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NECMETTĠN ERBAKAN ÜNĠVERSĠTESĠ 

Sosyal Bilimler Enstitüsü 
 

ÖZET 

 

 

Ġslâm kültür ve medeniyetinin önemli kurumlarından biri olan zâviyeler, Ġslâm 

Devletleri’nin mühim müesseselerinden birini teĢkil etmiĢtir. Anadolu’nun TürkleĢmesi ve 

ĠslamlaĢması sürecinde önemli hizmetleri olan bu kurumlar Türkiye Selçukluları, Beylikler ve 

Osmanlılar döneminde vakıf sistemi ile birlikte Anadolu’nun en ücra köĢelerine kadar 

yayılmıĢlardır. Osmanlı beyliğinin kurulduğu ilk dönemlerden itibaren yaĢadıkları coğrafyada 

pek çok zâviye açılmıĢ ve bu yapılar vakıflar ile desteklenmiĢtir. Ayrıca Türkiye Selçukluları ve 

Beylikler döneminde inĢa edilen zâviyelere de müdahale edilmemiĢ, hatta bu yapıların bölgede 

faaliyet sürdürmesini sağlamak için gerekli destek sağlanmıĢtır.  

Osmanlı Devleti’nin muhtelif yerlerinde inĢa edilmeye baĢlanan zâviyeler özellikle 

Osman ve Orhan Bey döneminde zirveye ulaĢmıĢ ve Ģehirler ile kırsal mekânlar bu yapılar ile 

süslenmiĢtir. Bu dönemde zâviye mensuplarına geniĢ haklar verilmiĢ, köy, çiftlik, mezraa, bağ 

ve bahçeler bağıĢlanarak zâviyelerin faaliyetlerini sürdürmesine yardımcı olmuĢlardır. Ġlerleyen 

dönemlerde devlet tarafından zâviyelere görevliler atanmıĢ, bu yapıların faaliyetleri resmi 

kurumlar tarafından takip altına alınmıĢtır. Osmanlı kuruluĢ sürecinde yer alan zâviyeleri ele 

aldığımız çalıĢmamızda öncelikli olarak zâviyeler hakkında bilgi verilmiĢ, akabinde devrin 

sultanları olan Osman, Orhan ve I. Murad dönemindeki zâviyeler incelenmiĢtir. Ardından bu 

zâviyelerin Osmanlı Devleti üzerindeki sosyal, siyasî, ekonomik, askerî ve dinî faaliyetleri ele 

alınmıĢtır. 

Anahtar Kelimeler: Osmanlı, zâviye, vakıf, Ġslâm, Anadolu  
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T.C. 

NECMETTĠN ERBAKAN ÜNĠVERSĠTESĠ 

Sosyal Bilimler Enstitüsü 
 

ABSTRACT 

 

 

Lodges, one of the important institutions of Islamic culture and civilization, have 

constituted one of the important institutions of the Islamic States. These institutions, which had 

important services in the process of Turkification and Islamization of Anatolia, spread to the 

most remote corners of Anatolia with the foundation system during the period of the Seljuks of 

Turkey, the Principalities and the Ottomans. Since the first periods of the establishment of the 

Ottoman principality, many lodges have been opened in the geography they live in and these 

structures have been supported by foundations. In addition, the zawiyas built during the period 

of the Seljuks and Principalities of Turkey were not interfered with, and even the necessary 

support was provided to ensure that these structures continued to operate in the region. 

The lodges, which started to be built in various parts of the Ottoman Empire, reached 

their peak especially during the reign of Osman and Orhan Bey, and cities and rural places 

were decorated with these structures. During this period, the members of the lodges were given 

wide rights, and villages, farms, hamlets, vineyards and gardens were donated and helped the 

lodges to continue their activities. In the following periods, officials were appointed to the lodges 

by the state, and the activities of these structures were monitored by official institutions. In our 

study, in which we discussed the zawiyes in the Ottoman establishment process, first of all, 

information was given about the zawiyes, and then the lodges during the reign of Osman, Orhan 

and Murad I, the sultans of the period, were examined. Then, the social, political, economic, 

military and religious activities of these lodges on the Ottoman state were discussed. 

Keywords: Ottoman, Zâviye, Foundation, Ġslam, Anatolia. 
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Ön Söz 

Zâviye, tarikat mensubu derviĢlerin bir Ģeyhin idaresinde topluca yaĢadıkları, 

âyende ve revendeye (gelip geçen yolcular) karĢılıksız yiyecek, içecek ve barınacak 

yer sağlanan, yerleĢim merkezleri ile yol üzerinde bulunan mekânlar olarak ifade 

edilmektedir. Ġslâm dünyasında kültür ve sosyal hayatta tarikat etkinliklerinin 

yürütüldüğü kurumlar olarak bilinen zâviyeler; Ġslâm ahlakının, tasavvuf ilminin 

öğretildiği ve uygulandığı kurumlar arasında yer almıĢtır. Bu kurumlar dini eğitim ve 

öğretimin yanı sıra siyasî, sosyal ve ekonomik alanda birçok misyonu yerine 

getirmiĢtir. Türkiye Selçuklu Devleti döneminde kurulan bu yapılar Osmanlı 

Devleti‟nin kuruluĢ sürecinde de her bölgede faaliyet göstermiĢtir. Orta Anadolu‟da 

küçük bir beylik olarak ortaya çıkan Osmanlı Devleti zâviyeler vasıtasıyla siyasî, 

askerî, ekonomik, dinî ve içtimaî alanda pek çok vazifeyi bu kurumlar aracılığıyla 

yürütmüĢtür. Bu nedenle Osmanlı Devleti‟nin küçük bir beylikten muazzam bir cihan 

devletine dönüĢme sürecini sadece siyasî ve askerî olaylara bağlamanın yanlıĢ 

olduğu görülmektedir. Zira bir devletin teĢekkülünde içtimaî ve iktisadî faktörlerde 

büyük önem taĢımaktadır. Ancak geçmiĢten günümüze kadar yapılan çalıĢmalarda 

siyasî tarih odaklı bir tarih anlayıĢı benimsenmiĢ ve bu perspektif üzerinden tarih 

anlatımı yapılmıĢtır. Buna bağlı olarak yaĢanan olay ve olgularda siyasî olarak 

değerlendirilmiĢtir.  

Son zamanlarda yapılan çalıĢmalar ile söz konusu tarih yazımında bazı 

değiĢimler yaĢanmakla birlikte, Osmanlı Devleti‟nin sosyal, ekonomik ve dinî 

faktörlere bağlı olarak nasıl kurulduğunu değerlendirmemiz gerektiğini ifade eden 

anlatımlarda tarihimizde yerini almıĢtır. Söz konusu tarih anlayıĢına göre; içtimaî ve 

iktisadî tarihin ağırlık kazanması ile Osmanlı devletinde bulunan bazı müesseselerin 

ne kadar önemli olduğu anlaĢılmaya baĢlanmıĢtır. Nitekim Osmanlı Devleti‟nin 

kuruluĢ sürecinde inĢa edilmiĢ veya daha önceden varlığı bilinen cami, medrese, han, 

hamam, derbent, tekke ve zâviyelerin devlet için ne derece müspet rol oynadıkları 

bilinmektetir. Osmanlı Devleti‟nde uzun yıllar adından sıkça söz ettiren ve 

değerlendirmemize esas olan yapılardan biri de zâviyeler olmuĢtur. Nitekim Osmanlı 

beyliğinin teĢekkülü sürecinde kurulmaya baĢlanan ve beyler tarafından da 

desteklenen bu yapılar mezkûr dönemde pek çok faaliyette bulunmuĢlardır. Fakat 
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günümüze kadar bu konuda yapılan çalıĢmalar parçalar halinde olup bir bütün olarak 

ele alınmamıĢtır. Ayrıca zâviyeler hakkında çalıĢmalar yapan araĢtırmacılar tahrir 

defterlerinden ve Osmanlı arĢiv belgelerinden elde ettikleri bilgiler eĢliğinde 

zâviyelerin belli özelliklerine değinmiĢler ve bu yapılar hakkında belirli zamanlara 

ait kısıtlı bilgiler vermiĢlerdir. Bunların yanı sıra Osmanlı kuruluĢ sürecini kapsayan 

(1299-1389) XIII. ve XIV. yüzyıla ait zâviyeler hakkında yapılan çalıĢmalar ise 

oldukça azdır. Bundan dolayı Osmanlı Devleti‟nin kuruluĢuna etki eden, asırlar boyu 

ülkenin dört bir tarafında farklı misyonlar üstlenen bu zâviyeler araĢtırma 

konumuzun adını teĢkil etmiĢtir. 

Bu çalıĢma ile Osmanlı coğrafyasında kurulmuĢ olan zâviyelerin devleti nasıl 

etkilediği, ne tür faaliyetlerde bulunduğu ve kuruluĢ sürecindeki misyonlarının neler 

olduğu ortaya konulmaya çalıĢılacaktır. Bu nedenle Osmanlı kuruluĢ coğrafyasında 

(Ġznik, Bursa, EskiĢehir, Bilecik, Sakarya, Ġzmit, Balıkesir, Bolu, Kocaeli, Edirne) 

bulunan zâviyelerin sosyal ve ekonomik yapısı tezin ana konusunu teĢkil etmektedir. 

HazırlamıĢ olduğumuz tezin amacı sınırları gösterilmiĢ mezkûr bölgelerde yer alan 

zâviyelerin durumları hakkında kaynakların elverdiği ölçüde her bakımdan 

derinlemesine tahlil etmektir.  

ÇalıĢmamız 4 ana bölümde ele alınmıĢtır. AraĢtırmamıza kapsam, yöntem, 

amaç ve önemini ele alarak baĢladığımız giriĢ bölümünde zâviye kavramı hakkında 

bilgi verilmiĢtir. Ayrıca Osmanlı Devleti‟nin kuruluĢ sürecine kadar bölgede 

varlığını sürdürmüĢ olan zâviyelere dair bazı bilgelere yer verilmiĢtir. Birinci 

bölümde Osman Bey döneminde bölgede kurulan zâviyeler hakkında bilgiler 

aktarılmıĢtır. KuruluĢ sürecinde Osmanlı coğrafyasında yer alan veya bu dönemde 

Ģeyh, abdal, fakih, mutasavvıf ve önemli devlet adamları tarafından kurulan 

zâviyeleri ve bu yapıların beyliğe katkıları incelenmiĢtir. 

Bir sonraki bölümde ise Orhan Bey döneminde artarak devam eden zâviyeler 

hakkında malumat verilmiĢtir. Bu konu ile ilgili Bursa‟dan baĢlayarak Ġnegöl, 

Yarhisar, YeniĢehir, Ermenipazarı (Pazaryeri), Gölpazarı, Söğüt, Geyve, Göynük, 

Gebze, Ġznik, Ġzmit, Karesi Sancağı, Bolu Sancağı, Mudurnu, Gerede, Sivrihisar, 

EskiĢehir, Ġnönü, Ankara ve Gelibolu‟da inĢa edilen veya daha öncesinde bu 

topraklarda bulunan zâviyelere dair bilgi verilmiĢtir. Bahsi geçen mahallerde Orhan 
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Bey‟in oğlu Süleyman PaĢa tarafından inĢa edilmiĢ veya vakıflarla desteklenmiĢ 

zâviyelere de yer verilmiĢtir. 

Zâviyelerin kurumsallaĢma sürecini ele aldığımız üçüncü bölümümüzde ise 

hem mevcut Osmanlı topraklarında inĢa edilen zâviyeler, hem de Avrupa yakasına 

yapılan seferler sonucu bölgede açılan zâviyeler incelemeye tabii tutulmuĢtur. Son 

bölümde ise zâviyelerin sosyal, siyasî, ekonomik ve dinî fonksiyonları ele alınmıĢtır. 

Bu bölümde zâviyelerden edindiğimiz bilgilere göre mezkûr yapıların Osmanlı 

devletinin kuruluĢ sürecindeki etkilerine değinilmiĢtir. 

Bu tezin oluĢmasında büyük yardım ve teĢviklerini gördüğüm, yapıcı 

eleĢtirileri, tavsiyeleri ve yönlendirmeleri ile akademik hayatta ilerlememi sağlayan 

değerli hocam ve tez danıĢmanım Doç. Dr. Mustafa AkkuĢ‟a teĢekkürü borç bilirim. 

Tahrir defterlerin okunması esnasında yardımlarını esirgemeyen, önerileri ve 

tavsiyeleri ile tezin son Ģeklini almasında önemli katkılar sağlayan Prof. Dr. Ġsmail 

Kıvrım hocama müteĢekkirim. Ayrıca bu çalıĢmamın ortaya konmasında her türlü 

yardımlarını esirgemeyen, değerlendirmeleri ve yorumları ile tezin teĢekkül 

etmesinde emeği geçen Prof. Dr. Mehmet Ali Hacıgökmen, Prof. Dr. Bekir Biçer, 

Prof. Dr. Yahya BaĢkan, Doç. Dr. Hasan Ali Polat hocalarıma ayrı ayrı Ģükranlarımı 

sunarım. Ayrıca bu çalıĢmanın hazırlanması sürecinde Yükseköğretim Kurulu 
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bulunan Yükseköğretim Kurulu‟na teĢekkür ederim. 

BüĢra BAĞCI 

Mayıs 2024 

 

 

 

 

 



1 
 

 

GĠRĠġ 

A) AraĢtırmanın Konusu, Amacı ve Önemi 

AraĢtırmanın Konusu 

Bir devletin siyasî tarihini bilmek kadar, o devleti oluĢturan kurumları 

bilmekte önemlidir. Ancak tarih anlayıĢımızda siyasî tarih ön plana çıkmıĢ, sosyal-

kültür tarihçiliği ve kurumlar ihmal edilmiĢtir. Bu durum Fuat Köprülü, Ömer Lütfi 

Barkan, Halil Ġnalcık gibi tarihçilerimizin Braudel ekolünü benimsemesiyle kısmen 

değiĢikliğe uğramıĢtır. Ancak istenilen düzeyde olmamıĢ, siyasî tarih odaklı tarihcilik 

anlayıĢı yaygınlığını devam ettirmiĢtir. Bizde bu alandaki eksikliği dikkate alarak; 

dinî, sosyal, ekonomik yönleri ele alan Osmanlı kuruluĢ sürecinde önemli misyonlar 

yüklenen zâviyeler üzerinde çalıĢmalarda bulunmayı amaç edindik. Zâviye kurumu 

hakkında bilgi vererek baĢladığımız giriĢ bölümünde Osmanlı kuruluĢ sürecine kadar 

zâviyeler hakkında malumat verilmiĢtir. 

AraĢtırmamızın birinci bölümünde Osmanlı kuruluĢ sürecini teĢkil eden 

Osman Bey dönemindeki zâviyeler incelemeye tabii tutulmuĢtur. Bu bağlamda; 

Osman Bey dönemi siyasî tarihi hakkında kısa bir bilgi verilerek mevcut zâviyeler 

hakkında bazı bilgiler verilmiĢtir. Ardından Osman Bey döneminde beyliğin 

sınırlarında bulunan “kadimden” kelimesi ile tabir edilen Selçuklular ve Beylikler 

devrinde inĢa edilmiĢ zâviyeler ve Osmanlılar zamanında kurulmuĢ zâviyelere yer 

verilmiĢtir. ÇalıĢmamızın ikinci bölümü, Orhan Bey dönemindeki zâviyelere tahsis 

edilmiĢtir. Bu kısımda dönemin önemli simalarından olan Orhan Bey‟in oğlu 

Süleyman PaĢa tarafından inĢa edilmiĢ veya desteklenmiĢ zâviyeler de ele alınmıĢtır. 

Üçüncü bölümün konusunu ise I. Murad döneminde Osmanlı devleti sınırlarında 

kurulmuĢ zâviyeler ve bu dönemde Balkanlara yapılan fetihlere paralel inĢa edilmiĢ 

zâviyeler oluĢturmaktadır. Son bölümde ise tezimizde ele aldığımız zâviyelerin; 

siyasî, dinî, ekonomik, sosyal, askerî ve eğitim fonksiyonlarına değinilmiĢtir.  

AraĢtırmanın Amacı 

HazırlamıĢ olduğumuz bu çalıĢmada XIV. Yüzyılda Osmanlı coğrafyasında 

hâkim olan dinî yapı, tasavvufî gruplar ve zâviyeler hakkında bilgi verilmesi amaç 

edinilmiĢtir. Ayrıca bu dönemlerde bulunan zâviyelerin misyonu, fonksiyonu, 
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kullanıĢ amaçları, bulunduğu mekânlar ve vakfiyeleri hakkında bilgi verilmesi 

hedeflenmiĢtir. Osmanlı Devleti‟nin kuruluĢ döneminde zâviyelerin faaliyetleri, 

önemi ve fonksiyonları hakkında malumat verilmesiyle birlikte Osmanlıların kuruluĢ 

sürecinde zâviyelerin devlet üzerindeki müspet rollerinin öneminin ortaya konmasını 

amaçlanmıĢtır.  

AraĢtırmanın Önemi 

Osmanlı kronikleri, tahrir defterleri, mühimme defterleri, arĢiv vesikaları, 

vakfiyeler ve pek çok araĢtırma kaynağının tarama, tasnif, tetkik ve tahlil edilmesi ile 

hazırlamıĢ olduğumuz bu çalıĢmanın Osmanlı Tarihi ve Osmanlı Müesseseleri Tarihi 

açısından önemli görmekte ve bilime büyük bir katkı sağlayacağını düĢünmekteyiz. 

ÇalıĢmamız XIV. Yüzyıldaki zâviyelerin durumları, özellikleri, faaliyetleri ve 

Ġslam‟a sunduğu hizmetler hakkında bilgi vermesinden dolayı büyük önem 

taĢımaktadır. Zâviyeler hakkında Ömer Lütfi Barkan, Ahmet YaĢar Ocak gibi 

hocaların dıĢında bu konuya dair pek fazla çalıĢma yapılmamıĢtır.  

Zâviyeler konusunda toplu bir Ģekilde çalıĢmanın bulunmayıĢı tezimizin 

önemini ortaya koymaktadır. Ayrıca Osmanlı kuruluĢ sürecini zâviyeler üzerinden 

inceleyerek, mezkûr döneme dair farklı bir değerlendirmede bulunarak, 

araĢtırmacılara ve okuyuculara muhtelif bir perspektif (açı) sunacağı ve yapılan 

araĢtırmalara katkı sağlayacağı düĢünülmektedir. Nitekim bahsi geçen dönemlerde 

zâviyeler sadece ibadet, tâat, zikir, vird ve sohbet merkezleri olarak iĢlev görmemiĢ, 

sosyal hayatın bütün gereksinimlerini bir bütün olarak ortaya koymaya çalıĢmıĢtır. 

Zâviye derviĢleri içinde yaĢadıkları toplumun medeniyet öncüleri, sanat ve meslek 

erbâbı konumunda bulunmuĢlardır.  

B) AraĢtırmanın Kapsamı ve Yöntemi  

AraĢtırmanın Yöntemi  

HazırlamıĢ olduğumuz çalıĢmamızda genel olarak kütüphanelerden, arĢiv 

kayıtlarından, tahrir defterlerinden ve vakıf belgelerinden faydalanmaya çalıĢtık. 

Ayrıca internet üzerinde çalıĢmalardan bulunarak tezimize katkı sağladık. Ulusal tez 

merkezindeki tezlerden ve makalelerden yararlandık. Bu kaynaklara ek olarak 

konuyla ilgili yapılan sempozyum bildirilerinden ve kongre metinlerinden 

yararlanmaya çalıĢtık. Menâkıbnâmelerden, Osmanlı Kroniklerinden, Osmanlı 
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tarihlerinden, Seyahatnâmelerden, Vakfiyelerden, ġer‟iye Sicillerinden, ġehir 

tarihlerinden, Kadı Sicillerinden ve vakıf defterlerinden istifade etmeye çalıĢtık. 

Ardından elde ettiğimiz kaynakları belli bir sistematik üzere sıkı bir Ģekilde tahlil 

ettikten sonra, okumalarımızı önceden oluĢturduğumuz fiĢlerimize kaydettik. Daha 

sonra kayıt altına aldığımız bilgileri; tarama tasnif, tahlil, tenkit ve terkip gibi tarih 

biliminin araĢtırma yöntemlerini uygulayarak yazıya geçirdik.  

AraĢtırmanın Kapsamı 

Tezimiz toplamda dört bölümden müteĢekkil olup, Osmanlı Devleti‟nin 

kuruluĢ döneminden I. Murad dönemine kadar Osmanlı topraklarında mevcut olan 

zâviyeleri ve bizzat bahsi geçen hükümdarların dönemlerinde inĢa edilmiĢ zâviyeleri 

kapsamaktadır. Bu konuda tarihsel bir çizgide ilerleyebilmek için zaman aralığını 

1289-1399 yılları olarak belirledik. Bahsi geçen kuruluĢları tespit ederken öncelikle 

Osmanlıların ilk ortaya çıktıkları sahayı ve fetihlerle ele geçirdikleri bölgeleri 

incelemeye baĢladık. 

 ÇalıĢmamızda kuruluĢ açısından büyük önem arz ettiğini düĢündüğümüz; 

Osman Bey, Orhan Bey ve I. Murad dönemi zâviyeleri üzerinde çalıĢmalarda 

bulunduk. Osman Bey döneminde; Söğüt, EskiĢehir, Karacahisar, Ġnönü, Sultanönü, 

Bilecik, Yarhisar, Gölpazarı, Ermenipazarı, YeniĢehir ve Sakarya coğrafyalarını; 

Orhan Bey dönemi için, Bursa, Ġnegöl, Yarhisar, YeniĢehir, Ermenipazarı, Gölpazarı, 

Söğüt, Gevye, Göynük, Gebze, Ġznik, Bolu, Gerede, Bolayır, Kocaeli ve Karesi 

Beyliği toprakları; I.Murad döneminde ise Bursa, Gelibolu, Malkara, Karacabey, 

Ġnegöl, Ġznik, Yarhisar, Edirne ve Ankara bölgelerindeki zâviyeler incelemeye tabi 

tutulmuĢtur. Osmanlı fetihleri sonrasında az bir dönem Osmanlı hâkimiyeti altında 

kalmıĢ topraklar çalıĢmaya dâhil edilmemiĢtir. Ayrıca hazırlamıĢ olduğumuz 

çalıĢmamızda; özellikle sultanlar ve hânedan üyeleri tarafından zâviyelerin 

geliĢmesine bağlı olarak inĢa edilmiĢ imaretlere yer verilmiĢtir. 
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C) AraĢtırmanın Kaynakları 

1. ArĢiv Kaynakları 

A. Tahrir Defterleri 

Tahrir kelimesi “yazma, kaydetme, deftere geçirme, kaleme alma” 

anlamlarına gelmekte olup
1
 Osmanlı Devleti‟nde, vergileri ve vergi nüfusunu 

belirlemek için mevcut nüfus ve ekonomik kaynakların devlet tarafından kayıt altına 

alınması manasına gelmekteydi. Osmanlı Devleti‟nde yeni fethedilen yerlerde köy, 

mezra gibi yerleĢim alanları ile tarım alanları tespit edilip bunların mülk, tımar, vakıf 

olarak belirlenip kayıt altına alınırdı. Osmanlı Devleti‟nin idarî, iktisadî ve sosyal 

yapısını ortaya koyan tahrir defterlerinin ilk ne zaman tutulduğuna dair herhangi bir 

bilgi bulunmamaktadır. Fakat en eski defterin 1431 tarihli olması, Osmanlı 

Devleti‟nde tahrir uygulamasının XIV. yüzyılda mevcut olduğunu bizlere 

göstermektedir. Osmanlılarda tahrir geleneğinin XIV. yüzyılda uygulandığı bilinse 

de bu geleneğin köklerinin daha eskilere dayandığı araĢtırmacılar tarafından ortaya 

konulmuĢtur
2
. 

Osmanlı‟nın içtimaî ve iktisadî hayatına dair mühim bilgiler içeren tahrir 

defterlerinden Osmanlı kuruluĢ sürecinde yer alan zâviyelerin isimlerini, yerlerini 

tespit etmek ve bu yapılara dair ayrıntılı bilgi edinme hususunda faydalanılmıĢtır. 

Ayrıca zâviyelerin gelirleri ve giderleri ile zâviyede vazifelendirilen görevlilere dair 

bilgiler de kayıt altına alınmıĢtır. Tahrir defterleri zâviyelerin sosyal, ekonomik ve 

dinî alana katkılarını tespit etme noktasında da büyük önem arz etmiĢtir. 

Osmanlı arĢivlerinde farklı fonlarda bulunan muhtelif belgeler de 

çalıĢmamızda yer almıĢtır. Bunlar içinde, meĢihat kayıtlarını içeren ġer‟iyye Sicilleri, 

Vakıf kayıtları, Ġbnülemin, Muallim Cevdet ve Ali Emiri tasnifinde bulunan pek çok 

belge tahrir defterlerindeki veriler ile karĢılaĢtırılarak kullanılmıĢtır. Böylece 

zâviyelerin son dönemlerine kadar bölgedeki varlıkları, misyonları ve faaliyetleri 

takip edilmiĢtir. 

                                                           
1
 ġemseddin Sami, Kâmûs-ı Türkî, Çağrı Yayınları, Ġstanbul 2012, s. 383; Mehmet Öz, “Tahrir”, DİA, 

XXXIX, Ġstanbul 2010, s. 425-429. 
2
 Mehmet Öz, “Tahrir Defterlerinin Osmanlı Tarihi AraĢtırmalarında Kullanılması Hakkında Bazı 

DüĢünceler”, Vakıflar Dergisi, S.22, 1991, s. 429-439. 
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1. Kuyud-u Kadime Tahrir Defterleri  

KKA. TD 49 Numaralı Tahrir Defteri 

CumhurbaĢkanlığı Devlet ArĢivleri BaĢkanlığı Kuyûd-ı Kadîme ArĢivinde 

yer almaktadır. H. 1034/M. 1624/1625 tarihli Kocaeli, Ġznik, Ġznikmid ve Gebze‟ye 

ait mühim bilgiler içeren mufassal tahrir defteridir. Kocaeli Mufassal defter olarak 

geçen bu defter ebru ile süslenmiĢ olup 16x47 ebadındadır. 301 varaktan 

oluĢmaktadır. Kocaeli‟nde yer alan Ġlyas Bey Zâviyesi hakkında bilgi edinmede 

baĢvurduğumuz defterlerden biridir. Zâviyeye bağlı köyler ve bu yerlerde yaĢayan 

kiĢiler hakkında önemli malumat edinilmiĢtir. 

KKA. TD 80 Numaralı Tahrir Defteri   

Ankara Tapu Kadastro Genel müdürlüğü Kuyûd-ı Kadîme ArĢivinde 

muhafaza edilmektedir. H. 982/ M. 1574 tarihli mufassal tahrir defteridir. 16x22 

ebadında olan defter 223 varaktan oluĢmaktadır. Yarhisar, Gölpazarı, Göynük, 

Yenice-i Taraklı, Geyve ve Akyazı mevkiileri hakkındaki bilgileri içermektedir. 

Tezimizde yer alan Yarhisar Ermeni Baba Zâviyesi‟ne vakfedilen yerler ve 

mutasarrıflar hakkında bu defterden istifade edilmiĢtir. 

KKA. TD 541 Numaralı Tahrir Defteri  

Ankara Tapu ve Kadastro Genel Müdürlüğü ArĢivi‟nde 541 numara ile 

kayıtlı, H.983/M.1576 tarihli Sultanönü Sancağı mufassal evkaf tahrir defteridir. 

Defter 14x40 boyutlarında olup, varak usulü ile numaralandırılmıĢ ve toplamda 70 

varaktan oluĢmuĢtur. Söz konusu defterde kazalara ait bölüme geçmeden önce 

defterin ilk sayfalarında “Evkaf-ı Hazret-i Veziriazam Mehmed PaĢa” kaydı olup adı 

geçen Mehmed PaĢa‟nın Lefke ve Söğüd arasında bulunan evkafına dair bilgiler 

bulunmaktadır. Bu kaydın akabinde Sultanönü Sancağı‟nda bulunan; EskiĢehir, 

KaracaĢehir, Seyyidgazi, Ġnönü, Bilecik ve Günyüzü‟deki vakıflara ait kayıtlar yer 

almaktadır. Tezimizde çok fazla yararlandığımız bu defterde birinci bölümde yer 

alan Ahî Ġsmail Zâviyesi, ġeyh Süleyman Zâviyesi, Takiyüddin Baba Zâviyesi, 

BeĢtaĢ Zâviyesi, Kutlu Ali Zâviyesi, Elvan ġeyh Zâviyesi, Ahî Mahmud Zâviyesi, 

ġeyh ġehabeddin Sühreverdi Zâviyesi, Güzel Abdal Zâviyesi, Abdülkadir DerviĢ 

Zâviyesi, ġeyh Edebâli Zâviyesi, FerraĢ Murad Zâviyesi, Ahî Yunus Zâviyesi, 
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Burçaklu Zâviyesi, Yarasa Baba Zâviyesi, Kumral Abdal Zâviyesi, Tur Ali Baba 

Zâviyesi, Osman Baba Zâviyesi, Tigan Abdal Zâviyesi, Seydi Süleyman Baba 

Zâviyesi, Aluca ġeyh Zâviyesi, Kılağuz ġeyh Zâviyesi, BahĢayiĢ ġeyh Zâviyesi, 

Seydi Ali Zâviyesi, Mehmet ġeyh Zâviyesi, Kara Mustafa Zâviyesi hakkında verilen 

bilgilerden istifade ettik. 

KKA. TD 547 Numaralı Tahrir Defteri  

Kuyûd-u Kadîme ArĢiv kayıtlarında yer almaktadır. Defterin baĢında II. 

Selim‟e ait bir tuğra ve Arapça mukaddime olmakla beraber eksik olduğu 

bilinmektedir. Tarih ve kâtibin isminin yazıldığı bölüm mevcut değildir. Defterdeki 

ifadelerden II. Selim devrine ait olduğu ve tahrir emininin Câmesb adlı Ģahıs olduğu 

anlaĢılmaktadır. H.982/M.1574 yılına ait tahrir defteri 14x40,5 ebatında olup, 259 

varaktan oluĢmaktadır. Defterde daha sonraki tarihlere ait oldukça fazla derkenar, 

pusula veya visâle bulunmaktadır. Bolu Gerede, Mengen, Yenice, Konrapa, 

Mudurnu, Dodurga, Çağa gibi yerlerin tahrir kayıtlarını ihtiva etmektedir. Bolu 

sancağında yer alan zâviyeler hakkında bilgi edinmemiz hususunda bize önemli 

veriler sunmuĢtur.   

KKA. TD 568 Numaralı Tahrir Defteri 

CumhurbaĢkanlığı Osmanlı ArĢivi Kuyud-u Kadime ArĢivi 568 numarada 

kayıtlı olan bu defter II. Selim‟in son yıllarında yapılan tahrir kayıtlarını ihtiva 

etmektedir. 1574 yılında tamamlanan defterin baĢında II. Selim‟in tuğrası ile bir 

medhal bulunmaktadır. Bu defteri emin Mustafa bin Ahmed ile kâtip Piyale bin 

Abdullah yazmıĢlardır. 13x37,5 ebatında olan defter 126 sayfadan oluĢmaktadır. 

Balıkesir, Bigadiç, Edremit, Manyas gibi yerlerden oluĢan Karesi topraklarına ait 

tahrir kayıtlarını içermektedir. Tezimizde Ahî Mustafa Zâviyesi hakkında bilgi 

edinme hususunda yararlanılmıĢtır.  

KKA. TD 570 Numaralı Tahrir Defteri  

CumhurbaĢkanlığı Osmanlı ArĢivi Kuyud-u Kadime ArĢivi 570 numarada 

kayıtlı olan defter Hudâvendigâr Livası Bursa Selâtin Evkâf Defteri‟dir. Defterin 

baĢlangıcında III. Murad‟ın tuğrası yer almaktadır. 13,5x38 ebadında olan defterin 

tarihi 981/1573 olarak verilmektedir. Orhan Bey dönemi Bursa‟daki Alâeddin Bey 
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Zâviye‟si, Ġnegöl‟deki Geyikli Baba Zâviyesi, YeniĢehir‟deki PostinpûĢ Baba 

Zâviyesi ve I. Murad dönemindeki; Baba ġemseddin bin Pir Gaybe‟l-Kalenderî 

Zâviyesi, ġahin Baba Zâviyesi ile Akbıyık Zâviyesi hakkında bilgi edinme 

hususunda bu tahrir defterinden istifade edilmiĢtir.  

KKA. TD 579 Numaralı Tahrir Defteri 

H.969/1562 tarihli Kocaeli Evkaf defteridir. 13,5x40 ebadındaki bu defter 

146 sayfadan oluĢmaktadır. Kuyud-u Kadime arĢivinde yer alan bu defterin içinde 

Kocaeli, Ġznik, Gebze, Ġznikmid, Yalakabad ve Kandıra gibi yerlere ait tahrir 

kayıtları yer almaktadır. Tezimiz açısından Kocaeli‟deki zâviyelere önemli bir 

kaynak teĢkil etmiĢtir. ÇalıĢmamızda bu defterin Ġznik‟teki; Hacı Çaka Zâviyesi, Ahî 

Ardıcık Zâviyesi, Yâkub Çelebi Zâviyesi ve Gebze‟deki Ġlyas Bey Zâviyesi‟ne dair 

elde edilen verilerden istifade edilmiĢtir. 

KKA. TD 580 Numaralı Tahrir Defteri 

CumhurbaĢkanlığı Devlet ArĢivleri BaĢkanlığı Osmanlı ArĢivi Tapu ve 

Kadastro Genel Müdürlüğü Kuyud-u Kadime ArĢiv‟inde yer alan bu defter Evkaf-ı 

Ammi Liva-i Hudâvendigâr Evkaf Defteri olarak kayıtlara geçmiĢtir. Defterde 

Hudâvendigâr Livasında bulunan; Bursa, YeniĢehir, Ġnegöl, Beypazarı, Sivrihisar, 

Kite, Tuzla, Tophisar, Mihaliç, Uluabad (Ulubad), Aydıncık, Gönen ve Kirmasti gibi 

yerlere ait vakıf kayıtlarına ait bilgiler bulunmaktadır. 216 varaktan oluĢan bu 

defterde Bursa ve çevresindeki zâviyeleri tespit etme ve bu yapılar hakkında bilgi 

verme hususunda yararlanılmıĢtır. 

KKA. TD 585 Numaralı Tahrir Defteri 

CumhurbaĢkanlığı Devlet ArĢivleri BaĢkanlığı Osmanlı ArĢivi Tapu ve 

Kadastro Genel Müdürlüğü Kuyud-u Kadime ArĢiv‟inde yer alan bu defter Evkaf-ı 

Ammi Liva-i Hudâvendigâr Evkaf Defteri olarak kayıtlara geçmiĢtir. 206 varaktan 

oluĢan bu defterde Hudâvendigâr Livasına bağlı, Kepsud, Atranos, Akyazı, Söğüd, 

Ermenipazarı, Yarhisar, Ġnegöl, Domaniç, Akhisar, Beypazarı, Mihaliçcık, Geyve, 

Göynük ve Yenice-i Taraklı‟ya ait resmi kayıtlar yer almaktadır. Tezimizde en çok 

faydalandığımız defterler arasında yer alan bu çalıĢmada; Söğüt, Bilecik ve 

Bursa‟daki vakıf kayıtlarına dair önemli veriler elde edilmiĢtir. 
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2. Maliyeden Müdevver Defterler 

BOA. MAD. 27 Numaralı Defter 

CumhurbaĢkanlığı Osmanlı ArĢivi‟nde Maliyeden Müdevver 27 numarada 

kayıtlı defterdir. 34x12 ebatındaki bu defter 114 sayfadan oluĢmaktadır. 1531 yılına 

ait olan bu defterde Sultanönü Livasına bağlı KaracaĢehir, EskiĢehir, Seyyidgazi, 

Günyüzü, Ġnönü, Bozöyük nahiyelerine bağlı yerlerde bulunan zâviyelerin tespit 

edilmesi ve bu yapılar hakkında bilgi sahibi olma hususunda yararlanılmıĢtır. 

BOA. MAD. 16016 Numaralı Defter 

CumhurbaĢkanlığı Devlet ArĢivleri BaĢkanlığı Osmanlı ArĢivi Maliyeden 

Müdevver 16016 Numaralı Defter H.830/M.1427 tarihli evkaf defteridir. 11,5x30 

ebadında olan bu defter toplamda 24 sayfadan oluĢmaktadır. Yarhisar ve Ġnegöl 

havalisindeki vakıf köylerin mezraaları, mutasarrıfları, vakıf dâhilinde görev alan 

kiĢilerin isimleri ve mezkûr bölgede bulunan mescid, zâviye, medrese ve imaret 

vakıflarına ait bilgileri ihtiva etmektedir. ÇalıĢmamızda Bilecik‟de bulunan 

zâviyeleri tespit etmede, bu zâviyelere bağıĢlanan vakıf kayıtları hakkında bilgi 

edinme hususunda istifade edilmiĢtir.  

BOA. MAD. 18333 Numaralı Defter 

CumhurbaĢkanlığı Devlet ArĢivleri BaĢkanlığı Osmanlı ArĢivi‟nde yer alan 

H. 928 veya 930 tarihli MAD. 18333 numaralı defter, Kanunî Sultan Süleyman‟ın 

hükümdarlığının ilk dönemlerinde kayıt altına alınmıĢ bir defterdir. EskiĢehir ve 

çevresinde bulunan yerlerin kayıtlarını içeren bu defterde ġeyh Süleyman Zâviyesi, 

BeĢtaĢ Zâviyesi, Kutlu Ali Zâviyesi, Ahî Mahmud Zâviyesi, ġeyh ġehabeddin 

Zâviyesi, Akdoğan Zâviyesi, Seydi Abdullah Zâviyesi, Balluca Zâviyesi, FerraĢ 

Murad Zâviyesi, Kılağuz Zâviyesi, Hacı Nasreddin Zâviyesi hakkında yer alan 

bilgilerden istifade ettik. ÇalıĢmamızda bu defterden mezkûr zâviyelerin vakıfları, 

hükümdarlar tarafından vakfedilen köylere tahsis olunan mutasarrıflar, köylerden, 

mezraalardan elde edilen hâsıllar, bulundukları bölgede ziraat yaptıkları ürünler ve 

vergileri hakkında bilgiler elde etme hususunda faydalandık. 

Bu defterlerin yanı sıra BektaĢi tekkelerinin kapatılmasına bağlı bu yapılara 

bağlı olan tarla, arazi, çiftlik, bağ, bahçe, değirmen ve bu yapılara ait vakıf kayıtlarını 
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içeren BOA. MAD. 9771 Numaralı Defterde, BektaĢî zâviyelerinin son 

dönemlerdeki durumu hakkında bilgi vermesi açısından büyük önem taĢımaktadır. 

BOA. KK. 3358 Numaralı Defter ise Sultanönü‟nde yer alan zâviyeler hakkında 

verdiği mühim bilgilerle tezimize kaynaklık etmiĢtir. Ayrıca CumhurbaĢkanlığı 

Devlet ArĢivleri BaĢkanlığı Osmanlı ArĢivi Tapu Tahrir kayıtlarında yer alan 

Anadolu Eyaletine bağlı sancakların nüfus ve hâsılatını ihtiva eden 166, 438 ve 453 

numaralı defterlerde tezimizde sıkça baĢvurduğumuz çalıĢmalar arasında yer almıĢtır. 

Yukarıda ayrıntılı bir Ģekilde ele aldığımız defterlerden baĢka belli döneme 

ait zâviyeler hakkında önemli bilgiler edindiğimiz BOA, EV. d.15498, BOA. EV. d 

17119, BOA. EV. d 17148, BOA. EV. d 18215, BOA. EV. d. 19396 Numaralı 

Defterler tezimiz açısından büyük önem arz etmektedir. Söz konusu bu çalıĢmalardan 

BOA. EV. d.15498 numaralı defterde; 1855 yılı Kütahya Sancağı ve kazalarında 

bulunan zâviye vakıflarının hasılat ve muhasebe kayıtlarına dair bilgi edinilmektedir. 

BOA. EV. d 17119 kayıtta ise 1860 yılına ait Kütahya ve kazalarında bulunan tekke 

ve zâviyelerin âĢârlarının ihale kayıtları hakkında verilen bilgiler tezimiz açısından 

büyük öneme sahip olmuĢtur. BOA. EV. d 18215 numaralı evkaf defterinin 

kayıtlarında ise 1863 yılı Kütahya dahilinde bulunan EskiĢehir‟deki zâviyelerin 

varidat ve masrafları yer almaktadır. BOA. EV. d. 19396 Numaralı Defterlerde ise 

1867 yılına ait Evkafı Hümayun Nezaretine bağlı Kütahya sancağı dahilinde bulunan 

vakıfların varidat ve masraf muhasebelerinin kayıtları bulunmaktadır.  

 

 

2. Temel Kaynaklar  

A. Osmanlı Vekayinâmeleri  

1. ÂĢıkpaĢazâde (1393–1481), Tevârîh-i Âl-i Osmân (Âşıkpaşazâde Tarihi)  

Asıl adı DerviĢ Ahmed olan müellif
3
, Osmanlı Devleti‟nin kuruluĢ ve 

yükseliĢ döneminde yaĢamıĢ, I. Mehmed, II. Murad ve II. Mehmed‟in fetihlerine 

iĢtirak etmiĢtir. Ġstanbul‟un fethine de katılmıĢ olan müellif akabinde Ġstanbul‟a 

                                                           
3
 Abdülkadir Özcan, “ÂĢıkpaĢazâde”, DİA, C.4, Ġstanbul 1991, s.6. 
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yerleĢmiĢ Tevârîh-i Âl-i Osmân adı verilen eseri kaleme almıĢtır. ÂĢıkpaĢazâde 

Osmanlı tarihini anlatan eserinde Osmanlıların kuruluĢundan II. Mehmed devrinin 

bitiĢine kadar olan olayları konu edinmiĢtir
4
. 

Osmanlı Devleti‟nin XV. yüzyıl tarihi için mühim bir yapıt olan bu 

“menkıbe” tarzındaki eser nesir (düzyazı) olarak yazılmıĢ ilk Osmanlı tarihi olup, 

tamamen Osmanlıları anlatan ilk Türkçe kaynaktır. Müellif eserinde Osmanlı 

Devleti‟nin kuruluĢunda rol oynayan abdallar, ahîler ve gazilerden bahsetmiĢ, bu 

grupların Osmanlı Devleti üzerindeki etki ve nüfuzlarına dikkat çekmiĢtir
5
. Eser 

bilhassa Osmanlı Devleti‟nin kuruluĢ sırasında faaliyet gösteren dinî ve içtimaî 

zümreler ve bunları oluĢturan mutasavvıflar, Ģeyhler, derviĢler, fakihler, akıncı 

beyleri ve ahîler hakkında önemli bilgiler içermesi sebebiyle çalıĢmamız açısından 

temel kaynak niteliği taĢımaktadır. Osmanlı kuruluĢ coğrafyası üzerinde teĢekkül 

etmiĢ zâviyelerin isimlerinin belirlenmesinde, bu yapıların hakkında bilgi edinmede 

baĢvurduğumuz mühim eserlerden biridir. Ayrıca mezkûr dönemde zâviyelerin 

Osmanlı Devleti üzerindeki faaliyetleri, konumları, iĢlevlerine dair verdiği bilgiler 

çalıĢmamızda sıkça kullanılmıĢtır. 

2. NeĢrî (ö.1520), Cihannümâ 

II. Bayezid devri ilim adamlarından Müderris Mevlânâ Mehmed NeĢrî 

tarafından Kitâb-ı Cihannümâ adı altında telif edilmiĢ ve H. 898/M. 1492 yılında 

tamamlanmıĢtır. “Neşrî Tarihi” adı ile meĢhur olan bu eser, XIV. ve XV. yüzyıl 

Osmanlı tarihi olayları hakkında, çağdaĢ diğer yazma Osmanlı tarihlerine göre daha 

tafsilâtlı ve muhtelif bilgi verdiği bilinmektedir
6
. Eser genel bir dünya tarihi 

niteliğinde olup 6 kısımdan oluĢur. Son kısmı Osmanlı tarihi ağırlıklı olan bu çalıĢma 

1485 yılına kadar meydana gelen olayları anlatır. Fakat bu yapıtın yalnızca 

Osmanlıları konu eden bölümü elimizde kalmıĢtır. Muhtelif kaynaklardan yapılmıĢ 

bir derleme niteliğindeki bu eserde NeĢrî, Âşıkpaşazâde Tarih‟inden iktibaslar 

yapmıĢtır. Ancak ÂĢıkpaĢazâde‟ye göre daha mufassal bir yapıya sahiptir. NeĢrî‟de 

bazı eserlerde bulunmayan muhtelif bilgilere de rastlanır. Müellif bazı olayları ve 

                                                           
4
 ÂĢık PaĢazade, Osmanoğulları‟nın Tarihi, Haz. Kemal Yavuz, M.A.Yekta Saraç, Ġstanbul 2003. 

5
 ÂĢık PaĢazade, Osmanoğulları‟nın Tarihi, s.298, 571. 

6
 Mehmed NeĢrî, Kitâb-ı Cihan-nümâ Neşrî Tarihi, Hazırlayanlar: Faik ReĢit Unat, Mehmed Altay 

Köymen, C.I, Türk Tarih Kurumu Basımevi, Ankara 1949, s.IX. 
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kiĢileri ayrıntılı bir Ģekilde anlatmıĢtır. Ayrıca müellif bu eseri kaleme alırken gerek 

ÂĢıkpaĢazâde gerek diğer Osmanlı kaynaklarını kullanmasının yanı sıra, farklı bir 

takım kaynaklara, hususiyle birçok takvimlere müracaat edip bunlardan mühim 

kayıtlar nakl etmesinin yanında Ģahidi olduğu vak‟a veya hâdisâtı muhtelif malumat 

ile takviye ederek ele alması eserin önemini ortaya koymaktadır
7
. NeĢrî‟nin 

Cihannümâ‟sı kendinden sonraki tarihçilere kaynaklık etmesi açısından önemlidir ve 

XV. asır için en önemli kaynaklar arasındadır. 

NeĢrî‟nin eseri Osmanlı kuruluĢ dönemine dair en ayrıntılı bilgi veren 

kaynaklardan biridir. Bu nedenle çalıĢmamız esnasında sıkça baĢvurduğumuz temel 

kaynaklar arasında yer almıĢtır. Bu eser Osmanlı sultanları çevresindeki derviĢ ve 

Ģeyhlerin biyografileri ve faaliyetlerini ayrıntılı bir Ģekilde incelemesi bakımından 

bizim için önem taĢımaktadır. Tezimiz açısından Osmanlı siyasî, sosyal ve ekonomik 

tarihi hakkında ayrıntılı malumat içermesi hususunda büyük öneme sahiptir. 

3. Oruç Bey, Oruç Bey Tarihi 

Oruç Bey tarihinin baĢında verdiği bilgilere göre; müellif Edirneli olup, 

babası kazzâz (ipekçi) kendisi de kâtip idi. Fâtih Sultan Mehmed ve II. Bayezid 

devrinde yaĢamıĢtır. Hakkında yeterli bilgi bulunmamaktadır. Osmanlı kuruluĢ 

dönemi önemli kaynaklardan biri olan bu eserde olaylar kısa ve kesin olarak 

anlatılmıĢtır. Türkiye Selçuklu Devleti‟nin kısa bir tarihi anlatımından sonra Osmanlı 

Devleti hakkında bilgi vermeye baĢlamıĢ ve II. Bayezid‟in saltanatının ilk yıllarına 

kadar ki dönemi eserinde anlatmıĢtır
8
.  

Oruç Bey‟in, Osmanlı tarihini kaleme aldığı bu eser siyasî, askerî, sosyal ve 

ekonomik tarihi anlatması bakımından büyük önem taĢımaktadır. Ayrıca eserde 

Anadolu Abdalları, Ģeyhler, mutasavvıflar ve derviĢlere yer verilmesi tezimize 

olumlu yönde katkı sağlamıĢtır. 

4. Gelibolulu Mustafa Âlî (1541–1599), Künhü’l-Ahbâr 

Tarihçi, Ģair ve birçok sayıda eser vermiĢ olan Osmanlı müellifi Gelibolulu 

Mustafa Âlî Nisan 1541‟de Gelibolu‟da doğmuĢtur. II. Selim, Kanûnî, III. Murad ve 

                                                           
7
 M.C. ġehabeddin Tekindağ, “NeĢrî”, İA, C.9, Milli Eğitim Basımevi, Ġstanbul 1964, s.215. 

8
 Oruç Beğ, Oruç Beğ Tarihi, Baskıya Hazırlayan: Atsız, Kervan Kitapçılık, Ġstanbul 1972. 
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III. Mehmed gibi dört padiĢaha hizmet etmiĢ, devrin ünlü tarihçileri arasında yer 

almıĢtır. ÇeĢitli devlet kademelerinde ve ülkenin muhtelif yerlerinde divan kâtipliği, 

tımar defterdarlığı, defterdarlık, sancak beyliği yapmıĢtır. Elliden fazla kitap, risale 

ve Ģerh mahiyetinde eserler yazmıĢtır. Gelibolulu Mustafa Âlî vazifesi icabı, Osmanlı 

Devleti‟nin doğusundan batısına, kuzeyinden güneyine kadar birçok yerinde 

bulunmuĢ, bu durum ona devleti yakından tanıma imkânı vermiĢtir
9
.  

Müellifin en önemli eseri Künhü‟l - Ahbâr adlı dört ciltlik bir tarihtir. Eser, 

yalnızca bir Osmanlı tarihi değil, sırasıyla Peygamberler Tarihi, Ġslam Tarihi, Türk 

ve Moğol Tarihi ve Osmanlı Tarihi bölümlerini ihtiva eden bir genel tarihtir. Eser 

yaratılıĢtan baĢlar, müellifin yaĢadığı döneme kadar gelmektedir
10

.  

Yazar her sultanın hayatını anlattıktan sonra, onun devrinde yetiĢen ekâbir, 

devlet adamı, bilgin, meĢâyih ve Ģairlerin hal tercümeleri ile bunların çalıĢmaları ve 

eserlerine dair çok kıymetli bilgiler vermiĢtir. Ayrıca yazar yukarıda zikrettiğimiz 

gruplar hakkında eserin son kısmında da bize ayrıntılı bilgiler sunmaktadır. Müellif 

bu yönüyle diğer tarihçilerden ayrılmıĢ ve esere farklı bir nitelik kazandırmıĢtır. 

HazırlamıĢ olduğumuz çalıĢmamızda Osman, Orhan ve I. Murad dönemi meĢâyih ve 

ulemâsı hakkında verilen bilgilerden istifade ettik.  

5. KemalpaĢazâde (1468–1534), Tevârîh-i Âl-i Osmân 

Osmanlı Devleti‟nde yetiĢmiĢ âlim ve müverrihlerden biri olup, 873 

(1468/1469) yılında Tokat‟ta doğmuĢtur. Asıl adı ġemseddin Ahmed bin Süleyman 

olan müellifin ismi, dedesi Kemal PaĢa‟ya izafeten, KemalpaĢazâde adıyla meĢhur 

olmuĢtur
11

. II. Bayezid döneminde adı duyulmaya baĢlayan Ġbn Kemal sultanın 

yanında savaĢlara katılmıĢ, Yavuz ve Kânûnî döneminde Ģöhretinin zirvesine 

ulaĢmıĢtır
12

. 

KemalpaĢazâde, II. Bayezid‟in isteğiyle eserini yazmıĢtır. Sultan herkesin 

anlayabilmesi için Türkçe yazmasını emretmiĢtir. Ancak Farsça ve Arapça ibareleri 

                                                           
9
 Gelibolulu Mustafa Âli Efendi, Kitâbü‟t- Târih-i Künhü‟l-Ahbâr, Hazırlayanlar: Ahmet Uğur, 

Ahmet Gül, Mustafa Çuhadar, Ġbrahim Hakkı Çuhadar, C.I, Birinci Kısım, Erciyes Üniversitesi 

Yayınları, Kayseri 1997, s.XIV, XV, XVI, XVII, XVIII. 
10

 Gelibolulu Mustafa Âli Efendi, Kitâbü‟t- Târih-i Künhü‟l-Ahbâr I, s.XXVI, XXVII,  
11

 Ġsmet Parmaksızoğlu, “Kemâl PaĢa-zâde”, İA, C.VI, Milli Eğitim Basımevi, Ġstanbul 1977, s.561. 
12

 ġerafettin Turan, “KemalpaĢazâde”, DİA, C.25, Ankara 2022, s.238-240. 
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kullanmaktan kurtulamamıĢtır. Osman Gazi‟den baĢlayıp her sultana ayrı bir defter 

tahsis etmek üzere sekiz defter yazmıĢ, sultana sunmuĢtur. Daha sonra bu defterlerin 

ikinci bölümünü Kânûnî‟nin emriyle yazmakla görevlendirilen Ġbn Kemal, böylece 

II. Bayezid, Yavuz ve Kânûnî‟ye bir tane olmak üzere toplam on defterlik Tevârîh-i 

Âl-i Osmân‟ını tamamlamıĢtır. Bunların bugüne kadar orijinal nüshaları 

bulunamamıĢtır. Ġlk yedi defter kuruluĢtan II. Bayezid dönemine kadar olan kısmı 

ihtiva eder. HazırlamıĢ olduğumuz çalıĢmamızda Osmanlı kuruluĢ döneminin ele 

alındığı I. ve II. defterlerden istifade ettik. Bu iki defter Osman ve Orhan Beyler 

dönemindeki içtimaî ve dinî teĢekkülleri ile dönemin Ģeyh, derviĢ ve tarikat erbabına 

mensup kiĢileri anlatması bakımından bizim için büyük önem arz etmektedir. 

6. Hoca Sâdeddin Efendi (1536–1539), Tâcü’t-Tevârîh  

Osmanlı Ģeyhülislâmı ve tarihçisi olan Hoca Sâdeddin Efendi 943‟te (1536-

37) Ġstanbul‟da doğmuĢtur. Dedesi ġah Ġsmâil‟e intisap etmiĢken Çaldıran 

Zaferi‟nden sonra Yavuz Sultan Selim tarafından Ġranlı âlim ve sanatçılardan oluĢan 

bir grup ile Tebriz‟den Ġstanbul‟a getirilmiĢtir. Ġsfahanlı Hâfız Muhammed adıyla 

bilinen dedesi Yavuz Sultan Selim döneminde Mısır seferine de katılmıĢtır. Babası 

da Sultan Selim‟in sevdiği, değer verdiği nedimlerinde Hasan Can Çelebi adlı bir 

zattır. Sâdeddin Efendi, babasının saray çevresindeki etkisi sebebiyle daha küçük 

yaĢta iken iyi bir tahsil görmüĢ; sahn müderrisi Karamânî Mehmed Efendi‟den ve 

devrin ileri gelen âlimlerinden ders almıĢtır. Ġstanbul ve Bursa Ģehirlerinde 

müderrislik görevinde bulunmuĢtur. Hoca Sâdeddin Efendi, çeyrek yüzyıla yakın 

ilmiye mesleği yanında idarî ve siyasî iĢlerde de söz sahibi olmuĢtur
13

. 

Osmanlı Devleti‟nin kuruluĢ döneminden baĢlayarak Yavuz Sultan Selim 

devrinin sona ermesine (1520) kadarki dönemi eserinde anlatmıĢtır. Eserin birinci 

cildinde Osmanlı Devleti‟nin kuruluĢundan, Yıldırım Bayezid‟in ölümüne kadar, 

ikinci cilt Fetret devrinden, Sultan II. Murad‟ın ölümüne, Fâtih‟in cülusu ve 

Ġstanbul‟un fethine kadar, üçüncü cilt, Fâtih Sultan Mehmed ve oğlu II. Bayezid 

devirleri, dördüncü cilt Yavuz Sultan Selim devri dönemi anlatılmıĢtır. BeĢinci cilt 

                                                           
13

 ġerâfeddin Turan, “Sa‟d-ed-din”, İA, X, Milli Eğitim Basımevi, Ġstanbul, s.27-32; ġerafettin Turan, 

“Sâdeddin Efendi”, DİA, XVIII, Ġstanbul 1998, s.196, 197. 
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Tâcü‟t-Tevârîh‟in Hatime bölümünü yani, biyografya kısmı ile ek olarak 

Selimnâme‟yi içine almak üzere beĢ cilt halinde düĢünülmüĢtür
14

.  

Müellifin bu önemli eseri diğer Osmanlı kroniklerine göre siyasî ve sosyal 

olayları ayrıntılı bir Ģekilde ele almıĢtır. Ayrıca yazarın dili diğer müelliflere nazaran 

daha akıcı ve kolaydır. Bu durum çalıĢmamız esnasında konuyu anlayıp, 

değerlendirmede bizlere kolaylık sağlamıĢtır. Tezimizde kullandığımız temel 

kaynaklardan birini teĢkil eden bu eserin Osmanlı kuruluĢ döneminin anlatıldığı 1. 

Ciltten ve hatime bölümü olarak bilinen Osmanlı Sultanları döneminde yaĢamıĢ 

önemli zatların biyograflarının ele alındığı 5. Ciltlerden istifade ettik. Yazarın son 

bölümde ele aldığı birçok, Ģeyh, derviĢ, mutasavvıf, bilgin ve ahî mensupları 

çalıĢmamız açısından büyük önem arz etmektedir. Nitekim Osmanlı coğrafyasında 

kurulmuĢ olan zâviyeler bizzat bu Ģahıslar eliyle ya da bu Ģahıslara mensup kiĢiler 

tarafından kurulmuĢtur. 

7.TaĢköprülüzâde, Eş-Şakâ’iku’n-Nu‘mâniyye fî Ulemâi’d-Devleti’l-

Osmâniyye  

Osmanlıların yükseliĢ devrinin önemli ilim adamlarından TaĢköprülüzâde (ö. 

969/1561), Ġslâmî ilimlerde temayüz etmiĢ ve önemli devlet hizmetlerinde bulunmuĢ 

saygın bir aileye mensuptur. Kelâm, fıkıh, tefsir, hadis gibi ilimleri tahsil etmiĢ olan 

müellif pek çok devlet hizmetinde görev almıĢ, akabinde ilim hayatına geri dönerek 

medreselerinde müderrislik yapmıĢtır
15

. 

Müellifin Osmanlı âlim ve Ģeyhlerine dair kaleme aldığı yapıtı, Osmanlı‟nın 

kuruluĢundan TaĢköprülüzâde‟nin yaĢadığı yıllara kadar dinî ve ilmî alanda eser 

vermiĢ, yaĢadıkları döneme önemli katkıları olmuĢ Ģahsiyetlerin hayatlarını 

anlatmaktadır. Böylece o vakte kadar kimsenin ele almadığı bir konuda kalem 

oynatmıĢtır
16

.  

                                                           
14

 Hoca Sadettin, Tacü‟t-Tevarih, YalınlaĢtıran: Ġsmet Parmaksızoğlu, C.1, Kültür Bakanlığı 

Yayınları, Ankara 1979, s.XII.  
15

 TaĢköprülüzâde Ahmed Efendi, eş-Şakâ‟iku‟n-Nu„mâniyye fî Ulemâi‟d-Devleti‟l-Osmâniyye 

(Osmanlı Âlimleri), Editör: Derya Örs, Haz.: Muhammet Hekimoğlu, Türkiye Yazma Eserler 

Kurumu BaĢkanlığı Yayınları, Ġstanbul 2019, s.11. 
16

 TaĢköprülüzâde, Eş-Şakâ‟iku‟n-Nu„mâniyye Fî Ulemâi‟d-Devleti‟l-Osmâniyye (Osmanlı Âlimleri), 

s.11. 
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On tabakadan oluĢan bu eserde birinci tabakada Osman Bey döneminden 

baĢlanarak son bölümde Kanûnî Sultan Süleyman dönemi ele alınmıĢtır. Osman, 

Orhan ve I. Murad döneminde yaĢamıĢ tezimize dayanak teĢkil eden önemli zatların 

biyografilerinden faydalanılmıĢtır.  

B. Seyehatnâmeler 

Hacı Kâsım el-Bağdâdî, Seyahatnâme 

Abdülkâdir-i Geylânî‟nin yakın akrabalarından olup oldukça uzun bir ömür 

sürmüĢ olan Hacı Kâsım el-Bağdâdî
17

, ġeyh‟in torunu Abdürrezzâk Geylânî‟den 

icâzet alarak Bağdat‟ta irĢada baĢladığı 646/1248 yılından vefat edeceği 750/1350 

yılına kadar Irak, Mısır ve Anadolu coğrafyasındaki birçok yeri ziyaret etmiĢtir. 

Ziyareti esnasında gözlemlediği tüm beldeleri ve yaĢadığı ilginç olayları, yazdığı 

muhtasar Seyahatnâme‟sinde anlatmıĢtır. XIII.-XIV. yüzyıl Ġslâm ve tasavvuf 

tarihine iliĢkin mühim bilgiler içeren bu eser, günümüze biri orijinal, diğeri istinsah 

olan ikisi yazma, biri rulo Ģeklinde toplam üç nüsha Ģeklinde ulaĢmıĢtır
18

. 

Hacı Kâsım el-Bağdâdî, Suriye ve Mısır‟da bir yıldan fazla bir süre kaldıktan 

sonra oğlu Muhammed‟le birlikte Cemâziyelâhir 724 / Haziran 1324‟te Bursa 

Ģehrine uğrayarak Sultan Orhan‟ın yanına gelmiĢ; burada özellikle Bursa Sarayı‟nın 

fiziksel görünümü ve ilk Osmanlı bürokrasisinin teĢekkülüne iliĢkin ilginç ayrıntıları 

aktarmıĢtır. Dönemin sultanı Orhan Bey‟in özelliklerine dair önemli bilgiler 

vermiĢtir. Orhan Bey ile ilk karĢılaĢtığı gün gördüklerini ve yaĢadıklarını, özellikle 

vedalaĢtığı anlardaki izlenim ve hatıralarını eserine gün, ay ve yılı ile birlikte dikkatli 

bir Ģekilde kaydetmiĢtir. Ayrıca Bursa‟nın 1322 yılında fethedildiğine dair önemli 

bilgiler vermiĢtir
19

. Tezimizde seyyahın Bursa Ģehri ve Orhan Bey hakkındaki 

gözlemlerinden yararlandık. Ayrıca seyyahın Bursa‟nın fetih yılına dair verdiği 

bilgiden istifade ettik. Seyahatnâmenin esas hali elimizde mevcut olmadığı için 

                                                           
17

 Bu seyahatnâme hakkında yapılan çalıĢma için bkz. Ferzende Ġdiz, “Arvâsî ġeyhlerinin Anadolu‟ya 

Gelen Ġlk Ceddi: ġeyh Kâsım el-Bağdâdî ve Seyâhatnâme Adlı Eseri‟nin Kayıp Olan Orijinal 

Nüshası”, Sufiyye Dergisi, S.14, 2023, s.237-256. 
18

 Hakan Yılmaz, “Osmanlı KuruluĢ Devrini “Seyâhat-nâme”lerden Okumak”, Şiraze Kitap Kültürü 

Dergisi, XII (Temmuz-Ağustos 2022), s.71. 
19

 Yılmaz, “Osmanlı KuruluĢ Devrini “Seyâhat-nâme”lerden Okumak”, s.71. 



16 
 

 

Osmanlı Devleti ile ilgili seyyahın tasvir ve betimlerini, Hakan Yılmaz‟ın hazırlamıĢ 

olduğu çalıĢmaları kullanarak tezimize katkı sağladık
20

. 

Ġbn Battûta, Seyahatnâme  

Osmanlı Devleti‟nin kuruluĢ dönemine ait önemli çalıĢmalardan biri de İbn 

Battûta Seyahatnâmesidir. Ġbn Battûta, Fas‟ın Tanca kentinde 1304 yılında doğmuĢ, 

1369 yılında ölmüĢtür. İbn Battûta Seyahatnamesi olarak bilenen eser birçok dile 

çevrilmiĢ, neĢredilmiĢ ve Türkçe tercümesi yapılmıĢtır
21

. Anadolu coğrafyası için 

mühim bir çalıĢma olan bu eserde; müellif gezmiĢ olduğu Anadolu Ģehirleri hakkında 

siyasî, sosyal, ekonomik, dinî ve fikrî bilgiler vermektedir. Ġbn Battûta bilhassa 

Anadolu, Kırım, Balkanlar, Ġran, Türkistan ve Hindistan‟da yapmıĢ olduğu 

seyahatlerde birçok sünnî ve heterodoks zümrelerle karĢılaĢmıĢ, bunların içerisine 

girmiĢ, görüĢmüĢ ve tartıĢmıĢtır.  

Anadolu‟nun 1330‟lu yılları hakkında en kapsamlı bilgiyi veren bu eser, 

Osmanlı Devleti‟nin sosyo-iktisadî vaziyeti hakkında geniĢ bilgiler içermektedir. 

Müellif eserinde Ahîler ve bunların faaliyetleri, teĢkilatları, zâviyeleri ve bu arada 

siyasî ve askerî konumları hakkında geniĢ bilgi sunmakta, Anadolu‟daki etnik ve dinî 

farklılıklara sık sık temas etmektedir. Misafir olarak kaldığı Ahî zâviyesinden de 

övgüyle bahsetmiĢ ve bunların Türkmenlerin yaĢadığı her yerde bulunduklarını ifade 

etmiĢtir. Biz bu eserden Osman ve Orhan Bey döneminde Osmanlı coğrafyasında 

yaĢamıĢ ahîler hakkında bilgi edinmede ve ahîlerin zâviyelerine dair mufassal 

bilgiler elde etme konusunda çalıĢmamızın birçok bölümünde istifade ettik.  

ġihâbüddîn Fazlillâh el-Ömerî, Mesâlikü’l-Ebsâr  

Ömerî (ö. 749/1349) Memlükler dönemi devlet adamı, edip, tarih ve coğrafya 

âlimidir. 3 ġevval 700‟de (11 Haziran 1301) DımaĢk‟ta doğmuĢtur
22

. Kahire, 

Ġskenderiye ve Hicaz‟da aldığı eğitimler ile kendisini güzel bir Ģekilde yetiĢtiren 

Ömerî dönemin önemli alîmlerinden biri haline gelmiĢtir. Müellifin kaleme aldığı 

Mesâlikü‟l-ebsâr genelde sadece tarih ve coğrafya bilimlerini içermekte olup, sadece 

                                                           
20

 Hakan Yılmaz, “Seyāḥat-nāme‟sinin Orijinal Nüshasına Göre Hacı Kāsım el-Bağdâdî‟nin Bursa 

Seyahati (724-725/1324)”, Bursa Günlüğü, S.X (Eylül-Ekim-Kasım 2020), s. 86-96. 
21

 Ebu Abdulah Muhammed Ġbn Battûta Tancî, İbn Battuta Seyahatnamesi, Çeviri, Ġnceleme ve 

Notlar, A. Said Aykut, Ġstanbul 2004. 
22

 Abdülazîz el-Alevî, “Ġbn Fazlullah el-Ömerî”, DİA, XIX, Ġstanbul 1999, s.483. 
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nakle dayanmayıp müellifin bizzat içinde bulunduğu dönemi yaĢayarak anlatması 

onu birinci derecede kaynak eser durumuna getirmiĢtir
23

. 

Orhan Bey döneminde Osmanlı topraklarını ziyaret eden Ömerî eserinde 

Sultan‟ın Bizans imparatorları ile savaĢları, toplam asker sayısı, beyliğinin baĢkenti 

Bursa kenti, devletin ekonomik gücü ve sosyo-kültürel yapısı hakkında önemli 

bilgiler vermiĢtir. Ayrıca daha sonra Osmanlı topraklarına dâhil edilen Balıkesir, 

Geyve, Ankara ve Bolu Ģehrine dair mühim bilgiler sunmaktadır
24

. Bizde bu 

çalıĢmamızda Orhan Bey dönemine ait verilen bilgilerden ve Osmanlı Ģehirlerinin 

hakkında verilen malumattan istifade etmeye çalıĢtık. 

Evliya Çelebi (1611–1682), Seyahatnâme  

Eserindeki bilgilere göre 25 Mart 1611 tarihinde Ġstanbul‟da dünyaya 

gelmiĢtir. Tam adı bilinmemekle birlikte Evliya Çelebi adı ile meĢhur olmuĢtur. Kırk 

yıldan fazla bir süre pek çok Osmanlı Ģehrini ziyaret eden seyyah, tarihimizde türüne 

az rastlanan güzel bir seyahatnâme yazmıĢ ve bu eseriyle âdeta bütünleĢmiĢtir
25

. 

Seyyahın gezip gördüğü mahalleri ve müĢahade ettiği olayları konu alan 

seyahatnâmesi tarihimiz için önemli bir kaynak teĢkil etmektedir. Eser Evliya 

Çelebi‟nin 1630‟lu yıllardan 1681‟e kadar Osmanlı topraklarına ve muhtelif 

devletlere yaptığı yolculukları anlatır
26

.  

Seyyahın menkıbevî bir üslupla kaleme aldığı bu eser; dönemin tarihi, 

coğrafî, edebî, siyasî, sosyal, kültürel, dinî ve tasavvufî açıdan bizlere önemli bilgiler 

sunmaktadır. Ayrıca Osmanlılar devrinde çeĢitli bölgelerde yaĢamıĢ pek çok abdal, 

Ģeyh, mutasavvıf ve mütefekkirler hakkında verdiği mufassal bilgiler çalıĢmamız 

açısından büyük önem teĢkil etmektedir. Seyahatnâme sayesinde Osmanlı kuruluĢ 

coğrafyasında yer alan zâviyelerin XVII. yüzyıldaki durumlarına dair mühim bilgiler 

elde etmekteyiz.  

                                                           
23

 Eymen Fuâd Seyyid, “Mesâlikü‟l-Ebsâr”, DİA, XXIX, Ankara 2004, s.265. 
24

 ġihabeddin B. Fazlullah El-Ömerî, Türkler Hakkında Gördüklerim ve Duyduklarım (Mesâlik‟ul 

Ebsâr), çev. Ahsen Batur, Selenge Yayınları, Ġstanbul 2014, s.164, 165, 167. 
25

 Mücteba Ġlgürel, “Evliya Çelebi”, DİA, XI, Ġstanbul 1995, s.529. 
26

 Nuran Tezcan, “Seyahatnâme”, DİA, XXXVII, Ġstanbul 2009, s.16. 
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3. AraĢtırma Eserleri 

Osmanlı kuruluĢ döneminde inĢa edilen veya daha önceki dönemde var olan 

zâviyeler hakkında müstakil bir çalıĢmanın olmaması çalıĢma esnasında pek çok 

araĢtırma kaynağının da gözden geçirilmesini zorunlu kılmıĢtır. Zâviyeler baĢlığına 

bağlı olarak Tarih ve Sanat Tarihi alanında birçok kitap, ansiklopedi ve makaleler 

okunarak dönem hakkında ve Osmanlı müesseselerinin en önemli kurumlarından biri 

olan zâviyeler hakkında önemli bilgiler elde edilmiĢtir. 

ÇalıĢmamız açısından öncelikle Osmanlı kuruluĢ sürecindeki gerek din ve 

inanıĢlara bağlı olarak gerekse farklı amaçlara bağlı olarak inĢa edilmiĢ zâviyeler 

hakkında bilgi sahibi olmamız büyük önem kazanmaktadır. Bu nedenle temel 

kaynakların yanında bu konuda yapılan birçok çalıĢmadan özellikle Ömer Lütfi 

Barkan, “Kolonizatör Türk DerviĢleri ve Osmanlı Ġmparatorluğunda Bir Ġskân ve 

Kolonizasyon Metodu Olarak Vakıflar ve Temlikler I Ġstilâ Devirlerinin Kolonizatör 

Türk DerviĢleri ve Zâviyeleri”
27

, Ahmet YaĢar Ocak‟ın, “Zaviyeler
28

”, adlı 

makalelerden istifade ettik. Ayrıca bahsi geçen yazarların mezkûr konuda kaleme 

almıĢ olduğu diğer yazıları da dikkatli bir Ģekilde okuyup değerlendirmelerde 

bulunduk. Bu çalıĢmaların yanı sıra dinî-tasavvufî eserlerde tezimiz için önemli bir 

yer teĢkil etmiĢtir. Hilmi Ziya Ülken, Mustafa Kara, Sezai Sevim, Hasan Basri 

Öcalan, HaĢim ġahin gibi yazarların makale ve kitapları çalıĢmamız için büyük 

öneme sahip olmuĢtur.  

ÇalıĢmamızda tarihi eserlerin yanı sıra Ģehir tarihleri ve yerel 

ansiklopedilerden de önemli bilgiler edindik. Bu konuda Bursa Ģehri için Kâmil 

Kepecioğlu‟nun Bursa Kütüğü baĢucu kaynağımız olmuĢ ve tezin yazımı esnasında 

ya da okumalarımız sırasında Bursa Ģehrine dair bilmediğimiz ne varsa bu eserden 

faydalanarak öğrenme imkânı bulduk ve tezimizin birçok yerinde bu eseri kaynak 

olarak kullandık. Ayrıca Bursa Ģehrine dair Kâzım Baykal‟ın Bursa ve Anıtları
29

 

eserinden istifade ettik. Edirne Ģehri için Ahmed Badi Efendi, Riyaz-ı Belde-i Edirne, 
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 Ömer Lütfi Barkan, “Osmanlı Ġmparatorluğunda Bir Ġskân ve Kolonizasyon Metodu Olarak 

Vakıflar ve Temlikler I Ġstilâ Devirlerinin Kolonizatör Türk DerviĢleri ve Zâviyeler”, VD, II, 

Ankara 1942. 
28

 Ahmet YaĢar Ocak, “Zaviyeler”, Vakıflar Dergisi, C.XII, Mars Matbaası, Ankara 1978, s.247-269. 
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 Kâzım Baykal, Bursa ve Anıtları, 3. Baskı, Eski Eserleri Sevenler Derneği Yayınları, Ġstanbul 1993.  
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20. Yüzyıla Kadar Osmanlı Edirne‟si
30

, Rıfkı Melül Meriç‟in, Edirne 'nin Tarihi ve 

Mimari Eserleri Hakkında
31

‟ki çalıĢmalardan yararlandık. 

AraĢtırmalarımız sırasında kendi sahamızın dıĢında yer alan Sanat tarihi 

çalıĢmalarında da sıklıkla istifade edip, üzerinde çalıĢtığımız zâviyelerin pek çoğu 

hakkında önemli bilgiler edindik. Hakeza bu dönem hakkında hazırlanmıĢ birçok 

sanat tarihi çalıĢmaları dikkatli bir Ģekilde incelenip okunarak çalıĢmamıza dâhil 

edilmiĢtir. Bu amaçla Sanat tarihimizin değerli hocalarından Ekrem Hakkı 

Ayverdi‟nin “Orhan Gazi Devrinde Mi‟mârî”
32

, “Gaazî Süleyman PaĢa Vakfiyesi ve 

Tahrir Defterleri
33

” adlı makaleleri ve İstanbul Mi‟mârî Çağının Menşe' i Osmanlı 

Mimârisinin İlk Devri Ertuğrul, Osman, Orhan Gaaziler Hüdavendigâr ve Yıldırım 

Bayezid 630-805 (1230-1402)
34

 adlı eseri; Oktay Aslanapa‟nın Yüzyıllar Boyunca 

Türk Sanatı (14. Yüzyıl), Osmanlı Devri Mimarîsi
35

 adlı kitabı, Sedat ÇetintaĢ‟ın, 

Türk Mimari Anıtları - Osmanlı Devri - Bursa‟da Murad I. Beyazıd I. Binaları
36

 

isimli yapıtı, Sedat Emir, Erken Osmanlı Mimarlığında Çok-İşlevli Yapılar: Kentsel 

Kolonizasyon Yapıları Olarak Zâviyeler II, Orhan Gazi Dönemi Yapıları
37

 adlı eseri, 

Doğan Kuban‟ın, “Osmanlı Mimarisinin Öncül Yapısı: Zaviye”, Osmanlı 

Mimarisi
38

, adlı kitabı; Erol Altınsapan‟ın, Ortaçağ‟da Eskişehir ve Çevresinde Türk 

Sanatı (11-15. Yüzyıllar Mimarisi)
39

 doktora tezi, Hasan YılmazyaĢar‟ın, Bursa‟dan 
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 Ahmed Badi Efendi, Riyaz-ı Belde-i Edirne, 20. Yüzyıla Kadar Osmanlı Edirne‟si, (Haz: N. 

Adıgüzel ve R.Gündoğdu) Trakya Üniversitesi Yayınları, Edirne 2014. 
31

 Rıfkı Melül Meriç, Edirne'nin Tarihi ve Mimari Eserleri Hakkında, 1. Ciltten Ayrı Basım, Güzel 

Sanatlar Akademisi Türk Sanatı Tarihi Enstitüsü, 1. Baskı, Ġstanbul 1963. 
32

 Ekrem Hakkı Ayverdi, “Orhan Gazi Devrinde Mi‟mârî”, İlahiyat Fakültesi Dergisi, C.I, S.IV, 1956, 

Türk Tarih Kurumu Basımevi, Ankara 1957, s.115-201. 
33

 Ekrem Hakkı Ayverdi, “Gaazî Süleyman PaĢa Vakfiyesi ve Tahrir Defterleri”, Vakıflar Dergisi, 

VII, 1968, s.19-28. 
34

 Ekrem Hakkı Ayverdi, İstanbul Mi‟mârî Çağının Menşe' i Osmanlı Mimârisinin İlk Devri Ertuğrul, 

Osman, Orhan Gaaziler Hüdavendigâr ve Yıldırım Bayezid 630-805 (1230-1402), C.I, Ġstanbul 

1972. 
35

Oktay Aslanapa, Yüzyıllar Boyunca Türk Sanatı (14. Yüzyıl), Tifdruk Matbaacılık Sanayi A.ġ., 

Ankara 1977. 
36

 Sedat ÇetintaĢ, Türk Mimari Anıtları - Osmanlı Devri - Bursa‟da Murad I. Beyazıd I. Binaları, Milli 

Eğitim Basımevi, Ġstanbul 1952. 
37

 Sedat Emir, Erken Osmanlı Mimarlığında Çok-İşlevli Yapılar: Kentsel Kolonizasyon Yapıları 

Olarak Zâviyeler II, Orhan Gazi Dönemi Yapıları, Akademi Kitabevi, Ġzmir 1994. 
38

 Doğan Kuban, “Osmanlı Mimarisinin Öncül Yapısı: Zaviye”, Osmanlı Mimarisi, Yem Yayın, 

Ġstanbul 2007. 
39

 Erol Altınsapan, Ortaçağ‟da Eskişehir ve Çevresinde Türk Sanatı (11-15. Yüzyıllar Mimarisi), 

Hacettepe Üniversitesi Sosyal Bilimler Enstitüsü Doktora Tezi, Ankara 1997. 
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Kosova‟ya: Hüdavendigar Dönemi (I. Murad) Osmanlı Mimarisi
40

 adlı doktora tezi 

sık baĢvurup değerlendirdiğimiz kaynaklar arasında olmuĢlardır. 

Osmanlı kuruluĢ sürecinde etkin olan gruplardan biri de ahîlik olmuĢtur. 

Ahîlik teĢkilatı ilk olarak Türkiye Selçuklu Devleti döneminde ortaya çıkmıĢ ve daha 

sonra teĢkilatlanıp farklı bölgelerde yer almaya baĢlamıĢlardır. XIV. Yüzyılda 

Ahîliğin etkin olduğu yerlerden biri de Osmanlı toprakları olmuĢtur. Nitekim 

Osmanlı Devleti‟nin kuruluĢ sürecinde pek çok ahî zâviyesi kurulmuĢtur. Ahîlerin bu 

bölgedeki faaliyetleri ve zâviyeleri için Ahîlik ansiklopedisinin maddeleri ayrıntılı 

bir Ģekilde taranmıĢtır. Akabinde elde edilen bilgiler diğer çalıĢmalar ile birlikte 

değerlendirilip yazıya dökülmüĢtür. Ahîlik konusunda, Halime Doğru‟nun, Sultan 

Önü Sancağında Ahiler ve Ahi Zaviyeleri
41

 kitabı; Mehmet Ali Hacıgökmen‟in, 

Ahiler Şehri Ankara XIII-XIV-XV. Yüzyıllarda Ankara‟da Ahilik ve Ahiler
42

 adlı 

kitabından istifade edilmiĢtir. 

D) Osmanlı KuruluĢ Sürecine Kadar Zâviyeler 

 1. Zâviyeler 

GeçmiĢten günümüze kadar dergâh, ribât, hankah, buk‟a ve âsitâne gibi farklı 

isimlerle anılmıĢ olan zâviyeler; Ġslâm anlayıĢının, tasavvufun öğretildiği ve 

uygulandığı kurumlar içerisinde yer almıĢtır. Zâviye, derviĢlerin bir Ģeyhin 

liderliğinde birlikte yaĢadıkları, gelip geçen yolculara karĢılıksız yiyecek, içecek ve 

barınmak için yer temin edilen, yerleĢim yerleri ile yol üzerinde bulunan mekânlarda 

kurulan yapılar olarak ifade edilmiĢtir
43

. Terim ifade olarak ise zâviye; hücre, küçük 

oda, tekkelerin biraz küçüğü olup Ģehirlerin dıĢında inĢa edilen, tarikat mensuplarının 

yaĢamını idame ettiği, ibadetlerini yaptıkları yer anlamında kullanılmaktadır. ArĢiv 

vesikalarında, aralarında hiçbir ayrım gözetilmeksizin “tekke, zâviye, hankah ve 

dergâh” gibi yapıların birbirlerinin yerine kullanıldığı bilinmektedir 
44

. Ekrem Hakkı 

                                                           
40

 Hasan YılmazyaĢar, Bursa‟dan Kosova‟ya: Hüdavendigar Dönemi (I. Murad) Osmanlı Mimarisi, 
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Ayverdi; hankah, dergâh, âsitâne gibi tekke yapılarının tarifini yaparken “Zâviye ise 

bizde bunların en küçüğüdür” diyerek zâviyeyi tekke yapıları içinde en küçük Ģube 

olarak vasıflandırmıĢtır
45

. Kâmus-ı Turkî‟de köĢe, bucak manalarının yanı sıra bir 

zahidin ibadetle meĢgul olmak için çekildiği tenhâhâne veya kulübe, küçük tekke 

veya hankah olarak iki anlamda tarif edilmiĢtir
46

. Zâviye kelimesi Türk devletlerinde 

XI. yüzyıldan itibaren dinî-tasavvufî müesseseler için kullanılan isim olarak tekke, 

hankah, dergâh ve âsitâne gibi farklı Ģekillerde söyleniĢe tabi tutulmuĢtur. Bu 

isimlerden âsitâne, tekke ve dergâh sözcüklerini, sadece Selçuklular ve Osmanlılar‟ın 

kullandığı bilinmektedir. Zâviyeler tasavvufî yapılar olduğu için tasavvuf 

düĢüncesinin ortaya çıkıp geliĢmesine bağlı olarak yaygınlaĢmıĢlardır
47

. Ahmet IĢık 

Doğan hazırlamıĢ olduğu doktora tezinde tekke-zâviye ayrımına dikkat çekmiĢ ve bu 

konuya dair Ģu önemli bilgileri bizlerle paylaĢmıĢtır. Buna göre; Tekke‟de ilgili 

olduğu tarîkate bağlı birden fazla çok sayıda Baba ve Derviş belirli bir disiplin 

sistemi içinde bir arada yaşarlar. Tekke bu anlamda, tarikatın öğretisinin aktarıldığı, 

geleneklerinin sürdürüldüğü bir eğitim veya yetiştirme kurumudur. Sürekli veya 

geçici olarak Tekke‟ye devam eden kişinin aile yaşamı Tekke dışında kalır. Halbuki 

zâviye tek bir kişinin yönetiminde, aynı zamanda ailesinin, yakınlarının ve 

müridlerinin “ikâmetgâhı” niteliğinde bir yapıdır. Nitekim Anadolu-Türk 

topraklarında zâviye olarak kurulmuş olan yapılarda daima bir Şeyh‟in tüm aile 

fertleriyle birlikte yaşadığı, zâviyenin ilk kurucusunun ölümü halinde yönetimin 

varsa erkek (veya kız) çocuklarınca, yoksa kendi soyundan gelen kimselerce 

devralındığı görülmektedir. Zâviyelere devletçe bağlanmış olan arazi ve mülk 

kuşaktan kuşağa geçmektedir. Yani zâviye, hem mülkiyet açısından, hem de yönetim 

açısından “özerk” bir kuruluştur
48

 ifadelerine yer vermiĢtir. 

Ahmet YaĢar Ocak ise zâviyelerin Osmanlı Ġmparatorluğu‟nda Ģu üç 

müesseseyi kapsadığını ifade etmiĢtir:  

                                                           
45

 Ayverdi, Osmanlı Mimarîsinin İlk Devri, s.88. 
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1-Herhangi bir tarikata ait olup içinde derviĢlerin yaĢamını sürdürdüğü ve 

gelip geçen yolcuların ücretsiz konuk edildiği yapılar olarak tarif etmiĢtir. Bu 

manada zâviyenin Orta Çağ Ġslâm devletlerinden hiç bir farkı yoktur. ġehir, kasaba 

ve köyde veya farklı mühitlerde yollar üzerinde bulunan yapıların hepsi zâviye 

olarak nitelendirilmektedir. Fakat XV. yüzyıldan itibaren Ģehirlerdeki muhteĢem 

mimari anlayıĢa sahip zâviyelere “imaret” de denmeye baĢlandığı görülmektedir. Bu 

tarz yapıları inĢa ettirenler genellikle devlet adamlarıdır. Meselâ, Bursa‟da Murad 

Hudâvendigâr Ġmareti, Bolayır‟daki Süleyman PaĢa Ġmareti, Edirne‟deki Gâzi Mihal 

Ġmareti anıtsal çaptaki zâviyelerdir
49

. Ġmaret‟in büyük zâviyeler için kullanılmasına 

karĢılık “zâviye” sözcüğü de muhtemelen XV.-XVI. yüzyıllardan baĢlayarak gittikçe, 

kırsal ve kentsel alanlardaki küçük tekkeleri belirtmek için kullanılmıĢtır. 

2- ġehirlerde mescid, medrese, hamam vs. gibi mimarî yapıları bir araya 

getiren külliyeler için de yine “zâviye” kelimesi kullanılmaktaydı. Aynı zamanda 

“imaret” ismi verildiği de oluyor ve bu yapılarda yolcular ağırlanıyordu
50

. 

3-Zor geçitlerde, derbendlerde ve yol üzerlerinde yolculara bir sığınak- 

barınak niteliğinde olan yiyecek, içecek ve yatacak yer temin eden küçük 

misafirhanelere de “zâviye” adı verilmekteydi. Bu yapıların kuruldukları ilk 

dönemde tasavvufî bir kimliğe sahip olduğu, zamanla bu özelliğini kaybederek 

sadece birer misafirhâne durumuna geçtiği zâviyeler olduğu da düĢünülebilir
51

. 

Erol Altınsapan ise XV. ve XVI. yüzyıllarda zâviye teriminin giderek kırsal 

kesime doğru çekildiğini ifade etmiĢtir. Ayrıca kırsal kesimde köylerde ve yol 

kavĢaklarında bulunan yapılara zâviye denilmeye devam edildiğini, kentlerdeki 

zâviyeler ise anıtsal yapılar haline gelerek “imaret” adını aldığını belirtmiĢtir
52

. 
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Zâviyenin tarihi temellerini Budha öncesi asırlarda ihtiyar Brahmanların köy 

ve Ģehirden çıkarak ormana çekilip kendi kulübelerinde inzivaya çekilmeleri
53

 

geleneğine kadar indiren kesimler bulunmaktadır
54

. Ġslâm tarihinde önemli bir 

mevkiide yer alan tekke, zâviye ve hankahların ilk defa nerede ve ne zaman ortaya 

çıktığına dair herhangi bir bilgi bulunmamaktadır. Fakat H.II (M. VIII) asırda Kûfe‟li 

Ebû HâĢim Osman b. ġerik‟in ġam yakınlarında Remle denilen bir yerde ilk zâviyeyi 

kurduğu kabul edilmektedir
55

. Kaynaklarda o döneme kadar tasavvuf ehlinin 

muayyen ve özel bir mekânda birlikte yaĢadıklarına dair bir kayıt bulunmamaktadır. 

Mutasavvıfların ve müridlerin bazı zamanlarda evlerinde toplanıp sohbetlerde ve 

ortak ibadetlerde bulundukları bilinmektedir
56

.  

Zâviyelerin lideri konumunda bulunan derviĢ ve Ģeyhler; bulundukları 

yerlerin en ücra köĢelerine kadar faaliyetlerini sürdürerek, bölge halkının kitleler 

halinde tekke ve zâviyelere yönelmelerine zemin hazırlamıĢlardır. Ġlerleyen 

zamanlarda buradaki zâviyelerin faaliyet alanları giderek artmıĢ ve zengin vakıflar 

sayesinde bu mekânlar; ibadet etme, ilim yayma, konaklama, misafir ağırlama gibi 

faaliyetleri içinde barındıran çok yönlü birer merkez haline gelmiĢtir. Bu zâviyelerde 

kalan derviĢler, zengin vakıflar sayesinde dünyevi hiçbir kaygıları olmadan, 

kendilerini tamamen Allah‟a adayarak dinî ve tasavvufî faaliyetler içerisine 

girmiĢlerdir
57

. 

Zâviyelerin, talim-terbiyeden, irĢattan iskâna, tebliğden ticarete ve istihbarata 

kadar oldukça geniĢ bir sahada, pek çok önemli misyonunun bulunduğu 

bilinmektedir. Her Ģeyden önce dinî-tasavvufî karakterleri ile belirli bir öğretiyi 

talim, tatbik ve yayma gayesiyle belli tarikat gereğine uygun bir hayat tarzını 

etrafında bulunan insanlara anlattıkları muhakkaktır
58

. Ayrıca zâviyeler Ģeyhlerin 

manevî nüfuzlarından da faydalanılarak halkın birlik ve beraberliğini sağlamakta 
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önemli görevler ifa etmektedir
59

. Bu kurum üyelerilerinin tebliğ ve bunun sonucu 

olarak islâmlaĢtırma faaliyetlerinde bulundukları da bilinmektedir. Bu bağlamda 

gayr-ı müslimlerin yoğun olarak yaĢadığı mahallelerde kurulmuĢ olan zâviyeler hayli 

dikkat çekicidir
60

. 

2. Zâviyelerin KuruluĢu ve Ġdaresi 

Zâviyeler, bulundukları zaman ve mekânın gerektirdiği sosyal, ekonomik ve 

dinî Ģartlara bağlı olarak dînî-tasavvufî fikirlerin yayılması ve yaĢanması amacıyla 

kurulan müesseselerdir. Bu amaçla asli görevleri, Kuzey Afrika ve Anadolu gibi, ilk 

devirlerde yeni ele geçirilen topraklarda Ġslâmiyeti yaymakla birlikte bölgenin 

iskânını sağlamakta amaç edinilmiĢtir. Bu sebeple Ģehirlerde, köylerde, kasabalarda 

ve daha çok yollar üzerinde gayr-i meskûn yerlerde kurulmuĢlardır. Bununla birlikte 

ahîlerin, sultanların, devlet adamların, din adamlarının ve heterodoks zümreye 

mensup olan baba, dede unvanlı Ģahıslarında bulundukları bölgelerde zâviyeler 

kurdukları bilinmektedir. Herhangi bir tasavvufî zümreye bağlı bir derviĢ, yanında 

belli sayıdaki müridiyle bahsi geçen yerlerde zâviyesini açmaktadır. Bunun için 

gerekli olan yerler derviĢ tarafından ya bizzat temin edilmekte ya da o yerin sultanı, 

devlet adamı, zenginleri tarafından bağıĢlanmaktadır. Ayrıca kurulan zâviyeye eğer 

Ģehirde ise masraflarını karĢılamak üzere belli bir miktarda arsa ve emlâkın geliri 

vakfedilmekte veya devlet hazinesinden bir ücret ayrılmaktadır
61

. Ancak köylerde ve 

yol üzerinde kurulan zâviyelerde ise durum Ģehirlerde inĢa edilen zâviyelerden farklı 

nitelik göstermektedir. Nitekim bu bölgelerde kurulan zâviyeler tıpkı orta çağ 

manastırlarındaki gibi masraflarını kendi üretim imkanlarıyla karĢılayarak 

kurulmuĢtur. Bu zâviyelerin etrafında tarlalar, bahçeler, bağlar ve değirmenler inĢa 

edilmiĢ, hayvancılık faaliyetleri yapılmıĢtır. Böylece derviĢler hem kendi 

ihtiyaçlarını, hem de gelip geçen yolcuların gereksinimlerini bizzat kendi çabalarıyla 

karĢılamıĢlardır
62

.  
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ġeyhler tarafından açılan bu zâviyelerin genellikle iki tarzda kurulduğu 

bilinmektedir. Buna göre birincisi önceleri gayri müslim ahali tarafından meskûn 

olduğu halde boĢalan köy ve kasabalarda kurulan zâviyelerdir. Bu kısımda Ģeyhler 

bulundukları bölgede eskiden mevcut, terkedilmiĢ kilise ve manastırları zâviyeye 

çeviriyorlardı. Böylece, terkedilmiĢ bu yerlerde yeniden imar ve iskâna açılmıĢ 

oluyordu. Ġkinci durumda ise ıssız yol yakınında ve yerleĢmeye uygun yerlerde 

zâviyeler inĢa ediliyordu. Mezkûr bölgelere açılan bu zâviyeler hem ilk yerleĢme 

tohumlarını atmıĢ oluyorlar, hem de bölgede derbent teĢkilatını vazifesini 

görüyorlardı. Zamanla bu zâviyelerin etrafında yeni yerleĢme merkezleri oluĢarak 

pek çok mahalle, köy, kasaba ve Ģehir kurulmuĢtur
63

.  

Bahsi geçen yapılar Selçuklular, Beylikler ve Osmanlı döneminde zâviyelerin 

kurucuları tarafından idare edilmekteydi. Onların ölümü sonrasında ise o aileye 

mensup erkek evlatlardan biri zâviyeyi yönetme görevini üstlenirdi. Eğer erkek 

çocukları yoksa o ailenin akrabalarından biri zâviyeyi yönetirdi. Bazı durumlarda ise 

zâviye yöneticisinin kızının da yönetimde görev aldığı görülmektedir. Zâviyelerin 

idaresinde uygulanan bu prensiplerin doğruluğunu arĢiv vesikalarında yer alan pek 

çok kayıt teyit etmektedir. Zâviye Ģeyhlerinin çoğu eskiden o zâviyeleri kurmuĢ 

olanların evlâtları elinde evlâtlık vakıf olarak bulunmakla beraber, zamanla evlât 

çocuksuz bir halde vefat edince veya Ģeyhlerin bazı yolsuzlukları meydana gelince, 

onların yerine devlet tarafından baĢka kiĢilerin atandığı bilinmektedir. Böylece 

vakfın evlatlık vakıf Ģeklinden çıkarak bir âmme vakfı haline dönüĢtüğü 

bilinmektedir. Nitekim bazı vakıflarda “Hakimü‟l-vakit, her kim bu makamın 

hizmetine elyak ise anı şeyh naspeder” kaydı konmuĢ bulunmaktadır
64

. Zâviyelere 

devletçe bağıĢlanmıĢ olan arazi ve mülk de kuĢaktan kuĢağa geçmekteydi
65

. 

Bazı topraklar vaktiyle yurtluk olarak verilmiĢ olup, ailenin ortak malı olarak 

görülmüĢtür. Bu sebeple evlâtlık vakıf halinde idare edilen zâviyelerde meĢihat 
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“Ber-veçh-i iştirak” tasarruf edilmektedir. Ancak birçok durumlarda “iştirak merfû‟ 

olmağın” ifadesi ile berat hak sahiplerinden sadece birine verilmektedir. Bazı 

vakıflarda iĢtirak usulü tamamıyla kaldırılıp bu zâviyelere “Tarikatları üzere kim 

şeyh ve seccade-nişin olur ise” yalnız onların nazır olması emredilmiĢtir. Bu yapılar 

bazen aynı tarikata mensup diğer eski zâviyelerin bir Ģubesi durumunda olduğu için 

yeni zâviyelerin Ģeyhi ana zâviyedeki derviĢlerin aslahı Ģeklinde zikredilmektedir
66

. 

Ancak Osmanlıların yükseliĢe geçmesiyle birlikte, özellikle XVI. Yüzyıldan sonra, 

zâviyelerin ve tekkelerin ilk kuruluĢ amaçlarından saparak, yozlaĢmaları sonucu, 

Ģeyhlik makamının bir devlet memuriyeti niteliğine dönüĢmesi ve merkez hükümetin 

bu kuruluĢları denetimi altına alması durumunu ortaya çıkarmıĢtır
67

. 

3. Osmanlı’ya Kadar Anadolu’daki Zâviyeler 

Zâviyelerin Anadolu topraklarında ilk olarak hangi tarihte ortaya çıktığına 

dair net bir bilgi bulunmamakla birlikte savaĢlar ve fetihler sonucunda özellikle batı 

yönlü bir geliĢme gösterdikleri bilinmektedir. Zâviyelerin bu geliĢme süreci, hem 

fetihleri beslemiĢ hem de Anadolu‟nun iskân politikası sonucunda MüslümanlaĢması 

ve TürkleĢmesi süreçlerini hızlandırmıĢtır
68

. Gerek olağanüstü zamanlarda toplum 

üzerinde etkisi bulunan Ģeyhlerin desteğini almaya çalıĢan hükümdarların destek 

vermeleri, gerekse de halkın savaĢ zamanları maddi ve mânevî yaralarını sarmak için 

bu kurumlara yönelmesiyle birlikte kısa zaman içinde tekke ve zâviyelerin 

sayılarında artıĢ olmuĢtur. Zamanla etki ve nüfuzları artan zâviyeler Ġslâm 

dünyasında hızlı bir Ģekilde yayılma imkânı bulmuĢtur
69

.  

