Pîr Nureddîn Cerrâhî ve 
Cerrâhî Tarîkatı, s. 38; Uludağ, “Ahmediyye”, s. 171. 
1118 Vassâf, Sefîne-i Evliyâ, c. 4,  s. 236; Öngören, Osmanlılar’da Tasavvuf, s. 90; Öztürk, Cerrâhîlik Hz. Pîr 
Nureddîn Cerrâhî ve Cerrâhî Tarîkatı, s. 38; Ceyhan, Türkiye’de Tarîkatlar tarih ve Kültür, s. 733; Ulu-
dağ, “Ahmediyye”, s. 171; Akkuş, “15. Asrın Yigitbaşı Velisi”, s. 12- 13. 
1119 Ceyhan, Üç Pirin Mürşidi, s. 72. 
1120 Harîrîzâde, Tibyânü vesâʾili’l-Hakâik, c. 1, vr. 53a; Mehmet Ali Aynî, Tasavvuf Tarihi, Büyüyen Ay 
Yayınları, İstanbul, 2017, s. 240; Öngören, Osmanlılar’da Tasavvuf, s. 91; Uludağ, “Ahmediyye”, s. 171. 
1121 Vassâf, Sefîne-i Evliyâ, c. 4, s. 237; Ceyhan, Türkiye’de Tarîkatlar tarih ve Kültür, s. 734; Öngören, 
Osmanlılar’da Tasavvuf, s. 91. 
1122 Vassâf, Sefîne-i Evliyâ, c. 4, s. 237; Öngören, Osmanlılar’da Tasavvuf, s. 91; Ceyhan, “Halvetiyye”, s. 
734. 
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Şeyh Zekeriya Halvetî (ö. 874/1470), Abdurrahman Çelebi (ö. ?), İbrahim Tâceddîn Kayserî 

(ö. 883/1478), Alâeddîn Uşşâkî (ö. 890/1485), Bâyezid Halîfe (ö. 900/1494), Şeyh Kâsım 

Çelebi (ö. 915/1509), Muhyiddîn er-Rûşenî (ö ?) gibi şahsiyetler bu asırda yaşamıştır.  

Bu şahsiyetler aşağıda ele alınacağı gibi daha çok Sinop, Niğde, Erzincan, Sivas,  

Amasya, Kayseri, Uşak, İstanbul ve Aydın gibi illerde faaliyet yürütürken bunlardan farklı 

olarak Pîr Şükrullah, Sandıklı’da doğmasına rağmen tasavvufî eğitiminin ardından Şirvan’da 

faaliyetlerini sürdürmüştür. Ele alacağımız bu şahsiyetlerin Bâyezid Halîfe hariç eseri yoktur. 

Tespit edebildiğimiz on altı öne çıkan şahsiyetten biri olan Bâyezid Halîfe’nin eseri olduğu 

için diğer Halvetî şahsiyetlerin tasnifinde olduğu gibi bu şahsiyetler de eseri olan ve olmayan 

diye ikiye ayrılarak ele alınacaktır. 

2.3.3.1. Eseri Olan Halvetî Şahsiyetler 

Eseri olan Halvetîleri ele alacağımız bu başlıkta sadece bir şahsiyet bulunmaktadır. 

Esâsında bir tek şahsiyet için ayrı bir başlık açmayı uygun görmesek de gerek diğer tasniflerle 

aynı yapıda ilerlemek gerekse de çalışma içerisinde eseri olan şahsiyetin daha çabuk bulun-

ması için bu yolu tercih ettik. Kronolojik olarak temas edilen isimler arasında daha gerilerde 

olmasına rağmen eseri olması ve bu yönüyle ele alınan tasnife göre şahsiyetler arasında tek 

olması hasebiyle, tarîkatı Anadolu’ya getiren şahsiyetlerde uyguladığımız kriterden farklı bir 

yolla, ilk olarak Bâyezid Halîfe’yi ele almayı uygun gördük. 

2.3.3.1. Bâyezid-i Rûmî (ö. 900/1494) 

2.3.3.1.1. Hayatı 

Sultan II. Bayezid döneminin âriflerinden olup1123 Cemâl Halvetî’nin müridlerinden-

dir.1124 Halvetiyye Tarîkatı’nın büyüklerinden olan Bâyezid Halîfe ve Derviş Bâyezid diye de 

bilinen Şeyh Bâyezid-i Rûmî’nin doğum tarihine ilişkin elde veri yoktur. Babasının adı Ab-

dullah’tır.1125 Ancak babasının adını Secencelü’l-Ervâh eserinde Yusuf diye zikretmiştir. Do-

layısıyla kendi eserinde zikrettiği ismin daha doğru olması gerekmektedir. Doğum yeri ise 

yine aynı eserinden anlaşıldığı kadarıyla Gelibolu’dur. Gelibolu’dan sonraki süreçle ilgili 

hakkında bilgi bulunmayan Bâyezid Halîfe öğrenimini Tire’de yapmıştır.1126 Yazmış olduğu 

                                                             
1123 Taşköprülüzâde, Osmanlı Bilginleri, s.274. 
1124 Mecdî Mehmet Efendi, Hadâiku’ş-Şakâik, c. 1, s. 371. 
1125 Osman Türer, “Bayezid Halîfe”, DİA, c. 5, TDV Yayınları, İstanbul, 1992, s. 242. 
1126 Bâyezid Halîfe, Secencelü’l-Ervâh, Süleymaniye Ktp., Hâlet Efendi Bl., nr. 3/1, vr. 3b. 
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eserlere bakılırsa onun burada iyi bir eğitim aldığı, zâhir ve bâtın ilimlere vakıf olduğu anlaşı-

labilir. 

Edirne’de vefat eden1127 Bâyezid Halîfe’nin ölüm tarihi kaynaklarda ihtilaflıdır. Şekâik 

ve Hadâik’te, Bâyezid Halîfe’nin ölümüyle ilgili bir tarih bulunmazken1128 Tâcü’t-Tevârih’te 

905/15001129, Osmanlı Müellifleri’nde 900/14941130, Çakmak’ın kaydıyla Hediyyetü’l-

Ârifîn’de ise 910/15041131 tarihi yer almaktadır. Ancak bu tarihlerin hiçbiri onun gerçek vefat 

tarihi değildir. Çünkü o Sırr-ı Cânân adlı eserini 922/1516’da yazdığına dair kayıt bu tarihten 

sonra vefat ettiğini göstermektedir.1132 

2.3.3.1.2. Tasavvufa İntisâbı ve Faaliyetleri 

Bâyezid Halîfe, tasavvufî eğitimini Tire’de, Muhyiddîn er-Rûşenî ve Muhyiddîn el-

Mağribî’den almıştır.1133 Daha sonra Cemâl Halvetî’nin yanında sürdürmüştür. Mecdî Meh-

met Efendi, Hadâiku’ş-Şakâik adlı eserinde kaydettiğine göre tarîkat eğitimini Cemâl Hal-

vetî’nin yanında “tahsîl-i tarîkat ve tekmîl-i hakikat ederek” tamamlamıştır.1134 Sülûkunu ta-

mamladıktan sonra şeyhi Cemâl Halvetî’nin işaretiyle Edirne’ye yerleşmiştir. Kendisi için 

Yıkık Mezarlığı yanında yaptırılan ve gelir getirmesi için de bir köy vakfedilen tekkede irşad 

faaliyetlerini yürütmüştür.1135 Burada halka vaaz edip, onlara zikrettirmiştir. Akıcı ve etkile-

yici konuşmasıyla pek çok kişi ondan istifade etmiştir.1136 

2.3.3.1.3. Eserleri 

Bâyezid-i Rûmî, eser yazan sûfîlerdendir. Kaynaklarda, Şerhu Fususi’l-Hikem, Şerhu 

Nusûs, Secencelü’l-Ervâh, Tûr-ı Sinâ, Beyânü’l-Esrâr li’l-Ahrâr fi bivâdi’l-Meliki’l-

Cebbâri’l-Gaffâr, Beyânü’l-Esrâr ve Sırr-ı Cânân isminde Türkçe manzumesi bulunduğu 

                                                             
1127 Taşköprülüzâde, Osmanlı Bilginleri, s.274; Hoca Sadettin, Tâcü’t-Tevârih, c. 5, s. 277; Süreyya, Sicill-i 
Osmanî, c. 2, s. 359; Bursalı Mehmet Tahir Efendi, Osmanlı Müellifleri, c. I, s. 57; Vassâf, Sefîne-i Evliyâ, c. 
3, s. 329. 
1128 Taşköprülüzâde, Osmanlı Bilginleri, s.274; Mecdî Mehmet Efendi, Hadâiku’ş-Şakâik, c. 1, s. 371. 
1129 Hoca Sadettin, Tâcü’t-Tevârih, c. 5, s. 277. 
1130 Bursalı Mehmet Tahir Efendi, Osmanlı Müellifleri, c. I, s. 57. 
1131 Çakmak, Cemâl Halvetî ve Cemâliyye, s. 62. 
1132 Meyveci, a.g.tz., s. V. 
1133 Bâyezid Halîfe, Sırr-ı Cânân, vr. 19b. 
1134 Taşköprülüzâde, Osmanlı Bilginleri, s.274; Mecdî Mehmet Efendi, Hadâiku’ş-Şakâik, c.1, s. 371. 
1135 Mehmet Süreyya, Sicill-i Osmanî eserinde Dakikpazarı Zâviyesi olarak kaydetmiştir. (Bkz.: Mehmed Sürey-
ya, Sicill-i Osmanî (Osmanlı Ünlüleri), Çev.: Seyit Ali Kahraman, Tarih Vakfı Yurt Yayınları, İstanbul, 1996, 
c. 2, s. 359); Türer, “Bayezid Halîfe”, s. 242. 
1136 Taşköprülüzâde, Osmanlı Bilginleri, s.274. 
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kaydedilmiştir.1137 Bunlardan aşağıda bilgi verilecek olan Sırr-ı Cânân ve Secencelü’l-Ervâh 

eserleri dışındaki eserleri günümüze ulaşmamıştır.1138 

Sırr-ı Cânân, Muhyiddîn İbnü’l-Arabî’nin Fusûsu’l Hikem’ine yazdığı şerhin manzum 

hikâyesidir. Şiir tekniği, kafiye ve vezin açısından aksayan tarafları bulunsa da tasavvuf tarihi 

açısından önemli bir eser olan Sırr-ı Cânân, 5101 beyitten, on sekiz ana bölümden ve bu bö-

lümler arasında yer alan fasıllar, temsiller, kasideler ve münâcâtlar gibi ara bölümlerden mü-

teşekkildir.1139 Eser besmeleden sonra “Bi hamdik ente Ahmede min lisânî, linefsik yâ ilâhî 

ente bânî” beytiyle başlar.1140 Eserde başlıca tevhid, münâcât, nât, dört halîfeye ve ashâba 

övgüler, Hazreti Peygamberin eşyanın aslı olduğu, ism-i a’zam ve âlemin fâtihi olduğu konu-

ları ele alınmıştır.1141 

Secencelü’l-Ervâh adlı eser günümüze ulaşan bir diğer eser olup Fatiha Suresi’nin tef-

siri niteliğindedir.1142 Bâyezid Halîfe’nin ağırlıklı olarak işârî tefsir yöntemini kullandığı gö-

rülen eserde, Fatiha sûresinin nüzulü, sûreye verilen isimler, besmelenin önemi, besmeleyi 

oluşturan kelimelerin anlamları ve bu surenin bir ayeti olup olmadığı, sûrenin tefsiri, âmin 

kelimesinin tefsiri ve sûrenin esrârı hakkında verilen izahlar gibi konular yer alınmıştır.1143 

2.3.3.1.4.  Tasavvuf Anlayışı ve Tesirleri 

Bâyezid Halîfe, Allah’ın zât ve sıfatlarına vâkıf, zâhid, takva ehli ve irfânı ile tanın-

mıştır. Onun mertebesinin Bâyezid-i Bistamî’ye yakın olduğunu belirtmek için Mecdî, onun 

hakkında “Zühd, vera’ ve takvası ile o, Bâyezid-i Sâni idi.” demiştir.1144 Zâhirî ilimlere vu-

kufîyeti ile âlim ve ârif bir kimse olduğu ifade edilen Bâyezid Halîfe’nin1145 Câmî’den çevir-

diği “Kendi hüsnün hûblar şeklinde peydâ eyledi/ Çeşm-i âşıktan dönüp anı temâşâ eyledi.” 

beyti Türk tasavvuf edebiyatı çevrelerince bilinen bir beyittir. Bunun yanında Muhyî adındaki 

                                                             
1137 Mecdî Mehmet Efendi, Hadâiku’ş-Şakâik, c. 1, s. 371; Bursalı Mehmet Tahir Efendi, Osmanlı Müellifleri, 
c. I, s. 57; Vassâf, Sefîne-i Evliyâ, c. 3, s. 329. 
1138 Asuman Meyveci, Bâyezîd-i Rûmî’nin Sırr-ı Cânân Mesnevîsi (İnceleme-Metin), Cumhuriyet Üvn. Sos-
yal Bilimler Enstitüsü, Sivas, 1998, s. XI. 
1139 Türer, “Bayezid Halîfe”, 242; Detaylı bilgi için ayrıca bkz.: Meyveci, a.g.tz. 
1140 Bâyezid Halîfe, Sırr-ı Cânân,  vr. 1b. 
1141 Meyveci, a.g.tz., s. XV. 
1142 Bâyezid Halîfe, Secencelü’l-Ervâh, vr. 3b-39a. 
1143 Bâyezid Halîfe, a.g.e., vr. 3b-39a; Özmen, a.g.tz., s. 41. 
1144 Mecdî Mehmet Efendi, Hadâiku’ş-Şakâik, c. 1, s. 371. 
1145 Taşköprülüzâde, Osmanlı Bilginleri, s.274. 
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bir mürîdinin Dâire-i Cihannümâ adlı telifinde Bâyezid Halîfe’den bahsedildiği kaydedilmiş-

tir.1146 

O, eserlerinde zikrin önemine vurgu yapmıştır. Nitekim bir kimsenin henüz dili döner-

ken zikre devam etmesini, böylece menzilini arşa yöneltmesini tavsiye etmiştir.1147 Onun zik-

re verdiği öneme Taşköprülüzâde dikkat çekmiştir. Zikri o kadar önemsemiştir ki sadece tale-

belerine değil halka da zikrettirmiştir.1148 Ona göre kişi hakkın lisanıyla konuşmalı, benlik 

duygusundan arınmalıdır. “Lisân-ı Hakk olup söyle sözünü/Koma ortalığa kendi özüni.”1149  

Bâyezid Halîfe’nin tesirlerine değinecek olursak, irşad faaliyetlerini sürdürmenin ya-

nında eser yazmak suretiyle Halvetiyye Tarîkatı’nın yaygınlık kazanmasına ve Osmanlı Ana-

dolusu’nda tarîkat kültürünün yerleşmesinde etkili olmuş sûfîlerden olduğunu söyleyebiliriz. 

Bilindiği gibi onun yazdığı eserler genelde tefsir ve tasavvufa dairdir. Bunun yanında o, halîfe 

yetiştirmek suretiyle de tarîkatın yayılmasına katkıda bulunmuştur. En bilindik halîfeleri, 

Derviş Ali b. Bâyezid (ö. ?), Muhyî (ö. 946/1539), Pîr Ali Efendi, Kemâl Halîfe ve Şeyh 

Hamzâ’dır.1150 

2.3.3.2. Eseri Olmayan Halvetî Şahsiyetler 

Yukarıda belirtildiği gibi “Diğer Halvetî Şahsiyetler” başlığı altında ilk olarak eseri 

olan şahsiyetlere yer verilmişti. Burada eseri olmayan on üç Halvetî şahsiyet ele alınacaktır.  

2.3.3.2.1. Şeyh Tahirzâde 

Kaynaklarda hakkında yeterli bilgi bulunmayan Şeyh Tahirzâde (Tahiroğlu), Pîr İlyas 

Amasyavî’nin halîfesi1151, Cemâl Halvetî’nin tasavvufî terbiyesini aldığı ilk şeyhidir. Şeyh 

Tahirzâde ümmî olmakla birlikte bâtınî ilimlerin arifi olmakla temayüz etmiştir.1152 Tasavvufî 

faaliyetlerini Tokat’ta sürdürmüştür.1153 

                                                             
1146 Bursalı Mehmet Tahir Efendi, Osmanlı Müellifleri, c. I, s. 57; Vassâf, Sefîne-i Evliyâ, c. 3, s. 329; Türer, 
“Bayezid Halîfe”, 242. 
1147 Meyveci, a.g.tz., s. 14. (beyit no: 168) 
1148 Taşköprülüzâde, Osmanlı Bilginleri, s. 274. 
1149 Meyveci, a.g.tz., s. 14. (beyit no: 165) 
1150 Kerim Özmen, Bâyezid Halîfe ve Fatiha Tefsiri, YYLT, MÜSBE, İstanbul, 2003, s. 31. 
1151 Ceyhan, “Halvetiyye”, s. 700; Özköse, “Amasya’da Bulunan Halvetiyye Tekkeleri”, s. 94. 
1152 Mecdî Mehmet Efendi, Hadâiku’ş-Şakâik, c. 1, s. 284; Hulvî, Lemezât, s. 410; İbrahim Hâs Halvetî, Tez-
kiretü’l-Hâs (Erenler Kitabı), s. 315. 
1153 Ceyhan, “Halvetiyye”, s. 700; Özköse, “Amasya’da Bulunan Halvetiyye Tekkeleri”, s. 94. 
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Şeyh Tahirzâde, Cemâl Halvetî’nin bir süre terbiye aldığı şeyhi olması ve ağır halvet 

uygulaması geleneğini ondan öğrenmesi yönüyle önem arz etmektedir. Nitekim Şeyh Ta-

hirzâde, onu önce taş ve toprak işlerinde çalıştırmış, sonra âdeti olduğu üzere kazdırdığı çu-

kurda diğer dervişlerle birlikte onu halvete sokmuştur. Bu halvet sırasında diğer dervişler hal-

veti tamamlayamamış, sadece Cemâl Halvetî tamamlayarak murad ettiği hakikate ulaşmış-

tır.1154 Hulvî de bu halvet sırasında Cemâl Halvetî’nin pek çok hakikati keşfettiğini, sayısız 

manevî mertebeleri aşarak yakinlik mertebesine ulaştığını kaydetmiştir.1155 Nefehat’ta kayde-

dildiğine göre, Şeyh Tahirzâde, Cemâl Halvetî’ye birtakım tasavvufî sırları gösterdikten sonra 

vefat etmiştir.1156 

2.3.3.2.2. Şeyh Pîr Tevekkül (ö. 837/1433) 

Hakkında yeterince bilgi bulunmayan Şeyh Pîr Tevekkül, Sinop’ta doğmuş, ilim tahsi-

li için Herata gitmiştir. Daha çok menkıbevî anlatılardan elde edilen bilgilere göre tasavvufa 

intisabı bir kerâmet neticesinde olmuştur. Rivayet edildiğine göre Herat’ta talebeliği sırasında 

bir evin önünden geçerken bir kalabalık görür ve o kalabalığın bir ziyafet için toplandığını 

öğrenir. Ancak ziyafetten çok kalabalık bir grup tarafından etrafı çevrilen bir kişinin sohbeti 

dikkatini çeker. Sohbetin konusu tayyi mekândır ve bir süre dinlediği konudan bir hayli zevk 

duyan Pîr Tevekkül “Keşke ben de tayyi mekân ile aileme varabilsem.” diye kalbinden geçi-

rir. Sohbetin sonunda Ahî Mîrem’in elini öpmek için yanına varınca şeyh onun göğsünü sı-

vazlar. Bunun üzerine olduğu yere düşüp bayılan Şeyh Pîr Tevekkül, kendini ailesinin yanın-

da bulur, kalbinden geçirdiği düşüncelerinin gerçek olduğunu fark eder. Kendine gelince şey-

he intisab eder. Tasavvufa intisabı bu anlatıya dayanan Şeyh Pîr Tevekkül, şeyhinin yanında 

seyr ü sülûkunu tamamlayıp icazet aldıktan sonra şeyhiyle birlikte Anadolu’ya gelmiştir. Da-

ha sonra şeyhi tarafından Sinop’a irşad için gönderilmiştir. Kendi ailesinden ve ahaliden bazı-

larının biatını alan Şeyh Pîr Tevekkül 837/1433 yılında Sinop’ta vefat etmiştir. Kabri Si-

nop’tadır.1157 

2.3.3.2.3. Şeyh Baba Resûl-i Rûmî (ö. 840/1436) 

Şeyh Baba Resûl-i Rûmî, Rumeli’nin Hersek Sancağı’nda “Koca” adı verilen kasaba-

dandır. Timur’un Anadolu’yu istilası sırasında sürgün gidenler arasında yer almış, daha sonra 

                                                             
1154 Âlî, Künhü’l-Ahbar, c. II, s. 246; Mecdî Mehmet Efendi, Hadâiku’ş-Şakâik, c. 1, s. 284; Küçükdağ, 
Cemâlî Ailesi, s. 14. 
1155 Hulvî, Lemezât, s. 410. 
1156 Lâmiî Çelebi, Nefahâtü’l-Üns Tercümesi, s. 766. 
1157 Bkz.: Hulvî, Lemezât, s. 355, 356. 
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tahsil için Acem diyarına gitmiştir. Zâhir ilimleri tamamladıktan sonra kalbi tasavvufa mey-

letmiş, Kutbüddîn Haydar Zâviyesi’nde uzun yıllar dervişlerle birlikte olmuştur. Ancak onla-

rın tavırlarından hoşnutsuz olmaya başlayınca oradan ayrılarak Merâga şehrinde Şeyh Zâviye-

si’ne yerleşmiştir. Bu tekkede Halvetî dervişlerinin çile, zikir ve seyr ü sülûk hallerini beğene-

rek tekkenin şeyhine intisâb etmiştir. Orada icazetini aldıktan sonra şeyhin hilâfetiyle Niğ-

de’ye gelerek ahaliyi irşad etmiştir. Yine Niğde’de 840/1436 yılında vefat etmiş ve orada def-

nedilmiştir.1158 

2.3.3.2.4. Pîr Fethullah (ö. 861/1456) 

Hakkında fazla bilgi bulunmayan ve Hulvî’nin Lemezât’ındaki bilgilere müracat edi-

len Pîr Fethullah, Kastamonu’da doğmuştur. İlim tahsili için Horosan’a gitmiş1159 orada Molla 

Câmî’den1160 feyiz almıştır. Uzun Hasan’ın Tebriz’e davet etmesiyle oraya gitmiştir. Teb-

riz’de bir süre kalıp ilim tahsilini tamamladıktan sonra Uzun Hasan’ın tayiniyle Erzincan 

Medresesi müderrisliğine atanmıştır. Erzincan’da müderrislik yaptığı sırada Pîr Muhammed 

Bahâeddîn Erzincânî’nin müridi olmuştur.1161 

Ömrünü Erzincan’da talebe yetiştirmekle geçiren Pîr Fethullah 861/1456 yılında vefat 

etmiştir. Türbesi Pîr Muhammed Bahâeddîn Erzincânî’nin türbesinin yakınındadır.1162 

Halvetiyye’nin Anadolu’da yayılmasına katkıda bulunan Pîr Fethullah1163, Lemezât’ta 

geçen menkıbelerinden anlaşıldığı kadarıyla kerâmet sahibi bir zattır. Rivayet edildiğine göre 

Hacca gitmeye niyetlenen bir grup dostu ondan dua almak için gelirler. O da dua ettikten son-

ra yolda karşılarına bir ceylanın çıkacağını söyler ve o ceylanı avlamak için bir çabaya gir-

memelerini tembih eder. Yola çıkan Hac yolcuları şeyhin işaret ettiği yere gelince tam da şey-

hin dediği gibi bir ceylan görürler. Kimi şeyhin nasihatını hatırlar ceylana ilişmezken kimisi 

de onu unutarak ceylanı avlamak için onun peşine düşerler. Derken ceylan bir mağaraya girer. 

Peşinden gidenler de mağaraya girince bunun bir tuzak olduğunu ve mağarada haramilerin 

olduğunu fark ederler. Haramiler onlardan bir kısmını öldürür bir kısmını da soyar. Bir kısmı 

ise kaçmayı başarır. Haramilerden kaçıp canını kurtaranlar ceylanın peşinden gitmeyen taife-

                                                             
1158 Hulvî, Lemezât, s. 364, 368.); Rıhtım, Seyyid Yahyâ Baküvî ve Halvetîlik, s. 64 
1159 Hulvî, Lemezât, s. 402. 
1160 Molla Cami’nin hayatı için bkz.: Seyid Ârif Ahmedoğlu-Ramazan Altıntaş, “Molla Câmî’nin Î’tikad-
Nâme’sinin Ulûhiyet Bahsi Üzerine İnceleme”, Marife Dini Araştırmalar Dergisi, c. 19, S. 2, Y. 2019, ss. 475- 
477. 
1161 Hulvî, Lemezât, s. 402;  
1162 Hulvî, Lemezât, s. 404. 
1163 Akkoyunlu, “Halvetî Sûfîsi Pir Muhammed Erzincânî ve İlk Dört Halîfenin Hilâfet ve Fazilet Sıralamasına 
İlişkin Yaklaşımı”, s. 818; Ceyhan, Üç Pirin Mürşidi, s. 38. 
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ye yetişince başlarından geçenleri anlatırlar. Böylece Şeyhin sözleri akıllarına gelir ve Şeyhe 

gönülden bağlanırlar.1164 

Yine Lemezât’ta geçen bir menkıbe kendinden sonra posta kimin geçeceğiyle ilgilidir. 

Şeyh, ölüm vakti yaklaşınca müridlerini toplar ve sohbet eder. Dervişlerinden biri öldükten 

sonra yerine kimi geçireceğini sorar. Bunun üzerine o, cenazesi musallaya konunca dağ yö-

nünden gelen kişinin posta oturacağını söyler ve ona itirazsız biat etmelerini emreder. Dediği 

gibi, cesedi musallaya konunca dağ tarafından bir zât gelir ve şeyhin cenaze namazını kıldırır. 

Bu şahıs o sıralarda Antep’te irşad faaliyetlerinden bulunan Cemâl Halvetî’den başkası değil-

dir. Cenaze olayına şahit olan ve hikmete vâkıf olan yetişkin dervişlerden bir kısmı Antep’e 

giderek Cemâl Halvetî’yi Erzincan’a getirir ve Pîr Muhammed Bahâeddîn Erzincânî zâviye-

sinde Pîr Fethullah’ın yerine posta geçirirler.1165 

2.3.3.2.5. Şeyh İbrahim Şirvânî (ö. 867/1462) 

Lemezât’ta belirtildiğine göre Anadolu’da Halvetiyye Tarîkatı’nı yayan bir başka isim 

Şeyh İbrahim Şirvânî (ö. 867/1462)’dir. Sadreddîn Hıyavî’nin (ö. 862/1457) halîfelerinden 

olan Şeyh İbrahim Şirvânî, aslen Şirvanlı olup Hibetullah ismiyle tanınmıştır. Gençliğinden 

itibaren nefsinin isteklerinden vazgeçip esmâ-ı seb’a ile sülûkunu tamamlamış, genç yaşında 

Sivas’ta halkı irşad ile görevlendirilmiştir. Burada, Dulkadiroğlu Alâüddevle Bey ile yakınlık 

kurmuştur. Bu yakınlık vesilesiyle Alâüddevle ona bir zâviye ve bir mescid yaptırmıştır. Şeyh 

İbrahim Şirvânî, bu zâviyede uzun yıllar Sivas halkını irşad ile meşgul olmuştur.1166 

2.3.3.2.6. Pîr Şükrullah Halîfe (ö. 868/1463) 

Pîr Şükrullah Halîfe, aslen Medineli olup Arap asıllıdır. Babasının adı Kasım’dır. 

Hakkında kaynaklarda yeterince bilgi bulunmayan Pîr Şükrullah Halîfe, Anadolu’da Sandık-

lı1167 Ovası’nda doğmuştur.1168 Babasının Anadolu’ya ne zaman ve neden geldiğine dair her-

hangi bir malumat bulunmamaktadır.  

Karamanoğlu ve Dulkadiroğlu arasında gerçekleşen çatışmalar sırasında Şirvan’a gi-

dip Yahyâ-yı Şirvânî’ye intisab etmiştir. Uzun yıllar şeyhinin hizmetinde bulunan Pîr Şükrul-

lah Halîfe, rivâyetlere göre şeyhi vefat edeceği sırada kendinden sonra postnişinlik vazifesini 

                                                             
1164 Hulvî, Lemezât, s. 402. 
1165 Hulvî, Lemezât, s. 404. 
1166 Hulvî, Lemezât, s. 376, 377. 
1167 Afyonkarahisar ilinin bir ilçesidir. 
1168 Hulvî, Lemezât, s. 388; Rıhtım, Seyyid Yahyâ Baküvî ve Halvetîlik, s. 52. 
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ona vermiş, fakat Yahyâ-yı Şirvânî’nin (ö. 862/1457) oğlu Pirzâde’nin postnişinlik iddia et-

mesi üzerine dervişlerin çoğu Pirzâdeyi tercih etmiştir. Pirzâde şeyh olunca Pîr Şükrullah 

Halîfe’ye çok eziyet etmiş, hatta onu sürgüne göndermiştir.1169 

Kaynaklara göre şeyhinin yerine geçmesi ve posta oturması bir rüya vesilesiyle olur. 

Şeyh Pirzâde’nin baskıları neticesinde uzlete çekilerek temkin ehlinden olan Pîr Şükrullah 

Halîfe, bir gece rüyasında Yahyâ-yı Şirvânî’yi görür. Şeyh ona hacca gitmesini, hacdan sonra 

da şeyhliğin kendisine nasip olacağını söyler. Pîr Şükrullah Halîfe, şeyhinin dediği gibi yapar 

ve hacca gider. Hac’da iken manevî bir işaretle Pirzâde’nin vefat ettiği ve bir an önce Şirvan’a 

giderek Yahyâ-yı Şirvânî’nin yerine geçmesi gerektiği kendisine bildirilir. O da Şirvan’a dö-

nerek posta oturur.1170 

Molla Câmî’nin, Nefehat’ta, şeyhinin yerine geçerek tarîkatı canlandırdığını belirttiği 

Pîr Şükrullah Halîfe1171 868/1463 yılında Şirvan’da vefat etmiştir. Kabri Yahyâ-yı Şirvânî’nin 

türbesinin yakınındadır.1172 

2.3.3.2.7. Pîr Ahmet Erzincânî (ö. 870/1465) 

Pîr Ahmet Erzincânî, Erzincan’ın Tabib köyünde doğmuştur. Babası Hemedanlı olup 

annesi Pîr Muhammed Aksarâyî’nin soyundandır. Pîr Ahmet Erzincânî ilk tahsilini babasın-

dan almıştır. Daha sonra küçük yaşlarda Pîr Muhammed Bahâeddîn Erzincânî’ye intisab edip 

onun müridlerinden olmuştur. Orada esmâ zikri ve sülûkunu tamamlayarak şeyhinin izni ve 

icazetiyle tekrar memleketi Erzincan’a dönüp irşad faaliyetlerine başlamıştır.1173  

Halvetiyye’nin Anadolu’da yayılmasına katkıda bulunan1174 Pîr Ahmet Erzincânî, öm-

rünün sonuna kadar irşad faaliyetlerinde bulunmuştur. 870/1465 yılında Erzincan’da vefat 

eden Pîr Ahmet Erzincânî, doğum yeri olan Erzincan’ın Tabih Nahiyesi’nde defnedilmiş-

tir.1175 

Oldukça hareketli bir tasavvufî hayatı olan Pîr Ahmet Erzincânî, babasından kalan bü-

yük miktardaki miras ile memleketinde üç yere üç mescid ve zâviye yaptırmış, ömrünün bü-

                                                             
1169 Lâmiî Çelebi, Nefahâtü’l-Üns Tercümesi, s. 761, 762, Rıhtım, Seyyid Yahyâ Baküvî ve Halvetîlik, s. 52. 
1170 Hulvî, a.g.e., s. 389, Rıhtım, Seyyid Yahyâ Baküvî ve Halvetîlik, s. 52. 
1171 Lâmiî Çelebi, a.g.e., s. 762. 
1172 Hulvî, Lemezât, s. 390. 
1173 Hulvî, Lemezât, s. 400, 401; Akkoyunlu, “Halvetî Sûfîsi Pir Muhammed Erzincânî ve İlk Dört Halîfenin 
Hilâfet ve Fazilet Sıralamasına İlişkin Yaklaşımı”, s. 818. 
1174 Ceyhan, Üç Pirin Mürşidi, s. 38. 
1175 Hulvî, Lemezât, s. 402. 
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yük bir kısmını halvet, riyâzet ve uzlet ile geçirmiştir.1176 Sûfî yönünün yanında devlet adam-

ları üzerindeki tesirinden dolayı daha önce belirtildiği üzere siyasî bir takım işlerde vazifelen-

dirildiği görülmüştür. Lemezât’ta anlatıldığına göre Uzun Hasan’ın1177 elçisi olarak barış ya-

pılmasını temin için Fatih Sultan Mehmed’e gönderilmiştir.1178 Onun bu siyasî vazifesi, sûfî 

yönünü güçlü kılmak için olsa gerek menkıbevî anlatılarla süslenmiştir. Lemezât’ta nakledil-

diğine göre Pîr Ahmet Erzincânî, bu görevle gittiği Osmanlı sultanının huzuruna çıkınca önce 

bir aşır okur. Sonra da bu okuduğu âyetleri tefsir eder. Böyle yapmakla ilmi ve nefesiyle Fatih 

Sultan Mehmed’e tesir eder ve sultan, sulha razı olur.1179  

Onun elçilik vazifesi bununla sınırlı değildir. Daha sonra meydana gelen bir başka 

Osmanlı - Akkoyunlu anlaşmazlığında yine elçilik vazifesi kendisine verilir. Bu elçiliği sıra-

sında da menkıvevî bir olay yaşanır. Yine aynı kaynakta nakledildiği kadarıyla, Fatih Sultan 

Mehmed: “Bundan başka kimse yok mudur ki yine bu zatı göndermişler.” diyerek istihfaf 

edici bir düşünceyi hatırından geçirir. Bunun üzerine şeyh ona: “Bu hakir kul siz sultanımıza 

fakir ve aciz görünmüşse bağışlayınız. Lakin bizim maksadımız iki İslam padişahı arasında 

kan dökülmesine mani olup siz sultanları Hak katında hesap vermekten kurtarmaktır.” şek-

linde karşılık verir. Bunun üzerine Fatih Sultan Mehmed’in kalbine bir ateş düşer ve şeyhe 

muhabbet beslemeye başlar. Şeyh, memleketine döndükten bir süre sonra, şeyhi İstanbul’a 

davet eder, şeyh de bu daveti kabul ederek İstanbul’a gider. Orada Ayasofya Camiinde vaaz 

ve nasihat eder, padişahla sarayda sohbetler eder.1180 

Görüldüğü gibi Pîr Ahmet Erzincânî, çok yönlü bir sûfî’dir. O, şeyhi Pîr Muhammed 

Bahâeddîn Erzincânî gibi memleketinde sabit kalmamış, çeşitli vazifelerle farklı bölgelere 

gitmiştir. Bu vazifeler, irşad amacıyla olduğu gibi siyasî elçilik amacıyla da gerçekleşmiştir. 