Zâviyelerin Ġslâm âleminde yaygınlaĢmasıyla birlikte, Anadolu‟nun çeĢtli 

yerlerinde birçok tekke, zâviye ve hankahın hizmet ettiği görülmektedir. Bu 

kurumlar, ilk zamanlarda bulundukları mevkiilerde bir iskân unsuru olmuĢlar ve 

Ġslâmiyet‟in yayılmasında önemli katkı sağlamıĢlardır. XIII. yüzyılın baĢlarında vuku 

bulan Moğol istilası sebebiyle Anadolu, muhtelif tasavvuf gruplarına ait sünnî veya 
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bâtınî derviĢ ve Ģeyhlerin sığınağı olmuĢtur
70

. Muhtelif ülkelerden Anadolu‟ya göç 

eden bu grupların burayı seçmesinde Anadolu‟nun yerleĢmeye müsait bir mekân 

olmasının yanı sıra, Türkiye Selçuklu hükümdarlarının güzel davranıĢları da etkili 

olmuĢtur. Böylece Anadolu toprakları, Moğol iĢgalinden kaçanlar için elveriĢli ve 

güvenli bir barınak olarak kabul edilmiĢtir
71

. XIII. yüzyıl baĢlarından itibaren 

Anadolu‟ya gelen sünnî ve bâtınî tasavvufi gruplar, beraberindeki kiĢiler ile birlikte 

boĢ ve sakin yerlere giderek, zâviyeler kurmuĢlardır
72

. Bu kiĢiler zâviyenin etrafında 

ziraat ve hayvancılık yaparak iaĢelerini sağlamıĢlardır
73

.  

Anadolu coğrafyasına gelen mezkûr grupların her biri geldikleri coğrafyanın 

inanç, kültür ve düĢünce yapılarını da beraberlerinde getirmiĢlerdir. Böylece XIII. 

Yüzyıl Anadolu, muhtelif tasavvuf akımların, fikir, düĢünce ve görüĢlerin karıĢıp, 

kaynaĢması sonucu zengin bir tasavvufî ikliminin oluĢtuğu bir mekân haline 

gelmiĢtir. Türkiye Selçuklu hükümdarları da Büyük Selçuklular gibi sünnîlik 

mezhebini kabul ettikleri için Anadolu‟nun büyük Ģehirleri sünnî tasavvufu anlatan 

zâviyelerle dolmuĢtur
74

. Buna mukabil yol üzerlerinde, kırsal mekânlarda ve 

özellikle göçebelerin yoğun olarak yaĢadığı yerlerde heterodoks derviĢlerin inĢa 

ettiği zâviyelerin bulunduğu bilinmektedir. Özellikle bu dönemde Kübrevîlik, 

Sühreverdîlik, Mevlevîlik, Kalenderîlik ve Kâzerûnîlik gibi tarikatlara bağlı Ģeyhler, 

Konya
75

, Tokat, Kayseri ve Sivas Ģehirlerine yerleĢerek zâviyeler açmıĢlardır
76

. Bu 

süreçte Türkiye Selçuklu hükümdarları, vezirler ve devlet adamları Ģeyhlere büyük 

ilgi ve ihtimam göstermiĢ, onlar için dergâh, zâviye ve hankahlar inĢa ederek 

vakıflarla desteklemiĢlerdir. Ayrıca bu zâviyelerin baĢına toplum nezdinde sözü 

geçen Ģeyhleri getirerek, dinî ve tasavvufî hayatın devamlı canlı kalmasını 
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sağlamıĢlardır
77

. Bu Ģeyhler genel olarak, gelen derviĢlere ve yolculara yeme, içme 

ve konaklama hizmetleri ile o bölgenin ilim ve tasavvufî yaĢamına yön verme gibi 

önemli vazifeler ile görevlendirilmiĢtir
78

. Büyük Ģehir ve kasabalar dıĢında taĢrada 

köy ve göç yollarında varlığını sürdüren birçok zâviyeler de kurulmuĢtur. Bu 

zâviyelerin baĢındaki Ģeyhler genellikle düzenli bir eğitim almamıĢ kiĢilerden 

oluĢmuĢtur. Bu kiĢiler Müslümanlığın yanı sıra eski Türk kültürünü dinî ve tasavvufî 

hayata çok iyi yansıtmıĢlardır
79

. Bazıları bizzat hükümet tarafından tayin edilen 

Ģeyhlerin görevleri ibadetlere devam etmek, gelen yolcu ve derviĢlerle ilgilenmek ve 

devlet için duada bulunmaktı. Ayrıca bu zatlara devlet tarafından belirli bir miktarda 

maaĢ da verilmekteydi
80

. 

Anadolu‟da tarikat zâviyelerinin yanı sıra özellikle Ģehirlerde Ahî zâviyeleri 

de yaygınlaĢmıĢtır. Türkiye Selçukluları Devleti‟nde Ahîlerin açmıĢ olduğu ilk 

zâviyeler XIII. yüzyılın ilk dönemlerinde görülmeye baĢlamıĢtır. Bu zâviyeler 

Anadolu‟ya gelen ġeyh Evhadüddîn-i Kirmânî ve Ahî Evren tarafından kurulmuĢtur. 

Bahsi geçen derviĢlerin fikirleri birçok insan tarafından benimsenmesi ile birlikte 

kısa süre içinde, Anadolu‟nun diğer Ģehir ve kasabalarına da Ahî Zâviyeleri 

açılmıĢtır
81

. Köprülü, ahîlik teĢkilatının yalnız Ģehirlerde değil, köylerde ve uçlarda 

da mevcut olduğunu, XIII‟üncü asırda bütün Ġslâm dünyasını kaplayan sûfî tarikatları 

teĢkilâtını taklîden yapılmıĢ toplantı mahalleri ve zâviyeleri olduğunu belirtmiĢtir. 

Ayrıca devlet adamlarından, zengin tâcirlere, Ģeyhlere, âlimlere, hirfet erbabına, hatta 

iĢsiz güçsüz kiĢilere kadar her türlü sosyal tabakalara mensup insanların bu teĢkilâta 

dâhil olduğunu rivayet etmiĢtir
82

.  

Türkiye Selçuklu Devleti‟nin yıkılmasından sonra bir uç beyi olarak ortaya 

çıkan Osmanlılar, topraklarını geniĢletmek amacıyla fetih hareketlerini genel olarak 

batıya yani Bizans üzerine yapma politikasını benimsemiĢtir. Osmanlı beyleri cihad 
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anlayıĢını hayata geçirmek için, bu bölgeye önceden yerleĢmiĢ olan Ģeyh ve 

derviĢlerin halk nezdindeki nüfuzlarından ve savaĢçı özelliklerinden faydalanma 

yoluna gitmiĢleridir. Bu amaç doğrultusunda buradaki derviĢlere fazlaca tölarans 

gösterilmiĢ, onlar için tekke ve zâviyeler kurulmuĢ, bu kurumların bazıları vergiden 

muaf tutmuĢtur
83

. Osmanlı sultanları bir taraftan Ģeyh ve derviĢlere müsamaha 

gösterirken diğer taraftan da onların faaliyetlerini denetlemekten geri kalmamıĢtır. 

Osmanlı beylerinin, Ģeyh ve derviĢlere yönelik izlemiĢ oldukları bu politika 

toplumunun birlik ve bütünlüğünün sağlanmasına, fethedilen yerlerdeki Müslüman 

halkın yeni düzene uyum sağlamalarına imkân hazırlamıĢ ve iskân politikasının 

kusursuz bir Ģekilde uygulanmasını kolaylaĢtırmıĢtır
84

. Buna bağlı olarak, Osman 

Bey, Orhan Bey ve I. Murad‟ın pek çok yerde tasavvuf erbabı için zâviye inĢa 

ettirdikleri bilinmektedir
85

. Ancak devlet otoritesinin güç kazanmasıyla birlikte 

zâviyeler eski ihtiĢamını kaybetmiĢtir. Nitekim XV. Yüzyılın ikinci yarısından 

itibaren devlet otoritesinin istikrar kazanarak merkezileĢmesiyle ilk dönemlerde 

zâviyelere verilen imtiyazlar yavaĢ yavaĢ sınırlandırılmaya baĢlanılmıĢtır
86

. Hatta II. 

Mehmed bazı zâviyelerin vakıflarını tımara çevirmiĢtir. Bu sırada XVI. yy‟dan 

itibaren zâviyeler, ticaret ve ulaĢım yolları üzerindeki misafirhaneleri de ifade 

etmeye baĢlamıĢtır. Aynı asırda stratejik bölgelerde yoğun olarak zâviyelerin 

kurulduğu bilinmektedir
87

. Osmanlı Devleti‟nin Cihan devletine dönüĢmesiyle 

birlikte zâviyelerinde eski önem ve etkileri kalmamıĢtır. Nitekim I. Süleyman 

döneminden önce bazı zâviye Ģeyhlerinin angaryaya tabi tutulduğu bile kayıtlara 

geçmiĢtir
88

. XVI. yüzyıl ve özellikle XVII. yüzyıllarda zâviyelerin iĢleyiĢinde bazı 

bozulmaların meydana geldiği bilinmektedir.
89

. Bazı Ģeyhlerin zâviye vakıflarını 
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kötüye kullanmaları, Ģeyhler arasında yaĢanan rekabet ve anlaĢmazlık olayları gibi 

durumlar bu bozukluklardan bazılarıdır
90

.  
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BĠRĠNCĠ BÖLÜM 

OSMAN BEY DÖNEMĠ: KURULUġ DÖNEMĠNDEKĠ ĠLK 

ZÂVĠYELER 

1. OSMAN BEY DÖNEMĠNDEKĠ ZÂVĠYELER 

Ġlk Osmanlı kroniklerine göre Osman Bey, Anadolu‟ya gelip Söğüt‟e yerleĢen 

Ertuğrul Bey‟in oğludur
91

. Osmanlı kaynaklarında Osman Gazi‟nin; Gündüz ve 

Savcı
92

 (Sarunatı
93

, Saruyatı
94

, Sarı Bali
95

, Saru Bali
96

) isimleriyle anılan iki kardeĢi 

olduğu rivayet edilmektedir
97

. Oruç Bey, Osman Bey‟in H. 658/ M.1259-1260 

yılında Anadolu‟da doğduğunu rivayet etmektedir
98

. MüneccimbaĢı, Osman Bey‟in 

H.657/M.1258-1259 senesinde Söğüt‟te doğduğunu belirtmiĢtir
99

. Gelibolulu 

Mustafa Âlî Efendi, Osman Bey‟in doğum tarihinin H.657/M.1259 senesi olduğunu 

ve Rum vilayetinde doğduğunu nakletmektedir
100

. Bayatlı Mahmud Oğlu Hasan ise 

Câm-ı Cem-Âyîn adlı eserinde Osman Gazi‟nin yaklaĢık hicretin 657 yılında dünyaya 

geldiğini ifade etmektedir
101

. NeĢrî‟nin eserinde belirttiğine göre; Osman Gazi 

dindar, salih bir Müslüman, dürüst ve adaletli vasıflara sahip bir insandı, 

kimsesizlere, fakirlere ve yoksullara yardım ederdi
102

.  

Osman Gazi, ġeyh Edebâli‟nin kızı Rabia Bala Hatun ve Molla Ömer Hattab 

bin Ebu‟l-Kasım‟ın kızı Malhun Hatun ile evlilik yapmıĢtır. Bu evliliklerinden Orhan 
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Bey, Alâeddin Ali PaĢa (Ali Erden)
103

, Hamid Bey, Savcı Bey, Pazarlu/Pazarlı Bey, 

Melik (Arslan Murad) Bey ve Çoban Bey adlarında 7 erkek çocuğu ve Fatma Hatun 

isminde bir kızı dünyaya gelmiĢtir
104

. Doğum tarihini 1258 veya 1259 yılı olarak 

kabul ettiğimiz zaman Osman Bey‟in 1326 yılı veya 1327 yılında ölmüĢ olabileceği 

muhtemeldir.  

Osmanlı Devleti‟nin kurucusu olarak bilinen Osman Bey, babası Ertuğrul‟dan 

devraldığı beylik liderliğinde baĢlangıçtan itibaren fetih politikasını gazâ ve istimâlet 

olarak belirlemiĢ, bu amaçla özellikle Bizans Devleti‟ne akınlarda bulunmuĢtur. Kısa 

bir süre sonra etrafında birçok insanı birleĢtiren Osman Bey, kendi adıyla anılacak ve 

daha sonra büyük bir Cihan Devleti‟ne dönüĢecek olan Osmanlı Beyliği‟ni 

kurmuĢtur. Osman Bey, beyliğin ilk dönemlerinde gerek yaĢadıkları coğrafyada 

gerekse feth ettikleri bölgede dinî, hukukî ve sosyal hayatı düzenleyici olarak 

Ģeyhler, mutasavvıflar, abdallar, fakihler, akıncılar ve ahîlerden yararlanmıĢtır. Ġlk 

Osmanlı beyleri Osman, Orhan ve I. Murad tarafından bahsi geçen gruplara tahsis 

edilen birçok vakıf köy, tekke, zâviye ve çiftliğin tahrir defterleri kayıtlarında adının 

bulunması bu grupların ilk dönemlerdeki etkinliğine dikkat çekmektedir
105

. 

Osmanlılar fetih ve gazâ anlayıĢı ile ortaya çıkmıĢ, sınırdaki akıncı beyler ve 

alplerin faaliyetleri ile güç kazanmıĢlardır. Osmanlıların ilk ortaya çıkıĢlarından 

itibaren temel hedefleri Gayrimüslim komĢularla mücadele etmek olmuĢ ve bu 

durum uzun bir süre devam etmiĢtir
106

. O dönemin Ģartlarını göz önüne aldığımız 

zaman Osmanlı Devleti‟nin hayatta kalması için böyle bir mücadele zorunlu 

görünmekteydi. Nitekim güçlü bir Bizans Devleti‟nin varlığı her zaman Osmanlılar 

için bir tehdit oluĢturmaktaydı. Osman Gazi, Osmanlı Beyliği‟nin teĢekkül ettiği ilk 

dönemlerde EskiĢehir bölgesinde ikamet etmekteydi. Osman Bey, Harmankaya 

hâkimi Köse Mihal‟in de yardımıyla 1287 yılında Kulaca Hisar‟ı (Ġnegöl‟ün 
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kazasıdır) ve 1289 yılında ise küffardan Karacahisar
107

 adlı kaleyi almıĢtır
108

. Bu 

fetihten sonra Osman Bey; Sorkun, Mudurnu, Göynük ve Tarakçı Yenice‟sini feth 

etmiĢtir
109

. Köse Mihal‟in yardımıyla, Bilecik tekfurunun da itaat etmesi 

sağlanmıĢtır. Ancak bir müddet sonra Bilecik tekfuru itaatini bozarak, civardaki 

tekfurlarla anlaĢmıĢ ve Osman Gazi‟yi ortadan kaldırmak için tuzak kurmuĢtur. Fakat 

yaĢanan geliĢmelerden haberdar olan Köse Mihal, Osman Gazi‟ye kendisi için 

kurulan tuzağı haber vermiĢtir. Bunun üzerine Osman Bey düĢman kuvvetlerine karĢı 

sefere çıkıp, Yarhisar‟a gitmiĢtir. Neticede rivayetlere göre belirtilen tarihlerin 

birinde 1297/1298/1299 Bilecik ve Yarhisar fethedilmiĢtir
110

. Bu hadiselerin 

ardından Osman Gazi 698/1298-1299 veya 699/1299-1300 yılında Ġnegöl, YeniĢehir 

ve yakınındaki Köprü Hisarını, Yund Hisarını ve Ġnönü‟yü feth etmiĢtir
111

. Fethettiği 

bu bölgelerde islâmi kurallara uygun olarak pek çok cami, tekke, zâviye ve imaret 

inĢa etmiĢtir. Ayrıca Osman Bey‟in kendisinin de Türk Müsüman bir toprak olarak 

kabul edebileceğimiz Söğüt‟te doğmasını göz önüne aldığımız zaman Osman Bey‟in 

de gençliğinde de zâviye ve tekke kurumları ile hayatını iç içe sürdürmüĢ olabileceği 

düĢünülebilir.  

Osman Bey ilerleyen zamanlarda Bilecik
112

, Ġnegöl, Yarhisar, YeniĢehir, 

Ġznik ve Köprühisar
113

 bölgelerini ele geçirmiĢtir. Bunun üzerine Bursa tekfuru, 

Adranos Tekfuru, Batros Tekfuru, Kestel Tekfuru ve Kite Tekfuru ittifak edip 

Osman Gazi‟nin birliklerine saldırmıĢlardır
114

. Osman Gazi bu saldırılara karĢılık 

tekfurlarla çetin bir mücadeleye girmiĢ ve ardından Ulubat‟ı feth etmiĢtir. Bunun 

üzerine Tekfurların bazıları antlaĢma yaparak sulh sağlamaya çalıĢmıĢlardır. Osman 

Bey bu olaylar sonrasında Bursa‟yı da kuĢatmıĢ ve YeniĢehir‟e gelerek bu bölgeyi -

Oruç Bey‟in ifadesine göre- adalet ve insafla ele geçirmiĢtir
115

. Böylece 1288-1299 

yıllarında Osman Bey, Selçuklu sultanına haraç ödeyen yerel tekfurları (Göynük, 
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Gölpazarı, Bilecik, YeniĢehir, Ġnegöl, Yarhisar tekfurları) ortadan kaldırmıĢ, daha 

sonra Bitinya‟da Bizans imparatorluk topraklarına karĢı sefere çıkmıĢtır
116

. Ardından 

Osman Bey, Bizans topraklarına yönelttiği taarruzlarına hız kesmeden devam ederek; 

Yenice, Geyve, Lüblüce, Çadırlık ve Akhisar bölgesini ele geçirmiĢtir
117

. Osman Bey 

vefat ettiği zaman Osmanlı Beyliği, EskiĢehir ve Bursa arasındaki topraklarda hüküm 

sürüyor ve Doğu Roma Ġmparatorluğu‟na ait Ġznik ve Bursa‟yı kuĢatma altında 

tutuyordu. 

Osman Bey kılıçla ele geçirilen bu bölgelerde hâkimiyetini sağlamlaĢtırmak 

ve nüfuzunu ortaya koymak için; EskiĢehir, Karacahisar, Ġnönü, Sultanönü, Söğüt, 

Geyve, Yarhisar, Gölpazarı, Ermenipazarı, Bilecik, YeniĢehir ve Ġnegöl‟de pek çok 

tekke, zâviye ve imaretin açılmasına müsaade etmiĢtir. Bununla birlikte eskiden bu 

topraklarda mevcut bulunan zâviyelerin faaliyetlerine de izin vermiĢtir. Ayrıca 

bölgede bulunan pek çok zâviyeye vakıflar tahsis ederek, uzun yıllar bu yapıların 

bölgede ma‟mur ve meskûn kalmasına yardım etmiĢtir. 

1.1. Söğüt’teki Zâviyeler  

Bilecik iline bağlı bir yer olan Söğüt, aynı isimli derenin tepelik bir çevre ile 

kuĢatılan küçük bir ovaya açıldığı yerde, deniz seviyesinden 650 m yükseklikte 

kurulmuĢtur
118

. Söğüt‟ün bir yerleĢme yeri olarak ne zaman ortaya çıktığı hakkında 

herhangi bir bilgi bulunmamaktadır. Eskiçağ‟da orduların geçtiği güzergâh üzerinde 

bulunan Söğüt, Bitinya bölgesinin içinde yer almaktadır
119

.  

Söğüt‟ün Türkler tarafından bir yerleĢim yeri olarak kullanılmaya baĢlaması 

Osmanlıların kuruluĢ sürecinin yaĢandığı dönemlere tekabül etmektedir. Buna dair 

ilk Osmanlı müelliflerinin ortak rivayetlerinden biri, Kayı aĢiretinin beyi olan 

Ertuğrul Gazi‟nin Karacahisar‟ın kuĢatması sırasındaki baĢarısı ile Selçuklu Sultanı 

Alâeddin‟i etkilemesi ve Ertuğrul Gazi‟ye kıĢlak olarak Söğüt vadisini ve yaylak 

olarak da Domaniç dağlarını tahsis etmesidir. Tarihi kaynakların rivayet ettiğine 

göre; Ġznik Ġmparatorluğu ile Selçuklu sınırında sürekli çarpıĢmalar yaĢanması 

üzerine Sultan I. Alâeddin Keykubad 1230 yılında bir ordu ile Sultanönü civarına 
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gelmiĢ, bu sırada ordusuyla beraber yanında yer alan Ertuğrul Gazi‟yi öncü 

kuvvetlerine komutan yapmıĢtır. Ertuğrul Gazi, Rum ordusu üzerine saldırıya 

geçince Ġmparator Theodor Laskaris‟in Rumeli‟den yardımcı çağırdığı Aktav 

Tatarlarıyla karĢılaĢmıĢtır. Ertuğrul Gazi, YeniĢehir ovasında üç gün devam eden 

Ģiddetli çarpıĢmaların ardından düĢmanı mağlup etmiĢ ve pek çok ganimeti almıĢtır. 

Karacahisar‟ı ve akabinde Söğüt‟ü zapteden Ertuğrul Gazi, Bilecik Tekfurunu da 

vergiye bağlamıĢtır. Selçuklu Sultanı I. Alâeddin Keykubad, Ertuğrul Bey‟in bu 

yardımına karĢılık Ertuğrul Bey‟e Söğüt‟ü yurtluk olarak vermiĢtir. Böylece 

Domaniç dağları Kayıların yaylağı, Söğüt ise kıĢlağı olmuĢtur
120

. Bu konuya dair 

farklı bir rivayet ise Ertuğrul Gazi‟nin Selçuklu Devleti sınır boylarında uç beyi 

olarak hareket ederken bu bölgeye gelmesi ve yerel Bizans kuvvetleriyle savaĢıp 

Söğüt‟ü ele geçirmesi olayıdır
121

. 

Osmanlı tarihi açısından Söğüt, dünyaya hükmeden Osmanlı Devleti‟nin 

küçük bir topluluktan büyük bir güce dönüĢmesindeki ilk nüveyi teĢkil etmektedir. 

Zira Kayı boyuna mensup Osmanlı Beyliği ilk olarak istiklal ateĢini burada yakmıĢ 

ve çevresinde bulunan pek çok düĢmana karĢı çetin bir var olma mücadelesini bu 

bölgeden baĢlatmıĢtır. Ayrıca Osman Bey burada babasının yerine beyliğin baĢına 

geçerek çevrelerinde bulunan gayrimüslimler ile mücadeleye baĢlamıĢtır
122

.  

Ertuğrul Gazi zamanında beyliğin merkezi olan Söğüt, I. Osman devrinde 

bağımsızlığını kazanan devletin baĢkenti durumuna gelmiĢtir (1299). Bu dönemde 

Söğüt‟te bastırılan sikke de yeni devletin kuruluĢunu teyit etmiĢtir 699/1299-1300
123

. 

Ancak Osman Gazi‟nin XIV. yüzyıl baĢlarında batıda Bizanslılar üzerine yaptığı 

seferler, akabinde oğlu Orhan Bey döneminde Bursa‟nın fethi gibi nedenler, 
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Söğüt‟ün giderek idarî ve siyasî bakımdan arka planda kalmasına yol açmıĢtır
124

. 

Özellikle artan fetihlere paralel olarak Orhan Gazi devrinde Söğüt ve çevresi sınır 

kenti olmaktan çıkmıĢ ve askerî önemini yitirmiĢtir
125

. 

1.1.1. Ahî Ġsmail Zâviyesi  

Bilecik‟te Söğüt‟e bağlı Büyükküre köyünde kurulmuĢtur. Zâviyenin kuruluĢ 

tarihi ve bânisi hakkında bilgi bulunmamaktadır. Vakfın kadimden oluĢu, zâviyenin 

kuruluĢunun Osman Gazi veya daha önceki dönemlerde olabileceğini ortaya 

koymaktadır. XV. asırda Ahî soyundan Osman tasarrufundadır
126

. Bilecik‟in 

Büyükküre Köyü‟nde bir çiftlik yerin kadimden vakfiyet üzere tasarruf olunduğu, 

Ahî Ġsmail neslinden Osman‟ın mutasarrıf olarak görev yaptığı tespit edilmiĢtir. 

Ayrıca Ahî Ġsmail Zâviyesi‟ne, Güreğ-i Kebir (Büyükküre) olarak bilinen ve diğer 

adı AĢağı Karye Ģeklinde tesmiye edilen yerde 700 akçe hâsılı olan bir çiftlik 

vakfedilmiĢtir. Ahî Ġsmail Zâviyesi vakfı 1653 yılında zâviyenin ortadan kalkmasıyla 

Havâss-ı Hümâyun‟a ilhak olunmuĢtur
127

.  

Ancak bir süre sonra Ahî Ġsmail Zâviyesi‟nin yeniden hizmete açıldığı veya 

bu yapıya nispetle yeni bir zâviyenin kurulmuĢ olduğu bilinmektedir. Nitekim iki yüz 

yıl sonraki vakıf kayıtlarında Ahî Ġsmail Zâviyesi‟nin 1860 yılında Bilecik‟te ihale 

edilen zâviye vakıfları arasında yer aldığı bilgisine ulaĢılmıĢtır. Buna göre Ahî Ġsmail 

Zâviyesi AĢağı Karye ile listede yer almıĢ 520 âĢâr bedeli tayin edilmiĢtir
128

. 1862-

1863 yılında muhasebeleri görülen Bilecik zâviye vakıflarından Güreğ-i Kebir nam-ı 

diğer AĢağı Karye‟de Ahî Ġsmail Zâviyesi‟nin mutasarrıfı Hacı Ali olup, 1000 

gelirlik akçeden, 360 vazifelere 640 masraflara harcanmıĢtır
129

. Bu tarihten sonra Ahî 

Ġsmail Zâviyesi hakkında herhangi bir bilgi kayıtlara geçmemiĢtir. Muhtemelen 

zâviye yıkılmıĢ veya kapatılmıĢtır. 
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1.1.2. ġeyh Süleyman Zâviyesi  

ġeyh Süleyman Zâviyesi, EskiĢehir‟e bağlı Ġtburnu köyünde bulunmaktadır. 

Söğüt‟e bağlı Ġncepelid mezraasında ġeyh Süleyman‟ın bir çiftlik yeri Osman Bey ve 

Orhan Bey‟den vakıf olup Ali ġeyh tasarruf edermiĢ. Ali ġeyh‟ten sonra Ali ġeyh‟in 

oğlu Mehmed ve kardeĢi Osman mutasarrıf olmuĢlardır. Akabinde Mehmed oğlu 

Mustafa ve Yabaneri Aydın‟a sadaka olunmuĢtur. Yabeneri Aydın‟ın ölümü üzerine 

onun hissesi oğlu Mehmed‟e verilmiĢtir. Mehmed‟den sonra Osman‟ın oğlu Ġvaz, 

Mehmed ve Mustafa ile bi‟l-iĢtirak tasarruf etmiĢlerdir. Ġsa, Mahmud ve Ġvaz vakfa 

tasarruf eden son kiĢiler olarak kayıt edilmiĢlerdir. Hâsılı 450 akçe mukayyeddir
130

.  

29 Zilhicce 930/ 28 Ekim 1524 tarihli Maliyeden Müdevver defterde 

zâviyenin faal olduğu bilinmekle birlikte EskiĢehir‟e bağlı Ġtburnu köyünde bir çiftlik 

yer vakıf olarak verilmiĢtir. Kadîmden vakfiyet üzere selâtîn-i mâziye ahkâmları 

bulunan bu yerde Elvan ġeyh isimli bir kiĢinin mutasarrıf olduğu belirtilmiĢtir. 

Ancak bu çiftlikte diğer pek çok yerde olduğu gibi II. Mehmed döneminde mensuh 

olup, timara verilmiĢtir. Fakat Bayezid Han hükümdarlığı döneminde vakfiyeti 

mukarrer edip, Elvan ġeyh‟e hükm-i şerîf virmiş deyü kayd olunmuş‟tur. Mezkûr 

zâviyenin Tahrir defterlerine kayıt altına alındığı sırada ise dönemin sultanının 

mukarrernâmesiyle Bektemur adlı Ģahsın mutasarrıf olduğu bildirilmiĢtir
131

. 

1524 tarihli Maliyeden Müdevver defterde zâviyenin faal olduğu bilinmekle 

birlikte bu dönemde 22 Müslüman ismi ve 200 akçe hâsılın bulunduğu kayıtlara 

geçmiĢtir
132

.1576 Yılı Tahrir Defteri‟nde ise 3 Müslüman isminin bulunduğu ve 

hâsılın „ani‟l-galle ve gayruhu 250 akçe olduğu belirtilmiĢtir
133

. Söz konusu 

zâviyesi‟nin XIX. yüzyıla kadar varlığını muhafaza ettiği bilinmekle birlikte 

1276/1860 tarihli vakıf defterine göre; ġeyh Süleyman Zâviyesi Vakfı‟nın mahlûl 

olduğu kaydedilmiĢtir
134

. Bu kayıtların haricinde zâviyenin akıbeti hakkında 

herhangi bir bilgi edinilememiĢtir. 
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ġeyh Süleyman Zâviyesi‟nin, EskiĢehir de yer almasını ve “ġeyh” unvanına 

sahip bir kiĢinin adı ile anılmasını dikkate aldığımız zaman bu zâviyenin sünnî 

anlayıĢa mensup kiĢiler tarafından inĢa edilmiĢ olduğu ve bu kiĢiler tarafından 

kullanılmıĢ olabileceği söylenebilir.  

1.1.3. ġeyh Selman Zâviyesi   

ġeyh Selman Zâviyesi, Söğüt‟te kurulmuĢ olup, inĢa tarihi belli değildir. 

Zâviyeye adı verilen Ģahıs Osman Bey dönemi ulemâsı içerisinde yer almaktadır. 

Ancak hakkında yeterli bilgi bulunmamaktadır. DervîĢ Ahmed B. ġeyh Yahyâ B. 

ġeyh Selmân B. Balı (Alî?) AĢık PaĢa B. Muhlis Baba B. Baba Ġlyâs (ÂĢıkpaĢazâde) 

Ģecere kayıtlarından ġeyh Selman‟ın, DerviĢ Ahmed‟in atalarından olduğu 

düĢünülebilir
135

. Tarihi kayıtlardan bu zâviyenin varlığına dair bilgi sahibi 

olmaktayız. Deftere sonradan ilave edilmiĢ bir zâviye hücceti, Osman Bey devri 

ulemâsından olduğu tahmin edilen ġeyh Selman‟ın zâviyesi ile defterde kayıtlı Ġnce 

Pelit köyündeki vakıf arazinin hudutlarını vermektedir. Vakıf arazisine 1121 (1709) 

yılında defter-i hâkânî kâtiblerinden Mehmed Hıfzı torunu Ali oğlu Hüseyin Efendi 

“Zeametim toprağımdandır” diye ġeyh Selman Zâviyesi vakfına müdahale edince 

zâviye mütevellileri Ebubekir  b . Receb ve Ali b . Bayram‟ın itirazı üzerine yapılan 

tahkikat sonunda hüccette adları yazılı birçok Ģahidin ifadesi alınarak 19 Aralık 1711 

(9 Zilkade 1123) tarihinde Ġnce Pelit köyündeki çiftliğin zâviye vakfı olduğuna karar 

verilmiĢtir
136

. 

Aynı yüzyıla ait farklı bir kayıtta da zâviye evkafı mütevellisinin iĢlerine 

dıĢarıdan bir müdahalenin söz konusu olduğu bilinmektedir. Buna göre; H. 1 

Muharrem 1144- M. 6 Temmuz 1731 tarihli bir belgede Söğüt kazasına tabii Ġnce 

Pelit Karyesi‟ndeki ġeyh Selman Zâviyesi Evkafı‟nın mütevellisi Mehmed halifenin 

dıĢarıdan baĢkalarının müdahale etmemesine dair Kütahya mütesellimine yazılan 

hükmü yer almaktadır
137

. Bu belgelerden baĢka mezkûr zâviye hakkında bilgi 

bulunmamaktadır. Her iki kayıttan da anlaĢılacağı üzere bu zâviyeye dıĢarıdan 
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müdahalenin söz konusu olduğu ve her iki durumda da zâviye mütevellilerinin bu 

durumdan rahatsızlık yaĢadığı söylenebilir. 

1.1.4. AkbaĢ DerviĢ Zâviyesi  

AkbaĢ DerviĢ, Osman Gazi ve Orhan Gazi dönemi mutasavvıflarından olup, 

birçok fethe iĢtirak etmiĢtir. Hayatı hakkında yeterli bilgi bulunmamaktadır
138

. Gazi 

Orhan Bey Vakfiyesi vakıf kayıtlarında Ģahitler kısmında AkbaĢ ismi de 

zikredilmektedir. Vakfiyedeki bilgiye göre bu zat Osman Bey‟in yeğenidir
139

. Osman 

Bey tarafından sevilen ve değer verilen bu Ģahsa Söğüt derbendinde Sekizpınarı 

demekle bilinen mahalde bir çiftlik yer AkbaĢ DerviĢ‟e Osman Bey‟den vakıf olarak 

verilmiĢ ve selatını maziyeden niĢanları bulunduğu belirtilmiĢtir
140

. AkbaĢ DerviĢ‟in 

sefer ve gazâlardaki yardım ve desteklerine karĢılık Orhan Gazi de Kandıra vilayetini 

tahsis etmiĢtir
141

. AkbaĢ DerviĢ muhtemelen bu bölgede birçok derviĢin yaptığı gibi 

bir zâviye inĢa etmiĢtir. Nitekim tahrir kayıtlarında yer alan bilgilere göre AkbaĢ 

DerviĢ adlı bir zâviyenin varlığı bilinmektedir. Mezkûr kayda göre bu zâviye “Akbaş 

Derviş‟e ve evladına da vakıf olup, harap ve gayr-ı mamur olduktan sonra Salih‟e 

sadaka olunmuştur. Hâsılı 40 akçedir”
142

.  

1.1.5. Ġsa Sofu Zâviyesi  

Ġsa Bey, Ġsa Dede, Ese Dede ve Ġsa Sofi gibi adlarla anılan bu zat yöre halkı 

tarafından Ertuğrul Gazi‟nin silah arkadaĢı olarak bilinmekte ve günümüze kadar bu 

bilgi nesilden nesile aktarılmaktadır
143

. Ancak Osmanlı kaynaklarında bu bilgiyi teyit 

edecek herhangi bir kayıt bulunmamaktadır. Bahsi geçen zata dair vakıf 

kayıtlarından ve yapılan diğer çalıĢmalardan eski adıyla Gökçeviran yeni ismiyle 

Borçak köyünde bir türbesi olduğu bilinmektedir. Söğüt‟e 5 km mesafede dağlar 

arasında yer almakta olan köyün karĢısındaki dik yamaçta bulunan bu türbenin halk 
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arasında ermiĢ kiĢi olarak tanınan “Ġsa Dede” isimli birine ait olduğu, fakat ne zaman 

ve kim tarafından yaptırıldığı bilinmemektedir
144

. Söğüt‟te Osmanlıların ilk 

devrinden kaldığı düĢünülen bu yapının çevresinde ve yakınlarında Ġsa Sofu isimli 

bir de zâviye bulunmaktadır. Zâviyenin inĢa tarihine dair net bir bilgi bulunmamakla 

birlikte muhtemelen Türkiye Selçuklu Devleti‟nin son dönemlerinde veya Osmanlı 

Beyliği‟nin kuruluĢ sürecinde inĢa edilmiĢtir. 

XVI. Yüzyıl kayıtlarında yer alan bilgiye göre; Söğüt‟e bağlı Gökçeviran 

mezrasında bulunan Ġsa Sofu Zâviyesi, Osman Bey ve I. Murad tarafından muaf ve 

müsellem tutulmuĢ, kendisinden sonra evladından Sofu Hasan oğlu Davud ve kardeĢi 

Sevindik de muaf ve müsellem olmuĢlardır. Davud ve Sevindik elindeki niĢan-ı 

hümâyunda “Namaz yerinden doğancı deresine ve sivrice tepeye varıncaya kadar 

vakf ettim” ibaresinin geçtiği belirtilmektedir. Sevindik oğlu Halil ve Hasan‟ın 

mutasarrıfı olduğu vakfı son olarak Ali, Musa Fakih, Hüseyin, Ahmed ve Hasan 

tasarruf etmiĢlerdir. Orhan Bey, I. Murad, Çelebi Sultan Mehmed tarafından niĢanları 

yenilenen vakfın hâsılı 200 akçe olarak belirlenmiĢtir
145

. Osman Bey döneminden 

itibaren pek çok sultan tarafından vakıflar ile desteklenen bu zâviyenin devlet 

tarafından ayrı bir öneme sahip olduğu söylenebilir. Ancak daha sonraki kayıtlarda 

bu zâviyeye dair herhangi bir bilgiye ulaĢılamamıĢtır. 

1.1.6. Ada ġeyh Zâviyesi  

Sultan Süleyman devri 1049 numaralı Bursa Evkaf defteri kayıtlarından 

Söğüt nahiyesinde Ada ġeyh Zâviyesi‟nin mevcut olduğu bilgisi yer almaktadır. 

Osman Bey tarafından Koz ağacı köyü vakıf olarak bağıĢlanmıĢtır. Ada ġeyh‟in 

Ģahsiyeti hakkında bilgi bulunmamakla birlikte vakıf kayıtlarından Mahmud isimli 

bir oğlu olduğu bilgisine ulaĢılmaktadır. Kirmasti defteri kayıtlarından edindiğimiz 

bilgilere göre zâviyenin yönetim ve idaresinin evlâdiyetle meĢrut (vakıf) [Babadan 

oğula kalmak Ģartı ile yapılan (vakıf)] bir Ģekilde icra edildiği bilinmektedir. Buna 

göre; Kirmasti defteri kayıtlarından Kanûnî döneminde “Ada Şeyh oğlu Mahmud 

Şeyh oğlu Şeyh Mehmed tasarruf ider deyü naklolunmuş” ibaresi yer almaktadır. 
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Defteri Köhne kayıtlarının yazıya geçirildiği dönemde Ada ġeyh Zâviye‟sinde ġeyh 

Mehmed‟in Ģeyh olduğu ve zikrolan köyü vakfiyet üzere tasarruf ettiği bilgisi ve 

“âyende ve revendeye hizmet ede deyü ellerinde padişahımız mukarrernâmesi var 

deyü kaydolunmuş”ifadesi kayıtlara geçmiĢtir. Daha sonraki dönemde sultanın niĢan-

ı hümâyunu ile Mü‟min Dede namında bir kiĢi Ada ġeyh Zâviyesi‟ne mutasarrıf 

olmuĢtur
146

. 

1.2. EskiĢehir’deki Zâviyeler   

Ġç Anadolu coğrafyasında önemli bir yere sahip olan EskiĢehir, Sarısu 

Deresi‟nin geçtiği geniĢ ovanın güneybatısında yer almaktadır
147

. ġehrin konumu, Ġç 

Anadolu‟ya uzanan tarihî yolların kesiĢtiği yer olmasının yanı sıra, bölgenin 

Ġstanbul‟a açılan kapısı olma özelliğinide taĢımaktadır. Ancak bu durum Ģehir için bir 

dezavantaj oluĢturmuĢtur. Nitekim farklı devletler tarafından askerî bir alan olarak 

kullanılmasından dolayı XVII. yüzyıldan sonra geliĢme gösterebilmiĢtir
148

. Bölgenin 

tarihsel süreci incelendiğinde Türk hâkimiyeti öncesinde sırasıyla Hitit, Frig, 

Lidyalılar, Pers, Büyük Ġskender, Roma Ġmparatorluğu ve Bizans Ġmparatorluğu‟nun 

hâkimiyetlerine girdiği bilinmektedir
149

. Ġlk çağlarda eski ismi Dorylaion, Arap 

kaynaklarında ise “Durûlye, Derveliye”
150

 Ģeklinde anılan Ģehir Ġslam devletlerinin 

de fetih bölgelerinden biri olmuĢtur. Nitekim ilk fetih 708‟de Emevî Halifesi I. Velîd 

zamanında Mesleme b. Abdülmelik tarafından gerçekleĢtirilmiĢtir. 778 yılında ise 

Hasan b. Kahtabe Ģehrin yakınlarına kadar gelmiĢtir
151

. 

Anadolu‟da önemli bir konumda bulunan EskiĢehir Ģehri Türk komutanlarının 

da akın yerlerinden biri olmuĢtur. Nitekim IX ve X. Yüzyıllarda Selçuklu beyleri, 

Bizans Ġmparatorluğu topraklarına hücum ederek, EskiĢehir‟i zapt etmiĢ, ganimet ve 
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esir ile dönmüĢlerdir
152

. Emevî ve Abbâsî döneminden beri meydana gelen mütemadi 

gazâlar sebebiyle ahalisi çok azalmıĢ olan Orta Anadolu‟daki köylerin çoğu Türkler 

tarafından yeniden kurulmuĢtur. Böylece Orta Anadolu‟da yavaĢ yavaĢ ĠslâmlaĢma 

ve TürkleĢme faaliyeti baĢlamıĢtır
153

. Malazgirt savaĢı sonrası EskiĢehir‟in bazı 

yerleri kısmen Türklerin hâkimiyeti altına girmiĢtir. Nitekim 1080 yılında Bizans 

Ġmparatoru‟nun Anadolu‟ya sefer düzenlediği sırada Süleyman ġah‟ın, EskiĢehir 

havalisinde bulunduğu belirtilmektedir
154

.  Ancak Haçlı seferleri sebebiyle EskiĢehir 

ve çevresi bir süre sonra Türklerin hâkimiyetinden çıkmıĢtır
155

. 

Selçuklular‟ın bölgeden ayrılmasının akabinde Ģehir tekrar Bizans yönetimi 

altına girmiĢtir. Ancak Türkmen gruplar Ģehrin çevresinde yerleĢmeyi sürdürmüĢler 

ve I. Haçlı Seferinin intikamını almıĢlardır
156

. Böylece 25 Ekim 1147‟de I. Mesud II. 

Haçlı Seferi baĢında bulunan Alman Ġmparatorunu Dorylaion‟da ağır bir yenilgiye 

uğratmıĢtır
157

. Türkmenlerin bölgedeki varlığı Bizans-Selçuklu hududunda gerginliğe 

sebep olmuĢ ve her iki devlet arasında yeni bir savaĢ vuku bulmuĢtur. Tarihte 

Miryokefalon savaĢı (1176) adıyla tesmiye edilen bu muharebede Bizans kuvvetleri 

mağlup edilmiĢ ve bu savaĢın akabinde Selçuklular; Uluborlu, Kütahya, EskiĢehir ve 

çevresini ele geçirerek Selçuklu sınırları içine almıĢtır
158

.  

EskiĢehir‟in Selçuklu hâkimiyetine bağlı olduğu dönemde II. Kılıcarslan, 

devleti hanedan mensuplarının, yani hükümdar oğullarının ortak malı sayan eski 

Türk feodal devlet anlayıĢına göre ülkeyi on bir oğlu arasında paylaĢtırmıĢ ve onları 

buralara melik olarak atamıĢtır (1186). II. Kılıcarslan bu paylaĢtırma sırasında 

EskiĢehir Ģehrini Muhyiddin Mesud‟a vererek onu bu bölgeyi yönetmekle 

görevlendirmiĢtir. II. Rükneddin SüleymanĢah, Selçuklu tahtına geçtikten sonra, 
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birliği sağlamak için kardeĢi Muhyiddin‟in elinden EskiĢehir ve uç bölgelerini 

almıĢtır
159

. 

EskiĢehir, Anadolu‟nun Moğol hâkimiyetine girdiği sırada Moğollar‟ın 

saldırılarından kaçan yüzlerce Türkmen‟in baĢlıca yerleĢim sahasını oluĢturmuĢtur. 

Sultanöyüğü-Kütahya bölgesinde 1261 yılına doğru 200.000 çadırlık Türkmen 

grupları yerleĢmiĢti
160

. EskiĢehir çevresinde kalabalık Türkmen topluluğunun 

bulunuĢu kısa bir süre içinde Osmanlılar‟ın doğuĢuna katkı sağlamıĢ ve bu mevkii 

onların ilk faaliyet sahalarını teĢkil etmiĢtir. 

Osmanlı kroniklerinde Osman Bey döneminde EskiĢehir‟in Hamam semtinde 

Pazar kurulduğu bilgisi yer almaktadır. Hatta EskiĢehir‟in çevresinde yaĢayan gayri 

müslimlerin de bu pazardan alıĢveriĢ yaptıkları bilinmektedir. Eserde anlatılan 

bilgilere göre; Osman Bey‟in pazara gelen müĢterilere adaletle davrandığı ve buraya 

gelen hiçbir halk arasında ayrım yapmadığı bilinmektedir. Bu nedenle Bilecik 

gayrimüslim halkın eĢleri bile EskiĢehir pazarına gelirler, alıĢveriĢ yaparlar ve 

iĢlerini güvenlik içinde görüp giderlerdi
161

. 

NeĢrî, EskiĢehir bölgesinde Sultan Alâeddin‟in Sultanönü‟nde ve Ġnönü‟nde 

naibleri olduğunu bildirmektedir. Ayrıca bu bölgeye gelen Osman Gazi‟nin bu 

kiĢilerle iyi geçindiğini ifade etmiĢtir. Bir baĢka rivayette ise Ertuğrul Bey‟in 

liderliğinde toplanan Osmanlı Beyliği Sögüt bölgesinden hareketle çevrelerinde 

bulunan bölgelere fetih ve gazâ harektelerinde bulunduğu bilgisi verilmektedir. 

Osman Bey ve beraberindeki kuvvetler bu fetihler sırasında EskiĢehir bölgesini de 

ele geçirmiĢlerdi
162

. Eserin farklı bir yerinde ise “Osman Gazi Karaca-Hisar‟ı feth 

idüb Eski-Şehir‟i mâlik oldı” ifadesine yer verilmiĢtir
163

. Ayrıca EskiĢehir‟de cami 

yapılıp minber konduğu, Osman Bey adına ilk cuma hutbesinin Karacahisar‟da ve 

bayram hutbesinin de EskiĢehir‟de okunduğu
164

Ģeklinde bilgiler bulunmaktadır. 

Karacahisar fethinin akabinde EskiĢehir ve çevresinin Türk hâkimiyetine girdiği 

görülmektedir. 
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Karacahisar‟ın Osmanlılar tarafından ele geçirilmesiyle birlikte bir süre sonra 

Germiyan Beyliği‟nden ve civar bölgelerden gelen insanlar, Osman Gazi‟den 

kalacak yer istemiĢlerdir. Osman Gazi de onlara Karacahisar‟da kalmaları için boĢ 

evlerden vermiĢ ve yerleĢim, kısa zamanda tamamlanmıĢtır
165

. Osman Bey‟in 

Karacahisar‟ı fethetmesi, hem EskiĢehir hem de Osmanlı Beyliği açısından yeni bir 

dönemin baĢlangıcı olmuĢtur. Nitekim yeni bir devletin temellerinin atılmaya 

baĢlandığı bu dönemde Osman Bey‟in EskiĢehir‟i daha bayındır hale getirmek için 

vermiĢ olduğu uğraĢlar Ģehrin demografik yapısı ve ekonomik yaĢamı üzerinde 

olumlu bir katkı sağlamıĢtır.  

Orhan Gazi‟nin, beyliğin baĢına geçmesi ve fetihlerin artmasıyla birlikte 

EskiĢehir, küçük bir Ģehir olmaktan çıkmıĢ idarî ve kültürel merkez haline gelmiĢtir. 

Ancak ilerleyen dönemlerde Osmanlı Devleti‟nin batıya ve Balkanlara yönelmesi 

üzerine bölgedeki siyasî etkinlik azalmıĢtır. Bununla beraber, ġeyh Edebâli‟nin 

baĢlattığı Ahîlik anlayıĢına bağlı olarak Ede (Edebâli) Zâviyesi, ġeyh ġehâbeddin 

Sühreverdî Zâviyesi, Seyyid Abdullah Zâviyesi, Ahî Mehmed Zâviyesi, Ak Doğan 

Zâviyesi, Ahî Ömer Zâviyesi, Gül Dede Zâviyesi, Hacı Nasreddin Zâviyesi, Ahî 

Mahmud Zâviyesi gibi pek çok yapıların inĢa edilmesi Ģehrin kültürel yapısına 

önemli katkılarda bulunmuĢtur
166

. 

1.2.1. Takıyyüddin Baba Zâviyesi  

EskiĢehir merkez ilçeye bağlı Ortaca Köyü‟nde Takıyyüddin Baba adlı bir 

Ģahsın yaĢadığı bilinmektedir. Ancak bu kiĢinin hayatına dair yeterli bilgi 

bulunmamaktadır. Sanat tarihi çalıĢmalarından XIV. asra tarihlendirilmiĢ 

Takıyyüddin Baba/Takreddin Baba‟ya ait bir türbenin bulunması da bu zatın 

EskiĢehir‟de yaĢadığını doğrulamaktadır
167

. Bu zatın EskiĢehir Ģehrinde kendi 

ismiyle tesmiye edilen bir zâviyesinin de bulunduğu bilinmektedir. Ancak zâviyenin 

ne zaman ve kim tarafından inĢa edildiği hakkında yeterli bilgiye sahip değiliz.  

Uzun yıllar varlığını devam ettirdiğini bildiğimiz Takıyyüddin Baba Zâviyesi 

ile ilgili tahrir kayıtlarından bazı bilgiler edinmekteyiz. Buna göre; Rumbeyler 
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köyünde 1000 akçe hâsıla sahip olan zâviyenin, Bali ve Murad ġeyh, Sultan Mehmed 

niĢanı ile mutasarrıf iken mensuh olup, timara verildiği ifade edilmektedir. Ancak 

daha sonra yeniden Takıyyüddin Baba evladına tevcih edilen köyde 5 vakıf 

gulamının yanı sıra bir nimçift, 11‟er bennâk ve mücerred ile bir zâviyedardan 

müteĢekkil 28 nefer mütemekkinin bulunduğu bilgisi yer almaktadır. Zâviyeye en 

son olarak Baba‟nın evladından Hüsam ve Hamza Bali DerviĢ mutasarrıf 

olmuĢlardır
168

. BektaĢî tekkeleri hakkında mühim vesikaları içeren Vesâik-i 

Bektaşiyan adlı eserde; KaracaĢehir kazasına tabi Ortaca isimli karyede bulunan 

Takıyyüddin Baba Zâviyesi‟nde yevmi yarım akçe vazîfe-i muayyene ile zâviyedarı 

olan Mehmed Dede‟nin vefat etmesi üzerine erbâb-ı istihkaktan merhumun oğlu 

DerviĢ Ali‟ye bu görevin verilmesi hakkında bir kayıt bulunmaktadır. Ancak bu 

kaydın tarihi hakkında eserde herhangi bir bilgi bulunmamaktadır
169

.  

XIX. Yüzyıla gelindiğinde ise zâviyenin eski önemini kaybettiği ve 

Karacahisar‟da gelirlerinin ihale edildiği bilgisi yer almaktadır. 1860 yılında 

Karacahisar‟da gelirleri ihale edilen Takıyüddin Baba Zâviyesi için Ortaca köyü 

ihale edilmiĢ ve âĢâr bedeli olarak 1.000 kuruĢ olarak gösterilmiĢtir
170

. 

Vakıf kayıtlardan ve mezkûr konuda yapılan çalıĢmalardan bu zâviyeninde 

BektaĢîliğe mensup olduğu veya daha sonraki dönemlerde kasıtlı ya da zoraki bir 

Ģekilde BektaĢîliğe geçtiği bilinmektedir. Nitekim 1826 yılında BektaĢî zâviyelerinin 

kapatılması sürecinde Takıyyüddin Baba Zâviyesi‟nin (Tekkesi) faaliyetlerinede son 

verilmiĢti. BektaĢî tekkelerinin yeniden hizmete açılması ile birlikte mezkûr yapıda 

kullanıma sunulmuĢtur
171

. 

1.2.2. BeĢtaĢ Zâviyesi  

EskiĢehir‟e 25 km. uzaklıkta olup kentin kuzeybatısında uzanan BeĢkardeĢ 

dağları üzerinde yer almıĢ, Türkiye Selçuklu Devleti zamanında uçta kurulmuĢ bir 

derbent zâviyesidir. EskiĢehir‟in merkez köylerinden olan Keskin‟le Ġtburun köyü 
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arasında yer almıĢ olup, Ġtburun köyüne kuĢ uçuĢu iki kilometre uzaklıktadır. ArĢiv 

kayıtlarında KaracaĢehir kazasının Keskin karyesinde bulunduğu ve adının BeĢtaĢ 

Sultan Zâviyesi olduğu bilgisi verilmektedir
172

. Osmanlı fetihleri sırasında, rehberlik 

hizmeti vermesi bakımından meĢhur olan bir zâviyedir.  

Tahrir kayıtlarında da ismi geçtiği bilinen Keskin köyündeki BeĢtaĢ 

Zâviyesi‟nin; BeĢtaĢ oğlu Halil ve Hekim Yusuf‟a sadaka olunduğu belirtilmiĢ, 

zâviyeye daha sonra Halil‟in oğullarından DerviĢ PaĢa‟nın ve onun akabinde ise 

DerviĢ PaĢa evladının tasarruf ettiği bilgisi verilmiĢtir. Zâviyenin bulunduğu köyde 

15 çift, 20 nimçift, 51 mücerred, 2 zâviyedar, 3 vakıf gılmanın aralarında bulunduğu 

118 neferin mütemekkin olduğu görülmektedir. Köyün hâsılı 4221 akçeden 

müteĢekkil olup, buğday üretimi ile çift ve bennâk resminden alınan vergiler bu 

hâsılın ağırlık noktasını teĢkil etmektedir
173

. 

BeĢtaĢ Zâviyesi‟nin vakıf toprakları Keskin köyünün arazisi içinde 

bulunmaktadır. Keskin köyünde 35 hanenin 3710 akçelik hâsılı zâviyeye gelir 

yazılmıĢtır. Köyün arazisinden iki çiftlik yer I. Bayezid niĢanı ile BeĢtaĢ Zâviyesi 

Ģeyhinin kızına verilmiĢtir
174

. Fâtih zamanında 1470 yılında düzenlenen vakıf 

defterinde bu konu kayıtlıdır. XVI. Yüzyıl kayıtlarında ġeyh Mahmud Fakih veledi 

Yusuf ġeyh yaĢlandığı için zâviyenin Ģeyliğine Halil Fakih veledi Mahmud 

getirildiği 
175

. Âyende ve revendeye hizmet ettiği bilinen BeĢtaĢ Zâviyesi‟nin Kanûnî 

dönemi kayıtlarında; harcamalarının yüksek olduğu, bu nedenle vakıf mallarına 150 

koyun ilave edildiği görülmektedir
176

. 

CumhurbaĢkanlığı Osmanlı ArĢivi‟nde bulunan belgeden anlaĢıldığına göre 

zâviye 1801 yılında hâlâ faaliyette idi
177

. BeĢtaĢ Sultan Zâviyesi vakfı nısf-ı 

zâviyedarlığının tevcihi ile igili bilgilerin yer aldığı bu belgede 1801 yılında zâviye 
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Ģeyhi el-Hac Ebubekir ölünce zâviyedarlık ve vakıf yönetimi oğulları Mehmed ve 

Osman‟a tevcih edilmiĢtir
178

.  

BeĢtaĢ Zâviyesi‟nin hangi tarikata mensup olduğu ile ilgili kesin bir bilgiye 

sahip olunamamaktadır. Ancak arĢiv kaynaklarında yaptığımız çalıĢmalar neticesinde 

bu zâviyenin Hacı BektâĢ-ı Velî‟ye bağlı BektaĢîlik tarikatına mensup olduğunu 

anlamaktayız. Nitekim H.29 Cemâziyelâhir 1216/ M. 6 Kasım 1801 tarihli belgede 

önemli bilgiler yer almaktadır. Mezkur belgenin  ……Ceddi azizim kutbu‟l Arifin 

kavsü‟l vasiliyn Hacı Bektâş-ı Velî kuddissiruhu‟l aziz hatıratının memâlik-i 

mahrûse-i mesâlik padişahı islâmın vaki‟ tarikat-ı Aliyyesine meşrut müntehî 

zâviyadar olup medine-i Karacaşehir kazasında Keskin karyesinde vaki‟ Kutbü‟l-

Ârifîn Beştaş Sultan kuddisurruhu‟l azizin zâviyesinde evlâdiyet……… ifadeleri ile 

baĢlaması bu zâviyenin BektaĢîliğe mensup bir zâviye olduğunu doğrulamaktadır
179

. 

BektaĢî zâviyelerinin kapatıldığı ya da yıkıldığı dönemde bu zâviyenin de 

yıktırılması yapının bektaĢîliğe ait olduğunu doğrular niteliktedir. Bu konuya dair 

arĢiv vesikalarında Ģu bilgilere yer verilmiĢtir. Nitekim 1826 yılında II. Mahmud‟un 

emri ile yeniçeri ordusu kaldırılınca yeniçerilerle birlikte yeniçerilerin mensup 

olduğu BektaĢî dergâhlarının da gözlem altına alındığı, belli baĢlı büyük dergâhlar 

dıĢında kalanların yıktırıldığı derviĢlerin ise dağıtıldığı ifade edilmiĢtir. Bu dönemde 

yerleĢim yerinden uzakta bir derbent zâviyesi olan BeĢtaĢ Zâviyesi de BektaĢîlik 

tarikatı içinde yer aldığı için yıktırılan zâviyeler içerisinde yer almıĢtır
180

. 

Bugün BeĢtaĢ Zâviyesi‟nin bulunduğu yerde zâviye ile ilgili herhangi bir 

kalıntı bulunmamaktadır. Ancak zâviyenin adını almıĢ olabileceği tahmin edilen 

mermer sütun, sütun baĢlığı ve alınlıklar çevrede görülebilmektedir. Antik 

kalıntıların hemen yakınında halk arasında “Derbent” denilen yerde suyu çok bol 

akan bir çeĢme bulunmaktadır
181

.   

                                                           
178

 BOA. C.EV. 302-15357. 
179

 BOA. C.EV. 302-15357. 
180

 VGMA, nr. 3667, s.88; Doğru, XVI. Yüzyılda Eskişehir ve Sultanönü Sancağı, s.181; Maden, 

Bektaşî Tekkelerinin Kapatılması (1826) ve Bektaşîliğin Yasaklı Yılları, s.279.  
181

 Doğru, XVI. Yüzyılda Eskişehir ve Sultanönü Sancağı, s.181.   



48 
 

 

1.2.3. Kutlu Ali Zâviyesi  

Bu zâviyenin ismi konusunda farklı görüĢler mevcuttur. Zâviyenin ismi 

okunuĢ farklılıklarına bağlı olarak kaynaklarda “Kıllı Ali”, “Fitillü Ali” ve “Kutlu 

Ali” Ģeklinde zikredilmektedir
182

.Vakıf defterlerinde Kıllı Ali köyünde bulunduğu 

kayıtlı olan zâviyenin yeri tespit edilememiĢtir. Kıllı Ali köyü de bulunmamaktadır. 

Kayıtlardaki köy isimleri takip edildiğinde köyün Oklubalı köyünün güneyindeki 

platodaki terk edilmiĢ köylerden birisi olma ihtimali ortaya çıkmaktadır
183

. 

XVI. Yüzyılda Küçük DerviĢ‟in tasarruf ettiği bilinen zâviye etrafında oluĢan 

köyde 22 nefer mütemekkin bulunduğu bilgisi yer almaktadır. Köyde zâviyenin 

hizmetini gören 10 neferden baĢka birer sipâhîzâde ve pir-i fani mukayyed olduğu 

bilinmektedir. Zâviyenin hâsılı 2000 akçedir. Söz konusu zâviyeye Kasım PaĢa 

Vakfı‟na bağlı olan bir zemin ve âsiyâb kaydı dolayısıyla da rastlanılmaktadır
184

. 

Fâtih zamanında yapılan değiĢiklikler ile birlikte zâviyenin vakıfları o sırada devam 

eden çeĢitli vakıflara sadaka olunmuĢtur. II. Bayezid devrinde dağılan vakıf 

toprakları tekrar toplanarak Mustafa adındaki kiĢinin tasarrufuna bırakılmıĢtır
185

. Bir 

süre sonra Mustafa yaĢlandığı için görevi Mesud adlı bir kiĢiye bırakmıĢ, bu durum 

kendi rızasıyla bıraktığı belirtilerek tahrir defterlerine iĢlenmiĢtir
186

.  

ArĢiv vesikalarından edindiğimiz bilgilere göre; bu zâviyenin tarım ve 

hayvancılık ile uğraĢan kırsal kesimde kurulmuĢ az gelire sahip kurumlardan biri 

olduğunu öğrenmekteyiz. Kutlu Ali Zâviyesi ile ilgili 1575 kayıtlarında hububat, 

meyve-sebze, hayvancılık ve arıcılığa iliĢkin vergi gelirleri tespit edilmiĢtir. 

Hububata iliĢkin nakdi vergi gelirlerinin toplam 6.420 yekûn içerisinden %26.79‟u 

(1.720) ile mühim bir kısmı temsil ettiği, meyve ve sebzelere ait toplam 737 yekûn 

vergi gelirlerinden %2.71‟i (20)  yekûn ile çok az vergi geliri verdiği tespit 

edilmiĢtir. Hayvancılık ve arıcılığa iliĢkin vergi gelirlerinde ise 959 yekûndan oluĢan 
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bir listede %24.71‟i 237 yekûn ile mühim bir kısmını temsil ettiği görülmektedir. 

XVI. Yüzyıla ait bu kayıtlardan Kutlu Ali Zâviye‟sinde genel olarak hububat tarımı 

yapıldığı, coğrafi konum veya iklime bağlı olarak çok az ya da zâviyeye yetecek 

miktarda meyve sebze üretimi yapıldığı tespit edilmiĢtir. Ayrıca bu zâviyede 

hayvancılığında önemli bir faaliyet olduğu ve çok miktarda küvarenin (arı kovanı) 

bulunması sebebiyle arıcılığında aktif olarak yapıldığı bilinmektedir
187

. 

1.2.4. Ahî Yeni-Ahî Mustafa Zâviyesi  

EskiĢehir‟de kurulmuĢtur. Kadimden bu bölgede var olduğu belirtilmiĢtir
188

. 

Muhtemelen Türkiye Selçuklu Devleti veya Beylikler döneminde inĢa edilmiĢtir. 

Kaynaklarda zâviyenin bânisine dair herhangi bir bilgi bulunmamaktadır. Ġsmindeki 

Ahî unvanından dolayı Ahîliğe mensup Ģahıslardan tarafından kurulmuĢ olabileceği 

söylenebilir. EskiĢehir‟de bir çiftlik yer bu zâviye için vakfedilmiĢtir. Selâtini 

maziyeden ahkamları olup bu zâviyeye ait yerlerde tımara verilmiĢtir
189

.  

1.2.5. Elvan ġeyh Zâviyesi  

Elvan ġeyh Zâviyesi, EskiĢehir‟in KaracaĢehir Nahiyesi Muttalip Köyü‟nde 

bulunmaktadır
190

. Vakıf kayıtlarında bu zâviyenin “kadimden” olduğu ibaresi yer 

almaktadır. Buna göre Elvan ġeyh Zâviyesi, Osmanlı kuruluĢ sürecinde ya da 

öncesinde kurulmuĢ olabilir. Mezkûr zâviyeye Osman Bey tarafından vakıflar tahsis 

edilmiĢtir. EskiĢehir de akarının bulunduğu zâviyenin hâsılı belli değildir
191

. Daha 

sonraki dönemlerde hakkında pek fazla malumata sahip olamadığımız bu zâviyenin 

de Osmanlı Devleti vakıf sistemine dâhil edilmiĢ olabileceği söylenebilir. Nitekim 

1531 tarihli vakıf kayıtlarına göre, Elvan ġeyh Zâviyesi‟nin vakıf geliri 300 akçe 

olduğu bildirilmektedir
192

.  

EskiĢehir‟in KaracaĢehir Nahiyesi‟ne bağlı Muttalip Köyü‟nde, Elvan ġeyh 

Zâviyesi‟ne ait bir çiftlik yerin verildiği belirtilmiĢtir. Kadîmden vakfiyet üzere 

merhum Sultan Mehmed Han berâtıyla Latif, Musa ve Mustafa isimli zatların 
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mutasarrıf olduğu bu mahal mensuh olup, tımara verilmiĢtir. Ancak kısa bir süre 

sonra Sultan Bayezid Han döneminde yine vakfiyet üzere mukarrer kılınıp, Mustafa 

adlı bir kiĢinin tasarrufuna bırakılmıĢtır. Tahririn yapıldığı dönemlerde ise Elvan adlı 

bir kiĢinin mutasarrıf olduğu bilinmektedir
193

. Ardından Sultanın niĢanıyla Elvan 

oğlu Halil Hamza, Nasuh ve Mahmud‟un mutasarrıflık görevinde bulundukları 

belirtilmiĢtir
194

. Ayrıca 1576 yılındaki hâsılının 200 akçe olduğu kaydedilmiĢtir
195

. 

Elvan ġeyh Zâviyesi‟ne ait farklı bir kayıtta ise mezkûr zâviyenin mülklerine 

ve yönetimine yapılan müdahaleler söz konusu olmuĢtur. Buna göre; 1714 ve 1832 

yıllarında KaracaĢehir Muttalip Köyü‟ndeki Elvan ġeyh Zâviyesi vakıf arazisine bir 

müdahale söz konusu olmuĢ, sorun devlet eliyle çözülmüĢtür
196

. Ancak zâviyeye 

yapılan bu müdahaleler yukarıda belirtilenler ile son bulmamıĢ ve 1843 yılında söz 

konusu yapı arĢiv kayıtlarında tekrar müdahaleler ile anılmaya baĢlamıĢtır. Buna 

göre H. 18 ġevval 1259 / M.11 Kasım 1843 tarihli belgede Kılağuz ve Elvan ġeyh 

zâviyelerinin arazilerine, Bayağı köyündeki Ġsa ġeyh ile ġehiryükü karyesindeki Ahî 

Mehmed zâviyedarları tarafından yapılan müdahalenin men‟ine dair bir belge yer 

almıĢtır
197

. 

1852-1853 yılı kayıtlarında ise Elvan ġeyh Zâviye‟sinin mutasarrıfı vefat 

ettiği ya da sahipsiz olduğu için mahlûl hazine olarak kaydedilmiĢlerdir. Mahlûl 

hazine olan zâviyelere ait toprakların tasarruf hakkı Evkâf-ı Hümâyun‟a aittir
198

. 

Elvan ġeyh Zâviyesi‟nin 1860 yılındaki zâviyedârı Hacı Hatip Efendi olup 1.700 

âĢâr bedeli bulunmaktadır
199

. EskiĢehir‟de bulunan birçok zâviye vakıflarında 

uygulandığı gibi 1860 ve 1863 yıllarında Elvan ġeyh Zâviye‟sinin gelirleri de ihale 

edilmiĢtir
200

.  

Elvan ġeyh Zâviyesi ile ilgili XIX. Yüzyıl kayıtlarında ise; mezkûr zâviye 

vakfının zâviyedarının Ģart ve tayin olunan vazifesine kanaat etmeyip vakfın 
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müstegallâtına da el uzattığından men‟ine dair bir kayıt tarihe geçmiĢtir
201

.  Elvan 

ġeyh Zâviyesi‟nin son dönem kayıtları incelendiği zaman bu zâviyenin eski önemini 

kaybettiği ve vazifelerini tam olarak yerine getiremediği sonucu ortaya çıkmıĢtır. 

1.2.6. Ahî Mahmud Zâviyesi  

Ahî Mahmud Zâviyesi 1575-1576 tarihli tahrir defterine göre EskiĢehir‟e 

bağlı ġehr-Eyüğü Köyü‟nde bulunmaktadır
202

. Kurucusunun Ahî Mahmud olduğu 

bilinmektedir. “Kadîmden üzere tasarruf olunurmuş” ifadesine göre Ahî Mahmud 

Zâviyesi‟nin inĢa tarihi Türkiye Selçuklu Dönemi ya da Osmanlı Devleti‟nin kuruluĢ 

yıllarına tarihlendirilebilir
203

.  

ArĢiv kayıtlarında Ahî Mahmud Zâviyesi‟nin iki çiftlik vakıf yerinin ġehr-

Eyüğü‟nde olduğu açıklanmıĢtır
204

. Ayrıca Odunpazarı‟nın eteğinde 23 dönüm 

tarlanın Ahî Mahmud vakfına ait olduğu belirtilmiĢtir. Bunlar “kadimden” 

zâviyelerin vakıfları arasında gösterilmektedir
205

. Ahî Mahmud Zâviyesi‟nin 23 

dönüm yeri vakfiyet üzere tasarruf olunmuĢ, bu yere 1455‟de Mehmed adında bir 

kiĢi mutasarrıf olmuĢtur. Fâtih döneminde zâviye Ģeyhi Ahî Mahmudoğlu Ahmed idi. 

Fâtih Sultan Mehmed döneminde birçok arazinin tımara çevirilmesi sırasında bu 

topraklara da el konulmuĢtur. Ancak II. Bayezid döneminde yaĢanan politika gereği 

Fâtih dönemindeki uygulmalara son verilerek, tımara çevrilen topraklar sahiplerine 

geri verilmiĢ, bahsi geçen arazi de zâviyeye iade edilmiĢtir. Sultan Bayezid‟in bu 

uygulamasından sonra zâviyede Ahmed ve Ahî Mahmud mutasarrıflık görevinde 

bulunmuĢtur. Akabinde sırayla Ahmed‟in oğlu Mehmed ve Mahmud mutasarrıf 

olmuĢlardır. Bu dönemde zâviyenin toplam geliri 350 akçeden müteĢekkildir
206

. 

Vakıfların sahibine iade edildiği sırada çiftliğin bir tanesinin “padiĢah mescidinin 

imaretine” ayrıldığı açıklanmıĢtır. Ġmaret için ayrılmıĢ olan çiftlik, son olarak Hamza 

Fakih‟in elinde bulunuyordu. Zâviye için ayrılan hâsılı 150, imarete ayrılan çiftliğin 

hâsılı 200 akçeydi
207

.  
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ArĢiv vesikalardan elde ettiğimiz verilere göre; Ahî Mahmud Zâviyesi‟nin 

XVI. Yüzyılda da aktif olduğu bilinmektedir. Zira 1575 - 1576 tarihinde yapılan 

tahrirde de kayıtlı olan zâviyeye bu dönemde Recep mutasarrıf olmuĢtur. Aynı 

dönemlerde zâviyenin dükkânlarından yıllık 370 akçe olmak üzere toplam 470 akçe 

geliri bulunmaktadır
208

. Kanûnî devrinde ise 200 akçe hâsıla padiĢah beratı ile 

Abdullah mutasarrıf olmuĢtur. Bu kimseler aynı zamanda vakıftan sorumludurlar
209

.  

Ahî Mahmud Zâviyesi, Osmanlı Devleti‟nde kurulan birçok zâviye gibi kırsal 

bölgede çiftçilik iĢleri ile uğraĢıp zâviye için gerekli ihtiyaçları kendi el emekleri ile 

karĢılıyor ve üretime destek oluyordu. Ancak bazı dönemlerde gerek hava Ģartları, 

gerek doğal afetler sebebiyle yeterli hasılat elde edilemiyordu. Nitekim 1852-1853 

yıllarında Ahî Mahmud Zâviyesi‟ne ait arazilerin ürünleri çekirgeler tarafından ziyan 

edildiği için bu yılın gelirleri tahsil edilememiĢtir
210

. 

Ahî Mahmud Zâviye‟sine ait bir baĢka belgede ise zâviyedarlığının 

mutasarrıflığına dair bilgi verilmektedir. Buna göre H. 17 Cemâziyelevvel 1275/ M. 

23 Aralık 1858 tarihli bir belgede Ahî Mahmud Zâviyesi zâviyedarlığının 

mutasarrıflığının Ali ve Ahmed adlı Ģahıslarda olduğu bilinmektedir. Ancak bu iki 

Ģahsın ölmesi üzerine boĢ kalan göreve bahsi geçen kiĢilerin oğulları Ahmed ve Ali 

Osman üzerlerine iĢtiraken geçmiĢtir. Bir süre sonra Ali Osman‟ın da ölmesi üzerine 

onun hissesi de Ahmed‟in üzerine tahsis edilmiĢtir
211

. 

1860 yılında Ahî Mahmud Zâviyesi de EskiĢehir‟de gelirleri ihale edilen 

zâviye vakıfları arasında yer almaktadır. Mezkûr zâviyenin bu dönemde zâviyedârı 

Mehmed Bey olup 2.000 kuruĢ âĢâr bedeli bulunmaktadır
212

. 1876 - 1877 yıllarında 

düzenlenen Ģahsiyet kaydından da zâviyenin bu tarihlerde hâlâ varlığını muhafaza 

ettiğini görmekteyiz
213

. 1890 yılında da varlığı bilinen bu zâviyenin 

zâviyedarlarından Mehmed Arif Efendi vefat edince uhdesindeki yarım hisse, 
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oğlunun kaybolması nedeniyle 1890 yılında diğer hissedar Hüseyin Hüsnü Efendi‟ye 

tevcih olunmuĢtur
214

. 

Zâviyenin XIX. yüzyıla ait vakıf kayıtlarının bulunması, bu yüzyılda faal 

olduğunu göstermektedir. Zâviyenin vakıf akarları arasında EskiĢehir‟de bir miktar 

arazi ve ġehr-Eyüğü‟nde bir çiftlik yeri vardı
215

. Günümüze kadar varlığını 

sürdüremeyen Ahî Mahmud Zâviyesi‟nin, YeĢil Efendi adıyla anılan türbesi, 

Odunpazarı Semti, Dede Mahallesi, KurĢunlu Külliyesi arkasında batı ucunda yer 

almaktadır
216

.  

1.2.7. Ġsa ġeyh/ġeyh Ġsa Zâviyesi  

Ġsa ġeyh Zâviyesi, EskiĢehir Yapağı Karye‟sinde yer almaktadır. ArĢiv 

vesikalarında Yapağılı Zâviyesi Ģeklinde de geçmektedir
217

. Ġsa ġeyh Zâviyesi 

kadimden olup Osman Bey döneminde veya daha önceki dönemlerde kurulmuĢtur. 

Bu zâviyenin müntesiplerinin de köyde ekip-biçme iĢleri ile meĢgul olduğu ve zâviye 

mensuplarının gerekli hâsılatı çiftçilik yaparak sağladıkları söylenebilir. Nitekim 

1852-1853 yılında ġeyh Ġsa Zâviye‟sine ait arazilerin ürünleri çekirgeler tarafından 

zarara uğratıldığı için gelirleri tahsil edilememiĢtir
218

.  

Mezkûr yapının 1860 yılındaki zâviyedârı Mehmed Bey olup, 1.500 kuruĢ 

âĢâr bedeli ile zâviyenin gelirleri ihale edilmiĢtir
219

. Hakkında fazla bilgi sahibi 

olamadığımız bu zâviyenin 1893 yılındaki mutasarrıfı Hüseyin Hüsnü Bin 

Mehmed‟in olduğu arĢiv kayıtlarında yer almaktadır
220

. Maliye Nezâreti‟ne bağlı 

Muhasebât-ı Atîka Muhasebesi‟nde bulunan bir kayda göre; Eskişehir kazasının 

muktezasında vakfı mezburun zâviyesi türbeden ibaret olup mevcud ve ma‟mur ise de 

zâviyedarı Eskişehir de bulunmadığından naşi it‟am taam edilmediği iş‟ar 
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olunmaktadır ifadesi yer almaktadır 
221

. Bu kayıtlardan baĢka Ġsa ġeyh Zâviyesi ile 

ilgili herhangi bir bilgi edinilememiĢtir.  

1.2.8. ġeyh ġehâbeddin Sühreverdî Zâviyesi  

ġeyh ġehâbeddin Sühreverdî Zâviyesi, EskiĢehir‟in merkezinde kurulmuĢ 

dinî ve tasavvufî yapılardan biri olarak kabul edilmektedir. Yapının inĢa tarihi net 

olarak bilinmemekle birlikte XIII. yüzyıl olarak tahmin edilmektedir. Çünkü 

zâviyeye ismi verilen meĢhur ġeyh ġehâbeddin Sühreverdî, XIII. Yüzyılda yaĢamıĢ 

ve Nâsır-Lidînillâh (Abbâsî Halifesi) tarafından dönemin Selçuklu Sultanı olan 

Alâeddin Keykubad‟ın tahta geçiĢini kutlamak ve Sultan‟a fütüvvet Ģalvarını 

giydirmek için Konya‟ya gönderilmiĢtir
222

. Selçuklu döneminin önemli zatlarından 

biri olarak kabul edilen bu Ģeyh adına izafeten EskiĢehir‟de bir zâviye inĢa edilmiĢ ve 

uzun yıllar bölgede faaliyetlerini sürdürmesine izin verilmiĢtir. Nitekim XIII. 

Yüzyılın baĢlarında kurulduğu düĢünülen bu zâviye Osmanlı Devleti döneminde de 

büyük önem ve itibara sahip olmuĢ, bu devirde de zâviyenin faaliyetlerini devam 

etmesine müsaade edilmiĢtir. 

Osmanlı döneminde de EskiĢehir‟in merkezinde olduğu kayıtlı olan bu 

yapının biri EskiĢehir‟de, diğer ikisi AĢan Karaca(?) köyünde olmak üzere; üç çiftlik 

arazinin zâviyenin tasarrufunda olduğu bilgisi kayıtlara geçmiĢtir. Kadimden olan bu 

zâviye muhtemelen Fâtih Sultan Mehmed döneminde mensuh olup tımara 

dönüĢtürülmüĢ, II. Bayezid zamanında yeniden vakıf statüsü kazanmıĢtır. Eski tarihli 

defter kaydında zâviyeyi tasarruf edenin SeferĢah olduğu bilgisi verilmiĢtir. 1524 

yılındaki kayıtlarda da zâviyenin vakfı olan AĢan Karaca(?) köyündeki çiftlikleri dört 

hane iĢlemekte olduğu belirtilmiĢtir. Bunlardan ikisi çift, ikisi bennâk vergisi 

mükellefidir
223

. 1576 tarihli kayda göre SeferĢah‟tan sonra zâviyenin tasarrufu Hasan 

Fakih‟in yedine bırakılmıĢtır. Söz konusu tarihte zâviyedarlık vazifesinin ise Hacı 

Mustafa‟nın uhdesinde olduğu belirtilmektedir. Bu dönemde zâviyeye ait arazileri 
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iĢlemekte olan hane sayısı beĢe çıkmıĢ olup bu aileler vergiden muaf 

tutulmuĢlardır
224

. 

XVII. Yüzyılda ġeyh ġehâbeddin Zâviyesi ile ilgili herhangi bir kayıt 

bulunmaz iken, XVIII. Yüzyılda zâviyenin faal olduğu bilinmektedir. Nitekim H.29 

Safer 1191/M.8 Nisan 1777 tarihli arĢiv kayıdına göre EskiĢehir‟de ġeyh ġehâbeddin 

Efendi Zâviyesi vakfı zâviyedarlığının tevcihi bulunmaktadır
225

. XIX. Yüzyıla ait 

kayıtta ise ġeyh ġehâbeddin Zâviyesi‟nin 1852 yılındaki mutasarrıfının Mehmet ve 

Musa adlı Ģahısların olduğu belirtilmiĢtir
226

. Bu dönemde zâviyeye vakfedilen 

topraklarda tarımın olumsuz doğa koĢullarından etkilendiği bilinmektedir. Nitekim 

bölgede yaĢanan çekirge felaketi neticesinde, ġeyh ġehâbeddin Zâviyesi‟ne ait 

arazilerin ürünleri çekirgeler tarafından zarara uğratıldığı ve 1852-1853 yılı gelirleri 

tahsil edilemediği kayıtlara geçmiĢtir
227

. YaĢanan bu elim hadiseden kısa bir süre 

sonra 1860 yılında ġeyh ġehâbeddin Zâviyesi‟nin gelirlerinin açık artırma yoluyla 

satıldığı kaydedilmiĢtir. Bu dönemde Esseyyid Mehmed Efendi‟nin zâviyedarlığını 

yaptığı bu zâviyenin âĢâr bedeli 1.000 kuruĢtur
228

. 1863 tarihli muhasebe kaydına 

göre Mehmed Halife‟nin zâviyeye mutasarrıf olduğu bilinmektedir. Mehmed Halife 

ile görülen muhasebe kaydına göre kendisinin maaĢı olan 102,5 akçe ile mutasarrıf 

payı 410 akçe düĢüldükten sonraki 307,5 akçe bakiye zâviyeye kalmıĢtır
229

. 

1863 yılında ġeyh ġehâbeddin Zâviyesi‟nin gelirlerinin tekrar ihaleye tabii 

tutulduğu bilinmektedir. Ayrıca bu dönemde zâviyenin mutasarrıfı Mehmet adlı bir 

Ģahıs olup, 1000 kuruĢ geliri bulunmaktadır. Bu gelirin 360 kuruĢu vazifeye, 500 

taâmiye masrafına 28 kuruĢu maaĢa, 7 kuruĢu muhasebe gelirlerine harcanmıĢtır. 

Geriye 105 kuruĢ kalmıĢtır
230

. ArĢiv kayıtlarından XX. yüzyılda da bahsi geçen 

zâviyenin hâlâ hizmet verdiği anlaĢılmaktadır. Nitekim ġeyh ġehâbeddin Zâviyesi 

zâviyedarı Seyyid Mehmed Efendi‟nin vefatıyla görevi 1907 yılında kızı Meryem 

Hatun‟a verdiği bilgisi kayıtlara geçmiĢtir. Zâviye bu tarihte hâlâ eski kayıtlarda 
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belirtilmiĢ olan AĢan Karaca(?) köyündeki çiftlik arazilerini elinde 

bulundurmaktadır
231

. 

1.2.9. Güzel Abdal Zâviyesi  

Güzel Abdal Zâviyesi, EskiĢehir‟in Seyyidgazi ilçesi Yukarı Söğüt 

Karye‟sinde kurulmuĢtur. Zâviyenin inĢa tarihi ve bânisi tespit edilememiĢtir. Söğüt 

köyünde bir çiftlik yer Güzel Abdal Zâviyesi‟ne vakfedilmiĢ olup, daha sonra Fâtih 

Sultan Mehmed beratıyla mensuh olarak tımara verilmiĢtir. Ancak Bayezid Han 

döneminde tımara çevrilen toprakların eski sahiplerine iade edildiği, söz konusu 

çiftliğin DerviĢ Ġbrahim, Veli ve Hüseyin Hamid DerviĢ‟e sadaka olunduğu 

görülmektedir
232

. Zâviyenin isminde yer alan “Abdal” kelimesine göre, bu yapının 

muhtemelen Abdalan grubuna mensup ĢahıĢlar tarafından yapılmıĢ veya mezkûr 

gruplar tarafından kullanılmıĢ olabileceği söylenebilir.  

1.2.10. Abdülkadir DerviĢ Zâviyesi  

Abdülkadir DerviĢ Zâviyesi kadimden olup Osman Bey döneminde veya 

öncesinde EskiĢehir‟in muhtemelen KaracaĢehir mevkiinde kurulmuĢtur. 

KaracaĢehir‟de bir çiftlik yerin “kadimden” vakfiyet üzere tasarruf edildiği 

bilinmektedir. Bahsi geçen çiftliğin Fâtih Sultan Mehmed döneminde mensuh dahi 

olmadığı kaydedilmiĢtir. Yani bu dönemde birçok zâviyenin topraklarına el konulup, 

tımara dönüĢtürülmesine rağmen bu zâviyeye herhangi bir müdahale söz konusu 

olmamıĢtır.  II. Mehmed‟in beratıyla Salih Fakih‟in mutasarrıfı olduğu zâviyeye Ahî 

Salih ve Hacı veladan Ahî Hamza ve nihayet Seyyid Abdülkadir tasarruf etmiĢtir. 

Zâviyede 1085 akçe hâsıl ve biri Ģeyh olmak üzere 5 nefer mukayyed olduğu bilgisi 

verilmiĢtir
233

. 

1.2.11. Akdoğan Zâviyesi  

Akdoğan Zâviyesi, EskiĢehir merkezinde XIII. yüzyılın sonlarında veya XIV. 

Yüzyılın baĢında kurulmuĢtur. ArĢiv kaydında yer alan “Kadimden vakfiyet üzere 

tasarruf olunur” ibaresi bu zâviyenin de Osmanlı Beyliği‟nin ilk dönemlerinde veya 

daha öncesinde kurulmuĢ olduğunu ortaya koymaktadır. Fâtih Sutan Mehmed 
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döneminde Mehmed Veledi Zeynel Bey vakfın mütevellisi olarak görev yapmıĢtır. 

Zâviyeye 80 dönüm yer ve mülk değirmen vakfedilmiĢtir. Bu dönemlerde Ali ve 

Kulağız Fakih‟in oğlu Hamza‟nın tasarrufunda olduğu bilinmektedir
234

. II. Bayezid 

döneminde Hacı Bayram Veledi Hacı Mustafa, Kanûnî zamanında Hacı Bayram ve 

kardeĢi Hızır vakfın 250 akçelik gelirini tasarruf ettikleri bilgisi yer almaktadır. 

Zâviyeye vakfedilen değirmen II. Bayezid zamanından beri harap durumdadır. Su ile 

çalıĢan değirmenler akarsu yataklarının çok yakınında kurulduğu için daima harap 

olma riski taĢımaktadır. Değirmenin yeri belirtilmemiĢ olmasına rağmen Ģehrin yakın 

çevresinden geçen Porsuk (Kütahya Suyu) üzerinde olmalıdır. Kanûnî devri vakıf 

hâsılı içinde değirmenin hâsılı bulunmadığı göz önüne alınırsa bu dönemde 

değirmenin herhangi bir onarmaya tabi tutulmadığı söylenebilir
235

.  

EskiĢehir‟de bulunan birçok zâviye gibi Akdoğan Zâviyesi de BektaĢî 

tekkesinin bünyesinde yer almıĢ ve BektaĢî tekkelerinin kapatılması sürecinde 

faaliyetlerine son verilmiĢtir. Sultan Abdullah Zâviye‟si olarak da bilinen bu yapı bir 

süre sonra BektaĢî tekkelerinin yeniden açılması ile birlikte halkın hizmetine 

sunulmuĢtur
236

. 

EskiĢehir‟in “uc” tabir edilen yerde bulunması, fetih ve iskân hareketleri için 

geçiĢ noktası üzerinde yer alması nedeniyle kuruluĢları Türkiye Selçuklu Devleti 

dönemine dayanan ve 1925‟de tekke-zâviyelerin kapatılmasına kadar geçen sürede 

faaliyette olan yüzlerce zâviye bulunmaktadır. Vakıf kayıtları içerisinde EskiĢehir ve 

çevresine ait “selâtin-i mâziyeden ve kadimden” tabirleri ile ifade edilen ve kuruluĢ 

tarihleri Osman Bey dönemi ve öncesine uzanan çok sayıda zâviye vakfının yer 

alması bölgenin bu müesseseler açısından önemini ortaya koymaktadır. EskiĢehir ve 

çevresinde yukarıda ayrıntılı bilgilerle anlatmaya çalıĢtığımız zâviyelerin yanı sıra 

hakkında yeterli bilgi sahibi olmadığımız sadece isimlerini bildiğimiz pek çok zâviye 

bulunmaktadır. Buna göre; EskiĢehir merkezde; Seydi Abdullah Zâviyesi
237

, Ahî 

Zeyneddin Zâviyesi/Zâviye-i Çoğanlu
238

, Hacı Nasreddin/Ahî Nasreddin 
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Zâviyesi/ġeyh Nasreddin Zâviyesi
239

, Yusuf Fakih Zâviyesi, Ahî Hatib Baba 

Zâviyesi, Baba DerviĢ Zâviyesi, Safa ġeyh Zâviyesi, Ahî Bikari Zâviyesi
240

, Ahî 

ġeyh Zâviyesi, Ġbrahim Dede
241

, DerviĢ Ali ve Mehmed Fakih Zâviyesi
242

, Ahd 

Zâviyesi
243

; EskiĢehir Karacahisar‟a bağlı Kireçlik köyünde Ahî Süleyman 

Zâviyesi
244

; Karacahisar‟da; Balluca Zâviyesi
245

 bunlardan bazılarıdır. Adı geçen bu 

zâviyelerin tam kuruluĢ tarihi ve bânileri hakkında yeterli bilgi bulunmamaktadır. 

Bahsi geçen bu zâviyelerin Türkiye Selçuklu Devleti‟nin son dönemlerinde veya 

Osmanlı kuruluĢ sürecinde kurulmuĢ olabilecekleri söylenebilir.  

1.3. Bilecik’teki Zâviyeler  

Karasu vadisinde, orta yükseklikte tepeler arasında kurulmuĢ olan Bilecik 

Ģehrinin ne zaman ve kimler tarafından kurulduğu hakkında yeterli bir bilgiye 

bulunmamaktadır
246

. Ġlkçağ‟larda Frig, Lidya ve Pers hâkimiyeti altında kalan bölge, 

Bithynia Krallığı‟nın Roma Ġmparatorluğu‟na katılması üzerine Romalılar‟ın idaresi 

altına girmiĢtir. Osmanlılar‟ın Söğüt ve çevresine yerleĢtikleri XIII. yüzyılda Bilecik 

ve yöresi, Türkmenlerin akın sahasını teĢkil eden Selçuklular ile Bizanslılar arasında 

bir sınır ve uç bölgesi durumundaydı. Osmanlılar‟ın bu uç bölgesinde gazânın 

liderliğini ellerine geçirdikleri sırada Bilecik, Bizans‟ın merkezî idaresinden 

kopmuĢtu. Bu dönemde Karacahisar tekfuruyla Bilecik tekfuru Selçuklu Sultanı‟na 

itaat edip haraç verirlerdi
247

. Mezkûr dönemde Karahisar‟la Bilecik illerine zaman 

zaman saldırılar düzenleyen Tatarlar bulunmaktaydı. Ertuğrul Gazi‟nin bölgeye 

geliĢiyle bu yerlerin halkı Tatarlardan korunmuĢlar, güven içinde yaĢar olmuĢlardı. 

Ertuğrul Gazi vefat edince, Osman Gazi‟yi babasının yerine koymuĢlar ve ona da 

aynı muamelede bulunmuĢlardır
248

. 
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Osmanlı kroniklerine göre; Bilecik tekfuru ile Osman Gazi arasında eskiden 

beri dostluk, sevgi, bağlılık ve birlik olup, iki tarafta birbirlerine gönderdikleri 

hediyelerle aralarındaki muhabbeti güçlendirmekteydiler
249

. Osmanlı Beyliği yaylaya 

gittiği vakit eĢyalarını Bilecik tekfuruna emanet ederdi
250

. Bilecik gayrimüslimlerinin 

Osman Bey‟e itimadı çoktu bu nedenle beyliğin isteklerini düzgün bir Ģekilde yerine 

getiriyorlardı
251

. Rivayetlere göre; Osman Bey, EskiĢehir‟de Pazar kurdururdu. 

Zaman zaman bu pazara çevrede bulunan gayrimüslimlerde gelir buradan iĢlerini 

görüp ihtiyaçlarını giderirlerdi. Bilecik halkıda bu pazara gelip alıĢ veriĢlerini 

yaparlardı. Bilecik halkı“…Osman Gazi‟ye aşırı derecede güvenir ve “Bu Türk 

bizimle iyi doğruluk ediyor” derlerdi.
252

 

Osman Gazi, Bilecik halkına pek fazla hürmet gösterir, Bilecik tekfurunu 

gördüğü yerde ona yakınlık ve dostlukla muamele ederdi
253

. Ancak ikili arasında 

yaĢanan bu dostluk havası Osman Bey‟in çevre bölgelerde bulunan gayrimüslim 

topraklarını feth etmesi ve güçlenmesi ile birlikte adeta düĢmanlığa dönüĢtü. Nitekim 

dost bilinen Bilecik tekfuru, 698 (M.1298/1299) yılı içinde Osman Bey‟e tuzak 

hazırlayarak onu öldürmek istemiĢtir
254

. Rivayete göre; Bilecik tekfuru, Yarhisar 

tekfurunun kızını oğluna gelin alacaktı. Düğün için tüm hazırlıklar yapıldı ve düğüne 

Osman Bey‟de davet edildi. Davetden haberdar olan Osman Bey kendisine kurulan 

tuzaktan habersiz bütün iyi niyetiyle dost bildiği Bilecik tekfuruna düğüne gitmeden 

önce sürüyle koyunlar göndermiĢ ve kendisi geldiği zaman düğün hediyesini de 

vereceğini bildirmiĢtir
255

. Bir süre sonra Osman Bey tekfurların birleĢip kendilerine 

karĢı bir tuzak hazırladığını öğrenmiĢtir. Bunun üzerine vakit kaybetmeden gerekli 

hazırlıkları yaparak beraberindeki kuvvetler ile Bilecik bölgesine gelmiĢtir. 

Bilecik‟te düğün yapıldığı esnada herkes düğüne gittiği zamanda Bilecik hisarına 

gidip kaleyi feth etmiĢtir. Böylece namert kafir tekfurların hazırladığı sinsi plan 

hezimetle sonuçlanmıĢtır. Kısacası tekfurlar ava giderken avlanmıĢlardır. Ayrıca 

Osman Bey‟i ortadan kaldırmak yerine gücüne güç katmıĢlar ve hâkimiyetlerinde 
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olan toprakları da Osmanlı Beyliği‟ne teslim etmek zorunda kalmıĢlardır
256

. Pek çok 

Müslümanın Ģehit olmasına sebep olan bu olayda hain Tekfur bedelini Osman Bey‟in 

kılıçlarında can vererek ödemiĢtir. Diğer taraftan Yarhisar Tekfuru‟nun kızı da 

Osmanlı beyliği topraklarına getirilerek Osman Bey‟in oğlu Orhan ile 

evlendirilmiĢtir
257

. 

1.3.1.ġeyh Edebâli Zâviyesi  

ġeyh Edebâli, Osmanlı Devleti‟nin kuruluĢ devrinde yaĢamıĢ önemli 

simalardan biridir. Edebâli‟nin doğum tarihi bilinmemekle birlikte, bazı Osmanlı 

kaynakları, ġeyh Edebâli‟nin 1326 yılında 125 yaĢında vefat ettiğini yazmıĢlardır
258

. 

NeĢrî, TaĢköprülüzâde ve Bursalı Mehmet Tahir gibi bazı müellifler ise ġeyh 

Edebâli‟nin H.726/1325 yılında 120 yaĢında öldüğünü söylemektedirler
259

. Bu 

bilgiler doğrultusunda ġeyh Edebâli tahminen 1200/1201 veya 1205/1206 yılında 

dünyaya gelmiĢtir. Tarihi kayıtlara göre ġeyh Edebâli‟nin, Ahî ġemseddin adında bir 

kardeĢi vardır. Bursa‟nın feth edilmesinde görev almıĢtır
260

. ġeyh Edebâli, Hanefî 

fakihi Necmeddin ez-Zâhidî‟nin talebesi olmuĢ, ġam‟a giderek usûl, furû‟, tefsir, 

hadis ve özellikle fıkıh konusunda eğitim almıĢtır
261

. Sadreddin Süleyman b. Ebü‟l-Ġz 

ve Cemâleddin el-Hasîrî gibi dönemin tanınmıĢ âlimlerinden dinî ilimleri tahsil 

etmiĢtir
262

. 

ġam‟dan ülkesine dönünce tasavvufa yönelmiĢtir
263

. Edebâli, Vefâiyye 

tarikatına mensup olup, bu yol üzere Osmanlı coğrafyasında faaliyetlerini 

sürdürmüĢtür. Aynı zamanda ahî teĢkilâtının reisi olarakta bilinmektedir. Ahî 
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Ģeyhliğinin Edebâli‟den sonra kime geçtiği ise bilinmemektedir
264

. Bilecik‟te bir 

zâviye kurarak halkı irĢada baĢlamıĢtır. ÂĢıkpaĢazâde zâviyesinin hiç boĢ 

kalmadığını, Ģeyhin gelip geçen fukaranın her türlü ihtiyacını gidermeye çalıĢtığını, 

hatta bu maksatla koyun sürüsü bulundurduğunu kaydeder. Ayrıca ġeyh Edebâli‟den 

pek çok keramet görüldüğünü ve bütün halkın ona canı gönülden bağlı olduğunu da 

ifade etmiĢtir
265

. Edebâli, Osman Gazi ile Bilecik‟te tanıĢmıĢ ve onun iltifatlarına 

mazhar olmuĢtur. Âlim ve sûfîleri çok seven, onları destekleyen Osman Gazi, 

mübarek günlerde Ģeyhin zâviyesine giderek dinî ve idarî konularda her zaman onun 

görüĢlerine baĢvurmuĢtur
266

. 

Osman Gazi çok sevdiği hocası ġeyh Edebâli‟nin zâviyesine Söğüt‟te 

bulunan Kozağacı köyünü vakfetmiĢtir. Tahrir Defterleri‟nde verilen bilgiye göre; 

vakfedilen Kozağacı Köyü‟ne ġeyh Ede oğlu Mahmud mutasarrıf olmuĢtur. 

Mahmud‟dan sonra ise onun oğlu ġeyh Mehmed mutasarrıflık görevine getirilmiĢtir. 

Vakfın son mutasarrıfı ise Mü‟min Fakih‟tir. Bahsi geçen Ģahıslar zikrolan köyü 

vakfiyet üzere tasarruf edip, meĢihat Ģartlarını yerine getirerek âyende ve revendeye 

hizmet etmiĢlerdir
267

. Köyde hayvancılık ve tarımdan elde edilen gelir, ġeyh 

Edebâli‟nin yaptırdığı zâviyesine harcanmıĢtır. Kozağacı Köyü, ilk dönemlerde ġeyh 

Edebâli neslinden kiĢilerin tasarrufunda iken, sonraki dönemlerde baĢka kiĢilere 

verildiği anlaĢılmaktadır. Tahrir kayıtlarında belirtilen vergilere göre; Edebâli 

Zâviyesi için vakfedilen köyde sebze, meyve, hububat ve tahıl üretiminin yapıldığı 

bilinmektedir. Ayrıca bu kayıtlarda “Resm-i kovan” vergisinin bulunmasını dikkate 

aldığımız zaman bölgede arıcılık faaliyetinin de etkin olduğu söylenebilir
268

. 

Edebâli Zâviyesi‟nin Orhan Bey döneminde de nüfuz ve etkinliğini koruduğu 

bilinmektedir. Nitekim bu dönemde Orhan Bey, Edebâli Zâviyesi vakfı için 28 nefer 

ile meskûn olan, 1768 akçe hâsılı ile mukayyed olan Kozağacı Köyü‟nü 24 nefer ile 
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meskûn olan, 830 akçe hâsılı bulunan Kozca mezrasını ve 70 akçe hâsıla sahip olan 3 

kâfir yerini vakfa bağlamıĢtır. Bundan baĢka hâsılı 250 akçe olan Avdancık köyünde 

bir pare yer de Orhan Gazi tarafından vakfedilmiĢtir
269

.  

Edebâli Zâviyesi için FerraĢ Murad tarafından yaptırılan hamamın da 

vakfedildiği bilgisi bulunmaktadır. Nitekim Bilecik de FerraĢ Murad tarafından 

yaptırılan hamamdan son tahlilde Edebâli Zâviyesi için 720 akçe hâsılı kaydedilmiĢ 

olduğu bilgisi yer almaktadır. Ayrıca Bilecik nefsinde âsiyâb, mukâtaa, kasap 

dükkânı, dükkân ve hane zemin kiraları, bağat gelirlerinden toplam 740 akçe hâsılın 

mukayyed olduğu belirtilmektedir. Ancak vakfın bu geliri Fâtih döneminde Lülü 

PaĢa Zâviyesi‟ne aktarılmıĢtır. Böylece Bilecik nefsinden elde edilen hâsılatın 

toplamda 1920 akçeyi bulduğu görülmektedir
270

. 

Osmanlı Devleti‟nin son dönemlerinde XIX. Yüzyılda bazı zâviyeler açık 

arttırmaya çıkarılmıĢtır. ġeyh Edebâli Zâviyesi de bunlardan biridir. ġeyh Edebâli 

Zâviye vakfının 1860 senesinde 1.500 kuruĢ olan âĢâr bedelinin talibi olmadığı 

gerekçesiyle ödenmediği kaydedilmiĢtir
271

. Son dönemlerde yaĢanan bu hadiselere 

göre; ġeyh Edebâli Zâviye‟sinin eski önem ve iĢlevini giderek kaybettiği 

görülmektedir. 

Osmanlı Devleti‟nin kuruluĢ döneminde inĢa edilmiĢ olan bu zâviye 

günümüze kadar varlığını muhafaza edememiĢtir. Bilecik‟de Orhan Gazi Cami ile 

ġeyh Edebâli Türbesi arasında bulunmakla beraber eski fotoğrafında, bir cephede 

onbeĢ pencere, bir avlu ve avlunun diğer kenarında yine binalar görülmektedir. 

Oldukça mühim bir tesis olduğu anlaĢılan zâviye tek katlı olup çatı ile örtülüdür
272

. 

Son dönemlerde Osman Bey‟in zevcesi Mal Hatun Türbesi yanına bugünkü 

zâviye yapılmıĢtır. Eski Bilecik‟in kuzeyinde Orhan Cami‟nin hemen üst kısmındaki 

tepe üzerinde bulunan bu mekân aynı zamanda ġeyh Edebâli‟ninde Türbesi bulunan 

zâviye, mescit, türbe ve dergâhtan ibaret bir yapı kompleksi halindedir
273

. Bahsi 
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geçen zâviye zaman içinde çeĢitli tamir ve onarımlardan geçirilmiĢ, birtakım eklerle 

geniĢletilmiĢtir. Son olarak ise 1307 (1889-90) yılında II. Abdülhamid tarafından 

tamir ettirilmiĢtir. Edebâli Zâviyesi, büyük çoğunluğu tarihe karıĢmıĢ olan erken 

Osmanlı dönemine ait ahî zâviyelerinin, günümüze intikal edebilmiĢ ve özgün 

tasarımını koruyabilmiĢ nâdir örneklerinden birini temsil etmektedir
274

. 

1.3.2. FerraĢ Murad Zâviyesi  

Bilecik‟te bulunan zâviyenin ne zaman kurulduğu bilinmemektedir. FerraĢ 

Murad Zâviyesi, Söğüt‟e bağlı Çaltı Köyü‟nde kurulmuĢtur
275

. I. Murad ve Emir 

Süleyman tarafından verilmiĢ olan niĢan üzerine Çatlı köyünden Mehmed ve Ġbrahim 

aynı köyden bir çiftliği tasarruf etmiĢlerdir. II. Bayezid zamanında ise toplam vakıf 

geliri 10590 olan akçeyi Mehmed ve Ġsmail adında kimseler tasarrufta 

bulunmuĢtur
276

. 1523 yılında ise Kanûnî‟nin mukarrernamesi ile Veli Veledi 

Kutbeddin ve Hatun Veledi Seyfeddin mutasarrıf idi. Zâviyenin hâsılı Çaltı, 

Karaçayır, Alakilise köylerinde bulunan çiftliklerin, 8 kıta zemin, 2 kıta bağ, 1 

hamam, 4 bab âsiyâb, 10 bab dükkân ve 1 basmanenin gelirinden oluĢuyordu. 

Kanûnî döneminde Halil adındaki kiĢi 3901 akçe vakıf hâsılına mutasarrıf idi. Ayrıca 

Keskin‟de 35 hane, 6 mücerred ve 5 pir-i fani, vakfa bağlı idi. Ġsa Fakih Veledi 

Tursun Fakih, Mahmut Fakih Veledi Yusuf ġeyh, Hamid Veledi Kara Fakih, Emir 

Fakih Veledi Ġsa gibi aile reisleri vakıf arazisinde tarım yapıyor, aynı zamanda 

zâviyenin hizmetinde bulunuyorlardı. Zâviyenin EskiĢehir‟de Asarcıklı Cadde 

üzerinde de bir kıt‟a yeri bulunduğu kayıtlara geçmiĢtir. Vakıflar Genel 

Müdürlüğünün vakıf arazisine sahip olmak için burada oturanlarla mahkemesi devam 

etmektedir
277

. 

1472
278

, 1524
279

, 1530
280

, 1531
281

 ve 1575
282

 Yılı Tahrir Defterleri‟nde Çaltı 

köyünün FerraĢ Murad Zâviye‟si için vakfedildiği bilgisi verilmekle birlikte bu 
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köyden elde edilen vergiler ve miktarları da tarihlere göre kaydedilmiĢtir
283

. Buna 

göre; mezkûr köyde Resm-i Çift, hınta, ġa‟îr, mahlut, bağ ve bahçe, ÖĢr-i piyaz, ÖĢr-

i emrud, ÖĢr-i keten, ÖĢr-i bostan, âdet-i ağnâm, Yaylak, bâd-ı hevâ, DeĢtbânî‟den 

1531 yılında toplam 1.340 akçe
284

, 1575 yılında ise toplam 1.909 akçe
285

 elde 

edilmiĢtir. Amme vakfı olarak geçen bu çiftliğin geliri, Bilecik‟teki FerraĢ Murad 

Zâviyesi‟ne harcanmaktaydı. Köylüler; geleneksel tahıl tarımı ile birlikte, sebze ve 

meyve üretimi de yapmıĢlardır. Hayvancılık faaliyetlerinin de yapıldığı anlaĢılan 

köyde, yaylakların bulunduğu kayıtlara geçmiĢtir
286

. Eskiden Bilecik‟e bağlı olan 

Çaltı köyü zamanla harap duruma düĢmüĢ, 1165/1752 yılında halkı periĢan biçimde 

dağılmıĢ, hatta köyün sınırları bile bilinmez duruma geldiği anlaĢılmaktatır. YaĢanan 

bu durum üzerine vakıf köyünün sınırları yeniden belirlenmiĢtir
287

. 

Bahsi geçen zâviyenin gelirleri ile ilgili bir çalıĢmaya göre; zâviyelere 

münhasıran, hububata iliĢkin nakdi vergi gelirlerinin 6.420 yekûn içerisinde %7.78 

oranla ve 500 yekûn ile en azını temsil ettiği, meyve ve sebzelere dair vergi 

gelirlerinin ise toplamda 737 yekûn ile % 43.96 bir orana sahip 324 yekûn ile çok 

miktarda geliri olduğu bilinmektedir. Hayvancılık ve arıcılığa iliĢkin vergi 

gelirlerinde ise toplamda 959 yekûna sahip bir tabloda %25.02‟i 240 yekûn ile 

gelirlerin mühim bir kısmını oluĢturduğu görülmektedir
288

. Buna göre bu zâviyeye ait 

topraklarda meyve sebze üretiminin çok miktarda yetiĢtirildiği veya tarım Ģartlarına 

uygun bir Ģekilde yapıldığı buna bağlı olarak ürününün veriminin iyi olduğu 

söylenebilir. Ayrıca sebze-meyve üretiminde su kaynaklarının yeterli olduğu ve hava 

koĢullarının da bu tür ürünleri yetiĢtirmeye müsait olduğu değerlendirilmesinde 

bulunulabilir. 

Bilecik‟de “kadimden” vakıf olduğu belirtilen zâviyenin kurucusu olan FerraĢ 

Murad‟ın, Edebâli Zâviyesi‟nde ferraĢlık vazifesi gördüğü tahmin edilmektedir. 
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Yapılan bu tahmine göre FerraĢ Murad‟ın da Vefâiyye tarikatına mensup olduğu 

düĢünülebir. Söz konusu vakfın, Fâtih döneminde mensuh olduktan sonra mukarrer 

tutularak eski mütevelli oğlu Mehmed‟e tevliyetlik üzere Ahmed adındaki derviĢe 

müĢtemil sadaka olunduğu kaydedilmiĢtir. Yusuf ismindeki birinin Mütevelli ve 

Seyyid Mustafa‟nın ġeyh olduğunun kaydedildiği vakfın tevliyetinin Kılıç Bey 

evladına Ģart olunduğu da belirtilmektedir. Sultan Murad Han ve Sultan Mehmed 

Han‟dan hükümleri olan Kılıç Bey evladından Cafer veled Murad veled Mehmed 

arasından Cafer‟in mütevelli ve Seyyid Mustafa‟nın ġeyh tayin edilmesinden sonra 

tevliyet, Cafer veled-i Murad‟a geçmiĢtir. Vakfın Bilecik nefsinde 8640 akçe toplam 

hâsılı mukayyed olup, bunun önemli bölümü hamamdan sağlanmaktadır. Hamamdan 

elde edilen 5760 akçenin dörtte biri Edebâli Zâviye‟sine sarf edilmekteyken, 

hamamın geliri 5040 akçeye düĢtükten sonra Edebâli Zâviyesi‟nin hissesi 720 akçeye 

düĢmüĢtür. Vakfın Karaçay, Alakilise ve Güneyce köylerinde hâsılı belirtilmeyen 

ziraat alanlarının varlığından da bahsedilmektedir
289

. EskiĢehir Nahiyesi‟nde hâsılı 

tesbit edilemeyen 67 nefer ile Halima? köyünde meskûn bir yer ile 350 akçe hâsıl ile 

mukayyed bir de çiftlik FerraĢ Murad Zâviyesi‟ne akar olarak kaydedilmiĢtir
290

. 

FerraĢ Murad Zâviyesi ile ilgili arĢiv kaynaklarında üç tane belge 

bulunmaktadır. Mezkûr zâviye ile ilgili ilk kayıt XVII. Yüzyıla ait olup H. 29 Safer 

1015/M.6 Temmuz 1606 tarihli belgede FerraĢ Murad Zâviyesi zâviyedarlığının 

Mehmet Fakih‟e tevcih edildiği bilgisi verilmektedir
291

. Ġkinci belge ise H.10 

Rebîülevvel 1097 / M.4 ġubat 1686 tarihli olup Bilecik‟te FerraĢ Murad 

Zâviyesi‟nde bevvâb olan Mustafa‟ya Bursa‟da vaki Gazi TimurtaĢ tevliyetinin de 

tevcihine dair Sadâret buyuruldusudur
292

. Son belgede ise FerraĢ Murad Zâviyesi 

vakfı mahsulünden kendilerine meĢrut muayyenatı orada cari kile ile vermesi için 

mütevelliye emir ısdarına dair bir arĢiv kayıdı yer almaktadır. H. 29 Rebîülevvel 

1193/ M.16 Nisan 1779 tarihli bu belgede FerraĢ Murad Vakfı‟nın bulunduğu ve 

mahsullerinin olduğu, bu mahsullerin belirli miktarlara göre muhtelif yerlerde 
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harcandığı görülmektedir. Ayrıca vakf-ı mezburun mütevellisinin de KeleĢ Hüseyin 

Ağa adlı bir kiĢi olduğu bilgisi yer almaktadır
293

. 

1.3.3.Ahî Yunus Zâviyesi  

Ahî Yunus Zâviyesi, Bilecik‟e bağlı Güllüviran/Güniviran/Günüören 

Köyü‟nde kurulmuĢtur. Son dönemdeki yapılan çalıĢmalar bahsi geçen köyün 

Osmanlı Devleti döneminde Ahî Yunus Zâviyesi‟ne bağlı “Vakıf Köyü” olarak 

kurulduğunu ortaya koymaktatır
294

. XIV. Yüzyılın ikinci yarısında inĢa edildiği 

bilinen zâviye, XV. ve XVI. yüzyıllarda aktif bir durumda idi. Zâviyenin vakıfları 

arasında Sultan hassı olan bir çiftlik yer vardı
295

.  

Güniviran Köyü‟nde bir çiftliğin kadimden vakfiyet üzere tasarruf olunduğu 

ve “selâtin-i mâziyeden gelmeleri” bulunduğu belirtilmiĢtir ki bu ifade, Osman Gazi 

döneminde kurulmuĢ bir zâviye olduğunu akla getirmektedir. 800 akçe hâsılı olan 

vakfa Ahî Yunus evladından Mehmed ve karındaĢları Mustafa ve ġaban veled-i Sefer 

mutasarrıf olmuĢlardır
296

.  

1.3.4. DerviĢ Abdurrahman Zâviyesi  

DerviĢ Abdurrahman Zâviyesi‟nin kuruluĢ tarihi ve bânisi hakkında yeterli 

bilgi bulunmamaktadır. Mezkûr zâviye ile ilgili yaptığımız araĢtırmalar sonucunda 

elde ettiğimiz tek bilgi XVI. Yüzyılda tutulan tahrir defterlerindeki bilgilerdir. Söz 

konusu deftere göre; Bilecik‟in Ölükçeöz Köyü‟nde bir çiftlik yerin kadimden 

vakfiyet üzere tasarruf olunduğu ve 250 akçe hâsılı bulunduğu kaydedilmiĢtir. 

Tasarruf olunan bu mahalde DerviĢ Abdurrahman‟dan sonra oğlu DerviĢ Çerağ‟ın 

mutasarrıf olduğu belirtilmektedir. Vakfın kadimden olması, kuruluĢunun Osman 

Gazi ve hatta ondan önceki dönemlere kadar götürülebileceğini göstermektedir
297

.  
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1.3.5. Burçaklı Zâviyesi  

Bilecik‟in Çadırlu Köyü‟nde Burçaklı Zâviyesi‟ne iki çiftlik yerin kadimden 

vakıf olduğu ve “selâtin-i maziyeden hükümleri” bulunduğu belirtilmektedir. Bu 

ifadelerden vakfın Osman Gazi döneminde kurulmuĢ olabileceği düĢünülmektedir. 

Ali DerviĢ ve kardeĢlerinin mutasarrıf olarak kaydedildiği vakfın hâsılı 750 

akçedir
298

. Burçaklı Zâviyesi ile ilgili bu kaydın dıĢında herhangi bir bilgi 

bulunmamaktadır. XVI. Yüzyıldan sonra zâviye muhtemelen kapatılmıĢ veya 

faaliyetlerine son verilmiĢtir. 

1.3.6. Yarasa Baba Zâviyesi  

Yarasa Baba Zâviyesi, Bilecik‟te yer almakta olup
299

 hakkında yeterli bilgi 

bulunmamaktadır. Zâviyenin isminde yer alan “Baba” ifadesi bu yapının heterodoks 

Ģeyhler tarafından kurulmuĢ olabileceğini veya bu zümreler tarafından kullanılmıĢ 

olması ihtimalini ortaya koymaktadır. XVI. Yüzyıldaki kayıtlarda yer alan bilgilere 

göre; Bilecik‟te yarım çiftlik miktarı yerin Yarasa Baba‟ya vakfolduğu ve ellerinde 

“selâtini maziyeden hükümleri” olduğu belirtilmektedir. Belgede yer alan “Selâtini 

maziyeden” ifadesi bu zâviyenin Osmanlı Devleti‟nin ilk dönemlerinde kurulmuĢ 

olduğunu göstermektedir. XVI. Yüzyılda DerviĢ Halil, DerviĢ DurmuĢ, Ġbrahim, 

Abdurrahman, Seydi Ali ve Ahmed nam oğullarının mutasarrıf olarak 

kaydedildikleri bilgisi verilmiĢtir. Vakfı son olarak Seydi Ali, Ahmed, Ġbrahim, 

Abdurrahman, Yunus ve Halil tasarruf etmiĢlerdir. Vakıf evladından 15 neferin 

kayıtlı olduğu anlaĢılan vakıf yerin hâsılı 700 akçedir
300

. 

Yarasa Baba Zâviyesi Vakfı‟nın XVIII. Yüzyıl kayıtlarında ise zâviyedarlık 

nizamına dair bir berât-ı Ģerif bulunmaktadır. Mezkûr berât-ı Ģerifte görevli olan 

zâviyedarın ölümü üzerine yerine geçecek kiĢilerin tayinine dair bilgiler 

bulunmaktadır
301

. H. 12 Cemâziyelâhir 1198/ 3 Mayıs 1784 tarihli belgede ise 

Yarasa Baba Zâviyesi zâviyedarı Yarhisar kazası Ġlyasbey köyü sakinelerinden AyĢe 

Hatun kızı ġerife Hatun‟un vefatı üzerine mahlûl kalan görevin kendilerine tevcihine 

dair oğlu Ġbrahim Halife ve kız kardeĢi Beyhan Hatun‟un arzuhalleri yer 
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almaktadır
302

. Bu kayıtlara göre kadınlarında zâviyedarlık görevinde bulunduğu ve 

zâviyedarlık görevinin evlâdiyet usulüne göre babadan çocuklara kalmak Ģartı ile 

yapıldığı anlaĢılmaktadır. 

1.3.7. Ġshak Fakih/ġeyh Ġshak Zâviyesi 

Tarihi kaynaklardan edindiğimiz bilgilere göre bahsi geçen zâviyenin ismi 

bazı yerlerde ġeyh Ġshak bazı yerlerde ise Ġshak Fakih olarak geçmektedir. Bizim 

kanaatimize göre mezkûr isim aynı kiĢiyi aittir. ÂĢıkpaĢazâde, Ġshak Fakih‟in Orhan 

Gazi‟nin imamı olduğunu rivayet etmektedir. Ġshak Fakih‟in oğlunun ise meĢhur 

Osmanlı tarihçisi YahĢi Fakih olduğunu iddia etmektedir
303

. Vakıf kayıtlarından 

YahĢi Fakih‟in dedesinin AliĢar DâniĢmend olduğu ortaya çıkmıĢtır. DâniĢmend 

unvanı onun da ilmiye sınıfına tabi olduğunu gösterir. Bu bilgilere göre Ġshak 

Fakih‟in babasının isminin AliĢar DâniĢmend olduğu söylenebilir. Osmanlı Sultanları 

AliĢar DâniĢmend ve Ġshak Fakih için bazı araziler vakfetmiĢtir. AliĢar DâniĢmend, 

Geyve‟ye bağlı Alan Argı, Kıran Tarla ve Armutdibi köylerinin mutasarrıfı olup bu 

araziler daha sonra YahĢi Fakih‟in tasarrufuna geçmiĢtir. Bu durum Orhan Gazi‟den 

sonra I. Murad ve Yıldırım Bayezid tarafından da onaylanmıĢtır
304

.  

Orhan Gazi‟nin imamı olan Ġshak Fakih, sultanın iltifatına mazhar olmuĢ ve 

kendisi için pek çok araziler vakfedilmiĢtir. Ġshak Fakih‟in, Orhan Gazi‟nin özel 

imamı mı yoksa dönemin önemli camilerinde görevli bir imam mı olduğu 

bilinmemektedir. Bununla birlikte YahĢi Fakih‟in ailesinin ilk Osmanlı beylerinin 

vakıflarından pay alması ve YahĢi Fakih‟in Osmanlı hanedanının tarihini yazacak 

kadar çok bilgiye sahip olması babasının Osmanoğulları ile yakınlığını açıkça 

göstermektedir. Bu bilgilerden hareketle Ġshak Fakih‟in, Orhan Gazi‟nin 

çevresindeki önde gelen fakihler arasında yer aldığı söylenebilir
305

. Bu çerçevede 

Orhan Gazi, Ġshak Fakih için Akyazı‟da bulunan Saru-çayır‟da bir mezra 

vakfetmiĢtir. Bu vakıf daha sonra Ġshak Fakih‟in evlâdlarından Ali Pîrî ve Ġbrahim 
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tarafından tasarruf edilmiĢtir
306

. Orhan Gazi‟nin oğlu Süleyman PaĢa da, babasının 

bu yakın dostu için Gelibolu‟da Emir Ġlyas çiftliğini vakfetmiĢtir
307

. Ġshak Fakih ile 

Orhan Gazi arasındaki yakınlaĢma, I. Murad‟la Ġshak Fakih‟in oğlu YahĢi Fakih 

arasında da devam etmiĢtir
308

. 

Osmanlı Devleti nezdinde büyük önem ve itibara sahip olan ġeyh Ġshak‟ın 

ismiyle anılan bir zâviyenin kurulduğu kayıtlara geçmiĢtir. Yarhisar‟da bulunan bu 

zâviyenin kimler tarafından ve ne zaman inĢa edildiği hakkında herhangi bir bilgi 

bulunmamaktadır. ġeyh Ġshak Zâviyesi, Yarhisar‟ın Gökçesu köyünde kurulmuĢ 

olup,
309

 mezkûr yerde zâviyeye ait vakıfları bulunmaktadır. 1455 tarihli Kirmastî 

Defteri‟ne
310

, 1521 ve 1573 tarihli tahrîr defterlerine göre Gökçesu Köyü Osman 

Bey‟den ġeyh Ġshak Zâviyesi‟ne vakfedilmiĢtir
311

. Söz konusu zâviyeyi ġeyh Ġshak 

oğlu Hacı Mehmet tasarruf etmiĢtir. Hacı Mehmet ölünce onun yerine Sultanın 

niĢanıyla Hacı Mehmet oğlu Ġshak zâviyeyi tasarruf etmiĢtir
312

. Ġshak‟tan sonra ise 

bahsi geçen zâviyede sırasıyla Ġshak‟ın oğlu Hacı Ġbrahim ve onun oğlu Ali ġeyh 

mutasarrıf olmuĢtur. Kanûnî devrinde bu köyde 13 evin bulunduğu bilinmektedir
313

. 

Tahrir defterlerinden elde edilen bilgilere göre; bu zâviyeye tasarruf edilen yerlerin 

evlâdiyet usulüne uygun olarak yönetildiği ve vakfedilen bölgenin uzun süre ġeyh 

Ġshak ailesinin yönetiminde olduğu bilinmektedir.  

ArĢiv kayıtlarındaki bilgilere göre ġeyh Ġshak Zâviyesi‟nin XVIII. Yüzyılda 

da faaliyetlerine devam ettiği anlaĢılmaktadır. Nitekim Yarhisar kazasının Gökçesu 

Köyü‟ndeki ġeyh Ġshak Zâviyesi Evkafı nezareti kendisine tevcih edilen Hacı 

Osman‟a, Anadolu Muhasebesi‟nden Ahmed Mustafa‟nın müdahalesinin men‟ine 

dair bir belge bulunmaktadır
314

. XIX. Yüzyıla ait H. 21 Safer 1252/ M.7 Haziran 

1836 tarihli belgede ise ġeyh Ġshak Zâviyesi‟nin mukâtaa sistemine göre yönetildiği 
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ve iltizamlara ayrıldığı görülmektedir. Nitekim Haremeyn Evkafı‟ndan Yarhisar 

kazasında Gökçesu Köyü‟nde ġeyh Ġshak Zâviyesi Mukâtaası‟nın iltizamına dair yer 

alan temessük bu durumu doğrular niteliktedir
315

. 

1.3.8. Köse Mihal Bey Zâviyesi  

Köse Mihal, Osmanlı kuruluĢ sürecinde önemli hizmetleri olan sonraki 

dönemlerde Mihaloğulları olarak Ģöhret bulan akıncıların reisi ve atasıdır. Osmanlı 

tarihlerinin rivayetlerine göre; EskiĢehir Türk beyiyle Osman Gazi arasındaki bir 

çarpıĢmada karĢı tarafta bulunan Mihal Bey esir düĢmüĢ, Osman Bey, Tekfur‟un 

yiğitliğine, bahadırlığına mebni onu öldürmeye kıyamamıĢ, serbest bırakmıĢ
316

 ve 

dost olmuĢtur
317

. Bizans Ġmparatorluğu ve Türk hududu üzerindeki Harmankaya 

Tekfuru
318

 olarak bilinen Köse Mihal, Ġslâmiyeti kabul ettikten sonra Abdullah adını 

almıĢ
319

, Rum asıllı bir kale beyiydi
320

. Genç yaĢta Müslüman olan Köse Mihal, 

Osman Bey‟in hizmetine girmiĢ
321

 ve onun önemli akıncıları arasında yer almıĢtır
322

. 

Köse Mihal‟in Osman Bey‟in bütün savaĢlarına katıldığı ve Sakarya havzasında 

yapılan akınlarda da Osmanlı ordusuna rehberlikte bulunduğu belirtilir
323

. Sakarya 

vadisinde Göynük ve Mudunu ile bazı yerlerin ele geçirilmesinde de Osmanlı 

kuvvetlerine yardım ettiği bilinmektedir
324

. Bilecik tekfurunun Osmanlılara itaat 

etmesinde Köse Mihal‟in katkısı olduğu rivayet edilmektedir
325

. Ayrıca Köse 
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Mihal‟in Bursa‟nın fethinde yer aldığı
326

, fetih öncesinde Bizans tekfuru ile Orhan 

Bey arasındaki müzakereleri yürüttüğü ifade edilir
327

. Bursa fethinden sonra kendisi 

hakkında kaynaklarda bilgi bulunmayan Köse Mihal muhtemelen 1326 yılından 

sonra vefat etmiĢtir
328

. 

Köse Mihal‟in evlatları ve torunları asırlarca devletin en güçlü ve sadık 

ricalinden olup, önemli makam ve mevkiilere geçmiĢ ve pek çok vakıflar bırakarak 

birçok hayrat meydana getirmiĢlerdir
329

. Köse Mihal‟in Gölpazarı‟nda bir zâviye ile 

hamam yaptırdığı bilinmektedir
330

. Köse Mihal‟in Gölpazarı‟nda inĢa ettirdiği 

zâviyeye akar olarak hamam yaptırdığı bilinmektedir. Harap duruma düĢen hamam 

yüzünden, zâviyenin de muattal duruma düĢtüğü belirtilmiĢtir. Zâviye ve hamam 

gördüğü tamirattan sonra yeniden ma‟mur duruma gelmiĢ olmakla beraber hâsılı 

mukayyed değildir
331

. Bu nedenle zâviyenin hâsılı hakkında bilgi 

bulunmamaktadır
332

. Osmanlı kuruluĢ sürecinde ihtida etmiĢ bir Rum‟un bile zâviye 

inĢa etmiĢ olması, bu dönemde zâviye kurumunun ne kadar mühim olduğunu ortaya 

çıkarması bakımından büyük önem arz etmektedir.  

1.3.9. Zekeriya Baba Zâviyesi  

Osmanlı kroniklerinde ve tarihi kaynaklarda Zekeriya Baba‟ya dair herhangi 

bir bilgi bulunmamaktadır. Adında bulunan “Abdal” ibaresine göre Abdalân 

zümresinden olduğu ve kendisine ait bir zâviye inĢa ettiği söylenebilir. Osman Bey, 

Ermenipazarı Nahiyesi‟nde bulunan Zekeriya Baba Zâviyesi için bu zâviyeye tabi 

Zekeriya Baba köyünü vakfetmiĢtir. Zâviye ile aynı ismi taĢıyan bir köyün 

bulunması zâviyelerin yeni yerleĢim yeri oluĢumuna büyük katkı sağladığını gösteren 

somut örneklerden birini teĢkil etmektedir. Ġlk sayımda 4 hane ve 2 mücerred, son 
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sayımda 10 hane ve 7 mücerred nüfus meskûn olup, 360 akçe hâsıl mukayyeddir
333

. 

Zekeriya Baba‟ya vakfedilen köyü Hüseyin Seydi tasarruf etmiĢtir. Hüseyin 

Seydi‟den sonra oğlu AslıpaĢa mutasarrıf olmuĢtur. AslıpaĢa‟dan sonra Aslı-PaĢa 

oğlu Maruf ve Ahmed ve kardeĢi-oğlu yani yeğeni Yusuf tasarruf ederken bu mahal 

tağyir ve tebdil olmuĢtur
334

. Fâtih Sultan Mehmed döneminde tımara dönüĢtürülen 

köy, sonra tekrar vakıf haline getirilerek
335

 eskiden olduğu gibi Maruf, Yusuf ve 

Ahmed oğlu Hüseyin‟e sadaka olunmuĢtur. Vakfı en son Dedebali ve Behlül 

adındaki kiĢiler tasarruf etmiĢlerdir. Yarhisar‟da vakfa bağlı bir de zemin kaydı 

bulunmaktadır
336

.  

Tahrir defterlerinde verilen bilgilere göre ilerleyen tarihlerde; Zekeriya Baba 

Zâviyesi‟nde kimlerin mutasarrıf olduğunu tespit edilmiĢtir. Buna göre söz konusu 

kiĢilerin ardından ellerinde sultanın niĢan-ı hümâyunu ile Pîr Ahmed adlı Ģahsın 

mutasarrıf olduğu belirtilmiĢtir. Akabinde berât-ı hümâyun ile Memi veledi Dedebali 

ve Hasan veledi Pir Ahmed ve Dedebali oğlu DurmuĢ ber-vech-i müĢterek olarak 

mutasarrıf olmuĢlardır. Evlâd-ı mezbûrândan Dedebali‟nin ölmesi üzerine, vakfiyet 

üzere hissesine oğlu Körpe Dede mutasarrıflık görevine getirilmiĢtir
337

.  

1455
338

, 1521
339

, 1531
340

, 1573
341

 Yılı Tahrir Defterleri‟nde kayıtlı olan 

Zekeriya Baba Köyü‟nden elde edilen gelirler Zekeriya Baba Zâviyesi‟ne 

harcanmaktaydı. Bu kayıtlardan sonra zâviyenin faaliyetleri hakkında herhangi bir 

bilgi bulunmamaktadır. 

1.3.10. Mevlânâ Osman Fakih Zâviyesi  

Osmanlı Devleti‟nin kuruluĢ döneminde Osman Gazi‟nin vakıf tahsis ettiği 

fakihlerden biri de Mevlânâ Osman Fakih‟tir. Mevlânâ Osman Fakih ismi hakkında 

yaptığımız araĢtırmalar neticesinde bu zatın kimliğine dair herhangi bir bilgiye 

ulaĢılamamıĢtır. Bu zat muhtemelen Osman Bey döneminde yaĢamıĢ devrin önemli 
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fakihlerinden biridir. Nitekim tahrir kayıtlarında verilen bilgilere göre; Osman Gazi 

ve I Murad tarafından Mevlânâ Osman Fakih‟e YeniĢehir sınırları dâhilinde olan 

Kazık Musa isimli köyden bir çiftlik bağıĢlandığı kaydedilmiĢtir. Söz konusu çiftliği 

vakfiyet üzere Osman Fakih‟in oğlu Zekeriya‟nın tasarruf ettiği bilgisi defter-i 

köhneden Kirmasti defterine nakl olunmuĢtur. Ayrıca defter-i atikde elinde 

padiĢahımız mukarrernâmesi var deyû kaydolunmuĢtur. Daha sonraki dönemlerde 

Hacı BahĢi, Ahmed ve Hasan adlı kiĢilerin ber vech-i vakfiyet üzere söz konusu 

mezraada mutasarrıf oldukları bildirilmiĢtir. Mezkûr mezranın hâsılının ise 560 akçe 

olduğu kayıt altına alınmıĢtır
342

.  

1.4. Ġnönü’deki Zâviyeler  

Ġnönü yüzyıllardır Anadolu yollarının birleĢip, Ġstanbul ve Bursa istikametine 

yol aldığı stratejik bir bölgede yer almaktadır
343

. Stratejik bir konumda bulunması 

hasebiyle birçok devletin saldırılarına maruz kalan Ġnönü ve çevresi 1075 yılından 

sonra Selçukluların hâkimiyeti altına girmiĢtir
344

. Ancak zaman zaman bu bölgenin 

Türklerin hâkimiyetinden çıktığı bilinmektedir. Nitekim 30 Haziran 1097 tarihinde 

yapılan Haçlı seferleri neticesinde EskiĢehir ve Ġnönü düĢman kuvvetlerinin eline 

geçmiĢtir
345

. Bizans ile Türkiye Selçukluları arasında uzun süre çarpıĢma yeri olan 

bölge, 1176 yılında yapılan ve Bizanslıların yenilmesiyle sonuçlanan Miryokefalon 

SavaĢı‟ndan sonra tekrar Türklerin eline geçmiĢtir
346

. Ġnönü‟nün Türk hâkimiyetine 

girdiği bu süreçten itibaren devletin yıkılıĢ sürecine geçtiği döneme kadar 

Selçukluların egemenliğinde kaldığı düĢünülmektedir. Ömerî, Ġlhanlı hâkimiyetinin 

Anadolu‟da yoğun olarak hissedildiği XIII. Yüzyılın sonlarında Sultanönü‟nün 

TimurtaĢ‟ın hâkimiyetinde olduğunu bildirmektedir
347

. Bu bilgiye göre; söz konusu 

dönemde muhtemelen Ġnönü‟nün de Ġlhanlıların hâkimiyetinde olduğu söylenebilir. 

Ancak NeĢrî‟de verilen bilgilere göre; Osmanlı Beyliği‟nin zuhur ettiği, 

Osman Gazi‟nin Bey seçildiği XIII. Yüzyılın sonlarında EskiĢehir ve Ġnönü bölgesi 
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Selçuklulara bağlı birimlerdi. Nitekim söz konusu yerlerde Selçukluların naibleri 

bulunuyordu. NeĢrî‟de verilen bu bilgiler eserde Ģu Ģekilde ifade edilmiĢtir; “Ve bi‟l-

cümle Ertuğrul pir-i fâni olub, oğlı Osman karındaşlarıyla kendü boyları içinde 

hâkim olub, tamamet-i göçer evli etrâk, anun mahkûmı oldı. Ol vakit Sultan 

„Alaaddin-i sânî‟nün Sultan-Öyüği‟nün Eskişehrinde ve İnönü‟nde nâibleri var idi. 

Osman Gazi bunlarun yirine varub, gelüb dostluk iderdi. Ammâ İnönü Beyiyle 

ittihadda yârenlerdi. Dâim bilesine „ıyş ü „işrete meşguldü”
348

. Bu kayıtlara göre; 

Osman Gazi, Ġnönü, Sultan-Öyüğü ve EskiĢehir Beyleri ile gençlik yıllarında arkadaĢ 

olup, birlikte vakit geçirmiĢlerdir. Ancak Ġnönü Beyi ile aralarında daha yakın bir 

iliĢki bulunmakla birlikte Osman bu beyi dost edinmiĢti.  

NeĢrî‟nin kayıtlarının devamı ise Osman Gazi‟nin, EskiĢehir‟de Sultan‟ın 

naibine konuk olduğu sırada sohbet esnasında, Ġt-Burnu köyünde görmüĢ olduğu 

Mal-Hatun adlı bir kıza âĢık olduğundan söz etmesi ile devam etmektedir. YaĢanan 

bu durum üzerine Eski-Hisar Beyi de, kendisine yardım edeceğini söylemiĢ, ancak 

daha sonra kendi hükmü altında olan bu köydeki kızı kendisi almak istediği için 

Osman Gazi‟ye vermek istememiĢtir. Osman Gazi, naibin bu niyetini fark edince, 

gizlice Mal-Hatun‟u kaçırmıĢ ve yakın dostu olan Ġnönü Beyi‟nin yanına getirmiĢtir. 

Osman Gazi‟nin Ġnönü‟ye gitmesinden haberdar olan Sultan- Öyüğü Beyi Ġtburnu 

köyüne adam göndererek durumdan haberdar olup, yaĢanan hadiseleri EskiĢehir 

Beyi‟ne haber vermiĢtir. Osman Gazi‟nin Mal-Hatun‟u kaçırmasına sinirlenen 

Sultan-Öyüğü Beyi, Ġnönü Beyi‟nden Osman Gazi‟yi, kendisine teslim etmelerini 

istemiĢtir. Ancak Ġnönü Beyi, onun bu isteğine karĢı çıkarak, Osman Gazi‟yi 

vermeyince, Sultan-Öyüğü Beyi ordusunu toplayıp, Ġnönü Beyi‟nin bulunduğu 

Ġnhisarı‟ndaki harabe hisarların olduğu yeri kuĢatarak, Osman Gazi‟yi istemiĢtir. 

Ġnönü Beyi devletin ileri-gelenleriyle bir toplantı yapıp, Osman‟ı verip vermemeyi 

müzakere ettiği sırada, Osman Gazi, kardeĢi Gündüz ile kuĢatmaya karĢı çıkarak, 

düĢman kuvvetlerinin geri çekilmesini sağlamıĢlardır. Daha sonra, Söğüt‟ten 

topladığı gazilerle tekrar gelip, Eski-Hisar Beyi‟ni yenip, Mihal Bey‟i esir almıĢtır
349

.  
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Ġnönü‟nün hangi tarihte Osmanlı hâkimiyetine geçtiği bilinmemekle birlikte 

Osmanlı Beyliği‟nin ilk dönemlerinde EskiĢehir‟in Türklerin hâkimiyetine 

girmesiyle birlikte Ġnönü ve çevresinin de Osmanlı topraklarına dâhil edildiği 

söylenebilir. Nitekim Osmanlı müelliflerinin aktardığı bilgiler bu durumu teyit 

etmektedir. Bu bölge ile ilgili Âşıkpaşazâde Tarihi‟nde Ģu bilgilere yer verilmektedir. 

“İnönü de denen Karacahisar sancağını oğlu Orhan'a verdi. Ve ordu komutanlığını 

kardeşi Gündüz‟e verdi”
350

. Orhan Gazi hükümdar olduktan sonra ise Ġnönü 

sancağını küçük oğlu Murad Han Gazi‟ye vermiĢtir
351

.  

1.4.1. Kumral Abdal Zâviyesi  

Osman Gazi döneminde yaĢadığı bilinen, devrin meĢâyihleri arasında 

zikredilen derviĢlerden biri de Kumral Abdal‟dır
352

. Abdal unvanına sahip olması 

Abdalân-ı Rum zümresine mensup olduğunu ortaya koymaktadır
353

. EskiĢehir 

yakınlarındaki Karacahisar‟da yaĢadığı bilinen Kumral Abdal, Ġdrîs-i Bitlisî‟ye göre, 

Osman Bey saltanata geçmeden önce bu bölgeye yerleĢmiĢ ve hayatını bu muhitte 

sürdürmüĢtür
354

. Ġbn Kemal ise Kumral Abdal‟ın Söğüt‟te yaĢadığını ve “sâhib-i 

keramet” bir Ģahsiyet olduğunu ifade etmektedir
355

. Kumral Abdal‟ın salih bir kimse 

olduğunu aktaran Ġdrîs-i Bitlisî, derviĢin zaman zaman müritleriyle küffâr köylerine 

gazâ ettiği bilgisini de rivayet etmiĢtir
356

. ÂĢıkpaĢazâde, Ġdrîs-i Bitlisî gibi bazı 

müellifler Kumral Abdal‟ı, ġeyh Edebâli‟nin müridi olarak göstermiĢ ve onun adının 

DerviĢ Tururoğlu olduğunu ifade etmiĢtir
357

.  

Osmanlı kroniklerinde; Kumral Abdal adı ilk defa Osman Gazi‟nin büyük bir 

devlet kuracağı müjdesini verdiği kayıtlarda geçmektedir. MüneccimbaĢı‟nın Ġdrîs-i 

Bitlisî‟nin “Heşt Bihişt” adlı tarihinden naklettiğine göre; Hızır Aleyhisselam ya da 

evliyâullahtan bir kimse Kumral Abdal ile buluĢup Osman Gazi‟nin büyük bir devlet 

kuracağını söylemiĢtir. Bu söz üzerine Kumral Abdal, Osman Gazi‟nin yanına 
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giderek ona yüce bire devlet kuracağının müjdesini vermiĢtir. Osman Gazi bu 

müjdeye çok sevinerek Kumral Abdal‟a bir kılıç ile maĢraba vermiĢtir. Kumral 

Abdal sadece maĢrabayı uğur olarak (Teberrüken) almıĢtır” 
358

. Ġbn Kemal‟de de 

aynı olay zikredilmekle beraber Kumral Abdal ismine yer verilmemiĢ, sonraki 

dönemlerde bu kutlu hükümdarın yanında gazâ akınlarına katıldığı bilgisi 

aktarılmıĢtır
359

.  

Osman Gazi sultan olunca Kumral Abdal‟a Ermeni Derbendi‟nde bir zâviye 

yaptırıp
360

, YeniĢehir yakınlarındaki birçok köyü ve tarlayı bu zâviyeye 

vakfetmiĢtir
361

. Mezkûr zâviyeye Ġnönü‟ye bağlı Kumral Baba, Kumral Seydi ve 

Karacaağaç köyleri vakıf olarak verilmiĢtir. Bu köylerde toplam 147 nefer meskûn 

olup, bunlardan 93‟ü hane, 54‟ü mücerred olarak kaydedilmiĢtir. Köylerden elde 

edilen toplam vergi miktarının 7317 akçeyi bulduğu görülmektedir. Osman Bey‟in 

vakfettiği belirtilen Kumral Baba Köyü‟ne, Mahmud Seydi ve Cemal Seydi 

mutasarrıf olmuĢlardır. Cemal Seydi‟nin ölmesi üzerine hissesi oğlu Bekir Seydi‟ye 

sadaka olunmuĢ ve köye son olarak Kalender veled ġeyh Bekir‟in mutasarrıf olduğu 

kaydedilmiĢtir. Köyden 1537 akçe hâsıl elde edildiği bilinmektedir
362

. Ayrıca 

Kumral Baba Köyü‟ne mensup kiĢilerin ellerinde „avârız-ı divaniyeden ve tekâlif-i 

örfiyeden mu‟afnâme-i şerîfleri bulunmaktadır
363

. 1531 Yılı Tahrir Defteri‟nde 

Ġnönü‟ye bağlı Kumral Baba Köyü‟nde 43 hanenin bulunduğu kayıtlara geçmiĢtir. 

Resmi kayıtlara göre köyde 18 çift, 1 nîm, 22 bennâk, 3 kara, 2 pîr-i fani ve 49 ismin 

bulunduğu belirtilmiĢtir. Ayrıca söz konusu belgede Ģu ifadelere yer verilmiĢtir. 

“Mezkûr Köhne Defteri‟nde ve Nasuh Çelebi Defteri‟nde ra‟iyyet kayd olmamışlar. 

Amma, Kumral Baba neslinden olub, bi-tarîkle ra‟iyyet kayd olunmuşlar. Hâliyâ, 

tahrir olundukda, teftiş olunub, Kumral Baba neslinden itdüğine bi‟l-fiil zâviye-i 

mezbûreye şeyh olan ve zâviyenin huddâmı şehâdet eylediler”. Söz konusu 

ifadelerden bazı kiĢilerin kayıtlarda isminin yer almadığı tespit edilip bu kiĢiler 
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hakkında teftiĢ yapıldığı bildirilmiĢtir. Bu durum üzerine zâviye Ģeyhinin ve zâviye 

huddâmının Ģahitliği ile bu kiĢilerin Kumral Baba neslinden geldikleri ve kayıtlarının 

yapılması gerektiği belirtilmiĢtir
364

. 

1575 Yılı Tahrir Defteri‟ndeki kayıtlara göre; Ġnönü‟ye bağlı Kumral Baba 

Zâviye‟sinde 11 Çift, 12 nîm, 21 bennâk, 21 mücerred mukayyed olup 73 Müslüman 

isminin bulunduğu belirtilmiĢtir
365

. Kumral Baba Köyü ile ilgili XVI. Yüzyıl 

kayıtlarında bu köyden elde edilen vergiler ve vergi miktarları da tespit edilmiĢtir. 

Buna göre; 1531 ve 1575 yılı kayıtlarında Resm-i çift, Hınta, ġa‟îr, Mahlût, Alef, 

Burçak, Mercimek, Nohud, Bakla, ÖĢr-i piyaz, ÖĢr-i kovan, ÖĢr-i bostan, âdet-i 

ağnâm, Resm-i zemîn, Tapû-yi zemîn, Resm-i otlak, Bâd-ı hevâ ve DeĢtbânî 

vergilerinin alındığı kaydedilmiĢtir. Söz konusu vergilerden 1531 yılında 3.100 

akçe
366

, 1575 yılında ise 3.135 akçe hâsılın elde edildiği görülmektedir
367

. 

Kumral Seydi Köyü XVI. Yüzyıl kayıtlarında 3315 akçe ile en fazla gelir 

getiren yer olarak dikkat çekmiĢtir. Osman Gazi‟nin Kumral Baba Zâviyesi için 

vakfettiği bu köye Kumral Seydi oğlu AliĢar‟ın oğlu Ġbrahim Seydi mutasarrıf olup, 

Ġbrahim‟den sonra oğlu Budak‟a sadaka olunduğu belirtilmektedir. Osman Gazi‟nin 

mezkûr zâviye için vakfettiği Karacaağaç Köyü‟nün ise XVI. yüzyıl kayıtlarında 

2465 akçe hâsılı bulunduğu kaydedilmiĢtir. Bu dönemdeki kayıtlardan söz konusu 

köy için Sultan II. Bayezid‟in niĢan-ı hümâyununun da mevcut olduğu 

anlaĢılmaktadır
368

.  

1852-1853 tarihinde Ġnönü zâviye vakıfları muhasebe kayıtlarından 

edindiğimiz bilgilere göre; Boz-Öyük Köyü‟nde yer alan Kumral Baba Zâviyesi‟nin 

mutasarrıfı Ġsmail ve Ümmügülsüm olup, 400 kuruĢ geliri bulunmaktadır. Bu 

gelirden 80‟i maaĢa, 20‟si muhasebeye, 30‟u Mahlûl Hisse‟ye harcanmıĢtır. Elde 

edilen gelirden 270 kuruĢ artmıĢtır
369

. 1854-1855 yılına ait Ġnönü zâviye vakıfları 

muhasebe kayıtları incelendiğinde ise Kumral Abdal Baba Zâviyesi‟nin mutasarrıfı 

Süleyman ve Ġsmail adlı ĢahıĢların olduğu bilinmektedir. Zâviyeden 1.000 kuruĢ gelir 

                                                           
364

 BOA. MAD. 27, s. 90.  
365

 KKA. TD 541, s. 46a.  
366

 BOA. MAD. 27, s. 90. 
367

 KKA. TD 541, s.46a  
368

 BOA. MAD. 27, s.85; KKA. TD 541, s. 46a.  
369

 BOA. EV. d. 15098, 1a.  



78 
 

 

elde edilmektedir. Bu gelirin 250 kuruĢu muhasebeye 125 kuruĢu mahlûl hazineye 

harcanmıĢtır. Gelirin 625 kuruĢu ise artmıĢtır
370

. 

XIX. yüzyıl kayıtlarında Kumral Abdal Zâviyesi‟nin Kütahya Sancağına 

bağlı Ġnönü Kazası Bozöyük Köyü‟nde olduğu kayıtlıdır. Nitekim 1283/1866-1867 

Yılı vakıf Defteri‟ne göre Kumral Baba Zâviyesi, Kütahya Sancağına bağlı Ġnönü 

Kazası Bozöyük Köyü‟nde yer aldığı bilgisi verilmektedir. Bu tarihte vakfın 3.197 

kuruĢluk bir öĢür geliri vardı
371

.  

1.4.2.Tur Ali/Dur Ali Baba Zâviyesi  

Tur Ali/Dur Ali Baba Zâviyesi, EskiĢehir‟in Ġnönü Nahiyesi‟nde yer 

almaktadır
372

. KuruluĢ yılı ve bânisi hakkında bilgi bulunmamaktadır. Ancak vakıf 

kayıtlarında “selâtin-i mâziyeden ve kadimden” ifadelerinin bulunması bu zâviyenin 

Osman Bey ya da daha önceki bir dönemde kurulmuĢ olabileceği bilgisini 

vermektedir. XVI. yüzyıl kayıtlarında bahsi geçen zâviye için bir çiftlik yer 

vakfedilmiĢ olduğu zikredilmekle beraber bu dönemde Ġskender ġeyh‟in âyende ve 

revendeye hizmet ettiği kaydedilmiĢtir. Ġskender‟den sonra DerviĢ Yusuf ve DerviĢ 

Pîrî‟nin mutasarrıf oldukları zâviyeye Ġnönü‟de iki bağ yeri ve Ġsaviranı‟nda onaltı 

dönüm yerin vakfedildiği görülmektedir. DerviĢ Yusuf ve DerviĢ Mehmet‟in 

ġeyhliğine müteakip, zâviyeye son olarak DerviĢ Mehmet ve oğulları mutasarrıf 

olmuĢlardır. Zâviyenin geliri 400 akçe olarak kaydedilmiĢtir
373

. 

Vakıf kayıtlarından elde ettiğimiz bilgilere göre; Tur Ali Baba Zâviyesi‟nin 

XIX. yüzyılda da faal olduğu bilinmektedir. Nitekim 1852-1853 tarihinde Ġnönü 

Zâviye vakıfları muhasebe kayıtlarından edindiğimiz bilgilere göre; Abdulaziz adlı 

bir Ģahsın zâviyede mutasarrıf olduğu ve bu dönemde 700 kuruĢ geliri bulunduğu 

bilgisi yer almaktadır. Bu gelirden 129 kuruĢu maaĢa, 32 kuruĢu muhasebeye 

harcanmıĢtır. Elde edilen gelirlerden 539 kuruĢ artmıĢtır
374

. 

Tur Ali Baba Zâviyesi‟nin 1854-1855 yılına ait muhasebe kayıtlarında ise 

Aziz Bey‟in mutasarrıflık görevinde bulunduğu ve 200 kuruĢ geliri olduğu bilgisi yer 
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almaktadır. Tur Ali Baba Zâviyesi‟nin 200 kuruĢluk gelirinin 50 kuruĢu muhasebeye 

harcandığı, 150 kuruĢluk fazlalık bulunduğu bilinmektedir
375

.  

1859-1860 yıllarında EskiĢehir ve yakın çevresinde bulunan zâviye 

vakıflarının tarım arazilerine ait gelirleri iltizam usülüne göre ihale edilerek 

mültezimlerin idaresine bırakılmıĢtır
376

. Tur Ali Baba Zâviyesi de ihale edilen 

zâviyeler içerisinde yer almıĢtır. 1860 yılında Ġnönü‟de gelirleri ihale edilen zâviye 

vakıfları arasında yer alan Tur Ali Baba Zâviyesi, Hacı Mustafa Ağa‟nın uhdesinde 

olup 1.000 kuruĢ âĢâr bedeline sahiptir
377

.  

Tur Ali Baba Zâviyesi‟nin 1862-1863 yılındaki mutasarrıfı ise Abdülaziz 

Bey‟dir. Bu dönemde Ġnönü‟de bulunan Tur Ali Baba Zâviyesi‟nin 1.023 kuruĢ olan 

âĢâr gelirinden 360 kuruĢu vazife gideri, 663 kuruĢu da sabit harcamalar olarak 

gösterilmiĢtir
378

. 1283/1866-1867 Yılı Vakıf Defteri‟ne göre Kütahya Sancağı Ġnönü 

Kazası merkezindeki Tur Ali Tekkesi Vakfı‟nın 564 kuruĢluk âĢâr bedeli bulunduğu 

kaydedilmiĢtir
379

. 

1.4.3. Osman Baba Zâviyesi  

Osman Baba Zâviyesi, Ġnönü‟de inĢa edilmiĢ olup kuruluĢ tarihi hakkında 

yeterli bilgi bulunmamaktadır. Muhtemelen Osmanlı Beyliği‟nin ilk dönemlerinde 

veya daha öncesinde kurulmuĢtur. Osman Baba Zâviyesi‟nin Selâtin-i Maziye-

kadimden beri mevcut olması bu görüĢümüzü destekler niteliktedir. Ġnönü‟nün Aksu 

köyünde bir çiftlik yer Osman Baba Zâviyesi için vakıf olarak verilmiĢtir. Ancak II. 

Mehmed döneminde bu çiftlik tımara dönüĢtürülmüĢtür. Bayezid Han döneminde 

tımarların eski sahiplerine verilmesiyle birlikte bu zâviyeye bağlı yerlerde iade 

edilmiĢ ve bahsi geçen çiftliklerde eski faaliyetlerine devam etmiĢtir. Bu dönemde 

Murad ġeyh ve Ali ġeyh oğullarından Ali, Hamza, Ġlyas ve Yusuf‟a zâviyenin 

mutasarrıflığı yeniden sadaka olunmuĢtur. Vakfa Mustafa DerviĢ‟ten sonra Hasan ve 

Mahmud veledan Ömer ve Mustafa veled Ali mutasarrıf olmuĢtur. Vakfın hâsılı 400 
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akçedir
380

. Osman Baba Zâviyesi ile ilgili XVI. yılı tahrir defterlerinin haricinde 

herhangi bir bilgi edilememiĢtir. Söz konusu dönemden sonra devrin Ģartlarına bağlı 

olarak zâviye ismini değiĢtirmiĢ veya farklı bir yapının uhdesi altında faaliyetlerini 

devam ettirmiĢ olabilir.  

1.4.4. Murad Baba Zâviyesi  

Murad Baba Zâviyesi “Selâtin-i mâziyeden” olup Ġnönü‟de kurulmuĢtur. 

Osman Bey tarafından Ġnönü‟nün Ġncesu Köyü‟nde bir çiftlik yer Murad Baba 

Zâviyesi‟ne vakfolunmuĢtur. Ġnönü de bulunan diğer zâviyeler gibi Murad Baba 

Zâviyesi‟ne tabii olan yerlerde Fâtih Sultan Mehmed tarafından tımara verilmiĢtir. II. 

Bayezid döneminde değiĢen politika gereği bu topraklar tekrar Murad Baba 

Zâviyesi‟ne verilmiĢtir. Bu dönemde Kulfal ġeyh ve Hızır Ġlyas‟a sadaka olunan yere 

daha sonra Yusuf ve Ali‟nin geçtiği bilinmektedir. Yusuf‟un vefatından sonra ise 

oğlu Ömer mutasarrıf olmuĢtur. 350 akçe hâsılı bulunan yeri son olarak Turgut ġeyh 

veled-i Yusuf ġeyh tasarruf etmiĢtir
381

.  

1.4.5. Tigan Abdal Zâviyesi  

Tigan Abdal Zâviyesi, Ġnönü‟ye bağlı Dereyalak Köyü‟nde kurulmuĢtur
382

. 

Tigan Abdal Zâviyesi‟ne vakfedilmiĢ bulunan çiftliklerde “selâtin-i mâziyeden” 

ahkâmlarının bulunması bu zâviyenin Osman Bey döneminde veya Türkiye 

Selçukluları döneminde inĢa edilmiĢ olabileceğini ortaya koymaktadır. Vakıf 

kayıtlarına göre; XVI. Yüzyılda da varlığını devam ettirdiğini bildiğimiz bu 

zâviyenin mezkûr dönemlerdeki mutasarrıfı vakfiyet üzere Devlet Bacı‟dır. Devlet 

Bacı‟dan sonra mutasarrıflık görevinin Hızır Bali‟ye geçtiği kaydedilmiĢtir. Hızır 

Bali‟nin ardından oğlu BektaĢ‟ın 354 akçelik hâsıla mutasarrıf olduğu görülmektedir. 

Söz konusu hasılın, Hamza Hacı‟nın bânisi olduğu ġuayyib değirmeninden 

sağlandığı anlaĢılmaktadır
383

. 

Tigan Abdal Zâviyesi‟nin 1852-1853 tarihinde mutasarrıfı Ġsmail Bin Osman 

olup, 400 kuruĢ geliri bulunmaktadır. Bu gelirin 80 kuruĢu maaĢa 20 kuruĢu 
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muhasebeye harcanmıĢtır. 300 kuruĢ ise fazlalık olarak kayıtlara geçmiĢtir
384

. 

Mezkûr zâviyenin 1854-1855 yıllarındaki mutasarrıfı Ġsmail adlı bir Ģahıstır. Bu 

dönemde 400 kuruĢ zâviyenin geliri bulunmaktadır. Bu gelirden 100 kuruĢ muhasebe 

harcamalarına sarfedilmiĢ, 300 kuruĢ da artmıĢtır
385

.  

Tigan Abdal Zâviyesi‟nin XIX. yüzyılda da aktif olduğu bilinmekle birlikte 

eski önemini kaybetmiĢ olduğu söylenebilir. Zira H.1276/M.1860 yılında Ġnönü‟de 

gelirleri ihale edilen zâviye vakıflarından olan Tigan Abdal Zâviyesi 1.600 kuruĢluk 

âĢâr bedeli ile talibi bulunmamıĢtır
386

. Daha sonraki süreçte de faaliyetlerini 

sürdürdüğü bilinen bu zâviyenin 1862-1863 yılındaki mutasarrıfı Ġsmail Halifedir. 

Tigan Abdal Zâviyesi‟nin 2.000 kuruĢ olan gelirinin 240 kuruĢu vazife gideri, geriye 

kalan 1.760 kuruĢu ise mutat masraflar için harcanmıĢtır
387

. 

1.4.6. Seydi Süleyman Baba Zâviyesi  

Seydi Süleyman Baba Zâviyesi, Ġnönü‟de yer almakta olup kurucusu 

hakkında bilgi bulunmamaktadır. Ġnönü‟nün Aksu Köyü‟nde 20 dönüm miktarı yer 

Seydi Süleyman adındaki derviĢe vakıf olarak bağıĢlanmıĢtır. Osman Bey öncesinde 

yapıldığı kesin olan tek vakıf olarak bilinmektedir. Sultan Selim ve Süleyman‟ın 

niĢanlarıyla Seyyid Habib‟in mutasarrıfı olduğu vakfa, Seyyid Habib‟den sonra oğlu 

Kızıl geçmiĢ ve hâsılı tespit edilememiĢtir
388

.  

1.4.7. Aluca ġeyh Zâviyesi  

Kaynaklarda Aluca ġeyh‟in Ģahsı ile ilgili ve bu isimle kurulmuĢ zâviyeye ait 

herhangi bir bulunmamaktadır. Aluca ġeyh muhtemelen Osmanlı Beyliği‟nin kuruluĢ 

döneminde yaĢamıĢ tasavvuf erbabından biridir. Adında ġeyh unvanının bulunması, 

kendi ismi ile anılan bir zâviyenin yer alması ve bu zâviyeye vakıfların bağıĢlanması 

görüĢümüzü desteklemektedir. Nitekim Ġnönü‟ye bağlı Ġsaviranı Köyü‟nde Aluca 

ġeyh adına kayıtlı zeminin, vakfiyet üzere tasarruf olunduğu bilgisi yer almaktadır. 

Fâtih Sultan Mehmed döneminde önceki sultanlar zamanında vakıf ya da emlak 

haline dönüĢmüĢ yaklaĢık yirmi bin çiftlik ve köy devlet denetimine alınmıĢ ve tımar 
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olarak askere dağıtılmıĢtı
389

. Bu politika gereği Aluca ġeyh Zâviye‟sine ait 

topraklarda devlet denetimine alınmıĢ ve tımara çevrilmiĢtir. Ancak II. Bayezid‟in 

hükümdarlığı döneminde babası zamanında faaliyete geçirilen uygulamaların 

kaldırılması ile birlikte bu zâviyeye ait arazilerde iade edilmiĢtir. Mezkûr dönemde 

Aluca ġeyh Zâviyesi mutasarrıflığına Ġbrahim ve daha sonra Hacı Sinan‟a sadaka 

olunduğu kaydedilmiĢ olup, söz konusu vakıf için 665 akçe hâsıl tesbit edilmiĢtir
390

.  

1.4.8.Kılağuz ġeyh Zâviyesi  

Kılağuz ġeyh Zâviyesi, EskiĢehir‟in KaracaĢehir Nahiyesi‟ne bağlı Muttalip 

Köyü‟nde yer almaktadır
391

. Ġnönü‟ye bağlı KavĢud Köyü‟nde bir çiftlik yer 

kadimden vakfiyet üzere Kılağuz ve onun nesli tarafından tasarruf edilirken, 

mutasarrıflık görevinde bulunan Mustafa adlı Ģahsın ölmesinden sonra Yusuf Fakih 

oğlu Usul‟e geçtiği görülmektedir. Akabinde mutasarrıflık görevi Numan Fakih‟e ve 

vâkıfın neslinden Kemal‟e sadaka olunmuĢtur. Köydeki çiftlikten 4110 akçe hâsıl 

elde edildiği kaydedilmiĢtir
392

. Kılağuz ġeyh Zâviyesi‟nin kadimden vakfiyet üzere 

tasarruf edilmesini göz önüne aldığımız zaman bu zâviyenin de Osmanlı Beyliği‟nin 

kuruluĢ dönemi öncesinde veya beyliğin ilk dönemlerinde inĢa edildiği söylenebilir. 

Tahrir defterlerinde Kılağuz ġeyh Zâviyesi‟ne vakfedilen yerler hakkında 

önemli bilgiler mevcuttur. Bahsi geçen kayda göre; Kılağuz ġeyh Zâviyesi için 

Muttalip köyünde bir çiftlik yer, kadimden vakıf iken mensûh olup tımara verildiği 

fakat daha sonra Seydi Mahmud adındaki derviĢe sadaka olunduğu 

belirtilmektedir
393

. Akabinde Sultanın mukarrernâmesiyle mezkûr Seydi Mahmud 

oğlu DerviĢ Alâeddin ve kardeĢi Bayezid ve Mehmed oğlu Cafer mutasarrıflık 

görevinde bulunmuĢlardır
394

. Daha sonra hükümdarın berât-ı Ģerîfleriyle Ahmed ve 

Bayezid adlı Ģahıslar mutasarrıf olmuĢlardır
395

. 
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1524 Yılı Tahrir Defteri‟ne göre; ÇoğaĢ Köyü‟nden Örencik Mezraa‟sında 16 

dönüm yer Kılağuz ġeyh Zâviyesi için vakfedilmiĢtir
396

. Vakfedilen köylerdeki vakıf 

çiftliklerinin gelirinin, Kılağuz Zâviyesi‟ne harcandığı bilinmekle birlikte 1269/1853 

tarihli bir vakıf defterine göre, “Muttalip‟teki Kılağuz Zâviyesi” vakfının hiçbir geliri 

kalmadığı anlaĢılmaktadır
397

. 

Zâviye mülklerinin tasarruf haklarını elinde bulunduran Ģahıslar, yakınları 

olmadığı durumlarda tasarruf hakkını baĢka birine vasiyet etme hakkına sahipti. 

Nitekim Kılağuz ġeyh Zâviyesi vakfına bağlı üç köyde bulunan vakıf çiftliklerinin 

mutasarrıfı olan Mehmed Halife, çocuğu olmadan vefat edince yerine 1829 yılında 

kendi vasiyeti üzerine Hafız Mustafa Halife‟yi tayin etmiĢti
398

. 

ArĢiv kayıtlarından elde ettiğimiz bilgilere göre; Kılağuz Zâviyesi‟ne bazı 

dönemlerde müdahalelerin olduğu görülmektedir. Nitekim Anadolu Sadareti 

Mahkemesi 1 Numaralı Sicilde (H. 1247-1250/ M. 1831-1834)
399

 EskiĢehir nâhiyesi 

Muttalip köyündeki Kılağuz ġeyh Zâviyesi vakfı zâviyedarı Seyyid Yakub 

Halîfe‟nin vakfın gelirlerine müdahale etmemesi” durumu anlatılmıĢtır.  

…Eskişehir nâhiyesinde Muttalib karyesinde vâki„Kılağuz Zâviyesi Vakfı‟nın 

yevmî bir akçe vazîfe ile zâviyedârlığı es-Seyyid Yakub Halîfe‟nin ve zâviye-i 

mezkûrenin tevliyeti dahi sahib-i arzuhâl Hâfız Mustafa‟nın ve yine livâ-i mezbûrda 

Karacaşehir nâhiyesinde Kılağuz Zâviyesi Vakfı‟ndan üç aded çiftlik mutasarrıflığı 

dahi yine sahib-i arzuhâl-i mezbûrun başka başka berat-ı âlîşân ile üzerlerinde iken 

zâviyedâr-ı mezkûr vazîfe-i mezkûresine kanâ„at etmeyip müstagallât-ı vakfa 

müdâhale eylediğinden bahisle men„i bâbında emr-i şerîf istid„â olunduğu meâl-i 

arzuhâlden ve bu husûsa dâir Defter-i hâkānî muktezâsıyla amel olunmak bâbında 

Dîvân-ı hümâyûndan emr-i âlî sâdır olmuş olduğu derkenârdan müstebân ve 

defterhânesi keyfiyeti dahi Defterhâne-i âmireden ba„de‟l-ihrâc muktezâsı Defter-i 

hâkānî? emîn-i mûmâ-ileyh arz etmiş olmağla bu sûretde müstagallât-ı vakf 

mütevellî tarafından zabt [ve] mezrâ„adâr ve zâviyedâr ve sâir bu misillü cihat 
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mutasarrıfları vazîfe-i mu„ayyenelerini mütevellîden almaları lâzım geleceği 

ma„lûm-ı devletleri buyruldukda emîn-i mûmâ-ileyhin arzı mûcebince mukaddemâ 

sudur eden emr-i âlî derciyle Anadolu Muhâsebesi‟nden iktizâsı üzere emri âlîşân 

ısdârı bâbında fermân veliyyü‟l-emrindir. 

Fî 5 S sene [12]48
400

 

1843 yılına gelindiğinde ise Kılağuz ġeyh Zâviyesi arazisine, Ġsa ġeyh ve Ahî 

Mehmed zâviyeleri mensupları tarafından bir müdahale söz konusu olmuĢtur
401

. 

Muhasebe kayıtlarının verdiği bilgilere göre; Kılağuz ġeyh Zâviyesi‟nin 1852 

yıllarındaki mutasarrıfı Kâtip Mustafa Efendi olup geliri bulunmamaktadır
402

. 

Muhasebe kayıtlarından elde edilen bu verilere göre; Kılağuz ġeyh Zâviyesi‟nin eski 

önem ve iĢlevini kaybetmiĢ olduğu söylenebilir. Zira 1860 yılında EskiĢehir‟de 

gelirleri ihale edilen zâviyelerin içerisinde yer alması da bu zâviyenin son 

dönemlerdeki halini açıkça ortaya koymaktadır. Bahsi geçen dönemde zâviyedârı 

olan Kâtip Efendi‟nin uhdesinde bulunan bu zâviyenin âĢâr bedeli 2.650 kuruĢtur
403

. 

Kılağuz ġeyh Zâviyesi‟nin 1863 yılındaki mutasarrıfı Hacı Mustafa Efendi olup, 

2.688 geliri bulunmaktadır. Bu gelirlerden 360 vazife 2.328 ta„âmiye masrafına 

harcanmaktadır
404

. Kılağuz ġeyh Zâviyesi ile ilgili XIX. Yüzyıldan sonra herhangi 

bir bilgi bulunmamasına bağlı olarak bu yapının faaliyetlerine son verilmiĢ olduğu 

düĢünülebilir. 

1.4.9. Ahî Hoca Zâviyesi  

Ahî Hoca Zâviyesi kadimden olup Ġnönü‟de inĢa edilmiĢtir. Ġnönü‟ye bağlı 

Armudlu/Emrutlu köyünde Ahî Hoca çiftliği demekle bilinen bir çiftlik yer, 

kadimden vakfiyet üzere tasarruf olunmuĢtur. Ancak Fâtih Sultan Mehmed 

Devri‟nde devletin merkezileĢmesiyle çoğu zâviye vakıfları ile birlikte bu zâviyede 

tımara dönüĢtürülmüĢtür. II. Bayezid döneminde zâviyelerin vakfiyeti eski 

sahiplerine verilmesinin ardından Ahî Hoca Zâviyesi‟nde mutasarrıflık görevi Sadık, 
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Musa, Kulfal ve Ahmed‟e sadaka olunmuĢtur. Bu dönemde zâviyenin 800 akçe hâsılı 

bulunmaktadır
405

.  

1.4.10. ġeyh Ġshak Zâviyesi  

ġeyh Ġshak Zâviyesi, Ġnönü‟de kurulmuĢ olup, bânisi hakkında bilgi 

bulunmamaktadır. Ġnönü‟ye tabi Saraycık köyünde bir çiftlik yer bu zâviyeye 

vakfedilmiĢ ve kadimden vakfiyet üzere tasarruf olunmuĢtur. Fâtih Sultan Mehmed 

döneminde Ġnönü‟de bulunan diğer zâviyeler ile birlikte bu yapıya ait topraklarda 

tımara dönüĢtürülerek devlet bünyesine alınmıĢtır. II. Bayezid döneminde tımara 

çevrilen toprakların eski sahiplerine verilmesiyle birlikte bu zâviyeye ait arazilerde 

iade edilmiĢtir. ġeyh Ġshak Zâviyesi‟nde XVI. Yüzyılda mutasarrıflık görevi Ġbrahim 

oğlu Ahmet, Hasan oğlu Tursun ve Halil oğlu Yusuf ve son olarak Ahmet‟e sadaka 

olunduğu belirtilmektedir. Bu dönemde zâviye vakfının hâsılı sadece 400 akçeden 

oluĢmaktadır
406

.  

1.4.11. BahĢayiĢ ġeyh Zâviyesi  

BahĢayiĢ ġeyh veya BahĢayiĢ Baba adıyla tesmiye edilen bu zâviye 

EskiĢehir‟in Karahisar-ı Sahib Sancağı‟nda OynaĢ Nahiyesi‟nde bulunmaktadır
407

. 

ArĢiv kayıtlarında yer alan bilgilere göre BahĢayiĢ Baba Zâviyesi BektaĢîlik 

tarikatına mensuptur 
408

. Kadimden var olduğu bilinen bu zâviye XVI. Yüzyıldaki 

kayıtlara göre; Boyracık köyünde bir çiftlik yer BahĢayiĢ Zâviyesi‟ne vakıf iken 

mensuh olub tımara verilmiĢ, mukarrer tutulduktan sonra BahĢayiĢ ġeyh oğlu Yusuf 

ġeyh oğlu SeferĢah‟a sadaka olunmuĢtur. Bu dönemde vakfın 700 akçe hâsılının 

bulunduğu kaydedilmiĢtir 
409

. 

BahĢayiĢ Baba Zâviyesi hakkında XVII. Yüzyıl kayıtlarında herhangi bir 

bilgi bulunamamasına rağmen XVIII. Yüzyılda mezkûr zâviye vakfının tevliyet ve 

zâviyedarlığına mutasarrıf olan Silehdar-ı Hassa el-Hac Yusuf Ahmed‟in arzuhali 

üzerine vakıf arazisine yapılan müdahale hakkında mahalinde kanun üzere hüküm 
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verilmesine dair bir belge bulunmaktadır
410

. XVIII. Yüzyıla ait farklı bir belgede ise 

BahĢayiĢ Baba Zâviyesi zâviyedarlığının tevcihi bulunmaktadır. BahĢayiĢ Baba 

Zâviyesi‟nin zâviyedarı olan Ġsmail adlı Ģahıs zâviye için gerekli olan hizmetleri 

yerine getirmediğinden dolayı erbâb-ı istihkaktan mezkûr zâviyeye her türlü 

hizmetleri eda etmek için el-Hacı Ömer Halife tayin edilmiĢtir
411

.  

H. 23 ġevval 1227 / M. 30 Ekim 1812 tarihli bir belgede de BahĢayiĢ Baba 

Zâviyesi vakfı zâviyedarlığı tevliyetine dair bir belge bulunmaktadır. Bu belgeye 

göre BahĢayiĢ Baba Zâviyesi‟nin zâviyedarı ve tevliyeti ġeyh Süleyman‟ın 

idaresinde iken, ġeyh Süleyman‟ın evlatsız ölmesi üzerine ġeyh müĢteriki olan 

DerviĢ BahĢi Halife üzerine tevcih ve berat ettirilmiĢtir. DerviĢ BahĢi‟nin ölümü 

üzerine onun oğulları olan Ġsmail ve Abdurrahman‟a ve bu kiĢilerinde ölümü üzerine 

ġeyh Ahmed ve Seyyid Abdullah üzerlerine müceddiden berât-ı Ģerîf-i âlîĢân sadaka 

ve ihsan buyurulmak niyazıyla arz olunmuĢtur
412

. ġeyh Ahmed ve Seyyid Abdullah, 

BahĢayiĢ Baba Zâviyesi vakfının nısf-ı zâviyedarlık ve tevliyetinde mutasarrıflar 

iken Seyyid Abdullah‟ın evlatsız ölmesi üzerine onun yerinden boĢalan hizmete 

müteveffanın kardeĢi ve müĢteriki olan ġeyh Ahmed tayin edilmiĢtir
413

. 

1826 yılında BektaĢî tekkelerinin kapatılması sürecinde BahĢayiĢ Baba 

Zâviyesi‟nin faaliyetlerine son verilmiĢtir. Daha sonra diğer BektaĢî tekkelerinin 

açılması üzerine bu dönemde tekke olarak bilinen mezkûr yapıda tekrar faaliyete 

geçirilmiĢtir
414

. Kütahya Sancağı‟ndaki vakıfların 1269/1852-1853 yılı muhasebe 

kayıtlarını gösteren evkaf defterinde BahĢayiĢ Baba Zâviyesi‟nin gelirleri de 

verilmiĢtir. Buna göre bahsi geçen kayıtlarda 330 kuruĢ yaylakiye ve 96 kuruĢ afyon 

akçesi olmak üzere yıllık toplam 426 kuruĢ kaydedilmiĢtir. Bu yılda yaĢanan çekirge 

felaketi nedeniyle bazı vakıfların hâsılatının zarara uğramasınında etkisiyle 

Seyyidgazi‟deki vakıflar içinde en yüksek gelire sahip olan BahĢayiĢ Baba 
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Zâviyesi‟nin giderleri ise maaĢlara 85 ve muhasebeye 21 olmak üzere yıllık toplam 

106 kuruĢ olarak kayıtlara geçmiĢtir
415

. 

1.4.12. Seydi Ali Zâviyesi  

Seydi Ali Zâviyesi, Ġnönü‟de yer almakta olup kuruluĢ tarihi ve bânisi 

bilinmemektedir. Vakıf kayıtlarında kadimden olduğu ifadesinin yer alması bu 

zâviyeninde Osmanlı Beyliği‟nin ilk dönemlerinde vaya daha öncesinde kurulmuĢ 

olduğunu ortaya koymaktadır. Ġnönü‟nün Ece ve Kızılhisar köylerinde bir çiftlik 

yerin kadimden Ali Seydi vakfı olduğu, Sultan Murad zamanında Ali Seydi oğlu 

Mustafa Seydi‟nin vakfa mutasarrıf olduğu kayıtlara geçmiĢtir. Mustafa‟nın vefat 

etmesinden sonra Sultan Bayezid Han ve Sultan Selim Han zamanlarında oğlu 

Kemal Seydi‟nin mutasarrıf olduğu bilinmektedir. Söz konusu vâkıfa son olarak 

Mustafa adlı bir Ģahıs mutasarrıf olunmuĢtur. Aynı dönemde vakfın 360 akçe hâsılı 

bulunduğu belirtilmiĢtir
416

.  

1.5.Osman Bey Dönemindeki Zâviyelerin Özellikleri 

Selçukluların kuruluĢ ve yükseliĢ dönemlerinde Anadolu baĢtanbaĢa 

zâviyelerle donatılmıĢtı. Selçuklular Anadolu‟da yeni bir Ģehir ve bölgeyi 

fethettikleri zaman ilk iĢ olarak orada cami, medrese ve zâviye inĢa ediyorlardı
417

. Ġlk 

Osmanlı Sultanları da aynı geleneği devam ettirerek mevcut zâviye liderlerini ve 

bunlara ait kurumları muhafaza ettikleri gibi, birçok zâviyenin açılmasına ve 

Osmanlı coğrafyasında faaliyetlerini sürdürmesine de yardım etmiĢlerdir
418

. 

Osmanlı Beyliği‟nin kurulduğu ilk dönemlerde pek çok muhtelif grup 

Anadolu topraklarında faaliyette bulunmuĢtur. Anadolu toplumunu örgütleyen adları 

ilk defa AĢıkpaĢazade‟nin Tevarih-i Alî Osman adlı eserinde geçen “Gaziyân-ı Rûm, 

Ahîyân-ı Rûm, Abdalân-ı Rum, Bâcıyân-ı Rûm” gibi gruplar ve bu dönemde yaĢayan 

Fakihler ġeyhler, mutasavvıflar bahsedilen süreçte önemli hizmetlerde 
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bulunmuĢlardır
419

. Bu yapılar Osmanlı Devleti‟nin kuruluĢ sürecinde Osmanlı 

fütuhatının önemli bir parçası olmuĢlar ve fetihlerin baĢarılı bir Ģekilde 

yürütülmesinde önemli vazifeler icra etmiĢlerdir. Ayrıca fethedilen yerlerin 

TürkleĢtirilmesi ve ĠslamlaĢmasında büyük rol oynamıĢlardır. Söz konusu olan bu 

gruplar Osmanlı hâkimiyetinin bulunduğu topraklarda birçok zâviye açmıĢlardır. Boy 

veya oymaklar bu zâviyelerin etrafına yerleĢtirilmiĢ, zâviye bu topluluğun inanç, 

kültür, üretim, yönetim ve eğitim merkezi olmuĢtur. Zâviyeler ve derviĢler bizzat iĢ 

yaĢamına girip üretim yaparak ve bir zanaatı icra ederek topluma örnek olmuĢlardır. 

Anadolu‟dan gelen konar-göçer Türk boylarının yerleĢik yaĢama geçmelerine, üretim 

yapmalarına ve kentselleĢmelerine önderlik etmiĢlerdir
420

. 

Osman Bey döneminde Anadolu toplumu üzerinde ulemâ ve Ģeriatın 

temsilcisi olan fakılar kadar, Ģeyh ve derviĢlerin de tekke ve zâviyelerin kırsal 

kesimin nüfuz açısından artmasında ve Ģenlenmesinde ne kadar önemli olduğu 

bilinmektedir. Bu zâviyelerin pek çoğu ahîlere ait iken bazıları BektaĢî, bazıları 

Vefaî ve bir kısmı ise Kalenderî zümrelere mensuptu. Bu tekke ve zâviyeler, dinî ve 

sosyal görevleri dıĢında birer sanat ve zanaat merkezi olarak da hizmet vermekteydi. 

Eğitim kurumlarının henüz yaygınlaĢmadığı yarı göçebe hayat tarzının hüküm 

sürdüğü Osmanlı Beyliği‟nin ilk dönemlerinde zâviyeler yaygın eğitim-halk eğitim 

görevini yerine getirmiĢlerdir. Zâviyelerin eğitim anlayıĢı halkın kültür seviyesine 

uygun düĢtüğü için çoğunlukla fakih diye adlandırılan hocaların eğitim kurumlarına 

tercih edilirdi. 

Birçok mahalle ve köylere ismini veren elinin emeği ile dağ baĢlarında yer 

açıp yerleĢen ziraat iĢleri ile uğraĢan derviĢler Anadolu‟nun muhtelif yerlerinde pek 

çok zâviye inĢa etmiĢlerdir. Bu zâviyelerde önemli misyonlar üstlenen Ģeyhler, 

derviĢler, gerektiğinde savaĢlara katılmıĢlar, zâviyelerinde dönemin sultanlarını 

kabul etmiĢler ve onlara nasihat vererek uzun yıllar varlıklarını muhafaza etmiĢlerdir. 

Ayrıca bahsi geçen bu Ģeyhlerin yarı göçebe yaĢam tarzı ile Türkmenler arasında 

etkili olması, köylerde yaĢayarak toprak iĢlerinde meĢgul olması, dağdan, bayırdan 

toprak açarak yeni yerleri iskâna açması dönemin önemli hadiselerinden birini teĢkil 
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etmiĢtir
421

. Nitekim Osman Bey döneminde etkin olan ġeyh Edebâli de önemli 

zâviye Ģeyhlerinden biri idi. Aynı Ģekilde Ġshak Fakih, Mevlânâ Osman Fakih, 

Kumral Abdal, Selman ġeyh, AkbaĢ DerviĢ ve BahĢayiĢ Baba gibi zatlarda o yılların 

mühim Ģahsiyetleri idi.  

Osman Bey döneminde Beyler, Sultanlar, Ahîler, ġeyh, Fakih, Mutasavvıf ve 

Alplerin etkili olduğu bilinmektedir. Beyliğin kurulduğu bölgeye bağlı olarak 

Osmanlı coğrafyasında bu dönemde Ahî zâviyelerinin etkili olduğu bilinmektedir. 

Ayrıca bu dönemde Osmanlı Beyliği‟nin Ġslâmi inanca sahip olması ve kuruldukları 

topraklarda da özellikle EskiĢehir, Ġnönü, Söğüt bölgelerinin islâmiyeti 

benimsemeleri sebebiyle pek çok Ģeyh, derviĢ ve mutasavvıfın göç ettiği veya 

öncesinde bu bölgede yaĢadığı bilinmektedir. Böylece Osmanlı beyliği teĢekkül 

etmeden önce bu coğrafyayı vatan tutmuĢ Müslüman Türk halkı bulundukları 

bölgede zâviyeleri de açarak ĠslamlaĢtırma ve TürkleĢtirme faaliyetinde 

bulunmuĢlardır. Bu kısımda incelelemeye aldığımızın zâviyelerin çoğunun 

“kadimden” olduğu, “selâtın-ı mâziyeden” hükümleri bulundukları ifade edilmesi bu 

zâviyelerin bazılarının Türkiye Selçukluları ve Beylikler dönemine ait olabileceği 

bazılarının ise Osmanlı Beyliği‟nin kuruluĢ sürecinde inĢa edilmiĢ olabileceği 

söylenebilir. Bu zâviyelerin merkezlerde bulunanların birçoğunun sunnî inanca bağlı 

olarak faaliyet sürdüğü, kırsal bölgelerde ve köylerde Ģehre uzak olan yerlerdeki bazı 

zâviyelerin ise heterodoks anlayıĢa sahip yapılar olduğu görülmektedir. Bazı 

zâviyelerin ise herhangi bir tasavvufî yapıya bağlı kalmaksızın önemli devlet 

adamları tarafından yaptırılmıĢ oldukları söylenebilir. 

Bu dönemde bölgenin özellik ve konumuna bağlı olarak EskiĢehir ile 

KaracaĢehir hattında çok sayıda zâviye bulunmaktaydı. Bu durumda Osmanlı 

Devleti‟nin kuruluĢ bölgesi olan bu yöre zâviye ve zâviye Ģeyhlerinin hâkim 

konumda olduğu bir yer olarak kayıtlara geçmiĢtir. Ayrıca mezkûr bölgede ve 

çalıĢmaya esas olan diğer yerlerde Ahîlere ait zâviyelerin varlığı bu gruplarında bu 

dönemde etkin olduklarını göstermektedir. 
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ĠKĠNCĠ BÖLÜM 

ORHAN BEY DÖNEMĠ: ZÂVĠYELERĠN VAKIFLARA DÖNÜġÜM SÜRECĠ 

(1326-1362) 

 2. ORHAN BEY DÖNEMĠ ZÂVĠYELERĠ 

Orhan Bey, Osmanlı Beyliği‟nin kurucusu Osman Gazi‟nin oğlu
422

 olup 

doğum tarihi tartıĢmalıdır
423

. Oruç Bey, Orhan Gazi‟nin H.687/M.1288-1289
424

 

yılında, Hoca Sâdeddin H.680-1281/M.1282
425

 tarihinde doğduğunu rivayet etmiĢtir. 

Halil Ġnalcık ise Orhan‟ın 1299 yılında Nilüfer‟le evlilik yaptığı yıllarda “yiğit” 

(genç) diye anılmıĢ olmasını dikkate alarak onun bu tarihte yaklaĢık on sekiz yaĢında 

olduğu ve Orhan Bey‟in 1281 yılında doğmuĢ olabileceğini iddia etmiĢtir
426

. Orhan 

Bey‟in doğum tarihi hakkındaki ihtilaflı fikirler onun annesinin kim olduğu 

konusunda da devam etmektedir. Osmanlı müellifleri, Orhan‟ın annesinin ġeyh 

Edebâli‟nin kızı Malhûn Hatun
427

, Bala Hatun veya Rabia Hatun
428

 olduğunu 

bildirseler de, Orhan Gazi‟nin 724 (1324) tarihli vakfiyesi bu hususta kesin bir 

hüküm vererek Orhan Bey‟in dedesinin Ömer adlı bir Ģahıs annesinin ise Mal Hatun 

olduğu bilgisini vermektedir
429

. NeĢrî ise eserinde Osman Gazi‟nin Mal Hatun adlı 

bir kiĢiye âĢık olduğunu ve onunla evlenmek istediğini karĢı tarafa da söylediğini 

belirtmiĢtir. Ancak bu durumun sonucunun ne olduğu bilinmemektedir
430

.  

Çocukluk ve gençlik yaĢamına dair bilgi sahibi olamadığımız Orhan Bey‟in 

beyliğin kuruluĢ dönemlerini yaĢadığı süreçte doğmuĢ olmasını dikkate aldığımızda 

hayatının birçok yıllarını seferlerde geçirdiği söylenebilir. Nitekim Orhan Bey, 

babasının Bizanslılara ve diğer gayrimüslim halka karĢı mücadele ve fütuhata 

giriĢtiği ilk andan itibaren askerlik ve idare iĢlerine katılmıĢ, mühim vazifelerde 

bulunmuĢtur. Osman Gazi 1301 yılında Osmanlı Beyliği‟ni idari bölgelere ayırdığı 

sırada Ġnönü diye adlandırılan Karacahisar ve nahiyelerinin idaresini Orhan Bey‟e 
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tevdî etmiĢti
431

. Osmanlı Vak„anüvislerin rivayetine göre, esir edilen Yarhisar 

tekfurunun kızı Nilüfer‟le evlendirilmiĢ, Süleyman ve Murad bu evlilikten 

doğmuĢtur
432

.  

Osman Bey döneminde devlet iĢlerinde ve askerlikte aktif olan Orhan Bey, 

Çavdar aĢiretinin saldırılarına karĢı durmak için Karacahisar mevkiinde meskûn 

olmuĢ ve bu saldırıları bölgeden uzaklaĢtırmaya çalıĢmıĢtır. Osman Gazi‟nin 

Lefke‟ye (bugün Osmaneli kazasına) gittiği ve Orhan Bey‟in de EskiĢehir‟de 

bulunduğu bir sırada 1315 veya 1316 yılında Çavdar Tatar aĢireti Karacahisar‟ı 

basmıĢ ve kurulu olan pazarı yağmalamıĢtı. Orhan Bey yaĢanan bu elîm vakayı 

duyunca yanına Aykut Alp ve Saltuk Alp‟i de alarak, iĢgalcilerin peĢine düĢmüĢ ve 

onları dağlar arasında “OynaĢ Hisarı” denilen harap bir kale yakınında yakalamıĢtır. 

Ġki grup arasında yaĢanan Ģiddetli bir çatıĢmanın ardından Orhan Bey, Çavdar Tatar 

oğlu kuvvetlerini periĢan etmiĢ ve aĢiretin liderini esir almıĢtır. Durumdan haberdar 

olan Osman Bey, Karacahisar bölgesine gelmiĢ ve yaĢanan bu hadiseye müdahil 

olmuĢtur. Alınan esirler arasında Çavdar Tatar aĢiretinin oğlu da bulunmaktaydı. 

Osman Gazi seferden döndüğünde “Oğul bu komşudur, zalimdir amma 

Müslüman‟dır. Kendisine ve beyine yemin ettirelim, sonra koyuverelim de vilayetine 

gitsin” demiĢtir. Bunun üzerine Osman Gazi‟nin dediği gibi yapmıĢlar ve 

Çavdaroğlu affedilmiĢ, esirlerde serbest bırakılmıĢtır
433

.  

Orhan Bey bu hadiseden sonra babasının güvenini kazandığı cihetle Bizans‟a 

karĢı giriĢilen fütuhat hareketinde baĢlı baĢına kumandan tayin edilmiĢtir. Akça 

Koca, Gazi Abdurrahman, Konuralp ve Köse Mihal gibi ünlü gaziler Orhan Bey‟in 

hizmetine verilerek Sakarya ile deniz arasındaki mahallerin zaptına gönderilmiĢtir 

(1317).Osman Gazi; Akça Koca, Konuralp, Gazi Abdurrahman ve Köse Mihal‟i oğlu 

Orhan Gazi‟nin hizmetine vererek KaraçepüĢ ve Karatigin fetihlerine 

görevlendirmiĢtir
434

.
 

ÂĢıkpaĢazâde, söz konusu yerlere yapılacak akının Orhan 
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Gazi‟nin yalnız baĢına çıktığı ilk seferi olduğunu rivayet etmiĢtir
435

. Ardından Ak-

Yazı, Tuz-Pazarı, Kapucuk-Hisarı, Sapanca (Ayan) gölü kenarındaki Kereste kalesi, 

Ebe-Suyu, Kiliki-Hisarı (Geyve-Ak-Hisarı, bugünkü Pamukova yakınında) gibi 

yerleri beraberindeki gazi kumandanlar ile birlikte 1317 ve 1318 yılında feth 

etmiĢtir
436

. Babasının hastalığı sebebiyle 1320 yılından itibaren adeta Osman Bey‟in 

vekili gibi hareket etmiĢtir. Bu tarihten sonra devlet ve idare iĢlerinin neredeyse 

tamamen Orhan Bey‟in elinde olduğu görülmektedir
437

. Orhan Gazi askeri idareyi 

eline aldıktan sonra öncelikle 1321 yılında Mudanya‟yı fethetmiĢtir. Karadeniz‟e 

doğru olan bölgenin fethiyle Konuralp, Ġzmit taraflarının fethiyle de Akça Koca 

görevlendirilmiĢtir. Konuralp Akyazı‟yı ve Mudurnu‟yu ve sonra kendi adı verilen 

Düzce taraflarındaki Konrapa‟yı fethetmiĢtir. Akça Koca da Ġzmit yakınlarına kadar 

gelerek Ermenipazarı, Ayangölü denilen Sapanca gölü civarlarını ve Kandıra‟yı 

fethettikten sonra Samandıra‟ya doğru yönelmiĢtir. Gazi Abdurrahman ise Yalova‟yı 

fethetmiĢtir. Samsa ÇavuĢ, Ġznik‟e yürümüĢse de kaledekilerin Gemlik tarafından 

yardım almaları üzerine yapılan sefer baĢarılı olamamıĢtır
438

. 

Orhan Bey babasının son dönemlerinde maiyetindeki ordu ile birlikte uzun 

süre kuĢatma altında tutulan Bursa Ģehrine yönelmiĢ ve Köse Mihal‟i Bursa 

tekfurunun yanına göndererek, aciz ve periĢan bir vaziyete düĢmüĢ bulunan kalenin 

teslimi teklifinde bulunmuĢtur. Orhan Bey‟in kaleyi teslim teklifi tekfur tarafından 

kabul edilmesi üzerine Bursa nihayet Türk-Ġslam hâkimiyetine geçmiĢtir (1322)
439

. 

Bursa fethinden birkaç yıl sonra Osman Bey‟in vefat etmesi büyük bir üzüntüye 

sebep olmuĢtur. Osman Bey‟in ölümü üzerine hem babasının vasiyeti hem de 
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Alâeddin PaĢa‟nın kendi isteği ile hükümdar olmaktan vazgeçmesi ile birlikte Orhan 

Bey Osmanlı Devleti‟nin yeni sultanı olmuĢtur
440

.  

Orhan Bey‟in hükümdarlığının ilk dönemleri Bizans devleti ile mücadele 

içerisinde geçmiĢtir. Orhan Bey, Osmanlı Devleti‟nin hâkimiyetini sağlamlaĢtırmak 

düĢüncesiyle Bizans kale ve beldelerine saldırılar düzenlemiĢtir. Bu maksatla Orhan 

Bey‟in komutan ve akıncıları Kocaeli topraklarında ilerlemiĢler; Kartal ve Aydos‟u 

alarak, Ġstanbul Boğazı kıyılarına varmıĢlardır. Yapılan bu fetihler sayesinde 

Osmanlı hududu Karadeniz ve Ġstanbul Boğazı‟na doğru geniĢletilmiĢtir
441

.  

Türklerin Kocaeli yarımadasındaki kaleleri alarak Boğaz‟a inmeleri ve Ġznik 

Ģehrini muhasara altına alması Bizans Ġmparatorluğu‟nu telâĢa düĢürmüĢtü. 

Ġstanbul‟dan sonra Bizans için en ehemmiyetli Ģehir olan Ġznik Ģehrinin alınması hem 

büyük kayıp hem de Bizans için büyük bir tehlike olacaktı. Bizans Ġmparatoru III. 

Andronikos Paleiologos, kendisine yönelen bu tehlikeyi ortadan kaldırmak amacıyla 

ve kaybettiği kaleleri almak ümidiyle ordusunu hazırlamıĢtır
442

. Mayıs 1329‟da 

Bizans imparatoru olan III. Andronikos ve yakın danıĢmanı daha sonra da Ġmparator 

olan Ġoannis Kantakuzinos, 2.000 paralı asker ve takviyeli bir Bizans ordusu ile 

Kocaeli‟nde ilerlemiĢ ve Ġzmit‟i kuĢatmıĢtır. Orhan Gazi, Bizans Ġmparatoru‟nun 

harekete geçtiğini duyunca, Ġznik önünde bir miktar asker bırakarak Bizans ordusunu 

karĢılamak için Ġzmit tarafına gitmiĢtir. Ġki ordu Darıca ile EskiĢehir arasında 

bulunan Pelekanon mevkiinde karĢılaĢmıĢtır. Ancak, Orhan Gazi hızla Darıca 

üzerinden gelmiĢ ve Bizans ile Osmanlı orduları 11 Haziran 1329‟da Maltepe 

(Pelekanon) SavaĢı‟na giriĢmiĢlerdir. Bu muharebede yaralanan imparator savaĢ 

bölgesinden Ġstanbul‟a kaçmıĢ ve Osmanlı Devleti, Bizans ordusunu mağlup 

etmiĢtir
443

. 

Orhan Gazi Pelekanon zaferinin akabinde tekrar Ġznik kuĢatmasına 

dönmüĢtür. Yardım almaktan ümidini kesen Ġznik kumandanı bazı Ģartlarla teslim 
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olmayı kabul etmiĢtir. Bursa‟nın fethinden sonra halka karĢı gösterilen hoĢgörü ve 

teslim Ģartlarına riayet Ġznik‟in tesliminde de gösterilmiĢtir. ġehir ve kaleyi teslim 

alan Orhan Gazi, halktan isteyenlerin eĢyalarıyla beraber gitmelerine izin vermiĢ, 

gitmek istemeyenlerin ise kalmalarına müsaade etmiĢtir. Orhan Gazi, gayrimüslim 

halka kendi halkından olmayı kabul etmek ve cizye ödemek Ģartıyla kendi adet ve 

inançlarını koruyabileceklerini bildirmiĢtir. Ġznik komutanı deniz yoluyla Ġstanbul‟a 

gittiyse de halkın çoğu Orhan Gazi‟nin bu olumlu tutum ve davranıĢları sebebiyle 

Ġznik‟te kalmayı tercih etmiĢtir. Neticede Orhan Bey‟in bu baĢarısı üzerine Ġznik, 

(Nicea) 2 Mart 1331‟de direniĢ göstermeksizin ele geçirilmiĢtir
444

. Ġznik‟in ele 

geçirilmesinin ardından o dönemde ticari faaliyetleri ile ön plana çıkan Ġzmit Ģehri 

muhasara edilmiĢtir (1331). Ancak Bizans Ġmparatoru‟nun Ġzmitlilere yardım etmesi 

üzerine Orhan Bey muhasarayı kaldırmıĢ ise de, 1337 yılında Ģiddetli bir saldırı 

sonunda kaleyi teslim almıĢ ve Ġzmit ve havalisinin idaresini de oğlu Süleyman 

PaĢa‟ya vermiĢtir. Süleyman PaĢa‟nın adaletli yönetimi sayesinde etrafta bulunan 

Taraklı Yenicesi, Göynük, Mudurnu gibi yerler birer birer teslim olmuĢlardır. Ġzmit 

körfezindeki Gemlik, Armutlu ve Anabur mevkiileri de bu iĢe memur edilen Kara 

TimurtaĢ Bey vasıtası ile Orhan Bey kuvvetlerinin eline geçmiĢtir
445

. 

Osmanlı Devleti kuruluĢtan Karesi Beyliği‟nin alınmasına kadar geçen sürede 

yalnızca Bizans aleyhine seferlerde bulunmuĢ, fethettikleri yerlere Anadolu‟dan 

gelen akıncıları yerleĢtirmiĢtir. Böylece fetihlerin kalıcılığını sağlayıp sınırları 

sağlamlaĢtırmıĢtır. Bu nedenle Osmanlı Beyliği‟nin sınırları Bizans aleyhine 

geniĢlemiĢ ve Ġzmit‟in de alınmasıyla Ġstanbul boğazına kadar gelinmiĢtir. Ancak 

Rumeli‟ye geçebilmek için Çanakkale Boğazı‟nı ele geçirmek gerekiyordu. Bu 

amaçla Orhan Bey 1340‟lı yıllara gelindiğinde komĢu Türkmen beyliklerin fethine 

yönelmiĢ ve Karesi Beyliği topraklarından olan Balıkesir ve Osmanlı hududu 

arasında Rumlara aid Ulubat, Mihaliç (Karacabey), Kirmastı (MustafakemalpaĢa) 

kalelerini 1342‟de feth etmiĢtir. Akabinde Karesi Beyliği‟ne ait Balıkesir, Bergama, 
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Edremit, Manyas, Edincik ile Erdek Ģehirlerini Osmanlı idaresine geçirmiĢtir
446

. 

Karesi bölgesindeki yerlerin feth edilmesinden sonra Orhan Gazi büyük oğlu 

Süleyman PaĢa‟yı bu bölgenin yönetimi için görevlendirmiĢtir. Kendisi de 

Bursa‟daki hükümdarlık merkezine gidip, ülke yönetimiyle meĢgul olmuĢtur
447

. 