2.3.3.2.8. Şeyh Zekeriya Halvetî (ö. 874/1470’ten sonra) 

Kaynaklarda hakkında sınırlı bilgi bulunan, doğum ve kesin ölüm tarihini tespit ede-

mediğimiz Şeyh Zekeriya Halvetî, Pîr İlyas Amasyavî’nin halîfesidir.1181 Taşköprülüzâde, 

                                                             
1176 Hulvî, Lemezât, s. 401. 
1177 Uzun Hasan’ın hayatı ve siyasî faaliyetleri için bkz.: Hammer, Osmanlı Tarihi, c. I, ss. 242-245. 
1178 Fatih Sultan Mehmed’in Trabzon seferi sırasında kendisini seferden vazgeçirmek için gelen bir heyet olmak-
la birikte bu heyet içinde Pîr Ahmet Erzincânî ismine rastlamadık. Elçi olarak giden kişiler Çemişkezek Kürt 
Beyi Şeyh Hüseyin ve riyasetindeki bir heyet ve Uzun Hasan’ın annesi Sâra Hatun olarak zikredilmiştir. 
(Bkz.:Uzunçarşılı, Osmanlı Tarihi , 7. Baskı, c. II, s. 54, 55; Hammer, Osmanlı Tarihi, c. I, ss. 240, 247. 
1179 Hulvî, Lemezât, s. 401, 402. 
1180 Hulvî, Lemezât, s. 401, 402. 
1181 Mecdî Mehmet Efendi, Hadâiku’ş-Şakâik, c. 1, s. 94.  
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Osmanlı Bilginleri eserinde Şeyh Zekeriya Halvetî’nin dönemin tanınmış sûfî şahsiyetlerin-

den biri ve hak ârifi bir zât olduğunu belirtmiştir.1182 

Şeyh Zekeriya Halvetî, Pîr İlyas Amasyavî’nin 837/1433 tarihinde vefat etmesiyle 

onun yerine postnişin olmuştur.1183 Posta geçmesi Nefehat’ta anlatıldığına göre şu şekildedir: 

Halvetî yolunun bir icâbı olarak müridlerin ileri gelenleri bir yere toplanmış ve irşad emri 

işareti kime gelecek diye teveccühe dalmışlardır. Bir süre bu teveccüh hali devam ettikten 

sonra müridlerin hepsi Şeyh Zekeriya Halvetî üzerinde ittifak edip kendisine biat etmişler-

dir.1184 Nefehat’ta anlatılan ve müridlerin teveccühe dalması olayı Taşköprülüzâde’nin Os-

manlı Bilginleri’nde müridlerin ayrı ayrı halvete çekildiği ve bu suretle bir işaret bekledikleri 

şeklinde nakledilmiştir.1185 

Kaynaklarda mücâhede, riyâzet ve ilim sahibi olduğu vurgulanan Şeyh Zekeriya Hal-

vetî1186 Amasya’da vefat etmiş1187 Saraçlar Mescidi civarında defnolunmuştur.1188 Vefat tarihi 

bilinmeyen Şeyh Zekeriya Halvetî’nin Abdizâde Hüseyin Hüsâmeddîn Efendi’nin “Türbesin-

de eczâyı şerîfe okunmak üzere Hakâle nâhiyesinde kâ’in ve pederi Şeyh Paşa‘dan mevrûs iki 

çiftliğini 874’de vakf itmişdir.” ifadesinden 874/1470 tarihinden sonra vefat ettiğini anlamak 

mümkündür.1189 

İrşad faaliyetlerini Amasya’da sürdüren Zekeriya Halvetî’den sonra yerine halîfesi 

Abdurrahman Çelebi geçmiştir.1190Ancak daha önce de belirttiğimiz gibi Abdizâde Hüseyin 

Hüsâmeddîn Efendi, Amasya Tarihi adlı eserinde Pîr İlyas Amasyavî’nin vefatından sonra 

halîfesi ve dâmâdı diye bahsettiği Gümüşlüzâde Pîr Abdurahman Çelebi’nin geçtiğini ve 

postnişin olduğunu belirtmiştir.1191 Yine aynı kitapta Şeyh Zekeriya Türbesi başlığı altında 

“Serrâc-hâne Câmi’-i şerîfinin şark tarafında kapunın içinde bir hazîre-i mahsûsadır. Orada 

Serrâclar şeyhi kibâr-ı evliyâdan Pîr Sun’ullah Halvetî ve halîfesi olan Pîr Zekeriya Halvetî 

hazerâtı medfûnlardır.” ifadesi yer almaktadır. Mezar yeri ve şeyhinin kim olduğu konusunda 

hemen bütün kaynaklar hemfikirdir. Abdizâde Hüseyin Hüsâmeddîn Efendi’nin verdiği mezar 
                                                             
1182 Taşköprülüzâde, Osmanlı Bilginleri, s. 85. 
1183 Lâmiî Çelebi, Nefahâtü’l-Üns Tercümesi, s. 759; Abdizâde Hüseyin Hüsâmeddîn Efendi, Amasya Tarihi 
kitabında Pîr İlyas Amasyavî’nin vefatından sonra şeyhliğe halîfesi ve dâmâdı diye bahsettiği Gümüşlüzâde Pîr 
Abdurahman Çelebi’nin geçtiğini nakletmiştir. (Bkz.: Hüsâmeddîn Efendi, a.g.e., c. 1, s. 132.) 
1184 Lâmiî Çelebi, a.g.e., s. 759. 
1185 Taşköprülüzâde, Osmanlı Bilginleri, s. 86. 
1186 Lâmiî Çelebi, Nefahâtü’l-Üns Tercümesi, s. 759; Mecdî Mehmet Efendi, Hadâiku’ş-Şakâik, c. 1,  s. 94. 
1187 Küçükkaya, Evliyâ Çelebi Seyahatnamesinde Tasavvuf, s. 251. 
1188 Mecdî Mehmet Efendi, Hadâiku’ş-Şakâik, c. 1, s. 94. 
1189Hüsâmeddîn Efendi, Amasya Tarihi, c. 1, s. 111. 
1190 Mecdî Mehmet Efendi, Hadâiku’ş-Şakâik, c. 1, s. 94. 
1191Hüsâmeddîn Efendi, a.g.e., c. 1, s. 132. 
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yeri de aynıdır. Dolayısıyla burada verilen Pîr Sun’ullah Halvetî’nin de Zekeriya Halvetî’nin 

şeyhlerinden biri olabileceği akla gelmektedir.1192 

2.3.3.2.9. Abdurrahman Çelebi (ö. ?) 

Gümüşlüoğlu diye bilinen Abdurrahman Çelebi, Pîr İlyas Amasyavî’nin torunudur. Bu 

nedenle kendisine “Pîrzâde” denmiştir. Amasya’nın Gümüş kasabasından olduğu için Gümüş-

lüoğlu diye anılmıştır. Babasının adı Şeyh Abdurrahman Molla Hüsâmuddîn olup ehl-i liyâkat 

olduğundan “Hüsâmî” lakabıyla bilinmiştir.1193 

Abdurrahman Çelebi, tasavvufî terbiyesini Şeyh Zekeriya Halvetî’den almıştır. Mecdî 

Mehmet Efendi, Hadaiku’ş-Şakâik adlı eserinde onun Şeyh Zekeriya Halvetî’nin yanında 

hizmet ile kötü sıfatlardan sıyrılıp ahlakını güzelleştirmek suretiyle seyr ü sülûkunu tamamla-

dığından bahsedilmiştir. Yine aynı yerde kendisi hakkında “âşık, sâdık, muvahhid ve muhak-

kik, meşreb ve sağlam bir akîde sahibi bir zat” gibi ifadeler kullanılmıştır. Onun, rüya tabir 

etmekte mahir olduğu, aynı zamanda semâ’yı sevdiği nakledilmiştir.1194 

Abdurrahman Çelebi semâ’ya düşkünlüğü yanında şiir ve kafiyeli söz yazımıyla da il-

gilenmiştir. Nitekim aşk, vecd ve hal konularıyla ilgili söz ve deyişleri bulunmaktadır. Şiirle-

rinde babasının lakabına nispetle “Hüsâmî” mahlasını kullanmıştır.1195 

Abdurrahman Çelebi, Şeyhi Zekeriyya Halvetî’nin vefat etmesiyle postnişin olmuştur. 

Bir süre Gümüşlüoğlu tekkesinde irşad faaliyetlerini yürüten Abdurrahman Çelebi, Amas-

ya’da vefat etmiştir. Kabri Amasya Sevâdiyye’deki Yakub Paşa Zâviyesi’ndedir. Kendinden 

sonra yerine oğlu Gümüşlüzâde Celâl Çelebi postnişin olmuştur.1196 

Osmanlı emirlerinden Yakup Paşa, onun için Çilehane Tekkesi’ni yaptırmıştır. Bu 

tekke bütünüyle Halvetîlere mahsus bir tekke olup derviş fabrikası olarak adlandırılmıştır. 

Hatta bu tekkede yetişen Halvetî şeylerinden oluşan bu silsileye Amasyalılar tarafından “Sil-

siletüz-zeheb” yani “Altın Silsile” adı verilmiştir.1197 Seyahatname’de bahsedildiğine göre 

İkinci Murad’ın üç şehzâdesi Abdurrahman Çelebi’nin elini öpmeye giderler. İlk iki şehzâde 

şeyhin elini öptükleri halde Şehzâde Mehmet düşüp ayağını öperek himmet diler. Bunun üze-
                                                             
1192Hüsâmeddîn Efendi, a.g.e., c. 1, s. 111. 
1193 Lâmiî Çelebi, Nefahâtü’l-Üns Tercümesi, s. 759; Taşköprülüzâde, Osmanlı Bilginleri, s. 86. 
1194 Mecdî Mehmet Efendi, Hadâiku’ş-Şakâik, c. 1, s. 94. 
1195 Taşköprülüzâde, Osmanlı Bilginleri, s. 86. 
1196 Lâmiî Çelebi, Nefahâtü’l-Üns Tercümesi, s. 759; Taşköprülüzâde, Osmanlı Bilginleri, s. 86; Mecdî Meh-
met Efendi, Hadâiku’ş-Şakâik, c. 1, s. 94; Hüsâmeddîn Efendi, a.g.e., c. 1, s. 132. 
1197 Hüsâmeddîn Efendi, a.g.e., c. 1, s. 125. 
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rine Abdurrahman Çelebi, boğazından rızasını çıkarıp, Mehmet’in gerdanına takarak: “Kons-

tantiniyye’de Müslümanlara hoşça hizmet eyle.” der. Bir hikmet tecellisi olarak yirmi yıl son-

ra Şehzâde Mehmet Konstantiniyye fatihi olur. Bu hadise onun Osmanlı hanedânı tarafından 

ne kadar önemsendiğini göstermesi açısından önemlidir.1198 

2.3.3.2.10. İbrahim Tâceddîn Kayserî (ö. 883/1478) 

Pîr Muhammed Bahâeddîn Erzincânî’nin halîfelerinden olan İbrahim Tâceddîn Kay-

serî hakkında kaynaklarda yeterli bilgi bulunmamaktadır. Diğer pek çok Halvetî şeyhi gibi 

onunla ilgili en geniş bilgi Hulvî’nin Lemezât’ında yer almaktadır.  

Kayseri’de doğan İbrahim Tâceddîn Kayserî, seyyid nesepli olup Şeyh İbrahim 

Tennûrî’nin (ö. 882/1482) akrabalarındandır.1199 Babası gibi ticaretle uğraşan İbrahim 

Tâceddîn Kayserî, kervan seferleri düzenleyerek oldukça zengin olmuştur.1200 Aşağıda anlatı-

lacağı gibi tasavvufa yönelip icâzet aldıktan sonra memleketine dönmüş, burada irşad faali-

yetlerini sürdürmüştür. İbrahim Tâceddîn Kayserî 883/1478 yılında Kayseri’de vefat etmiştir. 

Kabri, kendi tekkesinin haziresinde bulunmaktadır.1201 

İbrahim Tâceddîn Kayserî’nin tasavvufa ilgisi gençliğinde başlamıştır. Nitekim genç-

liğinde babası Cemâleddîn İbrâhim Efendi gibi Nakşibendiyye Tarîkatı’na bağlanmıştır. An-

cak Nakşibendiyye müntesiplerinin rüyaya ve rüyanın değerine önem vermemeleri onu bu 

tarîkattan uzaklaştırmıştır.1202 

Onun Halvetiyye Tarîkatı’na intisabıyla ilgili bir menkıbe nakledilmiştir. Rivayete gö-

re bir gece rüyasında dedesi Hz. Ali’yi (k.s.) görür. Hz. Ali dikkatle yüzüne bakarak başına 

siyah şamleli bir Halvetî tacı giydirir. Sonra da: “Bu izzeti ve tarîkatımızı bulmak istersen 

bunun karşılığı Murtazâvî sırrımıza ve Mustafavî nurumuza mazhar olmuş Halvetî tâifesidir. 

Onlardan birine biat edersen bize biat etmiş olursun.” buyurur. Bu rüyanın üzerine bağlana-

cağı mürşidin kim olduğunu araştırırken daha önceleri birlikte ticaret yaptığı dostlarından bir 

kısmı ona Erzincan’a birlikte gitmeyi teklif ederler. O da bu teklifi kabul ederek Erzincan’a 

gider. Orada bir evde geceyi geçiren İbrahim Tâceddîn Kayserî, ertesi gün Cuma namazı için 

                                                             
1198 Budak, Bir Şehir Bir Tarîkat Amasya ve Halvetîlik, s. 114. 
1199 İbrahim Tennûrî’nin hayatı için bkz.: Mustafa Uzun, “İbrâhim Tennûrî”, DİA, c. 21, TDV Yayınları, İstan-
bul, 200, s. 356.  
1200 Hulvî, Lemezât, s. 404. Yusuf Halıcı, “Kayseri Velileri”, Somuncu Baba/Aylık İlim-Kültür ve Edebiyat 
Dergisi, Y. 17, S. 117, Malatya, 2010, s. 78. 
1201 Ögke, a.g.m., s. 45; Halıcı, “Kayseri Velileri”, s. 78. 
1202 Hulvî, Lemezât, s. 404. Yusuf Halıcı, “Kayseri Velileri”, Somuncu Baba/Aylık İlim-Kültür ve Edebiyat 
Dergisi, Y. 17, S. 117, Malatya, 2010, s. 78. 
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Ulu Cami’ye gider. Camide bir zât vaaz etmektedir. Bu zatın mânâ âleminde Hz. Ali’nin işa-

ret ettiği zât olabileceği düşüncesiyle namazdan sonra herkes gibi o zatın elini öpmek için 

sıraya geçer. Sıra kendisine geldiğinde şeyhin elini öpmek isterken şeyh onun halini keşfedip 

ona: “Ey İbrahim! Murtazâvî sırlar ve Mustafavî nurlar Halvetîyye’de mevcuttur.” der.1203 

Bunun üzerine Pîr Muhammed Bahâeddîn Erzincânî’ye intisab eden İbrahim Tâceddîn Kay-

serî, riyâzet ve mücâhede ile nefsini terbiye etmiştir. Kısa sürede icazet alarak şeyhinin emri 

ile irşad faaliyetleri için tekrar Kayseri’ye dönmüştür.1204 Kayseri’ye dönen İbrahim Tâceddîn 

Kayserî, ahali tarafından büyük bir coşkuyla karşılanmış1205 burada, bütün mal ve parasını 

dervişlere dağıtmıştır.1206  

Menkıbelerde, İbrahim Tâceddîn Kayserî’nin kerâmet sahibi bir zât olduğu anlatıl-

maktadır. Rivayet edildiğine göre Erzincan’dan irşad vazifesiyle döndüğünde mevsim bahar-

dır. Halkla beraber kırlara giderler. Bir gül bahçesinde sohbet ederken kerâmetle ilgili konu 

açılır. Bunun üzerine orada bulunan dervişlerinden biri şeyhinin de bir kerâmeti olup olmadı-

ğını aklından geçirir. Derviş bu şekilde düşünürken bir dilenci çıkagelir ve oradakilerden sa-

daka ister. İbrahim Tâceddîn Kayserî, kerâmet düşünen dervişine emir vererek ağacı sallama-

sını ve düşenleri dilenciye vermesini buyurur. Derviş ağaçları sallayınca dökülen yapraklar 

som gümüşe dönüşür. Gümüşlerden birini kendine ayırarak diğerlerini dilenciye veren derviş, 

tekrar huzura dönünce şeyhin: “O cebindeki şey dilencinin hakkıdır. Sana faydası olmaz. Git 

onu dereye at.” uyarısıyla karşılaşır. Bunun üzerine derviş cebindekini çıkarınca onun çakıl 

taşına dönüştüğünü görür ve taşı dereye atar. Böylece şeyhinin kerâmetine dair aklındaki so-

ruların cevabını bulmuş olur.1207 

İbrahim Tâceddîn Kayserî, Halvetiyye Tarîkatı’nın Anadolu’da yayılmasına katkı sağ-

layan sûfîlerden biridir.1208 Onun kendi faaliyetleri yanında yetiştirdiği halîfeleriyle de Halve-

tiyye’nin yayılmasında önemli bir etkisi olduğu söylenebilir. Halîfesi Alâeddîn Uşşâkî’nin 

                                                             
1203 Ahmet Ögke, “Bir Halvetî Şeyhi Olarak Sun’ullâh-ı Gaybî ve Bakü’den Kütahya’ya Halvetî Yolu”, Kütah-
yalı Bilge Şair Sunullah-ı Gaybi ve Dönemi, Ed.: Bilal Kemikli-Ergin Ögcem, Emin Yayınları, Bursa, 2006, s. 
45. 
1204 Mustafa Işık, Şeyh “Taceddîn Velî”, Şehir Kültür Sanat Dergisi, Kayseri Büyükşehir Belediyesi Yayınları, 
Kayseri, Y. 2019, S. 28, s. 11. 
1205 Hulvî, Lemezât, s. 406.  
1206 Ögke, “Bir Halvetî Şeyhi Olarak Sun’ullâh-ı Gaybî ve Bakü’den Kütahya’ya Halvetî Yolu”, s. 45. 
1207 Hulvî, Lemezât, s. 406. 
1208 Ceyhan, “Halvetiyye”, s.701. 
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halîfelerinden olan Yiğitbaşı Ahmed Şemşeddîn Marmaravî, Halvetiyye’nin müstakil bir ko-

lunu kurmuştur.1209 

2.3.3.2.11. Alâeddîn Uşşâkî (ö. 890/1485) 

Alâeddîn Uşşâkî, İbrahim Tâceddîn Kayserî’nin halîfesi, Yiğitbaşı Ahmed Şemşeddîn 

Marmaravî’nin şeyhidir.1210 Uşak’ın Kabaklı köyünden olup, kabri de aynı yerdedir.1211 Vefa-

tından sonra yerine Yiğitbaşı Ahmed Şemşeddîn Marmaravî geçmiştir.1212 O, sırf bu yönüyle 

Halvetiyye Tarîkatı için oldukça önemli bir isimdir. Zira Ahmed Şemşeddîn Marmaravî, 

tarîkatın müstakil bir kolunu kuracak kadar tesirli dört Halvetî isimden biridir. 

2.3.3.2.12. Şeyh Kâsım Çelebi (ö. 915/1509) 

Halvetî isimlerden bir diğeri olan Şeyh Kâsım Çelebi İstanbul’da doğmuştur. Mol-

lazâdeler diye bilinen meşhur bir ulemâ âilesine mensuptur. Babası, Edirne kadısı Mehmed 

Cemâlî Efendi’dir.1213 

Tasavvufî terbiyesini, Cemâl Halvetî’den alan Şeyh Kâsım Çelebi,1214 günlük yaşantı-

sının çoğunu,  Baba Nakkaş civarındaki dağlarda uzlet halinde yaşamıştır. Bu uzlet hali saray 

ağalarından birinin yeni bina edilmiş olan Ali Paşa Zâviyesi’nde görevlendirilmek üzere 

Cemâl Halvetî’den bir halîfe göndermesini rica edinceye kadar devam etmiştir. Cemâl Halvetî 

bu rica üzerine o sırada uzlet hayatı yaşayan Şeyh Kâsım Çelebi’yi dağlardan getirterek ona 

hilâfet vermiş, sonra da onu Ali Paşa Zâviyesi’ne irşadla görevlendirmiştir.1215 

Şeyh Kâsım Çelebi, Ali Paşa Zâviyesi’nde uzun süre irşad faaliyetlerinde bulunmuş, 

vaaz ve nasihatleri ile halkı irşad etmiştir. Hadım Ali Paşa, şeyhe olan sevgisinden dolayı bir 

cami bina ettirmiş ve bu caminin yanına bir zâviye ilave ettirmiştir. Halvete olan düşkünlü-

ğünden dolayı burada uzun süre müridleriyle beraber halvet ve erbaîne girmiştir.1216 

Öte yandan Şeyh Kâsım Çelebi’nin ilk önce, Bâbüssaâde ağalarından Karabaş Mustafa 

Ağa tarafından Tophane semtinde inşâ ettirilen Karabaş Tekkesi’nde görev yaptığı yönünde 

                                                             
1209 Sarı Abdullah Efendi, Semerâtü’l-Fuâd, s. 148. 
1210 Sarı Abdullah Efendi, Semerâtü’l-Fuâd, s. 148. 
1211 Bursalı, Osmanlı Müellifleri, c. I, s. 225. 
1212 Süleyman Uludağ, “Ahmed Şemseddîn Yiğitbaşı”, DİA, c. 2, TDV Yayınları, İstanbul, 1989, s. 136. 
1213 Hulvî, Lemezât, s. 418. 
1214 Mecdî Mehmet Efendi, Hadâiku’ş-Şakâik, c. 1, s. 375. 
1215 Hulvî, Lemezât, s. 419; Mecdî Mehmet Efendi, Hadâiku’ş-Şakâik, c. 1, s. 375. 
1216 Taşköprülüzâde, eş-Şakâiku’n-Nu’mâniyye, s. 224; Hulvî, Lemezât, s. 419; Çakmak, Cemâl Halvetî ve 
Cemâliyye, s. 61. 
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de bir görüş vardır. Buna göre Şeyh Kâsım Çelebi, önce Karabaş Tekkesi’nde, daha sonra Ali 

Paşa Zâviyesinde şeyhlik yapmıştır.1217 

 Nakledildiğine göre Şeyh Kâsım Çelebi, vefatı yaklaştığında zâviyesinden ayrılıp, 

Baba Nakkaş’taki mağarasına çekilmiştir. Müridleri ve dostlarının: “Böyle yapıp zayıflıyorsu-

nuz ve hizmetiniz yarım kalıyor.” demeleri üzerine şöyle karşılık verir: “Hüdâ’nın lütfuna 

mazhar olduk. Artık O’na sefer eylemek üzereyiz. Hem biz burada vefat edersek insanların 

büyüklerinin çoğu elem çekerler. Onların kalbinin mahzun olmasındansa bizim böyle tenhada 

vefat etmemiz yeğdir.” Bu sözleri söyledikten kırk gün sonra vefat etmiştir.1218 

Hulvî Lemezât’ta Şeyh Kâsım Çelebi’nin vefatıyla ilgili 915/1509 tarihini verirken1219 

Taşköprülüzâde ve Mecdî Mehmet Efendi, onun vefatıyla ilgili herhangi bir tarih zikretme-

den, Sultan Selim Han’ın saltanatının sonlarına doğru vefat ettiğini kaydetmiştir.1220 Silsilesi 

munkati’ olmuş olan Şeyh Kâsım Çelebi’nin halîfeleri arasında Ramazan Efendi, Sofyalı Bâlî 

Efendi, Nûreddîn-zâde ve Uzunçarşılı Muslihiddîn Efendi gibi isimler yer alır.1221 

2.3.3.2.13. Muhyiddîn er-Rûşenî 

Muhyiddîn er-Rûşenî dönemin Halvetî şeyhlerindendir. Ona dair kaynaklarda yer alan 

bilgiler oldukça sınırlıdır. İmamzâde lakabıyla bilinmenin yanında, Aydınlı olmasından dolayı 

“Rûşenî” ismiyle de anılmıştır. Doğumuna ve vefatına dair bilgi olmayan Rûşenî’nin, riyâzet 

ve mücâhede ehli olduğu ve pek çok halîfe yetiştirdiği kaydedilmiştir.1222 Bunun yanında o, 

çalışmamızın önemli isimlerinden biri olan ve eser yazma yönüyle diğer Halvetî’lerden ayrı-

lan Bâyezid Halîfe’nin şeyhidir.1223  

2.3.3.2.14. Seyid Ahmed Sünnetî 

Doğumu ve ailesiyle ilgili bilgi bulunmayan Seyid Ahmed Sünnetî, Kastamonuludur. 

Seyyid olmasının yanında sünnete olan bağlılığından dolayı “Sünnetî” adıyla tanınmıştır. 

Kastamonu’da tasavvufî eğitim aldıktan sonra Bakü’ye, Yahyâ-yı Şirvânî’ye gitmiş, onun 

gözetiminde tasavvufî terbiyesini tamamlamıştır. Seyr ü sülûkunu tamamladıktan sonra irşad 

                                                             
1217 Çakmak, Cemâl Halvetî ve Cemâliyye, s. 61. 
1218 Hulvî, Lemezât, s. 420. 
1219 Hulvî, Lemezât, s. 420. 
1220 Taşköprülüzâde, eş-Şakâiku’n-Nu’mâniyye, s. 224; Mecdî Mehmet Efendi, Hadâiku’ş-Şakâik, c. 1, s. 375. 
1221 Çakmak, Cemâl Halvetî ve Cemâliyye, s. 61. 
1222 Taşköprülüzâde, Osmanlı Bilginleri, s. 274; Öngören, Osmanlılar’da Tasavvuf, s. 112 (Dipnot) 
1223 Bâyezid Halîfe, Sırr-ı Cânân, vr. 19b. 
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vazifesiyle tekrar memleketi Kastamonu’ya gönderilen Seyid Ahmed Sünnetî, burada bir 

mescid yaptırarak faaliyetlerini sürdürmüş, yine burada vefat etmiştir.1224 

2.3.3.2.15. Hacı Hamza 

Hacı Hamza, Yahyâ-yı Şirvânî’nin halîfelerinden olup, Çankırı Kurşunlu’dandır.1225 

Hakkında yeterince bilgi bulunmayan Hacı Hamza’yı, şeyhine olan bağlılığı ve onu koruma 

refleksiyle hareket etmesiyle hatırlıyoruz. Daha önce bahsedildiği gibi Habîb Karamânî, ta-

savvufî terbiyesi için Şirvan’a gittiğinde ilk olarak Seyyid Yahyâ’nın dervişleriyle buluşur ve 

onlara: “Şeyhiniz bana bir günde mevlamı gösterebilir mi?” diye sorar. Bunun üzerine orada 

bulunan ve şeyhin kıdemli müridlerinden olan Hacı Hamza, Habîb Karamânî’nin yüzüne şid-

detli bir tokat atar. Habîb Karamânî yediği tokatın darbesiyle yere düşüp bayılır.1226  

Kaynaklarda, Mirahor Tekkesi şeyhlerinden olduğu zikredilen, ancak haklarında yeter-

li bilgi bulamadığımız Cemâl Halvetî’nin müridlerinden olan Şeyh İbrahim Menteşevî Hal-

vetî1227 ve Şeyh Mehmed Efendi1228 ile Yahyâ-yı Şirvânî’nin halîfelerinden olmakla birlikte 

nereli olduğuyla ve nerelerde ne tür faaliyetler yürüttüğüyle ilgili bilgi bulamadığımız Baba 

Kütb, Derviş Kemal, Üveys Dede ve Şeyh Mansur Efendi adlarında Halvetî şahsiyetler de 

vardır.1229 Haklarındaki bilgi noksanlığı nedeniyle bu şahsiyetlerin üzerlerinde durmuyo-

ruz.1230 

2.3.4. Anadolu Dışındaki Tanınmış Halvetîler 

Bilindiği gibi Halvetiyye Tarîkatı, Osmanlı Anadolusu’na Şirvan’dan gelmiştir. Dola-

yısıyla tarîkatın doğuş yeri olan Şirvan ve civârında Halvetiyye’nin öne çıkan şahsiyetleri 

yaşamıştır. Bu şahsiyetler tarîkatın kurucusu kabul edilen Ömer Halvetî, tarîkatın sistematik 

yapısını tesis ettiği için ikinci kurucu kabul edilen Yahyâ-yı Şirvânî, Ömer Halvetî’nin halîfe-

si Ahî Mîrem (ö. 812/1409)1231, Şeyh İzzeddîn Türkmânî (ö. 828/1425) ve Sadreddîn Hıyavî 

                                                             
1224 Rıhtım, Seyyid Yahyâ Baküvî ve Halvetîlik, s. 62, 63.  
1225 Rıhtım, a.g.e., s. 64. 
1226 Taşköprülüzâde, Osmanlı Bilginleri, s. 214; Rıhtım, Seyyid Yahyâ Baküvî ve Halvetîlik, s. 56. 
1227 Yılmaz, “Bektâşîlik ve İstanbul’daki Bektâşî Tekkeleri Üzerine Bir İnceleme”, s. 105 (26 nolu dipnot) 
1228 Tekke ve şeyhleri için bkz.: Fatih Köse, İstanbul Halvetî Tekkeleri, YDT, MÜSBE İstanbul, 2010, ss. 59 - 
61. 
1229 Bkz.: Rıhtım, Seyyid Yahyâ Baküvî ve Halvetîlik, s. 63-65. 
1230 Bu isimleri bahsi geçen sebeplerden dolayı değerlendirme ve sonuç kısımlarında Anadolu’da faaliyet göste-
ren Halvetî’lerin sayısal verileri arasına katmadık. 
1231 Ahî Mîrem, kaynakların bir kısmında Anadolu’da faaliyet gösterdiği yönünde geçerken bir kısmında Heri ve 
Şirvan’da faaliyet gösterip kabrinin de orada olduğuyla ilgili kayıtlardan dolayı “Anadolu Dışındaki Tanınmış 
Halvetîler” başlığı altında değerlendirilmiştir.  
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(ö. 862/1457)’dir. Bahsi geçen şahsiyetler daha çok Şirvan, Tebriz, Merâga, Hiyav, Eri ve 

Kırşehir dolaylarında faaliyet yürütmüşlerdir. 

Bu şahsiyetlerden tarîkatın kurucusu olarak bilindiği için Ömer Halvetî’den ve siste-

matik kurucusu kabul edildiği için Yahyâ-yı Şirvânî’den II. bölümde bahsetmiştik. Burada, 

geriye kalan üç şahsiyetle ilgili bilgi vererek konunun daha geniş bir açıdan görülmesini sağ-

lamayı murad ettik.  

2.3.4.1. Ahî Mîrem (ö. 812/1409) 

2.3.4.1.1. Hayatı  

Şeyh Ahî Mîrem el Halvetî, Heri Şehrinin Gülbâd köyünde doğmuştur.1232 Heri ve 

Şirvan’da yaşayan Şeyh Ahî Mîrem el Halvetî, ilim tahsilini mezkûr şehirlerde tamamlamış-

tır.1233 Timur’un bölgeyi istilası sırasında Anadolu’ya göç ederek Kırşehir’e yerleşmiştir.1234 

Hulvî’nin naklettiğine göre Kırşehir’e gelince çok duygulanmış ve “Hele Kelibât’tan çıktık 

Gülâbâd’a geldik.” demiştir.1235 Ahî şeklinde isimlendirilmesinin Ahî Evrân neslinden oluşu 

ve Hz. Ali’nin kemerbestesi olmasından kaynaklı olduğu nakledilmiştir.1236 

Ahî Mîrem, 812/1409 yılında1237 Kırşehir’de vefat etmiştir. Kabri Tepevîrân köyünde-

dir.1238 Ancak kabrinin Şirvan Eyâleti’nde Eri Kasabası’nın Güzergâh Köprüsü’nün yakının-

daki Halvetîler mezarlığında olduğu da söylenmektedir. Vefat ettiği sıralarda Karamanoğlu 

Mehmet Bey, Orta Anadolu’da; II. Bayezid, Rum’da; Memluk Sultanı Ferec b. Berkuk, Mı-

sır’da; Timur Hanedânı ise Acem’de hüküm sürmüştür.1239 

2.3.4.1.2. Tasavvufa İntisâbı ve Faaliyetleri 

Ömer Halvetî ve diğer pek çok Halvetî şahsiyette olduğu gibi Ahî Mîrem’in tasavvufa 

yönelmesiyle ilgili temel bilgiler, hakkında anlatılan birtakım menkıbelere dayandırılmıştır. 

                                                             
1232 Vicdâni, Tomâr-ı Turûk-ı Aliyye, s. 178; Hocazâde Ahmed Hilmi, Evliyâ’nın Yolunda, s. 50; Rıhtım, 
Seyyid Yahyâ Baküvî ve Halvetîlik, s. 102; (Hüseyin Vassâf, Sefîne’de bu köyün ismini Kelbâ diye vermekte-
dir. Bkz.: Vassâf, Sefîne-i Evliyâ, c. 3, s. 137). 
1233 Hulvî, Lemezât, s. 349. 
1234 Vicdâni, Tomâr-ı Turûk-ı Aliyye, s. 178; Hocazâde Ahmed Hilmi, Evliyâ’nın Yolunda, s. 50; Rıhtım, 
Seyyid Yahyâ Baküvî ve Halvetîlik, s. 102; Rıhtım, “IX-XIX. Asırlar Azerbaycan Kültür Tarihinde Tasavvufî 
Hareketler”, s. 42. 
1235 Hulvî, Lemezât, s. 349; Hocazâde Ahmed Hilmi, Evliyâ’nın Yolunda, s. 50. 
1236 Hulvî, Lemezât, s. 349; Vicdâni, Tomâr-ı Turûk-ı Aliyye, s. 178; Rıhtım, Seyyid Yahyâ Baküvî ve Hal-
vetîlik, s. 102. 
1237Anonim, Silsile-i Tarîkat-i Halvetiyye-i Şemsiyye, vr. 144. 
1238 Vassâf, Sefîne-i Evliyâ, c. 3, s. 138; Rıhtım, Seyyid Yahyâ Baküvî ve Halvetîlik, s. 102. 
1239 Hulvî, Lemezât, s. 353. 
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Edebiyata olan düşkünlüğü ve yapı itibariyle derûnî bir his ve iştiyakla şiire olan yatkınlığın-

dan dolayı pek çok şiir yazmıştır.1240 Bu şiirlerin onun tasavvufa meyletmesine vesile olduğu 

nakledilmiştir. Rivâyet edildiğine göre gençliğinde dönemin emirlerinden birine bir kaside 

yazar ve takdim eder. Ancak Emir ona iltifat etmeyince oldukça üzülür. Daha sonra böyle bir 

beklenti içine girdiği için pişmanlık duyar. Bu pişmanlık ve üzüntü içerisinde uykuya daldığı 

bir sırada rüyasında Hz. Peygamberi görür. Ona bir kaside yazdığını ve okumak istediğini 

söyler. Hz. Peygamber izin verince de kasidesini edeple okur. Hz. Peygamber bundan dolayı 

hoşnut olarak ona: “Hele Mîrem, sana caize verelim.” der ve yerden bir avuç toprak alıp: 

“Muhammed el Halvetî’ye î’ta ve ihsân ve kâmyâdır. Gaflet eylemeyesin.” diyerek toprağı 

onun eline koyar. Şeyh Ahî Mîrem el Halvetî, uyandığında avucundaki toprak hala durmakta-

dır. O toprağı yere koyunca halis altın olduğunu müşahede eder. Bunun üzerine kalbinde duy-

duğu aşk cezbesiyle Ömer Halvetî’nin huzuruna varıp ona biat eder. Uzun yıllar Ömer Hal-

vetî’nin tekkesinde hizmette bulunup sayısız riyâzet ve halvetten sonra sülûkunu tamamlayıp 

irşad ile görevlendirilir.1241 

2.3.4.1.3. Tasavvuf Anlayışı ve Tesirleri 

Halvetiyye Tarîkatı Ömer Halvetî’den sonra onun halîfesi Şeyh Ahî Mîrem1242 el Hal-

vetî (ö. 812/1409) tarafından temsil edilmiştir.1243 Halvetiyye pirlerinin çoğunluğu sükût ve 

uzlet ehli iken Şeyh Ahî Mîrem el Halvetî tarîkattaki usulünü irfan, keşif ve ilim ile iştigal 

olarak ifade etmiştir. O, bu tavrının gerekçesini söyle açıklamıştır: “Âlemde ilim neşrinde 

muhatap olmasa ve ilmi mârife hitap edecek yer olmasa ilmin nakledicisi sırrın hikmetini 

kaybetmiş olur. Birçok kişi ameli ve gayretiyle ilâhi marifete nail olurken tembelce ve gayret-

siz olan kişi cahil kalmaya mahkûmdur.”1244 Bir dervişin nasıl olması gerektiği konusuna da 

değinen Şeyh Ahî Mîrem el Halvetî dervişin dünya işlerine gönül vermemesi, mürşidini iyi 

seçmesi ve seçtiği mürşide sadakatle bağlanması gerektiğini belirtmiştir.1245 

Şeyh Ahî Mîrem el Halvetî, ilim ve irfan ehli bir zât olarak kabul edilmiştir. Nakledilir 

ki müridi Ebû Talib, ne zaman ki bir dervişân meclisinde vahdet-i vücûddan konuşulsa vah-

det-i vücûdu ve tevhîd-i ef’âli inkâr eder, Allah’ı ru’yetini ve tecellisini ilim ve zühdüne gü-

                                                             
1240 Vassâf, Sefîne-i Evliyâ, c. 3, s. 137. 
1241 Hulvî, Lemezât, s. 350; Vassâf, Sefîne-i Evliyâ, c. 3, s. 137, 138; Rıhtım, Seyyid Yahyâ Baküvî ve Hal-
vetîlik, s. 103. 
1242 Mîrem kelimesinin tanımı, kökeni ve kullanan kişiler için bkz.: Vicdâni, Tomâr-ı Turûk-ı Aliyye, s. 176, 
177. 
1243 Lâmiî Çelebi, Nefahâtü’l-Üns Tercümesi, s. 757; Bandırmalızâde, Mir’atü‘t-Turuk, s. 27. 
1244 Hulvî, Lemezât, s. 352. 
1245 Hulvî, Lemezât, s. 352. 
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venerek bulacağını düşünürdü. Bu düşüncelerle zikir ve murakabe ile meşgul olduğu bir gün 

Şeyh Ahî Mîrem yanına gelir ve ona: “Ey Ebû Talib! İsmin talib lakin talep yolunu bilmezsin. 