Karesi Beyliği‟nin ele geçirilmesi ile beraber denizlerde de üstünlüğü 

sağlayan Osmanlı Devleti, Rumeli fetihlerinin sistemli ve düzenli bir Ģekilde 

yürütülebilmesi için Doğu Roma Ġmparatorluğu ile de bir takım antlaĢmalar 

yapmıĢtır. Yapılan antlaĢma gereği 1346 yılında Kantakuzenos‟un kızı Theodora ile 

evlenmiĢtir. Tarihi kaynaklara göre; Orhan Bey‟in bu evliliğinden Hamit adlı oğlu 

dünyaya gelmiĢtir. Kantakuzenos‟un kızını Orhan Gazi ile evlendirmekteki amacı ise 

Doğu-Roma topraklarının Avrupa yakasında bulunan kısımlarını iĢgallere karĢı 

korumak için Türklerin askerî kuvvetlerinden faydalanma düĢüncesiydi. Nitekim 

Kantakuzenos, Orhan ile ittifak yaptıktan bir yıl sonra Kantakuzenos beraberindeki 

1000 kiĢilik kuvvetle Ġstanbul‟a girip sarayı kuĢatmıĢ ve genç imparatorun ortağı 

olarak tahta oturmuĢtur (8 ġubat 1347)
448

. 

Doğu Roma Ġmparatorluğu ile yapılan bu antlaĢma gereği Türkler hem 

müttefiklerine yardım etmek hem de Rumeli‟ye geçmek amacıyla fetih hareketlerini 

batıya yöneltmiĢlerdir. Bölgede yapılan seferler neticesinde 1353 yılında Çimbi 

Kalesi, Bizans tarafından Süleyman PaĢa‟ya askerî üs olarak verilmiĢtir. Süleyman 

PaĢa kale ve civarına askerler, aileleri ve göçmen Türkmenleri yerleĢtirmeye 

baĢlamıĢtır. Bunu önlemeye çalıĢan Ġmparator VI. Ġoannis, Çimpe kalesini geri almak 

için 10.000 altın tazminat vermek istemiĢ ise de bir sonuç alamamıĢtır. Süleyman 

PaĢa getirdiği Türkmenleri boĢ olan Gelibolu‟ya yerleĢtirmiĢtir. Akabinde 

Osmanlılar Trakya‟da Bizans Ģehirlerini birer birer zapt etmeye baĢlamıĢlardır. 

Çimbi Kalesi ve Gelibolu ile beraber Bolayır, KeĢan ve Rodoscuk (Tekirdağ) da ele 
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geçirilmiĢtir. (1354)Ele geçirilen toprakları korumak maksadıyla Rumeli‟de geniĢ bir 

iskân politikası uygulanmıĢ ve 1356‟da Osmanlılar Çorlu‟ya kadar ilerlemiĢlerdir
449

. 

Rumeli‟deki fetihleri sürdüren Orhan Bey, Ġç Anadolu‟daki yaĢanan 

geliĢmeleri de yakından takip etmekteydi. Bu dönemde Ankara, Eretna soyundan 

gelen Gıyâseddin Mehmed‟in yönetimi altında hüküm sürmekteydi. Ancak 

Gıyâseddin Mehmed‟in dirayetsiz kiĢiliği sebebiyle Eretna Devleti‟nde iç 

karıĢıklıklar meydana gelmiĢ ve siyasî alanda yaĢanan bu krize bağlı olarak 

Gıyâseddin Mehmed 10 Ağustos 1354 tarihinde tahtını bırakıp Karamanoğlu‟na 

sığınmıĢtı. Karamanoğlu ise bu durumdan istifade ederek Gıyâseddin Mehmed‟i 

desteklemiĢ ve Ankara‟yı ele geçirmeye çalıĢmıĢtır. Osmanlılar da bölgede yaĢanan 

bu kargaĢadan yararlanarak, Ankara‟yı kendi topraklarına katmaya karar 

vermiĢlerdir. Bu süreçte Süleyman PaĢa‟nın, kente hâkim olan ahîlerle anlaĢma ve iĢ 

birliği yaptığı söylenebilir. Amasya Emîri Hacı KutluĢah ile anlaĢma yapan Orhan 

Bey‟in ise Süleyman PaĢa kumandasındaki orduyu harekete geçirdiği, Ankara ve 

Sivrihisar‟ı hâkimiyeti altına aldığı bilinmektedir
450

. Orhan Gazi, son yıllarında 

Osmanlı Devleti‟nin idaresini, oğlu Ģehzade Murad‟a bırakarak hayatını Bursa‟da 

geçirmiĢtir. NeĢrî, Orhan Bey‟in H.760/M.1359 yılında vefat ettiğini 

bildirmektedir
451

. MüneccimbaĢı ve Hoca Sâdeddin ise Sultanın vefatının 761/1359-

1360 yılında Süleyman PaĢa‟nın ölümünden 2 ay sonra olduğunu rivayet 

etmektedir
452

.  

Orhan Bey‟in yaptığı evlilikler sonucunda altı oğlunun olduğu bilinmektedir. 

Bunlardan Nilüfer Hatun‟dan I.Murad ve Süleyman PaĢa, Asporça Hatun‟dan 

Ġbrahim adlı bir çocuğu, Teodora veya Maria isimli eĢinden ise Halil adlı oğlu
453

 ve 

annesinin kim olduğunu bilmediğimiz hatunlardan ise Sultan ve Kasım
454

 isminde 
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erkek çocukları olduğu bilinmektedir
455

. Orhan Bey‟in Asporça Hatun‟dan Fatma 

adında bir kızı olduğu bilgisi de kayıtlara geçmiĢtir
456

. 

Babasından yeni kurulmuĢ, birçok yeni yerler feth edilmiĢ bir beylik devralan 

Orhan Bey güçlü yönetim mekanizması ile Osmanlı Beyliği‟ni, devlet haline 

getirerek muazzam bir devlet kurulmasına öncülük etmiĢtir. Orhan Bey devrinde 

muhtelif Ġslâm memleketlerinden gelen Hanefî mezhebine mensup alimler büyük bir 

önem kazanmıĢ, Ģehir, kasaba ve köylerde medreseler açılmıĢ, merkezi idare 

kuvvetlendikçe ahîlerin ve Türkmen babalarının siyasi ehemmiyetleri azalmıĢtır
457

. 

Seyyid Kâsım el-Bağdâdî‟nin Seyâḥatnâme‟sinde “Sultân”, “Sultânü‟l-Ġslâm” ve 

“Gazi
458

” vasıflarıyla tavsif edilen
459

, Orhan Bey‟in Osmanlılar‟ın; “Din Uğrunda 

Gazâ ve Cihad”ın Ġslâm sınırındaki temsilcileri oldukları algısı, seyyahın Orhan 

Gazi‟yi “Ġslâm dîni uğrunda mücâhid” olarak vasıflandırması
460

 ve Orhan‟ın ricası 

üzerine kendisi ve nesli hakkında “âhir zamâna dek” gazâ ve cihâda devâm etmeleri 

yönünde yaptığı duâlar
461

; Osmanlıların“gazâ” konusundaki Ģöhretinin Bağdat ve 

Mısır ulemâ ve mutasavvıflarının kulaklarına kadar ulaĢtığını göstermektedir
462

. 

Orhan Bey fütuhatla geçen otuz sekiz yıllık saltanatında fethedilen bölgeleri 

gerek doğrudan kendisinin kurduğu gerek teĢvik ettiği ve desteklediği zâviye, dergâh 

ve hankah vakıflarıyla ihya ve imar etmiĢ, sayısız vakıf eserleriyle donatmıĢtır. 

Bursa, Ġznik, Söğüt, Bilecik, Ġnegöl, Adapazarı, Yarhisar, Bolayır, Akyazı, Gürle, 

Akçakoca, Kandıra, Gebze, Gerede ve Orhaneli de cami, mescit, medrese, mektep, 
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imaret, hamam, han, tabhâne, zâviye ve külliye gibi pek çok eser yaptırmıĢtır. 

Bunlardan en meĢhuru fethettiği Bursa‟da 1339-1340 yılları arasında yaptırdığı cami, 

medrese, zâviye, imaret, han, hamam ve mektepten oluĢan külliyedir. Orhan Bey, ilk 

fethedilen kentlerde ve Bursa çevresinde çok sayıda hayrat eser inĢa ettirmiĢ, zâviye 

ve tekkelerin kuruluĢunu tahsis ettiği köylerle desteklemiĢ bu sayede kentleri imar ve 

iskân etmeye çalıĢmıĢtır. Bu dönemde Süleyman PaĢa Zâviyesi, Abdal Murad 

Zâviyesi, Abdal Mûsâ Zâviyesi, Karaoğlan Zâviyesi, PostinpûĢ Baba Zâviyesi, Ahî 

Erdicik Zâviyesi, Ermeni Baba Zâviyesi, Ahî ġemseddin Zâviyesi, ġerafettin 

Bey/PaĢa Zâviyesi, Sarı Baba Zâviyesi, Mihal Bey Zâviyesi, ġahin Baba Zâviyesi, 

Ahî Ġlyas Zâviyesi, Ahî Yunus Zâviyesi, Asporçe Hatun Vakfı ve Geyikli Baba 

Zâviyesi adına yapılan tahsisler ve kurulan vakıflar bunlardan en meĢhurlarıdır
463

. 

2.1. Bursa’daki Zâviyeler 

Strabon, Bursa‟nın Uludağ‟ın eteklerinde I. Prusias tarafından kurulduğunu 

ve iyi bir Ģekilde idare edildiğini ifade etmekle beraber kentin ilk isminin Prusa 

olduğunu zikretmektedir
464

. Kent tarihsel süreç içerisinde Brusa, Brussa, Boursa, 

Borsa ve Bursia gibi farklı isimlerle anılmıĢtır
465

. ġehrin kuruluĢ tarihi bilinmemekle 

birlikte, milâttan önce Kartacalı Hannibal‟ın teĢebbüsü ile kurulduğu rivayet 

edilmiĢtir. Pontus Kralı Mithradates‟in yenilgiye uğramasından sonra Romalılar‟ın 

eline geçmiĢ olan Bursa Ģehri Nicomedia‟ya bağlanmıĢtır. Roma Ġmparatorluğu‟nun 

dağılmasından sonra ise Doğu Roma idaresindeki Ģehirlerden biri olmuĢtur. Bursa bu 

dönemde zaman zaman Türkler‟in akınlarına da maruz kalmıĢtır. Nitekim Süleyman 

ġah 1080‟de Ġznik‟i ele geçirerek kendisine merkez yaptıktan hemen sonra Bursa‟yı 

fethetmiĢtir
466

. Kısa süre sonra Bursa ve Ġzmit baĢta olmak üzere Bitinya 

havzasındaki bütün Ģehirler kendiliklerinden birer birer teslim olmuĢlardır
467

.  
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Ġznik‟in 1097 yılında tekrar Bizans hâkimiyetine girmesinin ardından 

Bursa‟nın da Bizanslılar‟ın eline geçip geçmediği hakkında herhangi bir bilgi 

bulunmamaktadır. Ancak 1107‟de I. Kılıcarslan‟ın ölümü ile Ģehzadeler arasında 

baĢlayan taht mücadeleleri sırasında Ģehrin Türkler‟in hâkimiyetinden çıktığı tahmin 

edilmektedir. Sultan ġehinĢâh 1113 yılında Marmara ve Batı Anadolu bölgelerini 

istilâ eden ve Orta Anadolu‟ya doğru ilerleyen Bizanslılara karĢı taarruza geçmiĢ bu 

seferler sırasında Emîr Monoluğ ve Muhammed kumandasındaki birlikler Ġznik, 

Bursa, Balıkesir ve Edremit bölgelerine kadar ilerleyerek Bizans‟ın mukavemetini 

kırmıĢlar ve Çanakkale boğazına doğru yürümüĢlerdir
468

. Böylece Bursa Ģehri Türk 

kuvvetleri tarafından tekrar ele geçirildiyse de kısa bir süre sonra Ġmparator Aleksis 

Komnenos tarafından geri alınmıĢtır
469

. Akabinde AlaĢehir‟de yapılan barıĢ 

antlaĢmasına göre, Marmara sahillerinin yönetimi Bizans Ġmparatoru‟na verilmiĢtir. 

Böylece Osmanlılar‟ın bu bölgede faaliyet göstermelerine kadar Bursa, Ġznik, 

Bilecik, Dinboz, Ġnegöl, Kestel, Kite, Atranos (Orhaneli), Mihalıç (Karacabey); 

Kirmastı (Mustafa KemalpaĢa) Bizans tekfurlarının hâkimiyetinde kalmıĢtır
470

. 

Osmanlı kroniklerinde Bursa Ģehrinin ismi ilk defa 1308‟de Bursa 

Tekfuru‟nun diğer tekfurlarla ittifak kurarak Osmanlı ordusunu Dinboz Geçidi‟nde 

durdurmak istediği olay sırasında duyulmuĢtur. Osman Bey‟in kardeĢi Gündüz 

Bey‟in oğlu Aydoğdu‟nun Ģehit olduğu bu hadisede Bursa tekfuru mağlup edilmiĢ ve 

bölge Osman Bey tarafından kuĢatma altına alınmıĢtır. Bu kuĢatma sonuca 

ulaĢmamakla birlikte Ģehir abluka altına alınarak her iki taraf arasında Ģiddetli 

mücadeleler yaĢanmıĢtır
471

. Osman Gazi, Bursa hisarının çok sağlam olduğunu 

görünce buranın savaĢla alınamayacağına ve sabır gerektiren bir iĢ olduğunu 

anlamıĢtır. Bunun üzerine H.717/M.1317 yılında Kaplıca tarafına (Çekirge 

Kaplıcaları) bir hisar yapıp içine yeğeni Aktimur‟u görevlendirmiĢtir. Ayrıca dağ 

tarafına da bir hisar yaptırıp içine ümerâdan Balabancık‟ı muhafız bırakmıĢtır
472

. Bu 
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iki hisar bir yıl içinde yapılıp Abdal Murad her iki kale arasında irtibatı temin etmeye 

memur olarak görevlendirilmiĢtir
473

.  

Osman Bey, Bursa kalesine bağlı köyleri tımar sahiplerine dağıtmıĢ ve onlara 

reaya ile zavallı halkı hoĢ tutmalarını söylemiĢtir. Daha sonra Osman Gazi, Bursa‟da 

birçok Alp ve Gazi‟yi bırakıp bölgeyi terk etmiĢtir. Osman Gazi‟nin feth edilen 

bölgelerdeki halka göstermiĢ olduğu güzel davranıĢlara Ģahit olan insanlar, onun 

yönetimini tutmakla yeni hâkimlerine içten bağlanmıĢlardı
474

. Böylece Bursa 

civarında bulunan köyler adalet ve huzur içinde yaĢamlarını sürdürmüĢlerdir
475

. 

Diğer taraftan Osmanlı kuvvetleri yaklaĢık on yıl kuĢatma altında tuttukları 

Bursa‟daki gayrimüslim halka zor günler yaĢatmıĢlardır. Bu durumdan çok kötü 

etkilenen açlıktan aciz ve periĢan olan Bursa halkı Osman Bey‟e giderek durumlarını 

ifade etmiĢler ve hisarı teslim edeceklerini söylemiĢlerdir. Bu sırada hasta olduğu 

bilinen Osman Bey, Bursa Ģehrini Orhan Gazi‟ye havale etmiĢ ve Köse Mihal ile 

Turgut Alp‟i de yoldaĢ etmiĢtir
476

. Orhan Gazi öncelikle Atranos‟u ele geçirmeyi ve 

bu topraklarda yaĢayan halka eman vermeyi düĢünmüĢtü. Bu amaçla kale önüne 

geldiği zaman, hisarın boĢaltılmıĢ, Atranos Tekfuru‟nun da Türklerin geldiğini 

iĢitince, Alata Dağı‟na kaçtığını öğrenmiĢtir. Orhan Gazi de maiyetindeki kuvvetler 

ile Tekfur‟un ardından giderek o dağa varmıĢtır. Türklerin arkasından geldiğini haber 

alan Tekfur korku ve heyecandan karĢı duramayıp kaçmaya çalıĢırken bir kayadan 

uçup düĢerek param parça olmuĢtur. Onun ölmesi üzerine Osmanlı kuvvetleri 

Atranos‟un kalesini bozmuĢlar, bölge halkına gönül alıcı Ģekilde davranıp emniyet ve 

asayiĢle yerlerinde bırakmıĢlardır. Orhan Gazi bu olay sonrasında Bursa‟ya gelmiĢ ve 

PınarbaĢı‟nda suyun yakınında konaklamıĢtır
477

.  

YaĢanan bu olaylar akabinde Orhan Gazi, Köse Mihal‟i devletin ileri 

gelenlerine gönderip, Ģehrin teslimi konusunda kendileri ile antlaĢma yapılmasını 

teklif etmesini istemiĢtir. Tekfur Osmanlı kuvvetlerinin bu isteğini Ģehirde bulunan 

insanların incinmemesi ve kimsenin zarar görmemesi Ģartı ile kabul etmiĢtir. Köse 
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Mihal gelip bu durumu Orhan Bey‟e iletmiĢtir
478

. Neticede iki tarafın uzlaĢması 

sonucu teslim ahidnâmesinin uygulanması gerektiği belirtilmiĢtir. Söz konusu 

ahidnâmeye göre; Ģehirde yağma olmayacak, karĢı tarafın halkı esir edilmeyecek ve 

Osmanlı askerleri halka zarar vermeyecekti. Bursa Ģehrinden farklı bir yere gitmek 

isteyenler eĢyalarıyla Osmanlı askerlerinin himayesinde Ģehri terk edecekti. 

AntlaĢmanın son maddesine göre; teslimde Orhan Bey‟e 30.000 altın ödenecekti
479

. 

Orhan Bey‟in tekfurun isteğine kabul etmesi üzerine Köse Mihal, tekfurun yanına 

gelerek kaleyi boĢaltmalarını istemiĢtir. Tekfur kaleden çıkacakları zaman kendilerini 

korumaları için karĢılığında para verilerek muhafız isteğinde bulunmuĢtur. Tekfur‟un 

bu isteği kabul edilerek Bursa halkı kaleden dıĢarı çıkarılmıĢtır. Gayrimüslim halkın 

kaleyi boĢaltması üzerine Müslümanlar yüksek sesle tekbir getirerek huzur içinde 

Bursa‟ya girmiĢlerdir. Sevinç ve mutluluk içinde salavat getirip Allah‟a 

ĢükretmiĢlerdir. Bu sırada Ahî Hasan kaleye çıkıp burç üzerinde muhkem durmuĢtur. 

Orhan Bey yapılan antlaĢma gereği Hisar halkına eman verip kimsenin bir eĢyasını 

aldırmamıĢtır. Ancak Tekfur -canını kurtarmanın sevinci olsa gerek- pek çok malını 

hisarda bırakıp gitmiĢtir. Orhan Gazi onun bıraktığı bu hazineyi gazilere 

dağıtmıĢtır
480

.  

Rivayetlere göre Tekfur‟un Sarûz adlı bir veziri Ģehrin Osmanlılar‟a teslimini 

sağlamıĢtı. Bahsi geçen bu vezir Bursa‟yı terk etmeyerek Osmanlıların hizmetine 

girmiĢtir. Çok fazla miktarda malı olan bu vezir kendi isteğiyle malının birçoğunu 

Orhan Bey‟e getirmiĢtir. Orhan Bey verilen bu malları da fethe iĢtirak eden gazilere 

dağıtarak onların memnun olmasını sağlamıĢtır. Fetih sonrasında kaleyi gezen Orhan 

Bey kalenin içinde küffar halktan ölmüĢ birçok insan cesetleri ile karĢılaĢmıĢtır. 

Gördüğü bu manzara karĢısında oldukça ĢaĢıran Orhan Bey bu kaleyi vermeye neyin 

sebep olduğunu ve neden bunaldıklarını Bizanslı vezire sormuĢtur. Vezir Sarûz bu 

kaleyi teslim etmeye sebep olan birçok sebebin bulunduğunu söyleyerek bunları tek 

tek anlatmıĢtır. ÂĢıkpaĢazâde ve diğer müelliflerin eserlerinde anlatılan bu durum Ģu 

Ģekilde yer almıĢtır. Birinci sebebin Osmanlı Devleti‟nin geliĢip büyümesine kaĢılık, 

Bizans‟ın çöküĢe geçmesi gösterilmiĢtir. Ġkinci nedenin ise Osman Bey‟in Bizans 

                                                           
478

 ÂĢık PaĢazade, Osmanoğulları‟nın Tarihi, s.85; Hoca Sadettin, Tacü‟t-Tevarih I, s.50. 
479

 ÂĢık PaĢazade, Osmanoğulları‟nın Tarihi, s.85; Ġnalcık, “Orhan”, s.376. 
480

 NeĢrî, Kitâb-ı Cihan-nümâ I, s.131, 133. 



102 
 

 

tekfurları üzerine akın yapması ve gayrimüslim halkın Osmanlılar‟a itaat edip bağlı 

bulundukları devleti anmamaları gösterilmiĢtir. Son sebebte ise tekfurun çok mal 

toplayarak halka iyi davranmadığını, hükümdarın görevlerini yerine getiremediğini 

ve hisarın kendilerine hapishane olduğunu söylemiĢtir
481

. Orhan Gazi, “Ya bu 

ölümler neden oldu?” diye sorunca, vezir, “Çoğu açlıktan öldüler” cevabını 

vermiĢtir
482

. 

Ömrü gazâ ve cihat uğrunda geçen Osman Bey‟in uzun yıllar mücadele ettiği 

pek çok meĢakkat ile karĢılaĢtığı Bursa Ģehri oğlu Orhan Bey‟in liderliği ile 1322 

yılında Osmanlı mülkü haline gelmiĢtir
483

. Bursa‟nın feth edilmesiyle birlikte Batı 

Anadolu‟ya yapılacak olan seferler için önemli bir adım atılmıĢ olmuĢtur. Bursa asıl 

önemini Osmanlılar zamanında kazanmıĢ, yüzyıllar süren ve dünyaya yön veren 

Cihan Ġmparatorluğu‟nun ilk baĢkenti olmuĢtur. 

Bursa henüz alınmadan önce civarı evliyanın ve Türkmen babalarının zâviye 

ve türbeleri ile dolarak askerî seferlerden önce manevî fetih hazırlanmıĢ ve Osmanlı 

ilerleyiĢi hemen her yerde bu metoda göre gerçekleĢmiĢtir. DerviĢlerin Bursa‟yı 

tekke ve zâviyeler ile donatması o bölgedeki insanlar ile devlet arasındaki köprü 

vazifesini sağlamıĢ ve Bursa‟nın Osmanlı topraklarına katılmasını kolaylaĢtırmıĢtır. 

Böylece Türkistan‟da baĢlayan, Selçuklular ve Beylikler ile Anadolu‟da geliĢen 

cihad ruhu – Bursa‟da temerküz etmiĢ; Osmanlılar mütedeyyin bir devlet olarak 

günden güne yüce bir kudret halinde yükselmiĢtir
484

. Bursa‟yı yurt haline getiren 

Osmanlılar YeniĢehir‟i kurmuĢlar ve EskiĢehir‟den Kızıklık aĢiretini getirererek 

Bursa‟nın yakın çevresinde bulunan mevkiilere bu aĢiretleri yerleĢtirmiĢlerdir. AĢiret 
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grupları Bursa‟da Cumalikızık, Ortakızık, Camilikızık, Hamamkızık, Bayındırkızık, 

Değirmenlikızık gibi köyler kurarak yeni yerleĢim yerleri oluĢturmuĢlardır
485

. 

Bursa‟nın feth edilmesinden sonra muhtelif yerlerden Ģehre göç olmuĢ ve 

kentin geliĢmesi desteklenmiĢtir. Orhan Gazi kale içindeki manastırı camiye 

çevirtmiĢ, bunun yanında meĢhur Bey Sarayı adı verilen bir de saray yaptırmıĢtır. 

Bursa‟yı Osmanlı Beyliği‟nin baĢkenti yapan Orhan Gazi 1327 yılında burada gümüĢ 

sikke darbettirmiĢtir. Bursa‟nın geliĢmesine büyük katkı sağlayan Orhan Bey 1339-

1340‟ta kalenin doğu tarafında cami (Orhan Cami), imaret, medrese, hamam ve 

kervansaraydan (Beyhanı, Emirhanı) oluĢan bir külliye yaptırmıĢtır
486

. ġehrin feth 

edilmesiyle birlikte yapılan icraatlara bağlı olarak güzel bir görünüme sahip olan 

Bursa 1333‟te Ģehri ziyaret eden Ġbn Battûta‟nın da dikkatini çekmiĢtir. Nitekim Ġbn 

Battûta bu Ģehri canlı pazarları, büyük caddeleri ve güzel çarĢıları bulunan muazzam 

bir belde olarak tarif etmiĢtir
487

. Bursa XIV. yüzyıl boyunca idari merkez olması yanı 

sıra beyliğin ticaret merkezi durumundadır. 

Evliya Çelebi, Bursa‟nın Osmanlı Devleti‟nin ilk taht merkezi olduğu 

dönemde irem bağı misali mamur ve bakımlı olduğunu belirtmiĢtir. Ayrıca Bursa 

yeni feth olduğu zamanda Kayseri, Konya, Niğde, Aydın, Saruhan, Karaman ve 

MaraĢ diyarlarından pek çok insanın geldiği ve bu bölgeye yerleĢtiğini ifade etmiĢtir. 

Bursa; Belh, Buhara ve Horasan diyarlarından yüzlerce erenlerin gelip yerleĢtiği 

manevi mekânlardan biri haline gelmiĢtir
488

. 

2.1.1.Bursa Orhan Ġmaret Zâviyesi  

Bursa Orhan Ġmareti, Osman Gazi‟nin oğlu Orhan Gazi tarafından inĢa 

ettirilmiĢtir. Bazı müellifler tarafından zâviye olarak vasıflandırılan bu yapı 

Bursa‟nın fethinden sonra Ģehrin Hisar‟ın içinde sıkıĢıp kalmasının uygun 

olmayacağını anlayan ve kenti geniĢletme lüzumu hisseden Orhan Gazi‟nin talebi 

üzerine yapılmıĢtır. ġehrin fethinin üzerinden 10 yıl geçmesine rağmen hâlâ ıssız, 
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sakin ve sessizliğini koruyan bu bölgeye dönemin Sultanı Orhan Bey kendi adıyla 

anılan bir külliye inĢa ettirmiĢtir
489

. Osmanlı müelliflerinden NeĢrî, Kitab-ı 

Cihannümâ adlı eserinde, Bursa Orhan Gazi Ġmareti‟nin konumuna iliĢkin bilgi 

verirken Ģu ifadelerde bulunur: “...Ve Bursa‟da yapdurdığı „imâret yiri bir ıssız 

yiridi-kim, ikindüden sonra âdem varmağa vehm iderdi. Zira Gök-Dere suyı ol 

eyyâmda Balık-Pazarı‟nda akardı. Ol sebebden dereyi öte yakaya geçmeğe vehm 

iderlerdi. Sonradan derenün çaydan yana tarafına At-Pazarı olıcak, hisardan yana 

biraz emin oldı...”
490

. 

Bursa‟daki imaretin içinde bulunduğu külliyenin inĢa tarihi caminin 

kitabesinde yer alan ibarelere göre 1339/1340 yılında olduğu açıkça belirtilmektedir. 

Ġmaretin de bu tarihte ya da hemen sonra inĢa edildiği tahmin edilebilir
491

. Kitabeden 

anlaĢıldığına göre 816/1413‟de Karamanoğlu Mehmed Bey‟in, Bursa‟yı tahribatı 

sırasında külliye ateĢe verilmiĢti. Bu tarihten birkaç yıl sonra Bayezid PaĢa 

tarafından 820/1417‟de tamir edilerek tekrar hizmete sunulmuĢtur
492

. Semavi Eyice, 

Karamanoğlu tarafından yakılan Orhan Bey Ġmareti‟nin H. 820 (1417) de I. 

Mehmed‟in emri ile yeniden yaptırıldığını ifade etmiĢtir. Ayrıca kitabesinde imaret 

denilen bu yapının, vakfiyesinde ise eskiden zâviye olduğunu zikretmiĢtir. Nisbeten 

geç tarihli örneklerde de rastlandığı gibi, yan hücrelerin önlerinde birer dar ara 

bölümün bulunduğunu da belirtmiĢtir
493

. 

Medrese, zâviye ve imaretin birbirine bitiĢik vaziyette olduğu, aĢevi 

anlamındaki imaretin ise en kuzeyde yer aldığı ifade edilmiĢtir. Ġmaret, 1935 yılına 

kadar BüyükĢehir Belediyesi binasının hemen altında varlığını sürdürmüĢ, bu 

tarihten sonra bina yıktırılarak yol haline dönüĢtürülmüĢtür
494

. Ayverdi mezkûr 

zâviyeye dair “Tayin edilemeyen bir zamanda zâviye yıkılmış, yalnız matbah kalmış 

ve oradan şehrin fukarâ-ı müslimînine, ... ve imam, hatîb ve sâire gibi hayrat 
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hademesine ve taalebeye aş dağıtıldığı için, aşhane mukaabili 'imâret ta'biri bu 

mutfağa “alem olmuştu” ifadelerine yer vermiĢtir
495

.  

Orhan Gazi‟nin, imaretin de içinde bulunduğu külliye ile ilgili 15 varak ve 28 

sayfalık vakfiyesinin bir nüshası tespit edilmiĢtir. Bu nüsha Hüseyin Hüsameddin 

Efendi tarafından 1926 yılında özellikle vakfiyede yer alan tarihi Ģahsiyetler 

hakkında eklediği bir bölümle yayınlamıĢtır
496

. Ġmaretin eskiden zâviye olduğunu 

bahsettiği kısım vakfiyenin giriĢ bölümü sonrasındaki Ģu satırlarda anlatılmıĢtır: “ ... 

mahruse-i Bursa‟da humiyet ani‟n-nuhûsada bina eyledüği zâviyeyi ki beyne'n-nas 

'imaret dinmekle ma'ruftur...”
497

. 

Vakfiye‟de yer alan bilgilere göre Orhan Bey; Bursa‟da etrafı yüksek 

duvarlarla çevrili halk arasında imaret adıyla meĢhur olan bir zâviye yaptırmıĢ ve 

zâviyenin etrafında bulunan bağları, mekânları, meskenleri, mutfakları, üstü örtülü ve 

açık yerleri, odunlukları, çardakları, sütunlu büyük hisarı vakfetmiĢtir. Daha sonra 

kalesi ve burçlarıyla Filadar Köyü, Depecik, Panayır, Mûsâbaba ve Galya köyleri 

tüm yolları, tepeleri, dağları, ekilebilir arazileri, nehirleri, suları, bağları, ağaçları 

reâyâlarıyla birlikte hudut ve hukukuyla vakfa tahsis edilmiĢtir. Ayrıca Bursa 

çarĢısının önemli bir kısmını oluĢturan Eski Bezzâsistan (Emir Hanı) adıyla meĢhur 

olan han ve etrafındaki dükkânlar, hücreler, dehlizler, yollar ve evler de imaret için 

vakfedilmiĢtir. Zâviyeye bitiĢik durumda olan bir hamam, Ģehrin yukarı kısmında 

bulunan iki değirmen ile tarla ve bostanlık da vakfedilenler yerler arasındadır. Vakıf 

tüm bu sayılanları mülkünden ifraz edip, tasarrufundan çıkardıktan sonra sahih bir 

Ģekilde vakfetmiĢ, lüzumuna, sıhhatine ve ebediliğine halife, melik, vezir, kadı, 

muhtesip gibi ileri gelen kiĢilerce yapılacak olası müdahaleler men edilmiĢ ve 

Ģartların iptali ve değiĢtirilmesine yönelik giriĢimler yasaklanmıĢtır
498

. Böylece 

Orhan Ġmareti Zâviye‟sine dıĢarıdan gelebilecek her türlü müdahale önlenmeye 

çalıĢılmıĢtır. 
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Vakfıyenin ilerleyen bölümlerinde zâviye ya da imaretin nasıl kullanılacağına 

dair Ģartlar yer almıĢtır. Buna göre; zâviyeye gelenler üç gün boyunca ücretsiz bir 

Ģekilde misafir olarak ağırlanacak, daha fazla konaklamak isteyenlerin durumuna 

mütevelli karar verecektir. Zâviyeye gelenlerin çıkarıldıklarında incinmemeleri için, 

üç gün Ģartının peĢinen söylenmesi ve hamama iletilmeleri, kendilerine sâir hankah 

ve zâviyelerde cârî usul dairesinde ri'ayet edilmesi Ģart koĢulmuĢtur. Gelen 

misafirlerin sosyal statülerine bakılmaksızın ister ulemâ, meĢâyih, seyyid, bey, efendi 

olsun ister fukara ve miskinlerden olsun herkese eĢit hizmet sunulacaktır. Doğru 

yoldan sapan ve bunu alenen ifĢa eden fâsıklar, beynamazlar ve bid‟at ehl-i olanlar 

dıĢında hiç kimse zâviyede konaklamaktan men edilmeyecektir
499

. 

Bursa vakfiyesinde, zâviye ve imaretteki görevli kadrosu hakkında da önemli 

bilgiler elde edilmektedir. Zâviye meĢîhatı Yakub bin‟ül-merhum Mehmed Efendi‟ye 

tevcîh edilmiĢtir. Mütevelli, Ģeyh, imam, huffaz, nakîb, ferrâĢ, câbî, hâdim, tabbâh ve 

bevvâbînin görev yaptığı yapıda sadece mütevelli ve Ģeyhe ayrılan ödenekler açıkça 

belirtilmiĢ, diğer görevlilerin tayin ve azilleri gibi ücretlerin belirlenmesi 

mütevellinin tasarrufuna bırakılmıĢtı
500

. Bu görevliler için bazı ahlaki ve ilmî 

meziyetlerin aranmasını, hatanın vuku'u ve tekrarı halinde kademe tekdir ve ceza 

usûlleri koyulmuĢtur.   

Evkaafın gallesi yani geliri zâviye masraflarına ve ihtiyaç olursa imârına ve 

gallenin artmasına sarf olunduktan sonra, kalanın öĢrü mütevelliye verilip Ģeyhe ayda 

doksan akçe ve üç müd buğday verilmesi Ģart olunmuĢtur. ġayet zâviye 

barınılamıyacak derecede harap olursa gallenin fukara ve muhtaçlara sarf olunması 

Ģartı koyulmuĢtur. Mevkuufât en fazla bir sene müddetle kiralanabilir
501

. 

Gayrimenkullerin iĢletim usulü olarak bir yıllık süre zarfıyla sınırlanan icâre-i vâhide 

yöntemi benimsenmiĢtir. Vakfın mahsulatı öncelikle imaretin ve vakfın diğer hayrat 

yapılarının tamir ve onarımına kullanılacaktır
502

. 

Vakfiyenin son bölümünde müruruzamanla zâviyenin yıkılıp arsaya 

dönüĢmesi durumunda hasılatın Müslüman fakirlere sarf edileceği ifade edildikten 
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sonra “Onu iĢittikten sonra kim değiĢtirirse günahı, yalnızca onu değiĢtirene ait olur” 

mealindeki Bakara Suresinin 181. ayeti ve diğer ayetlerle beddualar yapılmıĢ, daha 

sonra vakfiyenin düzenlenme tarihinin ve Ģahitlerin tanıtıldığı bölüme geçilmiĢtir
503

. 

Orhan Ġmareti ile ilgili XVI. Yüzyıl kayıtlarında mühim bilgiler yer 

almaktadır. Mezkûr belgeye göre; Hassa bîmarhânede has oda oğlanlarına hizmet 

eden baĢhatun pir olup vatanı olan Bursa‟da ikamet etmek üzere Sultan Orhan 

Ġmareti‟nden aĢ ve ekmek reca etmekle bir çift ekmek ve bir kepçe aĢ 

buyurulmuĢtur
504

. Bu ifadeden anlaĢılacağı üzere XVI. Yüzyılda Orhan Ġmareti 

yoksullara, fakirlere ve kimsesizlere ekmek ve yemek veren sosyal bir kurum idi.  

H. 16 Zilhicce 1003/ M. 22 Ağustos 1595 tarihli belgede ise Darüssaade 

Ağası Mustafa Ağa‟ya bir hüküm bulunmaktadır. Bu hükme göre; Bursa‟da merhum 

ve mağfurun leh Sultan Orhan Ġmareti‟nin murtezikası arz-ı hal gönderip Mustafa 

Ağa‟nın evkaf mesalihine say ve ihtimam gösterdiğinden, nazırı olduğunda evkafı 

ihya ettiğinden dolayı söz konusu vakfa nazır olması gerektiğine dair bir belge 

bulunmaktadır
505

. 

Ġmaret ile ilgili XVII. Yüzyıla ait Bursa ġer‟iyye Sicilleri‟nde fakir, kimsesiz 

ve yoksullar için verilen yemek ile ilgili hüküm bulunmaktadır. Buna göre ilk 

belgede Sultan Orhan Ġmâret-i âmiresinde Müslüman fakirler için hazırlanan aĢ ve 

foduladan yevmî 4 aded fodula ile 2 kepçe dolusu aĢa mutasarrıf olan kiĢinin vefatı 

üzerine boĢ kalan bu hakka yeni bir kiĢinin görevlendirmesine dair bir kayıt yer 

almaktadır
506

. Aynı yüzyıla ait farklı bir belgede ise 1638 yılında imarette piĢirilen 

yemekten her gün için 100 dirhem ağırlığında 6 adet fodula ve 3 kepçe dolusu yemek 

alma hakkına sahip olan Ebu Bekir bin Kasım vefat edince, bu hakkı fukaradan bir 

baĢkasına devredildiğine dair bir yazı kayıtlara geçmiĢtir
507

.  

1671 tarihli bir belgede ise Orhan Ġmareti ile ilgili muhasebe arz ve i‟lâmı yer 

almaktadır. Bu kayda göre: Bursa‟da Sultan Orhan Cami ve imaretleri evkafının 

mütevellisi Mahmud Ağa‟nın bir yıllık irad masraf hesapları bilgisi bulunmaktadır. 
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Buna göre söz konusu belgede; cami Ģerif ve imareti hademelerine, imareti amirede 

tabbah olunan zahireye, cami Ģerife alınan mum ve rugana, taamlar için lazım gelen 

ihtiyaçlara ve imareti amirenin tamirine yapılan harcamalara dair bilgiler yer 

almaktadır
508

.  

H. 7 Zilkade 1082/ M. 6 Mart 1672 tarihli bir belgede ise Bursa‟da Sultan 

Orhan Cami ve Ġmareti Evkafı‟ndan yevmi iki adet fodulaya mutasarrıf olan Ahmed 

Bin Hasan‟dan mahlûl kalan vazifenin Ahmed bin Mustafa‟ya tevcih edildiğine dair 

bilgi verilmektedir
509

.  

Orhan Ġmaretine dair XVII. Yüzyıla ait son belgede ise Bursa‟da Sultan 

Orhan Cami ve imareti ile Emir Sultan Cami ve Ġmareti vakıflarına bağlı Bursa‟nın 

Lefke kazası köyleri ahalilerinin her sene olduğu gibi bu sene de ödemekle yükümlü 

oldukları vergilerini gönderilen tahsildara vermeyi taahhüt ettiklerine dair Lefke 

kazası kadısı Ahmed Efendi‟nin ilamı bulunmaktadır
510

. 

Bursa‟da Sultan Orhan Evkafı XVIII. Yüzyılda bazı yerleri mukataalar 

Ģeklinde tahsis ederek buralardan elde edilen gelirleri imaretin ihtiyaçları için 

harcamıĢtır. Nitekim söz konusu duruma göre; Bursa‟da Sultan Orhan Evkafı 

Mukataatından Cumalı, Hamamlı, Kızıklar ve sair köyler mülteziminin cihet-i vakfa 

ve imaretine gerekli buğdayı zamanında vermesine dair bir ferman arĢiv kayıtlarına 

geçmiĢtir
511

. 

H. 29 Zilhicce 1211 / M. 25 Haziran 1797 tarihli bir belgede ise Harameyn‟e 

bağlı Bursa‟daki Orhan Gazi Evkafı Ġmareti‟nin fırını, tavanı ve cami avlusunda 

bulunan duvarın tamir masraflarının ödenmesi için hazırlanan bir arĢiv vesikası yer 

almaktadır
512

. H. 11 Cemazeyilevvel 1243/ M. 30 Kasım 1827 tarihli bir belgede ise 

Harameyn-i Muhteremeyn‟e bağlı evkaftan Bursa‟da bulunan Sultan Orhan Gazi 

Cami, Ġmareti, Türbesi ve zahire anbarının tamirine dair bir arĢiv kaydı 

bulunmaktadır
513

.  
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Belgelerde “imâret-i âmire” olarak isimlendirilen aĢhane yapısına ait bazı 

ayrıntılar da tespit edilmiĢtir. Buna göre imaret bünyesinde hizmet veren yemek 

yenen bir mekân, fırın, kiler, küçük bir mahzen, imaret Ģeyhinin çalıĢma yeri olarak 

kullanılan bir sofa ve bir de ahır bulunmaktaydı. Ġmaretin hemen karĢısında müstakil 

bir yapıya sahip çatılı bir buğday anbarı da yer almaktaydı
514

. Ġmarette her gün 

medresede görev alan hocalara, idari görevlilere, talebelere ve diğer yoksullara da 

düzenli yemeklerin verildiği belirtilmektedir
515

.  

XX. Yüzyıldaki kayıtlarda ise Sultan Orhan‟ın Bursa‟da vaki imaretinde 

Manastır‟da kain medreselerinde tahsil-i ulum eden talebeye mahsus olan fodulanın 

tesviyesi istizanı da mezkur imaret ile ilgili önemli arĢiv vesikalarından birini temsil 

etmektedir (H. 29 ġevval 1323/ M. 27Aralık 1905)
516

. 

Osmanlı kuruluĢ döneminde yapılmıĢ olup, günümüze kadar varlığını 

muhafaza edememiĢ olan bu yapı, sanat tarihçilerini ikiye bölmüĢtür. Buna göre 

Ekrem Hakkı Ayverdi bu yapnın cami olduğunu iddia ederken
517

, Sedat ÇetintaĢ ise 

bu yapının zâviye olduğunu iddia etmiĢtir. Ayrıca Sedat ÇetintaĢ XVI. yüzyılda bu 

zâviyenin camiye dönüĢtürüldüğünü ifade etmiĢtir
518

.  

2.1.2. Mihaliç Bey Zâviyesi  

Mihaliç Bey Zâviyesi, Bursa‟nın eski adı ile Mihaliç yeni adı ile Karacabey 

ilçesinde yer almakta olup, vakfiyesine göre XIV. yüzyılın ikinci yarısında (H. 

793/M. 1362) Abdullah oğlu Mihaliç Bey tarafından inĢâ edilmiĢtir
519

. Abdullah oğlu 

Mihaliç Bey, Köse Mihal‟in oğlu Aziz Bey‟dir. Köse Mihal‟in Aziz Bey‟den baĢka 

Balta Bey ve Gazi Ali Bey isimlerinde iki oğlunun bulunduğu ve bunların Rumeli 

hududunda faaliyet gösterdikleri bilinmektedir
520

. Mihaliç adına dair NeĢrî‟de ise Ģu 

bilgiler yer almaktadır. Rivayete göre Orhan Bey bahsi geçen bölgeleri feth ettiği 
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zaman bölgenin önemli yöneticileri olan Klemastorye ve kardeĢi Mihaliç bölgeye 

hâkimdi. Orhan Bey Bursa‟yı feth ettiği dönemde bu iki kardeĢ ona itaat edip aynı 

bölgede yaĢamlarını idame ettirmiĢlerdi. Orhan ol vilâyete azm idicek, bu 

Klemastorye karındaşı Mihulçi ile Orhan‟a istikbal idüb, mübalağa piş-keş çekdiler 

ve tevazu itdiler. Orhan dahi bunları hoş görüb, yine yirlerinde mukarrer itdi
521

. Bu 

kayıtlara göre; Osmanlı Devleti‟nin kuruluĢ sürecinde önemli faaliyetler gösteren ve 

akıncı ailelerinden biri olan Mihaloğulları, Mihaliç mevkiinde aktif bir Ģekilde yer 

almıĢlardır. Nitekim Mihaliç Bey tarafından bahsi geçen yerde bir zâviye inĢa 

edilmiĢ ve Abdullah oğlu Mihaliç Bey Vakfı‟na ait H.763/M.1362 tarihli Arapça 

vakfiye düzenlenmiĢti. Bahsi geçen vakfiyede Mihaliç Bey‟in zâviyeye vakf ettiği 

topraklar belirtilmiĢ ve zâviye görevlileri hakkında mühim bilgiler verilmiĢtir
522

.  

H.763/M.1362 yılında Rebîülevvel ayının sonlarında hazırlanmıĢ olan bu 

vakfiyedeki bilgilere göre; Abdullah oğlu Mihaliç Bey (Aziz Bey) yaĢarken, Mihaliç 

Nâhiyesi‟nde UĢakbükü, Göçebe, Bahtiyar, Kozlıgökcük ve Çömi köyleri hududunda 

yer alan bölgede malı ve mülkünden; mutfak, kiler ve ek bölümlerini, sürülmüĢ 

tarlalarla buraya bağlı olan yerleri, baĢkalarına ait mal, mülk, mezarlık ve mescidler 

hariç olmak üzere Mihaliç Kalesi‟ndeki zâviyesine vakfetmiĢtir
523

.  

Vakıf (Mihaliç Bey) vakfiyesinde; Kethüdâ‟yı mütevelli olarak belirlemiĢ ve 

bu görevin ondan sonra en büyük erkek çocuğuna geçmesini, erkek çocuğun neslinin 

inkırazı durumunda da kız çocuğun bu görevi almasını belirtmiĢtir. Kız çocuğun 

görevini yerine getirmesinin ardından, erkekler arasında bir seçim yapılarak yeni bir 

görevli tayin edilmesini hükme bağlamıĢtır. Vakıf, kendi neslinin tamamen yok 

olması durumunda da bu görevin, âzâdlı köleleri içerisinden en iyisine ve daha sonra 

onun erkek çocuklarına geçmesinini belirtmiĢtir
524

. 

HazırlanmıĢ olan mezkûr vakfiyeye göre Mihaliç Bey yaptırmıĢ olduğu bu 

zâviye için gelecekte yaĢanabilecek sıkıntılara karĢı tedbir amaçlı bir takım önlemler 

almak istemiĢtir. Buna göre zâviyenin yıkılması durumunda yerine bir bina 

                                                           
521

 NeĢrî, Kitâb-ı Cihan-nümâ I, s.165-167. 
522

 VGMA, nr. 732/61, s.77. Adıgüzel, Tarihte Mihalıççık, s.329. 
523

 VGMA, nr. 732/61, s.77. Kâmil Kepecioğlu, “Mihaliç Bey”, Bursa Kütüğü, III, Bursa BüyükĢehir 

Belediyesi Yayınları, Bursa 2010, s.195. 
524

 VGMA, nr. 732/61, s.77.  



111 
 

 

yapılmasını, yapılacak masraflardan geri kalanın da mezkûr zâviyeye gelen misafir 

ve fakirlere harcanmasını, zâviyeye mütevellî tarafından sağlığı yerinde olan bir 

Ģeyhin tayin edilmesi gerektiğini belirtmiĢtir. Bu sûretle de vakfının ebedîyen 

yaĢamasını hükme bağlamıĢtır. Ayrıca bu vakıf hiçbir Ģekilde alınıp satılamaz, 

kiralanamaz, hibe edilemez, rehin ve miras bırakılamaz Ģartı konulmuĢtur. Mihaliç 

Bey‟in vakıfta adı geçen köyler sınırı dâhilinde kendisine ait taĢınmazları (mutfak, 

kiler, buradaki tarlalar ve diğer mülkler) bu zâviyeye vakfetmesi, o dönem içerisinde 

bu vakfın zengin bir vakıf olduğunu göstermektedir. Ancak vakıf, ilerleyen süreçte 

gelirinin sürekliliğini kaybederek ve ekonomik anlamda darlığa düĢerek baĢka bir 

vakfa bağlanmıĢtır.  

Bu kısımda dikkatimizi çeken baĢka bir durum ise Osmanlı kuruluĢ sürecinde 

cariye ve köle grubunun olması söz konudur. Nitekim gerek Selçuklularda ve gerek 

Osmanlı Devleti‟nin kuruluĢ sürecindeki islam toplumlarında köle ve cariye grubları 

bulunmamaktadır. Söz konusu vakfiye de kölenin ve cariyenin olması zâviyeyi kuran 

kiĢinin farklı bir millete ve dine mensup olduğunu göstermektedir. Bize göre bu kiĢi 

Osmanlı Devleti‟nin kuruluĢ sürecinde islamla müĢerref olmuĢ Rum asıllı bir Ģahsa 

aittir. Zaten mezkûr Ģahsın isminin de Mihaliç olması ve babasının isminin Abdullah 

olması bu kiĢinin sonradan Müslüman olduğunu doğrular niteliktedir.  

585 numaralı tahrir defterinde verilen bilgilere göre; Mihaliç bin Abdullah, 

Mihaliç‟te bulunan zâviyesine birkaç köy vakfetmiĢtir. Vakfiyesinde mahsulatı 1/5 i 

“rüsûm-ı örfiye ve tevliyet” için ayrılıp kalan kısmının da misafirlere ve fakirlere sarf 

olunmasını bildirmiĢtir. Zâviyeye salih bir Ģeyhin tayin edilmesini, mezkûr vakfa 

PadiĢahın niĢanı ile Mihaliç Bey kızı oğlundan Hamza Çelebi oğlu Mehmed 

Çelebi‟nin mütevelli olması gerektiği belirtilmiĢtir
525

. Mihaliç Bey Zâviyesi‟ne ait 

vakıf alanları içerisinde, Nefs-i Mihaliç‟te bulunan Bahtiyar
526

, Göçebe
527

, Kozlu
528

, 

Sekiviran
529

 ve UĢakbükü
530

 adlı 5 köy ile Hüdâvendigâr Livâsı‟nın “Türbe-i 

Temlik” ettiği bir bölge (Mihaliç Bey Türbesi)
531

 bulunmaktadır.  
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Mihaliç Bey Zâviyesi ile ilgili XVI. Yüzyıldan sonraki döneme dair veriler 

yoksun olduğu için ilerleyen süreçte zâviyenin durumu hakkında yeterli bilgi 

edinilememektedir. Bu dönemden sonra gerek ekonomik, gerekse sosyal boyutta 

giderek zayıflamaya baĢladığı ve eski önemini kaybettiği söylenebilir. Nitekim vakıf, 

çeĢitli nedenlerle gelir darlığına düĢerek baĢka bir vakfın bünyesinde varlığını devam 

ettirmiĢtir.  XVIII. yüzyılın baĢlarından itibâren Lala ġahin PaĢa Vakfı‟na bağlı bir 

vakıf olarak kayıtlara geçmiĢtir
532

. XVIII. yüzyıl baĢlarında Lala ġahin PaĢa 

Vakfı‟na katılan Mihaliç Bey Zâviyesi Vakfı‟nın, XIX. yüzyılın ikinci yarısına kadar 

aktif olduğu bilinmektedir.  Buna göre 18 Haziran 1863 tarihinde zâviyeye, Nazîf 

adlı Ģahsın eĢi ġerife Hanım isminde biri mütevellî olarak göreve atanmıĢtır. 

Zâviyenin mütevellîsi olan ġerife Hanım‟ın görevini bırakmasından sonra 22 Kasım 

1869 tarihinde bu göreve Nazife Hanım atanmıĢtır
533

. 

Mihaliç‟te yaklaĢık 500 yıl gibi uzun bir süre aktif bir Ģekilde varlığını 

sürdüren Mihaliç Bey Zâviyesi en eski dini kurum olma özelliğine sahiptir. Zâviye 

örgütlenmeleri içerisinde önemli bir yer teĢkil eden ve bölge ekonomisine de, belli 

ölçüde katkı sağlayan bu yapı günümüzde mevcut değildir. Mihaliç Bey Zâviyesi‟nin 

Yunan iĢgali sırasında yakılan eserler arasında yer aldığı ve tarihe karıĢtığı 

söylenebilir
534

.  

2.1.3. Esemen Dede Zâviyesi   

Esemen dede/baba, Orhan Bey zamanında Anadolu‟ya gelen ve seyyid 

olduğuna inanılan keramet sahibi aziz olarak bilinmektedir. Zâviyesi Mihaliç 

tarafında Esemen köyünde bulunmaktadır
535

. Orhan Gazi zamanında yaĢamıĢ olan 

abdal Ģeyhe Orhan Bey‟den vakıf tahsis edilmiĢtir. Tophisar‟a bağlı Esemen Seydi 

Mezraası, Orhan Bey‟den ve Gazi Hudâvendigâr‟dan Esemen Seydi‟ye vakıf olarak 

verilmiĢtir. Söz konusu defterde Esemen Seydi, “keramet sahibi bir azizmiĢ, daima 

ziyaret ederlermiĢ” Ģeklinde zikredilmiĢtir. Vakfı Esemen Seydi‟nin evlâdından Ali 
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oğlu Ayvati tasarruf edermiĢ. Akabinde Sultan Murad niĢanıyla Ayvati oğlu Mehmed 

mutasarrıf olmuĢtur. Mezraadan 400 akçe gelir elde edilmiĢtir
536

. 

H. 28 Cemazeyilahir 1184/ M. 19 Ekim 1770 tarihli kayıttan Mihaliç Esemen 

köyündeki Esemen (Esmin) Baba Zâviyesi vakıflarına mütevelli tayini yapıldığı 

bilgisi yer almaktadır. Buna göre zâviye kaydında Ģu bilgiler bulunmaktadır. Arzuhal 

kullarıdır ki Mihaliç kazasında vaki Esemen karyesinde kain Esemen Baba Zâviyesi 

vakfı şerifinin vazifeyi muayyene ile nısfı tevliyetine mutasarrıf olan Seyyid Bektaşi 

halife bila veled fevt olup yerine hali ve tevliyeti mahlul olmakla nısf-ı tevliyet 

mezkureyi vazifeyi muayenesiyle mütevvifakası merhum mahlülünden bu kullarına 

inayet ve tevcih ve yedimi berât-ı şerifi alişan sadaka ve ihsan buyurulmakla 

..................... zımmiyesine ilhak buyurulmak babında ve emrü ferman ve inayet ihsan 

devletlü inayetlü re‟fetlü efendim sultanım ............. hazretlerinindir
537

. 

1300/1883 yılında Esemen Baba vakfının faal olduğu anlaĢılmaktadır. Ancak 

zâviyenin akıbeti hakkında bilgi bulanamamıĢtır. Zâviye, Dağesemen köyü 

yakınlarındaki Kedikaya Mahallesi mezarlığındaydı. Günümüzde burada Tekke 

Dede türbesinin bulunduğu bilinmektedir. Zâviyenin çevresi, önceleri Karadut 

Tekkesi olarak anılırken, Ģimdi Kedikaya‟nın mahallesi olmuĢtur. Tekke Dede‟nin 

bugün sadece bir yatırı kalmıĢ olup adak yeri olarak kullanılmaktadır. Özellikle 

çocuğu olmayan kadınlara Ģifa verdiği kabul edilmektedir
538

. 

2.1.4. Ġzzeddin Zâviyesi  

Ġzzeddin Zâviyesi, Bursa PınarbaĢı‟nda yer almaktadır. Orhan Bey tarafından 

Kite‟ye tabi Balderga köyü, Ġzzeddin mescidine ve zâviyesine vakfedilmiĢtir. Mezkûr 

köyden elde edilen mahsûl PınarbaĢı‟ndaki Ġzzeddin Zâviye‟sine sarf olunmuĢtur. 

Defteri köhnede kadîmden vakıf olduğu belirtilen zâviyenin vakıfnâme-i Ģer‟iyesi var 

diye kaydolunmuĢtur. Mezkûr köyde pek çok gayrimüslimin kayıtlı olduğu 

belirtilmiĢ ve bu köydeki kâfirlerin Hacı Ġzzeddin Zâviye‟sine altıĢar müd buğday ve 

ikiĢer müd arpa verdikleri ifade edilmiĢtir
539

.  
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2.1.5. Abdal Mûsâ Zâviyesi  

Abdal Mûsâ, BektaĢîlikte önemli bir yeri olan Anadolu abdallarından biridir. 

Bursa‟nın fethi öncesi Rum diyarına geldiği bilinen Abdal Mûsâ‟nın, Osmanlı 

Devleti‟nin kuruluĢu ile ilgili birçok menkıbesi olup, rivayetlere karıĢmıĢtır. Doğum 

tarihi ve hayatı hakkında yeterli bilgi bulunmamaktadır. Abdal Mûsâ‟nın doğum 

tarihi tam olarak bilinmemekle birlikte, doğumunun 1280-1290, ölümünün ise 1390-

1410 yıllarına rastladığı ifade edilmektedir
540

. Kendisine ait bir Ģiirden 

öğrendiğimize göre Azerbaycan‟ın Hoy kasabasında yaĢadığını söylemek 

mümkündür. Rivayete göre Abdal Mûsâ, Haydar Ata‟nın oğullarından Hasan 

Gazi‟nin oğludur
541

. Abdal Mûsâ‟nın annesinin adı Ana Sultan, kardeĢinin adı da 

Hüsniye Bacı‟dır
542

. Abdal Mûsâ‟nın XIV. yüzyılda Bursa‟nın fethi sırasında 

Anadolu‟da olduğu bilinmekle beraber, hangi yılda Anadolu‟ya geldiği 

bilinmemektedir
543

.  

Abdal Mûsâ bir süre KırĢehir Sulucakarahöyük‟te Hacı BektaĢ Tekkesi‟nde 

yaĢamıĢ ardından farklı yerlere gitmiĢtir. Abdal Mûsâ burada Kadıncık Ana 

vasıtasıyla Hacı BektâĢ-ı Velî‟nin yolunu devralmıĢ ve Hacı BektâĢ‟ın postuna 

oturarak BektaĢîlik tarikatının ilk temellerini atmıĢtır. Akabinde Orhan Bey 

zamanında Bursa‟nın fethine katılmak üzere Osmanlı ülkesine gelmiĢtir
544

. 

BektaĢîliğin önemli isimlerinden biri olan Abdal Mûsâ‟nın Orhan Gazi ile Bursa‟nın 

fethine katıldığı ve fetihte büyük faydalar göstermiĢ olduğu rivayet edilmiĢtir
545

. 

MeĢhur BektaĢî velîsi Kaygusuz Abdal, Abdal Mûsâ‟dan icâzet almıĢtır
546

. 

Tarihi kaynaklarda anlatıldığına göre Orhan Gazi sevdiği, muhabbet ettiği 

derviĢlere zâviye inĢa eder, onların bulundukları bölgede faaliyetlerini yapmasına 

izin verirdi. Nitekim Abdal Mûsâ‟ya da Bursa fethinden sonra Bursa‟da bir zâviye 
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yaptırdığı bilinmektedir. Söz konusu zâviye, günümüzde Musababa mahallesi olarak 

bilinen yerde idi
547

. Mehmed ġemseddin Efendi, Yâdigâr-ı Şemsî adlı eserinde 

zâviye ve medresenin harap bir halde olduğunu ve yerlerinin bağ bahçe Ģekline 

dönüĢtüğünü ifade etmektedir
548

. 

Hudâvendigâr Livası Tahrir Defteri‟nde; Abdal Mûsâ Zâviyesi‟nde âyende ve 

revendeye sarfolunmak için Abdal Mûsâ‟nın öĢürlü mülk bahçesi mahsulâtı, 

Bergama bağları arasında öĢürlü bağı, Kara Bağ dimekle meĢhur öĢürlü bağı, Abdal 

Mûsâ mezraası demekle öĢürlü mezraada ziraat iden iki çiftin ve Yusuf adlı kulun, 

çiftlik hasılın ve Heybu? pazarında bir mülk dükkânın ve dörd ineğin vakfedildiği 

bilgisi kaydedilmiĢtir. Ayrıca yirmi kovan, iki kazan, iki tava, bir sini, bir çırağ, 

Ģehirdeki mülk evlerin mahutası, sekiz tebsi, beĢ sahan, üç herenî, üç demür, 

Aksıgurlarda bir gül bağçesi ve içinde olan miskalisi hasılı ve eĢcarı müsmiresiile 

Abdal Mûsâ Zâviye‟sine vakfedildiğiene dair mucebi mezkûr üzere Ģer'î mektup 

bulunduğu ve Uluçamda dinkcük ihdas idüb resminden ziyadesi vakfedildiği 

bildirilmiĢtir
549

. 

2.1.6.Abdal Murad Zâviyesi  

Orhan Gazi döneminde Osmanlı topraklarında faaliyet gösteren derviĢlerden 

biri de Abdal Murad
550

‟dır. Buharalı olduğu rivayet edilen Abdal Murad‟ın, 

Bursa‟nın fethinden önce oğlu Abdal Mehmed ile birlikte Anadolu‟ya geldiği ifade 

edilmiĢtir
551

. Osmanlı kaynaklarında Abdal Murad‟ın birçok kerametinin bulunduğu 

da zikredilmiĢtir
552

. Bursa feth edilmeden önce Bursa‟ya gelip yerleĢtiği bilinen 

Abdal Murad‟ın bu dönemlerde bölge halkını yıldırmak amacıyla bazı faaliyetlerde 

bulunduğu bilinmektedir. Nitekim Abdal Murad bölge halkını korkutmak amacıyla 

tepelerden Bursa kalesinin bulunduğu yere taĢlar atarak halkı yıldırmaya çalıĢmıĢtır. 

                                                           
547

 Baldırzade Selîsi ġeyh Mehmed, Ravza-i Evliya, Hazırlayanlar: Mefail Hızlı-Murat Yurtsever, 

Arasta Yayınları Bursa 2000, s.88; Mehmed ġemseddin, Bursa Dergâhları Yâdigâr-ı Şemsî, s.271. 
548

 Mehmed ġemseddin, Bursa Dergâhları Yâdigâr-ı Şemsî, s.271. 
549

 KKA. TD 580, s. 142a, 143b. 
550

 Evliya Çelebi, Günümüz Türkçesi ile Evliya Çelebi Seyehatnamesi: Bursa, Bolu, Trabzon, 

Erzurum, Azerbaycan, Kafkasya, Kırım, Girit, 2. Cilt, 1. Kitap, s.46; Mecdî, Şakaik-i Nu‟maniye, 

s.34. 
551

 Kâmil Kepecioğlu, “Abdal Murad”, Bursa Kütüğü, C.I, Bursa BüyükĢehir Belediyesi Yayınları, 

Bursa 2010, s.38,39. 
552

 ÂĢık PaĢazade, Osmanoğulları‟nın Tarihi, s.297; Gelibolulu Mustafa Âli, Künhü‟l-Ahbâr I, s.107; 

Mecdî, Şakaik-i Nu‟maniye, s.34. 



116 
 

 

Bursa fethi sırasında da ön saflarda yer alarak düĢmana karĢı olağanüstü 

mücadelelerde bulunmuĢtur
553

.  

Bursa fethi sonrasında Ģehre yerleĢtiği bilinen Abdal Murad‟ın, Orhan 

Gazi‟nin kendisine vakfettiği Filidar köyünde hayatını sürdürdüğü bilinmektedir
554

. 

Abdal Murad‟ın ölüm tarihi bilinmemekle birlikte Orhan Gazi devrinde vefat ettiği 

ifade edilmiĢtir
555

. Abdal Murad‟ın mezarı ve tekkesi Uludağ‟ın yamacında AliĢir 

Irmağı üzerindeki belde kapıları olarak tesmiye edilen yerde bulunmaktadır. Bu alan 

günümüzde bile Bursa halkının ziyaret ettiği önemli mekânlardan biridir
556

. Evliya 

Çelebi bu mesire alanını; Bursa Ģehrinin her yapısının tek tek gözüktüğü, kara 

ağaçlar, salkım söğütler, ardıç ağacı, ĢimĢir ve servi ağaçlarının bulunduğunu ve bu 

ağaçların gölgesinde on bin adamın konaklayabileceğini tasvir etmektedir
557

.  

Bursa‟nın fethinden önce Buhara‟dan, Bursa‟ya gelen ve fetih sırasında 

Orhan Gazi‟ye (1326-1359) manevî katkılarda bulunan Abdal Murad adına Orhan 

Gazi tarafından bir zâviye yaptırılmıĢtır
558

. Kaynakların ifade ettiğine göre; Abdal 

Murad adı verilen tepede bir kasır ile bir mutfak inĢa etmiĢ, burada gelene ve gidene 

yemek vermiĢtir
559

. Söz konusu zâviye bazı kaynaklarda dergâh, bazı kaynaklarda da 

tekke olarak geçmekte olup, Uludağ‟ın yamaçlarında yüksek bir tepede aynı adla 

anılan mahallede bulunmaktaydı
560

. Zâviyenin bulunduğu yer, manevi kimliği ile ön 

planda olmuĢ ve buradaki mahalle Abdal Murad adıyla anılmıĢtır
561

.  
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Evliya Çelebi, Abdal Murad Zâviye‟sinin BektaĢîlere ait olduğunu söyler
562

. 

Ancak yaptığımız araĢtırmalarda Abdal Murad‟ın Abdalân zümresinden geldiği 

Kalenderî, Haydarî gibi heterodoks gruplar içerisinde yer aldığı bilinmektedir. Fakat 

bahsi geçen grupların dıĢlanması ve toplumdan tecrit edilmesine bağlı olarak Abdal 

Murad, BektaĢî zümresi arasında zikredilmeye baĢlanmıĢtır. Nitekim XX. yüzyılın 

baĢlarına kadar BektaĢî tekkesi olarak varlığını sürdüren Abdal Murad Zâviyesi, 

XVII. yüzyılın ikinci yarısından önce BektaĢîler‟in eline geçmiĢ olmalıdır
563

.  

Abdal Murad Zâviye‟sinde görevli olan Ģeyhler evlada meĢrut olup, 

misafirlere imamet etmek zorunluluğu bulunmaktaydı. Abdal Murad Zâviye‟sinde 

1484 yılında ġeyh Salih Efendi on akçe yevmiyeyle on yıl kadar Ģeyhlik yapmıĢtır. 

1595 yılında ise Abdal Murad evladından Hacı Mahmud buraya Ģeyh tayin 

edilmiĢtir
564

. 14 Muharrem 1004 ( 19 Eylül 1595) tarihli bir belgede zâviyenin 

meĢîhatinin babadan oğula kalması Ģart koĢulduğu için Ģeyh efendi vefat edince, altı 

yaĢındaki oğluna kaldığı, fakat Ģeyh olanların imamlık etmesi îcâb ettiğinden, baĢka 

bir memlekette oturan evladdan Hacı Mahmud‟un bütün hak ve vecibeleri ile bu 

makama mutasarrıf olması emir edildiği bildirilmektedir
565

. 

Abdal Murad Zâviyesi‟nin zaman zaman tamir edildiği bilgiside kayıtlara 

geçmiĢtir. Nitekim Kırbacızade Mustafa Çelebi adlı bir Ģahıs mahkemeye 

baĢvurarak, Abdal Murad‟ın türbesi ile zâviyesinin tamir edilmesi gerektiğini ve 

kendisinin bu iĢ için 14.965 akçe harcadığını beyan etmiĢtir
566

. XVII. Yüzyıla ait 

Bursa ġer‟iyye Sicilinde ise zâviyede seccadeniĢin olan ġeyh Muharrem‟in vefat 

ettiği ve yerine oğlu Mehmed Efendi‟nin geçtiği tespit edilmiĢtir
567

. ġeyh Mehmed 

Efendi adı geçen dergâhta Ģeyh iken DerviĢ Mahmud Dağıstanî isimli bir yabancıya 

dergâhın Ģeyhliği tevcih edilmiĢtir. Bunun üzerine Mehmed Efendi mahkemeye 

baĢvurarak, Abdal Murad‟dan itibaren dergâhın meĢihatının evlâda meĢrut olduğunu, 
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kendisinin de elinde bu konuyla ilgili berat bulunduğunu ifade etmiĢtir. Yapılan 

tahkikat sonucu meĢihatın ġeyh Mehmed‟e ait olduğu tespit edilmiĢtir
568

. 

Abdal Murad Zâviyesi, XVIII. asrın ilk yarısında metruk bir halde iken 

Bursa‟da Kavaklı mahallesi caminin imamı ġeyh Salih Efendi tarafından ihya 

edilmiĢtir
569

. XVIII. yüzyılın ilk yarısına ait BektaĢî tekkeleri hakkında önemli 

bilgiler içeren Vesâik-i Bektaşiyan‟da da Abdal Murad Tekkesi‟nin 1731 ve 1746 

tarihli iki kayıtta aktif olduğu görülmektedir. Söz konusu belgenin 21 Haziran 1746 

tarihli kaydına göre Hacı BektâĢ-ı Velî Hazretlerinin tarikat-ı aliyyelerine Ģart olunan 

Abdal Murad Zâviyesi vakfının belirlenmiĢ vazifelere aykırı olarak hareket ettikleri, 

türbedar Ali ile tekkeniĢin Süleyman‟ın göreve ehliyetsizlikleri bulunduğu tesbit 

edilmiĢtir. Ayrıca tarikat adabı üzere Abdal Murad Sultan‟ın makamı ile 

ilgilenmedikleri, âyende ve revendeye (gelip giden misafirlere, yolculara), BektaĢî 

fukarasına, gereği gibi hizmet edilmeyip nefislerine uydukları görülmüĢtür. Zâviye 

görevlilerinin bu davranıĢlarına bağlı olarak zâviye boĢ kalıp kandilleri yanmaz, 

evliyanın âyini yapılmaz olmuĢtur. Bu nedenle Fukara-yı derviĢâna merhameten ve 

vakıf Ģartlarına uygun olarak bu kiĢilerin görevden uzaklaĢtırılıp BektaĢî 

fukarasından DerviĢ Bayram‟ın her yönden göreve layık olması sebebiyle tayini 

istenmiĢtir
570

. 

Abdal Murad Baba Tekkesi ile ilgili XVIII. yüzyıla ait 1762 tarihli bir 

belgede Bursa‟da medfûn “kutbü‟l-ârifîn gavsü‟l-vâsılîn” Abdal Murad Sultan 

Kuddise Sırrehülâli Hazretlerinin türbedarı olan Kalender oğlu Musa‟nın evlatsız bir 

Ģekilde vefat ettiği, bu nedenle onun yeri boĢ kaldığından tekkede hizmetlerin yerine 

getirilemediği ifade edilmiĢtir. Böylece tekkeye yeni bir türbedar atanması 

gerekmiĢtir. Bu yeni türbedarın erbâb-ı istihkaktan, yani vakıf Ģartlarına uygun, ehil 

ve alakalı bir kiĢi olması gerekmekteydi. Neticede Seyyid ġeyh Kasım Efendi her 

Ģekilde göreve layık ve müstehak olduğu belirtilerek 2 Ağustos 1762 tarihinde 

kendisine berat verilip türbedarlığa tayin edilmiĢtir
571

. 
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ArĢiv kayıtlarında XVIII. yüzyılın sonlarına doğru Abdal Murad Zâviyesi 

tekkeniĢinlik ve türbedarlık görevlerine BektaĢî baba ve derviĢlerinden atamaların 

devam ettiği görülmektedir. Nitekim 27 Haziran 1773 tarihinde Hacı BektâĢ-ı Velî 

Âsitânesi seccadeniĢini ġeyh Abdüllatif Efendi‟nin arzıyla türbedarlığa Seyyid 

DerviĢ Hasan Halife (ġeyh Hasan Dede) bin Seyyid Hüseyin, 1780 yılında 

tekkeniĢinliğe BektaĢî DerviĢ Mehmet tevcih edilmiĢtir
572

. 

1826 yılında BektaĢî tekkelerinin kapatılmasına bağlı olarak Abdal Murad 

Zâviye‟sinin faaliyetlerine son verilmiĢtir. Ancak bir süre sonra bazı BektaĢî 

tekkelerinin açılması sürecinde Abdal Murad Zâviyesi de yeniden kullanıma 

açılmıĢtır. Nitekim II. Mahmud döneminde Abdal Murad Zâviyesi, ġeyh Kasım 

Efendi‟nin tasarrufuna bırakılmıĢtır. Bu dönemde zâviyenin mevcud olduğu 

bilinmekle birlikte Fildar köyünün aĢarı fukara ve seyyahın doyurulmasına ve 

zâviyenin özel iĢlerine sarf olduğu deftere kaydedilmiĢtir
573

. Muhtemelen 1850 veya 

sonrası dönemlerde Abdal Murad Tekkesi bir süre NakĢî Ģeyhlerin yönetiminde 

kaldıktan sonra, XIX. Yüzyılın ikinci yarısında buraya Karyağdı Baba Tekkesi‟nde 

Ģeyhlik yapan Necib Baba tayin edilmiĢtir. Necib Baba‟nın gayretleriyle tekke tekrar 

BektaĢîlerin yönetimine geçmiĢtir
574

. Bursa‟da 1855 yılında yaĢanan depremin 

ardından tekkenin de zarar gördüğü arĢiv kayıtlarından anlaĢılmaktadır. Nitekim 

H.17 Cemazeyilahir 1276/ M. 11 Ocak 1860 tarihli bir belgeye göre zarar gören 

tekkenin türbedar odası ve mutfağın tamir ettirildiği bilgisi yer almıĢtır
575

. 1893 

yılında tekke Ģeyhi Mehmed Baba, tekkeye bağlı köy arazisine halk tarafından 

müdahale edildiğini belirterek bu durumdan Ģikâyetçi olmuĢtur
576

.  

Abdal Murad Zâviye‟sinin XIX. Yüzyılda faal olduğu bilinmekle birlikte bu 

dönemde dergâhta Ģeyh olanlardan tespit edilenler Ģunlardır: Kasım Efendi (öl. 

1271/1855), Ġbrahim Efendi (öl. 1284/1867), Necib Efendi (öl. 1296/1879) ve 
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Mehmed Efendi (öl. 1332/ 1914)
577

. Mehmet Efendi‟nin, Ġstanbul‟daki adliye görevi 

için Bursa‟dan ayrılması ile birlikte zâviye sahipsiz kalmıĢtır
578

. Mehmed Efendi‟nin 

(öl. 1332/ 1914) vefatıyla zâviye tamamen sahipsiz ve metruk bir hale gelmiĢtir. 

Bahsi geçen zâviye de bu bilgilerin dıĢında kimlerin görev yaptığı tam olarak 

bilinmemektedir. Ġlgili belgelerin pek çoğu büyük Bursa yangınında yok olmuĢtur
579

.  

AhĢap çatılı zâviye ile türbe 1933 yılında yanmıĢ
580

 ve sonradan buraya bir 

cami yapılmıĢ, Abdal Murad‟ın ve oğlu Abdal Mehmed‟in mezarları ise tamir 

edilmiĢtir. Söz konusu mezarlar ve Abdal Murad adına yapılan bir cami dıĢında 

zâviye günümüze kadar varlığını koruyamamıĢtır
581

. Birçok menkıbesi ile tarihe 

derin izler bırakmıĢ Abdal Murad ve zâviyesi de XIX. yüzyıldan sonra artık 

unutulmaya mahkûm olmuĢ, onun hatırasından ise bir ulu servinin gölgesine sığınan 

bir iki duvar döküntüsü ve garip bir mezar kalmıĢtır
582

. Ekrem Hakkı Ayverdi ve 

Kazım Baykal, Bursa Ģehrinin cenubundaki yamaçlarda kireç ocakları üstünde türbe 

ve zâviyenin kalıntılarının mevcud olduğunu ifade etmiĢtir
583

.  

 2.1.7.Ertuğrul Gazi Zâviyesi  

Ertuğrul Gazi Zâviyesi, Bursa‟nın Mihaliç kazasının Oğuz karyesinde 

kurulmuĢtur
584

. Yaptığımız araĢtırmalar neticesinde kuruluĢ tarihi ve bânisi hakkında 

herhangi bir bilgi edinilememiĢtir. Bazı yerlerde Tuğrul
585

 adı ile anılan bu yapı pek 

çok yerde Ertuğrul ismi ile tesmiye edilmiĢtir. Ertuğrul ismi Tuğrul‟dan galat olduğu 

için bazı yerlerde bu Ģekilde kullanılmıĢ olabilir. Ertuğrul ismi Osman Bey‟in 

babasına nispeten veya o dönemde yaĢamıĢ Tuğrul/Ertuğrul adlı bir Ģahsın zâviyeyi 

inĢa etmesine bağlı olarak mezkûr yapıya isimlendirilmiĢtir. Ulubat mevkiinin Orhan 

Bey döneminde feth edildiğini dikkate aldığımız zaman bu zâviyenin bu bölge feth 

edilmeden bir kaç sene önce ya da Ulubat‟ın Osmanlı hâkimiyetine geçmesi ile 

birlikte kurulmuĢ olabileceği düĢünülebilir. Ertuğrul Bey Zâviyesi, Ulubat köyü 
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yakınlarındaki geçit noktasında kurulmuĢtu. Bu nedenle bulunduğu konuma bağlı 

olarak bölgedeki asayiĢi, güvenliği ve ulaĢımı denetim altında tutarak Osmanlı 

Devleti‟ne askerî ve sosyal alanda önemli yardımlarının olduğu söylenebilir.  

Uzun yıllar bölgede faaliyet gösterdiği bilinen bu zâviyeye Tuğrul Bey‟den 

Oğuz ve Eymisöz köyleri vakıf olarak bağıĢlanmıĢtır. Tuğrul Bey‟in, bahsi geçen 

zâviye için Oğuz köyünde 2 çiftlik yeri, 200 akçe hâsıl geliri ile zâviye yakınlarında 

Ulubat‟ta birkaç has bağı vakfettiği bilinmektedir. Bahsi geçen tahrire göre 

Ulubat‟taki 10 gayrimüslim bağından mukâtaa alındığı bilgisi de kayıtlara geçmiĢtir. 

Mezkûr dönemde vakfın toplam yıllık geliri, 567 akçe olarak kaydedilmiĢtir
586

. 

Vakıf kayıtlarından Ertuğrul Bey Zâviyesi‟nin XVII. Yüzyılda da faal olduğu 

anlaĢılmaktadır. Söz konusu belgeye göre bu dönemde Ertuğrul Bey Zâviyesi 

Vakıfları‟na BektaĢîlerin müdahalesi olmuĢtur. H. 20 Recep 1067 / M. 4 Mayıs 1657 

tarihli belgeye göre Ertuğrul Bey Zâviyesi‟nde BektaĢîlerin kat‟i alakası yok iken bu 

dönemde Mahmud isimli bir Ģahıs zâviyeye ait arazilerden elde edilen mahsülü –

zâviye cerh ve sarh ederim diye- halife beratıyla üzerine kayıt ettirmiĢtir
587

. Aynı 

yüzyıla ait farklı bir belgede ise Ertuğrul Zâviye‟sine ait zâviyedarlık 

görevlendirmesine dair bir belge bulunmaktadır. Buna göre H.1104/ M.1692 yılında 

Ertuğrul Zâviyesi‟nin vazifeyi muayyene ile zâviyedarı ve mütevellisi ġeyh Yusuf 

iken bu zatın kendi isteği ile bu görevi kızı AiĢe ve damadına devretmesi ve -alel 

iĢtirak- mutasarrıf olmak üzere zâviyedarlığın mezburlara tevcih olunup yedlerine 

berât-ı aliĢan sadaka buyurulması için oluĢturulmuĢ bir belge kayıtlara geçmiĢtir
588

. 

ArĢiv kaynaklarına göre Ertuğrul Gazi Zâviyesi‟nin XVIII. Yüzyılda da 

varlığını muhafaza ettiği bilinmektedir. Nitekim H. 22 Zilkade 1181/ M.10 

Nisan1768 tarihli belgede Ertuğrul Gazi Zâviyesi‟nde vakfiyet-i vazifeyyi muayyene 

ile nısf-ı tevliyet mutasarrıflık görevlendirmesi ile ilgili bir vesika bulunmaktadır. Bu 

vesikaya göre; Ertuğrul Gazi Zâviyesi‟nde vakfiyet-i vazifeyyi muayyene ile nısf-ı 

tevliyet mutasarrıf olan Ümmühan Hatun‟un ölümü üzerine, zâviyedeki mutasarrıflık 
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görevi boĢ kalmıĢtır. Bunun üzerine boĢ kalan bu göreve Ümmühan Hatun‟un oğlu 

Hüseyin Bin Ahmed görevlendirilmiĢtir
589

.  

Ertuğrul Gazi Zâviyesi‟ne ait farklı bir belgede ise zâviyedarlık görevi ile 

ilgili arĢiv vesikası bulunmaktadır. H. 5 Safer 1186 / M. 8 Mayıs 1772 tarihli kayıda 

göre; Ertuğrul Gazi Zâviyesi vakfının vazifeyi muayyen ile zâviyedarı olan Mustafa 

Halife‟nin vefat etmesi ve yerine geçecek bir çocuğunun olmaması üzerine 

zâviyedarlık görevi boĢ kalmıĢtır. Bunun üzerine devlet tarafından Ertuğrul Gazi 

Zâviye‟sine yeni bir zâviyedar atanması talep edilmesi üzerine yazılmıĢ arĢiv 

vesikası bulunmaktadır
590

. 

H.1214 / M.1799 yılına kayıtlı bir belgede ise “Ertuğrul Gazi Zâviyesi 

vakfının nısf-ı vazifeyyi muayyene ile vakfın mutasarrıfı olan Mustafa Halife‟nin 

kendi hüsn-ü rızasıyla yedinde olan berat-ı verip mutasarrıf olduğu tevliyeti 

merkumede kendi kararında ve kasri yed” ettiğine dair bir yazı bulunmaktadır
591

. 

Ertuğrul Gazi Zâviyesi ile ilgili XIX. Yüzyıl kayıtlarında yeterli bir bilgi 

bulunmamaktadır. XIX. Yüzyılda Ertuğrul Bey Zâviyesi‟nin gerek devletin bu tür 

yapılara karĢı tavrı, gerekse içinde bulunduğu sosyal, siyasî ve ekonomik Ģartlara 

bağlı olarak eski önem ve itibarını kaybettiği ya da yıkılmıĢ olabileceği 

düĢünülübelir.  

2.1.8.Ahî ġemseddin Zâviyesi 

Zâviyenin bânisi, Osmanlı Beyliği‟nin kuruluĢ döneminde toplumun önde 

gelen Ahî liderlerinden biri olan Ahî ġemseddindir. Oğlu Ahî Hasan da kendisi gibi 

Ahîlik teĢkilatına mensuptur. Tarihi kayıtlara göre Ahî ġemseddin; ġeyh Edebali‟nin 

kardeĢi
592

 ya da yeğeni olarak bilinmektedir. Bursa‟da kendi ismiyle anılan bir 

zâviye inĢa eden Ahî ġemseddin, Ġbn Battûta tarafından, yiğitlerin ekâbirlerinden biri 

olarak tanımlanmıĢtır
593

. 
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Ġbn Battûta, Seyahatnâmesinde, Bursa‟yı ziyareti esnasında, Ahî 

ġemseddin‟in zâviyesinde misafir olduğunu, AĢure Günü olması sebebiyle zâviye 

Ģeyhinin büyük bir ziyafet düzenlediğini, ziyafete ordu komutanları ile halkın davetli 

olduğunu ifade etmiĢtir. Ayrıca düzenlenmiĢ olan bu proğramda misafirlere iftar 

sofrası hazırlandığını, hafızlar tarafından Kur‟an okunup, vaaz edildiğini, akabinde 

derviĢler tarafından sema ve raks yapıldığını belirtmiĢtir. Ġbn Battûta bunların yanı 

sıra zâviyede vaizlik yapan Mecdüddin‟in vaazından etkilendiğini de ifade 

etmiĢtir
594

.  

Bursa‟da uzun yıllar faaliyette olduğu bilinen Ahî ġemseddin Zâviyesi‟nin 

1544 tarihli vakıf muhasebe kayıtlarında da adına rastlanılmaktadır
595

. Bursa ġer‟iye 

Sicillerinden tespit edilen bir belgede ise 1053/1644 yılında ġeyh Halil Efendi b. 

Ebubekir adlı birisinin mezkûr zâviyede ġeyh olduğu tespit edilmiĢtir
596

. Daha 

sonraki dönemlerde dergâh olarak bilinen bu yapıya Ahmed Efendi‟nin (öl. 

1086/1675) Ģeyh olmasından itibaren zâviyede görev yapan Ģeyhlerin isimleri daha 

net bir Ģekilde tespit edilmiĢtir. Buna göre dergâhın bilinen diğer ġeyhleri ise 

Ģunlardır:  

ġeyh Ahmed Efendi (öl. 1086/1675)
597

, ġeyh Mehmed Efendi (öl. 

1118/1706)
598

, Abdülkadir Efendi (öl.1118/1706), Abdullah Efendi (öl.1206/1791), 

Mehmed Esad Efendi (öl.?), Yakub Efendi (öl. 1217/1802), Osman Efendi (öl. 

1219/1804), Hafız Ġsmail (öl.?), Mehmed Said Efendi (1220/1805) ve Abdullah 

Efendi (öl.1260/1844)
599

. 

XVI.- XVIII. yüzyıllarda faal olan Ahî ġemseddin Zâviyesi, zaman içinde 

eski önem ve itibarını kaybetmiĢ ve XIX. yüzyılın ortalarında yıkılmıĢtır. Zâviyenin 

yeri kasap çalıĢanlarının koyunlarının pay edildiği bir mekân haline dönüĢmüĢtür. 

Daha sonra zâviyenin yerine, Bursa Belediyesi‟nin XIX. ve XX. yüzyılın baĢlarında 

temizlik iĢlerinde kullandığı at arabaları ve atlar için ahırlar inĢa edilmiĢtir. Bir süre 
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sonra yerinin Ali PaĢa vakfına ait olduğu, vakfın mütevellisi tarafından ispatlanınca 

mütevelliye devredilmiĢtir. Böylece zikredilen ahırlar mütevelliden kiralanmıĢ ve 

ahır olarak kullanılmaya devam edilmiĢtir
600

. 

2.1.9.Ahî Hasan Zâviyesi  

XIV. yüzyılın baĢlarında Bursa bölgesinde yaĢamıĢ Ahî önderlerindendir. 

ÂĢıkpaĢazâde ve diğer tarihi kaynaklara göre Ahî Hasan‟ın babası Ahî ġemseddindir. 

Ahî ġemseddin ise Osmanlı tarihinin meĢhur simalarından ġeyh Edebali‟nin 

kardeĢidir
601

. Bazı kaynaklar Ahî ġemseddin‟in, ġeyh Edebali‟nin yeğeni olduğunu 

söylemektedirler
602

.  

Gelibolulu Ali, MüneccimbaĢı ve TaĢköprülüzâde, Ahî Hasan‟ı Osman Bey 

dönemi âlimleri arasında zikreder ve onun ârif bir zât olduğu bilgisini bizlere 

aktarırlar. Ayrıca Ahî Hasan‟ın adının ġeyh Hasan olduğunu ve lakabının Ahî 

olduğunu söylemektedirler. Merhum ibadete düĢkün, dünyaya değer vermeyen, duası 

makbul, kerâmetleri âĢikâr ve bereket kaynağı biri olarak tasvir edilmektedir
603

. Ahî 

Hasan‟ın, Bursa‟da bir zâviyesi olduğu bilgisi verilmektedir
604

.  

Tarihi kaynaklardan anladığımız kadarıyla Ahî Hasan, Osmanlı Devleti‟nde 

önemli bir nüfuza ve etkiye sahip bir Ģahsiyetti. Zira Osman Bey‟in vefatının 

ardından Orhan Bey ve kardeĢi Alâeddin PaĢa‟nın bir araya geldiği vakit Ahî Hasan 

da onların yanında bulunduğu rivayet edilmektedir. Ayrıca Ahî Hasan‟ın bu sırada 

hazır bulunan diğer kiĢilerle birlikte Osman Bey‟in malını çocuklarına miras ettiği 

bilgisi de yer almaktadır
605

. 

Ahî Hasan, Osman Bey ve Orhan Bey döneminin önemli Ģahsiyetlerinden biri 

olup, Orhan Bey döneminde Bursa fethine katılmıĢtır. Orhan Bey, Ahî Hasan ve 

beraberindekiler ile Adranos‟a (Günümüzde Orhaneli) gitmiĢtir
606

. Ahî Hasan, Bursa 
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fethi sırasında iyi bir Ģekilde mücadele ederek Osmanlı ordusu ile birlikte Kale‟ye 

doğru ilerleyerek burca tırmanmıĢtır
607

. NeĢrî kaleye ilk çıkan kiĢinin Ahî Hasan 

olduğunu rivayet edip, burç üzerinde muhkem bir Ģekilde durduğu bilgisini bizlere 

aktarmıĢtır
608

. Ayrıca Ahî Hasan, Bursa‟nın alınmasından sonra Ģehre ilk giren ve 

bölgede ilk defa ezan okuyan kiĢi olarak bilinmektedir
609

.  

Tarihi kaynakların rivayetlerine göre; Bursa fethinin ardından, Orhan Bey‟in 

tanıdıklarından Ġl-eri Hace diye tesmiye edilen bir kiĢinin Hace Ahmet adlı oğlu 

beyin sarayı yanında hemen bir mescid inĢa etmiĢtir. Daha sonra Ahî Hasan da bu 

mescid yakınında bir zâviye yapmıĢtır
610

. Hoca Sâdeddin Efendi ise, Ahî Hasan 

hakkında veliliği yüzünden okunur keramet ehli bir kiĢi olduğunu söyler ve Bursa 

kalesinde Sarây-ı Hümâyu‟na yakın bir yerde zâviyesi bulunduğunu rivayet 

etmektedir
611

. Kepecioğlu bahsi geçen zâviyenin Tefsirci mahallesinde bulunduğunu 

ve 1520 yılında mamur olduğunu ifade etmektedir
612

. 

2.1.10. Lala ġâhin PaĢa Zâviyesi 

ġâhin PaĢa hakkında kaynaklarda yeterli bilgi bulunmamakla birlikte ona dair 

edindiğimiz bilgilerin bazıları da ihtilaflıdır. ġâhin PaĢa‟nın H.749/M.1348 tarihli 

vakfiyesinde babasının isminin Abdülmuîn olduğu belirtilmektedir
613

. Babasının 

adının Abdülmuîn olması, Hristiyan iken Müslüman olduğunu veya küçük yaĢtan 

itibaren devĢirilerek Müslüman terbiyesi üzerine yetiĢtirilmiĢ olduğu düĢüncesini 

akla getirmektedir
614

. Kepecioğlu ise ġâhin PaĢa‟nın babasının isminin Abdullah 

olduğunu bildirmektedir
615

. Abdullah olması durumunda da babasının ihtida etmiĢ 

Rum asıllı bir Hristiyan olduğu ve devĢirilerek Osmanlı hâkimiyetinde yaĢamını 
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idame ettiği düĢüncesi akla gelmektedir. H.749/M.1348 tarihli vakfiye kaydına göre 

ġâhin PaĢa‟nın Mehmed PaĢa isminde bir oğlu olduğu anlaĢılmaktadır
616

.  

ġâhin Bey, Osmanlı kuruluĢ sürecinde önemli hizmetleri görülen değerli 

kumandanlardan biridir. Orhan Gazi döneminde yaĢamıĢ ve bu dönemde mühim 

vazifelerde bulunmuĢ olan Gazi Evrenos Bey, Hacı Ġlbey ve DemirtaĢ PaĢa ile birçok 

Ģehri feth etmiĢtir. Bilinen ilk vazifesi Orhan Bey‟in oğlu I. Murad‟ın lalası 

olmasıdır. Bu sebeple kaynaklarda Lala unvanıyla anılmıĢtır. ġehzade Murad ile 

birlikte bir süre Ġzmit ve Bursa‟da bulunan Lala ġâhin, ġehzade Süleyman‟ın âni 

ölümü üzerine (758/1357) Rumeli yakasındaki fetihleri sürdürmek amacıyla Orhan 

Bey tarafından I. Murad ile birlikte Gelibolu‟ya gönderilmiĢtir (760/1359)
617

. I. 

Murad‟ın yanında Çorlu, Lüleburgaz ve civar kalelerin fethinde önemli rol 

oynamıĢtır. Ardından 762 (1361) yılında Hacı Ġlbey‟i ile birlikte Edirne‟nin fethinde 

görev almıĢtır
618

. Orhan Gazi‟nin 1362‟de ölmesi ve ġehzade Murad‟ın Bursa‟ya 

gelmesi üzerine Rumeli‟deki kuvvetlerin idaresi beylerbeyi sıfatıyla ona 

verilmiĢtir
619

. Bu durumda ilk defa Ģehzadeler dıĢında ümeradan bir Ģahıs, köle 

menĢeli Lala ġâhin PaĢa, Rumeli fütuhat ordusunun baĢına kumandan tayin 

edilmiĢtir
620

. I. Murad, Edirne‟de tahta geçtiği zaman Lalası ġâhin‟i, Zağra ve Eski 

tarafına akınlar yapması için görevlendirmiĢtir
621

. 

I. Murad‟ın önemli kumandanlarından biri olan Lala ġâhin PaĢa, Osmanlı 

Devleti‟nin Balkanlara geçiĢinde ve bu bölgelere yerleĢmesinde önemli rol 

oynamıĢtır. 772 (1370-71) yılında Ġhtiman ve Samakov‟u alan
622

 ġâhin PaĢa‟nın bu 

seferleri Köstendil‟de bulunan Bulgar Kralı‟nın Osmanlılar‟a yakınlaĢmasına yol 

açmıĢtır. Bu olayların akabinde Lala ġâhin PaĢa ve diğer kumandanların Sırplara 

karĢı düzenledikleri önemli fetihler ile 1371‟de Sırp müĢterek kuvvetleri Çirmen‟de 

bozguna uğratılmıĢtır. Lala ġahîn PaĢa Çirmen‟in ele geçirilmesinin ardından 
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Vezîriâzam Çandarlı Kara Halil Hayreddin PaĢa‟nın liderliğinde Makedonya 

fetihlerine katılmıĢ; Drama, Kavala, Kabaağaç, Zihne ve Serez‟in alınmasını 

sağlamıĢtır
623

. Muhtemelen NiĢ fethinden hemen sonra 788 (1386) baharındaki 

Karaman seferinden önce vefat etmiĢtir. Kirmasti‟deki türbesinde medfundur
624

. 

Osmanlı Devleti‟nin muktedir kumandanı Lala ġâhin birçok mimari eserlerde 

te‟sîs etmiĢtir. Tarihi rivayetlere göre bu olay Ģu Ģekilde gerçekleĢmiĢtir; Sultan 

Orhan Gazi, Ġznik‟i kuĢattığında, aniden ortaya çıkan kâfir askerleri Sultan‟a doğru 

yönelmiĢlerdi. Sultan ne yapacağını bilemez bir hâlde kullarından Emîr Lala ġâhin 

ile istiĢare etmiĢtir. Emîr kuĢatmayı geciktirmemesini önerdikten sonra “Alacağın 

ganimeti bana bağıĢlarsan bu kâfirlere hücum ederim” demiĢtir. Sultan bu teklifi 

kabul etmiĢtir. Emîr Lala ġâhin de kâfir ordusunu hezimete uğratmıĢ ve çok miktarda 

ganimete el koymuĢtur. Bunun üzerine verdiği karardan piĢman olan Sultan, 

Tâceddin Efendi‟den fetva istemiĢ ve Emîr ġâhin ile ganimet bağıĢlama konusunda 

aralarında geçenleri anlatmıĢtır. Tâceddin Efendi, “Bu emîr köle mi, yoksa âzatlı 

mı?” diye sormuĢtur. Sultan âzatlı olduğunu söyleyince Tâceddin Efendi, “Ganimet 

onun hakkıdır, almanız uygun olmaz.” demiĢtir. Emîr ise aldığı bu ganimetlerle 

Bursa‟da bir medrese, Kirmasti kasabasında da bir köprü ve zâviye yaptırmıĢtır
625

. 

Hammer bahsi geçen medresenin isminin “Lala ġâhiniyye” olduğunu 

bildirmektedir
626

. Ayrıca Lala ġâhin, Evrenos‟u takip ederek, Osmanlı hükümranlığı 

altına aldığı Ģehirleri süsleyen muhteĢem binalar ile nâmını ebedîleĢtirmiĢtir. 

Filibe‟de iki ok atımı geniĢliğinde ve yan yana iki araba geçer bir taĢ köprü 

yaptırmıĢtır. Bu köprünün muhafazasını sağlamak maksadı ile tamiratını yapmak için 

tâyin olunan birçok kölelerin ücretlerinin ödenmesine kâfi daimî sermâyeyi tahsis 

etmiĢtir
627

. 

ġâhin PaĢa, Bursa Kalesi içinde inĢa ettirdiği medrese, Kirmasti‟deki mescid 

ve cami ile karĢısındaki zâviyesi için Kirmasti‟de 28 bab dükkânın kirasını ve Sultan 

Orhan tarafından temlik edilen Kirmasti kasabası, Çödrek, Uçbeyi, Behram, 
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Çölmekçi, Gödelü, Atevi, Yenice ve Üçerler köylerinin gelirlerini vakfetmiĢtir. 

Buralardan elde edilen hâsılattan medresenin müderrisine günlük 8 dirhem ve yıllık 

27 müd buğday, talebesine ise günlük üçer dirhem verilmesini uygun görmüĢtür. 

Müderrisin ifadesinin güçlü ve âlim olmasını, tatil günlerinden baĢka günlerde özrü 

bulunmadıkça dersi terk etmemesini, dersi terk ettiği günün vazifesinin 

verilmemesini bildirmiĢtir. Cami imamına günlük üç dirhem ve yıllık altı müd 

buğday, hatibine günlük iki dirhem ve altı müd buğday, müezzinine günlük bir 

dirhem ve senelik dört müd buğday, kilerciye günlük bir dirhem ve yıllık üç müd 

buğday, kâtibine günlük üç dirhem, yıllık altı müd buğday ve altı müd arpa verilmesi 

uygun görülmüĢtür.  Caminin ıĢıklarını yakma, söndürme ve diğer hizmetleri yerine 

getiren kimseye günlük bir dirhem ve yıllık iki müd buğday, vekil harca günlük bir 

dirhem, zâviyenin aĢçısına günlük bir dirhem ve yıllık dört müd buğday verilmesi 

istenmiĢtir. Cuma günü namazdan önce Kur‟an okuyan yedi nefer cüzhandan her 

birine günlük birer dirhem ve vakfın türbesinde hergün Kur‟an‟dan birer cüz okuyan 

15 hafızdan her birine günlük birer dirhem verilmesini emretmiĢtir. Hububat, bostan 

ve bağların câbîsine günlük bir dirhem, akar ve rüsûmun câbîsine ambar hizmetini 

yerine getirmek üzere günlük bir dirhem ve yıllık üç müd buğday ve altı müd arpa 

verilmesini ve mütevelliye mahsûlâtın öĢrünü Ģart kıldığı anlaĢılmaktadır. Zâviyede 

her gün piĢecek et için günlük yedi dirhem, tuz için senelik 450 dirhem, soğan, 

nohut, biber, maydanoz ve emsali taam levâzımı için senelik bin dirhem, pirinç ve 

yağ için senelik 6000 dirhem, ekmek için senelik 36 müd buğday unu sarf 

olunmasını Ģart koĢan vakıf, zikrolunan masraflardan artanının ihtiyaç halinde 

evkafının tamirine sarf edilmesini de ayrıca Ģarta bağlamıĢtır. Vakfın tevliyetinin sağ 

oldukça kendi nefsine, sonra büyük oğlu Mehmet PaĢa‟ya sonra onun iki oğlu Bâlî 

Bey ve Hamza Bey‟e meĢrût bulunduğu anlaĢılmaktadır. Evkâfın nezareti dahi 

evlada bırakılmıĢ olup, nezaret ciheti için günlük beĢ dirhem verilmesi gerektiği 

belirtilmiĢtir
628

. 