Zühd ile kalıp aşk ve irfan yolunu bir türlü bulamazsın.” der. Sonra da kulağına bir kere “Ya 

Hû” diye seslenir, gider. Bu sözü duyan Ebû Talib olduğu yere düşüp bayılır. Kendine gelince 

şeyhi arar ve bulur. Ona kendinde meydana gelen değişimi şöyle anlatır: “Sultanım ben bu 

mananın gerçekleşmesi için kırk yılı zühd ve ibadetle geçirdim. Ancak bulamadım. Oysa siz 

bir nefeste bunu sağladınız.” Şeyh Ahî Mîrem, müridine şöyle karşılık verir: “Allah, vahiy ile 

peygamberleri kendine halîfe ve vekil kıldı. Sırrı onlara ilham eyledi. Onların her birini, kalp-

leri üzerinde merâtib-i din-i Muhammedî olan vera’ ehlinin makamına vekil etti. Onlara veri-

lenlere bunları da vasıl etti. Enbiyaya mucizeler, evliyâya ise kerâmetler ihsan etti.”1246 

Ahî Mîrem, halîfe yetiştirmek yoluyla tarîkata tesir etmiştir. Ebû Tâlip, Pîr Tevvekül, 

Amr-i Rabbânî ve potnişini olan İzzeddîn onun halîfelerindendir.1247 

2.3.4.2. Şeyh İzzeddîn Türkmânî (ö. 828/1425) 

2.3.4.2.1. Hayatı  

Şamâhi kasabasının nahiyelerinden Mir Ali kapısı semtinde doğan1248 Şeyh İzzedin 

Türkmânî hakkında kaynaklarda verilen bilgiler oldukça sınırlıdır. Ancak Halvetiyye silsilesi-

ni zikreden kaynaklardaki silsilelerin tamamında yer aldığı görülmektedir. Hayatıyla ilgili en 

geniş bilgiyi Mahmud Hulvî’nin Lemezât’ından öğrenmekteyiz. Lemezât’ta kaydedildiğine 

göre asıl adı Mahmud b. Mevdûd b. Ahmed, künyesi Ebu’l-Muhsin’dir. Mısır hâkimi Ayberk 

Türkmânî’nin evlatlarından olması hasebiyle Şeyh İzzeddîn Türkmânî adıyla bilinmekte-

dir.1249 Halvetî tarîkatı silsilelerinde adı birkaç farklı şekilde zikredilmiştir. Bandırmalızâde, 

Mir’atü‘t-Turuk adlı eserinde adını Şeyh Hacı İzzeddîn olarak kaydeder.1250 Yine Vicdâni, 

Halvetîyye silsilesini verirken adını eş-Şeyh Hacı İzzeddîn el-Halvetî şeklinde vermiştir.1251 

Rahmi Serin de aynı şekilde eş-Şeyh Hacı İzzeddîn el-Halvetî olarak belirtmiştir.1252 

                                                             
1246 Hulvî, Lemezât, s. 351. 
1247 Hulvî, Lemezât, s. 349, 353. 
1248 Hocazâde Ahmed Hilmi, Evliyâ’nın Yolunda, s. 52; Rıhtım, Seyyid Yahyâ Baküvî ve Halvetîlik, s. 103. 
1249 Hulvî, Lemezât, s. 359. 
1250 Bandırmalızâde, Mir’atü‘t-Turuk, s. 27. 
1251 Vicdâni, Tomâr-ı Turûk-ı Aliyye, s. 175. 
1252 Serin, İslam Tasavvufunda Halvetîlik ve Halvetîler, s. 80. 
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Halvetiyye Tarîkatı’nı Osmanlı Anadolusu’na ilk getiren isimlerden olan Şeyh Baba 

Resûl-i Rûmî’nin şeyhi olan Şeyh İzzeddîn Türkmânî 828/1425 tarihinde vefat etmiştir. Kab-

ri, Şamahı’da Mir Ali Dervâzesi’nin yakınlarındadır.1253 

2.3.4.2.2. Tasavvufa İntisâbı ve Faaliyetleri 

Gençliğinde zengin bir tüccar olan ve pek çok şehri gezen İzzeddîn Türkmânî’nin ta-

savvufa intisabının bir hac yolculuğu sırasında yaşadığı hadiseye dayandığı nakledilmiştir. 

Buna göre İzzeddîn Türkmânî, zengin olduktan sonra sıklıkla hacca gider. Bu hac yolculukla-

rından birinden dönerken dönüş yolunda haramiler yollarını kesip, kervanın mallarını yağma-

layarak karşı duran tüccar ve muhafızları öldürürler. Bu sırada İzzeddîn Türkmânî’nin dikka-

tini bir kenara çekilip korkusuzca ve sükûnetle duran Hintli bir derviş çeker. Haramiler bu 

dervişe dokunmadıkları gibi ona yönelerek kendilerine dua etmelerini isterler. Üstelik birçok 

hediye vererek dervişin gönlünü kazanmaya çalışırlar. İzzeddîn Türkmânî bu hali görünce 

oldukça müteessir olur ve sağ salim memleketine dönmesi halinde bütün malını dervişâna, 

fukaraya dağıtıp dervişlerle birlikte olmaya söz verir. Memleketine sağ salim dönünce dediği-

ni yapar ve Şeyh Seyfettin el-Halvetî’den (ö. 763/1362)1254 inabe almak niyetiyle istihâre’ye 

yatar. Fakat rüyasında bir önceki maddede anlattığımız Ahî Mîrem Halvetî’yi (ö. 812/1409) 

görüp onun müjdesiyle uyanır. Hiç zaman kaybetmeden Herat’a varıp Heri kasabasında bulu-

nan şeyhe bağlanır. Uzun süre şeyhinin yanında dervişlik yaptıktan sonra sülûk ve esma sey-

rini tamamlar.1255  

İzzeddîn Türkmânî tasavvufî eğitimini tamamlayıp hilâfet aldıktan sonra şeyhinin izni 

ve emri ile Tebriz nahiyelerinden Merâga’ya gitmiştir. Orada bir zâviye ve mescîd bina edip 

halkı irşadla meşgul olmuştur.1256 

Onun, ahali üzerinde olduğu kadar kimi devlet adamları üzerinde de tesirli olduğunu 

hakkında anlatılan menkıbelerden anlamak mümkündür. Rivâyet edildiğine göre Timur, Teb-

riz ve civarını tahakküm altına alınca orada bulunan ve ahalinin tanıyıp hürmet ettiği şeyhten 

haberdar olur ve şeyhi huzuruna davet eder. Ancak adamlarına bir ziyafet sofrası hazırlamala-

                                                             
1253Lâmiî Çelebi, Nefahâtü’l-Üns Tercümesi, s. 757; Hulvî, Lemezât, s. 364; Hocazâde Ahmed Hilmi, Ev-
liyâ’nın Yolunda, s. 53; Rıhtım, Seyyid Yahyâ Baküvî ve Halvetîlik, s. 103; Rıhtım, “IX-XIX. Asırlar Azer-
baycan Kültür Tarihinde Tasavvufî Hareketler”, s. 42; Rıhtım, “Halvetiyye Sûfîliği”,s. 17. 
1254 Ömer Halvetî’nin hâlifesi olan Şeyh Seyfettin el-Halvetî, Heri’de doğmuştur. Halk arasında sevilen bir şahıs 
olup Tebriz ve Bağdat’ta faaliyet yürütmüştür. (Detaylı bilgi için bkz.: İbrahim Hâs Halvetî, Tezkiretü’l-Hâs 
(Erenler Kitabı), s.173.) 
1255 Hulvî, Lemezât, s. 360; Hocazâde Ahmed Hilmi, Evliyâ’nın Yolunda, s. 52. 
1256 Rıhtım, “IX-XIX. Asırlar Azerbaycan Kültür Tarihinde Tasavvufî Hareketler”, s. 42. 
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rını ve bu sofraya bir haram yemek bir de helal yemek koymak suretiyle şeyhi denemelerini 

emreder. Adamları Timur’un emrini yerine getirerek ahaliden birinin kuzusunu gaspedip hazır 

ederler. Bunun üzerine Timur’un davetine icabet eden şeyh Timur’la birlikte sofraya oturarak 

kuzuyu yemeye başlar. Timur, yemeğin helal olup olmadığını sormadan yiyen şeyhle alay 

edercesine: “Haram olan bir nesneyi yemekte beis görmez.” diyerek şeyhi itham eder. Bunun 

üzerine şeyh o etin kendisine helal olduğunu ve bunu ispat edebileceğini söyler. Tam o sırada 

yaşlı bir kadın gelerek Şeyh İzzeddîn için beslediği bir kuzusunun olduğunu ve adamlarının 

onu gaspettiğini Timur’a haber verir. Timur bu duruma bir hayli şaşırır. Şeyh İzzeddîn 

Türkmânî de kadına, sadakasının kabul olduğunu, yediği kuzunun onun kuzusu olduğunu 

haber verir.1257 

2.3.4.2.3. Tasavvuf Anlayışı ve Tesirleri 

Şeyh İzzeddîn Türkmânî’nin Halvetiyye Tarîkatı’nın kurucusu Ömer Halvetî’den baş-

layıp tarîkatın geniş bir coğrafyaya yayılmasını sağlayan Yahyâ-yı Şirvanî’ye uzanan silsile-

nin önemli bir parçası olduğu bilinmektedir. Nitekim Şeyh Ahî Mîrem el Halvetî’nin (ö. 

812/1409) halîfesi, Şeyh Sadreddîn el-Hıyavî’nin mürşididir.1258 

Şeyh İzzeddîn Türkmânî’nin dervişlik anlayışında kalben bağlı olmanın önemi büyük-

tür. Nitekim o, tarîkat yoluna girmek isteyen bir talibin rabt-ı kalp etmesini tembih etmiştir. 

Şeyhinden ve sülûk arkadaşlarından başka kimseyle konuşmaması ve gördüğü rüyaları sadece 

şeyhine anlatması gerektiği de yine şeyhin bir diğer uyarısıdır.1259  

Ömer Şirvânî, İbrahim-i Kubâdî, Halvetiyye Tarîkatı’nı Anadolu’ya getiren isimlerden 

biri olan Şeyh Baba Resûl-i Rûmî (ö. 840/1436) ve yerine postnişin olan Şeyh Sadreddîn Hı-

yavî gibi Halvetiyyenin önemli isimlerini yetiştirmiştir.1260 Yetiştirdiği halîfelerine bakılacak 

olursa onun iki yönlü tesirinden söz edilebilir. İlki, tarîkatın ana silsilesinde yer alan Sad-

reddîn-i Hıyavî’yi yetiştirmekle Halvetiyye Tarîkatı’nın devamı şeklinde iken ikinci tesiri bu 

tarîkatın Osmanlı Anadolusu’na gelmesine olan katkısı şeklindedir. Nitekim bu iki halîfesin-

den biri olan Sadreddîn-i Hıyavî, Seyyid Yahyâ-yı Şirvânî’yi yetiştirmiş diğer halîfesi Şeyh 

                                                             
1257 Hulvî, Lemezât, s. 362. 
1258 Lâmiî Çelebi, Nefahâtü’l-Üns Tercümesi, s. 757; Bandırmalızâde, Mir’atü‘t-Turuk, s. 27; Vicdâni, 
Tomâr-ı Turûk-ı Aliyye, s. 175; Serin, İslam Tasavvufunda Halvetîlik ve Halvetîler, s. 80; Abdulkadiroğlu, 
Halvetîlik’in Şa’bâniyye Kolu Şeyh Şa’bân-ı Velî ve Külliyesi, s. 25 
1259 Hulvî, Lemezât, s. 363. 
1260Lâmiî Çelebi, Nefahâtü’l-Üns Tercümesi, s. 757; Hulvî, Lemezât, s. 364; Hocazâde Ahmed Hilmi, Ev-
liyâ’nın Yolunda, s. 53; Rıhtım, Seyyid Yahyâ Baküvî ve Halvetîlik, s. 103; Rıhtım, “IX-XIX. Asırlar Azer-
baycan Kültür Tarihinde Tasavvufî Hareketler”, s. 42; Rıhtım, “Halvetiyye Sûfîliği”,s. 17. 
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Baba Resûl-i Rûmî, Halvetiyye Tarîkatını Osmanlı Anadolusu’na getiren ilk isimlerden ol-

muştur. 

2.3.4.3. Sadreddîn-i Hiyâvî (ö. 862/1457) 

2.3.4.3.1. Hayatı 

Şeyh Sadreddîn-i Hiyâvî, Şeyh İzzeddîn Türkmânî’nin halîfesi, Şeyh Seyyid Yahyâ-yı 

Şirvânî’nin mürşididir.1261 Hulvî’nin Lemezât’ta “ilâhi vecd sırlarının kâşifi, Hakk dergâhının 

ve sonsuzluk ikliminin rehberi ve Rasul-ü Ekrem efendimizin ilim ve hikmetinin varisi”, di-

yerek zikrettiği1262 Şeyh Sadreddîn-i Hiyâvî, Şirvan havalisinde yer alan Hiyav köyünde 

doğmuş1263 burada doğduğu için Hiyâvî nisbesiyle anılmıştır.1264 

Keşif ve kerâmet sahibi oluşu adının geçtiği tüm kaynaklarda zikredilen Hiyavî, oku-

ma yazması olmayan ümmî bir kimsedir.1265 Ancak zâhirî ilimlerdeki noksanlığı bâtınî ilimle-

re vâkıf olmasına mani olmamıştır. Nitekim dönemin âlimlerinden pek çoğu onun terbiye hal-

kasına katılıp feyzinden istifade etmişlerdir.1266 

Halvetiyye Tarîkatı’nın en önemli isimlerinden biri olan Yahyâ-yı Şirvânî’yi yetiştiren 

Şeyh Sadreddîn Hıyavî 860/1455 yılında vefat etmiştir. Kabri Şirvan nahiyelerinden Şamahı 

civarındaki Künbetkubûr’dadır.1267 

2.3.4.3.2. Tasavvufa İntisâbı ve Faaliyetleri 

Hiyavî’nin tasavvuf yoluna meyletmeden önce oldukça zengin bir tüccar olduğu1268 ve 

ticarî faaliyetlerinden dolayı Şeyh İzzeddîn’in müridleri ile birlikte Hiyav’a geldikleri bir gün 

şeyh ile görüşerek ondan etkilendiği ve şeyhin müridi olduğu nakledilmiştir.1269 Lemezat’ta 

anlatıldığına göre tasavvufa meyletmesi ve Şeyh İzzeddîn Türkmânî’ye intisabı şu şekilde 
                                                             
1261 Bandırmalızâde, Mir’atü‘t-Turuk, s. 27. 
1262 Hulvî, Lemezât, s. 363. 
1263İbrahim Hâs Halvetî, Tezkiretü’l-Hâs (Erenler Kitabı), s. 203; Hulvî, Lemezât, s. 363; Lâmiî Çelebi, Ne-
fahâtü’l-Üns Tercümesi, s. 757; Hocazâde Ahmed Hilmi, Evliyâ’nın Yolunda, s. 54; Rıhtım, Seyyid Yahyâ 
Baküvî ve Halvetîlik, s. 103; Rıhtım, “IX-XIX. Asırlar Azerbaycan Kültür Tarihinde Tasavvufî Hareketler”, s. 
42. 
1264 Aşkar, “Bir Türk Tarîkatı Olarak Halvetiyye”, s. 558. 
1265 Lâmiî Çelebi, Nefahâtü’l-Üns Tercümesi, s. 757, İbrahim Hâs Halvetî, a.g.e., s. 203. 
1266 Hocazâde Ahmed Hilmi, Evliyâ’nın Yolunda, s. 54. 
1267 Lâmiî Çelebi, Nefahâtü’l-Üns Tercümesi, s. 758; Hulvî, Lemezât, s. 373; İbrahim Hâs Halvetî, Tezkire-
tü’l-Hâs (Erenler Kitabı), s. 204; Vicdâni, Tomâr-ı Turûk-ı Aliyye, s. 175; Hocazâde Ahmed Hilmi, Ev-
liyâ’nın Yolunda, s.55; Çetin, “Halvetîlik’te Cehrî Zikir Usûlü ve Mûsikî -Amasya’daki Halvetî Tekkeleri”, s. 
188. 
1268 Hocazâde Ahmed Hilmi, a.g.e., s. 54. 
1269 Rıhtım, Seyyid Yahyâ Baküvî ve Halvetîlik, s. 104; A. Mlf.: “Halvetiyye Sûfîliği”, s. 17. 
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gerçekleşmiştir: Gençliğinde son derece zengin bir tüccar iken dostları, Şey İzzeddîn 

Türkmânî’yi Hiyav köyüne davet ederler. Şeyh Sadreddîn de davet edilen evde bulunmakta-

dır. Ziyaret sonrasında dervişân sema etmeye kalkar. Derken Şeyh Sadreddîn’in dikkatini 

Şeyh İzzeddîn çeker. Zira oturduğu köşede bedeni büyümeye başlar, sonra evi sonra da bütün 

şehirleri kaplayacak hale gelir. Şeyhin gözlerinde büyümesiyle bütün köy ve şehirleri seyre-

debilen Hıyavî, kendisini mürid olarak kabul etmesi için şeyhin eline kapanır.1270 

Kaynaklarda anlatılan bir diğer menkıbesi de şu şekildedir: Şeyh Yahyâ-yı Şirvânî kış 

mevsimi bir gece soğuktan üşür ve tennûra girerek sıcağın etkisiyle uyuyakalır. Yatsı namazı 

için mescide gidemediğinden uyanınca yatsı namazını kılmak için ayağa kalkmaya çalışır 

ancak bedeninde büyük bir acı hisseder. Acının tesiriyle ayağa kalkamaz. Talebesinin mescide 

gelmediğini gören Şeyh Hıyavî, çatı üzerinden Yahyâ-yı Şirvânî’nin evine gelir. Eve gelip 

Yahyâ-yı Şirvânî’nin yattığını görünce ona niçin yattığını sorar, sonra onu kolundan tutarak 

ayağa kaldırır. Yahyâ ayağa kalktığında ne acısı vardır ne de şeyhi. Sabah namazı için mesci-

de gittiğinde Şeyh Hıyavî, bir daha sakın namazın vaktini geçirip de kendini tehlikeye atma, 

diye ona nasihat eder.1271 

Onun manevî makamını göstermesi bakımından manidar bir olay da şöyledir: Anlatıl-

dığına göre Amasya’da mukim olan ve oranın tanınmışlarından olan Pîr İlyas Amasyavî (ö. 

837/1433) Anadolu’yu istila eden Timur’un emriyle Şirvan’a kadı olarak tayin edilmiştir. 

Vazifesi gereği Şirvan’da kalan ve kadılık yanında talebelere ders veren Şeyh İlyas, bir süre 

sonra Sadreddîn Hıyavî’ye mürid olmuştur. Onun terbiyesinde erbâinlere girmiş, mücâhede 

ve zikir etmiştir. Ancak şeyhin ümmi olduğunu öğrenince kendi ilmine güvenerek tam bir 

teslimiyetle teslim olmamıştır. Aklındaki kuşkular nedeniyle ondan ayrılıp tekrar Amasya’ya 

dönmüştür. Amasya’da mücâhedeye devam etmiş ve on iki sene boyunca riyâzet üzre olmuş-

tur. Bu duygular içinde bir gece rüyasında Hz. Peygamberi görmüştür. Hz. Peygamber ona: 

“Ya İlyas! Gayrı sevdayı hatırından gider. Hızır’a yetiş. Hızır-ı zamâne Sadrüddîn’dir. 

Sâirinden sana fayda yoktur.” demiştir. Bunun üzerine Şeyh İlyas doğruca Sadrüddîn Hi-

yavî’ye varmıştır. Şeyh İlyas’ı dergâhın kapısında karşılayan şeyh, Şeyh İlyas’a rüyasından ve 

dahi yolculuk hallerinden haber vermiştir.1272 Menkıbelerde anlatılan bu ve diğer hadiseler 

onun manevîyatı ve tasarrufu yüksek bir veli olduğuna inanıldığını göstermektedir. 

                                                             
1270 Hulvî, Lemezât, s. 370. 
1271 Hulvî, Lemezât, s. 372. 
1272 Lâmiî Çelebi, Nefahâtü’l-Üns Tercümesi, s. 758; İbrahim Hâs Halvetî, Tezkiretü’l-Hâs (Erenler Kitabı), 
s. 203; Hocazâde Ahmed Hilmi, Evliyâ’nın Yolunda, s.55; Bu rüya sonrası Şeyh İlyas’ın gittiği mürşid Le-
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Hıyavî, şeyhinin yanında sülûkunu tamam edip icazet alınca Hiyav ve çevresinde irşad 

ile vazifelendirilmiştir.1273 Kaynakların verdiği bilgilere göre şeyhi onu o kadar sevmiştir ki 

ne zaman yanında Hiyavî’nin adı anılsa onu hürmet ve ta’zimle anmıştır. Hatta onun olduğu 

bir beldeye davet edilse, “Orada Şeyh Hiyavî var, bize ihtiyaç yoktur.” diyerek ona olan mu-

habbetini izhar etmiştir.1274 Bu hürmet ve sevgi vesilesiyle Şeyh İzzeddîn, oğlu Muhammed 

Takıyyüddîn’i terbiyesi için Şeyh Sadreddîn’e teslim etmiştir.1275 

2.3.4.3.3. Tasavvuf Anlayışı ve Tesirleri 

Şeyh Sadreddîn Hıyavî’nin tasavvuf anlayışının insanları eşit görmek prensibi üzerine 

kurulu olduğunu söylemek mümkündür. Nitekim o, inkârcı bir kimsenin de kendilerinden 

olduğunu, kendilerine taş atan birinin sorunu halledilince yine kendilerine döneceğini söyle-

miştir.1276 

Şeyh Sadreddîn Hıyavî’nin Halvetiyye Tarîkatı’na tesiri ve katkısı daha çok hâlifeleri 

vasıtasıyla olmuştur. Nitekim o, değerli müridler yetiştirerek Halvetiliğin hem Şirvan’da hem 

de Osmanlı Anadolusu’nda yayılmasına hizmet etmiştir.1277 En önemli halîfelerinden biri olan 

Yahyâ-yı Şirvânî, Halvetiyye’nin kurumsallaşarak İslam coğrafyasının pek çok kesimine 

ulaşmasını sağlayan kişi olarak temayüz etmiştir. Bu yönüyle bile Hiyavî’nin tesirini görmek 

mümkündür. Onun konumuz açısından bir diğer büyük tesiri Halvetîliğin Anadolu’da yayıl-

masına olan katkısıdır. Nitekim halîfesi olan Pîr İlyas, Halvetîliği Anadolu’ya getiren ilk kişi 

olarak bilinmektedir.1278 Bir diğer halîfesi olan Şeyh İbrahim Şirvânî de Sivas’a gelerek bura-

da yaşamış ve irşadla meşgul olmuştur. Dulkadiroğlu Alâüddevle ona, saygı ve ilgi göstere-

rek, onun için zâviye ve mescid yaptırmıştır.1279  

                                                                                                                                                                                              

mezât’ta biraz farklı anlatılmıştır. Nitekim Şeyh İlyas’ın Hiyavî’ye değil de Şeyh Zeynüddîn’e gittiği kaydedil-
miştir. (Bkz.:Hulvî, Lemezât, s. 370.) 
1273 Rıhtım, a.g.e., s. 104; Rıhtım, a.g.m., s. 17. 
1274 Hulvî, Lemezât, s. 370. 
1275 Rıhtım, a.g.m., s. 17. 
1276 Hulvî, Lemezât, s. 373; İbrahim Hâs Halvetî, Tezkiretü’l-Hâs (Erenler Kitabı), s. 224. 
1277 Hulvî, Lemezât, s. 370; Rıhtım, “IX-XIX. Asırlar Azerbaycan Kültür Tarihinde Tasavvufî Hareketler”, s. 
42. 
1278 Hoca Sadettin, Tâcü’t-Tevârih, c. 5, s. 63; Hulvî, Lemezât, s. 378, 379; Rıhtım, “Halvetiyye Sûfîliği”, s. 
18. 
1279 Rıhtım, “IX-XIX. Asırlar Azerbaycan Kültür Tarihinde Tasavvufî Hareketler”, s. 42. 
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2.4. Müeelif Halvetîlerin Eserlerinde Ele aldıkları Başlıca Konular ve Halvetiyye 
Tarîkatın’da Etvâr-ı Seb’a Geleneği 

Konunun hemen başında belirtmek gerekirse, etvâr-ı seb’a’nın tanımını ve Halvetiyye 

Tarîkatı’ndaki uygulamalarını bir önceki bölümde ele aldığımız için burada tanım ve süreçle 

ilgili bilgi vermek yerine doğrudan müellif Halvetîlerin konuya bakışını ele alacağız.  

Bilindiği gibi IX/XV. asrın öne çıkan Halvetî şahsiyetlerinden eser yazanlar vardır. İn-

celemediğimi şahsiyetlerin altı tanesi eser yazmış, eserlerinde genel olarak tasavvufun temel 

meseleleri, ayet ve hadislerin tefsiri, tarîkat âdab ve erkânı, zikir ve evrâd gibi konuları ele 

almışlardır. Dönemin müellif Halvetî sûfîlerinin ele aldığı bir diğer konu ise etvâr-ı seb’a’dır. 

Etvâr-ı seb’a konusunun tarîkatteki öneminden olsa gerek, eser yazan Halvetî şahsiyetlerin 

çoğu nefsin yedi mertebesine işaret eden yedi tavırla ilgili eserler telif etmişler veya eserlerin-

de etvâr-ı seb’a konusuna yer vermişlerdir.1280  

Etvâr-ı seb’a konusunda tarîkat içinde kaleme alınan eserlerin başında, Yahyâ-yı Şir-

vânî’nin, Farsça eseri zikredilmelidir.1281 Bu eser, kendinden sonra telif edilen etvâr-ı 

seb’a’lar için bir örnek teşkil etmiştir. Hayatını ele aldığımız Halvetî şahsiyetlerden Cemâl 

Halvetî, Pîr Muhammed Bahâeddîn Erzincânî, Habîb Karamânî, Ahmed Şemseddîn Marma-

ravî etvâr-ı seb’a ile ilgili eserler telif etmiş, bu kavramın tasavvuf literatüründe yerini alması 

konusunda katkıda bulunmuş sûfîlerdir. 

Etvâr-ı seb’a ile ilgili eserlerinde Muhyiddîn İbnü’l-Arabî etkisini görmenin mümkün 

olduğu Halvetî müellifler1282, tertiple alakalı bazı farklı yollar tercih edebilmişlerdir. Etvâr 

risâlelerinde tavırlar genel itibariyle “seyir mertebeleri”, “mahaller” ve “nefsin sıfatları” teme-

linde ele alınmıştır. Seyir mertebelerini temel alan sufîler, bu mertebeleri seyr ilallâh”, “seyr 

lillah”, “seyr alallah”, “seyr maallah”, “seyr fillah”, “seyr anillah”, “seyr billah” üzerinden; 

                                                             
1280 Tasavvuf eğitiminin bir yöntemi olan etvâr-ı seb’a, sadece Halvetîyye Tarîkatı’nda değil diğer bazı tarîkat-
larca da benimsenmiştir. Bayramiyye-i Tennûriyye Tarîkatı’na mensup bulunan Şücaeddin İlyas b. İsa b. Mec-
düddin es-Saruhanî Akhisârî’nin (ö. 967/1559) “Risale-i Etvâr-ı Seb’a” isimli eseri ve Şeyh Mustafa bin Seyyid 
Ali Akşehrî’nin (ö. 972/1564) “Risâle” isimli eseri, Bedeviyye Tarîkatı’na mensup Seyyid İsmail Bedreddin’nin 
(ö. 1292/1875-6) “Etvâr-ı Seb’a Risalesi” isimli eseri, Nakşibendiyye Tarîkatı’na mensup Mehmed Emin To-
kadî’nin (ö. 1158/1745) “Etvâr-ı Makāmât-ı Hazret-i Ali” isimli eseri ve Kâdiriyye Tarîkatı’na ait “Etvar-ı 
Sülûk-i Kadiriye” isimli eser bu hususa örnek teşkil etmektedir. (Bkz.: Usta, a.g.tz., s. 47.) Etvâr-ı Seb’a konu-
suyla ilgili günümüz araştırmacıları çalışmalar yapmıştır. Bazı örnekleri için bkz.: Işıtan, “Sülûkün Yedi Evresi”, 
ss. 89-113; Muslu, “Atvâr-ı Seb‘a”, ss. 43-63. 
1281 Bazı öne çıkan isimlerin Etvâr-ı Seb’a ile ilgili yazdığı eserler için bkz.: İlyas Kayaoyan, “Bir edebî Tür 
Olarak Atvâr-ı Seb’a Manzum İki Örneği”, İslâmî İlimler Dergisi Y. 14, C. 14, S. 2, Y. 2019, s. 117.  
1282 Bkz.: İbrahim Işıtan, “Cemâl halvetî’nin Etvâr-ı Seb’a Anlayışının Sûfî Psikolojisi Açısından Tahlili”, Ulus-
lararası Amasya Âlimleri Sempozyumu Bildiriler Kitabı- I, Amasya, 2017, s. 619, A. Mlf.: “Sülûkün Yedi 
Evresi”, s. 90 (Dipnot: 1); Etvar-ı seb’a ve mulak varlığın yedi mertebesi için bkz.: Usta, Tasavvuf Eğitiminde 
Etvâr-ı Seb’a Metodu, s. 108. 
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nefsin mahallini temel alan sûfîler “sadr”, “kalp”, “ruh”, “sır”, “hafî”, “ahfâ” ve “ahfâ-yı mut-

lak” üzerinden; nefsin sıfatlarını temel alan sûfîler ise “emmâre”, “levvâme”, “mülhime”, 

“mutmainne”, “râziye”, “merziyye”, “kâmile” üzerinden isimlendirmişlerdir.1283 Pîr Muham-

med Bahâeddîn Erzincânî, Habîb Karamânî ve Cemâl Halvetî bu tavırları seyir mertebeleri 

üzerinden; Ahmed Şemseddîn Marmaravî nefsin mahalli ve nefsin sıfatları üzerinden isimlendiren 

müellif Halvetîlerdir. 

Etvâr-ı seb’a konusunda eser telif eden Halvetîler’den ele alacağımız ilk isim Pîr Mu-

hammed Bahâeddîn Erzincânî’dir. O, Makâmâtü’l-Ârifîn ve Maârifü’s-Sâlikîn adlı eserinde 

seyr ü sülûk makamlarını “seyr ilallâh”, “seyr lillah”, “seyr alallah”, “seyr maallah”, “seyr 

fillah”, “seyr anillah”, “seyr billah” başlıkları altında ele almıştır. Örnek olması bakımından 

aşağıda bu makamlara yer verilmiştir: 

Ol ki evveldür makâm-ı nefs dürür 
Bunda olan mücrim-i bîkes-dürür 
 
İkinciye dinilür seyr lillâh 
Bunların hakkıdır men kâne lillâh 
 
Üçüncüye dinür seyr alellâh 
Diyelim kim tevekkelnâ alellah 
 
Çehârum budur uş seyr mâallâh 
Ki her yerde size kelîmdür Allâh. 
 
Makâm-ı pencümîdür seyr fillâh 
Ki gayrı yok-durur pes ilallâh. 
 
Makâm-ı sâdise dirler seyr anillâh 
Tecâvüz idicek min-nûr-i fillâh. 
 
Makâm-ı sâbi’inci seyr billâh 
Eğer erdin ise buna anillâh.1284  

“Etvâr-ı seb’a” konusunu ele alan bir diğer şahsiyet Cemâl Halvetî’dir. Geçtiğimiz 

sayfalarda detaylıca bilgi verildiği gibi Cemâl Halvetî, doğrudan bu konuya has eser telif et-

menin yanında bazı başka eserlerinde de etvâr-ı seb’a konusuna temas etmiştir. O,  Risâle-i 

Etvâr-ı Seb’a adlı risâelesinde etvâr-ı seb’a konusunu ele almış ve seyr ü sülûkun makamları 

                                                             
1283 Fatih Yıldız, Halvetî Azizlerinin Etvâr-ı Seb’a Risâleleri, Büyüyen Ay Yayınları, İstanbul, 2019, s. 23, 24. 
1284 Bkz.: Erzincânî, Makâmâtü’l-Ârifîn ve Maârifü’s-Sâlikîn, vr. 8a-17b. 
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“seyr ilallah”, “seyr lillah”, “seyr alellah”, “seyr maallah”, “seyr fillah”, “seyr anillah” ve 

“seyr billah” makamı başlıkları altında izah ederek kalbin yedi tavrını açıklamıştır.1285  

Cemâl Halvetî, Risâle-i Etvâr-ı Seb’a adlı risâlesinde olduğu gibi doğrudan etvâr-ı 

seb’a konusunu ele almanın yanında farklı konuları işlediği bazı eserlerinde etvâr-ı seb’a’ya 

temas etmiştir. Envâru’l-Kulûb adlı eserinde İsrâ Suresi’nin 70-72. âyetlerinin işâri tefsiri ve 

Mü’minûn Suresi’nin ilk âyetleri üzerinden etvâr-ı seb’a’yı izah etmiştir.1286 Bakara, 2/172 ve 

Şems, 91/9 gibi âyetleri verdiği sayfada “Etvâru’l-evvel” diyerek ilk tavırdan başlayıp âyetleri 

bu vecihle izah eder.1287 Bir başka eseri olan Risâle-i Teşrihiyye’de yine tevhîd konusunun 

yanında etvâr-ı seb’a’ya temas etmiştir. Bu eserinde o, İnşirâh Suresi’nin etvâr-ı seb’a yönüy-

le manzum tefsirini yapmıştır.1288 

Habîb Karamânî, Halvetiyye Tarîkatı’ndaki etvâr-ı seb’a yazma geleneğini takip ede-

rek eser yazan bir diğer isimdir. Risâle-i Makâmâtü’s-Sülûk olarak da bilinen Etvâr-ı Seb’a 

adlı eserde, nefsin mertebelerini konu alan yedi makam, etvâr-ı seb’a ile izah edilmiş “Hika-

yet” ve “Temsil” başlıklarıyla konular misallendirilmiştir.1289 

Ahmed Şemseddîn Marmaravî, etvâr-ı seb’a konusuyla ilgili eser yazan bir diğer Hal-

vetî şahsiyettir. O, Etvârnâme-i Seb’a adlı eserinde nefsin yedi makamını ve bu makamlardan 

geçen müridin yapması ve yapmaması gereken işleri ele almıştır.1290 Marmaravî, bir diğer 

eseri olan Câmiu’l-Esrâr’da, çeşitli konulara temas ettikten sonra nefsin mertebeleri olan 

emmâre, levvâme, mülhime, mutmainne, râziye, marziyye ve sâfiyenin beyânı gibi tasavvufî 

meseleleri ele almıştır. Eserin son bölümünde ise bu mertebelere göre rüya tabirlerine yer 

vermiştir.1291 

Görüldüğü gibi Halvetiyye Tarîkatı’nın öne çıkan şahsiyetleri, tarîkatın nefis terbiye-

sinde bir yöntem olarak değerlendirdikleri ve uyguladıkları etvârı seb’a konusuyla ilgili eser-

ler telif etmişlerdir. Bu eserlerde, yedi makam sırasıyla izah edilmiş, ayrıca her makamın seyri 

zikredilmiştir 

 

                                                             
1285 Cemâl Halvetî, Risâle-i Etvâr-ı Seb’a, (vr. 138b- 156b) 
1286 Cemâl Halvetî, Envâru’l-Kulûb, Süleymaniye Ktp., Lala İsmail Efendi Bl., nr. 686, vr. 163b-171a. 
1287 Bkz.: Cemâl Halvetî, Envâru’l-Kulûb, Süleymaniye Ktp., Lala İsmail Efendi Bl., nr. 686, vr. 169b. 
1288 Cemâl Halvetî, Risâle-i Teşrihiyye, Milli Ktp., Yazmalar, nr. A 3264, vr. 68a- 82b. 
1289 Habîb Karamânî, Etvâr-ı Seb’a, Süleymâniye Ktp., Esat Efendi Bl., nr. 1321, vr. 1a-51a. 
1290 Süleymâniye Ktp., Hacı Mahmut Efendi Bl., nr. 2688/5, vr. 60a-69b. 
1291 Süleymâniye Ktp., Hacı Mahmut Efendi Bl., nr. 2645/1, vr. 22b-45b. 
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ÜÇÜNCÜ BÖLÜM 
IX/XV. ASIR OSMANLI TOPLUMUNUN SOSYAL VE SİYASÎ HAYATINDA 

HALVETÎLER 

3.1. Halvetî Tekkeleri/ Halvethâneler 

Bir şeyhin yönetimi altında dervişlerin ve tarîkat ehlinin toplanıp zikir, ayin ve ibadet 

ettikleri, seyr ü sülûkla meşgul olup nefs terbiyesi gördükleri mekâna tekke denir.1292 Tekke-

ler, mimari özellikleri bakımından genel itibariyle benzer şekillerde kurgulanmanın yanında 

kimi zaman birbirinden farklı özellikte olabilmektedir. Kimisi uzaktan gelen dervişlerin ihti-

yacını karşılayacak şekilde imar edilmişken, kimisi sadece haftanın belli zamanlarında zikir 

ve sohbet için tasarlanmıştır. Bunun yanında tekkeler, farklı isimlerle anılabilmektedir. Deği-

şik zamanlarda ve değişik coğrafyalarda zâviye, hankâh, dergâh, ribât, âsitâne, buk’a, imaret, 

düveyre, savmaa, mihrap, tevhidhâne, harâbat gibi isimlerle anılmıştır. Büyük tekkelere âsita-

ne, küçüklerine de zâviye denilmiştir.1293 

Tekkeler, kuruldukları ilk dönemlerden itibaren, yapıları ve burada hizmet verenler 

açısından bulundukları bölgelerde çeşitli hizmetler ve faaliyetler yürütmüşlerdir. Kuruldukları 

bölgede önemli bir merkez konumunda olan tekkeler, faaliyet sahasındaki insanlara sahip 

çıkmışlar ve bunu önemli bir görev saymışlardır. Herhangi bir menfaat beklemeksizin yaptık-

ları irşad faaliyetlerinde büyük mesafeler kat etmişlerdir. Bu faaliyetlerin başında, Anado-

lu’nun İslamlaşmasındaki ve bayındır hale gelmesindeki katkıları yer almaktadır. Tekkeler 

ayrıca farklı mesleklere sahip olan tekke mensubu kişilerce, hem bulundukları yeri imar et-

mişler hem de yolculara bir nevi rehberlik yapma görevini ifa etmişlerdir.1294 

Tarîkatlar, tasavvufî faaliyetlerini yürütmek üzere tekkelerini kurmuşlar, kendilerine 

mahsus âdab-erkân kâideleriyle müesseseleşmiş, vakfiyeler ve çeşitli bağışlar yoluyla iktisâdî 

bağımsızlığını tesis etmişlerdir. Böylece faaliyet sahaları içerisinde, dinî ve ictimâî hayatın 

çeşitli alanlarına uzanmışlardır.1295 

Halvetiyye Tarîkatı, Osmanlı toplumunda görülmeye başladığı zamandan itibaren faa-

liyetlerini tekkelerde yürütmüştür. Tarîkatı sistematik olarak Osmanlı Anadolusu’na ilk geti-

                                                             
1292 Uludağ, Tasavvuf Terimleri Sözlüğü, s. 350. 
1293 Cebecioğlu, Tasavvuf Terimleri ve Deyimleri Sözlüğü, s. 646; Mustafa Kara, “Tekke”, DİA, c. 40, TDV 
Yayınları, İstanbul, 2011, s. 368; (Tekkeyle ilgili detaylı bilgi için ayrıca bkz.:M. Baha Tanman-Sevgi Parlak, 
“Tekke”, DİA, c. 40, TDV Yayınları, İstanbul, 2011, ss. 370-379.) 
1294 Mustafa Kara, Din Hayat Sanat Açısından Tekkeler ve Zâviyeler, Dergâh Yayınları, İstanbul, 1980, s. 
170-173; Kara, Bursa’da Tarîkatlar ve Tekkeler, s. 42- 43. 
1295Kara, Türk Tasavvuf Tarihi Araştırmaları, s. 115. 
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ren ismin Pir İlyas Amasyavî olduğunu ve faaliyetlerini Amasya’da sürdürdüğünü daha önce 

belirtmiştik. Buna bağlı olarak ilk Halvetî Tekkesi, Amasya’da kurulmuştur. Bu nedenle ön-

celikle IX/XV. asırda Amasya’da bulunan Halvetî tekkelerine yer verecek, daha sonra yine 

aynı dönemde diğer şehirlerde kurulan Halvetî tekkelerini ele alacağız.  

3.1.1. Amasya’da Halvetî Tekkeleri 

Halvetiyye Tarîkatı’nın IX/XV. asırda faaliyet yürüttüğü ilk tekkesi Amasya’da kurul-

muştur. Aşağıda ele alınacak olan Gümüşlüoğlu Tekkesi yanında bu şehirde başka Halvetî 

tekkeleri de vardır. Şimdi bu tekkelere bakalım: 

3.1.1.1. Gümüşlüoğlu Tekkesi (Tâciye Tekkesi) 

Bu tarîkatın akla ilk gelen tekkesi Amasya’da, Halvetiyye’ye mahsus olarak faaliyete 

geçen Tâciye diye meşhur olan Gümüşlüoğlu Tekkesi’dir. Timur’un vefatıyla 809/1406 yılın-

da Amasya’ya geri dönen Pîr İlyas Amasyavî’nin, Halvetiliği Amasya’ya taşıyan isim oldu-

ğunu daha önce söylemiştik. Tekkeyi, Pîr İlyas’ın akrabası olan Hâce Celal Çelebi, Pîr İl-

yas’ın, Amasya’ya gelmesinden bir sene sonra yaptırarak Halvetiyye Tarîkatı’nın kullanımına 

sunmuştur. Pîr İlyas’ın Amasya’ya gelmesi ve tarîkat faaliyetlerine başlaması tam da fetret 

döneminin olumsuzluklarının sosyal açıdan en çok hissedildiği yıllarda gerçekleşmiştir. Bu 

tekke o dönemde Amasya’nın tahrip olan toplumsal manevî dinamiklerini tekrar ayağa kal-

dırmış, böylece toplumsal bütünleşmeye katkıda bulunmuştur.1296 

Abdizâde Hüseyin Hüsâmeddîn Efendi, Amasya Tarihi eserinde tarîkatın önemli isim-

lerinin şeyhlik yaptığı tekkeden bahisle şunları söylemiştir:  

“Tâciye dimekle müseccel olan Gümüşlü Câmi’-i şerîfinin şark ve cenûb taraflarında bu-

lunan mevki’-i hâlîdir. Amasya’da Halvetîlere mahsûs olarak yapılan ilk tekye budur. İki yüz 

seneden ziyâde Gümüşlü-zâde hânedan-ı kirâmına ma’bed olmuş mübârek bir mevki’dir. Gü-

müşlü-zâde Pîr İlyas hazretleri ibtidâ burada ihtiyâr-ı halvet ve neşr-i tarîkat idüb 813’de ir-

tihâlinde halîfesi ve dâmâdı Gümüşlü-zâde Pîr Abdurahman Çelebi ve ba’dehû mahdûmu Gü-

müşlü-zâde Celâl Çelebi ve ba’dehû bunun mahdûmu Pîr Hayreddîn Hızır Çelebi ve 890’da 

hazret-i Pîrin ahfâdından Gümüşlü-zâde Sofi Üveys Çelebi ve ba’dehû Gümüşlü-zâde eş-Şeyh 

                                                             
1296 Budak, Bir Şehir Bir Tarîkat Amasya ve Halvetîlik, s. 177, 178; Özköse, “Amasya’da Bulunan Halvetiyye 
Tekkeleri”, s. 101. 
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Muhyiddîn Mehmed el-Halvetî ve ba’dehû Pîr Üveysoğlu Abdurahman Çelebi Gümüşlüoğlu 

Tekyesi şeyhi ve hazret-i Pîr’in türbedârı olmuşlardır.”1297 

Görüldüğü gibi tekkede faaliyete başlayan ilk Halvetî şeyhi Pîr İlyas Amasyavî’dir. Pîr 

İlyas Amasyavî, Halvetiyye Tarîkatı’nı Anadolu’ya getirmenin yanında tarîkatın Amasya’da 

diğer tarîkatlar yanında öne çıkmasını da sağlamıştır. Nitekim Gümüşlüoğlu Tekkesi’nde baş-

ladığı irşad faaliyetleri neticesinde Halvetîlik, Amasya’da hızla yayılmıştır.1298 Tekkede faali-

yet yürüten bir diğer önemli isim tarîkatı İstanbul’a taşıyan Cemâl Halvetî’dir. Abdizâde’nin 

Amasya Tarihi’nde Cemâl Halvetî’nin bu tekkede şeyhlik yaptığı kaydına rastlanmasa da 

Muharrem Çakmak, Cemâl Halvetî’nin Amasya’ya ilk geldiği zamanlarda, Gümüşlüoğlu 

Tekkesi adıyla bilinen ve Amasya’da Halvetîlere mahsus olarak yapılan bu ilk tekkede irşad 

faaliyetlerinde bulunduğunu kaydetmiştir.1299 

Tekkede faaliyet yürüten diğer isimler ise Abdizâde Hüseyin Hüsâmeddîn Efendi’nin 

Amasya Tarihi’nde şu şekilde verilmektedir: 

“993’te Pîr Üveysoğlu el-Hâcc Ahmed Çelebi ve ba’dehû eş-Şeyh Hasan Efendi ve 

ba’dehû Abdurahman Çelebi ve 1069’da vefâtıyla Ali Çelebi ve 1073’de fevtiyle el-Hâcc Meh-

med Çelebi ve 1099’da hazret-i Pîr’in evlâd-ı benâtından eş-Şeyh Mustafa Efendi ve 1114’de 

eş-Şeyh Mahmud Efendi ve 1124’de vefâtıyla mahdûmu Hâfız Hüseyin Efendi ve 1135’de 

vefâtıyla mahdûmu Abdurrahim Efendi Gümüşlüoğlu Tekyesi şeyhi ve hazret-i Pîr’in türbedârı 

ve mütevellîsi oldu ise de nâ-ehl olarak eş-Şeyh İsmail Efendi’nin taht-ı vesâyetinde bulunmuş-

dur. 1150’de bu Abdurrahim’in vefâtıyla türbedâr-ı meşhûr eş-Şeyh İsmail Efendi mütevellî 

Gümüşlüoğlu Tekyesi şeyhi olub Saraylı Fatma Hânım bu zâta gâyet muhibb olduğu münâse-

betle bunun tavsiye ve ihtârı üzerine 1153’de Gümüşlüoğlu Tekyesi yerine mükemmel bir med-

rese binâ ve evkâfını tanzîm itmiş ve 1179’da şeyh-i müşârün-ileyh İsmail Efendi’nin irtihâline 

binâ’en Medrese-i Fatimiyye müderrisliği ve hazret-i Pîr’in türbedârlığı ayrılmışdır. Ba’dehû 

mütevellî ve türbedâr olmak üzere “Yeğen Halîfe” dimekle meşhûr Mehmed Efendi 1179’da İs-

mail Efendi yerine kâ’im ve diğer evlâddan Abdullah Efendi ibn Mehmed Efendi 1191’de tür-

bedâr olub Yeğen Mehmed Efendi tevliyetde kalmış ve 1215’de fevtiyle Abdurahman Efendi-

zâde Mehmed Efendi ve 1220’de fevtiyle es-Seyyid Ahmed Efendi türbedâr olmuş ve 1222’de 

mütevellî Yeğen Mehmed Efendi de vefât idüb mahdûmu eş-Şeyh Ali Efendi müte’âkıben kasr-ı 

yediyle es-Seyyid Hâfız Abdullah Efendi mütevellî ve 1223’de türbedâr es-Seyyid Ahmed Efen-

di’nin fevtiyle türbedâr ve 1231’de es-Seyyid Ömer Efendi bin es-Seyyid Mehmed Halîfe ve 

                                                             
1297Hüsâmeddîn Efendi, Amasya Tarihi, Haz.: Mesut Aydın, c. 1, s. 132. 
1298 Ceyhan, Üç Pirin Mürşidi, s. 38. 
1299 Çakmak, “Türk Mutasavvıf Şairi Cemal Halvetî”, s. 185. 
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1247’de fevtiyle mahdûmu es-Seyyid Mehmed Efendi ve 1275’de fevtiyle birâderi es-Seyyid Ab-

dullah Efendi ve 1280’de hulefâ-yı Halvetîyyeden birâderi es-Seyyid eş-Şeyh Mansur Efendi 

mütevellî ve türbedâr olarak 1284 muharreminde vefât itmişdir.”1300 

3.1.1.2. Çilehane Tekkesi (Yakup Paşa Tekkesi) 

Amasya’da kurulan ve sosyal hayat açısından önemli roller oynayan bir diğer tekke 

Çilehane Tekkesi’dir. Çilehâne Tekkesi, Amasya’da Pîr İlyas, kolundan gelen Halvetîlere 

mahsus bir tekkedir. Tekke, Pîr İlyas’a ait türbenin kuzeyinde yer alan Yakub Paşa Konağın-

da bulunmaktadır. Bu tekkeyi 815/1412 senesinde Osmanlı emirlerinden Ankara Beylerbeyi, 

Pazarlıoğlu Yâkub Paşa, Halvetîyye’nin önemli şeyhlerinden ve Pir İlyas Amasyavî’nin akra-

balarından Şeyh Abdurrahman Çelebi için yaptırıp, vakfetmiştir.1301 Tekkenin vakfiyesi 815 

Zilkadesinde (Şubat 1413) Amasya Kadısı Sarı Kadı lakaplı, Mevlânâ Rükneddîn Mahmud 

tarafından tescil edilmiştir.1302 

Bu tekke, gerek mimari açıdan gerekse şehrin kültürüne yaptığı sosyal ve kültürel etki-

leri açısından önemli bir mekândır. Halvetiyye şeyhlerinden pek çoğu bu tekkeden yetiştiği 

için bu tekkeye “Derviş Fabrikası” adı verilmiştir. Gümüşlüzâde Abdurrahman Çelebi ölünce 

bu tekkeye defnedilmiş, bu nedenle yapının içerisinde ona ait türbe yapılmıştır. Bu türbeye 

“Aşağı Pîrler Türbesi” denilmektedir.1303 

Yâkub Paşa Tekkesi’nde, yapının hizmet ettiği tarîkatın bünyesinde çok önemli bir yer 

tutan “halvet” olgusunun mimariye somut biçimde yansıdığı görülmektedir. Yapıyı, doğu-batı 

doğrultusunda kesen koridorun kıble yönünde tevhidhânenin karşısında bulunan mescid iki 

yandan üçer adet halvethâne ile çevrilmiştir. Kare planlı küçük birimler (yaklaşık 1,90 × 1,90 

m.) olan halvethânelerin ikişer kapısı bulunmakta, bunlardan biri mescidin harimine, diğeri 

kıble doğrultusunda uzanan ve yapının eksenindeki koridora bağlanan tâli koridorlara açıl-

maktadır. Bu koridorların diğer yakasında da gerektiğinde halvethâne olarak kullanılması 

mümkün görünen, birer pencere ile dışarı açılan üçer adet derviş hücresi yer almaktadır. Söz 

konusu hücreler gibi mescidin yanında olan halvethâneler de birer ocak ve dolap nişiyle dona-

                                                             
1300Hüsâmeddîn Efendi, Amasya Tarihi, c. 1, s. 132, 133. 
1301Hüsâmeddîn Efendi, a.g.e., c. 1, s. 125, 170; Özköse, “Amasya’da Bulunan Halvetiyye Tekkeleri”, s. 94, 95. 
1302 Budak, Bir Şehir Bir Tarîkat Amasya ve Halvetîlik, s. 164, 165; Küçükkaya, Evliyâ Çelebi Seyahatna-
mesinde Tasavvuf, s. 245. 
1303 Özköse, “Amasya’da Bulunan Halvetiyye Tekkeleri”, s. 94, 95. 
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tılmıştır. Mihrap duvarına bitişik olan hücrelere birer pencere açılmış, geri kalan dört hal-

vethâne penceresiz olarak inşa edilmiştir.1304 

3.1.1.3. Çevikçe Tekkesi 

Amasya’da zikredilebilecek bir diğer tekke ise 831/1428’de yaptırılan Çevikçe Tekke-

si’dir. Tekke, Mehmet Paşa Mahallesindeki Pîrler Türbesinin yakınlarındaki Çilehane (Yakup 

Paşa) Tekkesinin batı tarafında bulunmaktadır. Çevikçe Tekkesi, Çelebi Sultan Mehmed Han 

zamanında para basımı ve imalatını yapan ve Çevikçe diye bilinen Şemseddîn Mehmed 

Kırtâsî tarafından yaptırılmıştır. Meşihatı Halvetîlere tahsis edilmiş, idaresi de bânînin kendi 

oğullarına verilmiştir.1305 

Abdizâde Hüseyin Hüsâmeddîn Efendi, Amasya Tarihi’nde tekkeyle ilgili “Ya’kub 

Paşa dâ’iresinin cihet-i garbiyesinde olub Çelebi Sultân Mehmed Hân hazretlerinin devr-i 

hümâyûnunda Amasya’da kâ’ime-i nakdiyenin tab ve i’mâlinde ibrâz-ı mahâret iden ve Çe-

vikci nâmıyle meşhûr olan eş-Şeyh Şemseddîn Mehmed el-Kartasî tarafından 831’de binâ ve 

meşîhatı hulefâ-yı Halvetîyye’ye ve tevliyeti evlâdına tahsîs itmişdir.” kaydını düşmüştür.1306 

3.1.1.4. Sadettin Tekkesi 

Bu tekke, Ahi Sadeddîn Mahallesinde olup Sadi Efendi tarafından 871/1467 yılında 

yaptırılmış ve vakıfları düzenlenmiştir. En son 1260/1844 yılında yıkılmadan önce şeyhlik 

yapan zat, Halvetîlerden, Şeyh el-Hâc Müştak Efendi (ö.1260/1844)’dir. Abdizâde Hüseyin 

Hüsâmeddîn Efendi’nin “Bu tekyenin ta’âmiyesi1307 ve misâfir-hânesi mükemmel olub müte-

kâ’idîn-i ‘ulemâdan pek çok fuzalâ (fâzıl kişiler) buraya şeyh olmuşdur.” dediği tekkede daha 

önce hangi tarîkat mensuplarının faaliyet yürüttüğü bilinmemektedir.1308 

3.1.1.5. Meydan Tekkesi (Ehl-i Hatun Tekkesi) 

Meydan Tekkesi bu dönemde yapılan Halvetî tekkelerinden biri olup Amasya’nın sos-

yal hayatına tesiri olan tekkelerdendir. Meydan Köprüsü (İstasyon Köprüsü) başında, eski adı 

                                                             
1304 Budak, Bir Şehir Bir Tarîkat Amasya ve Halvetîlik, s. 164, 165. 
1305Hüsâmeddîn Efendi, Amasya Tarihi, c. 1, s. 125- 126; Budak, Bir Şehir Bir Tarîkat Amasya ve Hal-
vetîlik, s. 172; Özköse, “Amasya’da Bulunan Halvetiyye Tekkeleri”, s. 98. 
1306Hüsâmeddîn Efendi, a.g.e., c. 1, s. 125- 126. 
1307 Ta’âmiyye: Bazı hankâh ve zaviyelerde fakirlere ve dervişlere yemek vermek üere ayrılan varlık, yemek 
bedeli, yemeklik. Bkz.: Sâmi, Kâmûs-ı Türkî, s. 884; D. Mehmet Doğan, Doğan Büyük Türkçe Sözlük, 4. 
Baskı, Pınar Yayınları, İstanbul, 2008, s. 1550. 
1308Hüsâmeddîn Efendi, Amasya Tarihi, c.1, s. 127; Budak, Bir Şehir Bir Tarîkat Amasya ve Halvetîlik, s. 
174, 175; Özköse, “Amasya’da Bulunan Halvetiyye Tekkeleri”, s. 99. 
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Sabıkuddîn olan, yeni adıyla Kurşunlu Mahallesindedir. Dilek Kuyusu diye ziyaret edilen bu 

tekkeye Ehl-i Hatun Tekkesi de denmiştir. Bu tekke, Amasya Emiri Şadgeldi Paşa’nın oğlu 

Divitdâr Ahmet Paşa’nın kızı Ehl-i Hatun tarafından 872/1467 yılında yaptırılmış ve vakıfları 

düzenlenmiştir. Tekkede Halvetiyye şeyhleri vazife yapmıştır.1309 

3.1.1.6. Hoca Sultan Tekkesi (Hâce Sultan Tekyesi) 

Hoca Sultan Tekkesi, Amasya’nın eski Darüsselam Mahallesinde, bugünkü adıyla 

Fethiye Mahallesi civarında bulunmaktadır. Tekke, Şehzâde Bayezid’in Amasya’da hocalığını 

yapmış olan Şemseddîn Ahmed Çelebi tarafından 880/1475 yılında yaptırılmıştır. Kaynaklar-

da Hâce Sultan Tekyesi olarak yer alan Hoca Sultan Tekkesinin şeyhliği de Cemal Halvetî’ye 

verilmiştir. Cemal Halvetî’nin, II. Bayezid’in sultan olmasından sonra yaptığı daveti üzerine 

İstanbul’a gitmesiyle, yerine tekke şeyhi olarak oğlu Bedrettin Mahmud Çelebi geçmiştir. 

Daha sonra Hayreddîn Hızır Çelebi, Muhyiddîn Mehmed Çelebi ve Alâeddîn Çelebi sırasıyla 

tekkeye şeyh olmuşlardır. Alâeddîn Efendi’den sonra âlimlerin ileri gelenleri emeklilik esası-

na göre tekke şeyhi olmuşlardır. Fakat tekkenin mütevelli heyeti Cemal Halveti’nin soyunun 

devam ettiği Çelebizadelerde kalmıştır.1310 

3.1.1.7. Mehmet Paşa Tekkesi 

Amasya’da zikredilecek önemli bir tekke de II. Bayezid’in oğlu Şehzâde Ahmet’in la-

lası Hızır Paşazade Mehmet Paşa’nın, Halvetiyye’nin büyüklerinden sayılan Habîb Karamânî 

için yaptırdığı Mehmet Paşa Tekkesi’dir. Tekke, Amasya Mehmed Paşa Câmii civarında 

890/1485 senesinde yaptırılmıştır. Yapı bir külliye tarzında inşa edilmiş olup içinde tekke, 

medrese, türbe, imarethane ve cami bulunmaktadır. Habîb Karamânî, vefat edinceye kadar bu 

tekkede ahaliyi irşad etmiştir. Tekkenin şeyhliğini Habîb Karamânî’den sonra halîfesi İmam-

zade Seydi diye tanınan Seyyiüddîn Ali Halvetî yapmıştır. Ali Halvetî’den sonra Habîb Ka-

ramanî’nin oğlu Hasan Efendi, ondan sonra da Yamak Şeyh diye tanınan Mehmet Efendi şeyh 

ve mütevelli olmuşlardır.1311 

                                                             
1309 Budak, a.g.e., s. 181; Özköse, a.g.m., s. 99. 
1310Hüsâmeddîn Efendi, Amasya Tarihi, c. 1, s. 126- 127; Budak, a.g.e., s. 173, 174; Özköse, a.g.m.,  s. 99, 100. 
1311Hüsâmeddîn Efendi, Amasya Tarihi, c.1, s. 133- 134; Budak, a.g.e., s. 166, 178, 179; Özköse, a.g.m., s. 103; 
Ceyhan, “Halvetiyye”, s. 701. 
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3.1.1.8. Mahmud Çelebi Tekkesi 

807/1404 yılında Nakşî Tekkesi olarak yapılan fakat II. Bayezid döneminde Hal-

vetîlerce tanzim edilen Mahmud Çelebi Tekkesi zikredilecek diğer bir tekkedir. Tekke bu-

günkü Hatuniye Mahallesindedir. Amasya’nın meşhur kadılarından Ammâdzâde Bedreddîn 

Mahmud Çelebi tarafından yaptırılmış ve vakfı tanzim edilmiştir. Anadolu’daki ilk Nakşiben-

diyye tekkesi olarak bahsedilen bu tekke, Mahmud Çelebi tarafından Amasya’ya teşrif eden 

Şâh-ı Nakşbend Muhammed Bahaeddîn’in halîfelerinden Rukneddîn Mahmud Buharî adına 

yaptırılmıştır. Tekkenin şeyhliği de Rukneddîn Mahmud Buhari’ye verilmiştir. Sultan II. Ba-

yezid devrinde bu tekkede, Halvetiler şeyhlik yapmışlar, hatm-i hâcegân duası başlatarak 

Halvetiyye âdetini husule getirmişlerdir. Bu tekkede Cemal Halvetî’nin halîfelerinden Hay-

reddîn Hızır Tokadî şeyhlik yapmıştır.1312 

3.1.2. İstanbul’da Halvetî Tekkeleri 

Halvetiyye’nin önemli merkezlerinden sayılan Amasya tekkelerinin yanında tarîkatın 

asıl yaygınlık kazandığı İstanbul’da da tekkeler kurulmuştur. Daha önce belirtildiği gibi Hal-

vetiyye Tarîkatı, İstanbul’a ilk olarak Cemâl Halvetî tarafından getirilmiştir. Amasya’da vali-

lik yapan ve bu sırada Koca Mustafa Paşa vasıtasıyla tanıştıları Şehzâde Bayezid’in padişah 

olmasıyla Cemâl Halvetî İstanbul’a davet edilmiştir. O da bu daveti kabul ederek müritleriyle 

birlikte İstanbul’a gitmiştir.  

3.1.2.1. Koca Mustafa Paşa Dergâhı 

Daha önce belirttiğimiz gibi Cemâl Halvetî İstanbul’a gidince ilk önce bir süreliğine 

Gül Camiinde irşad faaliyetlerini sürdürmüş Gül Camii yakınındaki Kapıcıbaşı Mustafa 

Ağa’nın sarayında misafir olarak kalmıştır.1313 Bir süre sonra Koca Mustafa Paşa, Yedikule 

Semtinde bulunan Kızlar Kilisesinin tadilatıyla birlikte oraya medrese, imaret, hücre ve diğer 

eklentileriyle büyük bir hankâh yaptırmıştır.1314 Cemâl Halvetî, irşad faaliyetlerini Koca Mus-

tafa Paşa Dergâhı1315 denilen bu hankâhta yürütmüştür.1316 

                                                             
1312Hüsâmeddîn Efendi, Amasya Tarihi, c. 1, s. 134, 135; Özköse, “Amasya’da Bulunan Halvetiyye Tekkeleri”, 
s. 104, 105; Budak, Bir Şehir Bir Tarîkat Amasya ve Halvetîlik, s. 179, 180. 
1313 Küçükdağ, Cemâlî Ailesi, s. 21; Çakmak, Cemâl Halvetî ve Cemâliyye, s. 92; Öngören, Osmanlı’larda 
Tasavvuf, s. 44. 
1314 Bandırmalızâde Ahmed Münib, Mir’atü‘t-Turuk, s. 33; Hankâh ile ilgili detaylı bilgi için ayrıca bkz.: Ay-
vansarâyî, Hadîkatü’l-Cevâmi’, ss. 220-222; Velikahyaoğlu, Sümbüliyye Tarîkatı, ss. 156-172. 
1315 Külliye, Cemâl Halvetî’nin irşad faaliyetleri için yaptırılmış ve ilk şeyhi Cemâl Halvetî olmakla beraber, 
şeyhin vefatından sonra burada halîfesi Şeyh Yusuf Sünbül Sinaneddîn, irşad faaliyetinde bulunmuştur. Bu yüz-
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Cemâl Halvetî, Hafız Hüseyin Ayvansarâyî’nin naklettiğine göre Koca Mustafa Paşa 

Dergâhı’nın ilk şeyhidir.1317 Ayrıca o, toplu olarak yapılan Halvetî zikrini İstanbul’da ilk defa 

icrâ eden Halvetî şeyhidir.1318 Vassâf da Cemâl Halvetî’nin dokuz sene boyunca bu hankâhta 

yürüttüğü irşad faaliyetleri sırasında Sultan Bayezid de kendisini iki kez ziyaret ettiğini kay-

detmiştir.1319 

Koca Mustafa Paşa Dergâhı, Halvetiyye’nin İstanbul’daki ilk tekkesi olması yönüyle 

bu tarîkat için önemli bir yere sahiptir. Kaynaklarda “Koca Mustafa Paşa Tekkesi” olarak da 

geçmektedir. Başlangıçta Cemâlî kolunun merkezi olan tekke, Şeyh Yusuf Sinan Efendi’nin 

(ö. 930/1529) posta geçmesiyle Sünbülîliğin âsitanesi ve pir makamı olmuştur.  Bu özelliğini 

tekkelerin kapatılmasına kadar devam ettirmiştir. Cemâl Halvetî (ö. 899/1494) ile Sünbül 

Efendi’nin İstanbul’daki ilk Halvetî şeyhleri olmaları, tekkenin İstanbul’da bulunan Halvetî 

âsitaneleri içinde en kıdemlisi olarak telakki edilmesini ve burada postnişin olanların kademe-

lerinin yüksek olmasını sağlamıştır.1320 

İlk Halvetî zikrinin Cemâl Halvetî tarafından yapıldığı tekkenin1321 ünü tarîkat çevre-

lerinde o kadar artmıştır ki ahâli arasında dolaşan bir söylentiye göre: “Eğer Hızır birgün İs-

tanbul’a gelecek olsa sadece ya Ayasofya’da veya Koca Mustafapaşa Halvetiyye Tekkesi’nde 

kalır.” denmiştir.1322 Etrafa yayılan ünü neticesinde dikkat çeken bu tekke, oldukça fazla rağ-

bet görmüştür. Bunun bir neticesi olarak kurulduğu zamanlardan itibaren bir okul gibi işlemiş, 

buradan pek çok Halvetî dervişi yetişmiştir.1323 

                                                                                                                                                                                              

den halk arasında Sünbül Efendi Câmii olarak da tanınmıştır. (Bkz.: Çakmak, “Türk Mutasavvıf Şairi Cemal 
Halvetî”, s. 96.) 
1316 Yusuf b. Yakub, Tezkire-i Halvetiyye, vr. 12b; Âlî, Künhü’l-Ahbar, c. II,, s. 247; Hulvî, Lemezât, s. 415; 
Ayvansarâyî, Mecmuâ-i Tevârih, Haz.: Fahri Ç. Derin-Vahit Çabuk, s. 259; Ayvansarâyî, Hadîkatü’l-
Cevâmi’, s. 222, 223; Bursalı Mehmet Tahir Efendi, Osmanlı Müellifleri, c. I, s. 80; Sarı Abdullah Efendi, 
Semerâtü’l-Fuâd, s. 149; Vicdâni, Tomâr-ı Turûk-ı Aliyye, s. 206; Çakmak, Cemâl Halvetî ve Cemâliyye, s. 
93; Öngören, Osmanlı’larda Tasavvuf, s. 44; Aşkar, “Bir Türk Tarîkatı Olarak Halvetiyye”, s. 545; Velikahya-
oğlu, Sümbüliyye Tarîkatı, s. 77. 
1317 Ayvansarâyî, Mecmuâ-i Tevârih, s. 259; Ayvansarâyî, Hadîkatü’l-Cevâmi’, s. 222; Bandırmalızâde Ah-
med Münib, Mir’atü‘t-Turuk, s. 33. 
1318 Hulvî, Lemezât, s. 415; Serin, İslam Tasavufunda Halvetîlik ve Halvetîler, s. 99;  Çakmak, Cemâl Hal-
vetî ve Cemâliyye, s. 66; Sarıoğlu, Cemâl Halvetî’nin Tasavvufî Mesnevîleri, s. 106. 
1319Yusuf b. Yakub, Tezkire-i Halvetiyye, vr. 12b; Bandırmalızâde Ahmed Münib, Mir’atü‘t-Turuk, s. 33; 
Vassâf, Sefîne-i Evliyâ, c. 3, s. 324; Vicdâni, Tomâr-ı Turûk-ı Aliyye, s. 206; Aşkar, “Bir Türk Tarîkatı Olarak 
Halvetiyye”, s. 545; Velikahyaoğlu, Sümbüliyye Tarîkatı, s. 77. 
1320 Köse, İstanbul Halvetî Tekkeleri, s. 53; Zakir Şükrü Efendi, “İstanbul Tekkeleri Silsile-i Meşâyıhı”, İslam 
Medeniyeti Mecmuası, c. 4, S. 4, Y. 1980, s. 54. 
1321 Ayvansarâyî, Mecmuâ-i Tevârih, s. 259; Ayvansarâyî, Hadîkatü’l-Cevâmi’, s. 222; Bandırmalızâde Ah-
med Münib, Mir’atü‘t-Turuk, s. 33; Velikahyaoğlu, Sümbüliyye Tarîkatı, s. 78. 
1322 Köse, İstanbul Halvetî Tekkeleri, s. 54. 
1323 Küçükdağ, Cemâlî Ailesi, s. 32. 
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Tekkede, tarihi boyunca mübarek gün ve gecelerde yapılan faaliyetler dikkat çekicidir. 

Tekke faaliyetleri içinde kandil günlerine ve âşure günlerine büyük önem verilmiştir. Müba-

rek gecelerde minarelerde kandil yakılması geleneği Şeyh Hasan Efendi tarafından ilk kez 

Koca Mustafa Paşa Dergâhı’nda uygulanmıştır. İlk kez bir Mevlid kandili münasebetiyle Ko-

ca Mustafa Paşa Camii minaresinde kandil yakılmış ve bu durumdan çok hoşlanan dönemin 

padişahı III. Murad (i. 1574-1595) yayınladığı bir fermanla mübarek gecelerde bütün İstan-

bul’daki camilerin minarelerinde kandil yakılmasını usûl haline getirmiştir. Tekkeye her sene 

Kurban Bayramı dolayısıyla devlet tarafından kurbanlık olarak bir adet koç bedeli olarak iki 

adet koyun verilmiştir.1324 

Bu tekke, Cemâl Halvetî’nin vefat edip yerine Sünbül Sinan’ın geçmesiyle daha çok 

Sünbül Efendi Tekkesi olarak anılmıştır.1325 Koca Mustafa Paşa Dergâhı’nda her sene Muhar-

rem ayının onuncu günü mersiye okunması adet olarak sürdürülmüştür. Aynı zamanda burada 

âşure pişirilip, fakirlere ikram edilmiştir. Bu gelenek tekkelerin kapatılmasına kadar devam 

etmiştir.1326 

3.1.2.2. Mîrahûr Tekkesi (İmrahor Tekkesi) 

IX/XV. asrın sonunda hizmete giren Mîrahûr Tekkesi, kiliseden çevrilme bir Sünbülî 

tekkesidir. Yedikule’deki Studios Manastırı’nın bir parçası olan Ayios İoannes Prodromos 

(Vaftizci Yahya) Kilisesi, II. Bayezid döneminin önde gelen devlet adamlarından İmrahor 

İlyas Bey tarafından 892/1486 yılında zâviye ve cami haline getirilmiştir. İmrahor İlyas Bey 

Camii de denilen zâviye, kaynaklarda “İmrahor Tekkesi” veya “Mirahur Tekkesi” olarak 

geçmektedir. O dönemde tekkenin şeyhliğini, öldükten sonra tekkeye defnedilen Şeyh İbra-

him Menteşevî Halvetî (ö. 913/1507-08) ve Şeyh Mehmed Efendi yapmıştır.1327 

3.1.2.3. Kasım Çelebi Tekkesi 

İstanbul’da zikredilebilecek bir diğer tekke, Cemâl Halvetî halîfelerinden Kasım Çele-

bi (ö. 915/1509) tekkesidir. Şeyh Kâsım Çelebi, görevlendirildiği Ali Paşa Zâviyesi’nde vaaz 

ve nasihatleri ile halkı irşad ederken Hâdim Ali Paşa’nın muhabbetini kazanmıştır. Hadım Ali 

                                                             
1324 Köse, İstanbul Halvetî Tekkeleri, s. 54. 
1325 Öngören, Osmanlılar’da Tasavvuf, s. 55, 56; Hür Mahmut Yücer, “Sünbüliyye”, DİA, c. 38, TDV Yayınla-
rı, İstanbul, 2010, s. 137. 
1326 Köse, a.g.e, s. 54. 
1327 Köse, İstanbul Halvetî Tekkeleri, ss. 59 - 61. 
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Paşa, şeyhe olan sevgisinden dolayı bir cami yaptırmış ve bu caminin yanına bir zâviye ilave 

ettirmiştir.1328  

3.1.2.4. Karabaş Tekkesi 

Bir önceki maddede zikredilen Şeyh Kasım Çelebi’nin ilk önce, Bâbüssaâde ağaların-

dan Karabaş Mustafa Ağa tarafından Tophane semtinde inşâ ettirilen Karabaş Tekkesi’nde 

görev yaptığı yönünde bir görüş vardır. Buna göre Şeyh Kâsım, önce Karabaş Tekkesi’nde, 

daha sonra Ali Paşa Zâviyesinde şeylik yapmıştır.1329 Bu bilgilerden hareketle Karabaş Tek-

kesini, bir Halvetî tekkesi olarak zikretmek mümkündür. 

3.1.3. Diğer Halvetî Tekkeleri 

Daha önce bahsedildiği gibi her ne kadar kimi kaynaklarda tarîkatın Anadolu’ya gir-

mesinin Pîr İlyas Amasyavî vasıtasıyla olduğu söylense de Halvetiyye’nin, ilk olarak 

VII/XIII. asrın sonlarında Niğde’de varlığına rastlanmıştır. Bunlardan ilk raslanan kişinin Ahî 

Yusuf Halvetî olduğunu ve Niğde’de bir zâviye kurarak irşad faaliyetlerini sürdürdürdüğünü 

daha önce söylemiştik. Ahî Yusuf Halvetî’nin, tarîkatın kuruluş tarihi ve sistematik bir biçim-

de Anadolu’ya gelişi dikkate alınırsa onun burada bir Halvetî şeyhi veya hâlifesi değil de 

muhtemelen “halvet” usulünü kendine bir sülûk yolu olarak tercih eden zâtlardan olduğu söy-

lenebilir. Ayrıca Ahî Yusuf Halvetî, İbrahim Zâhid Gîlânî’nin müridlerinden olduğu kabul 

edilse ve konumuz olan Halvetiyye ile silsile itibariyle bir ilişkisinin olduğunu söylemek 

mümkün olsa bile ele aldığımız asrın öncesinde olması nedeniyle tekkesi, incelenmeye gerek 

duyulmamıştır. 