Vakfiye kaydından edindiğimiz bilgilere göre; Lala ġâhin PaĢa Zâviyesi 

düzenli bir Ģekilde dinî vecibelerin yerine getirildiği, eğitim ve öğretime önem 

verilen bir kurum olarak kayıtlara geçmiĢtir. Ayrıca vakfiyede “...müderrisin ifadeye 
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kâdir ve âlim olmasını ve tatil günlerinden başka günlerde özrü bulunmadıkça dersi 

terk etmemesini, dersi terk ettiği günün vazifesinin verilmemesi” gibi Ģartların 

bulunması bu zâviyenin eğitime verdiği önem ve ciddiyetini ortaya koymaktadır.  

Lala ġâhin PaĢa Zâviyesi‟nin uzun yıllar bölgede faaliyetlerini sürdürdüğü 

bilinmektedir. Nitekim H. 20 Rebîülâhir 1121/ M. 29 Haziran 1709 tarihli bir 

belgede Müteveffa Lala ġâhin PaĢa cami ve imareti evkâfı defterde kayıtlı 

vakıflardan olup beytülmal ve bâc-ı bâzâr ihtisabı Defter-i Hâkanî‟de müstakil olarak 

kayd olunduğu halde Mihaliç hassı voyvodası tarafından haksız müdahale edildiğine 

dair arĢiv vesikası bulunmaktadır
629

.  Ayrıca 1794, 1835, 1923 yıllarındaki muhasebe 

kayıtlarından Lala ġâhin PaĢa Cami, Ġmaret ve zâviyelerinin faal olduğu 

bilinmektedir
630

. Mezkûr belgelerden Bâlî Bey ve Hamza Bey vakıflarının da Lala 

ġâhin PaĢa Zâviyesi/Ġmareti vakıflarına bağlandığını öğrenmekteyiz
631

. 

2.1.11.Osman Gazi Oğlu Alâeddin PaĢa Zâviyesi  

Alâeddin Bey, Osman Gazi‟nin, Osmanlı Devleti‟nin kuruluĢ ve 

teĢkilâtlanması döneminde önemli hizmetleri ile tanınan oğludur. Adı kaynaklarda 

Ali
632

 ve Ali Erden Ģeklinde de geçmektedir. ġevkiye Ġnalcık‟ın, “Ġbn Hâcer‟de 

Osmanlı‟lara Dair Haberler” adlı makalesinde Alâeddin Bey‟in adı Erden Ali 

Ģeklinde ifade edilmiĢtir. Ayrıca Osman Bey‟den sonra Erden Ali Bey‟in geçtiği 

rivayet edilmektedir. Akabinde Erden Ali hakkında Ģu bilgilere yer verilmektedir: 

Cihadda, ulema ve sûlehaya (gösterdiği) yakınlıkta babasından daha ileri gitti. 

Birçok tekke ve zâviyeler yaptırdı. Sonra öldü ve yerine oğlu Orhan geçti
633

. Onun 

adı Osmanlı kroniklerinde ve vakfiyesinde ise Alâeddin olarak geçmektedir
634

.  
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Doğum yeri ve doğum tarihi hakkında yeterli bilgi bulunmamaktadır. 

Rivayetlere göre annesi meĢhur ġeyh Edebâli‟nin kızı Malhun Hatun
635

‟dur
636

. 

Hakkındaki bilgiler, kaynak yetersizliği ve mevcut kaynaklardaki çeliĢkiler yüzünden 

eksiktir. Büyük bir ihtimalle Orhan Bey‟in kendisinden küçük kardeĢidir. 

MüneccimbaĢı Alâeddin Bey‟in, Osman Gazi‟nin büyük oğlu olduğunu
637

 ve 

Türkmen lügatından büyük oğula “PaĢa” denildiğini ifade etmiĢ ve bu Ģehzadenin 

isminin de “Alâeddin PaĢa” olarak bilindiğini belirtmiĢtir
638

. Alâeddin Bey, bazen 

Bilecik‟te dedesi ġeyh Edebâli‟nin
639

, bazen de YeniĢehir‟de babasının yanında 

yaĢamını idame etmiĢtir
640

. Dedesi Edebâli‟nin terbiyesinde büyümüĢ, tahsili ve ilmi, 

askerliğe tercih etmiĢtir. Babasının vefatından sonra tahtı Orhan Bey‟e terk etmiĢ ve 

kendisi Kite‟nin Fodra köyüne çekilerek âlim ve salih kimselerle ömrünü 

geçirmiĢtir
641

.  

Vakıf kayıtlarında Alâeddin Bey‟in soyuna dair mühim bilgiler 

bulunmaktadır. Alâeddin PaĢa‟nın çocuklarından Hızır Bey‟in neslinden Mehmed 

Çelebi‟nin, Ġbrahim Çelebi isminde bir oğlu ile PaĢa Hatun isminde bir kızının 

olduğu bilgisi verilmektedir. PaĢa Hatun‟un ise AyĢe Hatun isimli bir kızı ile ġeyhî 

Çelebi adında bir oğlunun olduğu belirtilmiĢtir. ġeyhî Çelebi‟nin de Tacî Hatun adlı 

bir kızının olduğu kayıtlara geçmiĢtir
642

.  

Mevcut Osmanlı kroniklerinin yazdıklarına göre; Osman Gazi‟nin vefatından 

sonra, Alâeddin Bey, babası hayatta iken ordu kumandanlığını ele almıĢ olan kardeĢi 

Orhan Bey‟in kendisine teklif ettiği devlet reisliğini ve hatta babasından kalan ve 

kendi hissesine düĢen mirası bile kabul etmemiĢtir. Bursa ve Mihaliç arasındaki Kite 

mıntıkasındaki Kotra, Kudra veya Fodra arazisinin mülkiyetini almakla iktifa 

eylemiĢ ve Kükürtlü‟de bir zâviye inĢa etmiĢ, kendisi de burada yaĢamını 
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sürdürmüĢtür
643

. Alâeddin Bey, Bursa‟da kaplıca kapısından içeri girilen yerde bir 

mescit ve hisar içinde bir de cami yapmıĢtır
644

. Alâeddin Bey, birçok kanunlar 

koyarak yeni kurulan devletin Ģanının yükselmesine katkı sağlamıĢ ve kardeĢine 

büyük yardımlarda bulunmuĢtur
645

. Abisi Orhan Bey‟e müracaat eyleyerek, bazı 

askerî ve idarî teĢkilât yapılmasında da amîl olmuĢtur
646

. Nitekim Alâeddin Bey‟in, 

Orhan Gazi ile Bizans Ġmparatoru Andronikos arasında Maltepe‟de yapılan savaĢta 

ordu kumandanı olduğu da bilinmektedir
647

. Alâeddin Bey‟in 1333 yılında Biga 

emirliğine tayin olunduğu ve giderken vefat ettiği rivayet edilmektedir
648

. Alâeddin 

Bey Mudanya‟da bağlar, Gemlik‟te memleha, Kükürtlü‟de evler ve bahçeler 

vakfetmiĢtir
649

. Alâeddin Bey‟in oğulları daha sonraları ellerindeki yerler ve 

babalarının vakıflarını idare etmek suretiyle yaĢamlarını idame etmiĢlerdir. Osmanlı 

sultanları bunlara izzet ve ikramda bulunmuĢtur
650

. 

Tahrir kayıtlarından Alâeddin Bey‟in Zâviye‟sine Kite‟ye tabi Fodra
651

, 

Yorgi namıdiğer Nazili
652

, Demirciler
653

 ve Mesabolu
654

; Yarhisar‟da Karaağaç
655

 ve 

Badırga köylerinin vakfedildiği bilinmektedir. Vakfiyesini 733/1331‟de yaptırmıĢtır. 

Vakıf köylerden Fodra ile ilgili kayıtta Alâeddin PaĢa‟nın aile fertlerine dair önemli 

bilgiler mevcuttur
656

.  

Bu Ģekilde köylerden elde edilen nakit akçe, hamam gelirleri, memleha ve 

Bodemya‟daki bağ mukâtaası, hane zemini mukâtaaları ve Kükürtlü yakınlarındaki 
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bahçeden elde edilen diğer gelirler ile beraber Alâeddin PaĢa Vakfı‟nın vakıf hâsılı 

47.048 akçe olarak hesaplanmıĢtır
657

. 

Alâeddin Bey Zâviye‟si 1496 yılında harap olup bozulmuĢ ve buna bağlı 

yerleri, eski mütevellileri mukâtaaya vermiĢlerdi. Zâviyenin yine o mahalde 

yapılması emredildiğinden binaya baĢlanmıĢ, ancak mukâtaaya verilen yerlerin de 

zâviyeye ve vakfa lüzumlu olduğu anlaĢılmıĢtır. Bunun üzerine nazır olan Hacı Ġlyas 

oğlu Hızır Bâlî ile ehl-i hayırdan Kayganzâde Muhyiddin ve Alâeddin Kethüda ve 

mahkemeden Tuba Çelebi gönderilmiĢ; mukâtaaya tutanların ihdas eyledikleri bina 

ve ağaçlara bu heyet tarafından 600 akçe kıymet takdir edilmiĢ ve adı geçen yerler 

vakıf adına istimlâk edilmiĢtir 
658

.  

Ekrem Hakkı Ayverdi bahsi geçen bu yapının bir buçuk asır sonra harap olup 

gittiğini belirtmiĢ ve bu duruma dair Ģu malumatı bizlere aktarmıĢtır. ġâban 902 

(1497) tarihli bir kayıda göre; Bu vesîkanın metnine nazaran zâviyenin 'arsası 

mütevellîlerce mukâtaaya verilmiş sonra tekrar inşası düşünülerek müste'cirin diktiği 

ağaç ve sâir mahsûle altı yüz akçe kıymet takdir edilip 'arsa geri alınmıştır. 1021 

(1612) senesinde ki bir kayıdda "merhum 'Alâüddin Beg İbni Osman Beg evlâdından 

Hızır Beg oğullarırıdan Mehmed Çelebi" tasarruf ettiği Kite Nahiyesi'nin vâridâtını 

zâviyesine ve cüzhanlara bırakıp tevliyetini evlâdiyelik eylemiş "sipahi öşrü ve 

sâlârlık virdiğünden sonra huffâz ve imam ve câbîye 25 müd buğday 5 müd arpa 10 

müd 'alef ve iki müd burçak virilür. Der defteri köhne Bi'l-âhire bu mikdarlar hükm-i 

padişahiyle tezyîd edilmiş ise de bu târihde zâviye-i mezkûre bil-külliye battaldır ve 

müşrif-i harabdır'' îzâhatı görülmektedir ". 1206 (1791) de Fodra Köyü'nü, 

zâviyesinde bir cüz' okunması için vakfeylediği kayıtlıdır
659

. 

2.1.12. Hamza Bey Zâviyesi  

Hamza Bey, Sultan Osman‟ın oğlu Pazarlı Bey‟in oğlu Murad Bey‟in 

oğludur. “MehterbaĢı” diye meĢhurdur. Pazarlı Bey, Kirmasti‟nin Ateri köyünde bir 

cami, zâviye, mutfak ve kervansaray yaptırmıĢtı. Kendi nefsi için zâviyenin kıble 

                                                           
657
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tarafında bir de türbe inĢa ettirmiĢ olup, evlâd ve ahfadı bu türbede medfundur. Daha 

sonraki dönemlerde bu zâviye Hamza Bey adını almıĢtır
660

. Murad Bey, Kirmasti‟nin 

Karacalar köyünü bu zâviyeye vakf etmiĢ, Yıldırım Bayezid tasdik edip niĢan 

vermiĢtir. Hamza Bey‟le kardeĢi Bâlî Bey‟in mutasarrıf olduğu bilinmektedir. Çelebi 

Mehmed zamanında bahsi geçen köyün yirmi dört hanesi bulunduğu kayıtlara 

geçmiĢtir. Hamza Bey bu zâviye için Kartaz suyu üzerinde iki değirmen 

vakfeylemiĢse de, harap olduğundan 1502‟de Müfti-i Alem Zenbilli Ali Efendi 

fetvasıyla 1.500 akçeye Mevlânâ ġücâ‟ya satılmıĢtır. Karacalar Köyü‟nün haricinde 

Yalak Karacalar
661

 ve Koçi Köyü‟nün
662

 de bu zâviye için vakfedildiği belirtilmiĢtir. 

Bunların haricinde Hamza Bey, Kirmasti civarında bir bahçe, zâviye yakınında bir 

bağ ve Doğan adlı kölesini zevcesiyle beraber zâviyeye vakfeylemiĢtir. Ayrıca 

30.000 akçe nakit zâviyeye bağıĢlamıĢ ve “Bu paranın faiziyle zâviye idare edilsin” 

demiĢtir. Hamza Bey‟in oğlu Mehmet Çelebi de mezkûr zâviyeye 12.000 akçe 

vakfeylemiĢtir. Harap değirmen parasıyla Mihaliç‟te 3 dükkân alınmıĢtır
663

.  

Pazarlu‟nun oğlu Murad‟ın kadimden beri vakıf olarak tasarruf ettiği 

Kirmastı‟ya tabi Karacalar köyü, Murad Bey‟den sonra oğulları Hamza ve Bali 

Beyler‟in tasarrufuna geçmiĢtir. Köyün vakfiyeti Fâtih Sultan Mehmed döneminde 

kaldırılarak tımara verilmiĢtir. Ancak daha sonra tekrar vakıf haline 

dönüĢtürülmüĢtür. Hamza Bey‟in oğlu Mehmed Çelebi‟nin de 12.000 nakit akçeyi 

zâviyeye vakfettiği ve daha sonra bu meblağın 33.850 akçeye yükseldiği 

kaydedilmiĢtir. Vakıf adına sağlanan toplam 38.970 akçe ile zâviyenin, mescidin, 

mutfağın, kervansarayın, türbenin ve evkâf rakabelerinin tamiratına harcandıktan 

sonra geriye kalan meblağdan yıllık 14.522 akçe vakfın giderlerine harcandığı 

kayıtlara geçmiĢtir
664

. Bu zâviyenin hademeleri avârız-ı dîvâniyyeden affedilmiĢ ve 

ellerine ferman verilmiĢtir. MehterbaĢı Hamza‟ya tımar olmak üzere Kırksöğüt köyü 

verilmiĢtir. Bu köyün yerleri mukâtaaya verilmiĢtir
665

. 
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2.2. Ġnegöl ve YeniĢehir’deki Zâviyeler  

2.2.1. Ġnegöl’deki Zâviyeler 

Ġnegöl, kuzeyinde YeniĢehir, doğusunda Bilecik, güneyinde Kütahya ve 

batısında Bursa ilçeleriyle çevrilmiĢtir. Ġnegöl‟ün diğer arazileri dağlık ve ormanlık 

olmakla beraber Ahu dağı, Domaniç ve Uludağları da bu kaza çevresindedir
666

. 

Bizans Dönemi‟nde Angelekome adı ile bilinen bu yer, Osmanlılar‟ın eline geçtikten 

sonra, bir göl kıyısında olmamakla birlikte, çevredeki göllere kaynak olan 

akarsuların baĢında bulunması nedeniyle, göl baĢı ya da su baĢı anlamında “Ġnegöl” 

olmuĢtur
 667

.  

Tarihi süreçte Ġnegöl, gerek konumu gerekse verimli tarım alanlarına sahip 

olması nedeniyle farklı medeniyetlerin egemenliğine girmiĢtir. Tarih boyunca 

Frigyalılar, Lidyalılar, Persler, Makedonyalılar (Büyük Ġskender Ġmp.) Bitinyalılar 

(M.Ö.7.yüzyıl), M.Ö. 2.yüzyılla birlikte Roma
668

 ve M.S. 395‟te Roma 

Ġmparatorluğu‟nun parçalanmasıyla Doğu Roma (Bizans) Ġmparatorluğu‟nun
669

 

hâkimiyeti altında varlığını sürdürmüĢtür. 

Ġnegöl‟ün Bizans hâkimiyeti altında bulunduğu dönemde, Söğüt bölgesinde 

hüküm süren Osmanlı Beyliği gazâ ve cihat ruhu ile i„lâ-yi kelimetullah davası 

yolunda günden güne yeni fetihlere çıkmıĢ ve çevresinde bulunan pek çok Bizans 

Ģehirlerini Ġslâm topraklarına katmıĢtır. Osmanlı Beyliği‟nin bu tutumu bu dönemde 

güçlü bir konumda bulunan Ġnegöl Tekfuru Aya Nikola‟yı rahatsız etmiĢtir. Bu 

nedenle Aya Nikola aynı bölgede yaĢayan Türk Müslüman Kayı halkına pek iyi 

davranmamıĢ ve onlara karĢı düĢmanca tavırlar sergilemiĢtir. Nitekim Aya Nikola, 

Ġnegöl‟de Osmanlı kuvvetlerinin yaylaya ve kıĢlağa gittikleri zamanda, onların 

göçünü yağmalayıp zarar vermiĢtir. Osman Gazi bu durum üzerine Bilecik tekfuruna 

Ģikâyette bulunmuĢ ve yaylaya gittikleri vakit eĢyalarını Bilecik halkına emanet 
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etmiĢlerdir. Mezkûr dönemde Ġnegöl gayrimüslimleri Osman Gazi‟den çekinirlermiĢ. 

Osmanlı Beyliği de bu gayrimüslimlerden sakınır, uzak dururmuĢtu. Ancak Ġnegöl 

gayrimüslimlerinin hasmane tavırları Osmanlı Beyliği‟ni oldukça rahatsız etmiĢti. 

Osman Bey, Ġnegöl gayrimüslimlerinin düĢmanca tavırlarına karĢılık ilk olarak 

H.687/ M.1288 yılında bir gece Ġnegöl‟e sefer düzenlemiĢtir. Ġnegöl‟ün yakınında 

bulunan Kulaca denen küçük bir hisarı ele geçirmiĢ ve ateĢe vererek yağmalamıĢtır. 

Fakat Ġnegöl gayrimüslimlerinin bir casusu bu durumdan haberdar olup, Ġnegöl 

kâfirlerine haber vermiĢtir. Bunun üzerine gayrimüslimler vakit kaybetmeden 

Osmanlı Beyliği‟ne karĢı pusu hazırlamıĢlardır. Osman Gazi‟nin Artun adında bir 

adamı bu durumu gelip “Bel tükendiği yerde pusu kurdular” diye haber vermiĢtir. 

Gaziler Allah-ü Teâlâ‟ya sığınarak doğru pusuya yürümüĢlerdir. Gayrimüslim Ġnegöl 

halkı ve Müslüman Osmanlı halkı arasında Ģiddetli bir savaĢ vuku bulmuĢtur. Bu 

savaĢta Osmanlı halkı cesur bir Ģekilde mücadele ederek muharebeyi sürdürmüĢtür. 

Ancak Ġnegöl kuvvetleri çok fazla olduğu için Osmanlı birlikleri büyük zayiata 

uğramıĢtır. Nitekim Osman‟ın kardeĢi Saru Yatı‟nın oğlu Uyal/Bay Hoca Ģehit 

düĢmüĢtür
670

.  

Osmanlı kroniklerindeki rivayetlere göre; Aya Nikola, Osman Bey‟in 

saldırısından haberdar olunca Karacahisar tekfuru ile anlaĢarak toplanan çok sayıdaki 

askerin baĢına geçmiĢ, Osmanlı birliklerine karĢı durmaya çalıĢmıĢtır. Aya Nikola 

kardeĢi “Kalatur” ile asker gönderip Tomaliç Dağı‟nda dar bir yerde Osman Gazi‟nin 

yolunu kesmiĢtir. Her iki ordu arasında Tomaliç Beli‟ni aĢtıkları yerde Ģiddetli bir 

mücadele yaĢanmıĢtır. Osman Gazi Allah‟ın yardımıyla kâfirleri bozguna uğratmıĢ 

ve Kalatur‟u da esir almıĢtır. “Askerlerine bu itin karnını deşin ve yeri eşin diyerek 

Kalatur‟un öldürülmesini emretmiĢtir. Bu nedenle burası günümüze kadar “Ġt EĢeni” 

adıyla anılmıĢtır
671

. Ġki taraf arasında yapılan bu savaĢların ardından Ġnegöl tekfuru 

Aya Nikola günden güne güç kaybetmeye baĢlamıĢtır.  

Bilecik Tekfuru‟nun oğlu ve Yarhisar Tekfurun‟nun kızının düğünü olduğu 

zaman Osman Bey‟e karĢı düzenlenen plan sonrasında Osmanlı Beyliği Bilecik‟i feth 
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etmiĢtir
672

. Ardından Osman Bey, Ġnegöl tekfuru Aya Nikola‟nın durumu iĢitip 

kaçmaması için Turgut Alp‟ı Ġnegöl‟e göndermiĢtir. Turgut Alp gelip Ġnegöl‟ü 

kuĢatmıĢ, ardından Osman Bey ve beraberindekiler Ġnegöl bölgesine gelerek 

düĢmanla Ģiddetli bir mücadeleye girmiĢtir. Uzun bir çatıĢmanın ardından Ġnegöl 

yöresi yağma edilerek Ġnegöl Hisarı‟na kadar gelmiĢlerdir. Gaziler burada izin 

istemiĢler, izin çıkınca Ġnegöl hisarına girip tekfurunu öldürmüĢlerdir. Pek çok 

Müslümanın Ģehit olmasına sebep olan bu seferler sonrasında kâfirlerin erkeklerini 

öldürüp hanımlarını esir etmiĢlerdir
673

. Hâkim oldukları topraklarda adaleti ve güveni 

en iyi Ģekilde sağlamıĢlar, yerli halkın dinine müdahale etmemiĢlerdir. Ayrıca onların 

serbest ve rahatça yaĢamalarına teminat vermiĢlerdir. Neticede Ġnegöl halkının 

yaĢayıĢları gayrimüslimlerin yönetimi altında oldukları dönemden daha iyi olmuĢtur. 

Ayrıca buradakilerin rahatlık içinde yaĢayayıĢlarını haber alan baĢka illerden insanlar 

bu bölgeye gelmeye baĢlamıĢtır
674

. H.699-M.1299/1300 tarihinde Ġnegöl‟ün ele 

geçirilmesi ile birlikte gaziler sayısız mal ve nimete kavuĢmuĢtur. Osmanlılar küfrün 

ülkesini bozup yıkarak, yerine islam sancağının nurunu getirmiĢlerdir
675

. 

Osman Bey, çevre bölgelerde yapılan pek çok fethin ardından feth ettiği 

toprakları aile yakınlarına ve savaĢta kahramanlık göstermiĢ komutan ve gazilere 

tahsis etmiĢtir. Ġnegöl‟ü de buranın feth edilmesinde önemli baĢarıları olan,  

günümüzde bile adı zikredilen ve mühim bir zat olan Turgut Alp‟a vermiĢtir
676

.  

Ġnegöl yöresi ilerleyen dönemlerde Abdalan-ı Rum ve Horasan derviĢlerinin 

de yaĢadığı mühit olmuĢtur. Nitekim Baba Sultan ve Geyikli Baba isimleriyle maruf 

olan zat bu topraklarda yaĢamıĢ ve Osmanlı Sultanları ile iyi iliĢkiler içerisinde 

olmuĢtur. Hatta Orhan Bey bu zat için Ġnegöl‟de derviĢlerin faaliyetlerini 

sürdürmeleri için Geyikli Baba Zâviye‟sini inĢa ettirmiĢtir
677

. 
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2.2.1.1. Geyikli Baba Zâviyesi  

Osmanlı Devleti‟nin kuruluĢ döneminde Vefâîyye tarikatına mensubiyeti 

bilinen, Orhan Gazi dönemi derviĢlerinden biri olan Geyikli Baba
678

 Hoy 

kasabasında doğmuĢtur
679

. Geyikli Baba‟nın Bursa fethi öncesi Ġnegöl yöresine gelip 

yerleĢmiĢ olduğu söylenebilir. YaĢadığı zamana dair kaynaklarda verilen bilgiler 

çeliĢkilidir. BaĢta AĢıkpaĢazâde olmak üzere ilk dönem eserlerin birçoğu Orhan Gazi 

dönemi derviĢleri arasında sayarken
680

, MüneccimbaĢı ise Osman Gazi devrinde
681

 

yaĢadığını ifade eder. Ömer Lütfi Barkan, Konya‟daki bazı aĢiretler arasında Geyikli 

Baba derviĢlerinin bulunmasını dikkate alarak, Geyikli Baba‟nın Hoy‟dan yola 

çıkarak ilk önce Konya‟ya gelmiĢ olabileceğini ileri sürmektedir
682

.  

Geyikli Baba, Osmanlı coğrafyasında adını ilk kez Bursa fethi sırasında 

duyurmuĢtur. Rivayetlere göre Geyikli Baba büyük bir geyiğe binmiĢ vaziyette Bursa 

fethine katılmıĢ ve savaĢ sırasında olağanüstü kahramanlıklar göstermiĢtir. Elinde 

büyük bir kılıçla ordunun ön saflarında savaĢmıĢ ve Kızıl Kilise adı verilen bölgeyi 

bizzat kendi çabalarıyla ele geçirmeyi baĢarmıĢtır
683

. Bursa fethindeki gayretlerine 

karĢılık dönemin sultanı Orhan Bey tarafından kendisine bir zâviye yaptırılmıĢtır
684

. 

Geyikli Baba, Bursa‟da bugünkü adıyla Baba Sultan olarak bilinen bölgede faaliyet 

gösterdiği zâviyesinde vefat etmiĢtir
685

. Orhan Gazi, Geyikli Baba‟nın kabri üzerine 

türbe inĢa ettirmiĢtir. Daha sonra bu mekân mübarek bir ziyaret yeri ve feyiz kapısı 
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olmuĢtur. Mezarının civarına bir cami ve hangah yapılmıĢtır. Birçok misafir burada 

konaklama imkânı bulmuĢtur. Geyikli Baba Zâviyesi demekle meĢhur olan bu yer 

büyük itibar görmüĢtür
686

. Geyikli Baba günümüzde bile her yıl bir kutlama ile 

anıldığı Baba Sultan köyünün
687

 kurucusu olarak hafızalara kazınmıĢ, Bursa 

çevresindeki islamlaĢmaya iskân faaliyetiyle katkıda bulunmuĢ bir derviĢtir.  

Zâviyeye vakfedilen iki köyde mütemekkin bulunan toplam 103 neferden 

zâviye adına sağlanan toplam hâsıl 9732 akçe olarak hesaplanmıĢtır
688

. Tahrir 

kayıtlarından edindiğimiz bilgilere göre; Geyikli Baba Köyü
689

 ve Kulb(y)ar 

Köyü
690

, Geyikli Baba Zâviyesi için vakfedilmiĢtir.  

Bahsi geçen kayıtlarda zâviyede kimlerin görev yaptığı hakkında yeterli bilgi 

bulunmamaktadır. Bir dönem Sakar Oğlu Muhammed adlı bir Ģahsın görev yaptığı 

belirtilmektedir
691

. Bir süre de Deli Birader adıyla da bilinen Gazalî mahlaslı meĢhur 

Ģair DurmuĢ oğlu Mehmed‟in bu zâviyede görev yaptığı bilinmektedir. Rivayetlere 

göre Deli Birader; II. Bayezid‟in Ģehzadesi Korkut‟un eserlerinin mukabelecisi idi ve 

araları çok iyiydi. Deli Birader, ġehzade Korkut‟un ölümünden sonra Bursa Geyikli 

Baba Zâviyesi Ģeyhliğine talip olmuĢtur. Ġsteği Yavuz Sultan Selim tarafından kabul 

edilerek adı geçen zâviyenin Ģeyhliği kendisine verilmiĢ ve burada inzivaya 

çekilmiĢtir. Gazâlî mahlasını da burada almıĢtır
692

. ġehzade Korkut 1513‟de yılında 

vefat ettiğine göre muhtemelen Deli Biradere de 1513 veya 1514 yılında zâviyenin 

Ģeyhlik görevi verilmiĢtir. Tarihi kaynakların ifade ettiğine göre; bir süre zâviyede 

görev yapan Deli Birader daha sonra Ģeyhlik görevinden feragat ederek medresede 

eğitim faaliyetlerine intikal etmiĢtir
693

. Bu dönemden sonra zâviyede kimlerin 
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Ģeyhlik görevinde bulunduğuna dair herhangi bir bilgi bulunmamaktadır. Zâviye ve 

türbe 1167/1754 yılında tamirat geçirmiĢtir. Ancak günümüze kadar gelmemiĢtir
694

. 

Geyikli Baba Zâviyesi‟nin XVIII. yüzyılda da aktif olduğu bilinmekle 

beraber CumhurbaĢkanlığı Osmanlı ArĢivi‟nde bu zâviyede görev yapan kiĢiler ve 

görevlendirmeler hakkında önemli bilgiler bulunmaktadır. ArĢivde bulunan H.15 

ġevval 1147/ M.10 Mart 1735 tarihli ilk kayda göre; Bursa Ġnegöl de bulunan 

Geyikli Baba Sultan Zâviyesi Evkafı Mütevellisi Süleyman b. Mustafa‟nın vakıf 

iĢlerini iyi yürütmesi sebebiyle tevliyetin kendisine tevcih olunarak beratın 

yenilenmesine dair bir belge bulunmaktadır
695

. Farklı bir belgede ise Geyikli Baba 

Sultan Zâviyesi olarak da bilinen bu yapının Ġnegöl‟de Yenisaray ağaları nezaretinde 

olan evkaftan mezkûr zâviye vakfı cibayetinin tevcihi hakkında bir arĢiv kaydı 

bulunmaktadır (H. 3 Rebîülevvel 1150/ M. 1 Temmuz 1737). Buna göre; mezkûr 

zâviyede görevli olan câbîlerin görevlendirilmeleri ile ilgili bilgi yer almaktadır
 696

. 

H. 29 Zilhicce 1177/ M. 29 Haziran 1764 tarihli belgede ise Geyikli Baba Sultan 

Zâviyesi Vakfı‟ndan aldığı yevmi iki akçe ile tabbah ve ber-vech-i hasbi türbedar 

olan Mustafa b. Mahmud‟un mutasarrıf olduğu cihetlerini Seyyid Mehmed b. 

Ahmed‟e kasr-ı yed ettiğine dair bir kayıt bulunmaktadır
697

. Ancak Seyyid Mehmed 

b. Ahmed‟in bu görevde fazla kalmadığı görülmektedir. Nitekim H. 14 Safer 1181/ 

M. 12 Temmuz 1767 tarihli bir belgede Ġnegöl Bursa‟da vaki Geyikli Baba Sultan 

Zâviyesi Vakfı mahsulünden almak üzere tabbahlık ve türbedarlık cihetlerini 

mutasarrıf olan Seyyid Mehmed Ġbn-i Ahmed‟in ferağına mebni, mezkûr cihetlerin 

Ġbrahim Halife Ġbn-i Halil‟e tevcihine dair bir arĢiv vesikası bulunmaktadır
698

.  

Geyikli Baba Sultan Zâviyesi‟nin bünyesinde ziraat eden bazı köylerin 

ahalisinin bir takım yolsuzluk faaliyetlerine karĢı tedbir amaçlı belgelerin de 

düzenlendiği bilinmektedir. Buna göre H.8 Rebîülevvel 1181/ M.4 Ağustos 1767 

tarihli bir belgede Bursa Ġnegöl‟de vaki Geyikli Baba Sultan Zâviyesi Vakfı‟na 
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mülhak Geyikli Baba ve Kızık karyeleri toprağında ziraat eden civar karyeler 

ahalisinin, mahsullerini o karyede harman edip aĢarlarını vermeden kendi karyelerine 

götürmemesine dair bir arĢiv kaydı bulunmaktadır. Buna göre; Geyikli Baba Sultan 

Zâviyesi Vakfı‟na mülhak Geyikli Baba ve Kızık karyeleri toprağında ziraat eden 

civar karyeler ahalisinin, ürünlerini vakfın topraklarında ziraat edip, bu yerden hâsıl 

olan ürünlerini mezkûr bölgelerde harman etmeyip kaldırıp hâsılatı kendi karyeleri 

olduğu mahalde harman etmiĢlerdir. Ayrıca ziraat edilen yerler için âĢârlarını da 

vermemiĢlerdir
699

. 

Osmanlı Devleti‟nin kuruluĢ dönemine ait bu zâviyenin etrafına Orhan Bey 

tarafından cami, tekke, türbe ve hamamdan oluĢan bir külliye inĢa ettirildiği 

bilinmektedir. Bursa‟nın Gürsu ilçesine bağlı Babasultan köyünde yer alan bu 

külliyenin gelir kaynakları arasında civardaki bahçelerin ceviz ve kestane ağaçları, 

külliyenin uhdesinde bulunan hamam, aynı mahalde bulunduğu bilinen değirmenle 

Bursa‟da üç dükkân sayılmaktadır
700

. Uzun yıllar varlığını davam ettirdiği bilinen 

caminin adı vakıf kayıtlarında da geçmektedir. Söz konusu H. 23 Cemâziyelevvel 

1190/ M. 10 Temmuz 1776 tarihli belgeye göre; Geyikli Baba Sultan Cami‟ne 

Zâviyesi mahsulünden beĢ akçe vazife ile imam hatip tayini edildiğine dair bilgi 

edinilmektedir. Söz konusu belgeye göre Geyikli Baba Sultan Cami‟nin hatibi olan 

Ġsmail adlı Ģahsın kendi isteğiyle bu görevi Ömer isimli bir kiĢiye devrettiğine dair 

bir yazı kayıtlara geçmiĢtir
701

. 

XVIII. yüzyılın son dönemlerine ait bir belgede Geyikli Baba Zâviyesi‟ne 

yapılan görevlendirmeler hakkında mühim bilgiler mevcuttur. Buna göre Baba 

Sultan Zâviyesi olarak kayıtlara geçen H. 14 Zilkade 1210/ M. 21 Mayıs 1796 tarihli 

ilk belgede Baba Sultan Zâviyesi tevliyetinin teberdar-ı hassadan Seyyid Osman‟a 

tevcih edilmesine dair bir malumat bulunmaktadır
702

. Ancak Seyyid Osman‟ın bu 

görevde fazla kalmadığı onun yerine daha önce görev yapan KuĢcu Halil‟in 
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vazifesine yeniden getirildiği bildirilmektedir (H. 22 Rebîülâhir 1211/ M. 25 Ekim 

1796)
703

.  

Geyikli Baba Sultan Zâviyesi ile ilgili XIX. yüzyıl belgesinde ise zâviye 

vakfının müezzin cihetinin tevcihine dair arĢiv vesikası bulunmaktadır. Geyikli Baba 

Sultan Zâviyesi evkafından olmak üzere yevmi bir akçe vazife ile zâviyesinde 

müezzin olan es-Seyyid Mehmed Halife vefat etmiĢ ve onun yerine es-Seyyid Murad 

halife müezzin olmuĢtur
704

. 

Tarihi kaynaklardan öğrendiğimiz bilgilere göre; Geyikli Baba Zâviyesi de 

BektaĢî tekkesine dönüĢmüĢ ve varlığını bu Ģekilde devam ettirmiĢtir. Ancak 1826 

yılında BektaĢî tekkelerinin kapatılmasıyla birlikte bu tekkenin faaliyetlerine de son 

verilmiĢtir. Kapatılan tekkelerin yeniden açılmasıyla birlikte Ġnegöl‟ün Baba Sultan 

köyündeki Geyikli Baba Tekkesi de açılmıĢ, Geyikli Baba türbesi ile buradaki imaret 

ve misafirhane zaman zaman tamirat görmüĢtü
705

. 

2.2.1.2.Ahî Yusuf Zâviyesi  

Kaynaklarda Ahî Yusuf‟un kiĢiliği ve hayatına dair yeterli bilgi 

bulunmamaktadır. ArĢiv kayıtlarındaki bilgilere göre Ahî Yusuf‟un Ġnegöl‟de bir 

değirmeni olduğu ve kendisine ait bir çiftliği bulunduğu bilgisi aktarılmaktadır. 

Ayrıca Ġnegöl‟ün merkezinde Ahî Yusuf Zâviyesi‟nin yer aldığı bildirilmektedir. Ahî 

Yusuf, Ġnegöl‟deki değirmenini ve üç müdlük Ahî Yusuf Çiftliği‟ni zâviyesine 

vakfetmiĢtir. Değirmen ve zâviye daha sonra harap olmuĢ, harap olan değirmeni biri 

tamir ettirerek iĢletmiĢ ve vergisini vakfa vermeye devam etmiĢtir. Bu dönemde 

vakfın hâsılı 110 akçe olarak kaydedilmiĢtir
706

. 

Ġnegöl‟de inĢa edilmiĢ olan zâviyeye XVI. yüzyıl sonlarında Ahî Yusuf‟un 

neslinden gelen Ahî Hamza, Ahî Hamza‟dan sonra oğlu Mustafa mutasarrıf 

olmuĢtur. Zâviyenin vakıflarını Ġnegöl‟de bulunan Ahî Yusuf Değirmeni ile Ahî 
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Yusuf Çiftliği teĢkil etmiĢtir
707

. XVII. yüzyılda da faaliyetlerine devam eden 

zâviyenin Ģeyhliğinde Musa oğlu Süleyman Efendi görev yapmakta iken dönemin 

Ġnegöl kazası naibi Mehmet Emin Efendi‟nin arzıyla Ahmet oğlu Hüseyin Efendi‟ye 

H. 7 Cemâziyelevvel 1173/ M. 27 Aralık 1759 tarihinde Ģeyhlik beratı verilmiĢtir. 

Ancak Hüseyin Efendi‟nin vefatı üzerine yerinin boĢ kalmaması ve zâviye 

hizmetlerinin aksamaması için Ģeyhlik vazifesinin oğlu Ahmet Efendi‟ye tevcih 

edilmesi hususunda yine Ġnegöl kazası naibinin H.21 Rebîülâhir 1176/ M.9 Kasım 

1762 tarihli arzı söz konusudur
708

. Bu arz üzerine Ahmet Efendi‟nin zâviyedarlığı 

H.4 Cemâziyelevvel 1176/ M.21 Kasım 1762 tarihinde onaylanmıĢtır
709

. 1762 

yılında zâviye Ģeyhliği görevine getirilen Ahmet Efendi 22 yıl kadar bu vazifeyi ifa 

etmiĢtir.  

CumhurbaĢkanlığı Devlet ArĢivleri BaĢkanlığı Osmanlı ArĢivi‟nde yer alan 

H. 23 Safer 1198/ M. 17 Ocak 1784 tarihli baĢka bir belgede Ahmet Efendi‟nin 

vefatı üzerine yerine geçecek kiĢinin tayini hususu söz konusudur. Ancak bu belgede 

öncekilerden farklı olarak “Ashâb-ı hayrâtdan Ahî Yusuf‟un bina eylediği 

NakĢibendiye Zâviyesi” ifadesi kullanılmaktadır. Bu ifadeden anlaĢılacağı üzere Ahî 

Yusuf Zâviyesi zamanla dönüĢüm gerçekleĢtirerek NakĢibendî Zâviyesi olarak 

faaliyet göstermeye baĢlamıĢtır
710

. Aynı belgede Ahmet Efendi‟nin vefatı üzerine 

Musa oğlu ġeyh Mustafa‟nın meĢihate layık olduğu vurgulanarak H.9 Rebîülevvel 

1198/ M.1 ġubat 1784 tarihinde Ģeyhlik vazifesi tevcih olunmuĢ ve beratının 

hazırlanması istenmiĢtir
711

. Ancak daha sonra tarihlendirilmiĢ bir belgeden meĢihat 

görevinin ġeyh Mustafa Efendi ile birlikte ġeyh Halil Efendi uhdesine tevcih 

edildiğini anlıyoruz. Ancak ġeyh Mustafa Efendi‟nin 1794 yılı yaz aylarında vefat 

etmesi üzerine babasının üzerindeki vazifenin Sinan Bey Mahallesi‟nde ikamet 

etmekte olan ve o tarihte henüz 22 yaĢında olan oğlu Ali Efendi‟ye meĢihat 
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hissesinin üçte birinin tevcih edilmesi ve beratının verilmesi talebi söz konusu 

olmuĢtur
712

. 

XIX. yüzyılın baĢlarına gelindiğinde ise Ahî Yusuf Zâviyesi Ģeyhliğinde üç 

ismin müĢterek olarak vazife yaptığını görmekteyiz. Zâviye Ģeyhliğinde görev 

yapanlar Mehmet, Halil ve Mustafa isminde üç kardeĢtir. H.18 Cemâziyelevvel 

1239/ M.20 Ocak 1824 tarihlerinde bu kardeĢlerden Mehmet vefat etmiĢ ve boĢta 

kalan vazifesinin oğlu Ahmet‟e tevcih edilmesi ve tevcih beratının düzenlenerek 

eline verilmesi uygun görülmüĢtür
713

.  

Ahî Yusuf Zâviyesi de muhtemelen BektaĢî tarikatı dairesi içerisine giren 

zâviyelerden birini teĢkil etmiĢtir. Nitekim 1800‟li yıllara gelindiği zaman bu 

zâviyede BektaĢîlik ismi altında anılmıĢ ve vakıf kayıtlarında BektaĢî Tekkesi olarak 

zikredilmeye baĢlamıĢtır. Ayrıca son dönem kaynaklarında da ġeyh Yusuf Baba 

Tekkesi ismi ile anılmaya baĢlanmıĢtır
714

. 1826 yılından sonra BektaĢî tekkelerinin 

kapatıldığı dönemde mezkûr tekke kapatılmaya gerek kalmayan BektaĢî zâviyeleri 

arasında gösterilmiĢtir. Çünkü tekke vakfın yetersizliğinden harap olmuĢtur. Ancak 

yine de vakfın yıllık bin kuruĢ iltizam geliri bulunduğu kaydedilmiĢtir
715

. Bahsi 

geçen yapı büyük bir olasılıkla sonra yeniden faaliyete baĢlamıĢtır
716

. Nitekim 

sonraki dönem vakıf kayıtları ve arĢiv vesikalarında adının geçmesi bu zâviyenin faal 

olduğunu göstermektedir.  

Mezkûr üç ismin hangi tarihlere kadar zâviyede Ģeyhlik görevinde 

bulunduklarına dair elimizde ve arĢiv kaynaklarında Ģimdilik herhangi bir bilgi 

bulunmamaktadır. Ancak H.10 Cemâziyelevvel 1283/ M.20 Eylül 1866 tarihli bir 

belgede Ahî Yusuf Zâviyesi‟nde üçte bir hisseyle meĢihat vazifesini yapmakta olan 

ġeyh Halil Efendi‟nin çocuksuz olarak vefat ettiği belirtilmektedir. Mustafa 

Efendi‟nin ise büyük oğlu Ali Efendi‟yi, ġeyh Mehmet Efendi‟nin ise büyük oğlu 
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Ahmet ve küçük oğlu Mustafa‟yı geride bırakarak vefat etmiĢ oldukları ifade 

edilmektedir. Bu bilgilere göre ġeyh Halil Efendi‟nin ve ġeyh Mustafa Efendi‟nin 

XIX. yüzyıl ortalarına kadar görev yaptıkları söylenebilir. Ayrıca Ahî Yusuf 

Zâviyesi‟nde Ģeyhlik vazifesinin evlâdiyet usulüne uygun olarak babadan oğula 

geçtiği de görülmektedir. Yukarıda belirtilen isimlerin vefatları üzerine yerlerine 

zâviyenin üçte bir hisseleri ġeyh Mustafa Efendi‟nin oğlu Ali ile ġeyh Mehmet 

Efendi‟nin büyük oğlu Ahmet‟e intikal etmiĢtir
717

. 

1866 yılında Ahî Yusuf Zâviyesi‟nin faal olduğu bilinmekle birlikte gelip 

giden misafirler için yemek hizmetinin verildiği de ifade edilmiĢtir.
718

. H.4 ġâban 

1301/ M.30 Mayıs 1884 tarihinde ise zâviyenin Ģeyhlik vazifesine Mustafa Behçet 

Efendi tevcih edilmiĢtir
719

. Mustafa Behçet Efendi Ģeyhlik vazifesine atandıktan 

sonra zâviyeyi tamir için bazı giriĢimlerde bulunmuĢtur. Mustafa Behçet Efendi, 

zâviyenin tamire muhtaç olduğunu ifade ederek Ġnegöl‟e gitmek üzere yola 

çıkacağını tamir ve inĢa masrafları için kullanılacak paranın da zâviyenin birikmiĢ 

olan bir yıllık vazife bedelinin Ġnegöl mal sandığından kendisine teslim edilmesine 

dair bir isteğini yetkili makamlara iletmiĢtir
720

. Bu talep üzerine merkezden 

Hudâvendigâr vilayetine gönderilen yazıda meĢihat vazifesinin ücretinin ne kadar 

olduğu, tevliyet kaydının olup olmadığı gibi hususlarda bilgi istenmiĢtir
721

. Buna dair 

Hudâvendigâr vilayetinden Evkaf Nezâreti‟ne gönderilen H.7 ġâban 1303/M.11 

Mayıs 1886 tarihli cevabi yazıda, Ahî Yusuf Dergâh‟ına bağlı zemin mukataalı 14 

bab hane ile 78 dönüm arazi olup bunun miri âĢârıyla beraber ta‟Ģir olunan hâsılatı 

bedeli 979 kuruĢtan ibaret bulunduğu ifade edilmiĢtir
722

. Kaynaklarda bu miktara 

yakın bir bedelin yani 710 kuruĢ hâsılatın 1880 yılına kadar vakfın mütevellileri 

tarafından ta‟Ģir olunup zati harcamalarına sarf edildiği bilgisi mevcuttur
723

. 

Maliye Nezâreti Muhâsebât-ı Atîka Muhasebesi‟nden edinilen bilgiye göre; 

Ġnegöl kasabasında bulunan Ahî Yusuf Dergâhı‟na bağlı arazinin sinin-i sabıka 
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hâsılatıyla bedelatının suret-i tesviyesine dair bir kayıt bulunmaktadır. Bu kayda 

göre; Ahî Yusuf Zâviyesi‟nin vakıf gelirleri incelendiğinde daha öncede belirtildiği 

üzere Ahî Yusuf Çiftliği olarak bilinen üç müdlük yerin hâsılatı ve Ġnegöl‟de yer alan 

değirmenin gelirleri bulunmaktadır. Ancak bu gelirlerin 1296-1878/1879 yılı sonuna 

kadar mutasarrıflık tarafından toplandığı ve Ahî Yusuf Zâviyesi‟ne bir Ģey 

verilmediği ortaya çıkmaktadır. Bu durumun sebep olduğu sıkıntıların giderilmesi 

için yukarıda ifade edilen vakıf gelirlerinden ödenmesi gereken kalem harcı vesaire 

vergilerin ödenmesinden sonra kalan 978 kuruĢ olduğu ifade edilmektedir. Neticede 

1300/ 1884-85 senesinden 1310/1894-95 senesi sonuna kadar verilmesi gereken 8802 

kuruĢun da nakdi olarak usulü dairesinde dergâha verilmesine dair talepler söz 

konusu olmuĢtur
724

. Bu talepler ġura-yı Devlet‟de görüĢülmüĢ ve H.27 ġevval 1312/ 

M. 23 Nisan 1895 tarihli belgede belirtilen miktarlardaki vakıf gelirlerinin vakfa 

ödenmesi uygun görülmüĢtür
725

. 

Ahî Yusuf Dergâhı ile ilgili XIX. yüzyıla ait farklı bir belgede ise ekonomik 

sıkıntılara bağlı olarak Ahî Yusuf Dergâhı ġeyhi Mustafa Efendi‟nin, kendisine maaĢ 

tahsisi talebiyle ilgili gerekenin yapılmasına dair Hudâvendigâr vilayetine yazılmıĢ 

bir arĢiv vesikası kayıtlara geçmiĢtir. Hudâvendigâr vilayetine yazılan 27 

Cemâziyelâhir 1317/2 Kasım 1899 tarihli yazıda Ahî Yusuf Zâviyesi gelirlerinin 

azlığı ifade edilerek çekilen sıkıntıların bertaraf edilmesi için belediye sandığından 

maaĢ tahsis edilmesine dair dergâh Ģeyhi Mustafa Behçet Efendi tarafından Sadâret 

makamına talepte bulunulduğundan bahsedilmektedir
726

. Mustafa Behçet Efendi‟nin 

bu talebine karĢılık maaĢ tahsisi konusunda Sadâret‟ten olumlu bir cevap gelmiĢ ve 

H. 3 Rebîülevvel 1318/ M. 1 Temmuz 1900 tarihli belgeye göre Hazîne-i Celîle‟den 

maaĢ bağlanması için bir yazı kayıtlara geçmiĢtir
727

. Aynı yıla ait H.5 Rebîülâhir 

1318/ M. 2 Ağustos 1900 tarihli belgede ise Ġnegöl‟deki Ahî Yusuf Dergâhı‟na maaĢ 

tahsisi hususunda bir yazı bulunmaktadır
728

. Ancak bu yazıda kime maaĢ tahsis 

edildiği hakkında bir bilgi yer almamakla birlikte bu kaydın Mustafa Behçet Efendi 

için yazılmıĢ olabileceği düĢünülmektedir. 
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ArĢiv kayıtlarından öğrendiğimiz bilgilere göre 30 Mayıs 1884 tarihinde Ahî 

Yusuf Zâviyesi meĢihati kendisine tevcih edilmiĢ olan ġeyh Mustafa Behçet Efendi 

1907 yılı ortalarına kadar çeĢitli ekonomik zorluklar içerisinde Ģeyhlik vazifesini 

devam ettirmiĢ ve dergâhın tamir edilmesi hususunda gayret göstermiĢtir
729

. Ancak 

1907 yılı ortalarında ġeyh Mustafa Behçet Efendi vefat etmiĢ ve Ģeyhlik görevi 25 

Haziran 1907 tarihinde büyük oğlu Hüseyin Efendi‟ye tevcih olunmuĢtur. Hüseyin 

Efendi‟ye vazifenin tevcih edilmesine dair Evkaf Nezâreti‟nden gönderilen yazıda 

imtihan yapıldığı ve Ģeyhlik vazifesine layık olduğu da vurgulanmıĢtır
730

. 

2.2.2.YeniĢehir’deki Zâviyeler 

Günümüzde Bursa‟ya bağlı bir ilçe olan YeniĢehir, Antik Çağlardan 

Bizans‟a, Büyük Selçuklu Devleti ve Osmanlı Devleti‟ne kadar geçmiĢten günümüze 

tarihsel süreç içinde önemli yerleĢim yerlerinden biri olmuĢtur. Ġlk dönemlerde 

Neapolis adıyla kurulmuĢ bir Roma yerleĢim merkezidir. Roma Ġmparatorluğu‟nun 

ikiye ayrılmasından sonra, Bizans sınırları içinde kalmıĢtır. Bir ara Selçukluların 

yönetiminde kalan Neapolis, bu devletin yıkılmasından sonra da yeniden Bizans‟ın 

hâkimiyeti altına girmiĢtir. Neapolis 1299/1300 yılında ise Osmanlı Beyliği‟nin 

topraklarına dâhil olmuĢtur
731

. 

Osmanlı beylik döneminde Ertuğrul Bey, Ġznik Ġmparator‟una karĢı sefere 

çıkmıĢtır. YeniĢehir Ovası‟nda iki ordu karĢı karĢıya gelmiĢlerdir. Üç gün süren 

savaĢ esnasında Ertuğrul Gazi ve arkadaĢları savaĢı kazanmıĢlardır. Bu zaferden 

sonra Ertuğrul Bey, Karacahisar ve Söğüt‟ü almıĢtır. Ertuğrul Beyin oğlu Osman 

Gazi batıya yayılma amacıyla önündeki küçük tekfurlukları sırasıyla almaya 

baĢlamıĢtır. Önce Yarhisar sonra Ġnegöl alınmıĢtır. Osman Bey, Bilecik, Yarhisar ve 

Ġnegöl‟ün ardından yönünü YeniĢehir‟e çevirmiĢtir. Yanında gazâ ve cihad davası ile 

savaĢan yiğitlerle birlikte Ģafak vaktinden öğleye kadar kısa bir çarpıĢmanın ardından 

1299/1300 yılında bu toprakları da Osmanlı Beyliği‟ne dâhil etmiĢtir
732

. Burada 
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muharebe eden yiğitler, alpler ve gaziler için evler yaptırarak bu bölgeyi de Osmanlı 

beyliği için yerleĢim sahası haline dönüĢtürmüĢtür
733

.  

Osman Gazi, YeniĢehir‟i aldıktan sonra imar faaliyetlerini baĢlatmıĢtır. Cami, 

çeĢme, han, hamam, konut, külliye, medrese gibi yapı türleri inĢa ettirmiĢtir. Bu 

sebeple buraya YeniĢehir denmiĢ ve o günden bugüne YeniĢehir olarak kalmıĢtır
734

. 

Yeni fetih yapılacak yerlere yakınlığı nedeniyle burasını askeri bir merkez haline 

getirmiĢtir
735

. YeniĢehir; Bilecik, Ġznik, Bursa, Ġnegöl yerleĢmelerinin tam ortasında 

bulunması sebebiyle Osmanlı‟nın diğer fetihleri gerçekleĢtirmesinde büyük pay 

sahibi olmuĢtur. Bu nedenle bu bölgeden hareketle Marmara bölgesine yönelerek 

fetihlerine devam etmiĢlerdir. Fetihlerin ardından YeniĢehir‟e geri gelmiĢler ve bu 

mevkide kalmıĢlardır
736

. 

Osman Gazi YeniĢehir‟e gelince çevredeki gayrimüslimler ona burada huzur 

vermeyerek saldırılarıda bulunmuĢlardır. Bunun üzerine Osman Bey onların hâkim 

oldukları yerleri ele geçirip, adalet, güven, insaf ve merhamet ederek bu mekânları da 

güzelleĢtirmiĢtir. Gazilere ve fetihte bulunan diğer grupların her birine köyler ve 

yerler vermiĢtir
737

. Oruç Bey‟in ifadesine göre Osmanlı halkı bu ganimet malı ile 

zengin olmuĢtur
738

. Osman Gazi, 701 (1301/1302) yılında, beylik merkezini 

Karacahisar‟dan YeniĢehir‟e taĢımıĢ ve 1326 yılına kadar YeniĢehir, Osmanlı 

beyliğine baĢkentlik yapmıĢtır Ardından fethedilen bölgeleri oğulları ve 

kumandanları arasında paylaĢtırmıĢ ve bu yerlerin yönetimini kolaylaĢtırmıĢtır. 

Orhan Bey‟e Sultanönü‟nü, Gündüz Alp‟e EskiĢehir‟i, Aykut Alp‟e Ġnönü‟nü, Hasan 

Alp‟e Yarhisar‟ı, Turgut Alp‟e Ġnegöl‟ü vermiĢtir
739

. YeniĢehir gerek coğrafi 

konumu gerekse tarihi ile Osmanlı beyliği için büyük öneme sahip olmuĢtur. Yeni 

fetihlerin düzenlenmesinde askeri bir karargâh görevini üstlenen bu mevki seferlerde 
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kolaylık sağlamıĢ ve Batı Anadolu‟daki Ģehirlerin ele geçirilmesinde mühim rol 

üstlenmiĢtir.  

2.2.2.1. Esenli ġeyh Zâviyesi  

ġeyh Esenli, Orhan Bey dönemi devlet adamlarındandır
740

. YaĢamı hakkında 

yeterli bilgi bulunmamakla birlikte YeniĢehir‟de Esenli ġeyh adında bir zâviyesinin 

bulunduğu bilinmektedir. Esenli ġeyh Zâviyesi, YeniĢehir Barçınlı veya Barçın 

köyünde bulunmaktadır. Orhan Gazi tarafından Halkahavlu köyündeki bir buçuk 

müdlük yer bu zâviyeye vakfedilmiĢtir. Esenli ġeyh‟in bir buçuk müdlük çiftlik yeri 

olan Halkahavlu mezraasında asma ve bahçesinin bulunduğu, vakfa neslinden Ali ve 

Hamza‟nın mutasarrıf olduğu, âyende ve revendeye hizmette bulundukları ifade 

edilmiĢtir. Hamza‟nın vefatı akabinde oğulları Ali, Hamza, Ġsa, Musa ve Süli tasarruf 

etmiĢlerdir. 100 akçe hâsılı bulunan mezraanın son mutasarrıfları Süli, Veli, Bali ve 

Yunus olmuĢtur
741

.  

Vakfiye kayıtlarından 1767 yılına kadar Esenli ġeyh‟in neslinden gelen 

kiĢilerin yaĢadığı bilinmektedir
742

. Ayrıca 1767 tarihli kayıtta sözü edilen zâviye 

hakkında bazı bilgiler bulunmaktadır. Bu tarihte köy on beĢ bin akçelik hâsılatıyla 

YeniĢehir‟in en varlıklı köylerindendir. Ancak bir süre sonra diğer bütün zâviyelerin 

uğradığı akıbete Esenli ġeyh Zâviyesi de uğramıĢ ve BektaĢî tekkesine 

dönüĢmüĢtür.1826 yılında Yeniçeri ocağının kapatılmasına bağlı olarak bu tekkede 

kapatılmıĢ ve faaliyetlerine son verilmiĢtir. Günümüzde “Pir Mehmet Tekkesi” 

olarak bilinen yapı, köyün kuruluĢundan beri oldukça merkezi bir rol oynamıĢ 

unsurlardan birisidir. Köyün Kuzeydoğusunda, hâkim bir tepelik üzerine kurulu bu 

dinî yapı asırlarca BektaĢî erenlerinin yönetiminde faaliyet sergilemiĢtir. Tekkenin 

hazîresinde (küçük mezarlık) Osmanlı‟nın kuruluĢ savaĢlarında Ģehit düĢmüĢ 

kiĢilerin de gömülü olduğu manevî tesiri yüksek bir alan oluĢmuĢtur
743

. 
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2.2.2.2.PostinpûĢ Baba Zâviyesi  

Asıl adı Mehmed Hammârî olan PostinpûĢ Baba, Orhan Gazi devrinde Acem 

diyarından Bursa‟ya gelmiĢ ve Osmanlı tarihlerinin naklettiği bilgilere göre I. Murad 

döneminde yaĢamıĢ bir derviĢtir
744

. Bir süre Bursa‟da yaĢadığı bilinen PostinpûĢ 

Baba‟nın daha sonra YeniĢehir‟e yerleĢtiği ve yaĢamının geri kalan kısmını burada 

geçirdiği belirtilmiĢtir. Tarihi rivayetlere göre I. Murad‟ın görüĢtüğü derviĢlere 

zâviye yaptırdığı bilinmektedir. Nitekim PostinpûĢ Baba‟ya da YeniĢehir‟de bir 

zâviye inĢa ettirdiği ifade edilmektedir
745

. MüneccimbaĢı bu zâviyenin yapımına 767 

(1365-1366) yılında baĢlandığını söylemektedir
746

. Hayatını zâviyesine gelen 

yolcuların hizmeti ve halkın irĢadıyla geçiren PostinpûĢ Baba, I. Murad döneminde, 

YeniĢehir‟de vefat etmiĢtir. Kabri YeniĢehir‟deki zâviyenin içinde yer almaktadır
747

. 

Kazım Baykal‟da Bursa ve Anıtları eserinde I. Murad‟ın 1363 Sırp Sındığı zaferinin 

Ģükranı olmak üzere Bilecik‟te bir cami, YeniĢehir‟de PostinpûĢ Baba için bir tekke 

yaptırdığı bilgisini vermektedir
748

. Semavi Eyice ve Oktay Aslanapa
749

 bu bilgiden 

hareketle yapının I. Murad dönemine ait olduğunu ileri sürmüĢlerdir. 

Ancak tüm bu bilgilerin aksine tahrir defterinde yer alan bilgiler bu zâviyenin 

Orhan Bey döneminde inĢa edildiğini ortaya koymaktadır. Nitekim tahrir 

defterindeki kayıtlarda“Vakf-ı zâviye-i Postinpûş der Yenişehir vakıfdır Orhan 

Bey‟den ….” ifadesi yer almıĢtır
750

. 14 Cemâziyelevvel 978/14 Ekim 1570 tarihli 

arĢiv vesikasında ise PostinpûĢ Zâviyesi‟nin Sultan Orhan tarafından inĢa edildiği ve 

Orhan‟ın bir oğlunun burada medfun olduğu bildirilmektedir. Ayrıca gelip gidenlerin 
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itamı yani doyurulması için bir köy mahsulünü vakfeylediğini ve Kanûnî zamanında 

on cüz okunmak için emir verildiğini de eklemektetir
751

. H. 10 Safer 1243 / M. 2 

Eylül 1827 tarihli YeniĢehir‟de PostinpûĢ Baba Zâviyesi‟ne Sultan Orhan‟ın vakıf 

eylediği Hızır Bali Mahallesi‟nde Baba Hamamı‟nın tamirine dair hazırlanmıĢ olan 

belgede
752

 ise “Sultan Orhan‟ın vakıf eylediği” ibaresinin yer alması bu zâviyenin 

Orhan Bey döneminde inĢa edildiğini ve Sultan‟ın zâviye için vakıflar tahsis ettiğini 

doğrular niteliktedir.  

Ayrıca 979/1571 tarihli bir Dîvân hükmünde bu zâviyenin Orhan Bey 

dönemine ait olduğu bilinmektedir. Mezkur kayıtta “…Yenişehir kadısına hüküm ki 

Yenişehir‟de Postinpûş Baba Zâviyesi‟nin mütevellîsi Dergâh-ı Mu‟allâma gelüb 

ecdâd-ı „izâmımdan Sultan Orhan aleyhi‟r-rahmeti ve‟r-Rıdvân sâbıkaa zâviye-i 

mezbûreyi bina idüb bir oğlu anda medfûn olmağın anda konar fakıyr ve mesâkîn 

için bir karye mahsulün vakf idüb … ”
753

 ifadelerine yer verilmiĢtir. 

Yukarıda verilen bilgileri değerlendirdiğimiz zaman PostinpûĢ Baba 

Zâviyesi‟nin Orhan Bey döneminde yapıldığı veya kullanıldığı ortaya çıkmaktadır. 

Hatta dönemin sultanı Orhan Bey tarafından vakıflarla desteklendiği bilinmektedir. 

Dîvân hükmünde Orhan Bey‟in oğullarından birinin zâviyede medfûn olduğu ve 

Orhan Bey‟in bir köyün mahsulünü zâviyeye gelen giden için vakfediliği 

belirtilmekte; vakfın Ģartına aykırı olarak tayin olunan müderris ve talebenin 

kadrodan çıkarılması ve mahsûlün eskisi gibi “âyende ve revende ta‟amı” ile I. 

Murad zamanında emirle tayin olunan “eczâ tilâveti” için harcanması 

istenmektedir
754

. 

Kaynaklarda Baba Sultan
755

 Zâviyesi, Seyyid Mehmed Dede Zâviyesi, 

PostinpûĢ Baba Sultan Ġmareti adlarıyla da anılan yapı ilçenin kuzeybatısında, 

muhtemelen antik Ģehrin yerinde oluĢan 6 m. yüksekliğindeki Babasultan höyüğünün 

meydana getirdiği alçak bir tepenin üzerine kurulmuĢtur
756

. Yapı üç basit hacimden 
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oluĢmaktadır. Ortada kubbeli tevhidhâne, yani müridlerin toplanıp Ģeyhin 

sohbetlerinin dinlendiği bir mekândı. Bu zâviyenin ana hacmi küçük mescitler kadar 

büyüktür. Fakat kıbleye çevrilmemiĢtir. Yapının ana aksı doğu-batı yönündedir. 

Bunun iki yanında da dıĢarıdan doğrudan girilen iki yan oda bulunmaktadır. Bu yan 

odalar gelen giden derviĢlerin (âyende ve revende) kaldığı bazen tabhâne de denen 

odalardır. Bu odalar rahatlık ve konforun olmadığı mekânlardır. Ancak beyler gelen 

gidene yataktan baĢka karın doyuracak kadar yemek verilmesi için de gerekli 

gelirleri vakfetmiĢlerdir. Mutfak, kiler ve helaların zâviye çevresinde ikincil yapılar 

olarak inĢa edilmiĢ oldukları söylenebilir. Nitekim O dönemin koĢullarında bir lokma 

bir hırka ile geçinen derviĢ anlayıĢı düĢünüldüğünde, özellikle kötü havalarda kapalı 

bir odanın yeterli olduğu kabul edilebilir. Gelen misafirler yerlere serdikleri post ve 

kilimler üzerine yatıyorlardı
757

. 

PostinpûĢ Baba Zâviyesi hakkında vakıf kayıtlarında önemli bilgiler 

bulunmaktadır. Buna göre; Orhan Gazi, zâviye için Vakıf isimli köyü vakfetmiĢtir
758

. 

Köy, ilk sayımda 16 hane ve dört mücerredden oluĢan 20 nefer, ikinci sayımda ise 28 

hane ve 14 mücerredden oluĢan 42 nefer ile meskûn olup, 13.428 akçe hâsıla sahipti. 

Ayrıca YeniĢehir içinde 3.100 akçe hâsıldan oluĢan bir hamam ve YeniĢehir‟de 125 

akçe hâsıla sahip üç yerin mukâtaası bulunmaktaydı. Reyhan Köprüsü‟nün kıble 

tarafında 565 akçe hâsıldan müteĢekkil üç çiftlik yer ile 10 akçe hâsılı bulunan 3 koz 

ağacı vakfa aitti
759

. Hububat üretiminden alınan kesimler, en önemli gelir kaynağını 

oluĢturmuĢtur. Vakfın diğer gelir kaynaklarına gelince; yekûnu 3790 akçeyi bulan 

YeniĢehir‟deki hamam geliri, zemin ve bahçe mukâtaası ve üç koz ağacı sayılabilir. 

Gelirlerin harcandığı kalemler de belirtilmiĢtir. Buna göre, nâzır, Ģeyh, kâtib, nâkib, 

tabbah, vekîl-i harc ve habbâzâ (ekmek yapan, fırın iĢleten) verilen senelik 3640 akçe 

masrafın yanı sıra; vazifelilerin yiyeceği için gendüm-küb, bera-yı lahm, harc-ı 

misafir, li‟l-hınta, bera-yı revgan-ı sirac, bera-yı çıra, bera-yı milh ve bera-yı piyaz 

için nakid ödeneklerin yanında hınta, Ģa‟îr gibi ayni giderlere de me‟kûlât ihracı adı 

altında yer verilmiĢtir
760

. 
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1521 ve 1573 yıllarına ait kayıtlara göre zâviyenin vakıfları arasında Vakıf 

köyü, YeniĢehir‟de bir hamam, YeniĢehir ambarından 45 müd buğday, Barçınlı 

(Barçın) köyünde bir tarla, Ġnegöl‟de padiĢah hassasından 6 müd pirinç, bir ara 

Ġznik‟teki gayri müslimlerin haracından bir pay, Bursa Reyhan Köprüsü‟nün kıble 

tarafında üç çiftlik arazi ve pek çok yer bulunmaktadır
761

. 

ArĢiv kaynaklarında PostinpûĢ Baba Zâviyesi hakkında XVII. Yüzyıla ait 

yeterli bilgi bulunmazken, XVII. yüzyılın ikinci yarısında boĢ ve harap halde olduğu 

bilinmektedir
762

. PostinpûĢ Baba‟dan sonra bu zâviyede XVIII. yüzyıla kadar 

kimlerin görev yaptığı bilinmemekle birlikte, aynı yüzyılda zâviyede görev yapan 

kiĢiler hakkında önemli bilgiler mevcuttur
763

.  

Zâviye’nin XVIII ve XIX. Yüzyıldaki Görevlileri 

a) Elbistanlı DerviĢ Hacı Mehmed (ö. Bursa XVIII. yy.) 

1701 yılında BektaĢîler‟den Elbistanlı DerviĢ Hacı Mehmed zâviyeyi tamir 

ettirmiĢtir. Gelene gidene yemek yedirip, türbenin kandilini yakmakla görevli 

olduğundan buranın zâviyedarlığını üslenmiĢtir. Bu tarihten itibaren PostinpûĢ Baba 

tekkesinin bir BektaĢî tekkesi olduğu açıkça görülmektedir
764

.  

b) Mehmed Baba (ö. ?)  

Osman oğlu Mehmed Baba diye anılmaktadır. Tekkeye ne zaman Ģeyh 

olduğu bilinmemektedir. 1815 yılında zâviyeye ait vakfın depo edilen mallarını gasp 

edip, kimseye bir Ģey vermediği ve vakıf mallarını baĢkalarına sattığı gerekçesiyle 

mahkemeye verildiği bildirilmektedir
765

. Ancak bu olayın nasıl sonuçlandığı 

hakkında herhangi bir bilgi bulunmamaktadır. 

c) Ġsyânî Baba Efendi (ö. ?)  

Bu tekke 1850 yılında mükemmel bir Ģekilde tamir ettirildikten sonra 

Kâdiriye‟den olan Ġsyânî Baba Efendi burada posta oturmuĢtur. Dergâha ait vakfın 
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gelirlerinin artırılması için çaba sarf ettiği bilinmektedir
766

. Ġsyani Baba bu dönemde 

kendisine yemek masrafları için bir miktar arazi verilmesini istemiĢ, fakat arazi 

yerine kendisine maaĢ bağlanmıĢtır
767

. Bu tekke Ġsyani Baba‟nın ismiyle de 

anılmaktadır
768

.  

PostinpûĢ Zâviyesi Evkafı‟nın XVIII. Yüzyıldaki kayıtlarında ise seneliği üç 

müd hınta ile mezkûr vakfın ġeyhi Süleyman‟ın görev yaptığı ve vefat etmesi 

üzerine ġeyh Seyyid Mehmed‟in tayin edildiğine dair bilgi verilmektedir (H. 21 

Rebîülâhir 1116 / M. 23 Ağustos 1704)
769

. Aynı yüzyıla ait farklı bir belgede ise 

PostinpûĢ Zâviyesi Vakfı‟ndan olmak üzere yevmi bir akçe ve senede üç müd hınta 

ile ammehan olan Seyyid Sâdeddin bin Osman‟ın vefatıyla mahlûl vazifenin 

Mehmed Halife‟ye verildiğine dair Sultan I. Abdülhamid‟in beratı bulunmaktadır
770

. 

H. 14 ġevval 1223 / M. 3 Aralık 1808 tarihli bir belgede ise PostinpûĢ 

Zâviyesi vakfının mütevellisi olan Ġsmail Halife‟nin vefatı üzerine tevliyetinin oğlu 

Teberdar-ı Saray-ı Atik es-Seyyid Mehmed‟e tevcihine dair bir belge bulunmaktadır. 

Mezkûr belgeye göre; PostinpûĢ Baba Sultan Zâviyesi vakfının yevmi beĢ akçe 

vazife ve senede dört müd hınta ile mütevellisi olan Ġsmail halifenin vefat etmesi 

üzerine ondan boĢalan göreve oğlu Teberdar-ı Saray-ı Atik es-Seyyid Mehmed‟in 

tevcihine dair bir berat verilmiĢtir
771

. 

BektaĢîler 1701 yılında kazan kaldırdıklarında “baba”, “derviĢ”, “dede”, 

“sultan” gibi adlar taĢıyan tüm zâviye ve türbelerin BektaĢî olduğunu iddia ederek 

zapt eylemiĢlerdi. Muhtemelen o dönemde bu zâviyede BektaĢîlerin denetimi altına 

girmiĢtir. Zira PostinpûĢ Zâviyesi de altmıĢ yıldan beri harap ve boĢ olup, evliyâullah 

ayini icra edilmediğinden BektaĢîlerden Elbistanlı DerviĢ Hacı Ahmed, zâviyeyi 

tamir edip gelip geçenleri doyurmuĢtur. Ayrıca türbenin kandillerini yakarak 

zâviyadarlığını almıĢ ve burasını BektaĢî tekkesi haline koymuĢtur
772

. Nitekim 1804 

tarihli bir kayıt dahi bu görüĢü desteklemektedir. Bu kayıda göre; “Yenişehir‟de 
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Postinpûş Baba demekle maruf Seyyid Mehmed Buhari‟nin Bektaşî zâviyesi ifadesine 

yer verilmiĢtir
773

. 

Bursa YeniĢehir‟deki PostinpûĢ Baba Zâviyesi de BektaĢî tekkelerinin 

kapatıldığı dönemde kapatılmıĢ, daha sonra tekrar açılmıĢtır
774

. XIX. yüzyılın ikinci 

yarısında onarım gören zâviye, burada bulunan türbe ve mescitle birlikte Osmanlı 

Devleti‟nin sonuna kadar ayakta kalmıĢtır
775

. 

YeniĢehir‟deki PostinpûĢ Baba Zâviyesi tam bir tekke olarak varlığını 

muhafaza edebilen tek yapıdır. GeniĢ bir tevhidhâne, derviĢler hücresi ve ondan daha 

itinâlı yapılmıĢ bir Ģeyh odasından mürekkeb olup, gördüğü vazîfeye uygun bir 

binadır
776

. Ayverdi “bu tesîsde Ģeyh, nakib ve kâtibden „ibâret üç idâreci ile aĢcı, 

ekmekçi ve mubâya‟acıdan mürekkeb hizmet kadrosu mevcud olup muayyen bir 

mürîd zümresi” bulunmadığını zikretmiĢtir
777

. Binanın XIX. yüzyılın sonlarında 

muhtemelen bir deprem sonucunda yıkılarak kullanılamaz hale gelmesi üzerine 

1905-1906 yıllarında restore edildiği düĢünülmektedir
778

. 

2.2.2.3.Sartıoğlu Zâviyesi  

Sartıoğlu Zâviyesi hakkında kaynaklarda yeterli bilgi bulunmamakla birlikte 

tahrir defterlerinde Orhan Bey döneminde vakıflarla desteklendiği bilgisi yer 

almaktadır. XVI. Yüzyıl tahrir defterinde verilen bilgilere göre Sartıoğlu Zâviyesi 

SubaĢı Aslıbey‟in tasarrufunda iken daha sonra onun oğlu bu zâviyeyi tasarruf 

etmiĢtir. Ardından Sinan oğlu Süleyman ve Ömer tarafından tasarruf edilmeye 

baĢlanan Sartıoğlu Zâviyesi‟ne Sartıoğlu Köyü vakfolunmuĢtur. Defter-i Kirmastî‟de 

ise altı çiftlik yer mezkûr zâviyeye vakfedilip, tevliyeti evlâdiyet usülüne göre Ģart 

olunmuĢtur
779

. Sartıoğlu Köyü‟nde, sadece son sayımda 16 hane ve altı mücerredden 

oluĢan 22 nefer meskûn olduğu bilinmektedir. Kayıtlardan köyün hâsılı 1500 akçe 
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olarak mukayyed olduğu bildirilmiĢtir. Köy için I. Murad ve Çelebi Sultan 

Mehmed‟in de niĢan-ı Ģerifler verdiği kaydedilmiĢtir
780

.  

2.2.2.4. Sükkerim Baba Zâviyesi  

Osmanlı kuruluĢ sürecinde YeniĢehir‟de faaliyetlerini sürdüren Rum 

Abdallarından biride Sükkerim Baba‟dır. Ancak yaĢamına dair yeterli bilgi 

bulunmamaktadır. YeniĢehir‟de Sükkerim Baba adıyla bir zâviye inĢa edilmiĢtir. 

Tekke olarakta anılan bu yapı, Mahmudiye köyü yakınlarındaki Zekeri Sırtı 

mevkiinde bulunmaktaydı
781

. Tarihi kayıtlardan edinilen bilgilere göre; Sükkerim 

Baba Zâviyesi‟nin de BektaĢîlik tarikatına mensup olduğu veya daha sonra 

BektaĢîliğin hizmetine girdiği bilinmektedir. Nitekim vakıf kayıtlarında yer alan bir 

bilgiye göre bu zâviyede BektaĢîliğe mensup derviĢlerin görev yaptığı bilinmektedir. 

Mezkûr kayıtta “Yenişehir‟de bulunan Sükkerim Baba Zâviyesi, Hacı Bektâş-ı Velî 

hazretleri dervişlerinden olan Hasan Dede‟nin, “arak-ı cebinleri ve kedd-i 

yeminleriyle âyende‟ ve revendeye hizmet ederken”, mevkufat eminleri tarafından 

zor duruma sokulmasına binaen yapılan teftişte, II. Selim zamanında sıkıntı 

verilmemesi yönünde bir emr-i şerif verilmişti” ifadelerine yer verilmiĢtir. Zâviyede 

13 nefer meskun olup, nim çiftlik vakıf yer ve 1 bab asiyab zâviyeye bağlanmıĢtır
782

.  

1573 yılı tahririnde ise Hasan Dede‟nin oğulları olan Hamza Dede ve 

Hüseyin Dede‟nin Ģeyh olduğu bilgisi yer almaktadır
783

. Genelde XVIII. Yüzyıla ait 

BektaĢî tekkelerine dair beratları içeren müstensihi bilinmeyen Vesâik-i Bektaşiyan 

adlı eserde Sükkerim Baba Zâviye‟sine zâviyedar ataması ile ilgili önemli bilgiler 

verilmektedir. Söz konusu belgeye göre; BektaĢîliğe mensup olduğu bilinen bu 

zâviyenin mahlûl kalan zâviyedarlık görevine Hacı Bektâş-ı Velî hazretlerinin evlâd-

ı „izâmından es Seyyid İsmail maruf-ı Battal Halîfe getirilmiĢtir
784

. Sükkerim adı 

zamanla ġekerim Baba‟ya dönüĢmüĢ ve BektaĢî tekkelerinin faaliyetlerine son 
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verildiği 1826 yılında harap durumda olması nedeniyle kapatılmasına gerek 

kalmayan tekkeler içinde değerlendirilmiĢtir
785

.  

2.2.2.5.Yarhisar Ermeni Baba Zâviyesi  

Yarhisar Ermeni Baba Zâviyesi, Ermenieli olarak tabir edilen Yarhisar 

civarında kurulmuĢtur. Zâviyenin kuruluĢ tarihi ve bânisi bilinmemektedir. 1455 

tarihli deftere göre Sultan Orhan niĢanıyla Yarhisar‟a bağlı Babaköy‟de bir çiftlik yer 

vakfedilmiĢtir. Bahsi geçen yıllarda köye adını veren Ermeni Baba evladından ġeyh 

Mahmud oğlu Musa Fakih‟in tasarruf ettiği görülmektedir
786

. Musa Fakih‟ten sonra 

oğulları Ahmed, Musa ve Hamza, Sultan Mehmed niĢanıyla vakfa mutasarrıf 

olmuĢlardır. Vakfa son olarak Yunus adında bir Ģahsın mutasarrıf olduğu 

görülmektedir. Tahrir defterlerinde verilen bilgilere göre 3 hane, 1 mücerred, 1 Ġmam 

ve 350 akçe hâsıl kaydedilmiĢtir.  Ġlk sayımda dört hane ve üç mücerred, son 

sayımda ise 11 hane ve bir mücerredden oluĢan 12 nefer ile meskûn olan köyde, 

vakfa bağlı 350 akçe hâsıl kaydedilmiĢtir
787

. Ayrıca, Ermenipazarı‟nda bulunan 

YayaavĢarı mezraasında bir pare yer, Ermeni Baba Zâviyesi‟ne vakfedilmiĢ olup, 

neslinden ġeyh Seyyid Ali ve ġeyh Hızır‟ın mutasarrıf olduğu zâviyede âyende ve 

revendeye hizmet ettikleri belirtilmektedir. Son olarak Veli Fakih‟in mutasarrıf 

olduğu mezrâanın hâsılı 120 akçedir 
788

. 

2.3.EskiĢehir’deki Zâviyeler 

2.3.1.Ahî Kılıç/Ahî Kılınç Zâviyesi  

Ahî Kılıç Zâviyesi, EskiĢehir‟in Sultandere köyünde kurulmuĢtur. Bânisi ve 

yapılıĢı hakkında bilgi bulunmamaktadır
789

. Muhtemelen XIV. asırda yapılmıĢtır. 

Ahî Kılıç Zâviyesi XIX. Yüzyılda da faal olup faaliyetlerine devam etmiĢtir. Ahî 

Kılıç Zâviyesi 1852-1853 yıllarında mutasarrıfı Hacı Mehmed Bey‟in vefat ettiği bu 

nedenle zâviyenin mahlûl hazine olarak kaydedildiği bildirilmiĢtir. Mahlûl hazine 
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olan zâviyelere ait toprakların tasarruf hakkı Evkâf-ı Hümâyun‟a aittir
790

. Ahî Kılıç 

Zâviyesi‟nin 1854-1855 yılında düzenlenen muhasebe kayıtlarına göre yarısı mahlûl 

hazine, diğer yarısının mutasarrıfı ise Hacı Mehmed Bey olduğu belirtilmektedir. 

Bahsi geçen kayda göre 100 kuruĢ olan gelirinin 50 kuruĢu hazine-i mahlûl olup 12,5 

kuruĢu harc-ı muhasebe bedeli olarak hazineye aktarılmıĢ ve geriye 37,5 kuruĢ 

kalmıĢtır
791

. Vakıf kayıtlarında verilen bilgilere göre; XIX. Yüzyıla gelindiğinde 

Ahîliğin Anadolu‟da etkisini kaybetmesine bağlı olarak Ahî Kılıç Zâviyesi‟nin de 

eski iĢlevini ve önemini kaybettiği görülmektedir.  

2.3.2.Ahî PaĢa Zâviyesi  

Ahî PaĢa Zâviyesi, Sivrihisar‟ın Kepen Köyü‟nde yer almakta olup, Orhan 

Gazi döneminde Ahî PaĢa tarafından kurulmuĢ olabileceği tahmin edilmektedir. Ahî 

PaĢa, Kepen Köyü‟nde 10 müdlük bir yer satın alarak zâviyesine vakfetmiĢtir. Ayrıca 

köyde bulunan bir hamamın geliri de zâviyeye vakfedilmiĢtir. 1466 yılında harap 

olduğu anlaĢılan hamam 1530 yılında onarılmıĢtır. Aynı yıl, Seydi Mahmud 

tasarrufundaki Ahî PaĢa vakfına ait arazilerin geliri 315 akçe olarak 

kaydedilmiĢtir
792

. 

Diğer zâviye vakıflarında olduğu gibi, Ahî PaĢa Zâviyesi‟ne ait vakıflarla 

ilgili de zaman zaman bazı sorunlar yaĢanmıĢtır. Nitekim Ahî PaĢa ve Ahî Rüstem 

zâviyelerinin zâviyedarları olan Mehmed ve Mustafa, vergileri her iki zâviye için 

toplanan Kepen köyü yakınındaki araziye, Sivrihisar Kalesi muhafızlarının haksız 

yere müdahale ettiklerine dair merkeze müracaatta bulunmuĢlardır. 1678 tarihinde bu 

müdahalenin engellenmesi için Sivrihisar kadısına yazılan fermanda araziye ait vergi 

gelirlerinin 70-80 seneden beri adı geçen zâviyeye ait olduğu belirtilip, resmi devlet 

kayıtlarına muhalif iĢ yapılmaması gerektiği emredilmiĢtir
793

. 

Vakıf kayıtlarından edindiğimiz bilgilere göre; Ahî PaĢa Zâviyesi‟nin XVIII. 

Asırda da varlığını devam ettirdiği bilinmektedir. Bahsi geçen kayda göre; Ahî PaĢa 

Zâviyesi‟nde zâviyedarlık görevinin evlâda meĢrut olarak yapıldığı, kadınların da 

zâviyedârlık görevinde bulunduğu bilinmektedir. Nitekim Ahî PaĢa Zâviyesi‟nde 
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vakfın evlâdından zâviyedâr olan es Seyyid Süleyman görevinden feragat edince 

yerine Receb 1153/Eylül 1740‟ta kızları ġerife Fatıma ve ġerife Safiye zâviyedâr 

olarak atanmıĢlardır
794

. ġerife Safiye vefat edince hissesine oğulları Abdullah ve 

Ömer Zilkade 1178/Nisan 1765‟te atanmıĢlardır
795

. Bir süre sonra yarım akçe ile 

yarım zâviyedârlığa sahip olan ġerife Fatıma‟nın ölümü üzerine Zilkade 

1207/Haziran 1792 tarihinde büyük oğlu Seyyid Süleyman göreve getirilmiĢtir
796

. 

Zâviyenin kırsal bölgede yer alması ve gelirlerinin düĢük olmasından 

hareketle faaliyetlerinin sınırlı olduğunu söylenebilir. Günümüzde zâviyeye dair 

herhangi bir yapı mevcut değildir
797

. 

2.3.3.Ahî Salih Zâviyesi   

Ahî Salih Zâviyesi kadimden olup kuruluĢu Osman Bey dönemine kadar 

uzanmaktadır. Sivrihisar‟a bağlı Yazır köyünde Ahî Salih adına kurulmuĢtur. XVI. 

yüzyılın ilk çeyreğinde Ahî Salih‟in zâviye vakfına bir çiftlik yer ve bağlık arazi 

vakıf geliri olarak tahsis edilmiĢtir. Ahî Salih‟in vefatı sonrasında Ahî Salih‟in oğlu 

Kemal zâviyeyi tasarruf etmiĢtir. Zâviye sonraki yıllarda Ahî Salih‟in evlatları 

tarafından idare edilmiĢtir. Mezkûr dönemde Ahî Salih Zâviye‟sinin 300 akçe hâsıla 

sahip olduğu kaydedilmiĢtir
798

. 

Ahî Salih Zâviyesi‟nin XIX. Yüzyılda da faal olduğu bilinmektedir. 1852-

1853 yılı muhasebe kayıtlarına göre; Ahî Salih Zâviyesi‟nin mutasarrıfı vefat ettiği 

ya da herhangi bir sebepten dolayı bu görev boĢ kaldığı için mahlûl hazine olarak 

kaydedilmiĢtir. Bu dönemde mahlûl hazine olan zâviyelere ait toprakların tasarruf 

hakkı Evkâf-ı Hümâyun‟a ait olduğu bilinmektedir
799

. 1860 yılında ise Ahî Salih 

Zâviyesi‟nin 330 akçe âĢâr bedeli ile Hacı Kâtib-zâde Hüseyin Efendi‟nin uhdesinde 

bulunduğu kaydedilmiĢtir
800

. 
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2.3.4.Mestan ġeyh Zâviyesi  

Mestan ġeyh Zâviyesi, EskiĢehir‟in Sivrihisar nahiyesine bağlı Dutluca 

köyünde bulunmaktadır. Günümüzde bu zâviye mevcut değildir. Orhan Bey 

zamanında kurulmuĢtur. Orhan Bey köyden yedi haneyi Mestan ġeyh‟in oğlu 

Süleyman‟a sadaka etmiĢ ve babası adına kurulmuĢ zâviyeye vakfetmiĢtir. Bahsi 

geçen zâviye vakfının baĢına 1466 yılında Süleyman ġeyh‟in oğlu Mezidi 

geçmiĢtir
801

. Mestan ġeyh Zâviye‟sinin XVI. yüzyılda da faal olduğu bilinmekle 

birlikte bu dönemde zâviye vakfının SeferĢah adlı bir kiĢinin tasarrufunda olduğu 

belirtilmektedir. Aynı dönemde on altı neferin meskûn olduğu köyün geliri 1000 

akçedir
802

.  

2.3.5.Mehmed ġeyh Zâviyesi  

Orhan Bey devri kurumsallaĢmanın ve devlet yapılanmasının olduğu önemli 

bir dönemdir. Bu dönemde baĢta Sultan olmak üzere, Sultanın aile üyesi ve devlet 

yöneticileri Osmanlı Devleti‟nde bulunan cami, medrese, tekke ve zâviyeleri 

vakıflara bağlayarak bu yapıların faaliyetlerini sürdürmesine yardımcı olmuĢlardır. 

Nitekim Orhan Bey, Osmanlı hükümdarı olduğu ilk dönemlerde Ġnönü‟ye bağlı 

Eğrigöz köyünde bir çiftlik yeri Mehmet ġeyh‟e mescid ve zâviye için vakfetmiĢtir. 

Kaynaklarda bahsi geçen zâviye ve Ģahıs hakkında herhangi bir bilgi 

bulunamamaktadır. Mehmet ġeyh‟ten sonra Ġsa ġeyh oğulları Emir, Osman ve 

ġahkulu‟nun mutasarrıf olduğu
803

 çiftliği bunların soyundan gelen Orhan ve 

Mehmet‟in tasarruf ettiği bilinmektedir. Vakfa son olarak Mehmet ve oğlu Kocabali 

mutasarrıf olup, vakfın hâsılı 800 akçe olarak kaydedilmiĢtir
804

. 

2.3.6.Kara Mustafa Zâviyesi  

Kara Mustafa‟nın yaĢamı, kimliği ve ismi ile anılan zâviyesi hakkında bilgi 

bulunmamaktadır. Kara Mustafa Zâviyesi, Sultanönü Sancağı‟na tabi Günyüzü‟ne 

bağlı Karapınar mevkiinde yer almaktadır. Süleyman PaĢa babası Orhan Gazi‟nin 
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izinden giderek Kara Mustafa Zâviyesi için 200 akçe hâsılı olan bir yer vakfetmiĢtir 

Fâtih Sultan Mehmed tarafından tımara verilmiĢtir
805

. 

2.4.Bilecik, Sakarya ve Kocaeli’nde Yer Alan Zâviyeler 

2.4.1. Bilecik’teki Zâviyeler 

2.4.1.1.Sarı/Saru Baba Zâviyesi  

Sarı/Saru Baba‟nın hayatı ve kimliği hakkında herhangi bir bilgi 

bulunmamaktadır. Osmanlı kuruluĢ sürecinde gayrimüslim topraklarında faaliyet 

gösteren heterodoks anlayıĢa sahip derviĢlerden biri olduğu söylenebilir. Sarı Baba 

Zâviyesi‟nin kuruluĢ tarihi, kuruluĢ yeri ve bânisi bilinmemektedir. Sarı Baba 

Zâviyesi hakkında bilinen tek gerçek Orhan Bey tarafından bu zâviyeye 

Eymür/Eymir Köyü‟nün vakfedildiği bilgisidir. Tahrir defterinde verilen bilgiye göre 

önceleri bu yapı Sarı Baba‟ya vakıfmıĢ, daha sonra zâviye onun evlatları tarafından 

tasarruf edilmiĢtir
806

.  

Sarı Baba‟dan sonra oğlu Yusuf‟un mutasarrıf olduğu bilinmektedir. 

Yusuftan sonra ise Ahmed oğlu Hacı ve kardeĢi Dede tasarruf etmiĢtir. Mezkûr 

kiĢilerin mutasarrıflığı akabinde oğlanları Hüseyin ve Mehmed mutasarrıf olmuĢtur. 

Söz konusu kiĢilerin ardından mutasarrıflık görevi Hacıoğlu Hüseyin‟e sadaka 

olunup, vakfiyet üzere tasarruf etmiĢtir. Ġncelenen tahrir kayıtlarında ellerinde 

sultanın mukarrernâmesi ve merhum Sultan Mehmed‟den berât-ı Ģerîf olduğu 

zikredilerek Eymür Köyü‟nün Saru Baba Zâviyesi‟ne vakıf olduğu bilgisi 

tekrarlanmıĢtır. Ayrıca bu dönemde Hacı nam ile maruf kiĢinin mutasarrıf olduğu 

rivayet edilmiĢtir. Hacı‟dan sonra ise berât-ı hümâyun ile Hacı oğlu Ali‟nin 

mutasarrıf olduğu belirtilmiĢtir
807

. Orhan Bey ve Sultan Bayezid‟den Sarı Baba 

Zâviyesi‟ne vakfedilen Eymir/Eymür köyünde ilk sayımda üç nefer mukayyed iken, 

son sayımda köy nüfustan hâli kalmıĢtır. Yani çok az insan kalmıĢ veya köy 

boĢalmıĢtır. Köyün hâsılı 200 akçe olarak kaydedilmiĢtir
808

.  
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2.4.1.2.Çağırgan Zâviyesi  

Çağırgan Baba, Anadolu‟nun TürkleĢmesinde ve ĠslamlaĢmasında önemli rol 

oynayan Horasan âlimlerinden biridir. Hayatı ve kiĢiliği hakkında bilgi 

bulunmamaktadır. YaĢamı boyunca insanları Ġslam‟a davet etmesi sebebiyle 

“Çağırgan” sıfatına nail olmuĢ ve bu Ģekilde anılmaya baĢlamıĢtır. Rivayetlere göre 

Çağırgan zümresinin lideri olan Es-Seyyid Mevlânâ ġeyh Çağırgan Ġsmail Hakkı 

Veli Selçuklu Devleti‟nin yıkılıĢ döneminde Anadolu‟ya göç etmiĢ ve bu bölgede 

hayatını idame etmeye çalıĢmıĢtır. Bu sırada yeni kurulmaya baĢlayan Osmanlı 

Beyliği ile Es-seyyid Mevlana ġeyh Çağırgan Ġsmail Hakkı Veli veya Çağırganlara 

ait kiĢilerin iletiĢime geçtiği ve beyliğe destek verdikleri düĢünülebilir. Keza bu 

düĢünceyi Giresun ili Alucra Ġlçesi Zihar köyünde SüleymanĢahoğlu Nasıreddin 

Vakfına ait H.742/M.1341 tarihli Arapça vakfiye kayıtları da doğrular niteliktedir. 

Nitekim zâviyeyi kuran Çağırgan zümresinin atası Çağırgan Baba (Es-Seyyid 

Mevlana ġeyh Çağırgan Ġsmail Hakkı Veli) hazretleri tarafından Osman Gazi oğlu 

Orhan Gazi‟ye bağlılık olarak kesmiĢ olduğu vakfiyede belirtmiĢtir. Söz konusu 

vakfiyede geçen Ģu cümleler bu bağlılığın ispatıdır: “…din ve dünya işlerinin 

yardımcısı olan Sultan Osmanşah oğlu Sultan Orhan, Allah onun hükmünü ve 

vilayetini daim kılsın, saltanatı te‟yid edüp dostlarına ve yardımcılarına güç versin 

gücünü kıyamete kadar daim eylesin. Cenab-ı Hak onu fetih ve zaferlerle aziz eylesin 

onun zamanında Süleymanşah oğlu Nasıreddin büyük saygıya mahzar oldu. Çünkü o 

babasının kendisi ile istişare ettiği değerde kişiliğe sahipti. Onun salim düşüncelerle 

tesis ettiği müesseselerde nice faydalı insanlar yetişti. Keza gelip geçen ve sürekli 

kalan selef-i salihinin hizmetleri de bu tarzda vuku bulmakla kıyamete kadar 

faydalar sağlanmıştır…”
809

 

Yukarıdaki bilgileri değerlendirdiğimiz zaman Es-Seyyid Mevlânâ ġeyh 

Çağırgan Ġsmail Hakkı Veli hazretlerinin ilk önce Osmanlı Beyliği‟nin hakim olduğu 

topraklara geldiği ve buradaki beylerin hizmetinde bulunduğu söylenebilir. Daha 

sonra Osmanlı beyleri bu zat için Gölpazarı‟nda bir zâviye inĢa ettiği ve bu grubun 

temsilcilerinin bu zâviyede faaliyetlerini sürdürdüğü düĢünülebilir. Nitekim Çağırgan 
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adıyla bilinen bu zâviye için Orhan Bey‟in oğlu Süleyman PaĢa tarafından vakıflar 

sağlandığı bilinmektedir. Hudâvendigâr livası tahrir defterlerinde yer alan bilgiye 

göre; Çağırgan Zâviyesi için 160 akçe hâsılıyla Kuruöyük/Karaköy Mezraası‟nın 

vakfedildiği görülmektedir. Gölpazarı‟nda Süleyman PaĢa‟nın oğlu Ġsmail Bey‟in 

Resul DaniĢmend için hâsılı 170 akçe olan bir yeri vakfettiğine dair kayıt da son 

derece önemlidir. Tahrir kayıtlarında Çağırgan Zâviye‟sinin 700 akçe geliri olduğu 

kaydedilmiĢtir
810

. 

Çağırgan Baba veya ona mensup kiĢilerin Gölpazarı mevkiinden sonra 

Giresun‟un Alucra ilçesinin Çakmak köyüne gittikleri ve burada bir zâviye inĢa 

ettikleri bilinmektedir. Ayrıca Karadeniz bölgesindeki zâviyeleri inceleyen Mehmet 

Fatsa Çağırganlı cemaatinin GümüĢhane‟deki faaliyetlerini ele alırken, Çoruh-Kelkit 

Vadisi boyunca çok sayıda zâviye tesis edildiğini, yörenin fetih ve iskâna 

açılmasında bu topluluğun sunduğu katkıyı ifade etmiĢtir
811

. 

2.4.1.3.Avdancık Köyü Zâviyesi  

Yapılan araĢtırmalar neticesinde bu zâviyenin ismi, nerede kurulduğu ve 

bânisi hakkında yeterli bir bilgi bulunmamaktadır. Vakıf kayıtlarında yer alan bilgiye 

göre; Avdancık Köyü‟ndeki bir pare yeri Orhan Bey vakfeylemiĢ ve mahsulünü 

köyde bulunan zâviyeye sarf olunmasını Ģart koĢmuĢtur
812

. 

2.4.2. Sakarya’daki Zâviyeler 

2.4.2.1. Mekece’de Orhan Gazi Zâviyesi  

Mekece Orhan Gazi Zâviyesi, Orhan Bey tarafından inĢa edilmiĢ olup 

günümüze kadar varlığını sürdürememiĢtir. Bu zâviye Geyve ile Lefke (Osmaneli) 

arasında bir demir yolu istasyonu, aynı zamanda Ġznik‟den inen yolun kavĢağı olan 

bir köyde bulunmaktadır. Orhan Bey, mezkûr zâviyeye fukarayı, garip ve miskinleri, 

derviĢleri ve ehl-i ilmi iskân ve infak etmek üzere kölesi TavaĢi ġerefüddin Mukbili 

mütevelli tayin etmiĢ ve buraya çeĢitli vakıflar tahsis etmiĢtir
813

. Bunlar arasında 
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Mekece, Dere, Kâki, Esedler gibi köyler vardır. Vakfın ayrıca kırk dokuz su 

sığırından yüz elli vukıyye yağı, üçyüz koyunu, bu koyunların kırk vukıyye yağı ve 

seksen vukıyye peyniri, vakfın bir argı olup üç müd çeltik ekilmiĢtir. Bunun dıĢında 

da baĢka gelir kaynaklarının da olduğu kayıtlarda yer almaktadır
814

. Vakıf 

kayıtlarında verilen bilgilere göre; zâviye için vakfedilen köylerde tarım ve 

hayvancılığın yapıldığı, muhtelif birçok yiyeceğin buradan elde edildiği 

bilinmektedir. 

Orhan Gazi adına düzenlenmiĢ ve üzerinde Orhan Gazi‟nin tuğrası olan 

H.724-M.1324 Tarihli bir vakfiyeden Orhan Gazi‟nin Mekece‟de bir vakfiye 

yaptırdığı anlaĢılmaktadır
815

. Bu vakfiye evâsıt-ı Rebîülevvel 724 ( l324 Mart) tarihli 

olup farsça yazılmıĢtır. Asıl metin yirmi üç, Ģahitler dört, tasdik ve tarih de üç satır 

olmak üzere, otuz satırdan oluĢmaktadır. Ayrıca yan tarafa, yedi Ģahit imzası ilave 

edilmiĢtir. Vakfiyenin yazısı kalem-i reyhânîdir
816

. 

Orhan Gazi Nahiye-i Mekece‟yi bütün hudûdıyla vakfedip bir zâviye te‟sîs 

etmekte ve tevliyeti âzâdlısı (Şerefüddin Mukbil)e, ondan sonra hankah bendegânının 

çocuklarından en salih olanına bırakmakta ve hizmetleri karşılığı hasılatın öşrünü 

almalarını ve kalanını ehl-i ilme ve gelip geçen fukaraya, miskinlere, dervişlere 

sarfedip kudretlerince gayret etmelerini şart koşmaktadır. Müstehak olmayanların 

müsafir kalmaması ve Orhan Gazi‟nin kendi evlad ve ahfadının bendegânın öşür 

hissesine ve hankah masrafına ayrılan kısma müdahaleleri olmaması da vakıf 

şartları miyânındadır. Şahidler arasında, Çoban bin Osman, Melik bin Osman, 

Hamid bin Osman, Bazarlu bin Osman, Fatma Hatun binti Osman, Mal Hatun binti 

Ömer Bey, Melek binti Melik, Efendi binti Akbaşlu vardır. Bunların dördü Osman 

Gaazî‟nin oğlu, biri kızı biri zevcesi Mal Hatun ve biri de Torunu Melek Hatundur. 

Efendi Hatun ise Ak Başlu ve ya Ak Timur isimleriyle anılan birader-zadesi‟nin 

kızıdır. Şahitlerin ismi kaydedilip tarih konarak satırlar bitirilmiş, sonra yan tarafa 

Sultan bin Orhan, Süleyman bin Orhan, İbrahim bin Orhan şahit olarak daha ince 

bir kalemle yazılmış ondan sonra Mehmed bin Ebî Bekir, Dolacı bin Cemalüddin-i 
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Hafız, Mehmed bin Mahmud‟ül Mütetabbib bi hattihî Abdülvahid bin Mehmed‟ül-

Sıvasî şahid olarak ilave olunmuştur
817

. 

Orhan Bey‟in kurduğu birçok zâviyenin beratlarında görüldüğü üzere Mukbil 

mütevellilik hizmeti karĢılığında hâsılatın onda birini alacaktı. Ayrıca tevliyet 

hizmetlerini görürken üçüncü Ģahısların karıĢmamaları veya sultanların kendisini 

tevliyetten azletmelerini önlemek üzere berat kendi eline verilmiĢtir. Vakfiye 

Ģartlarını ve hizmetlerini Mukbil yerine getirecektir
818

. Osmanlı Devleti‟nin ilk 

dönemlerine ait orijinal bir belge olması sebebiyle Mekece Vakfiyesi büyük önem 

taĢımaktadır. ġerefüddin Mukbil Mescidi ve Zâviyesi‟ne ait bilgi veren vakfiyede 

özellikle Ģahitler kısmında yer alan kiĢilerin isimleri tarihi bakımından büyük öneme 

sahiptir.  Söz konusu mescid ve zâviye için Orhan Gazi ve Süleyman PaĢa‟nın ayrı 

ayrı vakıflar tahsis ettiği anlaĢılmaktadır. Ayrıca Mekece Köyü
819

, Dere Köyü
820

 ve 

Kaki ve Esedler Köyü
821

 Mekece Orhan Gazi Cami ve zâviyesi için vakfedilmiĢtir. 

2.4.2.2.Ahî Ġlyas Zâviyesi  

Ahî Ġlyas Zâviyesi Akyazı‟da kurulmuĢtur. Süleyman PaĢa tarafından 

Akyazı‟da vakıflar tahsis edilmiĢtir. Tahrir kayıtlarından Ahî Ġlyas Zâviyesi‟nin XV. 

Yüzyılda da aktif olduğu bilinmektedir. Nitekim 1455 tarihli tahrir defterine göre; 

Ahî Ġlyas Zâviyesi Vakfı için “Sakarya Köprüsü‟ne hizmet ederler” ifadesi yer 

almaktadır. Ahî Ġlyas Zâviyesi için 21 hane, 7 mücerred ve 2 bin akçe hâsıl ile 

Yılanda (Balanda/BağlarbaĢı) köyü ve 16 hane, 7 mücerred ve 1.546 akçe hâsıl ile 

Çökre-i Kebir Köyü vakfedilmiĢtir
822

. Bahsi geçen zâviyeye vakfedilen yerde 

bulunan köprünün hizmetinde Timur adlı bir Ģahsın hizmet ettiği bilinmektedir
823

. 

1521 tarihli tahrir defterinde de Ahî Ġlyas Zâviye‟sine Yılanda Köyü‟nün 

Süleyman PaĢa tarafından vakıf edildiği bilgisi verilmiĢtir. Bu köydeki tarlalardan 
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Vakıfları, s.223, 86. Dipnot.  



165 
 

 

bahçelerden elde edilen ürünün zâviye için harcanması gerektiği belirtilmiĢtir. Ayrıca 

köprü hizmeti için bahsi geçen yerin vakfedildiği de ifade edilmiĢtir. Ahî Ġlyas‟ın 

oğlu Ali‟nin tasarruf ettiğide nakledilmiĢtir. Defterin yazıldığı dönemde ise DerviĢ 

Mustafa ve kardeĢi Halil‟in mutasarrıf oldukları kaydedilmiĢtir
824

. 

2.4.3. Ġzmit/Kocaeli’ndeki Zâviyeler  

Marmara denizinin doğusunda karalar içine 50 km. kadar sokulan körfezin 

sonunda günümüzde Kocaeli ilçesinin merkez ilçesi olan bir yerdir
825

. Nikomedia 

olan eski adını Ģehrin kurucusu Bitinya Kralı I. Nikomed‟den (m.ö. 279-250) 

almıĢtır. Ġslâm müelliflerinden Ġbn Hurdâzbih, Nukumûdiyye
826

 Ģeklinde 

zikrederken, Strabon‟un eserinde bu Ģehir Nikomedia olarak anılmıĢtır
827

. Türkçe 

kaynaklarda genel olarak Ġznikmîd biçiminde geçen bu kent Osmanlı kroniklerinden 

ÂĢıkpaĢazâde‟de Ġznikmîd
828

, NeĢrî ve Matrakçı Nasuh‟un eserlerinde ise Ġznikmid
 

Ģeklinde kaydedilmiĢtir
829

. XIX. Yüzyılın ortalarına doğru Ġzmid adıyla bilinen bu 

Ģehir, XX. yüzyılın baĢlarında günümüzde kullanıldığı Ģekli Ġzmit haline dönüĢmüĢ 

ve bu isimle anılmaya baĢlamıĢtır
830

.  

Nikomedia Ģehri 258 yılında Gotlar, 284 yılında ise Ġranlılar‟ın saldırılarına 

maruz kalmıĢ, IV. yüzyıl ortalarıyla V. yüzyılın ilk yarısında Ģiddetli depremler 

olmuĢtur. Bizans Ġmparatorluğu‟nun ilk dönemlerinde Ġzmit en önemli eyalet merkez 

iken, bölgede yaĢanan depremler ve saldırılar sebebiyle sarsılmıĢ ve giderek önemini 

kaybedip bir kasaba haline gelmiĢtir
831

. 395 yılında Roma Ġmparatorluğu ikiye 

bölününce Nikomedia, Konstantinopolis/Ġstanbul merkezli Doğu Roma 

Ġmparatorluğu sınırları içinde kalmıĢtır. Ġstanbul‟un Bizans Ġmparatorluğu‟nun 

baĢkenti olması, Nikomedia‟nın dünya tarihindeki önemini oldukça azaltmıĢtır
832

.  
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Emevîler‟in, Abbâsîler‟in fetihlerine maruz kalan Ģehrin
833

 1081 yılında 

Selçukluların hâkimiyetine geçtiği bilinmektedir
834

. Ancak Ġzmit‟te Türk 

hâkimiyetinin tam olarak sağlanamadığı veya bir süre sonra Selçukluların 

hâkimiyetinden çıktığı bilinmektedir. Nitekim Süleyman ġah‟ın Antakya seferine 

çıkarken yerine baĢkumandan olarak bıraktığı Ebû‟l Kasım, Bizans ile mücadele 

sürecinde olduğu dönemde Bizanslıları takibe koyulmuĢ ve Ġzmit körfezi yakınında 

bir çarpıĢmada bazı muvaffakiyetler elde etmiĢ; Ġzmit‟i almıĢtı
835

. Anna Komnena da 

bu bilgiyi teyit eder nitelikte Çaka‟nın Bizans‟a karĢı harekete geçtiği sıra Ebû‟l 

Kasım‟ın da Ġzmit‟e karĢı bir taarruza hazırlandığını söyler
836

. Yapılan bu fetihlerin 

ardından 1090 yılında Türkler‟in kenti geçici olarak bir süre ellerinde bulundurduğu 

Anna‟nın kayıtlarında yer almaktadır
837

. Kısa süre sonra Haçlı seferlerinin baĢlaması 

ile Haçlılar 1096‟da Ġzmit‟e gelmiĢler ve Ģehre yerleĢmiĢlerdir
838

. Böylece I. Haçlı 

seferi sırasında (1097) bölge tekrar Hristiyanların eline geçmiĢtir
839

. Ġlerleyen 

dönemlerde Nikomedeia ve Kocaeli bölgesi; 1096, 1097, 1101
840

 ve 1147 yıllarında 

Haçlı ordularının yağma ve saldırıları sonucu tahrip olmuĢtur
841

. XIII. Yüzyılda da 

Bizans‟ın hâkimiyetinde olan Ġznik Ģehri (1204-1207) Latinlerin iĢgali altında 

kalmıĢtır
842

. IV. Haçlı Seferi sırasında Latinler yeniden Ġzmit‟i ele geçirerek tahrip 

etmiĢlerdir. Bizans ve Latinler arasında el değiĢtiren Ģehir 1228‟de yeniden Bizans 

hâkimiyetine geçmiĢtir
843

.  

Osmanlı Devleti, kuruluĢunun ilk dönemlerinden itibaren Bizans sınırlarında 

akınlarda bulunmuĢtur. Osman Gazi döneminde Ġznik ve çevresinde akınlarda 

bulunan Osmanlı ordusu Akça Koca‟nın önderliğinde Ġznikmid‟e saldırılar 
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düzenlemiĢtir
844

. Osman Gazi döneminde baĢlayan gazâ ve cihat ruhu oğlu Orhan 

Gazi döneminde de aynı Ģekilde devam etmiĢtir. Orhan Gazi, Osmanlı sultanı olduğu 

ilk dönemlerde birkaç kez Ġzmit bölgesine seferler düzenlemiĢ, ancak Ġzmit, 

imparator tarafından sürekli denizden yardım aldığı için bir türlü 

fethedilememiĢti.
845

. Orhan Bey dönemindeki Ġzmit seferlerinde Gazi Abdurrahman 

görev almaktaydı. Bu bölge hakkında bilgi edinen Orhan Gazi, Ġznikmid‟in ne 

Ģekilde alınacağını bütün ayrıntıları ile Gazi Abdurrahman‟a bildirmiĢ ve onu o 

bölgeye göndermiĢti
846

.  

Gazi Abdurrahman‟ın bölgeye gitmesinin ardından Orhan Gazi bu bölgenin 

ele geçirilmesi için Ġznikmid‟e gelerek Ģehrin teslimi konusunda görüĢmelerde 

bulunmuĢtur. O dönemde hisarın sahibi Hatun bir kiĢiydi. Bu kiĢi Osmanlı Devleti 

ile mücadele edemeyeceğini anladığı için Orhan Bey ile bir antlaĢma yapıp Ġzmit‟i 

terk etmeyi bu toprakları da Osmanlılara bırakmayı hedeflemiĢti. Bunun üzerine 

Hatun, Osman Bey‟e bir elçi göndererek Osmanlılarla antlaĢma yapmıĢ, kendilerine 

zarar verilmemesi ve giderlerken korunmaları Ģartı bildirilerek hisarı teslim etmeyi 

kabul etmiĢlerdir. Yapılan anlaĢma gereğine göre Ģartlar yerine getirilmiĢ ve 

gayrimüslim halk Ġzmit‟ten çıkarılmıĢtır. Ardından Orhan Gazi hisara girmiĢ ve 

Aydos‟ta bulunan gazilerin de hepsi Ġzmit‟e gelip yerleĢmiĢlerdir. Orhan Gazi 1337 

yılında oğlu Süleyman PaĢa‟yı Ġzmit‟e getirterek buranın idaresini ona vermiĢtir. 

ġehirdeki kiliseler camiye çevrilmiĢ, bir medrese yapılmıĢ ve Ģehir yeniden imar 

edilmiĢtir
847

. Böylece Akçakoca‟nın gayretli mücadeleleri ile baĢlayan Ġzmit fetihleri 

Orhan Gazi döneminde Gazi Abdurrahman‟ın baĢarılı faaliyetleriyle son bulmuĢ ve 

bölge Osmanlı hâkimiyetine girmiĢtir.  

2.4.3.1.Hacı Camaza/Cakra/Cak/Çaka/Çakra Zâviyesi  

Hacı Çakra, Orhan Bey‟in Ġznik‟teki sarayında hoca olarak görev yapan 

dönemin önemli Ģahsiyetlerinden biridir. Ġznik‟te yaĢamını idame ettiren Hacı Çakra 

burada kendi adıyla anılan bir zâviye inĢa etmiĢtir. Orhan Bey, Hacı Çakra‟nın 

Ġznik‟te bina ettirdiği zâviye için, Görele/Gürle‟ye tabi Üregir/Üreğil Köyü‟nü 
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vakfetmiĢtir
848

. Bu dönemde zâviyenin tevliyeti Hatice Hatun ve evlâdından Rabia 

Hatun‟a ve meĢîhat ise Mevlânâ Hüseyin‟e sadaka olunmuĢtur. Köyde meskûn 

bulunan 71 neferden zâviye adına hâsıl olan miktar 5570 akçedir
849

. Ġznik‟te bulunan 

bir pare tarladan da 130 akçe hâsıl elde edildiği görülür. Vakfın bundan baĢka 

Otarköy‟deki bir tarladan 200 akçe, zâviye civarındaki cevizlik ve tarladan 300 akçe, 

Ģehirdeki KuĢhane bahçesinden 100 akçe, zâviye önündeki ev icâresinden 13 akçe, 

zâviye karĢısındaki bahçeden 10 akçe, Çarıkçıköy‟deli Seki bahçesinden ise 160 akçe 

hâsıl elde ettiği kaydedilmiĢtir. Ayrıca dört nefer eczâhan için cihet tayin edildiği de 

kayıtlara geçmiĢtir
850

. 

2.4.3.2.Akça Koca Oğlu Ġlyas Bey Zâviyesi  

Ġlyas Bey, Osmanlı Devleti‟nin kuruluĢ sürecinde önemli hizmetlerde görev 

almıĢ olan Osman Bey‟in yakın çevresinde bulunan, birçok fethe iĢtirak etmiĢ olan 

Akça Koca
851

 (ö. 728/1328)‟nun oğludur
852

. Ayrıca Ġlyas Bey‟in, Gebze‟ye ilk olarak 

atanan kadı olduğu rivayet edilmektedir
853

. Ġlyas Bey, babası Akça Koca‟nın 

ölümünün ardından Orhan Bey ve I. Murad zamanlarında önceleri Kandıra‟da, daha 

sonra Gebze‟de hayatını devam ettirmiĢtir. XIV. yüzyıl Gebzesi‟nde oldukça aktif 

olduğu görülen Ġlyas‟ın siyasî, dinî ve sosyal hareketlerde adı geçmektedir. 

Süleyman PaĢa‟nın yanında göze çarpan Ġlyas, meĢhur sal ile Rumeli‟ye geçiĢin 

kahramanları arasında yer almıĢ ve kaynaklar isim vermeden ondan Akçakocaoğlu 

diye söz etmiĢlerdir
854

. Ġlk dönemlerde Ġlyas Bey sıfatı ile anılırken ilerleyen 

dönemlerde tahsilini ikmal ettikten, dinî ilimleri de öğrendikten sonra hacca gitmiĢ 

ve bundan dolayı da isminin baĢında her zaman el-hac‟ı kullanmıĢtır. Kübreviyye‟nin 

yayılmasında ve benimsenmesinde rol oynamıĢ, yarımadada halifeleri olmuĢtur
855

.  
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Osmanlı siyasetinde önemli rol oynadığı bilinen Ġlyas Bey‟in Gebze‟de bir 

zâviyesinin bulunduğu bilinmektedir. Orhan Gazi, Akça Koca‟nın oğlu Ġlyas Bey‟in 

Gebze‟deki zâviyesi için Gebze‟ye tabi Temenna mezraasını vakfetmiĢtir. Bir süre 

bu zâviyede Ġlyas Bey‟in neslinden Kutbeddin Çelebi‟nin mutasarrıf olduğu daha 

sonra mezraanın tımara dönüĢtürüldüğü belirtilmiĢtir. Vakfın sonradan tekrar 

mukarrer tutularak Mevlânâ Tacüddin‟e sadaka edildiği, tımar eri Yusuf‟un elinden 

alınarak son tahlilde Ġlyas Bey Zâviyesi‟ne vakfolunmasının emrolunduğu tespit 

edilmiĢtir. Mezraanın hâsılı 1000 akçedir. Vakıf için bundan baĢka Karagöllü Köyü 

sınırındaki Osmanviranı Çiftliği de vakfedilmiĢtir. Ġki çiftlik yerin Ġlyas Bey 

Zâviyesi‟ne sağladığı hâsıl 500 akçedir
856

. 

Ġlyas Bey neslinden ġeyh Muhiyiddin Mehmed ibn el merhum ġeyh 

Mustafa‟nın Ġlyas Bey Mahallesi‟nde olan üç ahır, üç çardak, bir fırın, kenife, hadika, 

yarma, ortasındaki çerağıyla üç anbar, içindeki hızarıyla beraber bir berber evi, bir 

hücre, iki ev, çilehane denilen bir diğer ev, iki hücre, önündeki çardağıyla bir ahır ve 

Sefa adındaki bağını vakfetmiĢtir. Bağ yerlerinin üzerine daha sonra evlerin bina 

olunduğu kaydedilmektedir. Bunların haricinde bezirhânenin sülüsanını, menzili ve 

bağı evi adına vakfetmiĢtir. Vakfa, neslinden Alâeddin ve sonra NesliĢah Hatun 

mutasarrıf olmuĢlardır
857

. 

Vakıf kayıtlarından bahsi geçen zâviyenin hizmetkârlarının yaĢadıkları köyler 

tespit edilmiĢtir. Sevindik Köyü‟nde Mehmed isimli bir kiĢi
858

, Kara Göllü Köyü‟nde 

Mustafa Veledi Adem, Ahmed Veledi Süleyman, Sefer Veledi Süleyman, Muharrem 

Veledi Süleyman, Veli Veledi Ġvaz, Musa Veledi Memi, Veli Veledi Ahmed, Ali 

Mustafa sekiz kiĢi
859

, EĢeklü Köyü‟nde Ġbrahim Veledi Hasan bir kiĢi
860

, Kutluca 

Köyü‟nde Ġlyas Veledi Ahmed
861

 Umurca Köyü‟nde Ömer Veledi ġahkulu, Mehmed 

Veledi Sefer, Hızır Veledi O. 3 kiĢi
862

, Kamerlü Köyü‟nden Mehmet Veledi Arslan, 
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Bayram Veledi Hasan, Ahmed Veledi Musa, Mehmed Veledi Kasım, Mehmed 

biraderi O. beĢ nefer
863

 mütemekkin kayıtlara geçmiĢtir. 

Uzun yıllar bölgede varlığını sürdüren Ġlyas Bey Zâviyesi XVIII. Yüzyıl 

kayıtlarında tekke olarak anılmaya baĢlamıĢ ve buna dair ilgili kayıtlarda Gekbuze‟de 

vâki‟ İlyâs Beğ Tekyesi vakfının yevmî iki akçe vazife ile evlâdiyyet ve meşrûtiyyet 

üzre …ifadelerine yer verilmiĢtir
864

. Ġlyas Bey Tekkesi ile ilgili H. 2 Ramazan 1209/ 

M. 23 Mart 1795 tarihli kayıtta ise ġeyhülislam Dürrizade Mehmed Arif Efendi‟nin 

iĢareti olan mezkûr tekkenin meĢîhat ciheti bulunmaktadır
865

. XVIII. Yüzyıla ait 

diğer bir kayıtta ise Gebze (Gekboze) kasabasındaki Ġlyas Bey Tekkesi‟nin evladına 

meĢruta olan vakfının tevliyetine mutasarrıf iken vefat eden zattan boĢ kalan görevin, 

gerekli Ģartları sağlayan bir kiĢiye tevcih olunmasına dair bir belge bulunmaktadır
866

. 

XIX. Yüzyıl kayıtlarında ise Ġlyas Bey Tekkesi içerisindeki caminin 

muallimlik cihetiyle ilgili arzuhal bulunmaktadır. Arzuhalde verilen bilgiye göre 

Gebze kasabasına bağlı Ġlyas Bey Tekkesi vakfından olmak üzere yevmi on akçe 

vazife ile hitabet ve yevmi beĢ akçe vazife ile imamet canibi mutasarrıfı Ömer Bin 

Abdülabidin veledi ve yevmi altı akçe vazife ile muallim cibayeti tevcih mutasarrıf 

Seyyid Mehmed Halife‟nin çocuksuz olarak ölmesi üzerine bu kiĢilerden boĢalan 

yerlere yeni kiĢilerin atanmasna dair bir belge kayıtlara geçmiĢtir
867

.  

XX. Yüzyıla gelindiğinde ise mezkûr yapının zâviye olarak anılmaya 

baĢlandığı görülmektedir. Gebze‟de Gazi Ġlyas Bey Zâviyesi muallimliğine tayin 

edilen Ġmam Mehmed RüĢtü Efendi‟nin Gebze Ġdare Meclisi tarafından yapılan 

muallimlik imtihanında baĢarılı olduğuna dair ilmühaberin Evkaf Nezareti‟ne 

gönderildiğine dair bir belge bulunmaktadır (H. 11 Rebîülâhir 1329/ M. 11 Nisan 

1911)
868
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2.5.Ġznik’teki Zâviyeler   

Aynı adı taĢıyan gölün doğu tarafında kurulmuĢ eski bir yerleĢim 

merkezidir
869

. Ġznik kenti gerek etrafında bulunan dağlar, gerekse batısında bulunan 

göl sayesinde dıĢarıdan gelecek saldırılara karĢı kolaylıkla savunulabilecek bir 

bölgede yer almıĢ ve bu özelliğiyle tarih boyunca pek çok medeniyet tarafından 

yerleĢim yeri olarak seçilmiĢtir
870

 M.Ö. VII. yüzyılda Trakyalı kavimlerden 

Bithynler, Tnyniler ve Mysialılar Ġznik bölgesine yerleĢmiĢlerdir. Ġznik‟te önceleri 

Helikore adlı bir kent varmıĢ. Mysialılar tarafından ele geçirilen bu kent tahrip 

edilmiĢtir
871

. ġehir zaman içinde farklı devletlerin hâkimiyeti altına girmiĢ ve 

egemen olan her ülke bu Ģehre Antigoneia ve Nikaia gibi farklı isimler 

vermiĢlerdir
872

.  Ġbn Hurdazbih‟de Nîkiyye
873

 Ģeklinde geçen Ġznik Ģehri, Ġbn 

Battûta‟nın eserinde Yeznîk olarak zikredilmektedir
874

. Strabon‟un eserinde 

Nikaia
875

 Ģeklinde geçen bu kentin ismi, Roma, Bizans ve Selçuklu hâkimiyeti 

altındayken de Nıkaia olarak kullanılmıĢtır
876

.  

ġehir ilk dönemlerde Büyük Ġskender ve Lysimakhosların hâkimiyeti altında 

kalmıĢtır. Bir süre Bithynia Devleti‟nin hâkimiyetinde kalan Ģehir, Kral III. 

Nikomedes‟in çocuksuz olması ve krallığın bütün topraklarını vasiyet yoluyla Roma 

Ġmparatorlu‟ğuna bağıĢlamasıyla Ġznik, Roma egemenliği altına girmiĢ ve bu 

dönemde imparatorluğun baĢkenti seçilmiĢtir
877

. 718 ve 727 yıllarında Ġznik, Araplar 

tarafından kuĢatılmaya çalıĢılsa da, güçlü surları nedeniyle bir baĢarı 

sağlanamamıĢtır. Bu kuĢatmalar esnasında kent surları çok zarar görmüĢ, ancak kent 

ele geçirilememiĢtir 
878

. Roma Ġmparatorluğu‟nun ikiye ayrılması sonucu Bizans 

(Doğu Roma) idaresinde kalan Ġznik kenti, Ortaçağ boyunca siyasi olayların odak 
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noktasında yer almıĢ; sık sık Arapların, Selçukluların, Haçlıların ve Osmanlıların 

istilasına uğramıĢtır. 

1071 Malazgirt zaferinin ardından Türkler, Anadolu‟nun askerî ve siyasî 

egemenliğini ele geçirmiĢ ve Bizans Ġmparatorluğu, Selçuklu tehdidi altına girmiĢtir. 

Nitekim KutalmıĢ oğulları maiyetlerindeki Türkmen boy ve ulusları Anadolu‟nun 

Bizans elinde kalan yerlerini feth ediyorlardı. Anadolu‟da varlığını ve gücünü 

hissettiren Süleyman ġah, bu dönemde Bizans Ġmparatorluğuna karĢı isyan eden 

Nikephoros Botaneiates ve Melissenos‟u da destekleyerek, Türklerin Bithynia 

bölgesine kesin olarak yerleĢmelerini sağlamıĢtır. Kısa bir süre sonra Bizans‟ın zayıf 

durumundan da istifade eden Süleyman ġah, Ġznik ve civarını 467‟de (1075) 

fethetmiĢtir
879

. ġehrin Selçuklular‟a geçmesinden sonra Bizanslılar Ġznik‟i geri almak 

için uğraĢtılarsa da baĢarılı olamamıĢlardır. Ancak I. Haçlı seferleri sonucunda 19 

Haziran 1097 tarihinde Ġznik Türk idaresinden çıkmıĢtır. Fakat Bizanslılar burada 

uzun süre kalamamıĢlar, 1105 yılında Selçuklular, Ġznik‟i tekrar geri almıĢlardır
880

.  

Bizanslılar ve Türkler arasında yaĢanan mücadelenin ardından Ġmparator 

Alexios Ģehri tekrar Kılıçarslan‟a bırakmaya mecbur kalmıĢtır (1105)
881

. Bu ikinci 

Türk hâkimiyetinin ne kadar devam ettiğine dair herhangi bir bulunmazken, 1147 

senesinde Ģehrin artık Selçukluların elinde bulunmadığı bilinmektedir
882

. IV. Haçlı 

Seferi sırasında Ġstanbul‟un Latinler‟in eline geçmesi
883

 ve Bizans hâkimiyetinin 

ortadan kalkması üzerine 1204‟te I. Theodoros Laskaris tarafından Ġznik Bizans 

Devleti kurulmuĢtur
884

.  

Uzun yıllar Türklerin hâkimiyetinde kalan Ġznik Ģehri Osmanlı devleti 

döneminde de büyük öneme sahip olmuĢ ve bölgeye birçok akınlar düzenlenmiĢtir. 
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Osmanlı devleti döneminde Ġznik ilk kez Osman Gazi tarafından fethedilmiĢ ve Ģehir 

700-719/1300-1319 tarihlerinde on dokuz yıl süreyle kuĢatılmıĢtır
885

. Osman Bey 

1319 yılından sonra hastalığı sebebiyle, kuĢatmayı babasına vekâleten tahta geçen 

Orhan Bey‟e devretmiĢtir. Orhan Bey de babası Osman Gazi gibi Ġznik bölgesindeki 

seferlere yoğun ilgi ve ihtimam göstererek 721/1321 Mart‟ında ablukayı 

Ģiddetlendirip muhâsarayı hızlandırmıĢtır
886

. Osmanlı kuvvetlerinin saldırıları 

karĢısında 10 Haziran 1329‟da iki taraf arasında Pelekanon savaĢı vuku bulmuĢtur. 

Osmanlı Devleti 1329‟da Pelekanon SavaĢı‟nda Bizans ordusunu yenince Ġznik‟in 

kaderi belirlenmiĢtir. Nitekim Pelekanon savaĢından galip olarak ayrılan Osmanlı 

devleti 730/1330 yılında Ġznik bölgesine yaptığı kuĢatmaları tamamen 

ĢiddetlendirmiĢtir. Osmanlı ordusunun saldırılarına dayanamayan Ģehir 2 Mart 

1331‟de yapılan fetihle kesin olarak Osmanlı hâkimiyetine girmiĢtir
887

. Ġlk Osmanlı 

kroniklerine göre Ģiddetle kuĢatma altına alınan gayrimüslim halk, Orhan Gazi‟nin 

Ġznik‟e geldiğini görünce içlerinden güvendikleri birini sultana göndermiĢler. “Şimdi 

bizimle anlaşıp güven verin, bizi öldürmeyin, gidenimiz gitsin, kalanımız kalsın, biz 

de size hisarı teslim edelim” demiĢlerdir. Orhan Gazi de onların bu isteğini kabul 

ederek Ġznik Ģehrini teslim almıĢtır (2 Mart 1331). Ġznik‟in teslim olması
888

 üzerine 

anlaĢma Ģartları gereği yerli halka dokunulmamıĢ, yöneticilerin kenti terk etmesine 

rağmen ileri gelenlerden birçoğu Ģehirde kalmıĢtır
889

.  

Osmanlı kuruluĢ döneminde Ġznik‟te zâviyelerin yoğun olduğu bilinmektedir. 

Nitekim bu dönemde Ġznik sınırları dâhilinde; Ahî Ardıcık Zâviyesi, Sölöz‟de Orhan 

Gazi Cami ve Zâviyesi, Karaoğlan Zâviyesi, Karaca Ahmed Seydi Zâviyesi, Hacı 

Özbek Zâviyesi, Hüsam Bey Zâviyesi, Çarıkçı Zâviyesi, Ġznik‟de Sarıca 

SubaĢı/Savcı SubaĢı Zâviyesi, Ahî Savcı Zâviyesi, Kemer Abdal Zâviyesi, Halil 

ġeyh Zâviyesi, Ahî Hunân Zâviyesi‟nin mevcut olduğu bilinmektedir. Nitekim tahrir 
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kayıtlarındaki bilgiler ve tarihi eserlerdeki pek çok malumat bu zâviyeler hakkında 

bize önemli bilgiler vermektedir.  

Ġznik‟teki zâviyelerin çoğu Ģehir merkezlerinde inĢa edilmiĢtir. Bununla 

birlikte stratejik yerlerde ve köylerde kurulmuĢ olanlar da vardır. Ġznik‟teki 

zâviyelerin bânileri veya destekleyicilerinin aynı zamanda Osmanlı Devleti‟nin 

kuruluĢ döneminin önemli Ģahsiyetleri ve devlet adamları olduğu bilinmektedir. 

Hüsam Bey, Sarıca SubaĢı, Karaoğlan, Nilüfer Hatun, Halil ġeyh, Yakup PaĢa, 

Reyhan PaĢa ve Hacı Çakra zâviyeleri Ġznik‟teki yapıların durumunu gösterir 

niteliktedir.  

2.5.1.Ahî Ardıcık Zâviyesi  

Ahî Ardıcık XIV. asrın ricalinden olup hakkında yeterli bilgi 

bulunmamaktadır. Ahî Ardıcık Zâviyesi bazı kayıtlarda Ardıcık veya Ardıç, bazı 

kayıtlarda ise Erdicik ya da Örencik/Ördecik olarak geçmektedir. Ahî Ardıcık 

Zâviyesi Ġznik‟e bağlı Soloz ya da Sölöz köyünde bulunmaktadır. Ahî Ardıç, Sölöz 

köyünde bir zâviye inĢa etmiĢ ve burada gelene ve gidene hizmet eylemiĢtir. Orhan 

Gazi kendisine bir çiftlik yeri vakf eylemiĢtir
890

. Orhan Bey döneminde (1324-1362) 

zâviyeye bir çiftlik yerin verilmiĢ olması, Osmanlıların ilk yıllarında kurulduğunu 

gösterir
891

. 

Ahî Ardıcık‟ın vefat etmesinden sonra Ahî‟nin kızı Masume, bu zâviyeye 

zâviyedar olmuĢ ve çiftlikte kendi çiftini yürütmüĢtür
892

. Masume‟den sonra 

zâviyedarlık görevi kızları Hatice Hatun ve Hatice‟nin kızı Hundi Hatun‟a geçtiği 

anlaĢılmaktadır. Ahî Ardıcık Zâviyesi meĢîhatin hatun kiĢilerde de olabildiğine dair 

nadir örneklerden birini teĢkil etmektedir. Bu bakımından oldukça önemli olan bu 

zâviyenin vakıf topraklarında bulunan çiftliğin hâsılı 150 akçedir
893

. Ayrıca Orhan 

Bey‟den Ahî Ardıcık Zâviye‟sine iki koz ağacı vakfedilmiĢtir. Bahsi geçen zâviyenin 
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XV. Yüzyıldaki mahsûlü ise 300 akçeden müteĢekkildir
894

. 1520 ve 1560 yıllarında 

faal bir durumda olan ve özellikle gelip giden yolculara hizmet veren zâviyenin, 

XVII. Yüzyılın baĢlarında mevcudiyetini devam ettirdiği anlaĢılmaktadır
895

. Ancak 

zâviyenin sonraki dönemlerine ait herhangi bir bilgi bulunmamaktadır. 

2.5.2.Sölöz’de Orhan Gazi Cami ve Zâviyesi  

Ġznik Gölü‟nün güney sahilindeki 400 hanelik büyük köyde, Orhan Gazi 

Cami‟nin ve zâviyesinin varlığı tespit edilmiĢtir. Mezkûr kayıtta; “Sölöz‟de bir çiftlik 

Orhan tâbe serâhü mezkûr Sölöz‟de Mescidine vakfetmiş ve mezkûr köyde olan 

Zâviyesine” ifadelerine yer verilmiĢtir. Fakat bu zâviye ve caminin ne zaman ve kim 

tarafından inĢa edildiği hakkında herhangi bir bilgi bulunmamaktadır. Kayıtlardan 

varlığı bilinen camiden Sölöz halkının haberi yoktur. Bulunan 12 x 15 m. ebadındaki 

caminin yerinde bir mescid olduğu söylenmekte ise de, bânisinin kim olduğu 

bilinmemektedir
896

.  

2.5.3.Karaoğlan Zâviyesi  

Osman Gazi‟nin ümerasından olan Hacı Karaoğlan lakabı ile bilinen bu zatın 

gerçek ismi ġeyh Osman bin Yusuf‟dur
897

. Halk arasında sevilen ve saygı duyulan 

mühim bir kiĢi olarak tesmiye edilen Osman bin Yusuf muhtemelen ahîlerden olup 

Osman Gazi ve Orhan Gazi devri manevi Ģahsiyetlerden biri olarak kayıtlara 

geçmiĢtir. Osmanlı Devleti‟nin teĢekkülü sırasında Osman Gazi ile beraber bulunan 

gaziler arasında adı geçmektedir. Nitekim Osman Gazi‟nin vefatından evvel vasiyet 

etmek üzere yanına davet ettiği silah arkadaĢları ve manevi Ģahsiyetler arasında Hacı 

Karaoğlan‟ın da bulunduğu bilinmektedir
898

. Orhan Bey döneminde Ġznik‟te 

ölmüĢtür. Ġznik‟te bir zâviye ve imaret inĢa etmiĢtir
899

.  
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ġehirlerde ve köylerde zâviyelerin kurulmasını destekleyen, her türlü vakıfları 

bu tür yapılara bağıĢlayan Orhan Bey, Ġznik‟te inĢa edilmiĢ olan Karaoğlan 

Zâviyesi‟ne de önemli katkılarda bulunmuĢtur. Orhan Bey‟in Ġznik‟te gelirleri 25.000 

akçenin üzerinde olan akarâtı oğlu Süleyman PaĢa‟nın ruhu için, Karaoğlan Zâviye 

ve Ġmareti‟ne vakfettiği bilinmektedir. Orhan Bey oğlu Süleyman PaĢa için 761/1360 

yılında Hacı Karaoğlan Zâviyesi Vakfını kurmuĢtur
900

. Asıl adı Osman bin Yusuf 

olan Hacı Karaoğlan adına düzenlenen vakfiyenin tarihi H.761 ġaban/M.1361 olup, 

Karaoğlan bu vakfiyede “Zeynü‟l-hâc ve‟l-haremeyn muhibbü‟l-ulemâ ve‟l-fukarâ 

mahbubü‟l-küberâ iftihârü‟l-havas Osman bin Yusuf el meşhur bi-Hacı Karaoğlan 

dame-tevfikuhû” Ģeklinde geçmektedir
901

. 

761 ġaban (1360 Haziran) tarihli olan Arapça vakfiyeye göre; “Ertuğrul oğlu 

Osman Bey oğlu Orhan Bey, oğlu Süleyman Paşa‟nın ruhu için tasarrufu altında 

olup İznik‟e tabi hudutları vakfiyede gösterilen Karagöz nahiyesinde Tersi ve 

Katırözü yaylağını bütün hukuk ve müştemilâtı ile İznik‟te zâviyesi olan ve zamanının 

ulularından sayılan Hacı Karaoğlan diye meşhur Osman bin Yusuf‟un tekkesine 

vakfetmiş ve hayatta bulundukça Hacı Karaoğlan‟ı vakfa nâzır ve mütevelli tâyin 

eyliyerek kendisinden sonra onun oğullarından en lâyıkının mütevelli ve nâzır 

olmasını ve şayet Hacı Karaoğlan‟ın nesli kesilecek olursa tevliyet ve nezâretinin 

İznik hâkimine intikalini ve vakıf gallesinin yani mahsulün öşrünün mütevelli ve nazır 

olanlara tahsisini ve hâkime de otuz cüzden üçünün verilmesini şahitlerin 

şahadetiyle bizzat kendi ikrariyle şart koymuş ve bu şartı şer‟an kabul ve tasdik 

olunmuştur.” ifadeleri yer almaktadır
902

. 

Bu vakfın mütevelliliğini ve nezaretini de Hacı Karaoğlan ve ondan sonra 

oğul ve torunlarına bırakmıĢtır
903

. Hacı Karaoğlan‟ın Zâviyesi, Süleyman PaĢa adına 

kurulan bir medreseye dönüĢtürülmüĢ ve vakfın tevliyeti, Karaoğlan‟ın evlâdına Ģart 

kılınmıĢtır. Tahrir defterlerinde söz konusu zâviyenin Süleyman PaĢa vakfı olduğu, 

                                                           
900

 Bursa Vakfiyeleri-I, s.134. 
901

 UzunçarĢılı, “Orhan Gazi‟nin, Vefat Eden Oğlu Süleyman PaĢa Ġçin Tertip Ettirdiği Vakfiyenin 

Aslı”, s.439. 
902

 UzunçarĢılı, “Orhan Gazi'nin, Vefat Eden Oğlu Süleyman PaĢa Ġçin Tertip Ettirdiği Vakfiyenin 

Aslı”, s.443. 
903

 UzunçarĢılı, “Orhan Gazi'nin, Vefat Eden Oğlu Süleyman PaĢa Ġçin Tertip Ettirdiği Vakfiyenin 

Aslı”, s.437. 
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Muğrı
904

, Bacı
905

, Eğriçay
906

, Çokallı
907

, Hüseyin
908

, Katırözü
909

 ve Kastamonu
910

 

gibi köylerin vakfedildiği kayıtlıdır
911

. Ġznik‟teki Karaoğlan Zâviyesi/Medresesi 

evkafı için Akhisar nahiyesinde Orhan Bey tarafından vakfedilen Tirsi, Katırözü ve 

Karagöz köyleri ile Süleyman PaĢa‟nın vakfettiği Muğrı, Yunak (Bacıköy) ve 

Duman Çiftliği zâviyenin masraflarına harcanmaktadır
912

.  

Tahrir defterlerinde yer alan kayıtlara göre; Ġznik‟te bulunan Karaoğlan 

Zâviyesi Vakfı için 1 mezraa, 1 hane vakfedilmiĢ olup, 1.153 akçe hâsılı bulunduğu 

bilinmektedir. Bahsi geçen defterde Karaoğlan Zâviyesi‟nin mütevellisinin 

Karaoğlan oğlu Ahî Mustafa olduğu bildirilmektedir
913

. Ġznik Ģehrinde bir 

Ģarabhânesi bulunduğu bilinmekle birlikte 206 akçe hâsıla sahip olduğu bilgisi 

verilmiĢtir. Ayrıca 15 müd de sirkelik ve bir pâre vakıf yeri gallesi 3 müd buğday ve 

3 müd arpa ve zâviye yanında bir vakıf bahçesi bostanlığı ve bir pâre bağ mukataası 

ile hamamın vakfedildiği kayıt edilmiĢtir. Ancak tahrir defterlerinin tutulduğu XV. 

yüzyılda hamamın harap olduğu belirtilmiĢtir
914

. 

Karaoğlan Zâviyesi‟nin XVIII. Yüzyılda da aktif olduğu görülmektedir. Bu 

döneme ait ilk olarak Karaoğlan Zâviyesi Vakfı‟ndan vazifedar imaret kâtipliği 

cihetinin tevcihi bulunmaktadır. Bu tevcihe göre, Karaoğlan Zâviyesi Vakfı‟ndan 

vazifedar imaret katipliği mutasarrıfı olan Mustafa halifenin vefat etmesi üzerine 

onun yerine oğlu bu göreve getirilmiĢtir
915

. H. 20 Cemâziyelâhir 1135/ M. 28. Mart 

1723 tarihli bir belgede ise Karaoğlan Zâviyesi Evkafı Ġmaret‟inde vazife ile tabbah 
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 BOA. TD 453, s. 173a; KKA. TD 585, s. 334a; Hüdâvendigâr Livâsı Tahrir Defterleri I, s.483-

484. 
905

 BOA. TD 453, s. 173a; KKA. TD 585, s. 334a-b; Hüdâvendigâr Livâsı Tahrir Defterleri I, s.484. 
906

 BOA. TD 453, s. 174a; KKA. TD 585, s. 335a-b. 
907

 BOA. TD 453, s. 175b; KKA. TD 585, s. 337b; Hüdâvendigâr Livâsı Tahrir Defterleri I, s.486. 
908

 BOA. TD 453, s. 174b; KKA. TD 585, s. 336a. 
909

 BOA. TD 453, s. 175a; KKA. TD 585, s. 336b. 
910

 BOA. TD 453, s. 174a; KKA. TD 585, s. 335a; Hüdâvendigâr Livâsı Tahrir Defterleri I, s.485-

486. 
911

 166 Numaralı Muhâseb-i Vilâyet-i Anadolu Defteri (937/1530), Dizin ve Tıpkıbasım, BaĢbakanlık 

Devlet ArĢivleri Genel Müdürlüğü, Ankara 1995, s.88; Sevim, “Bursa ve Yakın Çevresinde 

KuruluĢ Devri Sultanlarınca Desteklenen DerviĢler (Orhan Gazi ve I. Murad Devirleri)”, s.156. 
912

 Turgut, “Orhan Gazi Dönemi ve Vakıfları”, s.432. 
913

 BOA. TD 438, s. 802; BOA. TD 453, s. 173a; KKA. TD 585, s. 333b.  
914

 Kaplanoğlu, Kocaeli Livası Tahrir Defterleri İznik Kazası (İznik ve Orhangazi İlçeleri), s.69, 70; 

Kaplanoğlu, Topçu, Delil, 1455 Tarihli Kirmastî Tahrir Defteri'ne Göre Osmanlı Kuruluş Devri 

Vakıfları, s.107. 
915

 BOA. C. BLD. 59-2944. 
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olan Hasan Halife‟nin kendi rızası ile görevini Mustafa Halife‟ye devrettiğine dair 

arĢiv vesikası bulunmaktadır
916

. 

1768 yılına ait bir belgede ise Ġznik‟te Karaoğlan Zâviyesi evkafı tevliyetinin 

tevcihi bulunmaktadır. Mezkûr belgeye göre Karaoğlan Zâviyesi evkafı tevliyetinde 

kadınlarında mutasarrıflık yaptığı bilinmektedir. Karaoğlan Zâviyesi vakfının 

vazifeyi muayyene ile ber vech-i iĢtirak yani ortaklaĢa yürüttükleri mütevellilik 

görevinde Fatma Hatun ve Afife Hatun söz konusu vakıfta mutasarrıf iken, Afife 

Hatun‟un vefatı üzerine onun görev yeri boĢ kalmıĢtır. Bunun üzerine Fatma 

Hatun‟nun evladı bu göreve layık görülerek berât-ı Ģerif-i aliĢan verilmek ricasıyla 

mütevellilik görevine getirilmesi için devlete arz olunmuĢtur
917

. H. 24 Cemâziyelâhir 

1205 / M. 28 ġubat 1791 tarihli bir belgede ise Hacı Karaoğlan Evkafı‟nın 

kaymakam mütevellisi olan Hasan Halife‟nin ölmesi üzerine onun yerinin boĢ 

kaldığı bildirilmektedir. Ayrıca boĢ kalan bu görev için erbâb-ı istihkaktan Süleyman 

ReĢid halife kullarına tevcih ve inayet buyurulması gerektiği belirtilmiĢtir
918

. 

XVIII. Yüzyıla ait bir belgede ise Karaoğlan Zâviyesi vakfından olmak üzere 

ba berâtı Ģerif-i aliĢan mutasarrıf olunduğu günlüğü iki akçe vazife ve seneliği bir 

buçuk hınta ve bir buçuk müd Ģiar ile bevvâb ve ferrâĢ olan Hasan Halife‟nin kendi 

has rızasıyla mutasarrıf olduğu görevden ayrılıp, bu görevi erbâb-ı istihkakdan Hacı 

Hasan Halife‟ye bıraktığına dair bir belge bulunmaktadır
919

. Bahsi geçen kayıtların 

dıĢında Karaoğlan Zâviyesi ile ilgili herhangi bir bilgi bulunmamaktadır.  

2.5.4. Hüsam Bey Zâviyesi  

Yaptığımız araĢtırmalar neticesinde Hüsam Bey‟in kimliği ve yaĢamı 

hakkında herhangi bir bilgi edinilememiĢtir. Ayrıca Hüsam Bey Zâviyesi‟nin ne 

zaman kurulduğuna dair yeterli bilgi bulunmamaktadır. Bahsi geçen bu yapı Ġznik‟te 

yer almakta olup, Orhan Bey döneminde “Hüsam Bey Zâviyesi Vakfı” için 

Deliklikaya köyü vakfedilmiĢtir. Hâsılı 120 akçedir
920

. 
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 BOA. A. E. SAMD. III 207-20007. 
917

 BOA. C.EV. 574-28961. 
918

 BOA. C.EV. 401-20312.  
919

 BOA. C.EV. 535-27001. 
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 Kaplanoğlu, Topçu, Delil, 1455 Tarihli Kirmastî Tahrir Defteri'ne Göre Osmanlı Kuruluş Devri 
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2.5.5. Çarıkçı Zâviyesi  

Çarıkçı Zâviye‟si “Çarıkçı” namıyla meĢhur Hacı Bedreddin adında bir Ģahıs 

tarafından inĢa edilmiĢtir. Hacı Bedreddin, Ġstanbul yolu üzerinde bir taĢ köprü de 

yaptırmıĢtır. Bunların yönetimi için Ġznik Kalesi dıĢında bazı yerler ve TaĢköprü 

civarında bir miktar arazi vakfetmiĢtir
921

. Orhan Bey Ġznik‟te bulunan Çarıkçı 

Zâviyesi Vakfı‟na ait bir zemin bağıĢlamıĢtır. Bu yerin hâsılı 300 akçedir
922

. Kanûnî 

zamanında zâviye harap ve vakıf yerlerin bir kısmı da kayıp olmuĢtur. Evlâdiyet 

usulüne göre iĢletilen bu vakıfta vâkıfın evlâdından Ali oğlu Mustafa, bâkî kalan 

vakfın mahsulünü toplayıp ölmüĢlerin ruhu için yılda bir defa, bir miktar yemek 

piĢirip fukaraya dağıtmıĢtır
923

. 

2.5.6. Sarıca SubaĢı/Savcı SubaĢı Zâviyesi  

Savcı SubaĢı hakkında yaptığımız araĢtırmalar neticesinde onun hüviyetine ve 

hayatına dair yeterli bilgiler edinemedik. Ancak yaptığımız çalıĢmalar esnasında 

onun Ġznik‟te yaĢamıĢ olabileceğine ve burada Suluca mescid ile bir de zâviye inĢa 

ettiği bilgisine ulaĢtık. Savcı SubaĢı Ġznik‟de bina ettiği Sevinç Mescidi ismiyle 

maruf mescidine ve zâviyesine bazı yerler vakfetmiĢtir. Buna göre Savcı SubaĢı 

Ġznik‟te üç ev, asma ve ceviz ağaçlarını içinde bulunduran bir bağ, evlerinin önünde 

üç bahçe, Ģehir içinde Kapan‟a muttasıl bir parça yer ve Ģehir içinde olan yerlerin 

mukâtaasını bu mescide vakf eylemiĢtir. Ayrıca üç çayırın mevcudiyeti de kayıtlara 

geçmiĢtir. Savcı SubaĢı‟nın Davud ve Hacı Yusuf adında iki oğlu olduğu 

bilinmektedir. Bu mescidin kandili için, Emirze Dede 300 nakit akçe ile bir parça yer 

vakf eylemiĢtir
924

.  

Fâtih Sultan Mehmed dönemi tahrir defterlerinde yer alan bilgiye göre; Orhan 

Bey tarafından Ġznik‟de Sarıca SubaĢı Zâviyesi Vakfı‟na Sarucabey köyü 

vakfedilmiĢtir. Bu dönemde köyün hâsılı 333 akçedir
925

. Fâtih dönemindeki 
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 Kâmil Kepecioğlu, “Bedreddin (Hacı)”, Bursa Kütüğü, I, Bursa BüyükĢehir Belediyesi Yayınları, 

Bursa 2010, s.187. 
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 BOA. TD 438, s.803.  
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 Kepecioğlu, “Bedreddin (Hacı)”, s.187. 
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 Kâmil Kepecioğlu, “Savcı SubaĢı”, Bursa Kütüğü, IV, Bursa BüyükĢehir Belediyesi Yayınları, 

Bursa 2010, s.83. 
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 Kaplanoğlu, Topçu, Delil, 1455 Tarihli Kirmastî Tahrir Defteri'ne Göre Osmanlı Kuruluş Devri 

Vakıfları, s.213. 
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kayıtlarda yer alan bilgilere göre; vakfiyesinde mestur olan imam müezzin Kemal 

elinde Padişahımız hükmi var deyu bildirmiĢtir. Bu durum Defter-i Köhne‟de ifade 

edilmiĢtir. Bahsi geçen dönemde zâviye-i mezbûrun tevliyeti PadiĢahımız berâtıyla 

Sefer oğlu Hamza‟ya verilmiĢtir
926

. 

2.5.7.Ahî Savcı Zâviyesi  

Ahî Savcı‟nın kimliği hakkında bilgi bulunmamaktadır. Bahsi geçen 

zâviyenin de ne zaman ve kim tarafından inĢa edildiği bilinmemektedir. Orhan Bey 

döneminde yaĢamıĢ Ahî teĢkilatına mensup bir Ģahıs tarafından kurulmuĢ olduğu 

söylenebilir. Orhan Bey, Ġznik‟de yer alan Ahî Savcı Zâviyesi Vakfı‟na ait bir bağı 

bu zâviyeye vakfetmiĢtir. Bu zâviyenin hâsılı 75 akçeden müteĢekkildir
927

. 

2.5.8. Kemer Abdal Zâviyesi  

Kemer Abdal Zâviyesi vakıf kayıtlarından anlaĢıldığı üzere “abdalân” 

zümresine mensup olup hakkında yeterli bilgi bulunmamaktadır. Kemer Abdal için 

Orhan Bey‟in oğlu Süleyman PaĢa tarafından Ġznik‟te kurulduğu bilinmektedir. 

Ġznik‟te akarı bulunan zâviyenin hâsılı 500 akçedir
928

.  

2.5.9. Halil ġeyh Zâviyesi  

Süleyman PaĢa tarafından Ġznik‟te kurulan diğer bir zâviye de Halil ġeyh 

adınadır. Zâviyenin nerede ve ne zaman kurulduğu hakkında yeterli bilgi 

bulunmamakla birlikte XVI. Yüzyılda varlığını devam ettirdiği anlaĢılmaktadır. Bu 

dönemde hâsılı 668 akçedir
929

. 

2.5.10.Ahî Hunân Zâviyesi  

Zâviye‟nin kuruluĢu ve bânisi hakkında bilgi bulunmamaktadır. Mezkûr 

zâviye Ġznik‟te yer almakta olup, Orhan Gazi‟nin oğlu Süleyman PaĢa tarafından 

vakıflar tahsis edilmiĢtir. Ġznik dıĢında, Tabaklar kapısında bir yerle Ġznik‟e yakın bir 

mevkiide baĢka yerinin mevcut olduğu bilinmektedir
930

. 
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 Kaplanoğlu, Kocaeli Livası Tahrir Defterleri İznik Kazası (İznik ve Orhangazi İlçeleri), s.76. 
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 BOA. TD 438, s. 805. 
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 Turgut, “Orhan Gazi Dönemi ve Vakıfları”, s.429, 455. 
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 Turgut, “Orhan Gazi Dönemi ve Vakıfları”, s.429, 455. 
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 Kâmil Kepecioğlu, “Hunân (Ahi) ”, Bursa Kütüğü, II, Bursa BüyükĢehir Belediyesi Yayınları, 
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2.5.11. Gürle Zâviyesi  

Orhan Bey döneminde, Gürle‟de bir zâviyenin yaptırılmıĢ olduğu 

bilinmektedir. Ancak banisinin kim olduğu ve ne zaman yapıldığına dair herhangi bir 

bilgi bulunmamaktadır. Ünlü seyyah Ġbn Battûta‟da 1334 yılında buradan geçmiĢ ve 

Gürle‟deki bu zâviyede konaklamıĢtı
931

. Sultan Murad da, Gemiç köyünün gelirini 

bu vakfa vermiĢti. Büyük bir olasılıkla bu zâviye, XV. yüzyıldaki zâviyelerin camiye 

dönüĢtürülme furyası sırasında Gürle Orhan Cami‟ne dönüĢtürülmüĢtür. Nitekim 

1455 tarihli tahrir defterinde köyde zâviyeden değil, mescitten söz edilmektedir
932

. 

2.6.Bolu Sancağındaki Zâviyeler  

Bolu Ģehri ve yakın çevresinde yapılan çalıĢmalar, kentte ilk yerleĢmenin 

tarih öncesi Bakır Çağı‟ndan itibaren baĢladığını gösterirse de, Ģehrin tarihine iliĢkin 

ilk bilgiler Bithynia devrine aittir. Ġlk Ģehir yerleĢmesinin Bithynıon olduğu 

bilinmekteyse de, kuruluĢ yerinin Ģimdiki Bolu müzesinin bulunduğu tepe mi, yoksa 

Eskihisar denilen yer mi olduğu tam olarak tespit edilememiĢtir
933

. Charles Texier, 

klasik çağlardaki Bitinyum‟un, Bolu‟nun 3-4 km doğusundaki Eskihisar harabeleri 

olduğunu iddia etmektedir
934

. 

Bitinium adını taĢıyan bu Ģehir, tarihi süreç içinde Hitit, Frig, Lidya, Roma, 

Bizans, Selçuklu ve Osmanlı dönemlerini ayrı ayrı koĢullar içinde yaĢayarak, uzun 

yıllar varlığını sürdürmüĢtür
935

. ġehir Roma Ġmparatorluğu‟nun parçalanmasından 

sonra bir süre Bizans‟ın elinde kalmıĢtır. Akabinde Bolu Ģehrinin Selçuklu 

hâkimiyetine girmiĢ olabileceği söylenebilir. Nitekim Selçuklu Sultanı II. Kılıçarslan 

ülkenin topraklarını oğulları arasında paylaĢtırdığı zaman Muhyiddin Mesud‟ı 

Ankara baĢkent olmak üzere EskiĢehir, Çankırı, Kastamonu ve Bolu toprakları 
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 Ġbn Battûta, İbn Battûta Seyahatnâmesi, s.430. 
932

 Kaplanoğlu, “Bursa ve Çevresinde Alevi/BektaĢi Kültürü”, s.666. 
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 Tuncay Özdemir, Bolu Şehri, Ġstanbul Üniversitesi Sosyal Bilimler Enstitüsü BeĢeri ve Ġktisadi 
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 Charles Texier, Küçük Asya Coğrafyası, Tarihi ve Arkeolojisi, C.I, Çev. Ali Suat, Enformasyon ve 

Dokümantasyon Hizmetleri Vakfı, Ankara 2002, s.257; Kenan Ziya TaĢ, Tapu Tahrir Defterlerine 

Göre 16. Yüzyılda Bolu Sancağı, Ankara Üniversitesi Sosyal Bilimler Enstitüsü Doktora Tezi, 

Ankara 1993, s.28. 
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üzerine melik (vali) tayin etmiĢtir
936

. Böylece bu dönemde Türklerin Bolu 

yöresindeki fetihleri hız kazanmıĢ ve bugünkü Safranbolu, Gerede, Mengen, Devrek, 

Bolu yörelerinde Türk yerleĢiminin yoğunluğu artmıĢtır (1189-1192)
937

. Bolu 

Ģehrinin 1196 yılında Türkiye Selçuklu Sultanı II. Rükneddin Süleyman zamanında 

da Türk hâkimiyetinde olduğu tahmin edilmektedir. Bundan sonraki yıllarda 

konargöçer Türk oymaklarının gelmesiyle bölge TürkleĢmeye baĢlamıĢtır
938

. 

1308 yılında Selçuklu Devleti‟nin hâkimiyetinin ortadan kalkmasıyla birlikte 

Bolu, Kastamonu ve Sinop havalisinde Candaroğulları beyliği hâkim olmuĢtur. 

Anadolu beyliklerinden Candaroğulları‟nın bölgedeki hâkimiyeti TürkleĢtirme 

durumunu kuvvetlendirmiĢtir. 1330-1340 yılları arasında Bolu‟yu ziyaret eden Ġbn 

Battûta, ahîlere ait bir tekkede misafir olduğunu, burada ahîler tarafından hoĢ 

karĢılandıklarını ve yiyecek, içecek, barınma gibi temel ihtiyaçlarının karĢılandığını 

rivayet etmiĢtir
939

. Ġlerleyen dönemlerde ise bir uç beyliği olarak teĢekkül eden 

Osmanlı Beyliği‟de, bölgenin Bizans elinde olan kısımlarını gazâ ve cihat yoluyla 

yeniden fethe baĢlamıĢlardır. Bolu ve çevresine ilk olarak Osman Bey döneminde 

Konur Alp tarafından, Bolu, Konrapa, Akyazı ve Mudurnu Ģehirlerine fetihler 

düzenlenmiĢtir
940

. Akabinde Orhan Gazi‟nin hükümdarlığının ilk dönemlerinde ise 

Orhan Gazi‟nin kumandanlarından Konuralp tarafından 1325/1326 yıllarında 

Konurapa, Mudurnu, Bolu ve yöresi ele geçirilmiĢtir. Daha sonra bu bölge 

Konuralp‟in yönetimine verilmiĢtir
941

.  

2.6.1.ġeyh ġirin Zâviyesi  

ġeyh ġirin Zâviyesi, Bolu‟nun Dodurga Nahiyesi‟nin 

Gögemözü
942

/Güvemözü
943

 ya da Gökçeözü
944

 adı olarak bilinen köyde kurulmuĢtur. 

Zâviyenin tam olarak ne zaman ve kim tarafından kurulduğu bilinmemektedir. 
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 Ali Sevim, Anadolu‟nun Fethi Selçuklular Dönemi, TTK Yayınları, Ankara 2000, s.158. 
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 Cengiz Orhonlu, “Bolu”, DİA, VI, Ġstanbul 1992, s.276, 277. 
939
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944
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Büyük bir olasılıkla Candaroğulları Beyliği döneminde inĢa edilmiĢtir. Candaroğlu 

Süleyman PaĢa zamanından 40 müdlük vakıf yeri bulunmaktadır. Süleyman PaĢa ve 

Sultan Mehmed b. Bayezid ve Murad Han‟ın ahkâmları bulunan zâviyenin 468 akçe 

geliri bulunmaktadır
945

. 

ArĢiv kayıtlarında yer alan bilgilere göre; XVIII. Yüzyılda ġeyh ġirin 

Mezraası vakfının faal olduğu bilinmektedir. Nitekim 17 Recep 1164/11 Haziran 

1751 tarihli bir kayıtta ġeyh ġirin Mezraası Vakfı ile ġeyh Yakup Zâviyesi 

vakıflarının mezraadarlığının Hafız Hasan‟a tevcih edilmesine dair bir hüküm 

bulunmaktadır. Ancak bahsi geçen yazıda ġeyh ġirin Zâviye‟si hakkında bilgi 

bulunmamaktadır
946

.  

2.6.2.Tur Ali ġeyhoğlu ġeyh Eynebeyi/Ġnebeyi Zâviyesi  

ġeyh Ġnebeyi, Gerede‟nin önemli zatlarından biri olup, kiĢiliği ve yaĢamı 

hakkında yeterli bilgi bulunmamaktadır. Gerede de yaĢamını idame ettiği düĢünülen 

Ġnebey‟in Gerede‟ye bağlı Taceddin köyünde kendi ismi ile anılan bir zâviyenin 

bulunduğu kayıtlara geçmiĢtir. Ayrıca Ġnebey‟in bu zâviyede Ģeyhlik yaptığı ve 

Orhan Gazi tarafından zâviye Ģeyhi olduğuna dair niĢan verildiği tapu tahrir 

defterinde kaydedilmiĢtir
947

. Orhan Bey zamanında Tacüddin Divanı‟ndaki 6 müdlük 

yer Turali ġeyh oğlu ġeyh Eyne Bey Vakfı‟na vakfedilmiĢtir. Bu yerin 94 akçe geliri 

bulunduğu kayıtlara geçmiĢtir
948

. Turali ġeyh oğlu ġeyh Eyne Bey Vakfı‟na Orhan 

Bey tarafından bazı vakıflar tahsis edildikten sonra bu yerlerin tasarrufu Ġnebey‟in 

oğlu HoĢpaĢa ġeyh‟e verilmiĢtir
949

.  

2.6.3.Ahî Sevindik Zâviyesi  

Ahî Sevindik Zâviyesi, Bolu‟nun Göynük nahiyesinde kurulmuĢ olup bu 

yapının ne zaman ve kim tarafından inĢa edildiği bilinmemektedir. Ahî Sevindik adlı 

Ģahsın eskiden beri ailesinin elinde bulunan yerler, Orhan Bey tarafından vakıf haline 

getirilmiĢtir. Ahî Sevindik‟in neslinden gelenler bu vakfın mutasarrıfları 
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olmuĢlardır
950

. Ahî Sevindik Zâviyesi, Ahî Sevindik‟in Harmankaya‟da tasarruf 

ettiği yerler vakıf olup, neslinden Resul, Ġdris ve Musa tarafından tasarruf edilmiĢtir. 

Daha sonra mezkûrların evlâdından Kasım veled-i Ġdris (Ġdris‟in oğlu Kasım), Ali ve 

Mustafa veled-i Musa‟nın (Musa‟nın oğulları Ali ve Mustafa) son olarak mutasarrıf 

olarak kaydolunmuĢtur. Vakfın hâsılı 260 akçedir
951

. Ancak ellerinde padiĢah 

temessüğü olmadığı kayıtlıdır
952

. 

2.6.4.Çiledar ġeyh Zâviyesi  

Çiledar ġeyh Zâviyesi, Göynük‟te bulunmaktadır. Süleyman PaĢa tarafından 

bu zâviyeye vakıflar tahsis edilmiĢtir. Süleyman PaĢa‟dan Göynük‟ün Toprak-

öyücek/ Topraköğücek mezraası Çiledar ġeyh‟e vakfedilmiĢtir. Dört hanenin meskûn 

olduğu vakıf yerden 248 akçe gelir elde edilmekteydi. Çiledar ġeyh adına baĢka 

yerlerde de vakıf kayıtları bulunmaktaydı. Çiledar ġeyh evladından ġaban oğlu 

Yusuf'un mutasarrıfı bulunduğu vakfı daha sonra oğullarından Lütfi, Abdi ve Seydi 

tasarruf etmiĢlerdir
953

.  

2.6.5.Abdal ġeyh (Abdu’r-Rezzak) Zâviyesi  

Abdal ġeyh (Abdu‟r-Rezzak) Zâviyesi Orhan Bey döneminde Göynük‟te 

kurulmuĢtur.  Zâviye‟ye adı verilen Abdal ġeyh ve bu yapının bânisi hakkında yeterli 

bilgi bulunmamaktadır. Orhan Bey döneminde Süleyman PaĢa tarafından vakıflar ile 

desteklenen bu zâviyeye Göynük‟te Tona Karyesi‟nde bir çiftlik yer vakıf olup, 

Abdal ġeyh‟ten sonra Tevekkül, Hasan ġeyh ve Durak mutasarrıf olmuĢlardır. Yavuz 

döneminde ġah-kulu, Kutbeddin, Çalabverdi ve ġirin Seydi‟nin mutasarrıfı olduğu 

vakfa bağlı ilk sayımda 6 hane, son sayımda mukayyed olmayıp, 280 akçe hâsılı ile 

mukayyeddir
954

. 

2.6.6.Özü ġeyh Zâviyesi  

Özü ġeyh Zâviyesi‟nin kuruluĢ tarihi bilinmemekle birlikte beylikler 

döneminde faaliyette olduğu kayıtlara geçmiĢtir. Ayrıca Candaroğlu Süleyman PaĢa 
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 Sema ToprakeĢenler, XVI. Yüzyılda Göynük ve Yenice-i Taraklı Kazaları, Anadolu Üniversitesi 
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zamanında 669 akçe geliri olan vakıf yeri bulunduğu bilinmektedir
955

. Osmanlı 

kuruluĢ döneminde de bu zâviyenin varlığı bilinmekte olup, Orhan Bey ve oğlu 

Süleyman PaĢa tarafından bazı vakıflar tahsis edilmiĢtir. Buna göre; Saruot 

Köyü‟ndeki 25 müdlük yer, Süleyman PaĢa tarafından Seydi ġeyh ve Hasan ġeyh‟e 

vakfedilmiĢtir. Vakıf yerden 669 akçe hâsıl gelir sağlanmıĢtır
956

.  

2.6.7. Âdil ġeyh Zâviyesi  

Âdil ġeyh‟in kimliği ve yaĢamı hakkında bilgi bulunmamaktadır. “ġeyh” 

unvanına göre bu zatın Sünnî inanca bağlı bir derviĢ olduğu söylenebilir. Âdil ġeyh 

adına kurulan bu zâviyenin Bolu‟nun Mudurnu nahiyesinde Yeniceköy‟de 

bulunduğu bilinmektedir. Söz konusu zâviyenin 1350‟lerde mevcut olduğu 

bilinmektedir. Candaroğlu Süleyman PaĢa zamanından 40 müdlük vakıf yerinden 

toplam 440 akçe geliri bulunmaktadır
957

. Mudurnu Yeniceköy‟de 443 akçe geliri 

olan Âdil ġeyh‟in yeri, kendi zâviyesine vakıf olarak tahsis edilmiĢtir. Süleyman 

PaĢa ve Bayezid-i Hudâvendigâr‟ın niĢanları vardır
958

. Yenice Köyü‟ndeki 40 

müdlük yer, Süleyman PaĢa ve yeğeni Yıldırım Bayezid Hudâvendigâr tarafından 

vakfedilmiĢ olup, Yusuf, ġeyh v. Zülfikar, RuĢen, Minnet, Abdülgani, Müslüm 

Fakih, Pir Ali, Mustafa, Cafer, Pirî, Vefa ve Muhammed tarafından tasarruf edilen bu 

vakıf yerin hâsılı 443 akçedir
959

. 

2.6.8.Ali ġeyh Zâviyesi  

Bolu‟nun Mudurnu nahiyesinde Ermenigözü, Ermengerli (Güneycik) 

köyündedir. ArĢiv kaynaklarındaki okuma farklılıklarına bağlı olarak köyün ismi 

farklı Ģekillerde telaffuz edilmiĢtir. ġehzade Süleyman PaĢa devri öncesi, 1350‟li 

yıllarda kurulmuĢtur. Süleyman PaĢa döneminde vakıflar ile desteklenen bu zâviye 

Ermitgözündeki beĢ müdlük yerden hâsıl olan 108 akçe zâviye mesâlihi için 

vakfedilmiĢtir
960

. 
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Ali ġeyh Zâviyesi‟nin XIX. Yüzyılda da aktif olduğu bilinmekte olup, 

Mudurnu kazasında Ermengerli köyündeki Ali ġeyh Zâviyesi Vakıfları‟na Mütevelli 

nasbına dair H. 19 Rebîülâhir 1255 / M. 2 Temmuz 1839 tarihli bir belge 

bulunmaktadır
961

. Bu belgenin dıĢında mezkûr zâviye ile ilgili kaynaklarda herhangi 

bir bilgi bulunmamaktadır. 

2.6.9.Er Beyi Zâviyesi  

Orhan Bey devrinde (1324-1361) Mudurnu‟da kurulan ya da bu dönemde 

varlığı bilinen zâviyelerden biri de Erbeyi Zâviyesi‟dir. Mudurnu‟da Beknoz? 

köyünde bulunmaktadır. XVI. Yüzyılda da faal olduğu bilinen zâviyenin 297 akçe 

gelire sahip olduğu 20 müdlük vakıf yeri bulunduğu kayıtlara geçmiĢtir
962

. 

Kaynaklarda zâviyenin sonraki dönemlerine ait bilgi bulunmamaktadır. I. Murad 

niĢanı vardır. 

2.6.10.Kurt ġeyh Zâviyesi  

Orhan Bey döneminde Mudurnu‟da bulunan zâviyelerden biri de Kurt ġeyh 

Zâviyesi‟dir. Mudurnu nahiyesinde Kurusaray, Karesi
963

, Karsin
964

 adlarıyla bilinen 

köyde kurulmuĢtur. Kurt ġeyh Zâviyesi ile ilgili XVI. Yüzyıla ait tapu tahrir 

defterinde yer alan bilgilere göre 268 akçe geliri bulunduğu 10 müdlük yerin vakıf 

olduğu bildirilmektedir
965

.  

XVIII. Yüzyıla ait Kurt ġeyh Zâviyesi Vakfı‟ndan muayyen vazife ile nısf 

zâviyedarlık cihetinin pederleri mahlulünden sulbi oğullarına tevcihine dair bir belge 

bulunmaktadır. Bu belgeye göre Kurt ġeyh Zâviyesi vakfının vazifeyi muayyen ile 

nısf-ı zâviyedarı olan Salih bin Osman vefat edince onun yerine evlatları Mehmed ve 

Ahmed bu göreve getirilmiĢtir
966

. 

2.6.11. Ümid ġeyh Zâviyesi  

Ümid ġeyh Zâviyesi‟nin ne zaman ve kim tarafından kurulduğu 

bilinmemektedir. Mudurnu‟da DaĢeli denilen mevzide bulunmaktadır. Karaçomak 
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köyünde 15 müdlük yerden 775 akçe geliri vardır
967

. Süleyman PaĢa döneminde 

Ümid ġeyh Zâviyesi için Gerede de vakıflar kurulmuĢtur. Süleyman PaĢa, Suviran 

Köyü‟ndeki 10 müdlük yeri Ümid ġeyh için vakfetmiĢ olup, Ģeyhin fevtiyle vakfın 

Ali Fakih, Muhammed, Murad, Ali Fakih (diğer), Eyne Fakih, Latif Fakih, Ġshak, 

Abdurrahman, Bolu, GünĢir, Fakih, Mestan Fakih ve Ümid Fakih tarafından tasarruf 

edildiği anlaĢılmaktadır. Bu dönemde vakfın hâsılı 283 akçeden müteĢekkildir
968

. 

2.7. Karasi Sancağı, Ankara ve Gelibolu’ndaki Zâviyeler 

2.7.1. Karasi Sancağı’ndaki Zâviyeler 

Karesi ismi Türkiye Selçuklu Devleti‟nin yıkılma sürecine girmesiyle birlikte 

uç beyleri tarafından kurulan küçük devletlerden biri olup adını kurucusu Karesi 

Bey‟den
969

 almıĢtır. Karesioğulları‟nın menĢei hakkında kaynaklarda herhangi bir 

bilgiye rastlanmamakta birlikte Tokat‟taki Hamzalar Mezarlığı‟nda bulunan 

hânedana mensup Kutlu Melek Hatun ile oğlu Mustafa Çelebi‟nin mezar taĢlarından 

Ģecerelerinin DâniĢmendliler‟e dayandığı anlaĢılmaktadır
970

.  

Türkler bu bölgeye gelmeden önce Karesi yöresi Mysia olarak 

adlandırılmakta olup, Marmara denizinin güneyi, Ege denizinin doğusu, Ulubat 

gölünün batısı ve Saruhan topraklarının kuzeyi arasında kalan sahadan 

oluĢmaktaydı
971

. Bir devlet kuramayan Mysialılar; zaman içinde Mısır, Asur, Lidya, 

Ġran, Ġskender, Bergama ve Roma Ġmparatorluklarının hâkimiyetleri altında 

yaĢamıĢlardır. Mysia Romalıların hâkimiyeti altında iken 675 yılında ilk Ġslam 

ordularının fetihlerine sahne olmuĢtur. Ġkinci kez bu bölgeye gelen Ġslam ordusu 

M.716-718 yıllarında Ġstanbul muhasarası öncesi Mysia‟da bazı yerleri ele 

geçirmiĢtir
972

. Bu yıldan sonra bu bölge hakkında yeterli bilgi edinilememiĢtir. 
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Türkiye Selçuklu devletinin inhitata geçtiği dönemlerde 696/1296-97 yılından 

itibaren Selçuklu uç beyi Kalem Bey ile (KalemĢah) oğlu Karesi Bey Bizanslılar‟ın 

Erdek, Biga, Edremit, Bergama gibi Ģehirlerini fethedip; Balıkesir, Bergama ve 

Çanakkale topraklarının büyük bir kısmına hâkim olmuĢlardır. Kurduğu beyliğin 

sınırları içinde yer alan Balıkesir, Bergama, Fart (Susurluk), Aydıncık (Edincik), 

Sındırgı, Bigadiç, Ġvrindi, BaĢgelenbe, Kemer-Edremit (Burhaniye), Ayazmend 

(Atınova), Bayramiç, Kızılca Tuzla, Ezine ve Truva gibi merkezlere ve Karesi‟ye 

bağlı diğer topraklarına, Moğol baskısından kaçarak gelen Türkmenler ile
973

 

Dobruca‟dan Ece Halil komutasındaki Gelibolu üzerinden gelen Sarı-Saltuk 

Türkmenlerini yerleĢtirerek hem nüfusunun artmasını sağlamıĢ, hem de kuvvetini 

geliĢtirmiĢtir
974

. Karesi Bey, Bizanslılar‟a karĢı yapılan akınların ardından babasının 

ölümü sonrasında Balıkesir‟de Türkiye Selçuklu Devleti‟ne karĢı bağımsızlığını ilân 

ederek kendi adını taĢıyan beyliği kurmuĢtur. Kısa sürede Mysia bölgesinin tamamını 

ele geçiren Karesi Bey‟in zamanında beyliğin gücü giderek artmıĢtır
975

. 

Karesi Bey‟in ölümünden sonra beylik iki bölge halinde idare edilmeye 

baĢlanmıĢtır. Buna göre Balıkesir merkezli bölgeyi Demirhan Bey
976

, Bergama 

merkezli bölgeyi de diğer oğlu YahĢi Han yönetmiĢtir. Karesi Bey‟in üçüncü oğlu 

Dursun Bey ise Osmanlıların yanında yer almıĢtır
977

. Balıkesir merkezli kuzey 

bölgenin idarecisi olan Demirhan Bey‟in yönetiminden halk memnun olmamıĢtır. 

Demirhan Bey‟in idaresinden memnun olmayan Vezir Hacı Ġlbey ve Karesi 

ümerâsından Evrenos Bey, Gazi Fâzıl Bey, Ece Bey gibi ileri gelenler, halk 

tarafından çok sevilen Dursun Bey‟i Karesi tahtına davet etmiĢler, Demirhan 

Bey‟den idarenin alınmasını talep ederek Orhan Bey‟den yardım istemiĢlerdir. 

Karesi halkının davetini kabul eden Dursun Bey de Orhan Bey‟e kendisine yapacağı 

yardım karĢılığında Bergama, Edremit ve Balıkesir‟i vermeyi önermiĢ
978

, kendisinin 

Truva bölgesiyle yetineceğini ifade etmiĢtir. Orhan Bey, Dursun Bey‟in bu talebine 
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olumlu cevap vererek Balıkesir üzerine yürümüĢtür. Fakat Demirhan Bey 

Osmanlıların saldırılarından korkarak Bergama Kalesine sığınmıĢtır. Bergama Kalesi 

önlerinde Dursun Bey‟in kendisine kaleden atılan bir okla ölmesi üzerine, Orhan 

Bey‟de Bergama‟ya gelmiĢtir. Kale halkının zorlaması ile Demirhan Bey, Orhan 

Gazi‟ye teslim olmuĢtur. Fakat iki yıl sonra hastalanarak Bursa‟da ölmüĢtür
979

. 

Böylece Karesi‟nin kuzey kısımları ele geçirilmiĢtir (1335). Demirhan Bey‟in oğlu 

Süleyman Bey, Truva taraflarında bir müddet daha idareci olarak bırakılırken, 

Bergama hâlâ Karesioğulları‟nın hâkimiyeti altında bulunuyordu. Orhan Bey 

Osmanlı hâkimiyetine giren Balıkesir bölgesini oğlu Süleyman PaĢa‟ya ikta olarak 

vermiĢ ve bu bölge Osmanlı idaresinde bir sancak olarak yönetilmiĢtir
980

. Truva 

taraflarının da Orhan Gazi zamanında Osmanlı topraklarına katıldığı 

bilinmektedir
981

. Bergama kısmı ise I.Murad‟ın ilk yıllarında Osmanlı devletine dâhil 

edilmiĢtir
982

. Böylece söz konusu bölge, Osmanlı yönetiminde Karasi Sancağı ve 

Biga Sancağı olarak iki idari birim halinde yönetilmeye baĢlanmıĢtır. Süleyman 

PaĢa‟nın Balıkesir‟deki yönetimi sonrasında I. Murad oğlu Yakup Çelebi‟yi 

Balıkesir‟e sancakbeyi olarak göndermiĢtir
983

. 

Karesi Beyliği‟nin Osmanlı Beyliği‟ne katılması Osmanlılar için askerî ve 

siyasî geniĢleme açısından önemli bir adım teĢkil etmektedir. Nitekim Süleyman 

PaĢa, Rumeli‟ye geçiĢinin gerek hazırlık döneminde gerekse gerçekleĢmesi sırasında 

Karesi ümerâsının büyük yardım ve desteğini görmüĢtür. Karesi topraklarının 

Osmanlı devleti tarafından ele geçirilmesinden sonra bu aileye mensup bazı beylerin 

ve komutanların devlet hizmetinde görev aldıkları bilinmektedir. Karesioğulları 

beyliğine mensup olan Ece Halil, Hacı Ġl Bey, Evrenos Bey ve Gazi Fazıl Beyler‟in, 

Osmanlıların Rumeli ve Anadolu‟da yaptığı birçok seferlerin baĢarıya ulaĢmasında 

büyük kahramanlıklar göstererek önemli katkıda bulundukları rivayet 
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edilmektedir
984

. Karesi deniz donanmasının Osmanlı deniz donanmasının 

güçlenmesinde önemli katkılar sağladığı bildirilmektedir. Osmanlıların Rumeli‟ye 

geçiĢlerinde Karesi beyliğinin deniz donanmasından faydalandığı ve fethin baĢarılı 

bir Ģekilde gerçekleĢtiği tarihi kayıtlara geçmiĢtir
985

. Karesi bölgesinin, Balıkesir 

merkez yapılarak bir sancak idaresi altında toplanması I. Murad Hudâvendigâr 

döneminde gerçekleĢtirilmiĢtir. I. Murad 1389‟da küçük oğlu Yakup Bey‟e Karasi 

Sancağı‟nı vermiĢtir
986

. 

2.7.1.1.Balım Sultan (Kazan Ağa) Zâviyesi  

Balım Sultan, Orhan Bey döneminde yaĢamıĢ ve Geyikli Baba ile birlikte 

Bursa‟nın fethinde yer almıĢ bir derviĢtir. Kaynaklarda doğum ve ölüm tarihleri 

hakkında kesin bir bilgi bulunmamaktadır. Rivayetlere göre; Bursa‟nın fethinde 

Geyikli Baba‟yla birlikte savaĢmıĢ olan Balım Sultan‟a Geyikli Baba: “İkimizin de 

burada durmasına gerek yok. Seni irşad göreviyle Karesi Beyliği‟ne gönderiyorum” 

diyerek onu Balıkesir‟e göndermiĢtir. Balım Sultan, günümüzde yatırının bulunduğu 

yere yerleĢmiĢ ve burada üzüm bağları yetiĢtirmeye baĢlamıĢtır. Onun üzümleri o 

kadar tatlıdır ki, ünü çok geçmeden her yere yayılmıĢtır. Üzümlerin bu kadar tatlı 

olması, onun kerametine yorulmuĢtur. Üzümler artık Ģifa niyetine yenmeye ve 

aranmaya baĢlamıĢtır. Üzümlerin tadından dolayı bu veliye “Ballıca” adının verildiği 

belirtilmektedir. Ballıca‟nın burada müritleri olmuĢ ve vefatında yaĢadığı yere 

türbesi yapılmıĢtır
987

. Balım Sultan zaman itibariyle BektaĢîlerin ikinci pir saydıkları 

922/1516 yılında ölen Balım Sultan‟dan daha önce yaĢamıĢ ve onunla münasebeti 

bulunmamaktadır. Gölpınarlı, Geyikli Baba‟nın, Baba Ġlyas müridi olduğunu ve 

Balım Sultan‟ın da Geyikli Baba‟yla yakın dost olduklarını söyleyerek Balım 

Sultan‟ın Babaî olabileceğini ileri sürmüĢtür
988

. 

Osmanlı kuruluĢ döneminin manevi Ģahsiyetlerinden biri olarak kabul edilen 

Balım Sultan adına Balıkesir‟de Martlu mahallesinde bir zâviye inĢa edilmiĢtir. 
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Yapının tam olarak hangi tarihte inĢa edildiği bilinmemekle birlikte Gölpınarlı 

zâviye ile türbenin Orhan Bey döneminde, sultan tarafından inĢa ettirildiği bilgisini 

vermiĢtir
989

. Balım Sultan Zâviyesi, Balıkesir‟de Kazan Ağa olarak da bilinmektedir. 

Özellikle XVIII. Yüzyıl sicillerinde zâviye bu isimle geçmektedir. Bugün hala 

mevcut olan Balım Sultan türbesi, Hacı Ġlbey sınırları içinde kalan Martlu 

mahallesinde bulunup, ahĢap ve önü açık bir yapıdır. Türbenin bulunduğu yere halk 

arasında “Tekke Avlusu” da denilmektedir. 1934 yılında türbenin arkasında bulunan 

kabristan kaldırılarak yerine evler yapılmıĢtır
990

. 

2.7.1.2.Ahî Sinan Zâviyesi  

Ġbn Battûta‟nın kayıtlarından Balıkesir‟in merkezinde olduğu anlaĢılmaktadır. 

Ġbn Battûta XIV. Yüzyılda Anadolu‟ya gerçekleĢtirdiği gezi sırasında Balıkesir‟e de 

uğramıĢ ve Ģehrin ileri gelenlerinden Ahî Sinan‟ın Zâviyesinde konaklamıĢtır
991

. 

Fakat Ahî Sinan Zâviyesi‟yle ilgili XVI. ve XVII. yüzyıla ait bilgi mevcut 

değildir
992

. 

2.7.1.3.Gömeç Zâviyesi  

Gömeç Zâviyesi Aydıncık/Edincik Nahiyesi‟nde bulunmaktadır
993

. 

Kaynaklarda bu zâviyenin ne zaman ve kim tarafından inĢa edildiği hakkında bilgi 

yer almamaktadır. Tahrir defterlerinde Gömeç Zâviyesi için Orhan Bey tarafından 

vakıflar tahsis edildiği bilgisi mevcuttur. Nitekim 1455 tarihli tahrir defterine göre; 

“Mezraa-i Gömeç oğlu ġeyh Hızır elinde ki yer, Orhan Beg‟den vakıfmıĢ. Gömeç 

mezraası ise yine burada bulunan Gömeç Zâviyesi‟ne vakıftır. Murad 

Hudâvendigâr‟dan vakıf olan mezraa ġeyh Yusuf oğlunundur. Diğer bir mezraa ise 
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Gömeç mezraasına tabi Cevher lala Bey‟in mülkü olan, Cevher Lala mezrasıdır
994

 

ifadeleri yer almıĢtır.  

2.7.2.Ankara’daki Zâviyeler  

Ankara Ģehri, kuruluĢundan itibaren Anadolu coğrafyasındaki stratejik 

konumu sebebiyle Anadolu‟ya hâkim olmak isteyen güçlerin hedefi olmuĢ ve birçok 

devlet tarafından ele geçirilmiĢtir. ġehir etrafında paleolitik çağdan itibaren yerleĢim 

yerleri bulunmakla birlikte, Ģehir merkezinde ilk yerleĢimin mevcut arkeolojik ve 

tarihî veriler ıĢığında Frigler tarafından gerçekleĢtirildiği bilinmektedir
995

. Frig 

hâkimiyetinden (M.Ö. VIII VII. yüzyıllar) Türk hâkimiyetine kadar geçen sürede 

Ģehir, sırasıyla Lidya, Pers, Büyük Ġskender ve halefleri, Galatlar ile Roma/Bizans 

hâkimiyeti altında bulunmuĢtur
996

. Ankara, müstahkem kalesi ve stratejik konumu 

dolayısıyla zaman zaman Sâsânîler, Emevîler ve Abbâsîler‟in fetihlerine de maruz 

kalmıĢtır. Türklerin Orta Anadolu‟da faaliyet göstermeye baĢladıkları XI. yüzyılın 

ikinci yarısında Ankara, siyasî olarak Bizans‟a bağlı önemli bir merkez olarak 

bulunmakta idi
997

. Ankara da diğer birçok Ģehir gibi 1073 yılında Selçuklu 

hâkimiyetine girmiĢ ve varlığını bu devlet bünyesinde sürdürmüĢtür. Ancak 

Selçukluların, Ankara‟daki ilk Türk hâkimiyeti kalıcı olmamıĢ ve 1101 Haçlı Seferi 

ile Ģehir, Haçlılar tarafından küçük bir Türk garnizonundan alınarak Bizans‟a 

verilmiĢtir
998

. 

ġehirdeki Bizans hâkimiyetinin ne kadar sürdüğü bilinmemekle beraber 

1127‟den önceki bir tarihte tekrar Selçuklular‟ın eline geçtiği anlaĢılmaktadır. 

Haçlılardan sonra bölgenin Türkiye Selçuklu devletinin hâkimiyet sahası alanına 

girdiği ve I. Kılıçarslan‟ın oğlu Melik Arab‟ın bölgede hüküm sürdüğü 

bilinmektedir. Zira DâniĢmendli Hükümdarı Emîr Gazi 1127‟de burayı, Türkiye 

Selçuklu sultanı ve aynı zamanda damadı olan Mesud ile beraber bozguna uğrattığı I. 

                                                           
994

 Kaplanoğlu, Topçu, Delil, 1455 Tarihli Kirmastî Tahrir Defteri'ne Göre Osmanlı Kuruluş Devri 

Vakıfları, s.220, 76. Dipnot. 
995

 Sargon Erdem, “Ankara: Ġslâm Öncesi Ankara”, DİA, III, Ġstanbul 1991, s.201. 
996

 Besim Darkot, “Ankara”, İA, I, Milli Eğitim Basımevi, Ankara 1978, s.439, 440. 
997

 Hasan Akyol, “Ankara‟nın Türk Hakimiyetine GiriĢi ve ġehrin Ġlk Türk Fatihleri”, Belleten, S.80, 

C.289, 2016, s.757. 
998

 Anna Komnena, Alexiad Anadolu‟da ve Balkan Yarımadası‟nda İmparator Alexios Komnenos 

Dönemi‟nin Tarihi Malazgirt‟in Sonrası, s.346; Turan, Selçuklular Zamanında Türkiye, s.139. 



193 
 

 

Kılıçarslan‟ın oğlu Melik Arab‟dan almıĢtır
999

. Anadolu‟nun en güçlü beyliği haline 

gelen DâniĢmendliler, 1129 yılında Ankara, Çankırı, Kastamonu ve Karadeniz 

sahillerini kontrol altına almıĢlardır
1000

. Emîr Gazi‟nin 1134‟te ölümünden sonra 

yerine geçen oğlu Melik Muhammed devrinde de Ankara DâniĢmendli 

hâkimiyetinde kalmıĢtır. Ancak onun ölümü üzerine hânedan mensupları arasında 

baĢlayan taht kavgalarından istifade eden Sultan I. Mesud kısa zamanda 

Anadolu‟daki üstünlüğünü Türkiye Selçuklu devleti lehine değiĢtirmiĢ, Ankara, 

Çankırı, Kastamonu, Kayseri ve Malatya yörelerini DâniĢmendliler‟den almıĢtır. 

Ardından Ankara, Çankırı ve Kastamonu Ģehirlerinin idaresini oğlu ġâhinĢah‟a 

bırakmıĢtır (1142)
1001

. Ankara‟nın Selçuklu hâkimiyetine geçmesiyle birlikte bu 

bölge tamamen Türkiye Selçuklu devleti hükümdar ve meliklerinin mücadele sahası 

haline gelmiĢtir. Nitekim Sultan Mesud‟un ölümünden sonra Ankara ġâhinĢah ile 

Sultan II. Kılıçarslan arasında mücadele konusu olmuĢ ve II. Kılıçarslan kardeĢini 

mağlûp ederek Ankara ve Çankırı‟yı topraklarına katmıĢtır (1164)
1002

.  

II. Kılıçarslan 1190 yılına gelindiğinde ülkeyi 11 oğlu arasında taksim etmiĢ 

ve Ankara‟yı Muhyiddin Mesud‟a vermiĢtir. Muhyiddin Mesud yaklaĢık 17 yıl 

(1186-1203) Ankara‟da Meliklik yapmıĢtır
1003

. ġehzadelerin bulundukları bölgelerde 

her ne kadar babalarına tabi birer melik sıfatıyla hareket ettikleri bilinse de, her 

birinin kendi bölgesinde yarı hükümdar mevkiinde olduğu anlaĢılmaktadır. Nitekim 

bu meliklerin devletin idari, mali ve askeri bütün iĢlerini yürüten birer divanları 

(hükümetleri) bulunuyor, kendi adlarına para bastırıp, hutbe okuyor, inĢa ettirdikleri 

binalara isimlerini yazdırıyor, hatta komĢu devletlerle savaĢ ve barıĢ münasebetlerine 

giriĢiyorlardı
1004

. Muhyiddin Mesud‟un da H.594/1197 tarihli adına basılmıĢ paralar 

ve hâkkolunmuĢ kitabelerin bulunduğu bilinmektedir
1005

. Fakat Tokat‟ta hüküm 
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sürmekte iken bütün kardeĢlerini bertaraf eden II. Süleyman ġah, Ankara‟yı ele 

geçirmek için harekete geçmiĢ ve Muhyiddin Mesud‟u yaklaĢık 2-3 sene Ankara 

kalesinde muhasara altında tutmuĢtur. Muhasaranın kaldırılması sonrasında iki 

kardeĢ arasında bir anlaĢma yapılmıĢtır. Bu anlaĢmaya göre; Ankara‟nın II. 

Süleyman ġah‟a verilmesi ve bunun karĢılığında Muhyiddin Mesud‟a uçlarda bir 

kale verilmesi belirlenmiĢtir. Ancak II. Süleyman ġah, bu anlaĢmaya uymamıĢ ve iki 

oğlu ile birlikte Ģehri teslim edip gitmekte olan Muhyiddin Mesud‟u öldürmüĢtür 

(1204)
1006

. 

Ankara Ģehrinin Türkiye Selçuklu Devleti döneminde güvenli bir sınır kalesi 

olarak görüldüğü, Selçuklu Ģehzadeleri arasında bir mücadele sahası olarak 

kullanıldığı bilinmektedir. Nitekim I. Gıyâseddin Keyhusrev‟in ölümü sonrasında I. 

Ġzzeddin Keykâvus ve I.Alâeddin Keykubad arasında yaĢanan taht mücadelesinin 

ardından baĢarısızlığa uğrayan I. Alâeddin Keykubad 1211 yılında Ankara Kalesi‟ni 

ele geçirerek bu bölgeye yerleĢmiĢtir
1007

. KardeĢinin bu durumundan haberdar olan 

yeni sultan I. Ġzzeddin Keykâvus, ordusunun baĢına geçerek muhasara silâhlarını, 

yıkıcı ve yakıcı makineleri alarak Ankara‟ya hareket etmiĢtir. Kısa sürede Ankara‟ya 

ulaĢan I. Ġzzeddin Keykâvus, 1212 yılı ilkbahar ayında Ankara‟yı kuĢatmıĢtır
1008

. I. 

Ġzzeddin Keykâvus‟un Ģehri bir yıl kuĢatmasının ardından hiçbir ümidi kalmayan ve 

sıkıntı içinde olan Ģehir halkı ve ileri gelenleri Alâeddin Keykubad‟a akıbetlerinin iyi 

olmadığını ve kendisine sadakatte kusur etmediklerini ama artık mukavemet 

edemeyeceklerini bildirmiĢlerdir. Bu durumda Alâeddin Keykubad, teslim olma 

kararı alan Ģehir halkına uymak zorunda kalmıĢ ve kardeĢine gönderdiği bir elçi 

vasıtasıyla kendisinin ve Ģehir halkının canlarına dokunulmamak, Ģehirde müsadere 

bulunulmamak kaydıyla teslim olacağını söylemiĢtir. Devletin ileri gelen devlet 

adamları ve komutanları ile müzakerede bulunan I. Ġzzeddin Keykâvus kardeĢinin 

teklifini kabul etmiĢ ve bir ahitname düzenleyerek kaleden gelen elçilere vermiĢtir. 
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Ardından Selçuklu Ģehzadesi I. Alâeddin Keykubad, Seyfeddin Ayaba tarafından 

Malatya yakınında bulunan MinĢar kalesine götürülmüĢ ve hapsedilmiĢtir
1009

.  

Melikü‟l-Ümera Seyfeddin Kızıl, I. Alâeddin Keykubad zamanında 

Ankara‟ya “vali-ordu komutanı” olarak tayin edilmiĢ daha sonra da “Sol Kol Uç 

Beylerbeyi” olmuĢ, asker ve komutan olarak Selçuklu tarihinde önemli roller 

oynamıĢtır
1010

. Kızıl Bey‟in ölümünden sonra bu görev Kızıl Bey‟in kendi oğullarına 

kalmamıĢ, Selçuklu veziri Fahreddîn Ali‟nin oğullarına geçmiĢtir
1011

. Böylece 

Seyfeddin Kızıl‟dan sonra “sol kol” un merkezi Kütahya olmuĢtur
1012

. 

I.Alâeddin Keykubad‟ın saltanatının son dönemlerinde Ankara‟nın Tâceddin 

Pervâne‟ye ikta edildiği bilinmektedir (1235)
1013

. Anadolu Moğol hâkimiyeti altına 

girdiği zaman Karamanoğlu Mehmed Bey, Selçuklu tahtı için hak iddia eden 

Alâeddin SiyavuĢ (Cimri) ile birlikte Ankara‟dan itibaren, Batı Anadolu‟yu ele 

geçirmiĢti. Sultan II. Gıyâseddin Keyhusrev, Sâhib Fahreddin Ali ile birlikte, 

Mehmed Bey‟in üzerine yürüyerek, onu mağlup etmiĢ, Ankara çevresi tekrar geri 

alınmıĢtı
1014

. 

Sultan II. Gıyâseddin Keyhusrev‟in vefatından sonra, yerine üç oğlundan 

büyüğü, II. Ġzzeddin Keykâvus geçmiĢtir. Diğer taraftan vezir Celâleddin Karatay‟ın 

ölümünden sonra IV. Rükneddin Kılıçarslan kendisine bağlı ümera ile birlikte 

Kayseri‟ye giderek kendini Sultan ilan etmiĢtir. Vezir Kadı Ġzzeddin‟in kardeĢlerin 

arasında orta yol bulamaması üzerine devlet resmen ikiye bölünmüĢtür. Buna göre; 

Konya, Aksaray, Ankara ve Antalya gibi batı bölgeleri Ġzzeddin Keykavus‟a 

verilmiĢtir
1015

. 