3.1.3.1. Alâeddîn Rûmî Tekkesi 

Amasya ve İstanbul’da kurulan Halvetî tekkelerinin dışında ele alacağımız ilk Halvetî 

tekkesi, Edirne’de, Fatih Sultan Mehmed’in, Şeyh Alâeddîn Rûmî için yaptırdığı Tunca Nehri 

kenarındaki zaviyedir.1330 Şeyh Alâeddîn Rûmî, Anadolu’da halkı vaaz ve nasihat ile irşad 

ettiği sıralarda Fatih Sultan Mehmed’in davetiyle Rumeli’ne gitmiştir.1331 Burada Fatih Sultan 

                                                             
1328 Taşköprülüzâde, eş-Şakâiku’n-Nu’mâniyye, s. 224; Hulvî, Lemezât, s. 419; Çakmak, Cemâl Halvetî ve 
Cemâliyye, s. 61. 
1329 Öngören, Osmanlılar’da Tasavvuf, s. 322; Çakmak, Cemâl Halvetî ve Cemâliyye, s. 61. 
1330 Hulvî, Lemezât, s. 391. 
1331 Hulvî, Lemezât, s. 390. 
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Mehmed ve diğer devlet ricâliyle görüşmüş1332 padişah tarafından kendisine bir tekke yaptı-

rılmıştır.1333 Kaynakların naklettiğine göre bir süre burada irşad faaliyetlerinde bulunduktan 

sonra bazı dedikodular sebebiyle oradan ayrılmak zorunda kalmıştır. Yerine halîfesi Şeyh 

Mesud Rûmî’yi1334 o zâviyede bırakarak Anadolu’ya dönmüştür.1335 

3.1.3.2. Şeyh İbrahim Şirvânî tekkesi 

Şeyh İbrahim Şirvânî (ö. 867/1462) zâviyesi zikredilebilecek bir başka Halvetî tekke-

dir. Sivas’ta bulunan bu zâviye, Dulkadiroğlu Alâüddevle Bey tarafından yaptırılmıştır. Genç 

yaşında Sivas’ta halkı irşad için yürüttüğü faaliyetler neticesinde Dulkadiroğlu Alâüddevle 

Bey’in sevgi ve ilgisini kazanmış, bu yakınlığın bir göstergesi olarak Alâüddevle Bey, ona bir 

zâviye ve bir mescid yaptırmıştır. Şeyh İbrahim Şirvânî, bu zâviyede uzun yıllar Sivas halkını 

irşad etmiştir.1336 

3.1.3.3. Habîb Karamânî Tekkesi 

Halvetiyye’nin Anadolu’daki tekkelerinden biri de ismi kesin olarak bilinmese bile 

Tabakhâne mahallesinde Habîb Karamânî’nin yaptırdığı zâviyedir. Bilindiği gibi şeyhinden 

aldığı icazet ve hilâfetle Anadolu’ya dönen Habîb Karamânî, halkı irşad amacıyla Karaman, 

Ankara, Kayseri, Konya, Sivas gibi bazı şehirleri dolaşmıştır. Bir ara Hacca giden Ka-

ramânî1337 Anadolu’ya tekrar dönüp İskilip’e gelmiştir. Burada kaldığı sırada cami, medrese, 

kütüphane gibi pek çok vakıf eserinin yanı sıra bir de zâviye kurmuştur. Bunların başında 

881/1476 yılında yaptırıp vakfettiği Tabakhâne mahallesinde bulunan Şeyh Habîb Camii gel-

mektedir.1338 

3.1.3.4. İbrahim Tâceddîn Kayserî Tekkesi 

İbrahim Tâceddîn Kayserî Tekkesi, zikredilebilecek bir diğer Halvetî tekkesidir. Pîr 

Muhammed Bahâeddîn Erzincânî’den icazet alarak şeyhinin emri ile irşad faaliyetleri için 

                                                             
1332 Lâmiî Çelebi, Nefahâtü’l-Üns Tercümesi, s. 763; Taşköprülüzâde, Osmanlı Bilginleri, s.212; Mecdî 
Mehmet Efendi, Hadâiku’ş-Şakâik, c. 1, s. 281; Hoca Sadettin, Tâcü’t-Tevârih, c. 5, s. 202; (Hulvî, Le-
mezât’da, İbrahim Hâs Halvetî, Tezkiretü’l-Hâs kitabında onun Edirne’ye gittiğini ve Fatih Sultan Mehmed ile 
diğer devlet ricâliyle orada görüştüğünü kaydetmiştir. (Bkz.: Hulvî, Lemezât, s. 391; İbrahim Hâs Halvetî, Tez-
kiretü’l-Hâs (Erenler Kitabı), s. 163.) 
1333 Hulvî, Lemezât, s. 391. 
1334 Taşköprülüzâde, Osmanlı Bilginleri, s.214; Mecdî Mehmet Efendi, Hadâiku’ş-Şakâik, c. 1, s. 283, 284; 
Hoca Sadettin, Tâcü’t-Tevârih, c. 5, s. 209. 
1335 Hulvî, Lemezât, s. 391. 
1336 Hulvî, Lemezât, s. 376, 377; Öztürk, XVI. Asır Halvetî Şiirinde Din ve Tasavvuf, s. 18. 
1337 Şahin, “Habîb Karamânî”, s. 371. 
1338 Ulupınar, “Habîb Karamânî ve Anadolu Tasavvuf Kültürüne Tesiri”, s. 661. 
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Kayseri’ye dönen İbrahim Tâceddîn Kayserî1339 burada kurduğu tekkede irşad faaliyetlerinde 

bulunmuştur.1340 

3.1.3.5. Bâyezid Rûmî Tekkesi  

Bir diğer Halvetî Tekkesi, Bâyezid Rûmî adına kurulan ve gelir getirmesi için de bir 

köy vakfedilen Edirne Dakikpazarı’ndaki Yıkık Mezarlığı yanında yaptırılan Bâyezid Rûmî 

Tekkesi’dir.1341 Bâyezid Rûmî, Cemâl Halvetî’den hilâfet aldıktan sonra şeyhinin izin ve em-

riyle Edirne’ye dönmüş, burada Dakikpazarı’nda bir zâviye kurarak faaliyetlerine başlamış-

tır.1342 

Görüldüğü gibi Halvetiyye Tarîkatı müntesipleri IX/XV. asırda Osmanlı Anado-

lu’sunda yirmiye yakın tekkede faaliyetlerini sürdürmüşlerdir. Bu dönemde en fazla tekkenin 

Amasya’da olduğu görülür. Sekiz tekke bulunan şehri dört tekkeyle İstanbul takip eder. Diğer 

Halvetî tekkeleri ise İkisi Edirne’de olmak üzere birer tane Sivas, Kayseri ve İskilip’te bulu-

nur. Ancak bunlar içerisinde tarîkatı sonraki asırlara en güçlü şekilde taşıyacak olan tekke 

İstanbul’da bulunan Koca Mustafa Paşa Dergâhı ya da daha sonraki adıyla Sünbül Efendi 

Tekkesi’dir.  

3.2. Halvetiyye Tarîkatı’nın Osmanlı Anadolusu’ndaki Diğer Tarîkatlar İle İlişkileri 

Tasavvuf ve buna bağlı olarak ortaya çıkan tasavvufî kurumlar olan tarîkatlar, İslam 

toplumlarının kendi iç ve dış dinamikleri etrafında meydana gelen dini, tarihi, toplumsal ve 

kültürel etkileşimlerin bir ürünüdür. Toplum üzerindeki tesirleri itibariyle toplumun içinde yer 

alan tarîkatların birbiriyle etkileşim ve ilişki halinde olması kaçınılmazdır. Kimi zaman, bir-

den fazla tarîkatın temsilciliğinin bir kişide toplanması gibi yakın olan bu ilişkiler, kimi za-

man şeyh veya tarîkat çevrelerinin birbirine düşmanlık etmesine varacak kadar uzaklaşma 

şeklinde tezahür etmiştir. Bunun yanında bir bölgeye hâkim olan tarîkat, oraya gelen başka bir 

tarîkat karşısında tutunamayıp kaybolurken, bazen de yeni gelen tarîkat yerleşik tarîkat içinde 

eriyip gitmiştir. 

                                                             
1339 Hulvî, Lemezât, s. 406; Mustafa Işık, “Şeyh Taceddîn Velî”, Şehir Kültür Sanat Dergisi, Kayseri Büyük-
şehir Belediyesi Yayınları, Kayseri, Y. 2019, S. 28,”, s. 11. 
1340 Ögke, “Bir Halvetî Şeyhi Olarak Sun’ullâh-ı Gaybî ve Bakü’den Kütahya’ya Halvetî Yolu”, s. 45; Halıcı, 
“Kayseri Velileri”, s. 78. 
1341 Mehmet Süreyya, Sicill-i Osmanî eserinde Dakikpazarı Zâviyesi olarak kaydetmiştir. Süreyya, Sicill-i Os-
manî, c. 2, s. 359; Türer, “Bayezid Halîfe”, s. 242. 
1342 Taşköprülüzâde, Osmanlı Bilginleri, s.274; Süreyya, Sicill-i Osmanî, c. 2, s. 359; Türer, “Bayezid Halîfe”, 
TDV İslam Absiklopedisi, s. 242. 
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Halvetiyye Tarîkatı, İslam coğrafyasında en çok müntesibi olan tarîkatlardan biri ol-

ması yönüyle bu yoğun ilişkinin hem müsbet manada hem de menfî manada görüldüğü 

tarîkatlardan biridir. Gerek Sünnî İslam anlayışı ve gerekse toplumun değerleriyle örtüşen 

kurallarıyla Halvetiyye Tarîkatı, genellikle yaygınlık kazandığı bölgelerde baskın tarîkat ol-

muştur. Bu durum ister istemez diğer tarîkatlarla ve müntesipleriyle hem olumlu hem de 

olumsuz bir seyir izleyen ilişkileri beraberinde getirmiştir. Tespitlerimize göre IX/XV. asırda 

Halvetiyye Tarîkatı müntesipleri Mevlevî, Bâbâî, Nakşî, Zeynî ve Bayrâmî müntesipleriyle 

ilişkiler kurmuştur.  

3.2.1. Mevlevî ve Babâîlerle İlişkiler 

Bilindiği gibi Halvetiyye Tarîkatı’nı Anadolu’ya getiren isimlerin başında Pîr İlyas 

Amasyavî gelmektedir. Pîr İlyas Amasyavî, Şeyh Sadreddîn Hıyavî’nin terbiyesinde esmâ 

tahsilini ve sülûkunu tamamladıktan sonra şeyhinin izniyle irşad için Amasya’ya gelmiş bura-

da irşad faaliyetine başlamıştır. Pîr İlyas, Halvetiyye’yi yaymaya başladığı sıralarda Amas-

ya’da Mevlevî, Babâî, Nakşî ve Zeynî tarîkatları faaliyet yürütmekteydi. Ancak ahali üzerinde 

tesirli olan bu tarîkatlar Pîr İlyas’ın faaliyetleri neticesinde toplum üzerindeki etkilerini kay-

betmiştir. Muhtemeldir ki bahsi geçen tarîkatlar, kendi faaliyetlerine olumsuz etkileri nede-

niyle Halvetiyye Tarîkatı’na sıcak bakmamıştır.  

Abdizâde Hüseyin Hüsâmeddîn Efendi, Amasya Tarihi adlı eserinde Pîr İlyas’tan önce 

Amasya’da Mevlevî ve Bâbâî varlığından bahsettikten sonra şu bilgilere yer vermiştir: “Pîr 

İlyas Halvetî hazretlerinin Şirvân’dan avdetiyle beraber Amasya’da zuhûr iden tarîkat-ı Hal-

vetîyye, Baba’î ve Mevlevî tarîklerinin ricâline numûne-i imtisâl olacak derecede müntesible-

rini ‘ulûm-ı ma’ârife teşvîk, zühd ü takvâya tergib iderek ümerâ ve a’yâna ta’arruz ve 

tedâhülden men’ itmiş olduğu cihetle kabûl-i ‘ammeye mazhariyetle pek çabuk intişâr itmiş-

dir.” 1343 

Her ne kadar Amasya’da Halvetiyye’nin etkisiyle Mevlevîlik tesirini yitirse de ilerle-

yen zamanlarda Halvetiyye’nin bir alt şûbesi olan Gülşeniyye ile Mevleviyye arasında bir 

yakınlaşmanın varlığı gözlerden kaçmayacaktır. Vassâf’ın Sefîne’de bu yakınlaşmayı Divân-ı 

Kebîr’de geçen bazı beyitlere dayanarak Hz. Mevlânâ’nın manevî kudretiyle açıklamıştır. 

Ona göre Hz. Mevlânâ, Ömer Rûşenî ve İbrahim Gülşenî’nin zuhur ve hallerinden yüzlerce 

                                                             
1343Hüsâmeddîn Efendi, Amasya Tarihi, s. 123- 124. 
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yıl evvel bahsetmiştir.1344 Esasen Divân-ı Kebîr’e bakıldığında şekil itibariyle Vassaf’ın iddi-

asını destekleyen beyitleri görmek mümkündür. Divân-ı Kebîr’de Gülşenî ve Rûşenî kelime-

leri, “Dîdem ruh-ı hûb-i Gülşenî râ / Ân çeşm-i çerâğ-ı Rûşenî râ” beytinde geçmektedir.1345 

Ancak beytin anlamına bakıldığında bu kelimelerin özel bir ismi kastetmekten çok sevgilinin 

benzetildiği gül/gül bahçesi gibi anlamlara geldiği görülür.1346 

İbrahim Gülşenî, kendisine ve şeyhine yapılmış olduğunu belirttiği bu ikrama karşılık, 

Mesnevî’ye nazîre tarzında Ma’nevî adlı eserini yazmış ve burada Hz. Mevlânâ’ya arz ve 

ta’zimde bulunup onu sitayişle anmıştır. Ayrıca İbrahim Gülşenî, Mısır’daki hankâhlarına 

Mevlevîlik müntesipleri için üç tane oda yaptırmıştır.1347 

Bu bilgilerden anlaşıldığı kadarıyla Mevleviyye ve Gülşeniyye arasında bir yakınlık 

söz konusudur. Bu yakınlık Vassaf’a göre her ne kadar manevî bir ilişkiyle izah edilse de Ön-

gören, Mevleviyye ve Gülşeniyye arasındaki bu yakınlaşmayı Ömer Rûşenî’nin, Mevlânâ’nın 

Mesnevîsindeki bazı beyit ve bazı hikâyeleri çevirip onun görüşlerini benimsemiş olmasıyla 

ilişkilendirmiştir.1348 Gölpınarlı ise her iki iddiadan farklı olarak bu ilişkinin temelini başka 

bir amaca matuf tutar. Ona göre Gülşeniyye, bu yakınlaşmayla esasında Mevlevîlik sayesinde 

nufûz kazanmayı amaçlamıştır. Nitekim İbrahim Gülşenî’nin, Mısır’da bulunduğu sıralarda 

Çivizâde oğlu Şeyh Mehmed orada kadılık görevinde bulunmuş, Gülşenî ve ona derviş olan-

ların dinsiz olacağına dair bir fetva vermiştir.1349 

3.2.2. Nakşibendiyye ve Zeyniyye İle İlişkiler 

Amasya’da Mevlevî ve Bâbâî müntesipleriyle ilişkileri olan Halvetiyye Tarîkatı mün-

tesipleri Nakşibendiyye ve Zeyniyye müntesipleriyle de etkileşim halinde olmuştur. II. Murad 

zamanında Amasya’da faal bir şekilde görülen Nakşibendiyye ve Zeyniyye, Halvetiyye’nin 

yaygınlık kazanmasıyla önemini kaybeden tarîkatlardandır. Hüseyin Hüsâmeddîn Efendi’nin 

Amasya Tarihi’nde belirttiğine göre Cemâl Halvetî (ö. 899/1494) ve Habîb Karamânî’nin (ö. 

902/1497) faaliyetleri bu iki tarîkatın tesirini önemli ölçüde azaltmıştır. O, Amasya Tarihi’nde 

meseleyi şu şekilde açıklamıştır: “Sultân Murad Hân-ı sânî hazretlerinin devrinde Zeynî ve 

                                                             
1344 Vassâf, a.g.e., c. 3, ss. 157, 158. 
1345 Mevlânâ, Dîvân-ı Kebîr, 4. Basım, Haz.: Şefik Can, Ötüken Yayınları, İstanbul, 2011, c. 1, s. 60. 
1346 Gül bahçesine benzeyen güzel yüzünü gördüm. İnsanı büyüleyen o yüz, nûrun kaynağı, nûrun nuru gibi 
parlaktı. (Bkz.: Mevlânâ, Dîvân-ı Kebîr, s. 60.) 
1347 Vassâf, a.g.e., c. 3, ss. 158, 162. 
1348 Öngören, “Rûşeniyye”, s. 271. 
1349 Gölpınarlı, Mevlânâ’dan Sonra Mevlevîlik, s. 297; Ali Çoban, Mevlevî Sülûku Cezire-i Mesnevî ve 
Şerhlerine Göre, Palet Yayınları, Konya, 2021, s. 34. (91 numaralı dipnot). 
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Nakşibendî tarîkleri de şâyi’ olarak oldukça intişâr eyledi ise de Habîb Karamânî ve Çelebi 

Halîfe hazerâtı gibi kibâr-ı sulehâdan Halvetîler pek ziyâde iştihâr eyledikleri cihetle bu iki 

tarîk ile Baba’î, Mevlevî tarîkleri eski şöhretlerini gâ’ib itmişlerdir.” 1350 

3.2.3. Bayrâmiyye İle İlişkiler 

Yukarıda bahsedilenlerin yanında Halvetiyye Tarîkatı’nın Bayrâmiyye Tarîkatı’yla da 

ilişki içerisinde olduğu görülür. Bilindiği gibi Bayrâmiyye Tarîkatı’nın kurucusu Hacı 

Bayrâm-ı Velî’dir. Hacı Bayrâm-ı Velî’nin tarîkat silsilesi Somuncu Baba olarak da bilinen 

Şeyh Hamîd-i Velî üzerinden Sadreddîn Erdebilî (ö. 794/1391) vasıtasıyla, Safeviyye Tarîka-

tı’nın kurucusu Safiyyüddîn Erdebilî’ye (ö. 735/1334) ulaşmaktadır. Silsile, Safiyyüddîn Er-

debilî’den sonra İbrahim Zâhid Gîlânî’de (ö. 690/1291) Halvetiyye, Kutbüddîn Ebherî’de 

Ebheriyye, Ebü’n-Necib es-Sühreverdî’de Sühreverdiyye silsilesiyle birleşmektedir. Böylelik-

le Cüneyd-i Bağdadî ve Hasan-ı Basrî vasıtasıyla Hz. Ali’ye ulaşmaktadır. Bu bilgiler dikkate 

alındığında Bayrâmiyye Tarîkatı’nın, kurucusu Hacı Bayrâm-ı Velî’nin şeyhinin, Şeyh 

Hamîd-i Velî olması sebebiyle silsile bakımından şeyhine nispetle esas itibariyle Bayrâmiy-

ye’nin, Halvetî kökenli bir tarîkat olduğu sonucuna varılabilir.1351 

Buna binâen olmalı ki Bayrâmiyye ve Halvetiyye arasında birtakım uygulamalarda 

benzerlikler söz konusudur. Halvetîler’de olduğu gibi Bayrâmîlik’te de halvet, tarîkatın önem-

li esaslarından biri olarak kabul edilmiştir. Tarîkatın ortaya çıkışından itibaren uygulanan hal-

vet, zaman içinde müridlerin uyması gereken kuralların belirginleşmesiyle olgunluk kazanmış 

ve halvethâneler inşa edilmek suretiyle halvete devam edilmiştir. Bir diğer benzerlik ise “sırr-

ı ilâhî” anlayışında kendini göstermiştir. Halvetiyye Tarîkatı’nda önemli olduğu görülen cez-

be, muhabbet ve sırr-ı ilâhî anlayışı, Bayrâmiyye Tarîkatı’nın ortaya çıkışından itibaren kabul 

ettiği üç temel esastır. Özellikle “sırr-ı ilâhî” anlayışının her iki tarîkatın en belirgin ortak yö-

nü olduğu bilinmektedir. Bayrâmîlik Tarîkatı’nda var olan cehrî zikir iki tarîkatın birbirine 

benzeyen bir diğer yönüdür. Bayrâmîlik, Halvetiyye Tarîkatı gibi cehrî zikri esas almakla, 

hem geleneksel olarak aynı silsileden gelme âdetini sürdürmüş hem de aralarındaki ortak ba-

ğın varlığını göstermiştir.1352 

Bayrâmî ve Halvetî ilişkisine bir diğer örnek de Halvetiyye Tarîkatı’nın öne çıkan 

isimlerinden biri olan Habîb Karamânî’nin, Bayrâmiyye Tarîkatı müntesipleriyle olan ilişkile-

                                                             
1350Hüsâmeddîn Efendi, a.g.e., s. 123- 124. 
1351 Kızıler, “Bayrâmiyye Tarîkatı’nın Ortaya Çıkışı Bağlamında Bayrâmîlik-Halvetîlik İlişkisi”, ss. 611- 613. 
1352 Kızıler, a.g.m., s. 616, 617. 
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ridir. Şirvan’da, tasavvufî terbiyesini tamamladıktan sonra irşad vazifesiyle Anadolu’ya dö-

nen Habîb Karamânî, Karaman, Ankara, Kayseri, Konya ve Sivas gibi bazı şehirleri dolaşmış-

tır.1353 Kaynaklar onun Ankara’da bulunduğu sıralarda Hacı Bayrâm-ı Velî’nin kabrini ziyaret 

edip bir süre orada kaldığını, ayrıca Bayrâmiyye Tarîkatı’nın Şemsiyye kolunun kurucusu 

olan Akşemseddîn ile görüşüp sohbet ettiğini kaydetmiştir.1354 

Habîb Karamânî’nin, Bayrâmî şeyhi, Şeyh Muhyiddîn Yavsî ile hısımlıktan kaynakla-

nan bir yakınlıklarının olduğunu daha önce zikretmiştik. Hatırlanacağı üzere Habîb Karamânî, 

İskilip’te bulunduğu sıralarda Şeyh Muhyiddîn Yavsî’nin kızı Rukiye Hatun ile evlenmişti. 

Ayrıca o, Kayseri’de iken Akşemseddîn'in halîfesi İbrahim Tennuri ile görüşmüştür. Bundan 

başka Nakşibendi şeyhlerinden Emîr-i Kayserî ile yakınlık kurmuş, hacca gittiği bir sırada 

Mekke’de Zeynî şeyhlerinden Abdülmûtî ile sohbet etmiştir.1355 

Bu bilgilerden hareketle Halvetiyye Tarîkatı’nın diğer tarîkatlarla etkileşim halinde 

olduğunu söylemek mümkündür. Bu etkileşimin, Amasya’da faal bir şekilde görülen Mevle-

viyye, Bâbâiyye, Nakşibendiyye ve Zeyniyye Tarîkatları’nın önemini kaybetmesiyle sonuçla-

nacak şekilde olması yönüyle menfî; yine Mevlevî - Gülşenî yakınlaşması ve Bayrâmî Tarîka-

tıyla ilişkileri bakımından müsbet olduğu söylenebilir. 

3.3. IX/XV. Asır Sûfî - Siyâset İlişkileri 

Bilindiği gibi Osmanlı Padişahları ve devlet ricâli tasavvufî çevrelerle yakınlık kur-

muş, genellikle onlara ilgi göstermiştir. Bu ilgi ve yakınlık neticesinde şeyhler, devlet erkânı 

tarafından ikram görmüşlerdir. Devletin tarîkatlara olan desteği ve alakası kimi zaman o dere-

ceye ulaşmıştır ki, “mana sultanları” olarak da kabul edilen tarîkat şeyhlerinin ilmî, askerî 

hatta siyasî otoritelerden bir bakıma “maddi âlem sultanlarından” bile üstün tutuldukları za-

manlar olmuştur. Buna karşılık tasavvuf çevreleri, devleti her fırsatta desteklemiştir.1356 

Taşköprülüzâde’nin naklettiği şu olay sûfîlerle padişahların yakınlaşmasını göstermesi 

bakımından dikkate değerdir. Rivayet edildiğine göre Fatih Sultan Mehmed, fetihten bir gün 

                                                             
1353 ; Lâmiî Çelebi, Nefahâtü’l-Üns Tercümesi, s. 764; Mecdî Mehmet Efendi, Hadâiku’ş-Şakâik, c. 1, s. 
282Hoca Sadettin, Tâcü’t-Tevârih, c. 5, s. 204. 
1354 Lâmiî Çelebi, Nefehâtü’l- Üns Tercümesi, s. 764; Âlî, Künhül’l-Ahbar, c. II, s. 245; Hulvî, Lemezât, s. 
392.  
1355 Lâmiî Çelebi, a.g.e, s. 764; Âlî, a.g.e, c. II, s. 245; Hulvî, Lemezât, s. 392; Şahin, “Habîb Karamânî”, s. 371. 
1356 Öngören, Osmanlılar’da Tasavvuf, s. 235, 236; Zâhidler dönemindeki devlet ricâliyle olan mesafe bu dö-
nemde azalmış, sûfîlerle devlet ricâli arasında belirgin bir yakınlaşma başlamıştır. Zühd anlayışındaki değişiklik 
sebebiyle tarîkat şeyhlerinin yöneticilerle iyi ilişkiler kurarak onlara manevî destek sağladıkları görülmektedir. 
(Bkz.: Öngören, a.g.e., s. 207.) 
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sonra Akşemseddîn’in (ö. 863/1459) çadırına kadar giderek, şeyhten kendisini halvete sokma-

sını ister. Akşemseddîn ise bunu kabul etmez. Fatih ısrarla halvete girmek istediğini söylese 

de Akşemseddîn aynı ısrarla hayır der. Sultan sinirlenerek bir Türkmen’in bile kolayca halve-

te girdiğini ama kendisinin halvete giremediğini söyleyince şeyh ona şu karşılığı verir: “Hal-

vete girdiğinde onun tadını alırsın ve saltanat gözünden düşer. O zaman devletin düzeni bozu-

lur ve Allah hepimize gazap eder. Halvetten gaye adalete ulaşabilmektir. Senin şöyle şöyle 

yapman daha uygundur.” diyerek halkın idaresi elinde bulunan bir kimsenin halvet ile ulaşa-

cağı mertebeye, adaletle ulaşabileceğini ifade eder.1357 

Benzer bir kayıt, Fatih Sultan Mehmed ile Eşrefoğlu Rumî (ö. 874/1469) arasında geç-

tiği şeklindedir. Abdullah Veliyyuddîn Bursevî’nin Menâkıb-ı Eşrefzâde isimli eserinde yer 

alan kayda göre Eşrefoğlu Rumî’nin kerâmetlerine şahit olan kapıcılar, durumu Fatih Sultan 

Mehmed’e bildirir. Bunun üzerine Sultan’ın kalbine bir ateş düşer ve Karamürsel’e gitmeye 

karar verir. Ancak vezirleri onu bu kararından vazgeçirir. Bunun üzerine Eşrefoğlu Rumî bir 

kadırga ile İstanbul’a getirilir. Şeyhi, sarayın kapısında karşılayan Sultan, onunla birlikte has 

odaya gider. Orada sultan, Eşrefoğlu Rumî’ye intisab etmek istediğini söyler. Ancak Eşrefoğ-

lu Rumî: “Siz varın adaleti düstûr edinin. Bütün enbiya ve evliyânın himmeti sizinle olur.” 

diyerek sultanın kendisine derviş olma talebini reddeder.1358 

Her iki örnekte görüldüğü gibi her ne kadar sûfîler padişahların derviş olma taleplerini 

reddetseler de onlarla yakın olmaya özen gösterirler. Çoğu sûfî bu yakınlaşmanın idarecileri 

âdil olmaya yönlendireceğini ve şeriatla tarîkatı birlikte muhafaza etmelerini sağlamak için 

gerekli olduğunu savunmuştur. Eşrefoğlu Rumî’nin, emir sahiplerinin hem zâhir hem de bâtın 

ilimlerindeki yetkinliği ile halkı adaletle yönetmek ve âşıkları eğiterek Hakkâ ulaştırmak gibi 

görevleri olduğuna dair sözleri buna delil olarak gösterilmiştir.1359 

IX/XV. asır Osmanlı Padişahları içerisinde tasaavufî zümrelere en yakın duran padişa-

hın II. Bayezid olduğu söylenebilir. II. Bayezid, kaynaklarda “veli”, “sofu” gibi vasıflarla 

anılmıştır. Küçüklüğünde babasının yukarıda bahsedildiği gibi şeyhlere olan yakınlığından 

dolayı ona, tanınmış sûfîlerin yanında büyümüştür denebilir. Bursa’da Emir Sultan türbesini 

                                                             
1357 Taşköprülüzâde, Osmanlı Bilginleri, s. 195. 
1358 Abdullah Veliyyuddîn Bursevî, Menâkıb-ı Eşrefzâde, Haz.: Abdullah Uçman, Kitabevi Yayınları, İstanbul, 
2009, ss. 24-26.  
1359 Öngören, “Osmanlı Türkiyesi’nde Tarîkatlar”, s. 58. 
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ziyareti sırasında dua ederken sandukanın üzerindeki yeşil örtüye kapanarak tevazu ile dua 

etmesi, onun sûfî yapısını gösteren örneklerden birisidir.1360 

II. Bayezid, Amasya valisi iken tasavvuf erbâbı ile yakınlık kurmuş, burada Halvetiy-

ye’nin büyüklerinden Cemâl Halvetî’ye intisab etmiştir.1361 Daha önce bahsedildiği gibi bu 

intisâb münasebetiyle, padişah olduktan sonra Cemâl Halvetî’yi İstanbul’a davet ederek, ora-

da Cemâl Halvetî’ye bir dergâh tahsis etmiştir. Ancak II. Bayezid’in tasavvuf çevrelerine olan 

ilgisi ve yakınlığı sadece Cemâl Halvetî ve Halvetî şahsiyetlerle sınırlı değildir. O, Bayrâmiy-

ye meşâyihinden Şeyh Muhyiddîn Muhammed Yavsî (ö. 920/1514) ile de yakınlık kurmuş-

tur.1362 Padişah olduktan sonra, Cemâl Halvetî örneğinde olduğu gibi Şeyh Muhyiddîn Mu-

hammed Yavsî’yi İstanbul’a davet etmiş, onun için, Yavsî Baba Tekkesi’ni inşa ettirmiştir. 

Bu yakınlık nedeniyle Şeyh Yavsî, “hünkâr şeyhi” olarak bilinmiştir.1363 

Osmanlı padişahları ve diğer devlet ricâli sadece bilindik sûfîlerle değil, tarîkat çevre-

leriyle de yakınlık kurmuşlardır. Mevlevîlik, Nakşibendilik1364, Halvetîlik ve Bayrâmîlik gibi 

sünnî eğilimli tarîkatlar, padişahlar ve devlet ricâli tarafından desteklenmiştir. Yıldırım Baye-

zid’in Bursa’da Kazerûnî dervişlerine 802/1399 yılında zâviye yaptırması ve vakıf kurması, 

yine aynı zâviyenin Fatih Sultan Mehmed tarafından tamir ettirilmesi1365, yukarıda değinildiği 

gibi II. Bayezid’in Bayrâmî şeyhi olan Muhammed Yavsî için bir tekke inşa ettirmesi, Cemâl 

Halvetî şahsında Halvetiyye Tarîkatı’na olan ilgisi bu durumu gösterir niteliktedir. 

3.3.1. Padişahların Halvetiyye Çevreleriyle İlişkileri 

Halvetiyye Tarîkatı’nın Osmanlı Anadolusu’nda etkin bir şekilde görülmeye başladığı 

IX/XV. asrın ikinci yarısında devletin başında Fatih Sultan Mehmed ve II. Bayezid gibi dira-

yetli padişahlar bulunuyordu. Kaynaklara bakıldığında yükseliş devri de denilen bu dönemde 

padişahların yanlarında genellikle ya Halvetî şeyhleri ya da Halvetiyye’den feyz almış sûfîler 

olduğu görülür.1366 Örneğin, Sultan II. Murad’ın yanında Erdebîlî sûfîleri vasıtasıyla Hal-

vetîlik silsilesinin bağlandığı İbrahim Zâhid Gîlânî’ye (ö. 705/1305) ulaşan Hacı Bayrâm-ı 

                                                             
1360 Öngören, Osmanlılar’da Tasavvuf, s. 245; Ömer Yılmaz, “Osmanlı’da Padişah Sûfî İlişkisi: Yıldırım Ba-
yezid-Emir Sultan Örneği”, Akademiar Dergisi, Y. 2017, (Haziran)- S. 2, s. 140. 
1361 Yazıcı, “Fetihten Sonra İstanbul’da İlk Halvetî Şeyhleri”, s. 113. 
1362 Öngören, Osmanlılar’da Tasavvuf, s. 246. 
1363 Ahmet Akgündüz, “Ebüssuûd Efendi”, DİA, c. 10, TDV Yayınları, İstanbul, 1994, s. 365, Semih Ceyhan-
Kamil Şahin, “Şeyh Yavsî”,  DİA, c. 39, TDV Yayınları, İstanbul, 2010, s. 76. 
1364 Diğer tarîkatlardan farklı olarak Nakşibendiyye’nin İstanbul’a geç girmesi hususunda aksi bir durum söz 
konusudur. (Bkz.: Bu çalışma, Nakşibendiyye başlığı.) 
1365 Kara, Bursa’da Tarîkatlar ve Tekkeler, s. 19; Reşat Öngören, “Osmanlı'da Sûfîlerin Farklı Toplum Kesim-
leriyle ilişki Tarzları”, İslam Araştırmaları Dergisi, Y. 1999, S. 3, s. 11. 
1366Aşkar, “Bir Türk Tarîkatı Olarak Halvetiyye”, s. 550. 
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Velî varken, Fatih Sultan Mehmed’in yanında aynı silsileden gelen Akşemseddîn, II. Baye-

zid’in yanında Cemâl Halvetî yer almaktadır.1367  

3.3.1.1. Fatih Sultan Mehmed Dönemi 

Halvetiyye ricâlinden padişahlarla ilk temas kuran şeyh, Alâeddîn Rûmî’dir. Hatta o 

her ne kadar sistematik bir şekilde tarîkat yapılanması kuramayıp bir kol ortaya çıkaramasa da 

irşad maksadıyla İstanbul’a giden ilk Halvetî olarak dikkat çekmektedir.1368 Halka vaaz ve 

nasihat etmesi için Fatih Sultan Mehmed’in davetiyle Rumeli’ye giden1369 Alâeddîn Rûmî, bir 

süre Edirne ve İstanbul’da kalmıştır. Burada ahaliyi irşad ettiği gibi padişah ile de mülakatta 

bulunmuştur. Aynı zamanda devlet ricâliyle de görüşen Alâeddîn Rûmî,1370 İstanbul’da padi-

şah ve diğer devlet adamlarının olduğu büyük bir kalabalığa vaaz etmiştir. Orada bulunanlar-

dan çoğu onun tesirli sohbeti ve cezbesinden etkilenip ona biat etmişlerdir. Çok geçmeden adı 

duyulmuş ve şehrin eşrafı ve devlet büyükleri, etrafında toplanmaya başlamıştır.1371 Padişah 

tarafından kendisine Edirne’de Tunca Nehri kenarında bir zâviye inşa edilmesi1372 padişahın 

ve diğer devlet erkânının ona olan ilgisini gösterir niteliktedir. 

Ancak onun İstanbul veya Edirne’de kalması çok uzun sürmemiştir.1373 Kaynakların 

belirttiğine göre bazı fesat ehlinin dedikodularına şeyhin yanlış anlaşılan cezbe, ihlas ve şata-

hatları eklenince, şeyh dikkatleri üzerine çekmiştir. Nefehat’ta nakledildiği gibi kendisine 

saltanat arz edilmesinden çekinildiğinden ve ardı arkası kesilmeyen söylentiler nedeniyle bir 

zamanlar ikramına mazhar olduğu padişahın isteğiyle İstanbul’dan ayrılmak zorunda kalmış-

tır.1374  

                                                             
1367 Velikahyaoğlu, Sümbüliyye Tarîkatı, s. 71- 72. 
1368 Öztürk, XVI. Asır Halvetî Şiirinde Din ve Tasavvuf, s. 21. 
1369 Hulvî, Lemezât, s. 390. 
1370 Lâmiî Çelebi, Nefahâtü’l-Üns Tercümesi, s. 763; Taşköprülüzâde, Osmanlı Bilginleri, s.212; Mecdî 
Mehmet Efendi, Hadâiku’ş-Şakâik, c. 1, s. 281; Hoca Sadettin, Tâcü’t-Tevârih, c. 5, s. 202; Hulvî, Lemezât, 
s. 391; İbrahim Hâs Halvetî, Tezkiretü’l-Hâs (Erenler Kitabı), s. 163. 
1371 Lâmiî Çelebi, Nefahâtü’l-Üns Tercümesi, s. 763; Taşköprülüzâde, Osmanlı Bilginleri, s.212; Mecdî 
Mehmet Efendi, Hadâiku’ş-Şakâik, c. 1, s. 281; Hoca Sadettin, Tâcü’t-Tevârih, c. 5, s. 202; İbrahim Hâs Hal-
vetî, Tezkiretü’l-Hâs (Erenler Kitabı), s. 163. 
1372 Hulvî, Lemezât, s. 391. 
1373 Ömrünün son demlerinde, vefatından muhtemelen birkaç yıl önce, Karaman’a gelip orada 867/1462 vefat 
ettiği dikkate alındığında Fatih Sultan Mehmed ve diğer devlet adamlarıyla İstanbul’da görüşmüş olma ihtimali 
daha kuvvetlidir. Ancak padişah tarafından kendisi için Edirne Tunca nehri kenarında bir zâviye inşa edilmesi ve 
bazı dedikodular sebebiyle oradan ayrılmak zorunda kaldığında olması hem Edirne’de hem de İstanbul’da bu-
lunduğunu düşündürebilir. (Bkz.: Hoca Sadettin, Tâcü’t-Tevârih, c. 5, s. 202; Hulvî, Lemezât, s. 391.) 
1374 Lâmiî Çelebi, Nefahâtü’l-Üns Tercümesi, s. 763; Taşköprülüzâde, Osmanlı Bilginleri, s. 212; Mecdî 
Mehmet Efendi, Hadâiku’ş-Şakâik, c. 1, s. 281; Hoca Sadettin, Tâcü’t-Tevârih, c. 5, s. 202; İbrahim Hâs Hal-
vetî, Tezkiretü’l-Hâs (Erenler Kitabı), s. 163. 