Türkiye Selçuklu Devleti‟nin zayıflamasıyla birlikte Anadolu‟da otoriteyi ele 

alan Ġlhanlıların en geç 1304 yılında Ankara‟ya da hâkim olduğu bilinmektedir. Zira 

1304 ile 1343 yılları arasında Arap ve Uygur harfleri ile Ġlhanlı hükümdarları adına 
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basılmıĢ paraların bulunduğu kayıtlara geçmiĢtir
1016

. Ayrıca Ankara‟da bir hisarın 

kapısında h.729/m.1330 tarihli Farsça bir kitabe, vergilerin alınmasına dair talimatı 

içermektedir
1017

. Ancak Ġlhanlıların valisi olarak görev yapan ġeyh Hasan Celâyir‟in 

Ġran‟a giderken yerine vekil olarak Alaêddin Eretna‟yı bırakmasıyla Orta Anadolu‟da 

Eretna yönetimi baĢlamıĢtır
1018

. Konya ve Ankara‟dan Erzurum‟a kadar uzanan bir 

hükümranlığa sahip olan Alaêddin Eretna zamanında 1343‟e kadar Ankara‟da 

Ġlhanlılar namına para basılmıĢtır. Eretna‟nın 1343 yılında Moğollara karĢı Karanbük 

Ovası‟nda kazandığı zaferle tam bağımsızlığını elde ettiği görülmektedir. Ancak 

Azerbaycan‟da hüküm süren ġeyh Hasan‟la müttefik olan Karamanoğlu‟nun, 

1343‟de Ankara‟yı iĢgal ettiği görülmektedir
1019

.  

Türkiye Selçuklu Devleti‟nin son dönemlerinde siyasî nüfuzları ön plana 

çıkan Ahîlerin, gerek Moğollara, gerek Selçuklu iktidarlarına karĢı mücadeleleri 

zamanla Ankara bölgesinde de kendini göstermeye baĢlamıĢtır. ġehirde bu döneme 

kadar daha çok, mesleklerini icra ederek yaĢayan Ahîler, bölgedeki otorite 

boĢluğundan yararlanarak baĢlarında bir Ahî ailesinin iktidarı ele almasıyla buraya 

hâkim olmuĢlardır. Ankara‟nın Ġlhanlı hâkimiyetinin zayıfladığı ve Eretna devletinin 

sahasına dâhil olduğu bu dönemde, kendi haline terkedilmiĢ olduğu 

anlaĢılmaktadır
1020

. Nitekim Halil Edhem tarafından neĢredilen makalede Ahîlere ait 

iki kitabeden biri H.687/M.1288 tarihli ve Sultan II. Mesud dönemine ait iken, 

h.731/1330 tarihli bir diğer kitabede hükümdar ismi zikredilmemiĢtir
1021

. Bu 

çalıĢmaya göre; Ankara bu tarihlerde kendi haline terk edilmiĢ ve bu bölgede 

Ahîlerin hükümranlığı söz konusu olmuĢtur. Nitekim Osmanlılar‟ın Ģehri bizzat 
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Ahîlerden teslim almaları da onların buradaki siyasî varlığının delilleri olarak 

gösterilmektedir
1022

. 

Eretna‟nın 1352 yılında ölümünden sonra oğulları arasında taht mücadelesi 

yaĢanmıĢ ve Osmanlılar bu durumdan yararlanarak Ankara Ģehrini ilk defa Süleyman 

PaĢa komutasındaki bir kuvvetle 1354 yılında ele geçirmiĢlerdir
1023

. Fakat 

Eretnaoğlu Mehmet Bey Orta Anadolu‟da tekrar üstün bir duruma gelebilmek için 

Karamanoğullarıyla ittifak kurmuĢtur. Eski Ankara valisi Bahtiyar Bey 

Karamanoğullarından destek görerek Ankara‟yı ele geçirmiĢtir
1024

. Ancak bölgede 

bulunan Ahîlerin Ankara‟daki hâkimiyeti uzun sürmemiĢtir. Nitekim Osmanlı 

Sultanı I. Murad tahta geçtikten sonra 1362 yılında Ankara üzerine yürümüĢ ve Ģehri 

Ahîlerden teslim almıĢtır
1025

. Böylece Ankara‟da Ahîler hükümeti Osmanlıların 

burayı 1362 yılında ele geçirmesi ile fiilen sona ermiĢtir. Daha sonra Ankara‟nın 

idaresi Osmanlılar‟ın tayin ettiği bir yetkili tarafından icra edilmiĢtir. 

2.7.2.1.Ahî Bayezid Zâviyesi  

Tarihi kayıtlardan edinilen bilgiye göre; Ahî Bayezid‟in Orhan Bey 

döneminde (1324-1362) yaĢadığı bilinmektedir. Osmanlı arĢiv vesikasında Ahî 

Bayezid‟in Ankara‟daki vakıf kayıtlarına dair önemli bilgiler yer almaktadır. Ankara 

AyaĢ‟taki Ahî Bayezid Çiftliği‟nin eski zamanlardan vakıf olduğu, Orhan Bey, Gazi 

Hudâvendigâr ve Sultan Mehmed bitilerinin olduğu kayıtlara geçmiĢtir. Söz konusu 

kayıtların defterlere kaydedildiği dönemde Ahî Bayezid‟in oğlu Ahî Elvan‟ın 

vakfiyyet üzere mutasarrıf olduğu belirtilmiĢtir. Bu kayıtlardan Ahî Bayezid‟in 

Ankara‟nın AyaĢ ilçesinde yaĢadığı ve Ahî Elvan adında bir oğlu olduğu 

anlaĢılmaktadır
1026

.  

                                                           
1022

 NeĢrî, Kitâb-ı Cihan-Nümâ I, s.191, 193. 
1023

 UzunçarĢılı, Osmanlı Tarihi, s.160. 
1024

 Hacıgökmen, “Ankara‟da Ahi Hakimiyeti”, s.1460. 
1025

 NeĢrî, Kitâb-ı Cihan-Nümâ I, s.191, 193; MüneccimbaĢı, Camiü‟d-Düvel Osmanlı Tarihi (1299-

1481), s.104; UzunçarĢılı, Osmanlı Tarihi, s.160, 161. 
1026

 BOA. MAD. 9, s.65b; Mehmet Ali Hacıgökmen, Ahiler Şehri Ankara XIII-XIV-XV. Yüzyıllarda 

Ankara‟da Ahilik ve Ahiler, Kömen Yayınları, 1. Baskı, Konya 2011, s.76; Mehmet Ali 

Hacıgökmen, “Ahi Bayezid (AyaĢ)”, Ahilik Ansiklopedisi, C.I, Ankara 2020, s.53. 



198 
 

 

2.7.2.2.Ahî ġerafeddin Zâviyesi  

Ahî ġerafeddin
1027

, Osmanlı kuruluĢ döneminde Ankara‟da yaĢamını 

sürdürmüĢ önemli zatlardan biridir. Ahî ġerafeddin‟in asıl künyesi “Mehmed bin Ahî 

Hüsam”dır. Asıl adı Mehmed olan Ahî ġerafeddin‟in babası Türkiye Selçuklu 

devletinin önemli Ģahsiyetlerden biri olan Hüsâmeddin‟dir. Babası Hüsâmeddin ve 

amcası Hasan, Ahî ġerafeddin Cami‟sini tamir ettirmiĢ ve bu sırada mihrabını da 

yaptırmıĢtır
1028

. Babası Ahî Hüsâmeddin için yapılan türbenin kitabesinde yer alan 

bilgiye göre; Ahî ġerafeddin Mehmed‟in 751‟de (1350-51) vefat ettiği ve bahsi 

geçen türbede medfun olduğu bilgisi bulunmaktadır
1029

. Ayrıca bahsi geçen türbede 

medfun olanların bilgisi verildiği kısımda Ahî ġerafeddin‟in Devlet Hatun adında bir 

kızının olduğu ve H.763/M.1361-1362 yılında vefat ettiği bilgisi yer almaktadır
1030

. 

Ahî ġerafeddin‟in adına Ankara‟da bir cami, zâviye ve muazzam bir türbenin 

bulunması bu ailenin köklü bir aileye mensup, zengin ve hayırsever özelliklere sahip 

olduklarını göstermektedir.  

Ahî ġerafeddin ve akrabaları Ankara‟nın soylu bir ailesi haline gelmiĢler, 

nüfuz sahibi olmuĢlar ve Ģehrin muhtelif birçok yerinde mimari eserler inĢa 

etmiĢlerdir. Bu yapılardan biri de Ankara Ģehrinin merkezinde Ahî ġerafeddin 

Cami‟nin kuzey doğusunda bulunan Ahî ġerafeddin Zâviyesi‟dir
1031

. Zâviyenin 

Arapça yazılı kitabesindeki bilgilere göre, zâviye Hüsâmeddinoğlu Mehmed 

tarafından 1331 yılında yaptırılmıĢtır. Zengin vakıf gelirlerine sahip olan Ahî 

ġerafeddin Zâviyesi‟nin vakfıyesi, Osmanlılar zamanında yenilenmiĢtir. 1463 tarihli 

Osmanlı tahrir kayıtlarında zâviyenin vakfı gelirleri dükkân ve değirmen icarlarından 

oluĢmaktaydı. Bu dönemde Ahî ġerafeddin Zâviyesi vakfının hâsılatı 3655 akçeden 

müteĢekkildi
1032

.  
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1522 yılı kayıtlarında Ahî ġerafeddin Zâviye‟sinin yıllık gelirleri arasında 

5.300 akçe değerinde iki değirmen
1033

, 300 akçelik dükkânlar, yıllık geliri 500 akçe 

olan bir bahçe ile KiriĢçiyan Mahallesi‟nde 50 akçelik bir zemin yer almaktadır. Bu 

gelirlere ek olarak Ankara Ģehir merkezinde yıllık geliri 1.800 akçe olan ve tekrar 

iĢletilmesi için ferman çıkarılan bir baĢhâne bulunmaktadır. Ayrıca Ankara Ģehir 

merkezinde bulunan 13 nefer Ermeni‟den 253 akçe ispençe vergisi alınmaktadır. 

Bunların yanı sıra Tahtelkala‟da iki dükkân ve Koyunbazarı‟nda bir bezirhâne 

haraptır. Buraların hâsılı olmadığı için gelirleri kaydedilmemiĢtir. Ahî ġerafeddin 

Zâviyesi için vakfedilen ve Ģehir merkezinde bulunan bu vakıf akarların toplam geliri 

8.203 akçedir. Murtazaabad kazasına bağlı Çoğlu köyünün gelirleri de Ahî 

ġerafeddin Zâviyesi‟ne vakfedilmiĢtir. 66 nefer 45 haneden elde edilen toplam gelir 

6.389 akçedir. Son olarak Bağlıca köyünün 1/4 hissesi Ahî ġerafeddin Zâviyesi‟ne 

ait olarak belirtilmiĢtir. Geliri 1.574 akçe olan Bağlıca köyünden Ahî ġerafeddin 

Zâviyesi hissesine 393,5 akçe isabet etmektedir. Bunlara göre 1522 yılında Ahî 

ġerafeddin Zâviyesi gelirlerinin toplamı 14.985,5 akçeden oluĢmaktadır
1034

. 

Ahî ġerafeddin Zâviyesi‟nin 1530 yılında vakıf geliri, Uzunoluk Değirmeni, 

yarım hissesinden, Celep Kapanı‟ndaki dükkânlar ve Delü Ömer Bahçesi‟nin yarım 

hissesinden, Ġspençe-i Ermeniyan hâsılatından, Ankara BaĢhânesi ve değirmen ile 

Murtazaabad kazasındaki Çoğlu köyü arazi gelirlerinden toplam 8203 akçe idi. 1571 

yılındaki vakıf geliri, ilave bazı gelirlerle 13.733 akçeye yükselmiĢti. Bu dönemde 

vakfın mutasarrıfı Seydi Ali PaĢaoğulları ile Seydi Hüseyinoğulları idi
1035

. 

Ahî ġerafeddin Zâviyesi ile ilgili 1865 ve 1867 yılına ait muhasebe 

defterlerinde zâviyedeki görevliler hakkında önemli bilgiler mevcuttur.1865-1866 

tarihli birinci kayıda göre; Ahî ġerafeddin Zâviyesi‟nin mütevellisi Bekir Ağa‟dır. 

Yıllık gelirleri arazi vergileri, bağ ve bahçe vergileri, değirmen, 5 adet dükkân kirası 
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olarak kaydedilmiĢ olup toplamda hasılatı 24.710 kuruĢ olarak verilmiĢtir. Giderleri 

arasında ise, imamet, vaizlik, hitabet, müezzin ve tecvidhan, kayyum ve cüzhan gibi 

vazifelerin masrafarı yanı sıra kandil yakma, bal mumu, zeytinyağı, bezir, mum yağı, 

kandil ve Ģamandıra masrafı, kilimlerin temizlenmesi, Ģamdanların kalaylanması gibi 

masrafar yer almaktadır. Ayrıca söz konusu muhasebe kaydından zâviyenin 

mutfağında misafirlere sunulmak üzere aĢure yapıldığını da öğrenmekteyiz. Yıllık 

gelir 24.710 kuruĢ iken gider 17.761 kuruĢ 20 paraya tekabül etmiĢ artan miktarın 

çeyreği ise hazineye aktarılmıĢtır
1036

.  

Ahî ġerafeddin Zâviye‟sine ait 1866-1867 yılı muhasebe kaydında da yine 

mütevellinin Bekir Ağa olduğu görülmektedir. Belgeden anlaĢıldığına göre zâviyenin 

gelir kalemlerinin bir yıl önceki ile aynı olduğu anlaĢılmaktadır. Gider kalemlerine 

ise geçen yılın masrafarına ek olarak zâviyenin tamir masrafı, muharrire ödenen 

maaĢ ve muhasebe için ayrılan meblağ yer almaktadır. Yıllık tahsil edilen gelir ise 

bir önceki yıldan çok farklı olmamakla 24.610 kuruĢ, gider masrafarı da 17,203 

kuruĢtur. Gelir kalemleri arasında iltizam bedeli, Ankara civarında bağ ve 

bahçelerden elde edilen gelirler, Ankara civarında bir değirmen, Bekir Usta‟nın 

dükkânı, Süleyman Usta‟nın dükkânı, mütevelliye icar (kiraya verme) olunan 

dükkân, Nalband Ahmed Usta‟nın dükkânı, Ömer Usta‟nın dükkânı gibi iĢyerlerinin 

kiraları bulunmaktadır. Ayrıca bir önceki yıl olduğu gibi vakıf fazlası olan meblağın 

çeyreği hazineye aktarılmıĢtır
1037

.  

2.7.3.Gelibolu’daki  Zâviyeler  

ġehrin adının “gemi Ģehri, güzel Ģehir” ya da “Galyalılar‟ın Ģehri” 

anlamındaki Kallipolis veya Gallipolis‟ten geldiği belirtilir. Kent, XIV. yüzyılın 

baĢlarından itibaren bu bölgeye yönelik akınlarda bulunan Türkmen beylikleri 

tarafından Gelibolu adıyla anılmıĢtır
1038

. Avrupa ile Asya arasında bir geçit noktası 

olan bu bölge, dünya hâkimiyeti iddiasındaki hükümdarlar tarafından kontrol altında 

tutulmaya çalıĢılmıĢ, ilk çağlardan itibaren sürekli mücadelelere sahne olmuĢtur. 

Gelibolu tarih boyunca; Persler, Makedonlar, Keltler, Traklar, Romalılar, Bergama 
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Krallığı, Gotlar, Hunlar, Hunlarla Slavlar ve Bizans‟ın düzenledikleri akın ve 

yağmalara maruz kalmıĢtır
1039

. Arap ordularının 717 yılında Ġstanbul‟a yönelik 

seferlerinde bu bölgenin de etkilenmiĢ olduğu söylenebilir. Gelibolu 1204 yılında 

Haçlıların saldırılarına maruz kalmıĢ ve Latinler‟in idaresi altına girmiĢtir
1040

. Bir 

süre sonra Ġznik Ġmparatoru III. Ioannes Vatatzes tarafından geri alınmıĢtır 

(1235)
1041

. 

Bizans‟ın son dönemlerinde Marmara ve Ege kıyılarında bulunan Türkmen 

beylikleri Gelibolu yarımadasını hedef almıĢlar ve bu bölgeye akınlar 

düzenlemiĢlerdir. Türkmenlerin bu seferlerine karĢılık Bizans Ġmparatoru 

Andronikos Palaiologos Alanlar ve Katanlar ile iĢbirliği yapmıĢtır
1042

.  

Batı Anadolu‟ya tamamen hâkim olan Türkler, Bizans‟ın Rumeli toprakları 

ile ilgilenmeye baĢlamıĢlardır. Zira 1331 veya 1332‟de Aydın Beyi Gazi Umur Bey 

ve müttefiki Saruhanoğlu‟nun saldırılarına maruz kalmıĢtır. Ancak bu saldırılar 

sonuçsuz kalmıĢ ve Türk kuvvetleri Gelibolu limanı yakınındaki Lazgölhisarı 

mevkiinde tutunmayı baĢarmıĢtır
1043

.  

Gelibolu bölgesinde yaĢanan bu durum uzun süreli olmamıĢ ve Osmanlı 

devleti ile Bizans arasında müttefiklik yapılarak, Bizans devleti düĢmanların baskı ve 

saldırılarından bir süre uzak kalmıĢtır. Yapılan ittifak ile birlikte Osmanlı devletinin 

Sultanı Orhan Bey ve Bizans Ġmparatoru Kantakuzenos‟un kızı Theodora 

evlenmiĢtir
1044

. Bu ittifak sayesinde Kantakuzenos‟a yardım etmek maksadıyla 

Orhan Bey‟in oğlu Süleyman PaĢa idaresindeki Osmanlı kuvvetleri Ġmparator 

Kantakuzenos‟un müttefiki sıfatıyla ilk defa Gelibolu yarımadasına gelmiĢlerdir 
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(753/1352). Bizans kuvvetleriyle birlikte Sırp ve Bulgarlar‟a karĢı mücadele eden 

Süleyman PaĢa‟ya Ġmparator tarafından Çimbihisarı üs olarak verilmiĢtir
1045

. 

Önemli bir mevkii de bulunan Çimbihisarı Osmanlılar için bir dayanak 

noktası oluĢturmuĢ yapılacak olan fetihlerde bir üst vazifesi görmüĢtür. Bu hisarın 

Osmanlı hakimiyetine geçmesiyle birlikte Süleyman PaĢa bir taraftan Trakya‟ya, 

diğer taraftan Gelibolu yönüne akınlarda bulunmuĢtur. Kantakuzenos, Trakya‟daki 

kalelerin birer birer fethedildiğini görünce, Orhan Gazi‟ye para karĢılığı kalelerin 

iadesini teklif ettiği sıralarda, muhâsara altında tutulan Gelibolu‟da bir zelzele 

meydana gelmiĢtir. 1/2 Mart 1354 gecesi meydana gelen Ģiddetli deprem sonrasında 

Gelibolu‟nun da aralarında bulunduğu Trakya‟nın bazı kaleleri yıkılmıĢ ve Ģehrin 

harap olmasına yol açmıĢtır
1046

. Halkın bir kısmı hayatını kaybetmiĢ, bir kısmı da 

soğuk ve kıtlık yüzünden buradan kaçmıĢtır. Böylece Osmanlılar savunmasız ve boĢ 

Ģehri kolayca elde etmiĢlerdir. Gelibolu‟nun fethedilmesi üzerine Süleyman PaĢa, 

Biga‟dan buraya gelmiĢ ve kaleyi yeniden onartıp tahkim etmiĢtir. Ardından 

Anadolu‟dan Türk nüfus getirilip Ģehre yerleĢtirilmiĢtir. Gelibolu, fetihten sonra 

Trakya ve Balkanlara yapılan Osmanlı akınlarında harekât üssü ve “ilk paĢa sancağı” 

merkezi olmuĢtur
1047

.  

2.7.3.1.Süleyman PaĢa Zâviyesi  

Osmanlı Devleti‟nin kuruluĢ döneminde; yiğitliği, cesareti, cömertliği, gazâ 

ve fetih alanlarındaki baĢarılarıyla ön planda olan Süleyman PaĢa, Orhan Bey‟in oğlu 

olup
1048

, annesinin kim olduğu hakkında kaynaklarda net bir bilgi bulunamamaktadır. 

Osmanlı kronikleri annesinin Nilüfer Hatun olduğunu rivayet etmektedir
1049

. Ancak 

Orhan Bey Bursa fethi sonrasında Nilüfer Hatun ile evlendiği için bu bilgi bazı 

müverrihler tarafından kabul edilmemektedir. Feridun Emecen, Süleyman PaĢa‟nın 

annesinin muhtemelen, 724 (1324) tarihli Mekece vakfiyesinde adı geçen ve Orhan 
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 Ostrogorsky, Bizans Devleti Tarihi, s.487, 488; Münir Aktepe, “Çimbi”, DİA, C. VIII, Ġstanbul 

1993, s.317. 
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 ġ. Tekindağ, “Süleyman PaĢa”, İA, XI, MEB, Ġstanbul 1979, s.191. 
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 Emecen, “Gelibolu”, s.1. 
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 ÂĢık PaĢazade, Osmanoğulları‟nın Tarihi, s.70; Oruç Beğ, Oruç Beğ Tarihi, s.32; Karamanlı 

NiĢancı Mehmet PaĢa, Osmanlı Sultanları Tarihi, s.345. 
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 ÂĢık PaĢazade, Osmanoğulları‟nın Tarihi, s.70, 338. 
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Bey‟in amcasının kızı olduğu anlaĢılan AkbaĢlu (Gündüz Bey?) kızı Efdenze
1050

 

olduğunu iddia etmiĢtir (Efendi/Eftende/Efendize/ Eftendize/Efendizâde). Nitekim 

söz konusu araĢtırmacı Süleyman PaĢa‟nın kızlarından birinin de aynı adı taĢımıĢ 

olmasını gerekçe göstererek, bu hususta önemli bir ipucu olabileceğini 

söylemiĢtir
1051

. Süleyman PaĢa‟nın doğum tarihine dair net bir tarih bulunmamakla 

birlikte, birçok yerde herhangi bir kaynağa dayanılmaksızın 716 (1316) olarak 

verilmiĢtir. Ancak Mekece vakfiyesinde Ģahitlerin içinde adının yer alması bu tarihe 

Ģüphe ile bakılmasına sebep olmuĢtur
1052

. Zira vakfiyenin tanzim edildiği 1324 

yılında Süleyman PaĢa 8 yaĢında olmaktadır. Bu yaĢtaki bir çocuğun Ģahitlik konusu 

Ģüpheye mahal verse de, o döneme göre bu durumun tartıĢmaya mevzu bahis 

olmadığı görülmektedir. Nitekim bahsi geçen vakfiyede Orhan Bey‟in hayatta olan 

diğer iki oğlunun da isimleri geçmektedir
1053

. Vakfiyede Osmanlı Ģehzadelerinin 

adının yer alması farklı bir amaçtan kaynaklanmaktadır. Tekindağ da, bazı 

kaynaklarda 1316 olarak verilen doğum tarihinin hatalı olduğunu belirtmektedir
1054

. 

Tarihi dönemi ve kronolojiyi dikkate aldığımız zaman Süleyman PaĢa muhtemelen 

1316 yılından birkaç sene önce doğmuĢ olabileceği sonucu ortaya çıkmaktadır.  

Süleyman PaĢa‟nın biri Seyyid Hüseyin Çelebi‟nin kızı Selçuk Hatun diğeri 

de Ġsfendiyar oğlu Kötürüm Bayezid‟in kızı ile olmak üzere iki evlilik yaptığı 

bilinmektedir
1055

. Vakfiyedeki bilgilere göre Süleyman PaĢa‟nın; Sultan, Ġbrahim, 

Murad, Kasım ve Halil adında beĢ kardeĢi bulunmaktadır. Ayrıca Sultan Hatun, 

Meliki Nasır, Efendizâde Hatun olmak üzere üç kızı, Ġsmail ve Ġshak adında iki oğlu 

olduğu bilinmektedir
1056

. Ahmed Refik, Süleyman PaĢa‟nın Seyyid Hüseyin 

Çelebi‟nin kızı Selçuk Hatun ile evlendiğini ve bu izdivaçtan Ömer Çelebi isimli bir 

oğlu olduğunu rivayet etmektedir
1057

. Melik Nasır diğer kardeĢleriyle birlikte Ece 

                                                           
1050

 Sultan Orhan‟ın karısıdır. “AkbaĢlı” denilen Mahmut Alp‟in kızıdır. Kamil Kepecioğlu, 

“Eftendize”, Bursa Kütüğü, C.II, Bursa BüyükĢehir Belediyesi Yayınları, Bursa 2010. s.19. 
1051

 Feridun Emecen, “Süleyman PaĢa”, DİA, XXXVIII, Ġstanbul 2010, s.94. 
1052

 Feridun M. Emecen, “Rumeli Fâtihi Süleyman PaĢa‟ya Dair Bazı Meseleler ve Notlar”, Avrasya 

İncelemeleri Dergisi-Journal of Eurasian Inquires 2017; VI/1, s.2.  
1053

 UzunçarĢılı, “Gazi Orhan Bey Vakfiyesi”, s.285. 
1054

 ġehabeddin Tekindağ, “Süleyman PaĢa”, İslâm Ansiklopedisi, Milli Eğitim Basımevi, XI, Ġstanbul 

1979, s. 190–194 
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 Salih Pay, “Rumeli Fatihi Osmanlı ġehzadesi: Gazi Süleyman PaĢa”, Uludağ Üniversitesi İlâhiyat 

Fakültesi Dergisi, C. XVIII, S.1, 2009, s.283. 
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 UzunçarĢılı, “Gazi Orhan Bey Vakfiyesi”, s.286. 
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 Ahmed Refik, Bizans Karşısında Türkler, Marifet Matbaası, Ġstanbul 1927, s. 156. 
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Bey‟in komutasında katıldığı Bolayır civarındaki Akça Liman‟ı kontrol altına alma 

seferi esnasında denizde boğulmuĢ
1058

, Ġshak ve Ġsmail ise Rumeli‟de akıncı beyi 

olarak gazâya devam etmiĢlerdi
1059

. Sultan Hatun Candaroğlu Süleyman PaĢa ile 

evlendirilmiĢ ve Haziran 1395‟de vefat ederek Sinop‟ta Sultan Hatun veya Aynalı 

Kadın adı verilen türbeye defnedilmiĢtir. Diğer kızı Eftendize Hatun ise Temmuz 

1397‟de AkĢehir‟de vefat etmiĢ olup Ġmaret Cami haziresine defnedilmiĢtir
1060

. 

Kaynaklarda Süleyman PaĢa‟nın ilk defa Gerede‟de yönetici olarak hizmete 

baĢladığı bilgisi yer almaktadır
1061

. Orhan Bey‟in; Ġzmit, Göynük ve Mudurnu 

civarını kendisine timar olarak verdiği bilinmektedir
1062

. O, gerek Ġznik (1330) ve 

Ġzmit‟in (1337) alınmasında gerekse Osmanlı Devletinin geniĢlemesinde önemli bir 

aĢama olan Karesi Beyliği‟ne ait toprakların (1345) ele geçirilmesinde önemli 

etkinlikler göstermiĢtir
1063

. Orhan Bey, Süleyman PaĢa‟ya Karesi Sancak Beyliği 

görevini vermiĢtir
1064

. Süleyman PaĢa; Gelibolu
1065

, Edincik, Biga ve Lâpseki‟yi 

bizzat kendisi fethetmiĢ
1066

; bu fetihler sonrasında da Bizans ve Balkanlardaki 

geliĢmeleri yakından izlemeye baĢlamıĢtır
1067

. Gazi Süleyman PaĢa, Trakya‟da hem 

kentsel hem de kırsal kaynaklardan gelir temin eden ve bölgesel ekonomiyi yansıtan 

büyük bir vakfı Gelibolu‟da kurmuĢtur
1068

. Süleyman PaĢa‟nın, bir taraftan 

Rumeli‟de fetih hareketlerinde bulunurken diğer taraftan da Anadolu‟daki 

geliĢmeleri takip ettiği görülmektedir. Nitekim Çimbi‟den (1352)
1069

 dönmesi 
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i Âl-i Osmân, s.122, 123, 124; Pay, “Rumeli Fatihi Osmanlı ġehzadesi: Gazi Süleyman PaĢa”, 

s.282. 
1068
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akabinde Eretnaoğulları arasında meydana gelen ihtilaftan yararlanmıĢ ve 1354‟de 

Ankara‟yı hâkimiyeti altına almıĢtır
1070

. 

Rumeli fatihi olarak bilinen Süleyman PaĢa
1071

 6 yıl süreyle gazâlarda 

bulunmuĢ ve en aktif olduğu devirde 1360 yılında Bolayır ile Seydikavağı 

arasında
1072

 doğanla avlanırken atından düĢerek vefat etmiĢtir. Cenazesi vasiyeti 

gereği Bolayır‟a getirilerek imareti civarında yaptırmıĢ olduğu türbeye 

defnedilmiĢtir
1073

. Sâhibu‟l-hayr ve‟l-hasenât” olarak nitelendirilen
1074

 Süleyman 

PaĢa, Bursa, Ġznik, Ġzmit, YeniĢehir, Göynük, Geyve, Akyazı ve Gelibolu civarında 

cami, mektep, medrese, imaret, zâviye ve kervansaray gibi çok sayıda ve farklı 

niteliklerde eserler yaptırmıĢtır
1075

. 

Bolayır‟da Süleyman PaĢa tarafından yapılan imaretin
1076

 adı daha sonra 

891/1486 tarihli vakıf muhasebe kayıtlarında zâviye olarak kaydedilmiĢtir. Süleyman 

PaĢa adı geçen imareti için PaĢa livasından ve Bolayır‟dan muhtelif vakıflar tahsis 

etmiĢtir 
1077

. Vakfiye Ģartlarına göre; “Vâridîn, sâdirîn, muhtâcîn, ulemâ ve sâlihîn, 

sülûk üzre olan meşâyih, 'âbidler, zâhidler, fakirlere, onda biri mütevellî'ye âiddir. 

Zâviye şeyhine her gün on dirhem ve Bursa müddiyle senede on müd buğday ve on 

müd arpa, kâtîbe altı dirhem ve beş müd buğday ve arpa, Bolayır imamına üç dirhem 

ve üçer müd buğday ve arpa, iki müezzine bir dirhem ve üç müd buğday, vekiliharca 

ve anbarcıya dörder dirhem, türbedâra bir dirhem, nakîbe üç, kapıcıya bir dirhem, 

aşçılara üçerden altı dirhem, ekmekçiye, üç, câmi' ve zâviye kayyımlarına birer, 

kassâma ya'nî dağıtıcıya iki dirhem, Bolayır'daki Kârbanseray hademesine ve 

kilerciye birer, cami hasırlarına ve kandil yakılmasına üç, zâviye ahırı hademesine 

yarım ve 5 nefer câbîden her birine üç ve İzmit Medresesi talebesine günde beş, cüz 

okuyanlara on beş dirhem verilecektir. Yaz ve kış gününde alınacak 37,5 vukıyye et 
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için elli dirhem, çorba için Gelibolu kilesiyle bir, ekmek için dört kile un, aynı kile ile 

bir kile çorbalık pirinç, bayram, Ramazan ve mübarek gecelerde, mütevellînin re'yi 

lâhık olmak şartiyle de, ihtiyaç duyulan sâir günlerde fazla ta'yîn çıkarılacaktır. 

Selçuk Hâtûn‟a zâviyeden her gün on, Ömer Çelebi'ye on, Seyyid Hasan yetimlerine 

iki dirhem verilmesi şart edilmekdedir”
1078

. 

Süleyman PaĢa‟nın Bolayır‟da yaptırmıĢ olduğu imaret, Rumeli‟ye geçiĢ 

noktasında bulunması sebebiyle stratejik bir öneme sahip olmuĢtur. Zira o dönemde 

çok sayıda Türkmen, Balkanları TürkleĢtirme ve ĠslâmlaĢtırma politikası 

çerçevesinde Rumeli‟ye geçirilmekteydi. Ayrıca henüz Ġstanbul‟un fethedilmemiĢ 

olması, ticaret kervanları açısından da Bolayır‟daki imaretin önemini arttırmaktaydı. 

Çünkü onlar yeni bir coğrafyaya geldiklerinde kendilerini, pek çok ihtiyaçlarını 

kolay bir Ģekilde karĢılayabilecekleri mamur bir yerde, Süleyman PaĢa imaretinde 

bulmaktaydılar
1079

. 

894-895 (1488/1489) Muhasebe yılı içinde imaretler gelirinin kaynakları 

dağılımında yer alan bilgilere göre; Süleyman PaĢa Zâviyesi‟nin senelik gelir yekûnu 

86 985 olup, bu gelirin % 1,3 oranla 1 148
13 

Ģehirlerden,  % 98,7 oranla 85 837
14 

köylerden sağlanmaktadır
1080

. Ömer Lütfi Barkan yayınlamıĢ olduğu “Osmanlı 

Ġmparatorluğunda Ġmaret Sitelerinin KuruluĢ ve ĠĢleyiĢ Tarzına Ait ÇalıĢmalar”, adlı 

makalesinde 894-895 muhasebe yılı içinde imaretlerin yaptıkları masrafların 

dağılımını tablo Ģeklinde göstermiĢtir. Bu tabloya göre; Süleyman PaĢa Zâviyesi‟nin 

masrafların umumî yekûnu 130.397 den oluĢmaktadır. Bunun %58,22‟lik orana sahip 

75.873 akçe memur maaĢlarına, % 41,8‟lik orana sahip 54.524 akçe ise Mübaya‟alar 

ve diğer masraflara harcanmıĢtır
1081

. Aynı çalıĢmada yer alan farklı bir tabloda ise 

memur ve hizmetlilere ödenen maaĢların dağılımı ise Ģu Ģekilde verilmiĢtir. 

Süleyman PaĢa Zâviyesi toplamda 68 hizmetten oluĢmakta olup, bunun 49 tanesi 

                                                           
1078

 Süleyman PaĢa Vakfiyesi, Ġstanbul Türk Ġslâm Eserleri Müzesi, Envanter no:2197. Ayverdi, 

“Gaazî Süleyman PaĢa Vakfiyesi ve Tahrir Defterleri” s.19-28; Öcalan, “Orhan Gazi Dönemi 

DerviĢ Zâviyeleri”, s.258-259.  
1079

 Salih Pay, “Rumeli Fatihi Osmanlı ġehzadesi: Gazi Süleyman PaĢa”, Uludağ Üniversitesi İlâhiyat 

Fakültesi Dergisi, C.18, S.1, 2009, s.292. 
1080

 Ömer Lütfi Barkan, “Osmanlı Ġmparatorluğunda Ġmaret Sitelerinin KuruluĢ ve ĠĢleyiĢ Tarzına Ait 

ÇalıĢmalar”, İstanbul Üniversitesi İktisat Fakültesi Mecmuası, C.23, S.1-2,1963, s.253. 
1081

 Barkan, “Osmanlı Ġmparatorluğunda Ġmaret Sitelerinin KuruluĢ ve ĠĢleyiĢ Tarzına Ait ÇalıĢmalar”, 

s.287. 



207 
 

 

imaret hizmetinde çalıĢmaktadır. Bu alanda çalıĢanlara ise toplamda 64.342 akçe 

ödenmektedir. Geri kalan 19 hizmet adedi ise Zevâidhorlara (vakfın gelir fazlasını 

yiyenler
1082

) maaĢ olarak ödenmektedir
1083

. Barkan, Süleyman PaĢa Zâviye‟sinde ve 

diğer imaretlerde “Zevâidhor” grubunun bulunmasını zâviyelerin soysuzlaĢması ile 

açıklamaktadır. Nitekim yaĢanan bu acı durumu Ģu sözler ile açıklamaktadır: 

Süleyman Paşa‟nın Bolayır‟daki zâviyesinin kadrosunda 19 kadar (asli teşkilatın 

dışında) ilave maaş ve memuriyetler teşekkül etmiştir ki, sayılarının az olmasına 

rağmen, bu gibi küçük imaretlerde memur ve hizmetli maaşlarının dörtte ve hatta 

üçte birini sömürmeleri dolayısıyla, bu tesislerin hayatiyet ve faaliyetleri için 

tehlikeli bir hal arz etmektedirler
1084

. 

Süleyman PaĢa Ġmareti‟nin H. 29 Zilhicce 1095/ M.7 Aralık 1684 tarihinde 

mütevellisinin Ahmet Ağa olduğu bilinmektedir. Bu tarihte hazırlanmıĢ olan belgeye 

göre; Bolayır‟da Gazi Süleyman PaĢa Cami ve Ġmareti Evkafı‟nın irad ve masrafları 

verilmiĢtir
1085

. 

Süleyman PaĢa Ġmareti ile ilgili hazırlanmıĢ baĢka bir belgede ise Süleyman 

PaĢa Cami, Türbe ve Ġmareti Evkafı mütevellilerinin 1076-1115 seneleri tahsilat ve 

sarfiyatını havi muhasebe kayıtları bulunmaktadır (H. 29 Zilhicce 1115/ M.4 Mayıs 

1704). 

Kasabayı Bolayır da vaki merhum Şehzade Gazi Süleyman Paşa Cami şerifi 

ve imaret-i amireleri evkafına sabıkan mütevelli olan Hacı Ali ağa kullarının 1115 

senesi mart ibtidasında sene-i mezbure Şubatı ahirine gelince hala görülen bir yıllık 

muhasebesinin irad ve masarıfıdır ki zikr olunur.  

Bursa‟da Mali müşaheret ve Mali mukataat ve Mali cizye ve galal bahasından vakfın 

kararının rüsûmatı malından cem‟an altı yüz elli dokuz bin dört yüz on akçe makbuzu 

olup. 
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Meblağı mezburdan üç yük kırk dört bin yediyüz akçesini cami şerifin ve imaret-i 

amireyi hidamatın ve sayir melhukat olan cevami hizmetlerinin ve duagüyatın 

tamamen birer yıllık vazife içinde olunup ve iki yük kırk dört bin beşyüz akçesi dahi 

imaret-i amirelerinden tabbah olunan ta‟amın zahireyi bahalarına eda olunup ve 

otuz dokuz bin dokuz yüz doksan beş akçesi dahi Bolayır Cami şerifine vesayir 

melhukat olan cami şeriflerine alınan kanatlı ve şem‟i rugan ve buraya saz ve 

masrafı ve şehr-i mahrumede tabbah olunan aşure vesair lazıme ve mühimme olan 

haracat-ı muayyenesi için harç ve sarf olunan ve yirmi üç bin yüz yetmiş akçesi dahi 

vakfın kiralarından hasıl olan galalın enarı vakfı nakil için araya kiralarına ve 

imaret-i amirede tabbah olunan ta‟amın ruhsatı için ............ sefine-i ücretlerine harç 

ve sarf olunup ve yedi bin kırk akçesi dahi vakf-ı mezburun bazı harabe olan 

mahallerinin tamiratı için harç ve sarf olunmağın bu takdirce muma ileyh kullarının 

iradeyle masarıfı habi beraber geldiği arz ve i‟lam olunur
1086

.  

H. 29 Zilhicce 1177 / M. 29 Haziran 1764 tarihli bir belgede ise defterdarın, 

tamiri gereken Bolayır‟da ġehzade Süleyman PaĢa Cami, türbe, imaret ve 

müĢtemilâtının tamir masraflarına vakfın gelirleri yetmediğinden noksanın hangi 

kaynaktan karĢılanacağına dair Sadâret‟e verdiği bilgi yer almaktadır
1087

.  

H. 16 Safer 1226/ M. 12 Mart 1811 tarihli bir belgede Gelibolu, Bolayır 

Nahiye‟sinde Gazi Süleyman PaĢa‟nın Ġmaret ve Camine sarf olunmak üzere 

Seydikavağı köyünde dededen kalma kıĢlık koyun ağılına baĢkalarının taaruzzunun 

men‟ine dair bir belge bulunmaktadır
1088

. XIX. Yüzyıla ait baĢka bir belgede ise; 

Ġbrahim Ağa‟nın Bolayır kasabasındaki Gazi Süleyman PaĢa Ġmareti‟ne Ġstihdamı 

hakkında malumat yer almaktadır
1089

.  

2.7.3.2.Ahî Yunus Zâviyesi  

Ahî Yunus, Ezine ve civarının TürkleĢmesinde ve ĠslamlaĢmasında önemli 

faaliyetlerde bulunmuĢ, büyük yararlılıklar göstermiĢ bir Anadolu Ereni‟dir. Ahî 

Yunus Türbesi‟nin kitabesine göre Ahî Yunus, “Büyük Evliyâullahtan Ezine 
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Fatihi”
1090

 olarak anılmakta olup, Kal„a-i Sultâniyye sancağının Ezine-i Kazdağı 

kasabasında bir de zâviye inĢa etmiĢtir. Ezine merkezde bulunan ve yöre halkı 

tarafından yoğun olarak ziyaret edilip adak adanan ve dileklerde bulunulan Ahî 

Yunus Zâviye ve türbesine Üç Dedeler de denmektedir. Ġlçenin fatihlerinden olarak 

tanınan Ahî Yunus, veli ve âlim bir zat olarak kayıtlara geçmiĢtir
1091

. Gazi Süleyman 

PaĢa, Ezine Pazarı‟nı bu zatın kurduğu zâviyeye vakfetmiĢtir. Türbedeki üç 

sandukadan birisi Ahî Yunus‟a diğer ikisi onun kardeĢlerine ait olduğu ifade 

edilmektedir. Türbe 1324 yılında Gazi Süleyman PaĢa tarafından yaptırılmıĢ olup, 

ahĢap ve kiremit örtülü ve geniĢ pencereli bir yapıdır. MüĢtemilâtında küçük bir 

bahçesi bulunan türbeyi halk mumlar yakarak dilekte bulunmak için ziyaret 

etmektedir. Halk Ahî Yunus‟a “ġehrin Sahibi” ünvanı vermiĢtir. Onarımını Vakıflar 

Müdürlüğü‟nün yaptırdığı türbenin temizliğini merkez ġerefĢah Cami görevlileri 

yapmaktadır. Yıllık ziyaretçi sayısının yüzün üzerinde olduğu bilinmektedir
1092

.  

Zâviyenin kurucusu ve ilk Ģeyhi Ahî Yunus olup, Ezine kasabasında medfun 

olduğu anlaĢılmaktadır. NakĢibendî tarikatına mensup olanların kullandığı zâviyenin 

ne zaman yapıldığı belli değildir. Vakıf kayıtlarındaki bilgilere göre Süleyman PaĢa 

tarafından bu zâviyeye dair bazı yerlerin vakfedildiği görülmektedir. Nitekim mezkûr 

kayıtlarda “Nefs-i Nahiye-i Ezine der Liva-„i Biga Ezine Zikrolunan nefs-i Ezine 

Pazarı ki Merhum Süleyman Paşa Ahî Yunus‟a vakfetmiş dahi şehirde olan 

zâviyesine vakfedup hâsıl onda sarfolunup âyende ve revende‟ye sarfiderler Deyu 

Defter-i Atıyk‟de kaydolunmuş. Hâlâ dahî Defter-i cedid-i Hakaanîye üslûb-ı sabık 

üzre kaydoldi” ibareleri yer almıĢtır
1093

. Bu kayda göre; Ezine kasabasını Süleyman 

PaĢa‟nın, Ahî Yunus‟a vakf ettiği ve kendisini her türlü tekliften muaf kıldığı 

belirtilmiĢtir. Ayrıca Ezine‟den elde edilen gelirin gelene geçene hizmet edilmek 

üzere Ahî Yunus Zâviye‟sine vakfedilmiĢ olduğunu ifade etmiĢtir
1094

. Süleyman PaĢa 

tarafından Ezine Pazarı‟nın gelirinin vakfedildiğine dair kayıtların bulunması, 
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zâviyenin Orhan Bey döneminde (1324-1362) kurulmuĢ olabileceğini 

düĢündürmektedir. Ancak bazı kaynaklarda bu zâviyenin Süleyman PaĢa tarafından 

Ahî Yunus adına yaptırıldığı ve tüm tekaliften muaf tuttuğu bildirilmektedir
1095

. 

Süleyman PaĢa‟dan Ahî Yunus Zâviyesi için Ezine kasabasında iki mahalle 

vakfedilmiĢtir: 37 hane, 5 mücerred, 1 imam, 1 müezzin 2 elliciden oluĢan Cami 

Mahallesi ve 38 hane, 3 mücerred, 1 elliciden müteĢekkil olan YahĢibey Mahallesi 

vakfedilen yerlerdendir. Toplam vakfın hâsılı 3.619 akçedir
1096

. 

XVI. yüzyıl vakıf kayıtlarına göre PadiĢah hükmüyle zâviyenin vakıf 

arazisinde oturan halk “ulakdan ve suhreden ve yeni yaya yazılmaktan ve azebden ve 

sürgünden ve salgundan bilcümle avârız-ı dîvâniyyeden ve tekâlif-i örfiyyeden” muaf 

idi. 25 Haziran 1675 tarihli bir belgede ise Ezine kazasındaki Ahî Yunus 

Zâviyesi‟nin mütevellisi olan Ömer adlı Ģahsın vefat ettiği ve zâviyedârlık görevinin 

boĢ kaldığı belirtilmiĢtir. Bunun üzerine boĢ kalan göreve Ġbrahim isimli bir kiĢinin 

getirildiği ifade edilmiĢtir
1097

. Zâviye XVIII. ve XIX. yüzyılda faal durumdaydı. H. 

15 Cemâziyelevvel 1146/ M. 24 Ekim 1733 tarihli bir belgede Ezine‟de harap olan 

Ahî Yunus Zâviyesi‟nin tamiri istirhamına dair bir arĢiv kaydı bulunmaktadır. Bu 

belgeye göre, Ezine kazasında bulunan Ahî Yunus Zâviyesi eskiden beri sakin olup, 

derviĢlerin it‟am ve taamı için bir miktar toprak vakf edilip hâsıl olan mahsulâtın 

öĢrünü itaama harcamaktadır. Ancak mezkûr dönemde Mehmed Adlı Ģahsın 

mütevelli olduğu bu zâviyeyi derviĢler terk etmiĢlerdir. BoĢ kalan zâviye bir süre 

sonra harabeye dönmüĢtür. Bunun üzerine kazanın ulemâ ve sülahâsı toplanıp 

vaziyeti yetkililere bildirmiĢ ve zâviyenin tamire muhtaç olduğunu belirtmiĢlerdir
1098

. 

1752 yılına ait bir belgede ise Ezine kasabasındaki Ahî Yunus Vakfı Zâviyesi 

zâviyedarlık ve tevliyetinin Ġbrahim bin Osman‟a tevcihine dair bir yazı 

bulunmaktadır
1099

. Bu tarihten 1787 yılına kadar zâviyede kimlerin zâviyedârlık 

yaptığı tespit edilememiĢtir. 25 Receb 1201 (13 Mayıs 1787) tarihinde vakfın 
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tevliyetini ve zâviyedârlığını yapan Mehmed Tahir Efendi, vefat tarihi olan 1 Safer 

1235‟e (19 Kasım 1819) kadar yaklaĢık otuz iki yıl bu görevleri yürütmüĢtü. XIX. 

yüzyılın ikinci yarısında zâviyenin tevliyetini ve Ģeyhliğini DerviĢ Ali ve ġeyh Ali 

Efendi ortak bir Ģekilde idare etmiĢlerdir
1100

. Ahî Yunus Zâviyesi vakfının gelirleri 

arasında Ezine pazarının geliri, tarla, çayır, bahçe, dükkân kiraları ve âĢârının yarım 

hissesi bulunmakta idi. Bu gelirin bir kısmı vakıf arazisinde oturanlar ile zâviyeye 

gelen fakir ve fukaranın yeme içme ve diğer ihtiyaçlarına sarf ediliyordu
1101

. 

Ezine‟deki Ahî Yunus Zâviyesi diğer zâviyelerden farklı olarak fakirlerin ve 

kimsesizlerin doyurulduğu, yedirilip içirildiği bir mekân olarak kayıtlara geçmiĢtir. 

Nitekim belgelerde yer alan “zâviyeyi mezburede mürĢid ile fukara ve mesakini 

it‟am ve taam edip” ifadelerinin yer alması bu durumu doğrular niteliktedir
1102

. 

XX. Yüzyıla gelindiğinde bu zâviyenin Halvetiyye‟nin Ramazâniyye koluna 

bağlı Cerrâhîlik tarikatına mensup olduğu ve faaliyetlerine devam ettiği 

bilinmektedir. Müftü (Softa) Ali Baba Tekkesi diye de bilinen bu tekkede Ali Efendi 

(ö. ?), ġeyh Mustafa RâĢid Efendi (ö.1287/1870), Hâfız Osman Efendi (ö. 

1320/1902) ve Mehmed Tâhir Efendi (ö.1336/1917)‟nin Ģeyhlik yapmıĢlardır
1103

.  

2.8.Orhan Bey Dönemi Zâviyeler ve Vakıflara DönüĢtürülmesi 

Orhan Bey döneminde iktidar mensuplarının derviĢlerle iliĢkileri devam 

etmiĢ, özellikle Abdalân-ı Rum adı verilen grubun Osmanlı topraklarındaki 

faaliyetlerinin arttığı görülmüĢtür. Bu artıĢta Orhan Gazi‟nin bu derviĢlere gösterdiği 

hoĢgörülü tavır belirleyici bir etken olmuĢtur. Nitekim Orhan Gazi döneminde Bursa 

ve çevresinin fethedilmesinde bahsi geçen zümrenin önemli katkıları bulunduğu 

bilinmektedir. Orhan Gazi devrinde; Esemen Dede, Abdal Musa, Abdal Murad, 

Abdal Mehmed, Karaca Ahmed, Doğlu Baba, Geyikli Baba, Kara Baba, Sükkerim 

Baba vb. Ģahısların mühim vazifeler üstlendiği görülmektedir. ġeyh ve derviĢlerin 

yanı sıra bu dönemde Ahîlerin de ön planda olduğu bilinmektedir. Nitekim 
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yaptığımız çalıĢmalarda Ahî ġemseddin Zâviyesi, Ahî Hasan Zâviyesi, Ahî Yusuf 

Zâviyesi, Ahî Kılıç/Ahî Kılınç Zâviyesi, Ahî Ali Zâviyesi, Ahî PaĢa Zâviyesi, Ahî 

Hacı Baba Zâviyesi, Ahî Orta Zâviyesi, Ahî Salih Zâviyesi, Ahî Ardıcık Zâviyesi 

gibi isimlerin bulunması ahîlerin Orhan Bey dönemindeki etkinliklerini göstermesi 

bakımından büyük önem taĢımaktadır.  

Osmanlı Beyliği‟nin devlet olma sürecini kapsayan Orhan Bey döneminde; 

sadece yeni yerler fethedip topraklarını geniĢletmesiyle değil, fethettiği bu toprakları 

elde tutmak ve ihya etmek çabalarının da olduğu bilinmektedir. Söz konusu bu 

anlayıĢ Osmanlı Beyliği‟nin ilk dönemlerinden itibaren sultanlar, beyler ve devlet 

adamları arasında itibar görmüĢ ve Orhan bey döneminde zirveye ulaĢan vakıflar 

aracılığıyla desteklenmiĢtir. Nitekim bu dönemde sosyal, dinî ve eğitim alanında 

hastane, darüĢĢifa, han, hamam, cami, medrese, imaret, tekke ve zâviye gibi pek çok 

yapının inĢa edildiği bilinmektedir. Bu yapılar için gerekli ihtiyaçlar genellikle 

vakıflar aracılığıyla yürütülmüĢtür. Müesseseler için kurulan her vakıftan elde edilen 

gelirlerle bu yapıların ihtiyaçları karĢılanmıĢ ve pek çok kiĢinin bu mekânlarda 

istihdam edilmesi de sağlanmıĢtır. Dinî ve sosyal kurumların inĢa edilmesinde ve 

vakıflar yoluyla yaĢatılmasında Osmanlı sultanları, hanedan üyeleri ile devletin üst 

düzey görevlileri, âlimler ve önemli devlet adamlarının mühim katkısı olduğu 

bilinmektedir. Nitekim vakıf kayıtlarından Orhan Gazi‟nin Bursa, Ġznik, Kocaeli gibi 

kentlerde bazı vakıflara maddi destek verdiği anlaĢılmaktadır
1104

.  

Orhan Bey döneminde ele geçirilen birçok gayrimüslim toprakları bir yandan 

yeni gelen halk ile Ģenlendirilirken, diğer taraftan bölgede bulunan gayrimüslim 

halkın yaĢaması için uygun imkânlar sağlanmaktaydı. Bu dönemde Bursa, Ġnegöl, 

YeniĢehir, Yarhisar gibi gayrimüslim topraklarında pek çok heterodoks anlayıĢa 

sahip zâviyeler açılırken, Ġznik, Kocaeli gibi Ģehirlerde ise bizzat sultanın isteği 

üzerine sünnî akaide uygun zâviyeler açılmıĢtır. Buna göre Bursa ve havalisinde 

heterodoks anlayıĢa sahip zâviyeler bulunmasına rağmen Kocaeli bölgesinde sünnî 

itikada mensup ġeyh, derviĢ, fakih ve hocaların açmıĢ olduğu veya yönettiği 

zâviyeler bölgede varlığını devam ettirmiĢtir. Bu bağlamda Kocaeli‟ndeki inĢa 
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edilmiĢ camiler, mescidler, medreseler ve zâviyeler Osmanlı düĢüncesinin 

filizlendiği ve geliĢme gösterdiği ilk dinî mekânlar olarak bilinmektedir
1105

. 
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ÜÇÜNCÜ BÖLÜM 

I. MURAD DÖNEMĠ: ZÂVĠYELERĠN KURUMSALLAġMA SÜRECĠ 

(1362-1389) 

3. I. MURAD DÖNEMĠ ZÂVĠYELERĠ  

Osmanlı kaynaklarında yaygın olarak gazi hünkâr (hündkâr) ve hüdâvendigâr 

unvanıyla anılan ve üçüncü Osmanlı padiĢahı olan Sultan I. Murad, 1326
1106

 yılında 

Bursa‟da doğduğu kabul edilmekle birlikte farklı tarih kaydedenler de mevcuttur. 

Oruç Bey, I.Murad‟ın H.716/M.1316–1317 yılında doğduğunu rivayet etmiĢtir
1107

 

Kaynaklarda ve kitâbelerde “bey, emîr-i a„zam, han, hudâvendigâr, padiĢah, 

sultânü‟s-selâtîn, Gazi Hünkâr, melikü‟l-mülûk” gibi unvanlarla anılan I. Murad‟ın 

babası Orhan Gazi
1108

, annesi Nilüfer Hatun‟dur
1109

. Sultan, Ġbrâhim, Halil, Kasım ve 

Süleyman adlı beĢ kardeĢe sahip olan I. Murad, büyük kardeĢi Süleyman ile aynı 

anneden doğmuĢtur. Diğer kardeĢleri Sultan, Ġbrâhim, Halil ve Kasım baĢka 

annelerden dünyaya gelmiĢtir
1110

. I. Murad, yiğit, cömert ve müminler arasında 

adaletle hükmeden bir kiĢi olarak vasıflandırılmıĢtır
1111

. 

Osmanlı vekayinâmelerinde ġehzade Murad‟ın faaliyetleri hakkında verilen 

ilk malumat Ġnönü Sancağı ucunda sancakbeyliğini verilmesi görevidir
1112

. Ardından 

Bursa sancağının kendisine tevdi edildiği ve bu havalinin “Beysancağı” olarak 

isimlendirildiğini, sebebinin de ġehzade Murad‟dan dolayı olduğu kaydedilmiĢtir
1113

. 

Rumeli fâtihi olarak anılan kardeĢi Süleyman PaĢa‟nın ölmesi üzerine 758‟de (1357) 

lalası ġâhin ile birlikte önemli bir kuvvetle Rumeli‟ye gönderilmiĢtir
1114

. Osmanlı 
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tahtına geçene kadar Rumeli‟de Ģehzade sıfatıyla fütuhatta bulunmuĢtur
1115

. ġehzade 

Murad 762 (1361) yılında, Rumeli kuvvetlerini emri altında toplayıp, Edirne üzerine 

sefere çıkmıĢ ve iki ordu arasında yapılan Sazlıdere savaĢı neticesinde tekfuru 

mağlup etmiĢtir. Ardından Edirne halkı Ģehri Osmanlılara teslim etmiĢtir (28 

Cemâziyelâhir 762 / 5 Mayıs 1361)
1116

. Daha sonra Edirne‟yi güvence altına almak 

için Lala ġâhin ile birlikte kuzeyde Bulgaristan‟a ait Eski Zağra ve Yukarı Meriç 

vadisinde Filibe doğrultusunda sefere çıkmıĢtır. Ancak bu sırada Sultan Orhan‟ın 

ölümü haberi gelmesi üzerine fetih hareketlerine ara vermek zorunda kalmıĢtır 

(Cemâziyelevvel 763 / Mart 1362). 

I. Murad, Rumeli‟de lalası ġâhin‟i uç beyleri üzerinde beylerbeyi tayin edip 

bölgeden ayrılarak Bursa‟ya gelmiĢ ve Kadı Çandarlı Kara Halil ile buluĢmuĢtur. 

Ardından Çandarlı‟nın da desteğini alarak Osmanlı tahtına çıkmıĢtır. I. Murad tahta 

geçtikten sonra 766 (1365) yılına kadar Karaman ve Eretna tehdidi sebebiyle 

Anadolu‟da kalmıĢtır. I. Murad, 1362 kıĢını Bursa‟da geçirdikten sonra güçlü bir 

ordu toplayarak ertesi yılın baharında sefere çıkmıĢ, Eretna‟nın Moğol birliklerini 

(Barımbay ve Samagar aĢiret kuvvetleri) EskiĢehir bölgesinde bozguna uğratmıĢtır. 

Ayrıca Karaman ordusunun saldırılarını da durdurmuĢ ve ahîlerin elinde bulunan 

Ankara Ģehrini kuĢatma altına almıĢtır. KuĢatma altında bulunan Ankara ahîleri 

kalenin anahtarlarını getirip teslim etmiĢlerdir
1117

. Böylece Karaman ve Eretna 

tehdidi ortadan kalkmıĢtır.  

I. Murad yaĢanan olayların akabinde Trakya‟daki fetihleri kalıcı hale 

getirmek ve Ġstanbul‟a doğru yeni fetihler yapmak için tekrar 767(1366)‟de 

Rumeli‟ye gitmiĢ ve 1370‟e kadar Edirne‟nin çevresindeki birçok yeri ele 

geçirmiĢtir. I. Murad‟ın orduları 1371 yılında Sırp ve Rum askerlerine karĢı Sırp 

Sındığı savaĢını kazanmıĢ bunun sonucunda Makedonya‟daki Sırp Prensleri, I. 

Murad‟a itaat edip haraç vermiĢtir. Yapılan fetihlerin ardından 779 (1377) yılında 

Gelibolu da ele geçirilmiĢtir. 
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I. Murad döneminde Anadolu beylikleri üzerinde hâkimiyet kurma düĢüncesi 

ile Germiyanoğullarının topraklarının bir kısmı akrabalık yolu bağıyla, Hamitoğlu 

topraklarından bir kısmının ise satın alınmak suretiyle ele geçirilmiĢtir. Anadolu‟daki 

diğer beylikleri kontrol altına almak için 784(1382)‟de oğlu Bayezid‟e büyük bir 

düğün düzenleyerek bütün beyleri davet etmiĢtir. Böylece bu düğün sayesinde 

Anadolu beylerine hâkimiyetini kabul ettirdiği bir diplomasi elde etmiĢtir. Ardından 

785(1383)‟te tekrar Rumeli fütuhatına çıkarak Selanik, Bosna, Arnavutluk gibi 

önemli yerleri kuĢatmıĢtır. Bu dönemde Karamanlılar‟ın 1367‟deki baĢarısız Gorigos 

seferi ve 1387‟deki Osmanlılar karĢısındaki Frenk Yazısı mağlubiyetleri diğer 

Anadolu beyliklerine hâkim olma konusunda Osmanlıları rakipsiz bırakan önemli 

olaylardan olmuĢtur
1118

. 

Trakya‟daki yapılan fetihler Anadolu‟da yapılan fetihler gibi aynı Ģekilde 

devam etmiĢtir. Bölgede bulunan Rumlar, sürekli gazi akınları karĢısında kalelere 

sığınmıĢlardır. Ġslam fetih siyasetinin gereği olarak, gönüllü teslim olan Ģehre 

saldırıda bulunulmamıĢ, karĢı koyanlar Osmanlılar ile mücadele etmek zorunda 

kalmıĢtır. Bu sırada Osmanlı yönetimi feth ettiği bölgeleri yurt yapmak ve kalıcılığı 

sağlamak amacıyla Anadolu‟da bulunan vatandaĢları yeni fethedilmiĢ topraklara 

yerleĢmeye teĢvik etmiĢ, bazen de zorla göçmen sürüp yerleĢtiriyordu. Fethedilen bu 

bölgelerde DerviĢler, yeni Türk göç ve köylerinin çekirdeğini oluĢturacak olan 

sayısız zâviye kurmuĢlardı. Türk göç ve yerleĢme hareketi, Trakya‟daki fetihlerin 

hemen ardından gelerek Avrupa‟da Osmanlı yayılmasına sağlam bir temele 

oturtmuĢtu
1119

.  

Trakya ve Balkanlardaki seferlerinin ardından I. Murad, 1389 Kosova savaĢı 

mağlubiyetinin sonrasında birkaç askeriyle savaĢ meydanında dolaĢırken, cesetler 

arasına saklanmıĢ bulunan bir Sırp tarafından hançerle yaralanmıĢ ve orada Ģehit 

olmuĢtur
1120

. BaĢka bir rivayete göre; savaĢtan sonra Sırplı bir asker, Sultan ile 

görüĢmek istemiĢ ve bu görüĢme sırasında onu hançerleyip yaralamıĢtır. Bu yaradan 

dolayı Gazi Sultan, kısa süre içerisinde Ģehit olmuĢtur. Sultan, Ģehit olunca iç 
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organları Ģehit düĢtüğü yer olan savaĢ meydanına gömülmüĢtür. Ġç organlarının 

gömülü olduğu yere daha sonra bir türbe (MeĢhed-i Hüdâvendigâr) yapılmıĢtır. NaaĢı 

ise Bursa‟ya getirilerek Çekirge semtinde inĢa ettirdiği Hüdâvendigâr Külliyesi‟nde 

oğlu Yıldırım Bayezid tarafından üzerine türbe inĢa edilen hazireye 

defnedilmiĢtir
1121

. 

I. Murad, Rumeli‟nde yaptığı fetihler neticesinde; Batı Trakya, Arnavutluk, 

kısmen Makedonya ve Sırbistan‟ı Osmanlı topraklarına katmıĢtır. I.Murad ölümü 

sonrasında arkasında bir Balkan Ġmparatorluğu, Anadolu‟da ise bir Türk birliği 

bırakmıĢtı. Ayrıca fütuhatla geçen yirmi yedi yıllık saltanatında fethedilen bölgeleri 

gerek doğrudan kendisinin kurduğu gerek teĢvik ettiği ve desteklediği zâviye, dergâh 

ve hankah vakıfları kanalıyla ihya ve imar etmiĢ, yerleĢim birimlerini sayısız vakıf 

eserleriyle donatmıĢtır. Bursa, Gelibolu, Malkara, Bolayır, Karacabey, Ġnegöl, Ġznik, 

Yarhisar, Gebze, Yenice Taraklı, Gönen, Ayvacık, Edirne, Behramkale, Lapseki, 

Bandırma‟da külliye, cami, mescit, medrese, mektep, imaret, hamam, tabhane ve 

zâviye gibi pek çok eser yaptırmıĢtır.  

Sultan Murad, ilk fethedilen Rumeli topraklarında ve Bursa çevresinde çok 

sayıda hayrat eser inĢa ettirmiĢ ve daha çok sayıda zâviye ve tekkelerin kuruluĢunu 

tahsis ettiği köylerle desteklemiĢtir. Ahî Musa, Abdal Cüneyd, Ahî Yegân PaĢa/Reis, 

Mehmed Seydi, Ali Seydi, Turud Fakih, ġah Çelebi, ġeyh Murad, Ahî Gündüz, Hızır 

Fakih, Ahmed Fakih, RunguĢ PaĢa, Tuğrul Bey, ġeyh Akbıyık, Hızır Ġlyas Fakih ve 

Hamza Bey tekke ve zâviyeleri adına yapılan tahsisler ve kurulan vakıflar bunlardan 

en meĢhurlarıdır
1122

. 

3.1.Bursa’daki Zâviyeler  

3.1.1.Bursa Hudâvendigâr Tabhâne-Zâviyesi  

Hudâvendigâr Tabhânesi, Hudâvendigâr Zâviyesi ve Hudâvendigâr Ġmareti 

olarak bilinen yapı Bursa‟nın Çekirge semtinde I. Murad Caddesi ile Hamam 
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Caddesi arasında kalan parselde, Hudâvendigâr Ġmareti‟nin ve aynı adlı caminin 

batısında yer almaktadır. ArĢiv belgelerinde genellikle Hudâvendigâr Gazi Ġmareti 

olarak tanımlanan özgün yapının asıl yapısı Sultan Murad Hudâvendigâr tarafından 

yaptırılmıĢtır. Hudâvendigâr Ġmareti‟nin inĢa tarihi belli değildir. Fakat 1385 tarihli 

vakfiyeden önce ve büyük olasılıkla uzun süren bir inĢaat döneminde (1366-1385) 

yapılmıĢtır
1123

. Ġmarete iliĢkin vakfiye ise H. 787/M. 1385 yılında düzenlenmiĢtir. 

Orijinal vakfiye henüz ortaya çıkmamakla birlikte ilki bu tarihten on beĢ yıl sonra 

1400 senesinde ve diğeri ise 1417 yılında aslından istinsah edilen iki vakfiye nüshası 

mevcuttur
1124

. Vakfiyenin aslı ve istinsah edilen nüshaların her ikisi de Arapça olup, 

ilk defa Kanûnî‟nin devrinde 1545 yılında Türkçe‟ye çevrilmiĢtir. Hudâvendigâr 

dönemine ait 1385 tarihli vakfiyenin suretine göre mezkûr zâviyenin iĢlevine dair 

bazı mühim bilgiler verilmiĢtir. Vakfiyede Hudâvendigâr yapıları: “her kim bu 

zâviyede fukara ve mesakin müşavirlerinden nüzul edüp konarlarsa kezalik anların 

üzerlerine dahi vakf-ı müebbed ve habs-i muhalled olduğu halde zâviye-i mezburede 

sadirini mezburin ve varidini mezkurin nüzul ederler ve içinde geceleyeler ve 

at‟imesi ve eşribe ile ni‟metleneler ve örtüsü ve döşeği ile meta'leneler yani 

faydalanalar” biçiminde tasvir edilmiĢtir
1125

. 

Osmanlı sultanlarının görkemini ve ihtiĢamını sergileyen Bursa Çekirge‟deki 

Murad Hudâvendigâr Ġmareti, dönemin mühim kaynaklarından olan kroniklerde de 

tasvir edilmiĢ ve bu yapının önceden yapılan zâviyelerden farklı olduğu belirtilmiĢtir. 

Nitekim ÂĢıkpaĢazâde bu imaret için “üzerine bir medrese yapılan bir imaret yani 

zâviye”dir
1126

 tabirini kullanmıĢtır. NeĢrî ise eserinin iki ayrı yerinde bu yapıya dair 

Ģu bilgilere yer vermiĢtir: “... Ve Kapluca'da dahi bir 'imaret yapub üzerine medrese 

yapdı"
1127

"Bursa'da Kabluca 'İmâretin ol yapdı. Hem 'İmaret ve hem cami' ve hem 

medresedür
1128

”. NeĢrî‟nin verdiği bilgilere göre bu yapının imaret, cami ve medrese 

gibi dönemin en mühim müesseselerinin bir arada yer alması bu zâviyenin külliye 

niteliğinde fonksiyonel güzel ve iĢlevsel bir eser olabileceğini ortaya koymaktadır.  
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Osmanlı kuruluĢ döneminde inĢa edilen zâviyelerden farklılık gösteren bu 

yapı sanat tarihçileri arasında farklı görüĢlerin ortaya çıkmasına sebep olmuĢtur. 

Nitekim 1833‟te zâviyeyi görüp bu mekanın bir kilise olduğunu söyleyen Texier, 

1913‟te yapıyı inceleyen Heinrich Wilde, daha sonra Osmanlı mimarisinin kökeni 

sorunu ile birlikte bu alanı çalıĢan Albert Gabriel, Sedat ÇetintaĢ, Ali Saim Ülgen, 

Ekrem Hakkı Ayverdi gibi araĢtırmacılar bu mimariye dair farklı yorumlar 

yapmıĢlardır. Hudâvendigâr Ġmareti‟nin Osmanlı mimarlık tarihinde baĢka eĢi 

olmayan bir programla baĢladığını ve pek çok bölümleri bulunan üst düzey bir 

Ģaheser olduğunu vurgulamıĢlardır. Sanat tarihçilerine göre yapı Anadolu‟da XIII. 

Yy‟dan birkaç örneği kalmıĢ zâviye tipolojisinin büyük boyutlu bir örneğidir. Fakat 

üst katına bütün eski yazarların özellikle belirttiği gibi bir medrese eklenmesi de 

Osmanlı mimari anlayıĢında baĢka örneği olmayan bir tasarımdır
1129

. Zâviye yapısına 

medrese eklenmesi durumu ise Osmanlı Tarihi açısından büyük önem arz etmektedir. 

Zira farklı minvallerde yer alan zâviye ve medrese kurumu bu yapıda birlikte yer 

almıĢ ve Sultanların bilime, eğitime değer vermesine dair güzel bir örnek teĢkil 

etmiĢtir. Ayrıca Sultanların ve üst düzey yöneticilerin inĢa etmiĢ olduğu bu tür 

yapıların iĢlevselliğini de ortaya koymuĢtur. 

Tayyib Gökbilgin de “Murad I. Tesisleri ve Bursa Ġmareti Vakfiyesi” adlı 

makalesinde bu yapının zâviye olduğunu söylemiĢ ve bu eser için hazırlanmıĢ 

vakfiyeden önemli bilgiler vermiĢtir. Mezkûr vakfiyeye göre; Kapluca nâhiyesinde 

“Ġmaret-i Kapluca” denilen zâviyeyi, içinde bulunduran mekânlar, meskenler, 

matbahlar, mahtaplar ...v.s. ile birlikte “…ulemâ, meşâyih; sâdât, huffâz ve 

vâ‟ızlardan veyâ fukarâ ve mesâkînden müsâfir olarak gelenlerin ikametine vakf ve 

tahsis etmiştir”. Vakfedilen mekânın hududlarını da ayrıntılı bir Ģekilde vakfiyede 

belirtilmiĢtir. Ayrıca hududlar içerisinde yer alan köyü, bağları, bahçeleri, ağaçları, 

hayvanları, köyde yaĢayan halkı ve köleleri imârete vakfetmiĢtir. Mudanya kalesini, 

Bursa Ģehrinde biri kadınlara diğeri erkeklere ait iki büyük hamamı, Bursa‟da 19 

dükkânı, ismi tespit edilemeyen bir köydeki bir kıt‟a bağı ve bir gözdeğirmeni içinde 

hizmet eden köleleri, Ermenos köyündeki bir bağı imârete vakfetmiĢtir. Vakfın 

“hibe, terhin, temlik ve itlâf edilemeyeceğini, halef ve varis bırakılamayacağını” 
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bildirmiĢtir. “Vakfın, hükümdar, halife, vezir, kadı muhtesip veyâ nâsden hiç bir 

kimse tarafından tebdil, tağyir, tahvil, tâtil ve ihmal‟ edilemeyeceğini”, bu tür 

harekette bulunanların günâh iĢlemiĢ olacaklarını ifade etmiĢtir. Ġmârete gelenlerin 

üç gün misafir kalabilecekleri ve bundan sonraki ikametleri mütevellinin reyine bağlı 

olacağı ve misafirlere güzel bir Ģekilde hizmet edilmesi gerektiği belirtilmiĢtir. 

Ancak fâsık olanların misafirliklerinin uzatılmayacağı ifade edilmiĢtir. Ġmam, hâfız, 

nakib gibi görevlilerin maaĢlarının da mütevellinin isteğine göre belirleneceği 

bildirilmiĢtir. Zaman içinde zâviyenin yıkılması durumunda vakfın hâsılatının 

fukarâ-i müslimîne sarf edileceği bilgisi verilmiĢtir
1130

. 

Vakfiyenin ikinci bölümünde genel olarak bu vakfa konu olan hayrat ve 

akarların türleri ile vakfedilen mevkufatın ayrıntılı tanıtımı yapılmıĢtır. Bu kısım 

ayrıca kurulan vakfın Ģartlarının vakıf kurucusunun belirlediği esaslar doğrultusunda, 

ebediliğine zarar verecek tağyir, tebdil, ta‟til ve tahvile yönelik her türlü 

müdahalenin ayet ve hadislere dayanılarak yasaklandığı bölümdür. Bu kısımda bâni, 

Bursa‟nın Kaplıca Nahiyesi‟nde Kaplıca Ġmareti adıyla bir zâviye kurmuĢ ve 

zâviyenin etrafında bulunan mekânları, meskenleri, imareti, odunlukları, 

samanlıkları, ahırları ve ambarları vakfetmiĢtir. Daha sonra Uludağ yamaçlarından 

Bursa ovasının bir bölümünü kapsayan geniĢ bir bölgenin ana hatlarıyla sınırları 

belirtilip bu hudut içinde kalan tüm arazi, ev, değirmen, mezraa, bağ, ağaç, öküz, 

manda, koyun vesaire ile reayanın vergileri vakfa tahsis kılınmıĢtır. Ayrıca 

Muntuntine (Mudanya) Kalesi ile Eğriceköy, Ürmenos ve Gürle‟de bağ ve 

değirmenler ile Bursa‟da kadın ve erkeklere tahsis edilen iki hamam, on dokuz 

dükkân ve Ġmraile adlı cariye dahi vakfedilmiĢtir. Vâkıf tüm bu sayılanları 

mülkünden ifraz edip, tasarrufundan çıkardıktan sonra sahih bir Ģekilde vakfetmiĢ, 

lüzumuna, sıhhatine ve ebediliğine yönelik halife, melik, vezir, kadı, muhtesip ve 

sair ileri gelen kiĢilerce yapılacak olası müdahaleler men edilmiĢ ve Ģartların iptali ve 

değiĢtirilmesine yönelik giriĢimler yasaklanmıĢtır
1131

. 

Üçüncü bölümde yönetim, denetim ve iç iĢlerine iliĢkin vakfın idari yapısı ele 

alınmıĢtır. Zâviyeden kimlerin ne Ģekilde yararlanacağı, hangi kadrolarda ne tür 
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özelliklere sahip kiĢilerin çalıĢacağı, vakıf gayrimenkullerinin nasıl iĢletileceği, elde 

edilen hâsılatın nasıl sarf edileceği, vakıf hayrat yapıların nasıl ve hangi koĢullarda 

tamir ve termim edileceği, mütevelli ve nazırın görev ve yetkilerinin tanımına dair 

özel Ģartlar burada belirtilmiĢtir. Bu cümleden olarak vakıf, vakfın tevliyetini ve 

nezaretini dönemin sadrazamı (Çandarlı) Hayreddin PaĢa‟ya vermiĢtir. Zâviyeye 

gelenler üç gün ücretsiz olarak misafir kalabilecek, daha fazla konaklamak 

isteyenlerin durumuna mütevelli karar verecektir. Gelen misafirlerin sosyal 

statülerine bakılmaksızın ister ulemâ, meĢâyih, seyyid, bey, efendi olsun ister fukara 

ve miskinlerden olsun herkese eĢit hizmet sunulacaktır. Dahası kalpleri kırılmıĢ, 

gücenmiĢ kimseler olmaları hasebiyle fukara ve miskinlerin verilen hizmeti daha çok 

hak ettikleri özellikle vurgulanmıĢtır. Ġmam, hafız, nakip, câbi, aĢçı, ferraĢ gibi 

görevlilerin ücretlerini mütevelli belirleyecektir. Gayrimenkullerin iĢletim usulü 

olarak bir yıllık süre zarfıyla sınırlanan icâre-i vâhide yöntemi benimsenmiĢtir. 

Vakfın mahsulatı öncelikle imaretin ve vakfın diğer hayrat yapılarının tamir ve 

termimine sarf edilecektir
1132

. 

Vakfiyenin son bölümünde müruruzamanla zâviyenin yıkılıp arsaya 

dönüĢmesi durumunda hâsılatın Müslüman fakirlere sarf edileceği ifade edildikten 

sonra vakfiyenin tarihi ve Ģahitlerin isimleri verilmiĢtir. Buna göre vakfiye 787/1385 

yılında tanzim edilmiĢ ve 952/1545 yılında da tercüme edilmiĢtir. ġuhûdü‟l-hâl 

kısmında 39 kiĢinin adı yazılıdır. ġahitler arasında Karaca, Sungur, Barımbay, 

Beypars, Polat gibi Türk isimlerinin bulunması dikkat çekmektedir. Bunların yanı 

sıra bazılarının ümerâdan, saray görevlilerinden, devĢirmelerden ve imaret 

personelinden oldukları anlaĢılmaktadır
1133

. 

Bursa kadısı Celaleddin Dede Bali tarafından yazılan vakfiyede çok sayıda 

mekân, mesken, matbah, odun deposu, su kuyusu ve ambardan oluĢan Kaplıca 

Ġmareti‟nin mütevellisi ve nazırı (Çandarlı) Hayreddin PaĢa olduğu ifade edilmiĢtir. 

Külliyede görevli imam, hafız, nakib, hadim, ferraĢ, câbî, tabbah, nüvvab gibi 

çalıĢanların tayin ve azillerinden de bu kiĢinin sorumlu tutulduğu belirtilmiĢtir
1134

. 
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Vakfiyede, vakfın bu imareti âlimler, Ģeyhler, seyyidler, hafızlar, vaizler veya 

fakir ve miskinlerden misafir olarak gelenlerin ikametine tahsis ettiği, imarete 

gelenlerin üç gün süreyle misafir kalabilecekleri, bu süreden uzun ikametlerinin 

mütevellinin kendi isteğine bırakıldığı, misafırlerin gereği gibi ağırlanacağı, binek 

hayvanlarının da bakımlarının yapılacağı bildirilmiĢtir. Bu uygulamanın gelen kiĢi 

fakir bile olsa değiĢmeyeceği, fakat fasık ve namaz kılmayanların imarette 

kalacakları sürenin uzatılmayacağı ifade edilmiĢtir
1135

. 

Yıldırım Bayezid, 1417 tarihli vakfiye suretinin sonunda da kayıtlı olan zeyl 

vakfiye ile günümüzde Karacabey ilçesi sınırları içerisinde kalan KurĢunlu Köyü‟nün 

bağlarını, çarĢılarını, caddelerini, üzüm bağlarını, meyveli ve meyvesiz tüm 

ağaçlarını, nehirlerini ve mezraalarını tüm hak ve hukuklarıyla birlikte burada ikamet 

eden gayrimüslimlerden satın alarak babasının Kaplıca Ġmareti‟ne vakfetmiĢtir. 

Buradan elde edilen hâsılattan ise Kaplıca Zâviyesi müderrisine günlük 12 dirhem, 

medresede okuyan 18 öğrenciye günlük birer dirhem, türbede Kur‟an tilavet eden 15 

kariye dörder dirhem, sıbyan muallimine ve hatibe birer dirhem maaĢ tahsis 

edildikten sonra arta kalan fazlanın zâviyeye ilhak ve zam olunması Ģart 

kılınmıĢtır
1136

. 1455 tarihli Kırmasti Tahrir Defteri‟ne göre 73 gayrimüslim haneden 

müteĢekkil olan KurĢunlu Karyesi, I. Murad‟ın Kaplıca Ġmareti Vakfı köyleri 

arasındadır ve 12.000 akçe tutarında haraç vergi gelir vardır
1137

. 

Zeyl vakfiyeyi, beĢ sayfa boĢluktan sonra 26 Rebîülâhir 873/13 Kasım 1468 

tarihli bir hüccet takip eder. Hüccet, I. Murad‟ın Kaplıca Ġmareti Vakfı‟na ait 

Bursa‟daki dükkânlardan birinin Mahmud PaĢa‟nın Bursa‟da kurduğu vakfına 

(Sadrazam Mahmud PaĢa-yı Veli Vakfı) kiralanması hakkındadır. Mahmud PaĢa 

Vakfı‟nı Davud Çelebi bin Abdullah, Kaplıca Ġmareti Vakfı‟nı ise vakfın mütevellisi 

Hacı Ali Bey bin Ġsa‟nın temsil ettiği Arapça hücceti Bursa Kadısı Mustafa bin 

Yusuf onaylamıĢtır
1138

. 
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Ġmaretle ilgili Bursa Mahkeme Sicilleri‟nde ilk belge 1562 yılında Bursa 

kadısına gönderilen bir fermandan oluĢmaktadır. Yıldırım Bayezid, Çelebi Sultan 

Mehmed ve Gazi Hudâvendigâr imaretleri mütevellilerine ulaĢtırılması için tanzim 

edilen “emr-i Ģeri‟f‟in içeriğinde, bu tarihte adı geçen imaretlerin ehl-i vukûf 

eĢliğinde yapılacak bir keĢifle tamir harcamalarının tespit edilmesi gerektiği 

istenmektedir. Bu talep üzerine oluĢturulan bilirkiĢi komisyonu imaretler için 

gereken onarım giderlerini belirlemiĢ ve Gazi Hudâvendigâr evkafı tamirine yirmi 

dokuz bin yüz akçenin gerekli olduğunu belirtmiĢtir
1139

. 

Bahsi geçen imarete dair arĢiv kayıtlarını incelediğimiz zaman bu yapı için 

düzenlenmiĢ görevlendirmeler ve vakıf kayıtları karĢımıza çıkmaktadır. H. 18 

Cemâziyelâhir 1188/ M. 26 Ağustos 1774 Cuma tarihli bir belgede Bursa‟da Gazi 

Hudâvendigâr evkafından imaret nezareti hakkında mütevelli Mustafa imzalı arzuhal 

bulunmaktadır. Bu arzuhale göre; Gazi Hudâvendigâr tabe sarehü hazretlerinin 

evkafı mahsulünden olmak üzere yevmi beĢ akçe vazife ve senede dört müd hınta ile 

imaret nazırı olan Ahmed Halife‟nin kendi isteğiyle bu görevden çekilmesi üzerine 

erbâb-ı istihkaktan Mehmed halifenin bu göreve getirilmesine dair hazırlanmıĢ bir 

belge mevcuttur
1140

. 

XVIII. Yüzyılın sonlarına doğru yazılmıĢ bir belgede ise Hudâvendigâr 

Ġmareti Evkafı‟ndan Bursa‟ya tabi Hamidler, Soğanlı ve Karaman köylerinin 

mahsulatı, vakfın câbîsi görmeden kaldırılmıĢ ve sekizde bir öĢürleri verilmemiĢ 

olduğundan Ģikâyet bildiren arĢiv vesikası bulunmaktadır (H. 7 Muharrem 1208/ M. 

15 Ağustos 1793)
1141

. 

ArĢiv kayıtlarına göre Hudâvendigâr Ġmareti‟nin XX. Yüzyılda da aktif 

olduğu bilinmektedir. Mezkûr belge, Hudâvendigâr Gazi Hazretleri‟nin Bursa‟da 

bulunan imaretinde altı aded ve atikayı sened mucibince kırk iki kıta duagü 

fodulasına mutasarrıf olan Tahir PaĢa‟nın vefat etmesi üzerine bahsi geçen 

mutasarrıflık görevinin evladına intikal etmesi üzerine hazırlanmıĢtır
1142

.  
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Zâviyelere yapılan bütün minareler gibi bu yapının da minaresi XIX. yy 

ekidir. Bu nedenle de yapı cephesinde asimetri oluĢmuĢtur. Yapı 1905‟te (H.1322) II. 

Abdülhamid döneminde kapısı üzerindeki kitabede yazıldığı gibi “ihya” edilmiĢtir. 

Bu yapıda çok sayıda derleme Bizans yapı öğesi kullanılmıĢtır
1143

. 

1855 depreminde imaretle aynı bölgede yer alan Hudâvendigâr Cami ve 

Hudâvendigâr Türbesi ile birlikte Hudâvendigâr Ġmareti‟nin de zarar gördüğü 

bilinmesine karĢın, söz konusu zararın içeriği ve 1906 yılındaki yeniden inĢasını 

gerektirecek boyutta bir yıkım olup olmadığını kaynaklar üzerinden belirlemek 

oldukça güçtür
1144

.  

Yirminci yüzyıla gelindiği zaman yapı yıkılmıĢ ve Sultan II. Abdülhamid 

tarafından 1322 H. (1904) yılında temelden itibaren yeniden yaptırılmıĢtır
1145

. Bu 

nedenle mezkûr zâviyenin orijinal yapısına dair herhangi bir bilgi bulunmamaktadır. 

Ekrem Hakkı Ayverdi, yapının yeniden inĢası öncesindeki mimari 

dokusundan sadece kuzey cephedeki pencerenin korunduğunu belirtirken, yapının 

tamamı ile yenilendiğini ifade etmiĢtir
1146

. 1950‟li yılların baĢında bir askeri birliğin 

ahırı olarak kullanıldığı bilinen
1147

 yapı mimari özellikler bakımından XX. yüzyılın 

ilk yarısını temsil eder nitelikte olup, ilk inĢa dönemi olan Hudâvendigâr dönemi 

yapısına dair herhangi bir tespit ve çıkarımda bulunmak mümkün 

görünmemektedir
1148

. 

3.1.2.Nilüfer Hatun Zâviyesi  

Nilüfer Hatun, Orhan Bey‟in eĢi I. Murad‟ın da annesidir. Hayatı hakkında 

fazla bir bilgi bulunmamaktadır. ÂĢıkpaĢazâde ve NeĢrî, Nilüfer Hatun‟un Bursa 

civarındaki Yarhisar tekfurunun kızı, Bilecik tekfurunun niĢanlısı olduğu bilgisini 

vermektedirler. Rivayetlere göre Bilecik tekfuru düğüne Osman Gazi‟yi de davet 

ederek, onu pusuya düĢürmek istemiĢtir. Ancak Harmankaya tekfuru Köse Mihal 
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tarafından kendisine yapılan tuzaktan haberi olan Osman Bey, düĢmanını gafil 

avlayarak Bilecik‟i zaptetmiĢtir. Ardından Bilecik‟in yakınında bulunan “Kaldırak” 

adlı derede düğün alayını basıp, Yarhisar‟ı ele geçirip birçok esir almıĢtır. (1299) 

Esirler arasında yeni gelin Nilüfer Hatun da vardır. Osman Gazi, Nilüfer Hatun‟u 

Orhan Bey ile evlendirmiĢtir
1149

. Bu evlilikten Murad Hudâvendigâr doğmuĢtur. 

Vefatında Sultan Osman türbesine defnedilmiĢtir. Oğlu I. Murad annesi namına 1388 

yılında Ġznik‟te bir imaret inĢa ettirmiĢtir. Ayrıca Ġznik‟te bir zâviye yaptırmıĢ ve bu 

zâviyede üç aylarda fukaraya yemek vermiĢtir. Nilüfer Hatun Zâviyesi‟nde günde 5 

cüz okunduğu bilgisi de yer almaktadır. Zâviye yakınında Hatun köyü, Bursa‟da 17 

dükkân ve ayrıca sonradan harap olan 3 dükkân ve Tahılpazarı‟nda bir kervansaray 

yeri vakfedilmiĢtir
1150

. 

Birçok hayratı olduğu ve bu yönüyle tanındığı bilinen Nilüfer Hatun, 

tarihçilerin rivayet ettiğine göre Bursa ovasından geçen bir çay üzerine köprü, Bursa 

Hisarı‟nda Kaplıca Kapısı yanında bir tekke, Darphâne mahallesinde bir mescid inĢa 

ettirmiĢtir. Ġznik‟in 1331‟de ele geçirilmesinin ardından uzun süre burada oturduğu 

anlaĢılan Nilüfer Hatun adına oğlu I. Murad bir imaret yaptırmıĢtır
1151

. Ġznik‟te 

Ģehrin doğusunda Lefke Kapısı yakınında Ģehrin kuzey - doğu kısmında ve 

Kutbeddin Cami‟inin karĢısında, YeĢil Cami‟nin yakınında yer alan bina, kapı 

üzerindeki kitâbesine göre 790 (1388) yılında I. Murad tarafından annesi Nilüfer 

Hatun için yaptırılmıĢtır
1152

. Uzun zaman çok periĢan, bakımsız ve hatta yıkılmaya 

mahkûm bir harabe halinde durduktan sonra son zamanlarda tamirine baĢlanmıĢ ve 

bir ek müze deposu haline getirilmiĢtir. Nilüfer Hatun Ġmareti‟nin kapısı üstünde bir 

kitabe bulunmaktadır
1153

. Bazı araĢtırmacıların yanlıĢlıkla hamam, kilise, aĢevi
1154
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Ģeklinde vasıflandırdıkları yapı, erken Osmanlı mimarisi içinde çok sayıda görülen 

ve zâviyeli/tabhâneli cami diye isimlendirilen yapılar içinde yer almaktadır
1155

. 

Hudâvendigâr devrinin en nadide eserlerinden olan, muhteĢem bir zerafet ve 

güzelliğe sahip Nilüfer Hatun Ġmareti halen müze Ģeklinde varlığını 

sürdürmektedir
1156

. Yapının tam olarak ne olduğu bilinmemekle birlikte Semavi 

Eyice ve birçok araĢtırmacı, Osmanlı-Türk tarihinin ilk safhası sırasında büyük bir 

ehemmiyeti olan derviĢlere mahsus bir zâviye olduğunu iddia etmiĢlerdir
1157

. 

Vakıf kayıtlarında bu yapı “Zâviye-i Nilüfer Hatun” Ģeklinde anılmakta olup, 

burada fakirlere yemek dağıtıldığı ifade edilmiĢtir.  Vakfa gelir kaydedilen Hatuniye 

köyünün, adını Nilüfer Hatun‟dan aldığı düĢünülebilir. XV. yüzyıldaki tahrir 

kayıtlarına göre; Nilüfer Hatun Zâviyesi Vakfı‟na ait Hatun köyünün 2 hane, 2 

mücerred ve 885 akçe hâsıldan müteĢekkil olduğu bilinmektedir
1158

. Vakfın diğer 

gelirleri Ġznik‟te hamam kirası, kapan vergileri, bağlar, Bursa‟da Tahılpazarı‟nda bir 

kervansaray ve on yedi dükkân kirasından temin ediliyordu. Bu tahsisatın, sağlığında 

Nilüfer Hatun‟a ait gelirleri teĢkil etmiĢ olma ihtimali yüksektir. Ayrıca ġile‟de daha 

sonra sattığı bir mülkü bulunduğu anlaĢılmaktadır
1159

. 

Nilüfer Hatun Ġmareti ile ilgili H. 29 Zilhicce 1078/ M. 10 Haziran 1668 

tarihli bir belgede 1078 senesi hâsılatından câbî vekili Ġbrahim tarafından vukubulan 

makbuzat ve masraflarının muhasebesi yer almaktadır. Bu belgede mezkur imaret 

zâviye olarak anılmakta olup muhasebe ile ilgili Ģu bilgiler yer almaktadır: İznik 

kazasında vaki merhume Nilüfer Hatun zâviyesi vakfına mütevelli olan kimesnenin 

seksen yedi senesinde zuhur eylemekle vilayet kazası marifetiyle câbî vekili olup 

mahsulatın kabzı ................. İbrahim kullarının görülen bir yıllık muhasebenin iradı 

masarıfı zikr olunur. 
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Bursa‟da mahsul vakıftan cedid akçe hesabı üzere yedi bin yediyüz yetmiş 

yedi akçe makbuzu olup meblağı mezbureden eski hesabı üzere dört bin yüz yirmi 

akçesi zâviye hidamatın vazifelerine eda olunup ve yedi bin yirmi iki akçesi dahi 

zâviyede tabbah olunan taam için harç olunup cem‟an on bir bin yüz atmış iki akçe 

olur cedid akçe hesabı. Yalnız altı bin yüz seksen akçe eyleyip sarf olmakla bu 

takdirce hala vakfın iradından bin doksan yedi akçedi kese. Vakıf zuhur eylediği arz 

olunur 
1160

.  

3.1.3.Nilüfer Sultan (Hıdırlık) Zâviyesi  

Nilüfer Sultan I. Murad‟ın kızı olup kaynaklarda yeterli bilgi 

bulunmamaktadır. Nilüfer Sultan hayırsever bir kiĢiliğe sahip olup, Hıdırlık 

mahallesindeki mescidi inĢa ettirmiĢtir. Bu mescid için PınarbaĢı‟nda bir tarafı kale 

duvarına ve bir tarafı su seddine ve bir yanı vakıf evlere ve bir yanı da “odacık” 

denilen mevziye birleĢik olan araziyi ve burada tesis eylediği bir değimeni ve Bursa 

içindeki 14 dükkânı irad olmak üzere vakfeylemiĢtir
1161

. Sanat tarihçileri bahsedilen 

mescidin yanında aynı adı taĢıyan bir zâviyenin olduğunu söylemiĢler ve bu 

zâviyenin günümüze kadar varlığını muhafaza edemediğini aktarmıĢlardır. Ayverdi, 

Kepecioğlu‟nu referans göstererek söz konusu zâviyenin varlığını Hızırlık Cami‟sini 

ele aldığı bölümde belirtmektedir
1162

. Ancak söz konusu çalıĢmalar dıĢında herhangi 

bir arĢiv belgesinde ve modern araĢtırmalarda bu yapının varlığına dair herhangi bir 

bilgi bulunmamaktadır. 

3.1.4.Seyyid Nasır Zâviyesi  

 Seyyid Nasır hakkındaki bilgiler yetersiz ve net olmamakla birlikte yaĢadığı 

dönem hakkında farklı görüĢler ileri sürülmüĢtür. Buna göre bazı araĢtırmacılar onun 

XIV. Yüzyılda yaĢadığını ve Abdal Murad ile birlikte Buhara‟dan Bursa‟ya geldiğini 

rivayet ederken, bazı araĢtırmacılar ise onun XV. Yüzyılda yaĢadığını Emîr Sultan ile 

birlikte Bursa‟ya geldiğini iddia etmiĢlerdir. Bu iddialara göre Bursa‟da yaĢamıĢ iki 

tane Seyyid Nasır‟ın olduğu ve bu iki kiĢinin de Buhara‟dan Bursa‟ya gelmiĢ 

olabileceği söylenebilir. Ġsmâil Belîğ, Seyyid Nasır‟ın Buhara‟lı olduğunu ve asıl 
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isminin de Hüsrev olduğunu rivayet etmiĢtir
1163

. Sanat tarihçileri kimliği ve yaĢamı 

tam olarak belirlenemeyen bu zat adına Bursa‟da PınarbaĢı‟nda Molla Fenârî 

Mahallesi civarında bir zâviyenin bulunduğunu rivayet etmiĢlerdir. Sultan Alâeddin 

Vakfı‟ndan, TimurtaĢ ve Bademli köyü âĢârı hâsılatından yevmi 30 akçe tahsis 

olunmuĢ ise de günlük bu miktar alınmamıĢ ve Ģart-ı vakıf icra edilmemiĢtir. Bu 

zâviyeye tahsisat ayrıldığı bilgisi bu yapının Orhan Bey devrinden beri faaliyette 

bulunduğunu göstermektedir
1164

.  

Seyyid Nasır Zâviyesi hakkında, arĢiv belgelerinde ve literatürde bilgi 

bulmak mümkün olmasa da, Ġsmâil Beliğ ve Kamil Kepecioğlu bu zâviyeye dair 

önemli bilgiler vermektedir. Söz konusu araĢtırmacılara göre; Bursa tüccarlarından 

Hacı ġehabeddin, II. Murad zamanında Buhara‟dan Bursa‟ya gelmiĢ ve zâviyenin 

olduğu yerde bir mescid yaptırmıĢtı. Fakat bir süre sonra Hacı ġehabeddin‟e ġiilik 

isnad edilerek katledilmiĢtir
1165

.  

Ancak Ekrem Hakkı Ayverdi, Bursa Kadı Sicillerinden edindiği kayıtlara 

göre; Ġsmail Belîğ ve Kamil Kepecioğlu‟nun bilgilerinin eksik veya yanlıĢ olduğunu 

ortaya koymuĢtur. Söz konusu 10 ġâban 1027 (6 Ağustos 1618) tarihli bir vesikada 

“Kutb‟ül-„ârifîn Esseyid Nâsirüddin kaddese sırrehu‟l-hatîr hazretlerinin binâ 

eyledüği mescid …
1166

” denmektedir. Bu kayda göre Ekrem Hakkı Ayverdi “tüccar 

mescidi Seyyid Nasır namıyla vakfetmiştir veya bir iltibas olmuştur” ifadelerine yer 

vermiĢtir. 4 Safer 1082/12 ġubat 1671 tarihli sicilde ise “Seyyid Nasır vakfı 

mütevellîsi ve türbedârı Hacı-zâde Mustafa Dede, merhûmun türbesi ve mescid-i 

şerîfi ve ekser mevâzı‟ı harâb olub türbe ve mescid ve bir tahtânî oda bir matbah ve 

sâire mevâzı‟ı müceddeden „imaret ve meremmet olunduğı müşâhede olundukta 

69670 akçe ile ta‟mîr olunduğu ve civarındaki bağının kirizme idilüb dut eşcârı gars 

edildiği” tescil olunmuĢtur
1167

. Bu kayıttan da, zâviye ve mescidin 70 bin akçe sarfı 

lazım gelecek bir ehemmiyette ve aynı zamanda, eski bir tesis olduğu 
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anlaĢılmaktadır. Ayverdi‟nin ifadesine göre; zâviyenin son dönemlerdeki hali bir tek 

odadan ibaret olup, eski ma‟mûre ile alakası kalmamıĢtır
1168

.  