226 

 

 

 

Fatih Sultan Mehmed ile görüşen bir diğer isim Şeyh Pir Ahmed Erzincânî’dir. Şeyh 

Pir Ahmed Erzincânî, Uzun Hasan’ın elçisi sıfatıyla Fatih Sultan Mehmed ile görüşmüştür. 

Nitekim Akkoyunlu - Osmanlı savaşında elçi odur. Şeyh Pir Ahmed Erzincânî, ilk olarak si-

yasî bir nedenle geldiği İstanbul’a daha sonra padişahın davetiyle gelmiştir. Burada padişahla 

sarayda sohbet etmiş, Ayasofya’da ahâliye vaazlar vermiştir.1375 

Pîr Muhammed Bahâeddîn Erzincânî, padişahlarla irtibatı olan bir diğer Halvetî şeyhi-

dir. Ancak şunu peşinen belirtmek gerekir ki o, siyasî yönü olan ya da siyasetle iştigâl eden 

bir şahıs değildir. Nitekim o, irşad faaliyetleri için bile kendi köyünden dışarı çıkmamış, faa-

liyetlerine köyünde devam etmiştir. Ancak, bazı siyasî olaylar konusunda kendisine müracaat 

edilmesi, onun hem ahâli hem de siyasî çevreler üzerindeki tesiriyle ilgili olsa gerektir.  

Menkıbede anlatıldığına göre o dönemde Erzincan ve çevresine hâkim olan Akkoyun-

lu Sultanı Uzun Hasan, Fatih Sultan Mehmed ile savaşa girip girmeme konusunda Pîr Mu-

hammed Bahâeddîn Erzincânî’ye danışmış, o da bu savaşa katiyetle girmemesi gerektiğini 

söylemiştir. Ayrıca Pîr Muhammed Bahâeddîn Erzincânî, Fatih Sultan Mehmed’in ordusunun 

İslam gazileri ve fetih askeri olduğunu belirtmiş ve Uzun Hasan’ı bu işten vazgeçmesi husu-

sunda uyarmıştır. Ancak Muhammed Erzincânî’nin uyarısını dinlemeyip Fatih ile savaşa gi-

ren Uzun Hasan ve ordusu Otlukbeli Savaşı’nda büyük bir yenilgiye uğramıştır. Uzun Hasan, 

savaşın aleyhine neticelenmesiyle savaş öncesi uyarılarını dikkate almadığı şeyhin zâviyesine 

gelir. Burada, şeyhe akıbetinin ne olacağını sorar. O da Fatih’in kerem sahibi bir sultan oldu-

ğunu ve kendisini asla üzmeyeceğini söyler. Yukarıda değindiğimiz gibi Uzun Hasan, şeyhin 

izniyle halîfelerinden Pir Ahmed’i, Fatih Sultan Mehmed’e elçi olarak gönderir. Fatih Sultan 

Mehmed de elçiyi hürmet ve saygıyla karşılar ve iki devlet arasında barış yapılır.1376 Pîr Mu-

hammed Bahâeddîn Erzincânî’nin bu tavrı bölgedeki manevî nüfuzunu göstermesi yönüyle 

dikkate değerdir. Bu tavır aynı zamanda onun Osmanlı idaresine bakışını ve İslam ordularının 

mücadelesine verdiği önemi göstermesi bakımından kayda değerdir. 

3.3.1.2. II. Bayezid Dönemi 

Halvetiyye, İstanbul’a ilk olarak Alâeddîn Rûmî vesilesiyle girmiş olmakla birlikte 

asıl ilgiyi II. Bayezid’in padişahlığı zamanında Cemâl Halvetî’nin İstanbul’a gitmesiyle gör-

müştür.1377 Bilindiği gibi Cemâl Halvetî ve II. Bayezid’in tanışmaları Amasya’ya dayanmak-

                                                             
1375 Hulvî, Lemezât, s. 401, 402. 
1376 Hulvî, Lemezât, s. 395- 396; Rıhtım, a.g.e., s. 61; Şükürov, a.g.m., s. 504. 
1377 Öztürk, XVI. Asır Halvetî Şiirinde Din ve Tasavvuf, s. 24. 



227 

 

 

 

tadır. II. Bayezid’in Amasya Valiliği sırasında hocalığını yapmakta olan Şemseddîn Ahmet 

Çelebi tarafından yaptırılan Hâce-i Sultan zâviyesinde irşad faaliyetlerini sürdüren Cemâl 

Halvetî’nin Şehzâde Bayezid ile tanışması da bu sıradadır. Şehzâde Bayezid’ın kapıcıbaşısı 

Koca Mustafa Paşa, Cemâl Halvetî’ye intisab etmiş ve Cemâl Halvetî ile Şehzâde Bayezid’in 

tanışmasını sağlamıştır. Bu tanışıklık üzerine Şehzâde Bayezid, Cemâl Halvetî’ye büyük bir 

muhabbet duyarak ona intisab etmiştir.1378 

II. Bayezid, Amasya’da vali iken Cemâl Halvetî’nin sohbetlerini takip etmiş ve ona 

muhabbet beslemiştir. Ancak bu yakınlık sadece tarîkat bağı üzerinde kalmamıştır. Şehzâde 

Cem ile yaşanan süreçte Şehzâde Bayezid’in yanında yer almasıyla tarîkatın merkezini İstan-

bul’a taşımaya kadar varan bir ilişkiler sürecini beraberinde getirmiştir. Takip eden süreçte bu 

ilişki, siyasî bir yakınlaşmaya da dönüşmüştür.1379 

Şehzâde Bayezid’in Cemâl Halvetî’ye olan yakınlığı birtakım siyasî gelişmeler netice-

sinde farklı bir boyut almıştır. Lemezât’ta anlatıldığına göre bir gün Şehzâde Bayezid, kapıcı-

başısı Koca Mustafa Paşa’yı1380 Cemâl Halvetî’ye göndererek dua ve himmet buyurmasını ve 

Karamanlı Mehmet Paşa’ya karşı kendisine yardım etmesini istemiştir.1381 Nitekim o sıralar 

Cem Sultan, Konya merkezli Karaman valiliği görevini ifa etmekteydi. Veziriazam Karamanî 

Mehmet Paşa, Cem Sultan’ın saltanatı ele geçirmesi için Şehzâde Bayezid aleyhinde sarayda 

faaliyette bulunuyordu. Ayrıca Karamanî Mehmet Paşa sayesinde İstanbul’un desteğini alan 

Cem Sultan, Konyalı Şeyh İbn vefa sayesinde de Konya’nın âlim ve şehyleriyle de münasebet 

kurarak onların desteğini de almıştı. Bu siyasî gelişmelerin farkına varan Şehzâde Bayezid, 

Veziriazam Karamanî Mehmet Paşa’nın ve Karaman ulemâsının tesirini ortadan kaldırmak 

için Cemâl Halvetî’den yardım istemiştir.1382 Cemâl Halvetî bu yardım talebini önce geri çe-

virmiş, ancak Şehzâde Bayezid’in ısrarı üzerine kabul etmiştir.1383 

                                                             
1378Hulvî, Lemezât, s. 412; İbrahim Hâs Halvetî, Tezkiretü’l-Hâs (Erenler Kitabı), s. 315; Ayvansarâyî, 
Hadîkatü’l-Cevâmi’, s. 222; Küçükdağ, Cemâlî Ailesi, s. 17; Öngören, Osmanlı’larda Tasavvuf, s. 43; Yazı-
cı, “Fetihten Sonra İstanbul’da İlk Halvetî Şeyhleri”, s. 113; Çakmak, “Türk Mutasavvıf Şairi Cemal Halvetî”, s. 
185; İbrahim Işıtan, “Cemâl Halvetî’nin II. Bayezid’ın manevî şahsiyetinin Şekillenmesine Katkısı”, Uluslara-
rası Amasya Sempozyumu Bildiriler Kitabı, 2. Cilt, Amasya, 2017, s. 1105. 
1379 Öztürk, XVI. Asır Halvetî Şiirinde Din ve Tasavvuf, s. 23. 
1380 Nefehat’ta Cemâl Halvetî’ye gönderilen kişinin Tâcizade Cafer Çelebi olduğu kaydedilmiştir. (Bkz.: Lâmiî 
Çelebi, Nefahâtü’l-Üns Tercümesi, s. 766). 
1381 Mecdî Mehmet Efendi, Hadâiku’ş-Şakâik, c. 1, s. 285. 
1382 Lâmiî Çelebi, Nefahâtü’l-Üns Tercümesi s. 766; Taşköprülüzâde, eş-Şakâiku’n-Nu’mâniyye, s. 162; Hoca 
Sadettin, Tâcü’t-Tevârih, c. 5, s. 207; Âlî, Künhü’l-Ahbar, c. II,, s. 246; Hulvî, Lemezât, s. 413; Ayvansarâyî, 
Hadîkatü’l-Cevâmi’, s. 222; Konyalı, Âbideleri ve Kitâbeleri İle Niğde Aksaray Tarihi, c. 1, s. 460; Küçük-
dağ, Cemâlî Ailesi, s. 17; Yazıcı, “Fetihten Sonra İstanbul’da İlk Halvetî Şeyhleri”, s. 113. 
1383 Taşköprülüzâde, eş-Şakâiku’n-Nu’mâniyye, s. 162; Âlî, Künhü’l-Ahbar, c.  II,, s. 246; Işıtan, a.g.tb., s. 
1106. 
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Kaynaklar Cemâl Halvetî’nin kendisinden yardım istenen konunun halliyle ilgili daha 

çok kerâmetvarî çözüm yolunu nakletse de1384 Küçükdağ, meselenin siyasî boyutunu öne çı-

kararak bu yardım talebinin esasını açıklamıştır. Nitekim o, Cemâl Halvetî’nin Konya ve İs-

tanbul’daki, Şehzâde Cem taraftarlarıyla irtibata geçtiğini kaydetmiştir. Buna göre Cemâl 

Halvetî, süreci Şehzâde Bayezid’in lehine çevirmek için başta Şeyh İbni Vefâ ve diğer Kara-

man erenleriyle görüşmüştür. Aksaraylı olması bölgeyi tanımasına olanak sağlarken, ulemâ ve 

arif kesimle iletişim kurmasını da kolaylaştırmıştır. Ancak Şeyzâde Bayezid’in desteklenmesi 

konusunda yaptığı ilk girişimler sonuçsuz kalmıştır. Hatta Karaman ulemâsının Cemâl Hal-

vetî’ye ters davranmalarına neden olmuştur.1385 Lemezât’ta anlatıldığına göre Cemâl Hal-

vetî’ye olumsuz karşılık veren Karaman evliyâsı, ona doğru yanmış ateşli közler atmak sure-

tiyle onu helak etmek ister. Cemâl Halvetî bu ateşli közleri savurup kendini korusa da bunlar-

dan bir tanesi kızına isabet eder ve onun ölümüne neden olur. Bunun üzerine gayrete gelen 

Cemâl Halvetî, onların bir zalime destek çıktıklarını, Karamanlı Mehmet Paşa’nın yaptığı 

zulüm ve haksızlıkları anlatarak Karamanlı Mehmet Paşa’ya olan desteklerini çekmelerini 

ister.1386 

Yine rivayete göre Karamanlı Mehmet Paşa, Şeyh Vefâ’nın yazdığı bir vefk1387 ile ko-

runmaktadır ve bu vefkin imha edilmesi gerekmektedir. Bu vefkin bozulması için dervişler 

çare ararken Cemâl Halvetî, Koca Mustafa Paşa veya Tacizâde Cafer Çelebi ile Şehzâde Ba-

yezid’e haber göndererek otuz üç gün bir rivayete göre de yirmi üç gün içinde büyük bir ola-

yın meydana geleceğini ve Karamanlı Mehmet Paşa’nın izale edileceğini haber verir.1388 

Karaman erenleri her ne kadar Cemâl Halvetî’ye karşı çıksa da onun Karamanlı Meh-

met Paşa’nın vakıf mallarıyla ilgili tasarrufunu söylemesi üzerine olsa gerek Amasya’ya şeyhi 

ziyarete gitmişlerdir. Zira Cemâl Halvetî, Karaman erenlerinin kendisine yönelik “Ne istiyor-

                                                             
1384 Lâmiî Çelebi, Nefahâtü’l-Üns Tercümesi, s. 766; Taşköprülüzâde, eş-Şakâiku’n-Nu’mâniyye, s. 162; 
Yusuf b. Yakub, Tezkire-i Halvetiyye, vr. 11a; Hoca Sadettin, Tâcü’t-Tevârih, c. 5, s. 207; Âlî, Künhü’l-
Ahbar, c. II,, s. 246; Hulvî, Lemezât, s. 413. 
1385 Küçükdağ, Cemâlî Ailesi, s. 18. 
1386Hulvî, Lemezât, s. 414; Ayvansarâyî, Hadîkatü’l-Cevâmi’, s. 223; Harîrîzâde, Tibyânü vesâʾili’l-Hakâik, 
c. 1, vr. 246a. 
1387 Vefk: Dua yazılı nüsha veya muska. Bkz.: Sâmi, Kâmûs-ı Türkî, s. 1494; Doğan, Doğan Büyük Türkçe 
Sözlük, s. 1714. 
1388 Lâmiî Çelebi, Nefahâtü’l-Üns Tercümesi, s. 767; Hulvî, Lemezât, s. 413; Taşköprülüzâde, eş-Şakâiku’n-
Nu’mâniyye, s. 162; Hoca Sadettin, Tâcü’t-Tevârih, c. 5, s. 207. 
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sun?” sorularına karşılık Karamanlı Mehmet Paşa’nın vakıfları bozup kendi mülkiyetine ge-

çirdiği şeklindeki cevabı1389 bu ziyaretin sebepleri arasında sayılmıştır. 

Bu ziyaret neticesinde Karaman erenleri, Cemâl Halvetî’nin haklılığını anlayarak Ka-

ramanlı Mehmet Paşa’dan desteklerini çekmiş, Şehzâde Bayezid’in yanında yer almıştır.1390 

Ayrıca Konyalı’nın Aksaray Tarihi adlı eserinde belirttiği bir not dikkat çekicidir. Cem Sul-

tan’ın Karamanoğulları’nın yardımıyla II. Bayezid’e karşı faaliyetlerde bulunduğunda, Aksa-

raylılar, Cem Sultan tarafını tutmamıştır. Bunun neticesinde de II. Bayezid, padişah olduktan 

sonra Aksaray halkını pek çok vergiden muaf tutmuştur.1391 

Bu durum Küçükdağ’a göre Cemâl Halvetî’nin yürüttüğü siyasî faaliyetlerin ve aynı 

zamanda Karaman ve İstanbul gibi yerlerdeki tesirinin bir neticesidir. Cemâl Halvetî’nin 

Konya’da olduğu kadar İstanbul’daki iç işleyişi, müridleri vasıtasıyla öğrenmesi muhtemeldir. 

Nitekim Cemâl Halvetî’nin, Karamânî Mehmet Paşa’nın, Yeniçeriler tarafından öldürüleceği-

ni önceden bilip Şehzâde Bayezid’e haber vermesi onun İstanbul’daki tesirini ve bu tesire 

bağlı olarak bilgi akışı sağlayabildiğini doğrular niteliktedir. Fatih Sultan Mehmed’in vefat 

etmesi üzerine Karamanlı Mehmet Paşa bunu gizlemiştir. Şehzâde Cem’i İstanbul’a getirerek 

tahta geçirmek için gizlice mektup göndermiş, ancak mektubu götüren elçi yolda yakalanmış-

tır. Bunun üzerine Karamanlı Mehmet Paşa, Yeniçeriler tarafından öldürülmüştür.1392 Böylece 

önünde hiçbir engel kalmayan Şehzâde Bayezid tahta geçmiştir.1393 

Şehzâde Bayezid, Cemâl Halvetî’nin kendisi için yaptığı bu iyiliğin karşılığını fazla-

sıyla ödemiş, padişah olunca Cemâl Halvetî’yi İstanbul’a davet etmiştir.1394 İstanbul’da ilk 

önce bir süreliğine Gül Camiinde irşad faaliyetlerini sürdüren1395 Cemâl Halvetî, bir süre son-

ra Koca Mustafa Paşa tarafından yaptırılan1396  ve kendisine tahsis edilen hankâhta irşad faa-

                                                             
1389 Taşköprülüzâde, eş-Şakâiku’n-Nu’mâniyye, s. 162; Mecdî Mehmet Efendi, Hadâiku’ş-Şakâik, c. 1, s. 
285; Hoca Sadettin, Tâcü’t-Tevârih, c. 5, s. 207, Yazıcı, “Fetihten Sonra İstanbul’da İlk Halvetî Şeyhleri”, s. 
114. 
1390 Yusuf b. Yakub, Tezkire-i Halvetiyye, vr. 11a. 
1391 Konyalı, Âbideleri ve Kitâbeleri İle Niğde Aksaray Tarihi, c. 1, s. 460. 
1392 Yusuf b. Yakub, Tezkire-i Halvetiyye, vr. 11b; Küçükdağ, Cemâlî Ailesi, s. 19. 
1393 Âlî, Künhül’l-Ahbar, c. II,, s. 247; Hulvî, Lemezât, s. 414; Küçükdağ, Cemâlî Ailesi, s. 19; Yazıcı, “Fetih-
ten Sonra İstanbul’da İlk Halvetî Şeyhleri”, s. 114. 
1394Yusuf b. Yakub, Tezkire-i Halvetiyye, vr. 11b; Ayvansarâyî, Hadîkatü’l-Cevâmi’, s. 223; Bandırmalızâde 
Ahmed Münib, Mir’atü‘t-Turuk, s. 33; Vicdâni, Tomâr-ı Turûk-ı Aliyye, s. 206; Serin, İslam Tasavufunda 
Halvetîlik ve Halvetîler, s. 99; Öngören, Osmanlı’larda Tasavvuf, s. 44; Aşkar, “Bir Türk Tarîkatı Olarak 
Halvetiyye”, s. 545. 
1395 Küçükdağ, Cemâlî Ailesi, s. 21; Çakmak, Cemâl Halvetî ve Cemâliyye, s. 92; Öngören, Osmanlı’larda 
Tasavvuf, s. 44. 
1396 Bandırmalızâde Ahmed Münib, Mir’atü‘t-Turuk, s. 33; Hankâh ile ilgili detaylı bilgi için bkz.: Ayvan-
sarâyî, Hadîkatü’l-Cevâmi’, ss. 220-222; Velikahyaoğlu, Sümbüliyye Tarîkatı, ss. 156-172. 
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liyetlerini yürütmüştür.1397 Ayrıca irşad faaliyetlerini sürdürdüğü sıralarda Sultan Bayezid 

kendisini iki kez ziyaret etmiştir.1398 Sultan II. Bayezid, Cemâl Halvetî’den sonra yerine ge-

çen Sünbül Sinan (ö. 936/1529) ile de yakın ilişki içinde olmuş, onu da dergâhında ziyaret 

etmiştir.1399 

Henüz padişah olmadan önce II. Bayezid’in ilişki kurduğu ve hürmet gösterdiği bir di-

ğer isim Habîb Karamânî’dir. Habîb Karamânî, 881/1476 yılında kendisine İskilip civarında 

iki köy ve bir arazi ihsan eden Şehzâde Bayezid için vakfiye metninde: “Su ve balçık sülale-

sinden karındaşım.” diye bahsetmiştir. Ancak daha sonraları Şehzâde Bayezid ve Şehzâde 

Cem arasında yaşanan taht mücadeleleri sırasında Şehzâde Cem’in destekçileri arasında yer 

almıştır. Bu durum onun II. Bayezid devrinde “ihsân-ı şahâneden uzak tutulmasına” sebep 

olmuştur.1400 Habîb Karamânî, II. Bayezid devri sürerken vefat ettiği için İstanbul’a geleme-

miş ve Osmanlı devlet hafızasına dışlanmış bir vaziyette kaydedilmiştir.1401 

Hangi padişahla veya devlet ricâliyle görüştüğü kesin olarak bilinmese de Ahmed 

Şemseddîn Marmaravî (ö. 910/1504) de devlet erkânıyla münasebeti olan Halvetî şeyhlerin-

dendir. Yaşadığı yıllara bakıldığında Ahmed Şemseddîn Marmaravî, II. Murad, Fatih Sultan 

Mehmed ve II. Bayezid dönemlerini idrak etmiştir. Manisa’nın şehzâde şehirlerinden olması 

münasebetiyle Fatih’le burada tanışmış olması muhtemeldir. Diğer taraftan yaşının olgunluk 

dönemi itibarıyla II. Bayezid zamanında şöhreti iyice yayılmış olmalı ki İstanbul’da o tarih-

lerde var olan tarîkatların bazı yanlış telakkileri hakkında hakemlik yapmak üzere görevlendi-

rilmiş ve bu vazifeyi başarıyla ifa etmiştir. Bu konudaki başarılı hakemliğinin, kendisine “Yi-

ğitbaşı” unvanı verilmesinin sebeplerinden biri olabileceği daha önce zikredilmişti. Ahmet 

Şemseddîn Marmaravî’nin İstanbul’a hangi padişah tarafından çağrıldığı bilinmese de onun 

çağrılmış olması bile payitahttaki tesirini göstermesi bakımından önemlidir.1402 Ögke, onu 

                                                             
1397 Yusuf b. Yakub, Tezkire-i Halvetiyye, vr. 12b; Âlî, Künhül’l-Ahbar, c. II, s. 247; Hulvî, Lemezât, s. 415; 
Ayvansarâyî, Mecmuâ-i Tevârih, s. 259; Ayvansarâyî, Hadîkatü’l-Cevâmi’, s. 222; Sarı Abdullah Efendi, 
Semerâtü’l-Fuâd, s. 149; Vicdâni, Tomâr-ı Turûk-ı Aliyye, s. 206; Çakmak, Cemâl Halvetî ve Cemâliyye, s. 
93; Bursalı Mehmet Tahir Efendi, Osmanlı Müellifleri, c. I, s. 80; Öngören, Osmanlı’larda Tasavvuf, s. 44; 
Aşkar, “Bir Türk Tarîkatı Olarak Halvetiyye”, s. 545; Velikahyaoğlu, Sümbüliyye Tarîkatı, s. 77. 
1398Yusuf b. Yakub, Tezkire-i Halvetiyye, vr. 12b; Bandırmalızâde Ahmed Münib, Mir’atü‘t-Turuk, s. 33; 
Vassâf, Sefîne-i Evliyâ, c. 3, s. 324; Vicdâni, Tomâr-ı Turûk-ı Aliyye, s. 206; Aşkar, “Bir Türk Tarîkatı Olarak 
Halvetiyye”, s. 545; Velikahyaoğlu, Sümbüliyye Tarîkatı, s. 77. 
1399 Öngören, Osmanlılar’da Tasavvuf, s. 257. 
1400 Hasan Karataş, “Onbeşinci Asırda Karamânî Ulemâ ve Meşayıh İlişki Ağları Üzerine Tesbitler”, Osman-
lı’da İlim ve Fikir Dünyası: İstanbul’un Fethinden Süleymaniye Medreselerinin Kuruluşuna Kadar, ed.: 
Ömer Mahir Alper- Mustakim Arıcı, Klasik Yayınları, İstanbul, 2015, s. 288. 
1401 Özağaç, “Habîb Karamânî’nin Bilinmeyen Bir Mesnevîsi: Vuslatnâme”, s. 671. 
1402 Ögke, Yiğitbaşı Velî, s. 52; Akkuş, “15. Asrın Yigitbaşı Velisi”, s. 12- 13. 
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İstanbul’a davet eden padişahın Fatih Sultan Mehmed veya II. Bayezid’den birinin olması 

gerektiği üzerinde durmuştur.1403 

Buraya kadar izah edilen bilgilerden hareketle Halvetiyye Tarîkatının ve Halvetî isim-

lerin siyasî çevrelerle bir ilişkisinin olduğu açıktır. Halvetiyye Tarîkatıyla ilgili derli toplu 

bilgi veren ve önemli sayılabilecek bir eser olan Muslihiddîn el-Arabî et-Tâ’î el-Endülüsî el-

Gırnatevî’nin İstivâ-yı Tarîk-i Muhammediyye fî Silsileti’l-‘Aleviyye’sinde bu tarîkata giren 

kişinin ehl-i sünnet ve’l-cemâat anlayışına sahip olması açıkça vurgulanmış, hatta tarîkata 

girmenin bir şartı olarak ifade edilmiştir.1404 Tarîkat bu yönüyle hem hüsnükabul görmüş hem 

de farklı dinî - tasavvufî cereyanlara karşı bir kalkan görevi üstlenmiştir. Tahsin Yazıcı’ya 

göre, şeriata bağlılıklarından dolayı ehl-i sünnet akîdelerine bağlı olan ve bu yönüyle Anado-

lu’da kısa sürede tutunan Halvetîler, Osmanlı Devleti’nde, Safevîlerin yıkıcı politikalarına 

karşı adeta sigorta görevi üstlenmişlerdir.1405 Cemâl Halvetî’nin Osmanlı Anadolu’sunda yap-

tığı en önemli hizmetlerden biri olarak Şah İsmail’in başında bulunduğu Safevîliğin yayılma-

sına karşı Anadolu insanını eğitmiş olması gösterilmiştir.1406  

Aşkar, benzer bir izahla, Halvetiyye’nin Osmanlı toplumunda önem kazanmasını ve 

devlet erkânınca desteklenip, hızla yayılmasını Şah İsmail ile birlikte tam anlamıyla politik 

bir hüviyete kavuşan Safevîliğin, Osmanlı Devleti için ciddi boyutta bir tehlike arz etmesi 

sebebine bağlamıştır. Ona göre dönemin şartları gereği Şia kökenli tasavvufî faaliyetlerin 

önüne geçmenin yine tasavvuf kanalıyla olabileceği düşünülmeye başlanmıştır. Bu nedenle 

Osmanlı Devleti’nin merkezinde ve ülkenin başka bölgelerinde tasavvufî hareketlerin destek-

lenmesini zorunlu kılmıştır. Bunun da ancak, aynı motifleri taşıyan politik kulvara yerleşen 

Safeviyye’ye alternatif olarak Halvetiyye Tarîkatı’nın ön plana çıkartılması suretiyle olabile-

ceği düşünülmüştür. Aynı şekilde “ehlibeyt” sevgisinden yola çıkarak Anadolu halkını kendi 

yanlarına çekmek isteyen Şiî’lerin, saf dışı bırakılmalarının yine aynı metot kullanılarak ger-

çekleşebileceğine inanılmıştır.1407 

Görüldüğü gibi Halvetîyye Tarîkatının şeyhleri ve halîfeleri, tesirleri bakımından ol-

dukça geniş bir yelpazede faaliyet yürütmüşlerdir. Şiî yayılmacılığına karşı Osmanlı toplu-

munu tasavvuf yoluyla korumanın yanında devletin merkezi olan İstanbul’da ve Anadolu’nun 

                                                             
1403 Ögke, Yiğitbaşı Velî, ss. 50- 52. 
1404 Gırnatevî, İstivâ-yı Tarîk-i Muhammediyye fî Silsileti’l-‘Aleviyye, vr. 2a. 
1405 Yazıcı, “Fetihten Sonra İstanbul’da İlk Halvetî Şeyhleri”, s. 106; Küçükdağ, Cemâlî Ailesi, s. 30. 
1406Sarıoğlu, Cemâl Halvetî’nin Tasavvufî Mesnevîleri, 105. 
1407 Aşkar, “Bir Türk Tarîkatı Olarak Halvetiyye”, s. 548; Sarıoğlu, Cemâl Halvetî’nin Tasavvufî Mesnevîleri, 
105. 
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çeşitli bölgelerinde tasavvuf kültürünün yayılmasında da önemli tesirleri olmuştur. Devlet 

ricâli ile olan yakın ilişkileri ve buna dayalı tesirleri, yetiştirdikleri halîfeleri ve fikirlerini ser-

dettikleri onlarca eserleriyle IX/XV. asırda Halvetiyye Tarîkatı’nı Osmanlı Anadolusu’ndaki 

en önemli tarîkatlardan biri yapmayı başarmışlardır. 

3.3.2. Diğer Devlet Ricâlinin Halvetiyye Çevreleriyle İlişkileri 

Osmanlı padişahlarından Halvetî çevrelerle ilişki kuranlar olduğu gibi padişahlar dı-

şındaki devlet ricâlinden de onlarla ilişki kuranlar olmuştur. Koca Mustafa Paşa, Amasya Va-

liliği yapmakta olan Şehzâde II. Bayezid’in kapıcıbaşısıdır. O sıralarda Amasya’da bulunan 

Cemâl Halvetî ve Koca Mustafa Paşa burada tanışmışlardır. Bu tanışma neticesinde Koca 

Mustafa Paşa, Cemâl Halvetî’ye intisab etmiştir.1408 Şehzâde Bayezid’in, Karamanlı Mehmet 

Paşa’ya karşı kendisine yardım etmesini istediği Cemâl Halvetî’ye kapıcıbaşısı Koca Mustafa 

Paşa’yı göndermesi1409 ikisi arasındaki yakınlığı göstermesi bakımından dikkate değerdir. 

Devlet ricâliyle ilişki kuran bir diğer Halvetî isim Habîb Karamânî’dir. Daha önce be-

lirttiğimiz gibi Habîb Karamânî’nin sultanlık mücadelesinde Şehzâde Cem’in yanında yer 

alması nedeniyle II. Bayezid ile arası iyi olmayan ve İstanbul’da hoş karşılanmayan Habîb 

Karamânî, yaşadığı diğer bölgelerdeki devlet adamlarından hürmet görmüştür. Nitekim o, 

Anadolu’nun çeşitli şehirlerini dolaştıktan sonra en son ikamet yeri olan Amasya’ya gelmiş, 

burada Mehmed Paşa kendisi için bir tekke yaptırmıştır. Bu tekkede ömrünün sonuna kadar 

şeyhlik yapmıştır.1410 

Habîb Karamânî’nin yakınlık gördüğü bir diğer isim Sultan Bayezid’in şehzâdesi Şe-

hinşah Bey’in nişancısı Hasan Bey’dir. Bu ikiliyi yakınlaştıran olayın daha önce bahsettiğimiz 

bir kerâmet mevzuu olduğu rivayet edilmiştir.1411 

Habîb Karamânî, Osmanlı devlet ricâlinden Ebüssuûd Efendi ile hısımlık vesilesiyle 

irtibat halinde olmuştur. İskilip’te bulunduğu sıralarda Ebüssuûd Efendi’nin (ö. 982/1574) kız 

                                                             
1408Hulvî, Lemezât, s. 412; İbrahim Hâs Halvetî, Tezkiretü’l-Hâs (Erenler Kitabı), s. 315; Ayvansarâyî, 
Hadîkatü’l-Cevâmi’, s. 222; Küçükdağ, Cemâlî Ailesi, s. 17; Öngören, Osmanlı’larda Tasavvuf, s. 43; Yazı-
cı, “Fetihten Sonra İstanbul’da İlk Halvetî Şeyhleri”, s. 113; Çakmak, “Türk Mutasavvıf Şairi Cemal Halvetî”, s. 
185. 
1409 Mecdî Mehmet Efendi, Hadâiku’ş-Şakâik, c. 1, s. 285; Lâmiî Çelebi, Nefahâtü’l-Üns Tercümesi, s. 766. 
1410 Lâmiî Çelebi, Nefahâtü’l-Üns Tercümesi, s. 765; Mecdî Mehmet Efendi, Hadâiku’ş-Şakâik, c. 1, s. 283; 
Âlî, Künhül’l-Ahbar, c. II, s. 245; Hoca Sadettin, Tâcü’t-Tevârih, c. 5, s. 205; Hulvî, Lemezât, s. 393; Bursalı 
Mehmet Tahir Efendi, Osmanlı Müellifleri, c. I, s. 106. 
1411 Lâmiî Çelebi, Nefahâtü’l-Üns Tercümesi, s. 764, 765; Hoca Sadettin, Tâcü’t-Tevârih, c. 5, s. 205; Âlî, 
Künhül’l-Ahbar, c. II, s. 245. 
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kardeşi, Şeyh Muhyiddîn Muhammed Yavsî’nin (ö. 920/1514)1412 kızı Rukıye Hatun ile ev-

lendiğini bu vesileyle bir yakınlıklarının başladığını daha önce belirtmiştik. Ancak kayınpede-

ri Şeyh Yavsî ile aralarında önemli bir anlaşmazlık çıkmıştır. Habîb Karamânî’nin İskilip’i 

terk edip Amasya’ya gitmesine neden olan bu anlaşmazlığın, Şeyh Yavsî’nin vakıf kurarken, 

Habîb Karamânî’nin “erbâbiye”1413 olarak kurmasını istemesine rağmen onun bu vakfı 

“evlâdiye”1414 olarak kurması sebebiyle olduğu rivayet edilmiştir.1415 Daha sonra sorunun 

çözüldüğü nakledilse de1416 Habîb Karamânî, bu olay nedeniyle olsa gerek, İskilip’ten ayrılıp 

Amasya’ya gitmiştir.1417 

Bunun yanında onun, Anadolu Kazaskeri olan Sinan Efendi’nin yetişmesinde de kat-

kısı olmuştur. Habîb Karamânî bu yönüyle, vakıf medeniyetine katkıları ve devlet erkânıyla 

münasebetleri gibi farklı yönleriyle dikkate değer bir şahsiyettir.1418 

Devlet ricâliyle bağı olan diğer bir isim Şeyh Kasım Çelebi’dir. Tasavvufî terbiyesini, 

Cemâl Halvetî’den alan Kasım Çelebi,1419 saray ağalarından birinin Cemâl Halvetî’den bir 

halîfe göndermesini rica etmesiyle yeni bina edilmiş olan Hâdim Ali Paşa1420 Zâviyesi’ne 

görevlendirilmiştir.1421 Şeyh Kâsım Efendi, Hâdim Ali Paşa Zâviyesi’nde irşad faaliyetlerinde 

bulunduğu sırada Hâdım Ali Paşa’nın sevgisini kazanmıştır. Hatta Hâdim Ali Paşa, şeyhe 

olan sevgisinden dolayı onun adına bir cami bina ettirmiş ve bu caminin yanına bir zâviye 

ilave ettirmiştir.1422 

Buraya kadar verdiğimiz bilgilerden anlaşılıyor ki Osmanlı padişahları yanında devlet 

ricâlinin de Halvetî çevreleriyle önemli bir yakınlıkları vardır. Bu yakınlık kimi zaman bir 

şehzâdenin sultan olmasına katkı sağlayacak kadar siyâsi yönü olan yakınlık iken, kimi zaman 

                                                             
1412Şeyh Muhyiddîn Muhammed Yavsî’nin hayatı için bkz.: Semih Ceyhan-Kamil Şahin, “Şeyh Yavsî”, DİA, c.  
39, TDV Yayınları, İstanbul, 2010, ss. 75-77. 
1413 Erbâbiye Vakıf: Hayrî vakıf da denen Erbâbiye vakıflar, sevap ve ibadet gibi bir fiifl işlemek amacıyla doğ-
rudan doğruya tüm insanlığa veya fakirler ve kimsesizler gibi sınırlı bir kesime yardım için kurulan vakıflardır. 
(Bkz.: Şebnem Akipek- Hüseyin Altaş, “Vakıflarda Evladiye Davaları”, Ankara Ünv. Hukuk Fakültesi Dergisi, 
1998, C. 47, S. 1-4, s. 145.) 
1414 Evlâdiye Vakıf: Zürrî vakıflar da denilen evlâdiye vakıflar, vakfedenin soyundan gelenlerin bu vakıftan 
faydalanmalarını kabul eden vakıflardır. (Bkz.: Akipek- Altaş, “Vakıflarda Evladiye Davaları”, s. 145, 146.) 
1415 Hoca Sadettin, Tâcü’t-Tevârih, c. 5, s. 204; Şahin, “Habîb Karamânî”, s. 371. 
1416 Lâmiî Çelebi, Nefahâtü’l-Üns Tercümesi, s. 764. 
1417Hüsâmeddîn Efendi, Amasya Tarihi, c. 1, s. 133; Şahin, “Habîb Karamânî”, s. 371. 
1418 Ceyhan, Üç Pirin Mürşidi, s. 39;  
1419 Mecdî Mehmet Efendi, Hadâiku’ş-Şakâik, c. 1, s. 375. 
1420 Hâdim Ali Paşa, II. Bayezid Devrinde en uzun süre görevde kalan (ö. 1501-1503, 1506-1511) sadrazamlar-
dan birisidir. (Bkz.: Öngören, Osmanlılar’da Tasavvuf, s. 321.) 
1421 Mecdî Mehmet Efendi, Hadâiku’ş-Şakâik, c. 1, s. 375; Hulvî, Lemezât, s. 419. 
1422 Taşköprülüzâde, eş-Şakâiku’n-Nu’mâniyye, s. 224; Hulvî, Lemezât, s. 419; Çakmak, Cemâl Halvetî ve 
Cemâliyye, s. 61. 
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mühim bir toplumsal sorunun halli için başvurulacak kadar ictimâî bir yakınlık şeklinde 

tezâhür etmiştir. Bununla birlikte devlet ricâli ile Halvetî çevrelerinin yakınlaşmalarının her 

zaman olumlu bir seyirde gittiği söylenemez. Alâeddîn Rûmî örneğinde olduğu gibi bu yakın-

lık bazen devletin tecrübelerine dayalı kendini koruma refleksi neticesinde bir uzaklaşmaya 

dönüşebilmiştir. Ayrıca kimi zaman devlet ricâli ve Halvetî çevrelerin kişisel bir takım an-

laşmazlıklardan dolayı ilişkilerinin bozulduğu görülebilir. Netice olarak denilebilir ki yaşanan 

münferit bazı olumsuzluklara rağmen devlet ricâli ve Halvetî çevrelerin ilişkileri, genellikle 

iyi bir seyir izlemiştir. 

3.3.3. Pîr İlyas Amasyavî ve Timur’un İlişkileri 

Osmanlı dışında bir devlet ricâliyle ilişki kuran Halvetî şahsiyetlerin başında Pîr İlyas 

Amasyavî gelmektedir. Bundan dolayı bu konuyu münferit başlık altında ele almayı uygun 

gördük. Daha önce zikredildiği gibi Pîr İlyas, aklî ve naklî ilimlerdeki üstünlüğüyle temâyüz 

etmiştir. Onun bu özelliği sebebiyle olsa gerek kaynaklar, Timur’un Anadolu’yu istila ettiği 

sıralarda Pîr İlyas Amasyavî’yi zorla beraberinde götürdüğünü kaydetmiştir.1423  

Anlatıldığına göre Ankara Savaşı’nda Yıldırım Bayezid’in (i. 1389-1402) Timur’a ye-

nilmesi neticesinde Timur Amasya’yı işgal etmiştir. Timur, âdeti gereği fethettiği şehirleri 

yağmalamadan önce âlimlerine sorular sorar, doğru cevap alamazsa şehir halkını yağmalaya-

rak cezalandırırmış. Amasya’nın fethiyle de şehri yağmalamadan önce şehre gelen ilmî ve 

siyâsî heyet, âdeti olduğu üzere Amasya âlimlerini imtihan eder. Bu imtihandaki sorulardan 

biri: “İki Müslüman ordu savaşıyor, ölenlerden hangi taraftakiler şehittir?” sorusudur. Orada 

bulunan âlimler bu soruya cevap vermekten çekinirler ancak Pîr İlyas soruya çekinmeden şu 

cevabı verir: “Vatanı için çarpışıp Allah yolunda ölenler şehittir.” Timur, aldığı cevaptan 

memnun kaldığı için Amasya halkına zarar vermez. Bu sorulara cevap veren Pîr İlyas Amas-

yavî’nin ilminden çok etkilendiği için giderken onu yanında götürür.1424 

Bazı kaynaklarda bu şekilde bir kayıt yer almakla birlikte olayın Pîr İlyas Amasyavî’yi 

yüceltmek kastıyla anlatılmış olabileceği muhtemeldir. Zira bir Müslüman devletin, yanında 

ilmiyle temâyüz etmiş şahıslarla gelip bir başka Müslüman yurdunu yağma etmesi aklen de 

dînen de tutarlı görünmemektedir. Kaldı ki kaynakların çoğunda böyle bir soru-cevap hadise-

                                                             
1423 Lâmiî Çelebi, Nefahâtü’l-Üns Tercümesi, s. 758; Taşköprülüzâde, Osmanlı Bilginleri, s. 85; Hoca Sadet-
tin, Tâcü’t-Tevârih, c. 5, s. 62; Hulvî, Lemezât, s. 378. 
1424 Hammer, Osmanlı Tarihi, c. I, s. 118; İsmail İpek, “Amasya’da Halvetîlik ve Pir İlyas Şücâeddîn’in Haya-
tı”, Uluslararası Amasya Alimleri Sempozyumu, Bildiriler Kitabı-I, Ed.: Şuayip Özdemir- Ayşegül Gün, 
Amasya, 2017, s. 679; Olcay, Amasya Şehri, s. 121. 
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sinden bahsedilmemiş, olay farklı anlatılmıştır. Bununla birlikte kimi kaynaklarda Timur’un 

halkın malını ve canını gaspettiği kaydedilmiştir. Taşköprülüzâde, Lâmiî Çelebi, Hulvî ve 

Hoca Sadettin, Timur’un Anadolu’yu istila ettiği sıralarda halkın can ve malını gaspettiğini, 

Pîr İlyas Amasyavî’yi zorla beraberinde götürdüğünü yazmaktadır.1425 Ayrıca Hulvî, Şir-

van’da Pîr İlyas Amasyavî’ye kadılık görevi verildiğini söylerken1426 Taşköprülüzâde, orada 

kendisine geçinebileceği kadar küçük bir gelir bağlandığını1427 Lâmiî Çelebi ve Hoca Sadettin 

ise Şirvan’da onu zorunlu olarak yerleştirip ona bir vazife tayin ettiğini ancak onun ilim talip-

lerine ders verdiğini kaydetmektedir.1428 

Görüldüğü gibi Timur’un veya adamlarından söz sahibi olanların Pir İlyas ile bir te-

mas kurduğu açıktır. Bu temas neticesinde ona kadılık görevi verildiği kaydını esas alırsak 

onun ilminden istifade etmek kastıyla Şirvanâ götürülmüş olabileceği sonucuna varılır. Ancak 

diğer kayıtlarda geçen zorla Şirvan’a götürülmesi ve kendisine az bir geçimlik takdir edilme-

si, akıllara onun ahaliyi Timur ve adamlarına karşı ayaklandıracağı endişesinin taşındığı ihti-

malinin varlığını getirmektedir.  

3.4. IX/XV. Asırda Tekke - Medrese İlişkileri 

IX/XV. asrın dikkate değer hususlarından biri dönemin sûfîleriyle, resmî ulemâ dedi-

ğimiz ilmiye sınıfı arasındaki uzlaşmanın yaşandığı bir dönem olmasıdır.1429 Bu asırda Os-

manlı Anadolu’sunda faaliyet gösteren tarîkat şeyhlerinden çoğunun tasavvuf yoluna girme-

den önce zâhirî ilimler denen şeriat, yani din ilimlerini tahsil ettikleri görülmektedir. Tasavvu-

fa girdikten sonra seyr ü sülûk sonucunda elde ettikleri bâtınî ilimleri daha önceden bildikleri 

zâhirî ilimlerle harmanlayarak müridlerini de bu tarzda yetiştirme çabası içinde olmuşlar-

dır.1430 

Bilindiği gibi VII/XIII. asırda Anadolu Selçuklu medreselerinde, talebelere ders oku-

tan müderrislerin çoğu, birer tarîkat şeyhi durumunda idiler.1431 Benzer şekilde kuruluş yılla-

                                                             
1425 Lâmiî Çelebi, Nefahâtü’l-Üns Tercümesi, s. 758; Taşköprülüzâde, Osmanlı Bilginleri, s. 85; Hoca Sadet-
tin, Tâcü’t-Tevârih, c. 5, s. 62; Hulvî, Lemezât, s. 378. 
1426 Hulvî, Lemezât, s. 378. 
1427 Taşköprülüzâde, Osmanlı Bilginleri, s. 85. 
1428 Lâmiî Çelebi, Nefahâtü’l-Üns Tercümesi, s. 758; Hoca Sadettin, Tâcü’t-Tevârih, c. 5, s. 62. 
1429 Aşkar, a.g.m., s. 388. 
1430 Mehmet Demirci, “Merkez Efendi’nin Yetiştiği Kültür Çevresi”, Kubbelatı Akademi Mecmuası, Y. 32, S. 
1, Ocak- 2003, s. 77. 
1431 Örneğin Mevlânâ (ö. 672/1273), Muhyiddîn İbnü’l-Arabî (ö. 638/1240), Sadreddîn Konevî (ö. 673/1274), 
Müeyyidüddîn Cendî (ö. 691/1292), Sa’düddîn Fergânî (ö. 705/1305), Seyyid Burhâneddîn Muhakkik Tirmizî 
(ö. 639/1241), Evhâdüddîn Kirmânî (ö. 634/1237), Şeyh Necmeddîn Dâye (ö. 654/1256), Fahreddîn Irâkî (ö. 
688/1289), Afıfeddîn Tilemsânî (ö. 690/1291) hem sûfî hem müderris idi. (Bkz.: Necdet Yılmaz, Osmanlı Top-
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rındaki müsbet tavırları sebebiyle tarîkat erbâbını koruyup kollayan Osmanlı yönetimi, bu 

asırda benimsedikleri dengeli yönetim anlayışı sayesinde, tarîkat erbâbı ile ulemâ kesiminin 

yakınlaşmasını sağlamıştır. Osmanlı Devleti’nin ilk medresesinin, Orhan Bey zamanında, 

İznik’te kurulduğunu daha önce belirtmiştik. Burada konumuzu ilgilendiren kısım medresenin 

nereye, ne zaman kurulduğundan ziyade müderrisliğine atanan isimlerdir. İznik’in fethin-

den1432 hemen sonra kiliselerin mescide ve birisinin de medreseye çevrilmesini emreden Or-

han Bey, medresenin müderrisliğine Şeyh Dâvûd-i Kayserî’yi (ö. 751/1350)1433 atamıştır.1434 

Daha sonra İznik’te yaptırdığı Orhâniye Medresesinin1435 müderrisliğini de Dâvûd-i Kayserî 

yapmıştır. 

Dâvûd-i Kayserî’den sonra gelen Tâcü’d-dîn el-Kürdî1436 (ö. 760/1359), Alâaddîn Es-

ved1437 (ö. 799/1397-98) ve Yâr Ali Şîrâzî (ö. 813/1411) de aynı şekilde, İznik Orhâniyesinde 

müderris olan âlimlerdendir.1438 Tasavvufî yönleriyle temâyüz etmiş bu isimlerin Osmanlı 

medrese kültürünün içine dâhil olması, beraberinde tasavvufî düşüncenin medrese kültürü 

bünyesine girmesini sağlamıştır. Bunun yanında Molla Fenârî’nin, Şeyhü’l-İslam’lık maka-

mına getirilmiş olması tasavvufî düşüncenin ilmiye sınıfı çevrelerinde yaygınlaşmasına vesile 

olmuştur. Devletin, yapmış olduğu tayinlerdeki bu tercih, tekke-medrese yakınlaşmasını sağ-

lamanın yanında, “mutasavvıf âlim” tipinin yerleşmesini berâberinde getirmiştir.1439  

Tasavvufî eserleri ve fikirleri ile öne çıkan yukarıdaki isimlerin, zikredilen medrese-

lerde meydana getirdiği etki, Osmanlı Devletinde, bahsedildiği üzere medrese-tekke birliğini 

sağlamanın yanında Osmanlılarda hem medrese kolunun, hem de tarîkatların gelişmesinde 
                                                                                                                                                                                              

lumunda Tasavvuf Sûfîler Devlet ve Ulemâ, 2. Baskı, Osav Yayınları, İstanbul, 2007, s. 24; Gündüz, Osman-
lılarda Tekke Devlet Münasebetleri, s. 72.) 
1432 İbn Battuta et- Tancî, Tuhfet’n-Nuzzâr fi Garaibi’l-emsâr ve Acâib’l-esfâr (İbn Battuta Seyahatnamesi), 
s. 230. 
1433 Hayatı hakkında yeterli bilgi bulunmayan Dâvûd-i Kayserî, 1260 yılı civarında Kayseri’de doğmuştur. Tahsil 
hayatına Kayseri’de başlamış daha sonra dini ilimlerde bilgisini artırmak için Mısır’a gitmiştir. Orada Tefsir, 
Hadis ve usul dersleri almış, akli ilimlerde büyük başarı göstererek tasavvuf ilmini de tahsil etmiştir. Zâhir ve 
bâtın ilimlerine hâkimiyeti ile bilinen Dâvûd-i Kayserî, aynı zamanda Şeyh-i Ekber ve vahdet-i vücûd fikirlerine 
bağlı ve aynı zamanda en büyük temsilcilerinden olan bir mutasavvıftır. (Bkz.: Taşköprülüzâde, Osmanlı Bil-
ginleri, s. 27; Hoca Sadeddîn Efendi, Tâcü’t-Tevârih, c. 5, s. 6; Bursalı Mehmet Tahîr Efendi, a.g.e, s. 85; 
Mehmet Bayrakdar, “Dâvûd-i Kayserî”, DİA, c. 9, TDV Yayınları, İstanbul, 1994, s. 32). 
1434 Bursalı Mehmet Tahîr Efendi, Osmanlı Müellifleri, c. I, s. 84.) 
1435 Uzunçarşılı, Osmanlı Devleti’nin İlmiye Teşkilatı, s. 1. 
1436 Tâcü’d-dîn el-Kürdî, Sirâceddîn el-Uremevî (ö. 682/1288) gibi dönemin büyük bilginlerinden iyi bir eğitim 
almıştır. Dâvûd-i Kayserî’nin vefatından sonra İznik Medresesinin müderrisliğine atanmıştır. Detaylı bilgi için 
bkz.: Hoca Sadeddîn Efendi, Tâcü’t-Tevârih, c. 5, s. 6, 7. 
1437 Alâeddîn Esved, Orhan Gazi devrinin bilginlerindendir. Halk arasında daha çok Kara Hoca sanıyla tanınmış-
tır. İran’a giderek matematik ve sözlü bilimler üzerine çalışmıştır. İran dönüşü Tâcü’d-dîn el-Kürdî’den sonra 
İznik Medresesinin müderrisliğine atanmıştır. (Hayatı için bkz.: Taşköprülüzâde, Osmanlı Bilginleri, s. 28; 
Hoca Sadeddîn Efendi, Tâcü’t-Tevârih, c. 5, s. 7, 8.) 
1438Gündüz, Osmanlılarda Tekke Devlet Münasebetleri, s.72. 
1439 Öngören, “Osmanlı Türkiyesi’nde Tarîkatlar”, s. 56. 



237 

 

 

 

etkili olduğu söylenebilir.1440 Ayrıca yukarıda bahsedilen mutasavvıf âlimlerin yazdıkları 

eserlerde kelâm, fıkıh ve tasavvufî mezcederek hem zâhir hem de bâtın yönüyle ele almaları 

ve zâhir ilimlerde kullanılan metodu bu ilimlerde de kullanmaları, tasavvuf ve diğer ilmî di-

siplinleri bir araya getirmiştir.1441 Gündüz’ün naklettiğine göre İbn Battuta (ö.770/1369) dö-

nemin ilmî yapısına ışık tutarken şeyhlerin aynı zamanda müderris olduğundan bahisle Ana-

dolu seyahatleri sırasında şeyhlik postunda oturan, etrafında pek çok müridi olan ve Arapçayı 

iyi derecede bilen kadı ve müderrislere rastladığını belirtmiştir.1442 

Bütün bunlardan hareketle denilebilir ki, İmam Gazalî ile başlayan medrese kökenli 

sûfîlik bu dönemde belirgin hale gelmiştir. Bir bakıma Gazalî tavrıyla, tasavvufun, ilmiye 

sınıfı arasında görüş ayrılığı bu dönemde nispeten daha az görülür. 

Halvetî şeyhlerin IX/XV. asırda yaşayıp faaliyet yürütenler arasında, müderris olanla-

rın sayısı azımsanamayacak düzeydedir. Özellikle tarîkatın öne çıkmış isimlerinin hemen ta-

mamının müderrislikten sonra tasavvufa yönelmiş olması dikkate değerdir. Halvetiyye 

Tarîkatı’nı, Osmanlı Anadolusu’na taşıyan dört sufîden üçünün müderris olması, yine tarîka-

tın dört ana kolunun kurucuları olan dört sufînin dördünün de müderris olması ve diğer Hal-

vetîler arasında müderrislik yapanların bulunması Halvetiyye Tarîkatı’nın şeyhlerinin ilmî 

çevreyle olan ilişkilerini göstermesi bakımından önem arz etmektedir.  

Bu dönemde tasavvuf çevreleriyle ilmiye çevrelerinin yakınlaşmaları sanki karşılıklı 

bir yakınlaşma şeklinde kendini göstermiştir. Şeyhler, tasavvuf ilimleriyle birlikte medresede 

okutulan ilimleri tahsil etmiş, şeriat-tarîkat birlikteliğinden bahsederek medrese çevreleriyle 

yakınlaşmaya dolaylı da olsa katkı sağlamıştır.1443 Buna karşılık, ömrünü medreselerde ge-

çirmiş pek çok ilmiye mensubu sonradan tasavvuf yolunu seçerek, irşad faaliyetine tekkelerde 

devam etmiştir.1444 Kimi müderrisler ise tarîkatlara intisapla birlikte medreselerinde ders ver-

meye devam etmişlerdir. XVII. asırdan itibaren başlayan medrese-tekke tartışmaları, çatışma-

ya dönünceye kadar1445 bu uyumlu süreç devam etmiş, devlet ileri gelenleri, ulemâ ile olduğu 

kadar şeyhlerle de yakınlıklarını sürdürmüşlerdir. Devlet ricâli bahsi geçen ulemâ ve şeyhler-

                                                             
1440 Böylesi ilmî bir ortamda yetişen âlim ve sûfîlerden biri Molla Fenârî’dir. (Bkz.: Abdurrezzak Tek, “Molla 
Fenârî’nin Tasavvufî Kimliği”, Uluslararası Molla Fenârî Sempozyumu, Haz.: Tevfik Yücedoğru vd., Bursa, 
2010, s. 443; Ferhat Koca, “Osmanlılar Dönemi Fıkıh - Tasavvuf İlişkisi:  Fakılar İle Sofular Mücadelesinin 
Tarihî Serüveni”, Gazi Ünv. Çorum İlâhîyat Fakültesi Dergisi, 2002/I, s. 89. 
1441 Öngören, “Osmanlı Türkiyesi’nde Tarîkatlar”, s. 56. 
1442 Gündüz, Osmanlılarda Tekke Devlet Münasebetleri, s. 73. 
1443 Öngören, “Osmanlı Türkiyesi’nde Tarîkatlar”, s. 56. 
1444 Örneğin Hacı Bayrâm-ı Velî bir müderris iken sonradan Şeyh Hamîd-i Velî’nin müridi olmuş tasavvuf yolu-
na meyletmiştir. (Bkz.: Lâmiî Çelebi, Nefahâtü’l-Üns Tercümesi, s. 886) 
1445 Medrese Tekke çatışması ve tarihi seyri için bkz.: Koca, a.g.m., ss. 73-131. 
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den birinin elini öpmeyi saygı ve hürmet olarak telâkki ederken, diğerinin atının ayağından 

sıçrayan çamuru, süs olarak kabul etmiş ve çamurlu kaftanın saklanmasını isteyebilmiştir.1446 

3.5. IX/XV. Asırdan Sonra Halvetiyye’nin Durumu 

Osmanlı toplumunda en yaygın tarîkatlardan biri olan Halvetiyye Tarîkatı, incelemeye 

esas aldığımız IX/XV. asırdan sonra tesir alanını genişleterek varlığını devam ettirmiştir. 

Yahyâ-yı Şirvânî’den sonra dört ana kola ayrılan tarîkatın Rûşeniyye, Cemâliyye ve Ahme-

diyye ana kollarının IX/XV. asırda; Şemsiyye ana kolunun ise X/XVI. asırda kurulduğundan 

daha önce bahsetmiştik.  

Halvetiyye Tarîkatı bahsedilen ana kollardan kırkı aşkın alt kol ve şûbeye ayrılarak ol-

dukça geniş bir alanda yaygınlık kazanmıştır. Özellikle IX/XV. asırda tarîkatın Cemâl Halvetî 

tarafından İstanbul’a girmesiyle hızlı bir yayılma kaydeden tarîkat, XVI. asırda tesir sahasını 

genişleterek yayılmaya devam etmiştir. Tarîkatın bu denli yayılmasındaki temel faktörler da-

ha önce de belirttiğimiz gibi Sünnî karakterde bir yapı arz etmesi, ahali tarafından benimsen-

mesi ve devlet ricali tarafından desteklenmesidir.1447  

Şûbelerinin fazla oluşuyla dikkat çeken bu tarîkatın şûbelerinin kaç tane olduğuyla il-

gili çeşitli rivâyetler vardır. Mehmed Sami, Esmâr-ı Esrâr adlı eserinde bu kolları Rûşeniyye, 

Sünbüliyye, Gülşeniyye, Mirdaşiyye, Şa’bâniyye, Şemsiyye, Ahmediyye, Cemâliyye, Bah-

şiyye, Âliyye olarak verirken,1448 Bandırmalızâde Mir’atü’t-Turuk’ta on bir tanesinin ismini 

zikreder.1449 Vicdâni, Harîrîzâde’den yaptığı alıntıyla Halvetiyye’nin otuz kadar şûbesi oldu-

ğunu ve bu şûbelerden yirmi yedi tanesinin bize ulaştığını kaydetmiştir. Kendisi ise Halvetiy-

ye’nin kırk kadar şûbesinin olduğunu belirtmiş, bunların Rûşeniyye, Cemâliyye, Ahmediyye, 

Şemsiyye diye bilinen dört asıldan ayrıldığını söylemiştir.1450 

Halvetiyye Tarîkatı, Osmanlı toplumunda en yaygın tarîkatlardan biri olmasının yanı 

sıra zamansal olarak da en uzun soluklu tarîkatlardan biri olmuştur. Bu tarîkatın bazı alt kol 

ve şûbeleri günümüze ulaşamasa da bazıları varlığını günümüze kadar devam ettirmiştir.  

                                                             
1446 Gündüz, a.g.e., s.76-77. 
1447 Şapolyo’nun yaptığı tespitlere göre IX/XV. asırdan XIV/XX. asra kadar hüküm süren 36 Osmanlı padişahı-
nın 21’i Halvetiyye tarîkatına intisâb etmiştir. (Bkz.: Enver Behnan Şapolyo, Mezhepler ve Tarîkatlar Tarihi, 
Milenyum Yayınları, İstanbul, 2013, s. 501, 502.) 
1448 Mehmed Sami Sünbülî, Esmâr-ı Esrar, s. 16. 
1449 Bandırmalızâde Ahmed Münib, Mir’atü‘t-Turuk, s. 27. 
1450 Vicdâni, Tomâr-ı Turûk-ı Aliyye, s. 188; Yılmaz, Geçmişten Günümüze Tasavvuf ve Tarîkatlar, s. 304; 
Uludağ, “Halvetiyye”, s. 394. 
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3.5.1. Rûşeniyye Ana Kolundan Meydana Gelen Alt Kollar ve Şûbeler 

Rûşeniyye, Halvetiyye'nin ilk ana koludur. Bu koldan tarîkatı devam ettiren halîfele-

rinden İbrahim Gülşenî’ye nispet edilen Gülşeniyye1451 ile Muhammed Demirtaşî’ye nispet 

edilen Demirtaşiyye şûbeleri vücuda gelmiştir.1452 Demirtaşiyye’den bir şûbe zuhur etmezken, 

Gülşeniyye alt kolundan iki şûbe meydana gelmiştir. Bunlardan ilki Hasan Hâletî tarafından 

kurulan Hâletiyye-i Halvetiyye alt şûbesidir. Edirne ve Hayrabolu çevresinde etkili olmuş-

tur.1453 Diğeri ise Sezâiyye’dir.1454 Şeyh Hasan Sezâi (ö. 1151/1738) tarafından kurulmuştur. 

Sezâiyye başta Edirne olmak üzere Trakya dolaylarında tesirli olmuştur.1455                                                                                                                             

3.5.2. Cemâliyye Ana Kolundan Meydana Gelen Alt Kollar ve Şûbeler 

Cemâliyye ana kolundan Yûsuf Sinân Efendi’ye (ö. 936/1529) atfedilen Sünbüliyye 

alt kolu ve ondan da Sîdî Mahmud el-Bağdâdî’ye atfedilen Mahmûdiyye şûbesi meydana 

gelmiş, bu şûbe vasıtasıyla tarîkat Nijer’in Âir bölgesine taşınmıştır.1456 Cemâliyye kolundan 

meydana gelen bir diğer alt kol Şeyh Şâbân-ı Velî’ye (ö. 976/1568) atfedilen Şâbâniyye kolu-

dur. Bu alt koldan, Şeyh Ali Alâeddîn Efendi’ye (ö. 1097/1685) nispet edilen Karabaşiyye1457 

şûbesi ve Karabaşiyye’den sonra Bekriyye, Nasûhiyye, Çerkeşiyye, Halîliyye, İbrâhimiyye, 

Hafniyye, Derdîriyye, Ticâniyye, Semmâniyye, Feyziyye, Saviyye şûbeleri meydana gelmiş-

tir. Ömer Ârifî ve Hüseyin Efendiye nispet edilen Ârifiyye ve Hüseyniyye şûbeleri ortaya 

çıksa da yaygınlık kazanamamıştır.1458 Cemâliyye’den meydana gelen diğer alt kollar ise ken-

dilerinden şûbe zuhur etmeyen Ahmed b. Ali el-Harîrî el-Assâlî’ye (ö. 1048/1639) nispet edi-

len Assâliyye ve Muhammed’ül-Bahşî el-Halebî’ye (ö. 1098/1687) nispet edilen Bahşiyye alt 

kollarıdır.1459 Bahsi geçen alt kollar ve onlardan meydana gelen şûbeler tarîkatın yayılmasına 

önemli ölçüde katkı sağlamıştır.1460  

                                                             
1451 Himmet Konur, İbrahim Gülşenî Hayatı Eserleri Tarîkatı, İnsan Yayınları, İstanbul, 2000, s. 187. 
1452 Vicdâni, Tomâr-ı Turûk-ı Aliyye, s. 185, 186. 
1453 Vicdâni, Tomâr-ı Turûk-ı Aliyye, s. 204; Ceyhan, Üç Pîrin Mürşidi, s. 54. 
1454 Serin, İslam Tasavvufunda Halvetîlik ve Halvetîler, s. 145. 
1455 Vicdâni, Tomâr-ı Turûk-ı Aliyye, s. 202. 
1456 Ceyhan, Üç Pîrin Mürşidi, s. 59. 
1457 Muslu, a.g.e., s. 176.  
1458 Ceyhan, Üç Pîrin Mürşidi, ss. 61-68; Kara, “Karabaş Velî”, s. 370. 
1459 Yücer, Osmanlı Toplumunda Tasavvuf (19. Yüzyıl), s. 125, 126; Muslu, Osmanlı Toplumunda Tasav-
vuf (18. Yüzyıl), s. 151; Ceyhan, “Halvetiyye”, Türkiye’de Tarîkatlar Tarih ve Kültür, s. 730. 
1460 Yücer, Osmanlı Toplumunda Tasavvuf (19. Yüzyıl), s. 125, 126; Muslu, Osmanlı Toplumunda Tasav-
vuf (18. Yüzyıl), s. 151. 
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3.5.3. Ahmediyye Ana Kolundan Meydana Gelen Alt Kollar ve Şûbeler 

Ahmediyye ana kolundan İbrahim Ümmî Sinân Efendi (ö. 976/1568) tarafından kuru-

lan Sinânîlik; Hasan Hüsâmeddîn Uşşâkî Efendi’ye (ö. 1001/1594) atfedilen Uşşâkîlik; Ra-

mazan Mahfî Efendi’ye (ö. 1025/1616) atfedilen Ramazânîlik ve Niyâzî-i Mısrî’ye (ö. 

1105/1693-94) atfedilen Mısrîlik adında dört alt kol meydana gelmiştir.1461 Bu alt kollardan 

Sinâniyye’den Muslihiyye ve Zehriyye adıyla iki şûbe1462; Ramazâniyye’den Cihangiriyye, 

Buhûriyye, Ra’ufîyye, Cerrâhiyye ve Hayâtiyye olmak üzere beş şûbe;1463 Uşşâkiyye’den 

Cemâliyye, Salâhiyye, Muslihiyye, Câhidiyye, Sezâiye-i Uşşâkiye ve Uşşâkiye-i İrşâdiye 

adıyla altı şûbe meydana gelmiştir.1464 

3.5.4. Şemsiyye Ana Kolundan Meydana Gelen Şûbeler 

Şemsiyye ana kolu, daha önce de zikredildiği gibi Halvetiyye Tarîkatı’nın dördüncü 

ana kolu olup Ahmed Şemseddîn Sivâsî’ye (ö. 1006/1597) nispet edilmiştir.1465 Bu ana koldan 

Sivâsiyye adında bir şûbe meydana gelmiştir.1466 Sivâsiyye, Ahmed Şemseddîn Sivâsî’nin 

yeğeni ve aynı zamanda halîfesi Şeyh Abdülehad en-Nûrî Sivâsî’nin (ö. 1061/1651) faaliyet-

leri sayesinde müstakil bir şûbe haline gelmiştir.1467  

3.5.5. Alt Kol ve Şûbelerdeki Uygulamalar 

Halvetiyye Tarîkatı’nın zikir usulünde, kollar ve şûbelerde genel olarak benzerlik gö-

rülürken, esmâ sayısında bazı ana kol ve onlardan zuhur eden alt kollar ile şûbelerde bir takım 

farklılık vardır. Şimdi bu alt kolları ve onlardan meydana gelen şûbelerdeki farkları ele ala-

lım.  

                                                             
1461 Bandırmalızâde Ahmed Münib, Mir’atü‘t-Turuk, s. 31; Süleyman Uludağ, “Ahmediyye”, DİA, c. 2, TDV 
Yayınları, İstanbul, 1989, s. 171; Yılmaz, Geçmişten Günümüze Tasavvuf ve Tarîkatlar, s. 306; Mustafa 
Aşkar, Niyazî-i Mısrî Hayatı Eserleri Görüşleri, 2. Baskı, İnsan Yayınları, İstanbul, 2011, s. 204. 
1462 Bursalı Mehmet Tahir Efendi, Osmanlı Müellifleri, c. I, s. 225; Vicdâni, Tomâr-ı Turûk-ı Aliyye, s. 233. 
1463 Semih Ceyhan bu şûbelere ek olarak Sinobiyye ve Akbaşiyye adında iki şûbenin daha olduğunu belirtmiştir. 
(Bkz.: Ceyhan, Üç Pîrin Mürşidi, s. 82.) 
1464 Bursalı Mehmet Tahir Efendi, Osmanlı Müellifleri, c. I, s. 225; Vicdâni, Tomâr-ı Turûk-ı Aliyye, s. 233; 
Serin, İslam Tasavufunda Halvetîlik ve Halvetîler, s. 128; Öztürk, Cerrâhîlik Hz. Pîr Nureddîn Cerrâhî ve 
Cerrâhî Tarîkatı, s. 38; ; Muslu, Osmanlı Toplumunda Tasavvuf (18. Yüzyıl), ss. 65, 100, 125, 144; Uludağ, 
“Ahmediyye”, s. 171; Ceyhan altı şûbe değil dört şûbe olduğunu kaydetmiştir. (Krş.: Ceyhan, Üç Pîrin Mürşidi, 
ss. 75-80) 
1465 Ceyhan, Üç Pîrin Mürşidi, s. 69. 
1466 Ceyhan, “Halvetiyye”, Türkiye’de Tarîkatlar Tarih ve Kültür, s. 732. 
1467 Birgül Toker, Şemseddîn Sivâsî Külliyâtı Mirâtü’l-Ahlâk, Sivas Belediyesi Yayınları, Sivas, 2015, s. 12; 
Abdullah Uçman, “Abdulahad Nurî”, DİA, c. 1, TDV Yayınları, İstanbul, 1988, s. 179. 
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Ramazâniyye müntesipleri on iki isimle sülûk yolunu benimsemiştir. Bunun yanında 

Ramazâniyye’den ayrılan ve Nureddîn Cerrâhî’ye (ö. 1133/1721) nisbet edilen Cerrâhiyye 

şûbesinde zikre esas alınan esmâ sayısı artırılmıştır. Nureddîn Cerrâhî, ilk yedi isme “usul”, 

sonradan eklenen beş isme “füru” adını vermiştir. Daha sonra bu on iki isme “tebdîlat” adıyla 

Kadîr, Kavî, Celîl, Cemîl, Hâdî, Hâlik, Vedûd isimlerini; “tebeddülât” adıyla da Kerîm, Bâsıt, 

Azîz, Muiz, Ganî, Muğnî, Latîf isimlerini ekleyerek esmâ adedini toplamda yirmi sekize çı-

karmıştır.1468 Bu şûbede halvet uygulasında da bazı farklılıklar vardır. Cerrâhiyye’de halvet, 

asıl itibariyle kırk gün olmakla birlikte sonraki dönemlerde yirmi sekiz, on sekiz, yedi ve üç 

güne kadar indirilen halvet uygulamaları görülmüştür. Bu kolda bir başka farklılık ise kadın-

lara da hilâfet verilmiş olmasıdır. İbrahim Fahri Efendi’nin, Fatma Mükerrem, Emine Binnaz 

ve Emine Nimet Bacı adında üç kadın hâlifesi olduğu belirtilmiştir.1469 

Şâbânîlik diğer Halvetî kolları gibi devrânî usule göre uygulama yapan bir tarîkattır. 

Ancak tarîkatın zikir uygulamasında Halvetî devrânından farklı olarak sadece bu kola mahsus 

olmak üzere darb-ı esmâ denilen bir zikir çeşidi vardır. Buna göre Şâbânî zikir uygulamasında 

önce darb-ı esmâ zikri yapılmış ardından ayağa kalkılarak Halvetî devrânı yapılmıştır.1470 

Şemsiyye kolunda da zikirdeki isim sayısı artmıştır. Şemsüddîn Ahmed Sivâsî zikrin 

yapıldığı yedi asıl isme Kâdir, Kavî, Cebbâr, Mâlik, Vedûd isimlerini ekleyerek esma sayısını 

on ikiye çıkarmıştır. Bu kolda, Esmâ-ı Seb’a zikrinin yanında Şemseddîn Sivâsî tarafından 

belirlenen bu isimler, “fürûat esmâsı” olarak anılmıştır.1471  

3.5.6. Tarîkatın Asırlara Göre Seyrinin Genel Değerlendirmesi  

Halvetiyye Tarîkatı, X/XVI. asırda, Osmanlı Anadolusu’nda en yaygın tarîkat haline 

gelmiş, devlet ricâlinin desteğini almanın yanında yetiştirdiği tesirli şeyhler ve bu şeyhlerin 

kurduğu kol ve şûbelerle Anadolu’yu adeta bir ağ gibi sarmıştır. Halvetiyye, Pîr İlyas Amas-

yavî’nin halîfeleri vasıtasıyla Amasya ve Tokat civarında etkili olurken Yahyâ-yı Şirvânî ko-

luna mensup şeyhlerle Amasya, Çorum, Tokat, Erzurum, Karaman, Konya, İstanbul, Diyar-

bakır, Uşak, Sivas, Kütahya, Ankara ve Bursa gibi şehirlerde faaliyet yürütmüştür. Bunlar 

                                                             
1468 Öztürk, Cerrâhîlik Hz. Pîr Nureddîn Cerrâhî ve Cerrâhî Tarîkatı, s. 99; Ceyhan, “Halvetiyye”, s. 703. 
1469 Şenay Yola, “Cerrâhiyye”, DİA, c. 7, TDV Yayınları, İstanbul, 1993, s. 418. 
1470 Muslu, a.g.e., s. 175. 
1471 Vicdâni, Tomâr-ı Turûk-ı Aliyye, s. 251; Serin, İslam Tasavufunda Halvetîlik ve Halvetîler, s. 126; 
Aksoy, “Şemseddîn Sivâsî”, s. 525. 
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içerisinde İstanbul’dan sonra Amasya, Tokat, Sivas, Karaman, Tire, Diyarbakır, Bolu, Kasta-

monu ve Manisa, Halvetiyye’nin en faal olduğu şehirlerdir.1472 

XI/XVII. asra gelindiğinde ise Halvetiyye Tarîkatı’nın aynı canlılıkla devam ettiği gö-

rülecektir. Bunda Halvetiyye’nin devlet ricâli nezdindeki itibarının etkisi olduğu kadar bir 

önceki asırda olduğu gibi bu asırda da tarîkatın güçlü isimlerce temsil edilmesinin etkisi oldu-

ğu söylenebilir. Dönemin tesirli isimlerinden Şeyh Adlî Hasan Efendi (ö. 1026/1617), Şeyh 

Seyyid Muhammed el-Eyyûbî (ö. 1038/1628), Şeyh Seyyid Kerâmiddîn Efendi (ö. 

1051/1641), Şeyh Seyyid Muhammed Alâeddîn Efendi İbn-i Yemenî Hasan Necmeddîn (ö. 

1091/1680) gibi Sünbülî1473; Şeyh Ali Alâeddîn Efendi (ö. 1097/1685) Şâbânî- Karabaşî1474; 

Ahmed b. Ali el-Harîrî el-‘Assâlî (ö. 1048/1639) gibi Cemâlî- Assâlî1475; Seyyid Muham-

med’ül-Bahşî el-Halebî (ö. 1098/1687) gibi Cemâlî- Bahşî1476; Hasan Hüsâmeddîn Uşşâkî 

Efendi (ö. 1001/1594) gibi Ahmedî-Uşşâkî; Ramazan Mahfî Efendi (ö. 1025/1616) gibi Ah-

medî- Ramazânî; Niyâzî-i Mısrî (ö. 1105/1693-94) gibi Ahmedî- Mısrî1477; Abdülmecid 

Sivâsî (ö. 1049/1639) ve Şeyh Abdülehad Nûrî es-Sivâsî (ö. 1061/1651) gibi Şemsî - Si-

vasî1478 müntesipleri göze çarpan isimlerdendir. Halvetiyye, bahsi geçen güçlü şûbeleri ve 

tesirli şeyhleri vasıtasıyla bu asırda da Osmanlı toplumunun en yaygın tarîkatı olmayı başar-

mıştır. 

XII/XVIII. asrın Osmanlı devleti için önceki birkaç asır gibi parlak bir dönem olduğu 

söylenemez. Nitekim bu asırda Osmanlı Devleti siyasî, sosyal, iktisadî, ilmî ve askerî alanlar-

da gerilemeye başlamıştır. Bu gerileme şüphesiz diğer tüm alanları etkileyecek ehemmiyette 

bir durumdur. Genel gidişatta yaşanan gerilemeye paralel olarak medreseler eski eğitim sevi-

yesini yitirmiş, buna bağlı olarak kültürel etki önemli ölçüde azalmıştır.1479 Nitekim IX/XV. 

asırda Halvetiyye Tarîkatı’nın kol ve şûbe kurucularının kahır ekserisi medrese eğitimi almış 

                                                             
1472 Öngören, Osmanlılarda Tasavvuf (XVI. Yüzyıl), s. 398 
1473 Velikahyaoğlu, Sümbüliyye Tarîkatı ve Koca Mustafa Paşa Külliyesi, ss. 190-232. 
1474 Serin, İslam Tasavufunda Halvetîlik ve Halvetîler, s. 147. 
1475 Vicdânî, Tomâr-ı Turûk-ı Aliyye, s. 230, 231; Mehmet Serhan Tayşi, “Cemâliyye”, DİA, c. 7, TDV Yayın-
ları, İstanbul, 1993, s. 318. 
1476 Serin, İslam Tasavvufunda Halvetîlik ve Halvetîler, s. 130. 
1477 Bandırmalızâde Ahmed Münib, Mir’atü‘t-Turuk, s. 31; Uludağ, “Ahmediyye”, s. 171; Yılmaz, Geçmişten 
Günümüze Tasavvuf ve Tarîkatlar, s. 306. 
1478 Toker, Şemseddîn Sivâsî Külliyâtı Mirâtü’l-Ahlâk, s. 12; Uçman, “Abdulahad Nurî”, s. 179; Gündoğdu, 
“Sivâsî Abdülmecid”, s. 287. 
1479 Muslu, Osmanlı Toplumunda Tasavvuf (18. Yüzyıl), s. 665, 666. 
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şeyhlerden oluşurken bu asırda Halvetî şeyh ve tarîkat temsilcilerinden otuz altısı medrese 

tahsili görmüştür. Bu sayı diğer Halvetî temsilcileri içinde yüzde on bir civarındadır.1480 

Ancak bu asırda pek çok alanda görülen düşüşe rağmen Halvetiyye Tarîkatı özelinde 

aynı şeyi söylemek güçtür. Nitekim bir önceki asırda olduğu gibi XII/XVIII. asırda da güçlü 

şeyhler yetişmiş, tarîkatın tesirli şûbeleri kurulmuştur. Nureddîn Cerrâhî (ö. 1133/1720) ile 

Cerrâhîlik, Hasan Sezâî (ö. 1151/1738) ile Sezâîlik, Mehmed Cemâleddîn Efendi (ö. 

1164/1750) ile Cemâlîlik, Abdullah Selâhâddîn-i Uşşâkî (ö. 1197/1782) ile Salâhîlik ve Ah-

med Raûfî Efendi (ö. 1170/1757) ile Raûfîlik gibi isimler ve şûbeler, bu asrın güçlü şeyhleri 

ve faal şûbelerindendir. Muslu’nun tespitlerine göre bu asırda Anadolu’da faaliyet yürüten 

şeyhlerin sayısı yaklaşık 807 iken bu şeyhlerin %41’inin Halvetî olması1481 tarîkatın bu asırda 

da tesirini ve gücünü göstermesi bakımından önemlidir. 

XIII/XIX. asra gelindiğinde ise Halvetiyye Tarîkatı, Sünbüliyye, Gülşeniyye, Sinâniy-

ye, Uşşâkiyye, Cerrâhiyye, Şabâniyye kolları ile Marmara, Ege ve Trakya bölgelerinde etkin 

olarak faaliyetlerde bulunmuştur.1482 Bu asırda bahsi geçen şûbeler varlığını devam ettirirken 

bu şûbelerden yenileri de vücuda gelmiştir. Şabâniyye’nin Nasûhiyye kolundan Çerkeşiye, 

Kuşadaviye ve Halîliyye (Geredeviye) gibi üç yeni şûbe kurulmuştur. Bu şûbeler daha çok 

İstanbul ve Batı Karadeniz’de etkin olmuştur. Bu dönemde kurulan bir diğer şûbe de Gelibo-

lu, Çanakkale, Nazilli, Denizli dolaylarında yaygınlık kazanan Uşşâkiye’den Talîb-i İrşâdî 

Baba’nın kurduğu İrşâdiye şûbesidir. Bu şûbe de Çanakkale, Marmara ve Ege civarında ya-

yılmıştır. XIII/XIX. asır bir yandan Halvetiyye’nin yeni şûbelerle varlığını güçlü bir şekilde 

sürdürdüğü asır iken, diğer yandan önceki bazı şûbelerin müntesiplerinin tükenerek kaybol-

duğu bir asırdır. Daha önceki asırlarda etkin olan Sivâsiyye, Raûfiyye ve Uşşâkiyye’nin Câhi-

diye şûbeleri bu asırda takipçileri azalarak kaybolan şûbelerdendir.1483 

XIV/XX. asra gelince, bu asrın diğer tarîkatlar için olduğu kadar Halvetiyye için de 

parlak bir asır olmadığını belirtmek gerekir. Bilindiği üzere İstiklâl Harbi sona erdikten sonra 

1 Kasım 1922 tarihinde saltanat kaldırılmış ve Velîahd II. Abdülmecîd (1284/1868-1944) 

sadece dinî fonksiyonu olan halîfelik makamına getirilmiştir. Buna bağlı olarak Türkiye dâhil 

diğer Müslüman ülkelerde yaşayan birçok kişi, şeklî olsa bile devletin başı olarak Halîfeyi 

görmeye devam etmiştir. Dönemin siyâsî aktörleri bu durumun devlet yönetim anlayışında 

                                                             
1480 Muslu, a.g.e., s. 642. 
1481 Muslu, a.g.e., s. 666. 
1482 Yücer, Osmanlı Toplumunda Tasavvuf (19. Yüzyıl), s. 853. 
1483 Yücer, a.g.e., s. 854. 
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çok başlılığa sebep olacağı düşüncesi ve buna fırsat vermemek adına Cumhuriyetin ilanından 

(29 Ekim 1923) bir süre sonra 3 Mart 1924 tarihinde hilâfeti kaldırmıştır. Takip eden bir yıl 

içinde tarîkatlarla da ilgili önemli bir karar alınarak 677 sayı ve 30 Teşrînisâni (30 Kasım 

1925) tarihli kanunla tekke ve zaviyeler kapatılmıştır.1484 

Tekkeler kapatıldıktan sonra Halvetiyye Tarîkatı, Şabaniyye, Cerrâhiyye ve Uşşâkiyye 

şûbelerinin faaliyetleri sayesinde günümüze gelebilmiştir. Bunlardan Şabaniyye alt kolunun 

Çerkeşiyye şûbesinden ayrılan Geredeli Halil Efendi’ye (ö. 1259/1843) nispetle “Halîliyye” 

adını alan şûbesi ve Kuşadalı İbrâhim Efendi’ye (ö. 1262/1846) nispet edilen İbrahimiyye alt 

şûbesi Cumhuriyet sonrası varlığını sürdüren şûbelerdendir.1485 Şâbâniyye, yukarıda bahsedi-

len Halîliyye silsilesinden Uşaklı Yamalızâde Hacı Ali Rızâ (ö. 1939), yine Uşaklı Mustafa 

Özyürek (ö. 1973) ve Şeyh Cemâleddîn Kunat vasıtasıyla varlığını sürdürmüştür.1486  

Cerrâhiyye, Cumhuriyet sonrası varlığını devam ettiren bir diğer Halvetiyye şûbesidir. 

Ancak Cumhuriyet devrinin tarîkatlar için zor denebilecek şartlarında Cerrâhî Âsitânesi hari-

cindeki tekkeler faaliyetlerini sürdürememişlerdir.1487 Tekkelerin kapatılmasından sonra faali-

yetine devam edebilen tek Cerrâhî şeyhi Karagümrük Cerrâhî Âsitânesi’nde faaliyet yürüten 

on sekizinci postnişin İbrahim Fahreddîn Erenden (ö. 1966)1488 olmuştur. Erenden, âsitâne 

şeyhi iken tekkelerin kapatılmasıyla türbedâr olmuş, zor şartlarda tarîkat faaliyetlerini sür-

dürmeyi başarmıştır. 1964 yılında şeyhlik makamını on dokuzuncu postnişin Muzaffer 

Ozak’a (ö. 1985) bırakmıştır. Muzaffer Ozak zamanında topluma açılarak yeni bir nitelik ka-

zanan Cerrâhiyye, şeyhin sohbet ve eserleriyle hem Batı’ya hem de Amerika Birleşik Devlet-

leri’ne ulaşarak buralarda tekkeler açmak suretiyle varlığını devam ettirmiştir. Muzaffer 

Ozak’ın ölümünden sonra yerine yirminci postnişin Sâdık Safer Dal (ö. 1999) geçmiş ve onun 

gayretiyle bu tekke faaliyetlerini sürdürmüştür.1489 

Cumhuriyet sonrası varlığını sürdüren bir diğer Halvetî şûbesi Uşşâkiye’dir. Bu şûbe-

nin günümüze kadar ulaşmasında en önemli isim Ömer Hulûsi Güzelhisâr-ı Aydınî (ö. 

1285/1868)’dir.1490 Uşşâkiye şûbesini Cumhuriyet döneminden sonra günümüze taşıyan isim-

                                                             
1484 Küçük, Arşiv Belgeleri Işığında İstiklâl Harbi’nde Mevlevîler ve Bektâşîler, ss. 215-219. 
1485 Ceyhan, “Halvetiyye”, s. 757, 758. 
1486 Ceyhan, “Halvetiyye”, s. 759. 
1487 Yola, “Cerrâhiyye”, s. 417. 
1488 Kendisiyle ilgili bir yüksek lisans tezi mevcuttur. (Bkz.: Mehmet Fahreddin Dal, Fahreddin Erenden’in 
Tasavvufî Görüşleri, MÜSBE, YYLT, İstanbul, 2006.) 
1489 Yola, “Cerrâhiyye”, s. 420; Ceyhan, a.g.m., s. 765. 
1490 Ceyhan, a.g.m., s. 762. 
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ler ise Mustafa Hilmî-i Sâfî Efendi (ö. 1926), Hacı Mehmet Nazmi Tura Uşşâkî (ö. 1960), 

Mehmet Nusret Tura Uşşâkî (ö. 1979) ve Hacı Necdet Ardıç Uşşâkî (d. 1938) efendilerdir.1491 

Tekkelerin kapatılmasından sonra devam eden zorlu süreçte Cerrâhiyye gibi kimi 

şûbeler varlıklarını yurt içi ve yurt dışında sürdürürken kimileri adlî ve idarî yönden takibâta 

uğramıştır. Ticâniyye bu takibâttan doğrudan etkilenen bir şûbedir. M. Kemal Pilavlıoğlu’nun 

önderliğinde tekelere yönelik baskılara tepki gösteren Ticânîler’e yönelik adlî kurumlar ve 

güvenlik güçleri zaman zaman soruşturma ve takîbat yapmışlardır.1492 

Görüldüğü gibi Halvetiyye Tarîkatı zor da olsa tekke ve zâviyelerin kapatılmasından 

sonra varlığını sürdürmüştür. Yukarıda zikredildiği ve Cerrâhiyye kolunda olduğu gibi kimi 

zaman türbedârlık adı altında tarîkat faaliyetleri icrâ edilirken kimi zaman da Ticâniyye’de 

olduğu gibi tüm yaptırımları göze alıp varlığını devam ettirmiştir. Bunun yanında bu asrın 

ikinci yarısından itibaren daha çok “vakıf” ve “dernek” şemsiyesi altında bir araya gelen der-

vişlerin bir kısmı gazete ve dergi çıkarmak, özel okul açmak gibi farklı alanlarda çalışmalarını 

yürütmüş1493 tarîkatı, günümüze kadar ulaştırmışlardır. 

 

 

 

 

 

 

 

                                                             
1491 Mehmet Şamil Baş, Ömer Hulûsî ve Dîvânı (İnceleme-Metin), Yayınlanmış Doktora Tezi, Dokuz Eylül 
Ünv. Sosyal Bilimler Enstitüsü, İzmir, 2013, s. 50. (Bu çalışma 2014 yılında yayınlanmıştır. Ancak biz kitabı 
temin edemedik.) 
1492 Mustafa Kara, “Cumhuriyet Türkiyesi’nde Tarîkatlar”, Türkiye’de Tarîkatlar Tarih ve Kültür, Ed.: Semih 
Ceyhan, 2. Basım, İsam Yayınları, Ankara, 2018, s. 104. 
1493 Kara, “Cumhuriyet Türkiyesi’nde Tarîkatlar”, s. 113. 
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SONUÇ 

IX/XV. asır tarihimiz açısından önemli gelişmelerin yaşandığı müstesna bir dönemdir. 

Osmanlı Devleti bu asra siyasî yönden pek çok sorunla mücadele halinde girmiştir. Devlet, bu 

asrın hemen başında yaşadığı ve “fetret devri” denilen bir karmaşa içerisinde 10 yılı aşkın bir 

süre bocalamıştır.  

IX/XV. asır tasavvufî gelişmelerin hızlandığı ve hareketlendiği bir dönemdir. Bu dö-

nemde yeni tarîkatlar kurulmuş, daha önce kurulan kimi tarîkatlar şûbelere ayrılmıştır.  

Tarîkat çevreleri kendilerine has dergâhlarını kurarak tarîkatın usul, adab ve erkânını şekil-

lendirmişlerdir. 

Devlet yönetimi bu dönemde tasavvuf çevrelerini ve tarîkatları desteklemiştir. Şeyh 

Bedreddin olayında görüldüğü gibi kimi zaman devlet otoritesini sarsacağı düşünülen bazı 

nüfuzlu sûfîlere ve tarîkatlara şiddetle karşılık verip onlara mesafeli yaklaşsalar da devlet 

erkânı, genel olarak padişahlar gibi tasavvuf erbabına ilgi göstermiş, tarîkatlar hüsn-i kabul 

görmüştür. Bu ilgi ve desteğin devlet erkânının kişisel ilgisinden kaynaklanması yanında dev-

let yönetimi, toplumun kırsal kesimi üzerinde oldukça derin bağlantıları olan bu kurumları 

karşılarına almak yerine yanlarında görmek istemişlerdir. Böylece egemenliklerini devlet sı-

nırlarının en uzak noktalarına ulaştırma sorununu tarîkatlar vesilesiyle halletme yoluna git-

mişlerdir. Ayrıca, çevrelerine çok sayıda insan toplayabilen tarîkatları devletin karşısına ala-

rak sürekli bir tehdit unsuru haline getirmek yerine, tarîkat çevrelerinin sahip olduğu etkiyi 

olumlu yönde kullanarak tebaanın devlete olan bağlılığını artırma yolunu tercih etmiştir. Böy-

lece devlet hem tarîkatların olası zararlı etkilerini bertaraf etmiş hem de harici ve yıkıcı ideo-

lojik fikirlere karşı onların dînî – tasavvufî fikirleriyle karşı koyarak oluşturmak istediği 

hâkim düşünceyi yerleştirmeyi amaçlamıştır. 

Bunun yanında tasavvuf çevreleri de devletin yanında yer alarak hem ilkesel bir duruş 

sergilemiş hem de rahatça yayılma imkânı bulmuştur. Devlet yönetimiyle kurulan iyi ilişkiler 

tarîkatların yayılmasında ve tasavvuf kültürünün gelişmesinde önemli bir itici güç olmuştur. 

Böylece Osmanlı topraklarında Zeyniyye, Vefâiyye, Mevleviyye, Bektâşiyye, Rifâiyye, 

Kâzerûnîyye gibi eski tarîkatlar faaliyetlerine devam ederken Kādiriyye Osmanlı toprakların-

da faaliyetlerine başlamıştır. Ayrıca bu dönemde Bayrâmiyye ve Melâmiyye gibi yeni tarîkat-

lar ortaya çıkmıştır. 
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Dönemin tasavvufî düşüncesinde başta öne çıkan Halvetî şahsiyetler olmak üzere di-

ğer tarîkat şeyhlerinin şeriat hükümlerine olan bağlılığı şeriat- tarîkat yakınlaşmasını sağla-

mış, ayrıca şeyhlerin genellikle medreseli olması tarîkat çevreleriyle medrese çevrelerinin iyi 

ilişkiler kurmasını sağlamıştır. Bu dönemde tarîkat âdab ve erkânıyla ilgili telif edilen eserler-

de genel ahlâkî esaslara da yer verilmiş böylece kitabî geleneğin yanında şifâhî gelenek de 

devam ettirilmiştir. Bunun yanında daha önce telif edilen eserler tercüme ve şerh edilmek 

suretiyle önceki dönemlerin tasavvufî birikimi bu döneme taşınmıştır. Dönemin dikkat çeken 

bir diğer hususu zühd anlayışındaki değişimdir. Başlangıçtaki “Allah’tan başka her şeyden 

yüz çevirme” şeklinde anlaşılan zühd anlayışından farklı olarak bu dönemde idâreye mesafeli 

durmak yerine yakın temas kurulması yoluna gidilmiştir. Böylece hem idârecilerin yönetim-

deki olası yanlış uygulamalarına müdahale edilmesinin sağlanması amaçlanmış hem de onla-

rın desteği alınmıştır. Nitekim devlet ricâlinin desteğini alan tarîkatların hızla yayıldığı gö-

rülmüştür. Ayrıca dünya nimetlerinden uzak durma düşüncesi bu dönemde dünya nimetlerine 

kalpte bir sevgi beslememe şeklinde tezâhür etmiştir. 

IX/XV. asırda Osmanlı Anadolusu’nda görülen tarîkatlardan biri Halvetiyye Tarîkatı-

dır. Halvetiyye Tarîkatı’nın kurucusu Ömer Halvetî, Halvetiyye’yi sistemleştiren kişi ise 

Yahyâ-yı Şirvânî’dir. Bu tarîkatın esasları ise özetle, kelime-i tevhîd (kelime-i tayyib) ile zi-

kir, gizli ve açık esmâ-i seb’a (yedi isim) ile zikre devam, rüya ta’biri ve te’vili şeklindedir.  

Halvetiyye Tarîkatı, Osmanlı Anadolu’sunda bu asrın hemen başlarında münferit isim-

lerle görülmeye başlasa da asıl tesirini IX/XV. asrın ikinci yarısından itibaren göstermiştir. 

Tarîkat Osmanlı Anadolusu’na dört koldan, iki yönlü hareketle girmiştir. Bu kollar, Pîr İlyas 

kolu, Pîr Muhammed Bahâeddîn Erzincânî kolu, Alâeddîn Rûmî kolu ve Habîb Karamânî 

koludur. Tarîkatın Osmanlı Anadolu’suna geliş yönleri ise ilki dıştan içe doğru hareket, diğeri 

içten dışa doğru hareket olarak tabir ettiğimiz yollardır. Dıştan içe yönelen hareketten kasıt, 

tarîkatın Şirvan’dan Osmanlı toplumuna gelişi, içten dışa hareket ise Osmanlı Anado-

lu’sundan Şirvan’a gidip tasavvufî eğitimini tamamlayarak tekrar Osmanlı Anadolusu’na dö-

nenlerin hareketidir. 

Gerek doğrudan Şirvan’dan gönderilen gerekse Anadolu’dan Şirvan’a gidip geri dö-

nen sûfîlerin çabaları, Osmanlı Anadolu’sunu adeta Halvetiyye’nin ana karargâhı yapmıştır. 

Bunun bir sonucu olarak Halvetiyye Tarîkatı’nın dört ana kolundan üçü bu asırda kurulmuş-

tur. Halvetiyye, bu asırdan başlamak üzere takip eden asırlarda kırktan fazla şûbeye ulaşarak 

Osmanlı toplumunda en yaygın tarîkatlardan biri olmuştur. 
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IX/XV. asırda Halvetiyye Tarîkatı Anadolu’da Pîr İlyas koluna mensup dervişler vası-

tasıyla Amasya ve Tokat civarında faaliyet yürütürken, Yahyâ-yı Şirvânî ve onun halîfesi Pîr 

Muhammed Bahâeddîn Erzincânî ve dervişleri vasıtasıyla Amasya, Tokat, Sivas, Çorum, Er-

zurum, Konya, Diyarbakır, Kütahya, Manisa ve İzmir gibi illerde etkin olmuştur. 

Tarîkatın Osmanlı toplumunda yayılmasını hızlandıran en önemli etmen bu tarîkatın 

İstanbul’a ulaşmasıdır. Halvetiyye Tarîkatı ilk olarak Fatih Sultan Mehmed zamanında 

Alâeddîn Rûmî vasıtasıyla İstanbul’a girse de asıl yaygınlık kazanması II. Bayezid zamanında 

Cemâl Halvetî’nin İstanbul’a gelmesiyle gerçekleşmiştir. Bu durum şüphesiz tarîkatın yayıl-

masında çok önemli bir dönüm noktası olmuştur. Nitekim Cemâl Halvetî, devlet ricâlinin de 

desteğiyle İstanbul’da bir tekke kurmuş, Gül Camii’nde başladığı faaliyetlerini bu tekkede 

sürdürmüştür. İstanbul’daki ilk Halvetî tekkesi olan Koca Mustafa Paşa Âsitânesi (Sümbül 

Efendi Dergâhı) tarîkatın gerek İstanbul’da gelişip geniş halk kesimlerine ulaşmasında gerek-

se Balkanlar’a taşınmasında önemli görevler üstlenmiştir. 

IX/XV. asır Halvetî şahsiyetlerden müderris olanlar vardır. Bu asırda ele alınan yirmi 

üç isimden yedi tanesi müderristir. Bunlardan bazıları müderrislik sonrası tasavvufa intisâb 

etmiş, kimisi de bir yandan müderrislik yaparken bir yandan tasavvufî faaliyetlerini yürütmüş-

tür. Dönemin dikkat çeken bir diğer yönü de yine Halvetî şahsiyetlerin fazla eser yazmasıdır. 

Bu dönemin öne çıkan Halvetî şahsiyetlerinden altı tanesi eser yazmıştır.  

Özellikle bir kol kurucusu konumunda olan Ömer Rûşenî, Cemâl Halvetî ve Ahmed 

Şemseddîn Marmaravî, eserler yazmak suretiyle Halvetiyye Tarîkatı’nın usulüne katkıda bu-

lunmanın yanında genel tarîkat kültürünün gelişmesinde önemli bir rol oynamışlardır. Ayrıca 

bahsi geçen şahsiyetlerden Ömer Rûşenî ve Ahmed Şemseddîn Marmaravî, tarîkatın zikir 

usulüne ilave yapmak suretiyle temelde yedi olan esmâ sayısını on ikiye çıkarmışlardır. Ken-

dilerinden sonra gelen şûbe ve alt şûbeler onların zikir usulünü devam ettirmiştir. Yani bu 

asır, tarîkatın adâbında yeniliklerin ihdas edildiği bir asırdır. 

Dönemin müellif Halvetî şahsiyetleri, eserlerinde ayet ve hadislere sıklıkla atıfta bu-

lunmuşlardır. Kur’ân ve sünnetin doğru anlaşılması için tefsir ve hadisle ilgili pek çok risale 

telif etmişlerdir. Müstakil olarak bir sureyi tefsir etmenin yanında farklı ayetlerin iş’arî tefsi-

rini de yapmışlardır. Ayrıca kırk hadis geleneğine uygun olarak, kırk hadis şerhleri yazmışlar-

dır. Fıkhî hükümlerin mânevî-bâtınî yönünü anlatmak için, abdest, namaz gibi bazı ibadetleri 

iş’arî yönden ele almışlar, bu konuları eserlerinde işlemişlerdir. 
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Dönemin Halvetî müelliflerinin yazdığı eserlerde Allah’ın varlığı ve birliği; müm-

kinâtın yaratılması; insan bedenine ruh üflenmesi; arşın, kürsînin ve ferşin beyânı; âlem-i 

zâhir, âlem-i berzâh ve âlem-i esrârın beyânı; ashâb-ı yemîn ve ashâb-ı şimâlin, haşir ve kubur 

hallerinin beyanı; insanoğlunun İslam fıtratı üzerine yaratılması, daha sonra saîd veya şakî 

olması; nefis ve ruhun anlatılması; nefsin mertebeleri olan Emmâre, Levvâme, Mülhime, 

Mutmainne, Râziye, Marziyye ve Sâfiyenin beyânı gibi tasavvufî meseleler, tarîkat âdab ve 

erkânı, zikir ve evrâd rüya tabirleri, nefs ve ruh, itikad, tevhid, şeriat, zikir, seyr u sülûkun 

kuralları, tarîkat ve hakikat, ricâlü’l-gayb, el-aktab, gavs, el-eimme, el-evtâd, el-abdâl, el-evrâ, 

el-efrâd, en-nücebâ, el-havâriyyûn, er-recebiyyûn, el-hatîm, ricâlü’l-feth, ricâlü tahte’l-esfel, 

ricâlü’l-ganî bi’llah, ricâlü ehli’t-tahakküm ve’z-zevâid, ricâlü salavâti’l-hams, ricâlü 

eyyâmi’s-sitte, âmidü’l-melâmîyye, ricâlü’l-mâ, el-muhaddesûn, âdab, erkân ve ahlak, iyilik, 

sabır, nefis terbiyesi ve tevbe, ism-i âzam, hırka, ilim ve marifet, kalb ve sır, zühd, namaz, 

ubûdiyyet ve ulûhiyyet, hakikat-i Muhammedî, iman-küfür, takva, cihâd, infak ve terk-i dün-

ya, bazı tasavvufî kelime ve harflerinin hikmetleri, avam, havas ve havassu’l-havasın makam-

ları gibi geniş bir konu içeriği görülmektedir. 

Müellif Halvetîler, tasavvuf ve tarîkatla ilgili ele aldıkları konularda hikâyelerden isti-

fade etmişlerdir. Bu sayede ayet ve hadisleri manzum bir şekilde verdiği konu veya kavramla-

rı hikâyeleştirmek suretiyle daha anlaşılır hale getirmişlerdir. Özellikle manzum eserlerinde 

rastlanan bu uygulama, müelliflerin anlatım gücünü göstermesinin yanında okuyucu için öğ-

retici olmayı da dikkate aldığını gösterir niteliktedir. 

Bu asrın Halvetî şahsiyetlerinin tasavvuf anlayışında etvâr-ı seb’a geleneğinin önemli 

bir yeri vardır. Bunun için eseri olan Halvetî şahsiyetler, nefsin terbiye edilmesi gerektiği hu-

susunda bir yöntem olan etvâr-ı seb’a içerikli risâleler yazmıştır. Aynı zamanda zikir, halvet, 

nefis terbiyesi gibi Halvetiyye’nin esasları olan kavramlara önem vermişler, seyr ü sülûkun 

yedi tavır üzere olacağını belirtmişlerdir. 

Eser yazan Halvetî şahsiyetlerden Ahmed Şemseddîn Marmaravî, dönemin ilim dilinin 

Arapça ve Farsça olmasına rağmen diğer müellif Halvetî şahsiyetlerden farklı olarak eserleri-

nin tamamını Türkçe yazmıştır. Sade bir dille ve anlaşılır bir üslupla yazılan eserlerin Türkçe 

yazılmasının amacı halk içinde daha fazla kimsenin faydalanması düşüncesidir. 

Halvetî dervişleri gittikleri yerlere tekkeler kurmuş veya tekke kurulmasına vesile ol-

muşlardır. Halvetiyye Tarîkatı’nın Osmanlı Anadolu’sunda sistematik bir şekilde yayılmaya 
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başlamasıyla kurulan ilk tekkesi Gümüşlüoğlu Tekkesidir. Bu tekke, Amasya’da Halvetiy-

ye’ye mahsus olarak faaliyete geçmiş ve Tâciye adıyla meşhur olmuştur. Bunun yanında Çi-

lehâne Tekkesi, Çevikçe Tekkesi, Hoca Sultan Tekkesi, Sadettin Tekkesi, Mehmet Paşa Tek-

kesi, 807/1404 yılında Nakşî Tekkesi olarak yapılan fakat II. Bayezid döneminde Halvetîlerce 

tanzim edilen Mahmud Çelebi Tekkesi, Meydan Tekkesi Amasya’da faal olan diğer Halvetî 

tekkeleridir. 

Cemâl Halvetî’nin irşad faaliyetlerini yürütmesi için Koca Mustafa Paşa tarafından 

yaptırılan Koca Mustafa Paşa Tekkesi İstanbul’daki ilk ve en önemli Halvetî tekkesidir. 

Mîrahûr Tekkesi ve Kasım Çelebi tekkesi İstanbul’da bu dönemde yapılan diğer Halvetî tek-

kelerindendir. Bunların yanında Anadolu’nun diğer bölgelerinde de Halvetî tekkeleri kurul-

muştur. İbrahim Tâceddîn Kayserî Tekkesi Kayseri’de; Habîb Karamânî’nin yaptırdığı Ta-

bakhâne Zâviyesi İskilipte; Bâyezid Rûmî adına kurulan Bâyezid Rûmî Tekkesi, Edirne Da-

kikpazarı’nda; Fatih Sultan Mehmed’in Şeyh Alâeddîn Rûmî için yaptırdığı Tunca Nehri ke-

narındaki zâviye, Edirne’de; Şeyh İbrahim Şirvânî zâviyesi Sivas’ta kurulan Halvetî tekkele-

rindendir.  

Halvetî şeyhler, bu tekkelerde farklı bölgelere göndermek üzere halîfeler yetiştirmiş-

lerdir. Bunun yanında sohbet ve vaazlarıyla ahaliyi irşad ve terbiye etmişlerdir. Bu irşad faa-

liyetleri neticesinde de halktan önemli ölçüde kabul görmüşler, bu sohbetlere katılanların bir 

kısmı, daha sonra tasavvuf yoluna girmiştir. Ayrıca, sûfîler bir yandan ahaliyi irşad ve derviş 

yetiştirme faaliyetlerinde bulunurken, bir yandan da bulundukları yerleri ziraat, ikmâl ve inşâ 

yoluyla ihyâ etmişlerdir. 

Halvetiyye Tarîkatı, İslam coğrafyasında en çok müntesibi olan tarîkatlardan biri ol-

ması yönüyle bu yoğun ilişkinin hem müsbet manada hem de menfî manada görüldüğü 

tarîkatlardan biridir. Gerek Sünnî İslam anlayışı ve gerekse toplumun değerleriyle örtüşen 

kurallarıyla Halvetiyye Tarîkatı, genellikle yaygınlık kazandığı bölgelerde baskın tarîkat ol-

muştur. Bunun neticesinde diğer tarîkatlarla ve müntesipleriyle hem olumlu hem de olumsuz 

bir seyir izleyen ilişkiler kurulmuştur. IX/XV. asırda Halvetiyye Tarîkatı müntesipleri Mev-

levî, Bâbâî, Nakşî, Zeynî ve Bayrâmî müntesipleriyle ilişkiler kurmuştur. 

Halvetiyye Tarîkatı, sadece dinî-tasavvufî ve ictimâî değil siyasî yönden de tesirli bir 

tarîkat olmuştur. Cemâl Halvetî öncülüğündeki tarîkat, Şah İsmail’in başında bulunduğu Sa-
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fevîliğin yayılmasına karşı Anadolu insanını eğitmenin yanında fikren zararlı görülen akımla-

ra karşı tasavvufî düşünceyi korumuştur.  

IX/XV. asırda Osmanlı sultanları ve devlet ricâliyle sûfîler arasında iyi bir ilişki ku-

rulduğu görülmektedir. İstanbul’da cereyan eden bir meselenin halli için Ahmed Şemseddîn 

Marmaravî’nin çağrılması; Fatih Sultan Mehmed’in Pir Ahmed Erzincânî’yi İstanbul’a davet 

etmesi ve camilerde vaazlar verdirmesi; yine Alâeddîn Rûmî (ö. 867/1462) için Edirne Tunca 

nehri kenarında bir zâviye inşa ettirmesi; II. Bayezid’in Cemâl Halvetî’yi İstanbul’a davet 

ederek ona bir dergâh kurdurması bu noktada dikkate değerdir. 

Halvetîyye Tarîkatının şeyhleri ve halîfeleri, tesirleri bakımından oldukça geniş bir 

yelpazede faaliyet yürütmüşlerdir. Devletin merkezi olan İstanbul’da ve Anadolu’nun çeşitli 

bölgelerinde tasavvuf kültürünün yayılmasında da önemli tesirleri olmuştur. Devlet ricâli ile 

olan yakın ilişkileri ve buna dayalı tesirleri, yetiştirdikleri halîfeleri ve fikirlerini serdettikleri 

onlarca eserleriyle IX/XV. asırda Halvetiyye Tarîkatı’nı Osmanlı Anadolusu’ndaki en önemli 

tarîkatlardan biri yapmayı başarmışlardır. 

Tarîkatın Osmanlı toplumunda önemli ölçüde benimsenip tutunmasını, hızla yayılma-

sını ve hatta Osmanlı Anadolusu’ndaki en tesirli tarîkatlardan biri olmasını sağlayan sebepler 

şu şekilde sıralanabilir: 

1. Kurucu şeyhlerin Anadolu’yu işaret etmesi; 

2. Müslüman Türk idarecilerin tasavvuf erbabına ve sûfî çevrelere olan ilgisi ve mü-

samahakâr tavırları; 

3. Tarîkatın şeyh ve müntesiplerinin şeriata olan bağlılıkları ve sünnî oluşunun halk 

tarafından görülmesi; 

4. Anadolu toplumunun ehl-i sünnet akîdelerine bağlı oluşundan kaynaklı dini anla-

yış uyumu;  

5. Ahaliyle iyi ilişkiler kurup tekkelerde onlara hizmet etmeleri; 

6. Şeyhlerin, padişahlar, şehzâdeler ve devlet ricâliyle iyi ilişkiler kurmaları; 

7. Tarîkat şeyhlerinin genelde ilmiye sınıfından olmaları, müderrislik yönlerinin bu-

lunması, eser yazmak suretiyle tasavvuf düşüncesinin gelişmesine katkıda bulun-

maları. 

8. Siyâsî sebepler; 

9. Şiî fikrî tehlikesine karşı Sünnî din algısını savunma düşüncesi; 
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10. Tarîkatın karizmatik ve tesirli isimler tarafından temsil edilmesi; 

11. Yetişen hâlife sayısının fazla oluşu; 

12. İrşad ile görevlendirilen hâlifelerin gittikleri yerlerde devlet erkânının ve ahalinin 

sevgisini kazanmaları; 

13. Hâlifelerin gittikleri yerlerde hızla teşkilatlanmaları. 

Halvetiyye Tarîkatı bu asırdan sonra da varlığını sürdürmüştür. Ancak XX. asırda di-

ğer tarîkatlar için olduğu gibi Halvetiyye için de zor bir asır olmuştur. Bu asırda tarîkatların 

kapanmasıyla Halvetiyye de etkisini kaybetmiştir. Ancak tarîkat, dernek veya vakıf adı altın-

da varlığını sürdürmüş, yayın neşretmek suretiyle de fikrî faaliyetlerine devam etmiştir. 

Çalışma boyunca elde ettiğimiz bazı bilgi ve sayısal verileri, tablo ile vermeyi uygun 

gördük. Bir nevi sonucun özeti ve sayısal bazı verileri içeren bu tablolar tarafımızca hazır-

lanmıştır. 
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