1893 Mayısında ise Sultan Hamid‟in karîni Hacı Ali Bey tarafından Seyyid 

Nasır Türbesi ile tekkesi yeniden tamir ve tefriĢ edilmiĢtir. Kepecioğlu‟nun kaynak 

belirtmeksizin rivayet ettiği bilgilere göre; eski padiĢahlar Seyyid Nasır için birçok 

köyler vakfetmiĢlerdir. Zamanın geçmesiyle tekke yıkılmıĢ, türbesi ise ahĢap ve 

harap bir Ģekilde kalmıĢtır
1169

. 

Kazım Baykal‟ın anlatımı ile Seyyid Nasır Zâviyesi 1950‟li yıllarda “küçük 

moloz taĢla yapılmıĢ, üstü ahĢap örtülü” ve mimari özellikleri bakımından önem 

arzetmeyen bir yapı olarak tanıtılmıĢtır
1170

. Ekrem Hakkı Ayverdi yapıyı moloz taĢla 

inĢa edilmiĢ küçük bir oda olarak tasvir ederek Kazım Baykal‟ın tasvirini 

doğrulamıĢtır
1171

. 

Bugün Bursa‟da, PınarbaĢı Mahallesi Seyyid Nasır Caddesi üzerinde yer alan 

bir yapı, Kazım Baykal ve Ayverdi‟nin tasvirlerine uymakla birlikte Seyyid Nasır 

Türbesi olarak tanıtılmaktadır. Ancak Seyyid Nasır adına zâviye, türbe ve mescid 

olmak üzere aynı mevkide üç farklı yapının olduğu bilinmesine karĢın Baykal ve 

Ayverdi‟nin eserlerinde türbenin varlığına dair herhangi bir bilgi yer almamaktadır. 

Her iki yayında da zâviyenin çevresinde mezarların varlığına dikkat çekilmekte, 

Ayverdi ayrıca mezar taĢlarının yazısız olduğu ve hangi mezar taĢının Seyyid Nasır‟a 

ait olduğunun tespit edilemediğini belirtmektedir
1172

. Yine Seyyid Nasır adına inĢa 

edildiği belirtilen mescidin ise H. 855 (M. 1451-1452) yılında ġahabettin isimli bir 

tüccar tarafından yaptırıldığı bilinmektedir
1173

. Dolayısı ile mevcut bilgilerden 

hareketle bugün ayakta olmayan mescidin XV. yüzyılda Seyyid Nasır adına inĢa 

edildiği ve bugün Türbe olarak iĢlevlendirilen yapının büyük olasılıkla Seyyid Nasır 

Zâviyesi olabileceği ve yapının içerisine yerleĢtirilen sanduka ile bir makam 

türbesine dönüĢtürülmüĢ olabileceği göz ardı edilmemelidir. Söz konusu 

belirsizlikler haricinde bugün türbe olarak iĢlevlendirilmiĢ, fakat yayınlardaki 
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tanıtılan zâviye olması muhtemel yapı 2006 yılında tamamı ile yenilenmiĢtir. Mevcut 

hali ile restorasyon öncesindeki durumunu tespit eden iki araĢtırmacı olan Baykal ve 

Ayverdi‟nin de altını çizdiği gibi, yapının özgün hali ile herhangi bir ilgisi 

bulunmamaktadır
1174

. 

Söz konusu bilgiler kapsamında, Bursa‟da PınarbaĢı mahallesinde Seyyid 

Nasır adına zâviye, türbe ve mescid inĢa edildiği, mezkûr yapılardan sadece 

zâviyenin I. Murad döneminde inĢa edilmiĢ olduğu bilinmektedir. Türbenin inĢa 

tarihi hususunda herhangi bir verinin bulunmadığı, mescidin ise 1452 yılında bir 

tüccar tarafından inĢa edilerek Seyyid Nasır adına vakfettiği anlaĢılmaktadır
1175

.  

3.1.5.Elvan Seydi Zâviyesi  

Elvan Seydi‟nin hayatı ve kimliği hakkında Osmanlı kroniklerinden önemli 

bilgiler edinmekteyiz. Bu bilgilere göre; I. Murad‟ın oğlu Yıldırım Bayezid‟in 1381 

yılı dolaylarında Germiyanoğlu Süleyman Çelebi‟nin kızı ile evliliği neticesinde 

Sultan Hatun‟u almak için kalabalık bir heyet içinde gönderilen kiĢilerden biride 

Elvan Bey‟in babası PaĢacık Ağa‟dır. Rivayetlere göre; gelin gelirken atını yetmek 

için çeĢnigirbaĢısı PaĢacık Ağayı da yanında getirmiĢ ve onu çeĢnigirbaĢı olarak 

alıkoymuĢtu. ÇeĢnigirbaĢının “Elvan Bey” adlı bir de oğlu vardı. Bu kiĢi bizim 

çalıĢmamızda adı geçen Elvan Seydi olması kuvvetle muhtemeldir. Elvan Seydi 

adına yapılan vakıf kayıtlarda da babasının adının PaĢacık Ağa olduğu bilgisi bizim 

bu görüĢümüzü destekler mahiyettedir. Bahsi geçen Ģahıs da daha sonra babası gibi 

ÇeĢnigirbaĢı olmuĢtur
1176

. Ayrıca Çelebi Mehmet vefat edince II. Murad‟a haberi bu 

zat götürmüĢtür
1177

. Osmanlı kroniklerinde verilen baĢka bir rivayette ise; II. Murad, 

Ġsfendiyar Bey‟in kız ile evlenmek istemiĢtir. Gelinin hazırlanması için ÇeĢnigirbaĢı 

Elvan Beyi ve TavâĢîden ġerefeddin PaĢa ile Germiyanoğlu Yakup Bey‟in karısını 

kalabalık bir maiyyet ile Kastamonu‟ya göndermiĢlerdir
1178

. 
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Osmanlı devletinde önemli kademelerde görev alan Elvan Bey, Geyve‟de bir 

cami ve Bursa‟da bir imaret inĢa etmiĢtir. Ayrıca Bursa nevâhîsinde, babası 

PaĢacık‟tan kalan Elvan Bey Çiftliği, bağ ve değirmenleri, Kadı AliĢar Köyü, 

Karagöl‟de mezraası vardır. Elvan Bey Ģeceresi ise Ģu Ģekildedir: babası PaĢacık Ağa 

(Hoca Yusuf Ağa), Elvan Bey, Elvan Bey‟in oğlu Sinan Bey, Sinan Bey‟in oğulları: 

Mehmet Çelebi ve Ġlyas Çelebi. Elvan Bey‟in oğlu Sinan Bey, babasının vakıflarına 

birçok vakıflar ilave eylemiĢtir. Elvan Bey‟in yaptırdığı camiye ve imaretine akar 

olmak üzere Kütahya‟da Ahî Erbasan mahallesinde Aktimur(?) Hamamı‟nı, 

Geyve‟de Elvan Bey Hamamı‟nı vakf eylemiĢtir. Elvan Bey‟in karısı Firuze Hatun 

da Tokmak değirmenini vakf eylemiĢtir. Bursa yakınındaki Balıklı köyünde “Elvan 

Bey yeri” demekle maruf arazisi vardır. Oğlu Sinan Bey‟in mezarı Balıklı 

Köyünde‟dir
1179

.  

Kamil Kepecioğlu‟nun verdiği bilgilerden hareketle Elvan Bey‟in ailesi 

hakkında önemli bilgiler edinmekteyiz. Söz konusu yazıya istinaden Elvan Bey‟in 

babasının isminin PaĢacık Ağa (Hoca Yusuf Ağa) olduğu bilinmektedir. Elvan 

Bey‟in, Sinan Bey adında bir oğlu ve Sinan Bey‟in de Mehmet Çelebi ve Ġlyas Çelebi 

adında iki oğlu olduğu kayıtlara geçmiĢtir. Ayrıca Elvan Bey‟in zengin ve hayırsever 

bir kiĢiliğe sahip olduğu cami ve imaret yaptırdığı bilinmektedir.  

Kazım Baykal‟ın Bursa Anıtları adlı eserinde ise Elvan Bey Cami‟nin 

anlatıldığı kısımda Elvan Bey‟in “Honde Hatun” adlı bir kızının olduğu belirtilmiĢtir. 

Bahsi geçen çalıĢmada Elvan Bey Cami haziresinde Elvan Bey‟in kızı Honde 

Hatun‟a ait H.878/ M.1473-1474 tarihli güzel nakıĢlı kitabeli bir mezar 

bulunmaktadır. Bundan baĢka iki tane daha nakıĢlı mezar taĢı bulunduğu mezarları 

belli olmadığı ve değerli oldukları için müzeye kaldırıldığı ifade edilmiĢtir. Elvan 

Bey‟in oğlu Sinan Bey‟in ise Fâtih Sultan Mehmed‟in seferlerine katılmıĢ tanınmıĢ 

zatlardan biri olduğu belirtilmiĢtir
1180

. 

Hudâvendigâr Livası Tahrir Defterleri‟nden edinilen bilgiye göre I. Murad 

döneminde Elvan Seydi Vakfı‟na bazı yerler vakfedilmiĢtir. Buna göre; Ġnegöl‟e 
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bağlı Baba Köyü‟nde Gazi Hudâvendigâr niĢanıyla bir çiftlik yer olan “Ġshak Ede 

Çiftliği”, Elvan Seydi‟ye vakf-ı ebna olarak verilmiĢtir. Elvan Seydi‟den sonra 

evladından Hüseyin oğlu Hamza ve kardeĢi Arif tasarruf etmiĢ, Hamza‟nın 

ölümünden sonra oğlu Tahir‟e verilen hisse, Tahir‟in de ölümüyle mezkûr Arif‟e 

müstakil olarak geçmiĢtir. Vakfa tasarruf eden son isim Emir Hüseyin‟dir. Çiftliğin 

hâsılı 1000 akçedir
1181

. Elvan Bey, II. Murad zamanında vefat edince Geyve‟de 

yaptırdığı cami yanına defnedilmiĢ ve üzerine bir türbe yaptırılmıĢtır
1182

. 

3.1.6.Baba ġemseddin bin Pir Gaybe’l-Kalenderî Zâviyesi  

Kaynaklarda Bursa‟nın fethinden önce Bursa‟ya yerleĢtiği adının Baba 

ġemseddin veya Mehmed ġemseddin el-Hindî olduğu belirtilmektedir
1183

. Pir Gayb 

oğlu Baba ġemseddin tarafından Bursa PınarbaĢı‟nda Baba ġemseddin 

Kalenderhânesi inĢa edilmiĢtir. Mehmed ġemseddin‟in atalardan intikal eden 

doğruluğu Ģüpheli olan rivayetine göre; Bursa fethi öncesinde bölgeye gelen ve 

kalenin dıĢında yaĢamını sürdüren Baba ġemseddin dönemin önemli zatlarında 

biriydi. Bu dönemde Bursa Kralı‟nın biricik kız hastalanmıĢtı. Kral kızı için her türlü 

çareler aramıĢ ise de kızın derdine bir türlü derman bulunamamıĢ ve kendisinden 

ümit kesilmiĢti. Bu sırada Kral‟a kızının bazı ruhani tedavi yöntemlerine de 

baĢvurması gerektiği ve Baba ġemseddin adlı azize gitmeleri gerektiği söylenmiĢtir. 

Bunun üzerine Kral, kızını Baba ġemseddin‟in tedavi etmesini istemiĢtir. Rivayetlere 

göre Baba ġemseddin Kral‟ın kızını mübarek nefesi ve yazdığı bir nüsha ile sağlığına 

kavuĢturmuĢtur. Bu durumdan oldukça memnun olan Kral, Baba ġemseddin‟e 

kendisinden ne isterse vereceğini bildirmiĢtir. Bu söz üzerine Baba ġemseddin 

dergâh ile kabristanın bulunduğu mahali istemiĢtir. O dönemde bu yerler krala özel 

bir gül bahçesiymiĢ, Kral kendisine ait bu mekânı vermek istememiĢ ve kendisinden 

baĢka bir Ģey talep etmesini söylemiĢtir. Ancak Baba ġemseddin “ben orasını can 

bahçesi yapacağım” diye ısrar ederek o yerin veilmesini istemiĢ ve baĢka bir Ģey 

kabul etmeyeceğini tekrar etmiĢtir. Baba ġemseddin‟in bu isteği red olunmayarak 

istediği mahaller kendisine verilmiĢtir. Baba ġemseddin söz konusu mekânda 
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Hindiyyeye mahsus bir zâviye inĢa etmiĢ ve bu mekânları can bahçesine 

dönüĢtürmüĢtür
1184

.   

XIX. yüzyıl arĢiv belgelerinde bahsi geçen zâviyenin ismi “Hindîler 

Tekkesi
1185

” ve “Kalenderhâne-i Hindîler Tekkesi
1186

” gibi farklı adlandırmalarla yer 

almıĢ olup yapının kurulduğu tarih tam olarak belli değildir. Farklı dönemlerde 

kalenderhânenin muhtelif isimlerle anılması bu yapının yönetiminin inĢa 

edilmesinden bir süre sonra isimleri zikredilen grupların uhdeleri altına alınmıĢ 

olmasından kaynaklanmaktadır. Baba ġemseddin buraya Kalenderhâne‟ye mahsus 

kitaplar ve bazı esbablar vakfetmiĢtir. Burada bulunan vakıf mallara Baba 

ġemseddin‟in oğlu Mehmed nazır olmuĢtur. Söz konusu Kalenderhâne‟nin 

“Bursa‟nın PınarbaĢı kurbunda vaki olan makrebeler içinde” bulunduğu 

kaydedilmiĢtir
1187

. Baba ġemseddin vefat ettikten sonra kendi inĢa ettiği bu 

kalenderhâneye defnedilmiĢtir.  

I. Murad döneminde Baba ġemseddin bin Pir Gaybe‟l-Kalenderî Zâviyesi‟ne 

vakıflar tahsis edildiği bilinmektedir. Mezkûr kalenderhâne ġeyhlerine Murad 

Hudâvendigâr‟ın Kapluca Vakfı‟ndan günlük 4 akçe tayin olunmuĢtur XVI. Yüzyıl 

tahrir kayıtlarından elde edilen bilgiye göre bu zâviyenin 1.440 hâsıl akçe geliri 

bulunduğu bilinmektedir
1188

.  

Bu zâviye ile ilgili yapılan çalıĢmalar neticesinde görev yapan Ģeyhlerin 

isimleri tespit edilmiĢtir. Buna göre; tekkenin bânisi ve ilk Ģeyhi Baba ġemseddîn bin 

Pîr Gayb el-Kalenderî‟den sonra ikinci Ģeyh 3 Temmuz 1592 tarihinde meĢihate 

getirilen ġeyh Hacı Ġshak‟tır. ġeyh Ġshak‟tan sonra sırasıyla Abdülkerim Efendi, 

ġeyh Ġshak Hindi, Kudretullah Halife, ġeyh Yusuf, Abdurrahman Halife, Abdullah 

Efendi Ģeyhlik görevine getirilmiĢtir
1189

. Abdullah Efendi‟nin 1783 yılındaki 

vefatıyla yerine Ahmed NeĢati Efendi getirilmiĢ ve bu vazifede 1791 yılında 
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ölümüne kadar bulunmuĢtur
1190

. Ahmet NeĢatî Efendi‟den sonra tekkenin Ģeyhlik 

görevini sırasıyla ġeyh Hacı Ġbrahim, ġeyh Hacı Mehmed, ġeyh Hacı Mehmed Can 

Halife, Esrar ġah Halife, GılĢah Halife, Hacı Mahmud Halife, ġeyh Mehmed Halife, 

Hindî ġeyh Hacı Mehmed Efendi, Mehmed Emin, Abdurrahman Efendi yerine 

getirmiĢtir
1191

. Uzun yıllar varlığını sürdürdüğü bilinen Bursa Hindiler Tekkesi‟nin 

son Ģeyhi Abdullah Efendi Ģeyhlik vazifesini 1910 yılı mart ayından tekke ve 

zâviyelerin kapatıldığı 1925 yılı kasım ayına kadar devam ettirmiĢtir
1192

. 

Tarihi kayıtlardan elde edilen bilgilere göre; Baba ġemseddin bin Pir 

Gaybe‟l-Kalenderî Zâviyesi‟nin Hintliler ile bir bağı olduğu, eskiden beri Hintliler‟in 

buraya hürmet ettikleri bilinmektedir. Bu bilgilerin yanı sıra Kalender Baba Hacı 

Mehmet, Baba ġeyh Hacı Ahmed‟in ve diğer Hintlilerin mezarlarının da burada 

bulunduğu belirtilmektedir
1193

.  

3.1.7. ġahin (ġahan) Baba Zâviyesi 

ġahin Baba, Osmanlı devletinin kuruluĢ dönemi derviĢlerinden olup türbesi 

Keles‟in KıranıĢıklar mahallesinde yer almaktadır. Kaynaklarda yaĢamı ve kimliğine 

dair herhangi bir bilgi bulunmamaktadır. Bursa‟da yaĢadığı düĢünülen ġahin 

Baba‟nın kendi ismiyle anılan bir zâviyesi bulunmaktadır. Ancak zâviyenin ne 

zaman ve kim tarafından inĢa edildiği hakkında net bir bilgi yoktur. Zâviyenin 

kurulduğu yer tam olarak bilinmemekle birlikte, eski bir mezarlık içinde ve tarihi bir 

kervan yolu üzerinde yer almaktadır
1194

. ġahin Baba Zâviyesi‟nin kervan yolu 

üzerinde bulunması tüccarlar ve köy ahalisi açısından büyük önem taĢımaktadır.  

Dönemin sultanı I. Murad kendisine Orhaneli‟nin ġeyh köyünü vakfetmiĢ, 

ġahin Baba da bu yeri zâviyesine tahsis etmiĢtir
1195

. XV-XVI. yüzyıl tahrir 

defterlerine göre ġeyhler adıyla anılan köy, Sultan I. Murad‟ın vakıf köylerinden 
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biriydi
1196

. ġeyhler/ġeyhlü olarak anılan KıranıĢıklar köyüne, ġahkulu adı da 

verildiği bilinmektedir
1197

. Adranos ġeyhler/ġıhlar köyünün ġahin Baba Zâviyesi‟ne 

I. Murad ve Yıldırım Bayezid dönemlerinde vakfedildiği görülmektedir. Her iki 

sultan tarafından vakıflarla desteklenen bu zâviyenin Osmanlı Devleti nezdinde 

tanındığı ve faaliyetlerini devam etmesine yardımcı olunduğu düĢünülebilir.  

Tahrir kayıtlarında adı zikredilen ġahin Baba Zâviyesi‟nin evlâdiyet usulüne 

göre zâviyede mutasarrıflık görevinin icra edildiği bilinmektedir. ġahin/ġahan 

Baba‟dan sonra Azâdlu zâviyede mutasarrıf olmuĢtur. Azâdlu‟nun mutasarrıf olduğu 

tarihte köyde; Ġdris ġeyh, Aslıhan ġeyh ve ġeyh PaĢa gibi kiĢilerin kayıtlı olduğu 

belirtilmiĢtir
1198

. Azâdlu‟dan sonra ise sırasıyla Hüseyin, ġeyh Alâeddin ve Emir 

Fakîh vakfın mutasarrıfları olmuĢtur. Bu dönemde zâviyeye bağlı olarak 19 neferin 

kaydedildiği bilinmektedir
1199

. Ellerinde merhum Sultan Murad Han 

Hudâvendigâr‟ın niĢanı hümayunu olduğu bilgisi de aktarılmaktadır
1200

. Son tahrirde 

köy halkından 19 kiĢi bu zâviyenin vakfına vergi ödemekte olup Mustafa ve 

Mehmed adlı kiĢilerin müĢtereken zâviyede Ģeyhlik yaptıkları, ġahkulu adlı kiĢinin 

de zâviyenin temizliğinden sorumlu olduğu belirtilmektedir. 1573 tarihinden sonra 

köy, “KıranıĢık” adını almıĢtır
1201

. XVI. yüzyılın sonlarında ġahin Baba evlâdından 

ġeyh Alâeddin zâviye Ģeyhi olup vakfiye üzere mutasarrıflık görevinde 

bulunmuĢtur
1202

. Kirmastı tahrir defterinde yer alan bilgiye göre; ġahin Baba 

Zâviyesi için Ateri Köyü‟nünde vakf edildiği kayıtlara geçmiĢtir. 1521 tarihli tahrir 

defterine göre; bahsi geçen köyde 36 hane, 22 mücerred ve 15 bennak kayıtlı olduğu 

bilinmektedir
1203

. 
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ġahin Baba Zâviye‟si ile ilgili 1530 yılına ait kayıtta ise amme vakıfları 

arasında gösterilen ġeyhlü köyünde 11 nefer bulunduğu ve bunların zâviyeye hizmet 

ettikleri kaydedilmiĢtir. Zâviyenin hâsılatının 150 akçe olduğu bildirilmiĢtir
1204

.  

ArĢiv kaynaklarındaki bilgilere göre; ġahin Baba Zâviyesi‟nin XIX. Yüzyılda 

da faal olduğu bilinmektedir. Nitekim Hicri 1246/Miladi 1830 senesi nüfus 

kayıtlarına göre KıranıĢıklar köyündeki ġahin Baba Zâviyesi‟nin üç zâviyedârının 

olduğu kayıtlara geçmiĢtir. Bunlar; 50 yaĢında olan Halil oğlu DerviĢ Ġbrahim, 40 

yaĢında olan Abdullah oğlu Mehmed ve yine 40 yaĢında olan Süleyman oğlu 

Himmet‟tir
1205

.  

3.1.8.RunguĢ Zâviyesi  

RunguĢ Zâviyesi, Bursa‟nın Mihaliç ilçesinde bulunmaktadır. Zâviyenin 

kurucusu ve inĢa tarihi bilinmemektedir. Tahrir defterlerinde “RunguĢ PaĢa” adıyla 

bilinen bu zatın “PaĢa” unvanından soylu ve zengin bir aileye mensup olduğu 

düĢünülebilir. I. Murad bu zâviye için bazı vakıflar tahsis etmiĢtir. Kirmasti 

Defteri‟nde verilen bilgiye göre; Mihaliç‟te yer alan RunguĢ Zâviye‟sine Gazi 

Hudâvendigâr‟dan Boz Ġbrahim köyü vakıf olarak verilmiĢtir. RunguĢ PaĢa‟nın 

Mihaliç‟de bir zâviyesi ve mescidi bulunduğu belirtilmiĢtir. Ayrıca mezkûr köyün 

kadimden vakfiyet üzere tasarruf edildiği, mahsulünün zâviye ve mescide sarf 

olunduğu defteri köhnede kaydedilmiĢtir. Mezkûr tahrir defterinde 3 çift, 5 nim, 2 

bennâk, 5 mücerred, 1 ekinlü ve 20 neferin kaydedildiği bilgisi yer almıĢtır
1206

.  

Mihaliç‟de kırk sekiz adet dükkân, bir harap berberhane, küp icareleri ve 

Bursa‟da evler vakfedilmiĢtir. Bunlardan toplam 4084 akçe gelir elde edildiği ifade 

edilmiĢtir. Ayrıca vakfa, onu on bir buçuk Ģerʿî hesap ile iĢlem yapılması için 18.000 

nakit akçe bağıĢlanmıĢtır. Vakfa ait kaya altında bulunan bir değirmen ise harap 

olunca 3300 akçeye satılarak mescidin aydınlatılmasına ve dükkânların giderlerine 

kullanılmıĢtır. Mütevvelli Mevlânâ Muhyiddin‟in bildirdiğine göre, vakfa ait olan 

otuz bir baĢ su sığırı ile iki baĢ esir satılmıĢ ve vakıf mahsûlâtından bir kısmı 
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dükkânların imaretine harcandıktan sonra vakfa ait 20.000 akçe geriye kalmıĢtır. 

Daha sonraki dönemlerde mütevelli Yusuf‟un ifade ettiğine göre; hiç sığır ve esir 

kalmamıĢ, vakfa ait 9700 akçe bulunduğu belirtilmiĢtir
1207

.  

3.1.9.Kızıl Murad Zâviyesi  

Kaynaklarda Kızıl Murad‟ın kimliği ve hayatı hakkında yeterli bilgi 

bulunmamaktadır. Tarihi kayıtlar ve arĢiv belgelerinde verilen bilgilere göre; Kızıl 

Murad, Orhan Gazi‟nin dünürü, I. Murad‟ın kayınpederi olan Murad Bey‟in 

olabileceği düĢünülebilir. Nitekim Orhan Gazi, Kızıl Murad oğluna helallik olarak 

verdiği Koçi ve Adaöyük köylerini vakfetmiĢtir. Daha sonra vakfedilen bu yerlerin 

Orhan Bey‟in gelini PaĢa-Melek Hatun‟a geçtiği, bu hatunun evlatlık olarak 

vakfettiği ve Gazi Murad Ġmareti‟ne sarf olunmasını Ģart koĢtuğu görülür. Sultan 

Mehmed Gazi zamanında PaĢa Melek‟in torunu Murad tarafından tasarruf edilen yer, 

her sefere 2 eĢkinci göndermekle mükelleftir. Ancak daha sonra evladın 

tasarrufundan çıktığı görülmüĢtür
1208

. Verilen bu bilgilere göre zâviyeye ismi verilen 

Kızıl Murad‟ın, I. Murad‟ın eĢi PaĢa-Melek Hatun‟un babası olduğu söylenebilir. 

Zâviyenin ne zaman ve kim tarafından kurulduğu hakkında bilgi bulunmamaktadır. 

Muhtemelen Ġnegöl‟de kurulmuĢtur. 

Tahrir defterlerinde yer alan bilgilere göre Adaöyük köyünde de bir çiftlik 

yer, Kızıl Murad Zâviyesi‟ne Gazi Murad Hudâvendigâr‟dan vakıftır
1209

. 1521 

Tarihli Tahrir Defteri‟nde ise “Mezraa-ı Ada-öyüğü‟nde Kızıl Murad Zâviyesi‟nin 

bir çiftlik yeri vardır, vakıfdır. Merhum Gazi Hudâvendigâr‟dan, deyü nakl olunmuş 

„an Defter-i Kirmastî. (..)” ifadelerine yer verilmiĢtir
1210

. Kızıl Murad‟ın ölümünden 

sonra kızı PaĢa-Melek tasarruf etmiĢ, onun ölümünden sonra da görevin boĢ kaldığı 

gerekçesiyle Mevlânâ Nureddin‟e sadaka olunmuĢtur. Mevlânâ Nureddin feragat 

ettikten sonra PaĢa-Melek‟in torunu Murad‟a verilen yer, daha sonra Hasan Ağa‟ya 

sadaka olunmuĢtur. Akabinde bahsi geçen çiftlik, Ahmed adında birine sadaka 
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olunmuĢtur. Ancak bir süre sonra bu görev onun elinden alınarak DerviĢ Hamza‟ya 

verilmiĢtir. Çiftliğin hâsılı her iki sayımda da 210 akçe olarak kaydedilmiĢtir
1211

. 

Kızıl Murad Zâviyesi ile ilgili XVI. Yüzyıl kayıtlarında bahsi geçen Koçi 

köyünde, ilk 2 sayımda 17 hane ve 5 mücerred nüfustan müteĢekkil 22 nefer meskûn 

iken, köyün nüfusu son sayımda 35‟er hane ve mücerredden oluĢan 70 nefere 

yükselmiĢtir. Köyün hâsılı ilk sayımda 3945, ikinci sayımda 1083, son sayımda ise 

4100 akçe olarak hesaplanmıĢtır
1212

.  

3.1.10.Yegan Reyhan PaĢa Zâviyesi   

Yegan Reyhan PaĢa hakkında kaynaklarda yeterli bilgi bulunmamakla birlikte 

Oktay Aslanapa‟nın Reyhan PaĢa‟nın mezar taĢında yaptığı bir araĢtırma neticesinde 

ölüm tarihinin 734 (1333) yılı olduğu bilinmektedir. Bu kayda göre; Yegan Reyhan 

PaĢa muhtemelen Orhan Bey döneminde yaĢamıĢ önemli kiĢilerden biridir. Zafer 

Erginli, Baldırzâde‟den naklettiği bir bilgiye göre Yegan Gazi‟nin Geyikli Baba ile 

birlikte Horasan‟a geldiğini ve Bursa‟nın fethine katıldığını rivayet etmektedir
1213

. 

YeniĢehir‟de yaĢadığı düĢünülen Yegan Reyhan PaĢa‟nın bu mevkiide kendi adı ile 

anılan bir zâviye, cami ve hamamın bulunduğu bilgisi yer almaktadır
1214

. 

Kaynaklarda verilen bilgileri değerlendiğimiz zaman Osmanlı kuruluĢ sürecinde 

Yegan Reyhan PaĢa adlı bir zatın yaĢadığı ve Bursa‟da faaliyet gösterdiği sonucu 

ortaya çıkmaktadır. I. Murad döneminde Yegan PaĢa Zâviye‟sine bazı vakıfların 

tahsis edilmesi de bizim görüĢümüzü destekler mahiyettedir. 

Bursa YeniĢehir‟de bulunan
1215

 bu zâviyeye I. Murad tarafından bazı vakıflar 

tahsis edilmiĢtir. 1455 Tarihli Tahrir Defteri‟ne göre; “Mezraa-ı Yoğurdıkara vakf-ı 

zâviye Reyhan Paşa ki, merhum Sultan Gazi Hündkâr‟dan vakıf olarak verilmiĢtir. 
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Bu dönemde Yegan (Reyhan) PaĢa Zâviyesi vakfına ait 14 hane, 4 mücerred, 1 imam 

ve 3 vakıf köleden müteĢekkil Yoğurdukara köyü vakfedilmiĢtir. Aynı vakfa bağlı 

Ayas ve Zağanos mezraalarında 10.950 akçe hâsıldan oluĢan iki çiftlik ile bir 

kervansaray mukâtaasının da vakfedildiği kayıtlara geçmiĢtir. Bursa‟da 5.400 akçe 

gelire sahip bir hamam ve 14 dükkânın bulunduğu belirtilmiĢtir. Ayrıca 30.910 akçe 

hâsıldan oluĢan Ġğdir çiftliği ile baĢka köyler vakfedilmiĢtir. 270 akçe hâsıla sahip 

Yunus köyü de bunlardan biridir
1216

. 1530‟da vakfının, senede 38.219 akçe geliri 

bulunmaktadır
1217

. 

Yegan Reyhan PaĢa Zâviyesi ile ilgili CumhurbaĢkanlığı Osmanlı arĢivinde 

bulunan 12 ġevval 987/ 2 Aralık 1579 tarihli bir belgeye göre; Bursa kadısına ve 

Dergah-ı Ali çavuĢlarından YeniĢehirli Mehmed Çavus‟a yazılan bir hüküm belgesi 

bulunmaktadır. Söz konusu belgeye göre; YeniĢehir‟de merhum Reyhan PaĢa 

Zâviyesi‟ne mütevelli olan Seyyid Mehmed‟in sabık mütevelilerden olan Muharrem 

ve Abdurrahman‟ın hesaplarının görülmesi için yetkililerden talepte bulunmasına 

dair bir kayıt yer almaktadır
1218

. 

Oktay Aslanapa‟nın Topkapı Sarayı müze arĢivinde elde ettiği arĢiv 

vesikasına göre 1030 (1620) tarihli vesika (D.6068) Reyhan PaĢa‟nın YeniĢehir‟deki 

zâviyesinin gelir ve giderleri için mütevelli Mehmet Çelebi ve Kâtip Ahmed 

tarafından yapılan müfredat cetveli bulunmaktadır
1219

.  1041 (1631) tarihli vesika 

(E.7496/17) Reyhan PaĢa türbesinde bir buçuk akçe ile cüz‟ü Ģerif (Kur‟an) okuyan 

Sefer halife öldüğünden yerine Ebubekir Halife‟nin tayini için berat verilmesine dair 

bir belge bulunmaktadır. 1169 (1756) tarihli üçüncü vesikada (E.7496/14) YeniĢehir-

i Bursa‟da medfun Reyhan PaĢa‟nın yaptırdığı cami ve imaretin günde üç akçe ile 

bakımı ve günde bir akçe ile senede bir subaĢı karyesinden mahsulleri toplayıp 

getirmek için Mehmed bin Ġsmail‟e berat verildiği ve yine bu vakıftan günde beĢ 

akçe ile tabbahlık ve günde iki akçe ile hafız-ı ecza (Kura‟an okuyucu) için 
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mutasarrıf Ġsmail bin Hasan‟a berat verildiği ruzname-i askeriden iĢaret olunmuĢ 

denilmektedir
1220

. 

XIX. Yüzyılda da aktif olduğu bilinen zâviyenin 29 Zilhicce 1243/12 

Temmuz 1828 tarihli arĢiv vesikasında Bursa YeniĢehir‟de Reyhan PaĢa Zâviyesi 

vakfının hâsılat ve sair hususat kayıtları bulunmaktadır
1221

. Ancak bu dönemden 

sonra zâviye hakkında herhangi bir bilgi edinilememiĢtir. 

3.1.11. Akbıyık Zâviyesi  

CumhurbaĢkanlığı Osmanlı ArĢivinde yer alan bazı belgeler,
1222

 Yarhisar‟da 

Akbıyık adına bir zâviye inĢa edildiğini ortaya koymaktadır. Akbıyık Sultan‟ın 

kimliğine dair literatürde farklı görüĢler olmakla birlikte, Osmanlı tarihinde iki tane 

Akbıyık adlı Ģahıs bulunmaktadır. I. Murad döneminde yaĢamıĢ ve çalıĢmamıza konu 

olan Akbıyık Sultan ile Ġstanbul‟un fethine katılan ve Ġstanbul‟da vakıfları olan 

Akbıyık farklı kiĢilerdir. Ayrıca BOA. C.EV. 515/26034 numaralı vesika bahsedilen 

Ģahsı Yarhisar nahiyesinin Cebel köyünde
1223

 BOA. C.EV. 497/25109 vesika ise 

bahsi geçen kiĢinin Ayvacık köyünde kayıtlı olduğunu bildirmektedir
1224

. Akbıyık, 

Yarhisar‟ın KureyĢ dağında (ġeyh köyünde) bir zâviye bina eylemiĢ bu yapı için 

vakıflar tahsis etmiĢtir
1225

.  

1455 Tarihli Tahrir Defteri‟ne göre; “Mehmedbeg tımar-ı Nayiboğlu, 

Hündkâr zamanında Anastos yermiĢ. Yarhisar‟a bağlı 8 nefer vakf-ı gulaman ile 

meskûn Akbıyık köyü, YeniĢehir‟e tabi 20 nefer Gayrimüslimin ile 4.835 akçe hâsılı 

bulunan Ġmad köyü Akbıyık Zâviyesi için vakfedilmiĢtir
1226

. Akbıyık Zâviye‟sine 

vakfedilen akarlar arasında Yarhisar‟a bağlı 8 nefer vakf-ı gulaman ile meskûn olup, 

1588 akçe hâsılı bulan Akbıyık Köyü, 20 nefer ile meskûn olup, 700 akçe hâsılı 
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bulunan Karakiçe mezraası, 8 nefer ile meskûn mezraa ve çiftlikler, 42 nefer ile 

meskûn olup 1010 akçe hâsılı kayıtlı olan Ayvacık Köyü bulunmaktadır
1227

.  

Kirmastı defterinde; Yarhisar Tevabi‟inde KureyĢ Dağı‟nda Akbıyık 

Zâviye‟sinin evkafı zikredilmektedir. Ferekçe‟de bir eĢkünçi çiftliği ve Alaca Hamza 

oğlu YayabaĢılığından Pir ve Murad mezraasına ve Turnapınar‟ında Segidpınar‟ında 

mezraasına ve Gökezlerde Ġsa oğlu Halil ve Kulfal Çiftliği ki dört çiftlikdir. Yaya 

yeridir. Merhum Sultan Murad hündgâr niĢanıyla vakf olmuĢdur
1228

. 

Vakfa ġeyh Akbıyık‟tan sonra oğlu Habibullah oğlu Abdullah mütevelli, 

ġeyh Emirullah ise nazır olmuĢlardır. Habibullah oğlu Zayfullah oğlu Nasrullah 

Çelebi son olarak vakfa tasarruf etmiĢlerdir. Mezraa ve çiftlikler kısmında bahsi 

geçen 8 nefer derviĢin daha sonra Samrı nam karyeye göç ederek on yıldan fazla 

orada kaldıkları ve bu köyü Ģenlendirdikleri belirtilmiĢtir
1229

. 

Ekrem Hakkı Ayverdi, Yarhisar‟ın KariĢ/KureyĢ Dağı‟nda
1230

 Akbıyık Sultan 

adına bir zâviye inĢa edildiğini belirtirken, Kanûnî Sultan Süleyman dönemine ait bir 

tahrir defterinde yer alan bilgiye dayanarak bu zâviyeyi I. Murad dönemi eseri olarak 

tanıtmaktadır. “............zikr olunan çiftlikleri merhûm Sultan Murâd-ı Hudâvendigâr 

temlik idüb merhûm Akbıyık Dede Sultan Hazretlerine vakf itmiştir...” 
1231

. Yine bir 

baĢka tahrir defterinde söz konusu zâviyenin evkafının Sultan Murad “Hundgâr” 

niĢanıyla vakfedildiği belirtilir
1232

. 1785 tarihli bir Cevdet Evkaf kaydı Yarhisar‟ın 

Livacık karyesinde zâviyenin tevliyet ve zâviyedarlığına dair bilgi vermekte olup, bu 

tarihte yapının aktif durumda olduğunu ortaya koymuĢtur
1233

. Günümüze ulaĢmayan 

yapının hangi tarihe kadar varlığını sürdürdüğü ve mimari özelliklerinin nasıl 

olduğuna dair kaynaklarda herhangi bir bilgi bulunmamaktadır. 

Tahrir defterlerinde, Yarhisar‟a bağlı Samri köyünün Nasrullah Çelebi ile 

birlikte marifet ve hakikat ehli olan Ahmed Akbıyık tasarrufunda olduğu 
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anlaĢılmaktadır.
1234

 Vergi kalemlerine dayalı tespitlere göre hayvancılık, meyvecilik 

ve hububat üretiminin yapıldığı anlaĢılan Samri Karyesinde 1573 yılı kayıtlarında 

“DerviĢan-ı Akbıyık” ve “an ebna-i derviĢan” adı altında ilkinde 21 hane, ikincisinde 

16 hane bulunduğu tespit edilmiĢtir
1235

.  

I. Murad döneminde Akbıyık Zâviyesi için YeniĢehir‟de vakıflar 

düzenlenmiĢtir. ġeyh Akbıyık Zâviyesi vakfı için Mehmedbey köyü vakfedilmiĢtir. 7 

nefer gulam/köle ve 4.835 akçe hâsıldan oluĢmaktadır
1236

.Vakıf kayıtlarından bu 

zâviyenin zengin bir yapıya sahip olduğu ortaya çıkmaktadır. Ayrıca diğer küçük 

zâviyelerden farklı olarak muayyen kadrolu derviĢlerin mevcudiyeti zâviyenin aynı 

zamanda yolcuları barındıran bir misafirhane özelliği taĢıdığını göstermektedir
1237

. 

XVIII. Yüzyıl kayıtlarındaki bilgilere göre, Akbıyık Sultan Zâviyesi ile 

Bursa‟da medfun Akbıyık Sultan‟ın Yarhisar kazasında Akbıyık karyesinde vaki 

zâviyesi evkafının evladdan müteveffa Mustafa Bekir‟in vefat etmesi üzerine 

tevliyetinin oğlu Ġbrahim‟e tevcihine dair Yarhisar Naibi Mehmed Efendi‟nin yazdığı 

arz (H. 16 Ramazan 1112/ M. 24 ġubat 1701) bulunmaktadır
1238

. Osmanlı arĢivinde 

XIX. Yüzyıldaki kayıtlarda ise Akbıyık Sultan Zâviyesi Vakfı‟nın nazır ve katip 

cihetleri hissesinin tevcihi yer almaktadır (H. 1 Cemâziyelevvel 1218/ M. 19 Ağustos 

1803) Bu tevcihe göre; Akbıyık Sultan Zâviyesi vakfı mahlülünde olmağın tevcih 

hassa-i itibarıyla katip vakfı ve nezaret evkaf cihetine ve iĢbu vecih hassa-i itibarıyla 

Bursa‟da hatip ve Ģubede mutasarrıf olan Nusrettin halife ibni Mehmed mutasarrıf 

olduğu cihet-i mezkure bizzat hüsn-ü rızasıyla erbab-ı istihkaktan Abdullah halifeye 

bir hissesini ve üç hissesini ise Hasan bin Abdullah kullarına tevcih ve yedine 

baĢkaca berat-ı Ģerif-i aliĢan i‟ta buyurulmak ricasına her surette arz olunmuĢtur
1239

. 
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3.2.Trakya’daki Zâviyeler 

3.2.1. Abdal Cüneyd Zâviyesi  

Abdal Cüneyd, Osmanlı Devleti‟nin Rumeli‟ye geçiĢine katkı sağlayan 

gazilerden birisidir
1240

. Osmanlılar, Rumeli‟yi ele geçirdiği zaman toprakların büyük 

bir miktarını gazilere mülk olarak vermiĢtir. Gaziler ellerine temlik verilmek 

suretiyle, mülklerine aldıkları bu toprakları daha sonra birer vakıf haline 

getirmiĢlerdir. Abdal Cüneyd de bu gazilerden birisidir ve I. Murad döneminde bu 

uygulamaya dayanılarak ona da Dimetoka‟da bir mülk verilmiĢtir
1241

. Dimetoka I. 

Murad döneminde 1361 yılında fethedilmiĢ, ardından zâviye kurulmuĢ olmalıdır
1242

. 

Ġskân ve göçler neticesinde zâviyenin etrafında bir süre sonra bir mahalle teĢekkül 

etmiĢ ve burası Abdal Cüneyd Mahallesi olarak adlandırılmıĢtır
1243

. Böylece 

zâviyelerin önemli fonksiyonlarından biri olan Ģenlendirme gerçekleĢmiĢ ve Abdal 

Cüneyd Mahallesi Dimetoka‟daki ilk yerleĢim birimi olma özelliğine sahip 

olmuĢtur
1244

. ArĢiv kayıtlarına göre mahallenin adında herhangi bir değiĢiklik 

olmamıĢ, mahallenin adı XIX. yüzyılın baĢına kadar aynı kalmıĢtır. ArĢiv 

belgelerinde, Dimetoka‟da Abdal Cüneyd adına bir mahallenin bulunduğu XIX. 

yüzyıl baĢına kadar kaydedilen belgelerde
1245

 takip edilebilmektedir. 1833-1835 

yıllarına ait nüfus sayımı kayıtlarına göre, Dimetoka‟daki 13 mahalle arasında Abdal 

Cüneyd Mahallesi de kaydedilmiĢtir
1246

.  

Zâviyenin vakfı, Abdal Cüneyd‟in soyundan gelen kiĢiler tarafından 

yönetilmiĢtir. Nitekim XV. ve XVI. Yüzyıllardaki tahrir kayıtlarında zâviyenin 

Abdal Cüneyd‟in sülalesinden olan bir kiĢinin tasarrufunda olduğu bilinmektedir. 

Söz konusu dönemde sülalede erkek kalmadığı için kız torun zâviyenin vakfını idare 

etmiĢtir. Bu dönemde zâviyenin yıllık geliri 392 akçe olarak kaydedilmiĢtir
1247

. 1530 

tahririnde ise zâviyenin vakfının Abdal Cüneyd‟in neslinden gelen torununun çocuğu 
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olan Seydi isimli bir kiĢinin idaresinde olduğu kayıtlıdır. Bu dönemde yapılan tahrire 

göre zâviyenin vakıf geliri, bağlar ve hassa çayırdan oluĢmaktadır. Bu tarihte zâviye 

730 akçelik bir gelire sahiptir
 1248

. Dimetoka‟daki Abdal Cüneyd Zâviyesi uzun süre 

varlığını sürdürmüĢ ve I. Murad‟ın Ģehir civarında buna tahsis ettiği bir parça yer bu 

zâviyeye ait olmuĢtu. Vakfına 890 tarihlerinde hafidesi nezaret etmekte ve tasarruf 

ettiği hassa çayırları ile bağlar öĢründen senede 396 akçeyi tekkeye harcamakta 

idi
1249

. 1826 yılında II. Mahmud tarafından Dimetoka‟daki diğer BektaĢî tekkeleri ile 

birlikte kapatıldığı bilinen
1250

 yapı, günümüze ulaĢmamıĢ; mimari özellikleri 

hakkında çıkarım yapılabilecek herhangi bir veriye rastlanmamıĢtır
1251

. 

3.2.2.Timurhan ġeyh Zâviyesi  

Timurhan ġeyh, Balkan topraklarında heterodoks zümreye mensup önemli 

derviĢlerden biridir. Hayatı hakkında kaynaklarda herhangi bir bilgi bulunmamakla 

birlikte muhtemelen I. Murad döneminde yaĢamıĢ ve Balkanlara yapılan fetihlerde 

görev almıĢtır. Nitekim Timurhan ġeyh, Dimetoka kazasına tabi Elmalu mezrasında 

bir zâviye inĢa etmiĢ ve yaptığı hizmetler neticesinde yöre halkının sevgi ve saygısını 

kazanmıĢtır
1252

. 

ArĢiv kayıtlarından öğrendiğimiz bilgilere göre Timurhan ġeyh‟in derviĢleri 

ile birlikte Dimetoka kazasına tabi Elmalu mezraasında bir vakıf tesis ettiği 

bilinmektedir. Evladiyelik üzerine bu vakfın tasarrufu Timurhan ġeyh‟in evlatları 

tarafından sürdürülmüĢtür. Vakfın kuruluĢu I. Murad zamanındandır
1253

. Timurhan 

ġeyh adına düzenlenen bu vakıf kaydı zaman zaman yenilenmiĢ ve vakıfta bazı 

değiĢiklikler yapılmıĢtır. Vakıf kayıtlarında verilen bilgilere göre; Timurhan ġeyh 

vakfının I. Murad (1361-1389) döneminden beri vakıf olduğu belirtilmiĢtir. Ancak 
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Fâtih Sultan Mehmed döneminde bu zâviyeye bağlı vakıflar tımara 

dönüĢtürülmüĢtür
1254

. Fakat diğer vakıflar gibi Timurhan ġeyh Vakfı da Sultan II. 

Bayezid zamanında tekrar vakıf statüsüne getirilmiĢtir
1255

. II. Bayezid döneminde 

yeniden açılan bu vakfın arazileri Timurhan‟ın oğulları ile kardeĢlerine evlatlık 

olarak verilmiĢtir
1256

. Buna göre; II. Bayezid döneminde vakfa ait haklar Timurhan 

ġeyh‟in evlatlarından Ahmed Dede ile Hızır DerviĢ‟e ve kardeĢlerine iade edilmiĢtir. 

Timurhan ġeyh Vakfı‟na 1530 yılında Musa Dede ve Ahmed Dede‟nin oğlu Abdi 

Dede ve evladının mutasarrıf olduğu ifade edilmiĢtir. Tarihi kayıtlarda Timurhan 

ġeyh‟in evladının ve hizmetkârlarının hepsinin Müslüman olduğu da kaydedilmiĢtir. 

Ayrıca vakfa ait olan Elmalu mezraasında derviĢlerin oturduğu belirtilmiĢtir
1257

.  

Osmanlı Devleti, Balkanların ĠslamlaĢması ve TürkleĢmesine katkı sağlayan 

Timurhan ġeyh ve nesline önem vermiĢ onları bir kısım vergilerden muaf tutmuĢtu. 

Timurhan ġeyh nesline mensup kiĢilerin muaf sayıldığı vergilerin baĢında avarız-ı 

divaniye gelmekteydi. 1538 tarihli defterde yer alan bir kayıtta ġumnu kazasına tabi 

Kulağuz köyünde meskûn nesl-i Timurhanların avarız-ı divaniye vergisinden muaf 

oldukları ifade edilmiĢti
1258

. Osmanlı Devleti‟nin Timurhan ġeyh neslini muaf 

saydığı vergilerden biri de raiyyet rüsûmu idi. Niğbolu sancağında meskûn 

Müslüman reaya çift vergisi olarak 22 akçe ve mücerred vergisi olarak 8 akçe 

ödemekle yükümlü tutulmuĢtu. Buna karĢılık Timurhan ġeyh neslinden olan kiĢiler 

1538 ve 1557 tarihli defterlerde bahsi geçen vergilerden tamamen muaf bırakılmıĢtı. 

Ancak bu durum uzun sürmemiĢ, 1579 yılında yapılan tahrirle birlikte Timurhan 

ġeyh soyunun da sair reaya gibi çift vergisi olarak 22, mücerred vergisi olarak 8 akçe 

ödemesi uygun görülmüĢtü
1259

. Timurhan ġeyh soyuna mensup kiĢilerin muaf olduğu 

bir diğer vergi âdet-i ağnamdı. 1569 tarihli Silistre Kanunnamesi‟nden anlaĢıldığına 

göre, nesl-i Timurhanlar bu tarihe kadar ağnam vergisinden muaf sayılmıĢtı. Ancak 

                                                           
1254

 AyĢe Kayapınar, “Trakya-Doğu Rodop Bölgesinde Alevi-BektaĢi Zaviyeleri (XV-XVI. 

Yüzyıllar)”, Alevilik Bektaşilik Araştırmaları Dergisi, S.18, 2018, s.24. 
1255

 BOA. TD 498, s. 596. Gökbilgin, XV. ve XVI. Asırlarda Edirne ve Paşa Livası Vakıflar-Mülkler-

Mukatalar, s.174.  
1256

 370 Numaralı Muhâsebe-i Vilâyet-i Rûm-ili Defteri (937/1530), C. 1, BaĢbakanlık Osmanlı ArĢivi 

Yayınları, Ankara 2001, s.33. 
1257

 Kayapınar, “Trakya-Doğu Rodop Bölgesinde Alevi-BektaĢi Zaviyeleri (XV-XVI. Yüzyıllar)”, 

s.24. 
1258

 BOA. TD 439, s. 209.  
1259

 BOA. TD 416, s. 617-618; BOA. TD 439, s. 107; BOA. TD 382, s.127; KKA. TD 42, s. 62-63.  



246 
 

 

ekonomik nedenlerden dolayı bu muafiyetler XVI. yüzyılın ikinci yarısında 

kaldırılmıĢ ve nesl-i Timurhanlar reaya statüsünde kaydedilmiĢtir. Kanunnâmede bu 

duruma dair Ģu bilgi verilmiĢtir: "Nesl-i Timurhan şeyh olanlar şimdiye değin âdet-i 

âğnâm vermediklerinin veçhi olmamağın mîrî için alınmak ferman olunmuştur 

denmektedir
1260

. 

3.2.3. Malkara’daki Ahî Mûsâ Zâviyesi  

Ahî Mûsâ, I. Murad devrinin önde gelen ahîlerinden olup Gelibolu‟ya bağlı 

Malkara‟da yaĢamıĢtır. Hayatı hakkında yeterli bilgi bulunmamakla birlikte dönemin 

sözü geçen mühim ahîlerinden biri olduğu söylenebilir. Nitekim Malkara‟da 

kendisine bir zâviye inĢa edilmiĢ olması ve bu zâviye için vakıfnâme düzenlenmesi 

görüĢümüzü destekler niteliktedir. Ayrıca vakfiyede verilen bilgiye göre Sultan 

Murad‟ın Ahî Musa‟nın üzerindeki ahîlik kuĢağını bizzat kendi eliyle kuĢatıp ahî 

icazeti vermeside
1261

 dikkate Ģayan bir durumdur. I. Murad Hudâvendigâr‟ın bu 

Ģekilde davranması yeni fethedilen Malkara Ģehrinin iskâna açılması hususunda 

önemli bir adımdır. Zira Osmanlı kuruluĢ döneminin ilk zamanlarından itibaren feth 

edilen bölgenin iskânı için Osmanlı idarecileri tarafından Anadolu‟dan buralara 

nüfus nakledilmiĢ ve bu bölgenin imar ve inĢa edilmesi yoluna gidilmiĢtir
1262

.  

1519 tarihli tahrirdeki vakıf kaydından anlaĢıldığı üzere, I. Murad, Ahî 

Mûsâ‟ya Malkara‟da bir çiftlik vermiĢ ve 1366 yılının Mart ayına tarihli vakıfnâme 

düzenlenmiĢtir
1263

. Bu bağlamda Tahsin Öz‟ün, Yemen Fatihi Gazi Sinan PaĢa‟nın 

ÇarĢıkapı‟daki türbesinde ele geçen belgeler arasında bulduğu ve 1941 yılında 

neĢrettiği 767/1366 tarihli Türkçe vakfiye, yeni fethedilen Malkara‟da Sultan 

Murad‟ın üzerindeki ahîlik kuĢağını bizzat kendi eliyle kuĢatıp ahî icazeti verdiği 

Ahî Mûsâ‟ya bazı köylerin evlatlık olarak verilmesi hakkında önemli bilgiler 
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bulunmaktadır. Mezkur belgeye göre; I. Murad‟ın Malkara nahiyesinde bir parça yeri 

vakfettiği bilgisi verilmiĢtir. Ahî Mûsâ vefat edince vakfın Ģeyhliği, ahî olmaları 

Ģartıyla oğullarına, kızlarına ve bu ailenin soyundan gelen kiĢilere evlatlık olarak 

bırakılmıĢ, avarız ve örfi vergilerden, ulakdan ve sekbandan ve carehurdan ve 

nayibden ve salgundan muaf ve müsellem olmaları gerektiği belirtilmiĢtir
1264

.  Ahî 

Mûsâ vefat edince vakıf, oğulları Ahî Mustafa ve Ahî Tayfur‟un tasarrufuna geçmiĢ, 

onlar da vefat edince Ahî Tayfur‟un oğlu Ahî Mahmud vakfa mutasarrıf olmuĢtur. 

Ahî Mahmud‟dan sonra da Ahî Mûsâ‟nın oğlu olan Ahî Mustafa‟nın kızının torunu 

Mehdi Hatun‟un eĢi Ġshak vakfa ahî ve Ģeyh olmuĢtur
1265

. 1518 yılında Yavuz Sultan 

Selim‟den mukarrernâme ve hükm-i hümâyun almıĢtır
1266

. Ayrıca Ahî Musa ailesinin 

incitilmemesi gerektiği de vakıf kayıtlarında yer almıĢtır.  

Ahî Mûsa Zâviyesi uzun yıllar Malkara‟da faaliyette olup bölgenin 

ĠslamlaĢmasında ve TürkleĢmesinde önemli misyonlar üstlenmiĢtir. XVI. Yüzyılda 

da aktif olduğu bilinen zâviyenin vakıfları düzenli bir Ģekilde faaliyetlerini 

sürdürmüĢtür. Nitekim 1519 yılında Ahî Mûsâ Zâviye‟sinin vakıf gelirleri arasında 

bostanlar, bağlar, çiftlik ve değirmen olup, yıllık 2456 akçe gelire sahip olduğu 

bilgisi yer almaktadır. Ayrıca Malkara‟daki baĢhâneden elde edilen 1200 akçe geliri 

vardır. Zâviyenin toplam gideri ise yıllık 3240 akçedir
1267

. Kaynaklarda Ahî Mûsâ 

Zâviyesi ile ilgili bu yüzyıldan sonra herhangi bir bilgi bulunmamakla birlikte yapı 

günümüze kadar varlığını muhafaza edememiĢtir. 

3.2.4.Yegân Reis Zâviyesi  

Yegân Reis Zâviyesi, I. Murad‟ın Yegân Reis‟e evlatlık olarak verdiği vakıf 

ve Ģeyhlik ile Malkara‟da kurulmuĢtur
1268

. I. Murad‟ın Yegân Reis‟e bağıĢladığı bu 

köye Yegân Reis‟in evladları da yerleĢmiĢ ve kısa bir süre sonra bu yerin ismi Yegân 

Reis köyü olarak tesmiye edilmiĢtir. Osmanlı Devleti‟nin ilk yıllarında bu yerin 

isminin Yegân Reis Köyü olarak kabul edilmesi bu bölgenin de zaman içinde 
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Osmanlılar tarafından iskan ve imara açıldığının göstergesidir. Hüdavendigar Livası 

Tahrir Defterleri‟nde Ġnögöl‟e bağlı Yegân Gazi adlı bir köyün olduğu anlaĢılmakla 

birlikte Malkara‟daki Yegân Reis ile bir iliĢkisinin olup olmadığı tespit 

edilememiĢtir
1269

. 

Fâtih Sultan Mehmed zamanında zâviyenin vakfının Ahî Ġsa oğlu Yusuf Han 

ile Ahî Ġsa‟nın kardeĢi Ġdris‟in oğlu Abdülkerim elinde olduğu bilinmektedir. Ayrıca 

dönemin padiĢahının hükmü ile zâviyedeki meĢîhatlik görevinin evladiyet usülüne 

göre yapılması belirtilmiĢtir. Yegân Reis adıyla anılan bu köyün, II. Mehmed‟in 

hükmü ile avarız vergisinden muaf tutulduğu da bildirilmiĢtir
1270

. 

Yegân Reis Zâviyesi‟nin vakfı olan Malkara‟daki Yegân Reis köyünde 22 

vakıf hanesi bulunduğu bunlardan 12 çiftlü, 8‟i bennâk ve ikisi mücerred resmine 

tabi olduğu bilinmektedir. Muhtelif mahsulâtı arziye öĢürleri ile Malkara‟daki 

hamam (senede 4000) - I. Murad vakfına ait olan hamamdan ayrıdır- yine 

Malkara‟daki bağıĢların öĢrü (100) yekûnu 6547 akçe idi. Zâviye masrafı ise 860 

sıralarında günde sekiz akçe bulunuyordu. Söz konusu kayıtlardan Malkara‟da 

Yegân Reis adına bir köy ve bir de hamam vakfedildiği anlaĢılmaktadır
1271

.  

Yegân Reis Zâviyesi ile ilgili BaĢbakanlık Osmanlı ArĢivi‟nde bulunan H. 7 

Safer 918 / M. 24 Nisan 1512 tarihli bir belgede zâviyeye ait bir köy ve hamam 

vakfedildiği bilgisi tekrarlanmakta ve vakıf hizmetlerinden gelen gelirlerin fakirlere 

harcandığı bildirilmektedir. Ayrıca Malkara‟da Yegân Reis Zâviyesi vakfı hâsılatının 

kötüye kullanıldığı hakkında yapılan bir Ģikâyet de bulunmaktadır
1272

. 

ArĢiv kayıtlarından edindiğimiz bilgilere göre Yegân Reis Zâviyesi‟nin 

XVIII. Yüzyılda da faal olduğu anlaĢılmaktadır. Nitekim bu döneme ait Malkara‟da 

Yegân Reis Zâviye ve Ġmareti Evkafı tevliyetine kaymakam tayini bulunmaktadır
1273

. 
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3.2.5.Ezine Abdurrahman Gazi Zâviyesi  

Abdurahman Gazi Zâviyesi Ezine merkezinde kurulmuĢtur. ĠnĢa tarihi ve 

bânisi hakkında herhangi bir bilgi bulunmamaktadır. Günümüzde Çanakkale 

topraklarının içinde yer alan Ezine‟deki Abdurrahman Gazi Zâviye‟sine Süleyman 

PaĢa ve I. Murad tarafından vakıflar tahsis edilmiĢtir. 1455 Tarihli Kirmastî Tahrir 

Defteri'ne Göre Süleyman PaĢa ve Sultan I. Murad tarafından Abdurrahman Zâviyesi 

için 18 hane, 6 mücerred, 1 imam, 1 kethüda, 1 müezzin ve 4.794 akçe hâsıldan 

oluĢan Ömer DaniĢmendlü (Abdurrahman) köyü vakfedilmiĢtir. Aynı vakfa ait Ezine 

içindeki hamamdan 5.760 akçe kira geliri de bulunmaktadır
1274

. Söz konusu köyün 

hâsılı fukaraya taam içün ve hudemaya mevacip virile deyu tayin olunmuş ve 

ellerinde selatin-i maziyeden hükümleri olduğu bildirilmiĢtir
1275

. Ömer DaniĢmendlü 

ismi hakkında kaynaklarda herhangi bir bilgi bulunmamakla birlikte Abdurrahman 

Köyü‟nün zaman içinde adının değiĢmesine bağlı olarak bahsi geçen köye bu ismin 

verilmiĢ olabileceği söylenebilir. Osmanlı kuruluĢ sürecinde zâviyelerin etrafında 

toplanan insanların oluĢturduğu yerleĢim birimleri bu bölgede de meydana gelmiĢ ve 

Abdurrahman Gazi‟ye vakfedilen mahal kısa bir süre sonra Abdurrahman Gazi 

(Ömer DaniĢmendlü) köyü adıyla anılmaya baĢlamıĢtır. Bu durumda zâviyelerin 

kuruldukları yerde yeni yerleĢim birimlerinin açılmasında büyük rollerinin olduğu 

söylenebilir. 

Abdurrahman Zâviyesi, Osmanlı kuruluĢ sürecinde devrin sultanları 

tarafından kabul gören önemli kurumlardan biridir. Nitekim devrin hanedan üyeleri 

tarafından destekelenen ve köyler bağıĢlanan bu zâviyeye yeni yerlerin vakfedildiği 

kayıtlara geçmiĢtir. Söz konusu kayıtlara göre; Süleyman PaĢa ve Gazi 

Hudâvendigâr‟dan Ezine‟deki Abdurrahman Zâviyesi için 11 hane, 14 mücerred ve 

2.632 akçe hâsıldan müteĢekkil Bozan/Burunili köyü ve 11 hane, 10 mücerred ve 

4.008 akçe hâsıla sahip olan Çardak beli nam-ı diğer El begi
1276

, 

Çerdikenlü/Elbeg{?) köyü vakfedilmiĢtir. Aynı vakfa ait Kafirviranı köyü ile 
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Lapseki‟de 5 müdlük 881 akçe hâsılı olan bir yerin de vakıf olarak kaydedildiği 

bilgisi yer almaktadır
1277

. 

Abdurrahman Gazi Zâviyesi‟ne, Süleyman PaĢa ve I. Murad‟ın vakfettiği 

yerler hakkında ayrıntılı bilgilerde mevcuttur. Söz konusu çalıĢmada Ģu bilgiler 

bulunmaktadır. “Vakf-ı Merhûm Süleyman Paşa ve Gâzi Hudâvendigâr 

Abdurrahman‟a, nefs-i Ezine pazarında olan zâviyesine zikr olan karyeleri vakf 

etmiş, ellerinde selâtin-i mâziden hükümleri var imiş, zayi‟i olmuş mezkûr karyelerin 

hâsılı fukaraya ta‟âm pişüb ve huddâmına mevâcîb verilür ve mütevelliyeti olan üç 

yüz akçe ile berât-ı şahiyle mutasarrıftır.  

Bu zikr olan yerlerün hâsılı olan mütevelli olan Abdullah elinde imzalı? 

Vakfın sureti defter-i bulunub, defter mucebince hin-i teftişde tâhrir olan kadı ve ehl-

i “ayân huzurlarında vaki” olan Aydın veled-i Çavuş Mustafa tasarrufunda bir 

buçuk çiftlik yer vakfın bulunub resm kırkdokuz buçuk akçe eyler ve buçuk çiftlik yer 

dahi Mehmed bin Balî, subaşı tasarrufunda olub, resm onaltı buçuk ve dört dönüm 

bağ Mehmet Kadıoğlu Avni elinde ve beş dönüm bağ kethüdâ Mustafa oğlu Mehmet 

elinde ve üç dönüm bağ Abdullah oğlu Bahadır elinde ve bir dönüm bağ Pazar 

elinde ve iki dönüm bağ Salih bin Bicân elinde bulunub, bunların mabeynlerinde zikr 

olan hâsıl meblağ olub, bir akçe ve bir hisse vakfa virilür, mezkûr mütevelli olan 

vakfa zarardır dedikde hin-i teftişte olan tasarruflarında bulunub, üzerlerine kayd 

olundu, resimlerin ve “öşürlerin mütevelli marifetiyle olucak, sal be sal vakfa teslim 

ideler
1278

. 

Abdurrahman Gazi Zâviyesi‟nin XVI. Yüzyılda aktif olduğu bilinmekle 

birlikte bu dönemde zâviyede bir takım kötü olayların yaĢandığına dair bir belge 

bulunmaktadır. Söz konusu belgeye göre; Abdurrahman Gazi Zâviye‟sinde elinde 

bulunan bir hüküm ve hucceti ortalık yerde yırtarak kendi baĢına hareket edip halka 
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eziyet eden Yahya adlı Ģahıs hakkında gerekli tahkikatın yapılmasına dair bir vesika 

tarihi kayıtlara geçmiĢtir
1279

. 

Abdurrahman Zâviyesi ile ilgili XVI. Yüzyıldan sonra herhangi bir bilgi 

edinilememiĢtir. Kaynaklarada Abdurrahman Zâviyesi ile ilgili bir bilginin 

bulunmayıĢı bu asırdan sonra isminin değiĢtiği veya zâviyenin farklı yapı grupların 

içerisine dahil edildiğini akla getirmektedir. 

3.2.6.Gittigiran Zâviyesi (KüĢtigirân Zâviyesi) / Pehlivan Cemâleddin 

Tekkesi  

Osmanlı Devleti‟nde pehlivanlar için bazı tekkeler yapılmıĢtı. Bunlardan ilki 

Bursa‟da bulunmaktaydı. Ġkincisi Edirne‟deki Gittigiran Zâviyesi idi. Zâviyenin adı 

Gittigiran, KüĢtigirân
1280

, GüreĢciler
1281

, Pehlivanlar
1282

, KüĢte-gîrân
1283

, Pehlivan 

Cemâleddin Zâviyesi
1284

, Seyyid Cemaleddin Sultan Asitânesi
1285

 gibi muhtelif 

isimler ile anılmakla birlikte vakıf kayıtlarında GüreĢçiler Duâcısı Zâviyesi adı ile 

kayıtlıdır
1286

. Pehlivan Cemâleddin tarafından yaptırılmıĢ olduğu bilgisi 

verilmektedir
1287

. 

KüĢtigirân Zâviyesi, I. Murad tarafından Edirne‟nin fethinden sonra Osmanlı 

ordusuna güçlü kuvvetli savaĢçılar yetiĢtirmek amacıyla kurulmuĢtur
1288

. KüĢtigirân 

Zâviyesi‟nin BayırbaĢı‟nda, daha önceki adıyla Mevlânâ Veliyüddin, sonrasında 
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Metropolit Mahallesi, Kale Kapısı Caddesi‟nde, otuz üçüncü numarada bulunduğu 

belirtilmektedir
1289

. Ahmed Badi Efendi, zâviyenin kurulduğu yerin Mevlânâ 

Veliyüddin mahallesinde olduğunu ve sakfının ahĢaptan yapıldığnı belirtmektedir. 

Ayrıca Ahmed Badi Efendi bu tekke için Evkâf-ı Hümâyûn Hazîne-i Celîlesince 

güreşçiler duâcısı zâviyesi nâmıyla mukayyeddir ifadelerine yer vermiĢtir
1290

. Evliya 

Çelebi‟nin verdiği bilgilere göre; bu güreĢçiler dergâhı Ali PaĢa ÇarĢısı yakınlarında 

Balıkpazarı kapısının iç yüzünde bulunmaktadır. Fetihten sonra Gazi Hudâvendigâr 

burasını askerleri için yapmıĢtır. Haftada bir kere cuma günleri pehlivanlar yoğun 

miktarda yağlanarak güreĢ tutmuĢlardır. Evliya Çelebi zâviyeyi gezdiği yıllarda 

burada pehlivanların BektaĢî öğretisine göre idman yaptığını, bakımlı bir yer 

olduğunu, taĢ bir binasının bulunduğunu, birçok odası, mutfağı ve küçük bir 

bahçesinin mevcut olduğunu bildirmektedir. Meydanında önceki yıllarda 

pehlivanlarının kullanmıĢ olduğu demirden yaylar, kayın ağacından oklar, gürzler, 

kemankeĢ darbları, sadakları, matrakları, manda derisinden mamul ağır kispetleri ve 

çeĢitli pehlivanlık aletlerinin asılı olduğunu ifade etmiĢtir
1291

.  

KüĢtigirân Zâviyesi‟nde haftada iki defa pehlivanların güreĢtiği 

bilinmektedir. Pehlivanlar havaların yağıĢlı olduğu kıĢ günlerinde tekkenin 

içerisinde, güzel havaların olduğu günlerde ise Edirne‟de Namazgâh Ovası denilen 

yerde idman yapıyorlardı. Her yıl Hıdırellezde ülkenin her tarafından pehlivanlar 

güreĢmek için tekkeye geliyorlardı
1292

. Evliya Çelebi de meĢhur seyehatnâmesinde 

pehlivanların burada güreĢ yapması hakkında ayrıntılı bilgiler vermiĢtir. Buna göre 

zâviyede güreĢ yapılan yerin zemini siyah taş gibi yağ ile bulanmış bir arbede 

meydanı olduğunu, Ehil olmayan adamların o tekkeye ayak bassa, yağ üstünde tepesi 

üzere gelip kendi kendine yenildiğini ifade etmiştir. Ancak meydan sahibi yiğit 

kişilerin yalınayak ve gömleksiz bu meydanda iki-üç saat bu yağ üzerinde 
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güreştiklerini belirtmiştir. Ayrıca yapılan güreş neticesinde birbirine galip 

gelemeyen pehlivanlarn 360 çeşit pehlivanlık hilelerine başvurduklarını dile 

getirmiştir. Böylece pehlivanlar güreĢçi hilelerinden birini yaparak rakibinin bir 

yerini gafil yakalayıp intikamını almıĢtır
1293

. 

Uzun yıllar bölgede faaliyet gösteren bu zâviyenin muhasebe kayıtlarından 

gelir ve giderleri de tesbit edilmiĢtir. Buna göre; ġeyh Cemaleddin zamanında 

Edirne‟deki GüreĢçiler Tekkesi/Zâviyesi için Serhâzin-i Enderûn-ı Hümâyûn 

(Enderûn HazinedarbaĢısı) Mehmed Ağa zamanında 1 Muharrem 1167-30 Zilhicce 

1169 yılları arasında üç yıllık gelirleri muhasebe kaydında yer almıĢtır. Buna göre 1 

Muharrem 1167-30 Zilhicce 1169 [29 Ekim 1753-25 Eylül 1756 tarihli kayıtta 

GüreĢciler Zâviyesi‟nin 3 yıllık geliri Ġcârât-ı mukâtaât-ı zemin-i dekâkîn (Dükkân 

kiraları) 7680 akçeden oluĢmaktadır. Muhasebe kayıtlarında yer alan bilgiye göre 

GüreĢciler Zâviye‟sinin giderleri ise; günlüğü 8 akçeden 120 gün 1 yıllık 960 akçe, 3 

yıllık 2800 akçe vakıf görevlilerinin maaĢları ve hizmetleri için harcanmaktaydı. El-

Ġhrâcât olarak tabir edilen genel giderlerden ise olarak Tekke Ģeyhine 3 yıllık 1920 

akçe maaĢ, 3 yıllık 1800 akçe Taâmiye (yemek masrafı), 3 yıllık 1080 akçe 

muhasebe harcı olmak üzere toplamda 7680 akçe harcama yapılmaktaydı
1294

. 

Zâviyenin kurulduğu dönemdeki tasavvufî durumu bilinmemekle birlikte bir 

süre BektaĢîlik
1295

 tarikatı bünyesinde hizmet vermiĢ
1296

, daha sonra ise 

NakĢibendiyye tarikatı içerisinde yer almıĢtır
1297

. Evliya Çelebi zâviyede BektaĢîlik 

ritüellerine göre uygulamaların yapıldığına dikkat çeker ve pehlivanların güreĢe 

baĢlamadan önce “gülbâng-ı Muhammedî” çektiğini rivayet etmektedir 
1298

. 

KüĢtigirân Zâviye‟sinde uygulanan bu tür uygulamalara göre XVIII. Yüzyılda bu 

kurumun BektaĢî tarikatına mensup olduğu söylenebilir. Zamanla harap olan tekke, 
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1308/1890 senesinin ilk ayında yeniden yapılmıĢtır
1299

. Bugün, aynı adreste 

Pehlivanlar Mezarlığı bulunmaktadır
1300

. Mezarlıkta; Pehlivan Cemalettin, Ali 

Efendi, Mehmed Ağa ve kimliği belirlenemeyen bir kiĢiye ait mezarlar yer 

almaktadır
1301

. 

ArĢiv kayıtlarına göre mezkûr zâviyenin XVIII. Yüzyılda faal olduğu 

bilinmektedir. Nitekim H. 2 Rebîülevvel 1170/ M. 25 Kasım 1756 tarihli bir belgeye 

göre; Edirne‟nin Veliyüddin mahallesinde vaki GüreĢciler Tekyesi (Pehlivan 

Cemaleddin Zâviyesi) mektep muallimliğinin Ġsmail bin Yusuf‟a tevcihine dair bir 

berat bulunmaktadır
1302

. Bu kayıttan bahsi geçen zâviyenin kendisine bağlı bir 

medresesinin de bulunduğunu öğrenmekteyiz. 

XVIII. yüzyıla ait baĢka bir belgede ise Edirne‟de Pehlivan Cemaleddin‟in 

GüreĢciler Tekkesi Ģeyhi olan Ġdris oğlu Süleyman‟ın yevmi iki akçe ile Ģeyhlik 

görevinde bulunduğu ve ve onun vefat etmesi üzerine vazifesinin Pehlivan GülĢen 

Hasan‟a tevcihine dair bilgiler bulunmaktadır
1303

. (H. 22 ġaban 1181/ M. 13 Ocak 

1768). Pehlivan GülĢen Hasan‟dan sonra muhtemelen onun oğlu Pehlivan GülĢen 

Ahmed bu göreve getirilmiĢtir. Nitekim H. 29 Cemâziyelâhir 1205 / M. 5 Mart 1791 

tarihli bir belgede Pehlivan Cemaleddin Zâviyesi evkafının yevmiye iki akçe vazife 

ile mütevellisi olan Hasan bin Ahmed‟in (Pehlivan GülĢen Ahmet) evlatsız olarak 

vefat etmesi üzerine erbâb-ı istihkaktan Ömer Ġbn Osman‟ın tayini hakkında bir 

berat-ı Ģerif bulunmaktadır
1304

. 

Pehlivan Cemaleddin Zâviyesi vakfı mahsulünden meĢrut vazife ile mektep 

muallimliğinde mutasarrıf olan DerviĢ Ahmed‟in uygunsuz davranıĢlarda bulunduğu 

ve halkı rahatsız ettiğine dair bir yazı bulunmaktadır. Söz konusu belgeye göre; 

DerviĢ Ahmed‟in, kadın ve çocuklara nüsha yazıp okuduğu ve bazı ahlaksızlıklarda 

bulunduğu bildirilmektedir. YaĢanan bu olaylar akabinde adı geçen Ģahsın görevden 

alınmasına ve mektep muallimliği mutasarrıflık görevine Kadı Mevlana Ahmed Arif 
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Efendi‟nin mührü ile Mehmed Nuri Halife bin el hacı Hasan‟a tevcih edildiği 

bildirilmektedir (H. 29 Muharrem 1207 / M. 16 Eylül 1792)
1305

. 

XIX. Yüzyıl kayıtlarında ise Cemaleddin Pehlivan Zâviyesi‟ni 

mütevelliliğine dair bir arĢiv vesikası bulunmaktadır. Söz konusu belgeye göre; 

Cemaleddin Pehlivan Zâviyesi Evkafı‟nın yevmi iki akçe vazife ile mütevellisi olan 

Ömer Halife Ġbn Osman‟ın arkasında evlad bırakmadan ölmesi üzerine görev yeri 

boĢ kalmıĢtır. Bunun üzerine erbâb-ı istihkaktan Ahıshalı Pehlivan Ġbrahim Halife 

Cemaleddin Pehlivan Zâviyesi‟nin mütevelliliği görevine getirilmiĢtir
1306

.  

H. 18 Zilkade 1230/ M. 22 Ekim 1815 tarihli belgede ise Pehlivan 

Cemaleddin Zâviyesi ġeyhi Ahmed oğlu Hasan Pehlivan‟ın evladsız bir halde vefat 

etmesi üzerine zâviyenin Ģeyhliği görevine Ahıshalı Ġbrahim Pehlivan‟a verildiğine 

dair bir berat bulunmaktadır
1307

. 

3.3.Diğer Zâviyeler  

3.3.1. Ġznik’teki Zâviyeler  

3.3.1.1.Yâkub Çelebi Zâviyesi  

Yâkub Çelebi, I. Murad‟ın oğlu olup
1308

 kaynaklarda hakkında yeterli bilgi 

bulunmamaktadır. Yâkub Çelebi, I. Murad döneminde Karesi Sancağı beyi olarak 

görev yapmıĢtır
1309

. Babası zamanında birçok muharebelere katılarak, cesaret ve 

kahramanlığını göstermiĢtir. Babası ile birlikte I.Kosova savaĢına iĢtirak etmiĢ, 

savaĢta ordunun sol tarafında yer almıĢ ve Sırplara karĢı büyük bir gayretle mücadele 

etmiĢtir
1310

. Ancak bu savaĢ esnasında babası I. Murad, MiloĢ adlı hain bir Sırp 

tarafından Ģehit edilmiĢtir. Bu sırada Yâkub Çelebi düĢman ordusu ile uğraĢmakta 

olup, babasının akıbetinden haberdar olmamıĢtır. Yıldırım Bayezid‟i hükümdar 

yapmak isteyen bir grup Yâkub Çelebi‟yi ortadan kaldırmak için ona bir plan 

yapmıĢlardır. Buna göre savaĢ alanında bulunan Yâkub Çelebi‟yi “baban seni 
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çağırıyor” diyerek babasının yanına gelmesini istemiĢlerdir. Yâkub Çelebi de bu 

isteğe riayet ederek babasının bulunduğu mevkiye gelmiĢtir. Yâkub Çelebi, I. 

Murad‟ın olduğu mekâna gelir gelmez 1389 yılında Yıldırım Bayezid yandaĢları 

tarafından Ģehit edilmiĢtir
1311

. MüneccimbaĢı, Yâkub Çelebi‟nin bizzat Yıldırım 

Bayezid‟in emri ile öldürüldüğünü ifade etmektedir. Ayrıca Yıldırım Bayezid‟in 

saltanat için kardeĢini ilk öldürten kiĢi olduğu bilgisini de vermektedir
1312

. 

Kepecioğlu da Yâkub Çelebi‟nin Yıldırım Bayezid tarafından boğularak 

öldürüldüğünü ve 1389 yılında ölen bu zatın cenazesinin I. Murad‟ın cenazesi ile 

Bursa‟ya gönderildiğini rivayet etmektedir. Ayrıca Bursa‟da gizlice defnedildiğini ve 

kabrinin de Çekirge‟de Murad Hudâvendigâr Türbesi‟nde bulunduğunu 

aktarmaktadır
1313

.  

Osmanlı Ģehzadelerinin birçoğu gibi Yâkub Çelebi de Osmanlı topraklarında 

imar ve iskân faaliyetlerine önem vermiĢtir. Bu amaçla devletin muhtelif yerlerinde 

bazı yapılar inĢa etmiĢtir. Bunlardan biri de Ġznik‟te inĢa edilen Yâkub Çelebi 

Zâviyesi‟dir. Bazı eserlerde imaret olarak geçen bu yapı Ġznik‟te XIV. yüzyılın ikinci 

yarısında inĢa edilen zâviyeli cami türlerinden biridir. Yâkub Çelebi tarafından 791 

(1389) yılından önce yaptırılmıĢ
1314

 olan binanın kitâbesi yoktur. Kepecioğlu, 

Maltepe mahallesinde bulunan bu yapının halen eski eserler deposu olarak 

kullanıldığını söylemiĢtir. Mezkûr yerde bulunan türbe ve imaret için Bursa‟nın 

Aksungur köyünde 550 dönüm arazi vakf eylenmiĢtir. Ġznik ve Yalavo‟da vakıfları 

bulunmaktadır. Yâkub Çelebi ġile‟nin Salih köyünü dahi Hamza oğlu Ali Bey‟den 

satın alarak bu imarete vakf eylemiĢtir. Ġznik‟te iki pare bahçe, arsalar, çiftlikler ve 

dört bin akçe nakit de vakf eylemiĢtir. 1492 tarihli vakfiyesi vardır
1315

. Ġznik‟te 

Yâkub Çelebi adına bir zâviye inĢa edilmiĢ olduğu, 1580 tarihli bir belgeden 

anlaĢılmaktadır: “...İznik‟de vakı‟ Yâkub Paşa Zâviyesi vakfına ve Nilüfer Hatun 
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evkaafına mütevelli olan kimsenin hisab vermediği ihbar edilmekle, keyfiyet hizane-i 

amirece tetkıyk edilmiş ve 985 Muharrem gurresinde verilmesi lazım gelen üç senelik 

muhasebenin verilmediği görüldüğünden İznik Kadısına (Hakk-ı sarih) dairesinde 

muhasebe teftişinin yapılması Divan-ı Hümayun'dan yazılmakdadır. l3 Zilhicce 987 

(1 Kanun-ı Sani 1580) 
1316

.   

Vakıf kayıtlarından mezkur zâviyeye dair önemli bilgiler edinmekteyiz. Buna 

göre; Kandıra‟ya tâbi Salihköy, Murad Hudâvendigâr‟ın oğlu Yâkub PaĢa/ Yâkub 

Çelebi tarafından Hamid Bey oğlu Ali Bey‟den satın alındıktan sonra, Ġznik‟teki 

zâviyesine vakfedilmiĢtir. Vakıf köyde, hariçten gelenlerle beraber 45 neferin 

mütemekkin olarak kaydedildiği anlaĢılmakla beraber, köyün hâsılı mukayyed 

değildir
1317

.  

Yâkub Çelebi Zâviyesi 1919 yılına kadar fonksiyonunu sürdürmüĢ, bir süre 

boĢ kaldıktan sonra 1934‟te müze deposu yapılmıĢ, 1963‟te onarılarak yeniden 

ibadete açılmıĢtır. Yapı yakın zamanda bir onarım daha görmüĢtür. 

Zâviyeli/tabhâneli diye adlandırılan plan grubu içerisinde değerlendirilen bu yapı bir 

sıra kesme taĢ, üç sıra tuğla ile almaĢık örgülü duvarlara sahiptir. Duvarların üstü 

tuğladan kirpi saçaklarla sonlanmıĢ, üst örtüyü meydana getiren kubbe ve tonozlar 

dıĢtan hafif kavisli kiremitlerle kaplanmıĢtır
1318

. Ġbadet mekanı tek kubbeli olarak 

tasarlanmıĢtır. Yapıya girildikten sonra doğu ve batı cephelere yerleĢtirilmiĢ zâviye 

mekanları tonoz ile örtülüdür. Yapıda beĢ bölümlü son cemaat yeri bulunur. Son 

cemaat yeri revaklar aynalı tonozlar ile örtülmüĢ olup revakı taĢıyan üç ayak ve iki 

sütun bulunur
1319

. Zâviye duvarları, üç sıra tuğla bir sıra taĢ eklinde almaĢık teknikte 

örülmüĢtür
1320

. Zâviyenin hemen yanında bulunan türbe kare planlı olup üzeri kubbe 
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ile örtülmüĢtür. Bu türbe bir makam olup, gerçekte burada Yâkub Çelebi 

yatmamaktadır
1321

. 

3.3.1.2.Balaban Bey Zâviyesi 

Ġnce lakabıyla da anılan Balaban Bey, I. Murad devrinde yaĢamıĢtır. I. 

Murad‟ın emîrlerinden olup askere serdar olmuĢtur
1322

. MüneccimbaĢı Toyca/Toğuca 

Balaban olarak zikretmektedir
1323

. Kamil Kepecioğlu ise ona “Torça” ve “Deli 

Balaban” isimleri ile hitap edildiği bilgisini vermektedir
1324

. Ġnce Balaban 1382‟de 

Sofya‟yı fetheden askerin kumandanı olarak görev yapmıĢtır
1325

. I. Murad 

döneminde Edirne‟ye düzenlenen fetihlerde görev almıĢtır
1326

. I. Murad ile birlikte 

1386 yılında yapılan Karaman seferinde yer almıĢtır
1327

. Orhan Bey‟in 

kumandanlarından olan Balabancık Bey‟in oğlu olan Balaban Bey, 1389 yılında 

yapılan I. Kosova SavaĢı‟na katılmıĢtır
1328

. Mehmed Süreyya, Balaban Bey‟in 

Kosova savaĢından bir iki sene sonra vefat ettiğini nakletmektedir
1329

. Kepecioğlu ise 

Balaban Bey‟in 1390 yılında öldüğü bilgisini aktarmaktadır
1330

. Ġznik‟te Balaban 

adında bir zâviye inĢa edilmiĢtir. Yapım tarihi ve bânisi hakkında yeterli bilgi 

bulunmamaktadır. XV. Yüzyılda da faal olan bu zâviyeye bazı yerler vakıf olarak 

verilmiĢtir. Kirmastı defterindeki kayıtlara göre; Ġznik‟de Balaban Bey Zâviyesi 

Vakfı‟na ait 42 haneden oluĢan Ayucuk köyü vakfedilmiĢtir. 13 mücerred ve 9.697 

akçe hâsılı bulunmaktadır
1331

. 
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3.3.2. Karesi Topraklarındaki Zâviyeler 

3.3.2.1. Ahî Mustafa Zâviyesi  

Balıkesir‟de Sahn-ı hisar Mahallesinde bulunan zâviyenin Gazi Hudâvendigâr 

zamanında veya daha önceki bir tarihte Ahî ġeyhi Mustafa b. Ahî tarafından inĢa 

edildiği ifade edilmektedir. 1573 yılında Ahî Mustafa Zâviyesi‟ni kullanan ġeyh 

Seyyid Hüseyin Efendi‟nin elinde, Gazi Hudâvendigâr zamanından daha önceki 

Ģeyhlerin eline verilmiĢ ve daha sonra da Sultan Bayezid devrinde onaylanmıĢ 

beratların olduğu bilinmektedir. Bu beratın bize verdiği bilgiye göre, zâviyenin Gazi 

Hudâvendigâr zamanında veya daha önceki yıllarda inĢa edildiği söylenebilir. Ahî 

Mustafa Zâviyesi hem konaklama hem de yemek verilen bir zâviye olarak 

faaliyetlerini sürdürmüĢtür 
1332

. Zâviyenin iĢletilebilmesi için Ahî Mustafa‟nın 

yaptığı vakıflar oldukça zengindir. Bu vakıflar içinde muhtelif yerlerde 7 parça tarla, 

2 dükkân, 1 baĢhâne, 1 tuz hane zemini ve 1 tane tahunhanenin de yarım hissesi 

mevcuttur. XVI. Yüzyılda bu vakıflardan sağlanan gelir 4129 akçedir
1333

. 

1573 - 1574 tarihinde yapılan tahrire göre Balıkesir kazasında bulunan 

zâviyenin meĢihatine 24 akçe ile Seydi Hüseyin mutasarrıftır. Gelirleri ise 

Balıkesir‟de bulunan 5 parça bağ zemininden 720 akçe, 5 tane dükkân 

mukâtaasından 85 akçe, mukâtaa-yı baĢhâneden 2.800 akçe, 2 parça zemin 

mukâtaasından, zemin-i mukâtaa 2 kıta; Balıkesir‟deki mukâtaa-yı tafthaneden (?) 

500 akçe ve mukataa-yı zemin-i buzhaneden (?) 24 akçe olmak üzere toplam 4.129 

akçeden müteĢekkildir
1334

. 

Ahî Mustafa Zâviyesi‟nde fukaraya yemek Ģartı olduğu XVII. yüzyıl 

kayıtlarında da belirtilmektedir. Ancak bu dönemde mütevellilerin ilgisizliği 

nedeniyle vakfın harabeye döndüğü ifade edilmektedir. Bu duruma karĢı 1110/1698-

1699 tarihli beratta tamir ve bakımını yapmak Ģartıyla yeni bir mütevelli tayin 
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 Sevim, XVI. Yüzyılda Karasi Sancağı (Tahrir Defterlerine Göre), s.289.  
1333

 BOA. TT 166, s.255; KKA. TD 568, s.123a. Sevim, XVI. Yüzyılda Karasi Sancağı (Tahrir 

Defterlerine Göre), s.289; M. Murat Öntuğ, “Ahi Mustafa Zaviyesi (Balıkesir)”, Ahilik 

Ansiklopedisi, C.I, Ankara 2020, s.155; M.Murat Öntuğ, “XVII. Yüzyılın İlk Yarısında Balıkesir 

Şehrinin Fiziki, Demografik ve Sosyo-Ekonomik Yapısı”, SÜ Sosyal Bilimler Enstitüsü 

BasılmamıĢ Doktora Tezi, Konya 2003, s.93-94. 
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 KKA. TD 568, s. 123a.  



260 
 

 

edildiği kayıtlıdır
1335

. 1136/1723-1724 tarihli bir beratta vakfın zâviyesinde çalıĢan 

dakkülhınta (buğday öğüten)‟nın günde bir buçuk akçe maaĢ aldığı ve yine 

1139/1726-1727 tarihli diğer bir beratta ise cüzhân ve tabbah (aĢçı) olan görevlilerin 

günde birer akçe maaĢ ile çalıĢtıkları kayıtlıdır. XVIII. Yüzyıl sicillerinde Ahî 

Mehmed ve Ahî Mustafa vakıfları birlikte zikredilmekle beraber, mescidin Ahî 

Mehmed tarafından, zâviyenin ise Ahî Mustafa tarafından inĢa ettirildiği 

anlaĢılmaktadır. 1139/1726-27 tarihli bir arzda Ahî Mehmed ve Ahî Mustafa 

vakıflarının mütevellisi, vakfın ekserisinin müsakkafat olduğunu açıkladıktan sonra 

günde iki akçe maaĢ ile bir câbî tayin edilmesini arz etmektedir
1336

.  

Ahî Mustafa Zâviyesi ile ilgili H. 17 Zilkade 1149/ M. 19 Mart 1737 tarihli 

belgede ise Balıkesir‟de vaki Ahî Mehmed oğlu Mustafa vakfında Ģeyh olmak üzere 

yevmi dört akçe vazifeye mutasarrıf olan Halil Efendi‟nin evlatsız ölmesi üzerine 

onun görev yeri boĢ kalmasından dolayı yeni bir Ģeyhin atanmasına dair hazırlanmıĢ 

bir belge kayıtlara geçmiĢtir
1337

. Bu belgeden sonra Ahî Mustafa Zâviyesi‟nin akıbeti 

hakkında kaynaklarda herhangi bir bilgi bulunmamaktadır. Günümüze kadar 

varlığını muhafaza edemeyen Ahî Mustafa Zâviyesi‟nin XVIII. Yüzyılın son 

dönemlerinde yıkılmıĢ olabileceği söylenebilir. 

3.3.2.2.Ġne Bey Zâviyesi  

Ġne Bey, kaynaklarda “Ġne Bey SubaĢı
1338

”, “Eyne Bey”, “Ġneci Bey” ve 

mahkeme sicil kayıtlarında da “Ġne Ali Baba” adıyla zikredilmektedir
1339

. Babasının 

adı Feleküddin
1340

 ya da Ġsmail Hakkı UzunçarĢılı‟nın ifadesine göre ise 

“Melikuddîn” idi
1341

. Tarihi kaynakların aktardığı bilgilere göre Ġne Bey I. Murad‟ın 
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 Ünlüyol, Şerriye Sicillerine Göre XVIII. Asrın İlk Yarısında Balıkesir (1700-1730), s.201; Öntuğ, 

“XVII. Yüzyılın İlk Yarısında Balıkesir Şehrinin Fiziki, Demografik ve Sosyo-Ekonomik Yapısı, 

s.94.  
1336

 Ünlüyol, Şerriye Sicillerine Göre XVIII. Asrın İlk Yarısında Balıkesir (1700-1730), s.201, 202. 
1337

 BOA. C.EV. 482 -24395. 
1338

 Solak-Zâde Mehmed Hendemî Çelebî, Solak-Zâde Tarihi, s.64. 
1339

 UzunçarĢılı, Osmanlı Tarihi, s.331, dipnot 3; Sevim, XVI. Yüzyılda Karasi Sancağı, s.289, 2. 

Dipnot. 
1340

 Ekrem Çavuldur, “Balıkesir Tarihçesine Ġlgili Eski Bir Vesika”, Kaynak Dergisi, S.57, Balıkesir 

1937, s.247; Kâmil Kepecioğlu, “Ġnebey (SubaĢı)”, Bursa Kütüğü, C.II, Bursa BüyükĢehir 

Belediyesi Yayınları, Bursa 2010, s.235; Sevim, XVI. Yüzyılda Karasi Sancağı (Tahrir 

Defterlerine Göre), s.287. 
1341

 UzunçarĢılı, Osmanlı Tarihi, s.331, dipnot 3.  
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subaĢısıydı
1342

. Mehmed Süreyya‟nın Sicil-i Osmani adlı eserine göre; Firûz 

Bey
1343

‟de onun yeğenidir. NeĢrî‟ye göre Ankara muhafızı Yakup Bey, Firûz Bey‟in 

oğlu olduğu bildirilmekte ve Ġne Bey‟in de Emîr Yakup‟un dayısı olduğu bilgisi 

bulunmaktadır
1344

. Ġne Bey‟in, Emîr Yakup‟un dayısı olduğu bilgisi Solak-Zâde 

Tarihi‟nde de yer almaktadır
1345

. Ġne Bey, Balıkesir de önce subaĢılık daha sonra da 

sancakbeylik görevinde bulunmuĢtur
1346

. Karamanoğlu ile yapılan muharebede 

I.Murad‟ın oğlu ile sağ kola memur edilerek baĢarılı mücadelelerde bulunmuĢtur. 

Sırbistan muharebelerine Saruca PaĢa ile beraber on bin erle gitmiĢ ve ġehirköy‟ün 

etrafını yakıp yıkmıĢtır. Kosova Meydan Muharebe‟sinde (1389) Gazi Evranos sağ 

cenaha ve Ġne Bey sol cenaha memur edilmiĢtir
1347

. Ġne Bey, Sultan I. Murad‟ın 

Kosava SavaĢı‟nda subaĢı olarak bulunmuĢ ve bu savaĢın sonunda Balıkesir‟de 

sancak beyliği görevine getirilmiĢtir. 1400 yılında bir süre vezirlikte bulunan Ġne 

Bey, Bursa, Bergama, Ankara ve Balıkesir‟de birçok hayır eseri yaptırmıĢtır. Ġne 

Bey, Ankara savaĢında Lala ġahin PaĢa, Saruca PaĢa ve Hacı Evranos Bey ile birlikte 

Osmanlı ordusunun sağ kolunda yer almıĢtır
1348

. 

Yıldırım Bayezid döneminde de etkinliğini sürdüren Ġne Bey 1402 Ankara 

savaĢı sonrasında veliahtlar arasındaki taht kavgasına müdahil olmuĢ ve yaĢanan 

olayların akabinde hayatını kaybetmiĢtir. Rivayetlere göre; Süleyman Çelebi, Ankara 

savaĢının kaybedildiğini görünce vezîriâzam Çandarlızâde Ali PaĢa, Murad PaĢa, 

Yeniçeri ağası Hasan Ağa ve Balıkesir SubaĢısı Ġne Bey ve bir kısım kuvvetlerle 

birlikte kaçmıĢlardır
1349

. Böylece Ġne Bey, Ankara savaĢı akabinde Yıldırım 

Bayezid‟in oğulları arasında vukubulan taht kavgasına karıĢmıĢ ve Ģehzadeler 

arasında orta yolu bulmaya çalıĢmıĢtır. Bu nedenle Ġne Bey ilk olarak Mehmed 
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 NeĢrî, Kitâb-ı Cihan-nümâ I, s.225. 
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 Firûz Bey hakkında ayrıntı malumat için bakınız: Mehmed Süreyya, Sicill-i Osmanî, C.II, Yayına 

Hazırlayan; Nuri Akbayar, Eski Yazıdan Aktaran, Seyit Ali Kahraman, Tarih Vakfı Yurt 
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 Solak-Zâde Mehmed Hendemî Çelebî, Solak-Zâde Tarihi, s.124. 
1346

 Kepecioğlu, “Ġnebey (SubaĢı)”, s.235; Sevim, XVI. Yüzyılda Karasi Sancağı, s.287. 
1347

 Solak-Zâde Mehmed Hendemî Çelebî, Solak-Zâde Tarihi, s.64; Kepecioğlu, “Ġnebey (SubaĢı)”, 

s.235. 
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 Gelibolulu Mustafa Âli, Künhü‟l-Ahbâr I, s.151; Solak-Zâde Mehmed Hendemî Çelebî, Solak-

Zâde Tarihi, s.102. 
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 UzunçarĢılı, Osmanlı Tarihi I, 1988, s.326. 
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Çelebi ve Îsâ Çelebi arasında yaĢanan taht mücadelesini barıĢçı yollarla çözmek 

istemiĢ ve Mehmed Çelebi‟ye abisi Îsâ Çelebi ile Anadolu‟nun aralarında 

paylaĢılması için öneride bulunmuĢtur. Mehmed Çelebi de Ġne Bey‟in önerisini kabul 

edip, kardeĢi Îsâ Çelebi‟ye mektup göndermiĢtir. Tokat ve Sivas‟a kadar Bursa‟nın 

kuzey ve doğusunda olan yerlerin kendisinde kalmasını, Osmanlı baĢĢehrinin güney 

ve batısındaki Aydın, Saruhan, Germiyan, Karesi ve Karaman vilâyetlerinin Îsâ 

Çelebi‟nin hükmünde olmasını teklif etmiĢtir. Ancak onun bu teklifi Îsâ Bey 

tarafından kabul edilmemiĢ, taraflar arasındaki taht mücadelesi devam etmiĢtir
1350

. 

Ġne Bey kardeĢler arasında yaĢanan rakabetler/çatıĢmalar neticesinde 1402 yılında 

vefat etmiĢtir
1351

. Bazı kaynaklara göre ise Yıldırım Bayezid Han zamanında vezirlik 

(1400) yapan Ġne Bey, Çelebi Mehmed‟in serdarı iken Îsâ Çelebi ile giriĢtiği Ulubat 

muharebesinde öldürülmüĢtür. NeĢrî eserinde Ġne Bey‟in, Ģehzadelerden Îsâ 

Çelebi‟nin kılıcı ile öldürüldüğünü rivayet etmektedir
1352

. UzunçarĢılı da bu fikri 

teyit ederek bizzat Îsâ Çelebi tarafından öldürüldüğü bilgisini aktarmaktadır
1353

. 

Kepecioğlu da yukarıdaki müellifleri destekleyerek, Îsâ Bey‟in 1402 yılında Ġne 

Bey‟i kılıçla Ģehit ettiğini belirtmektedir
1354

. Ġne Bey‟in kabri Balıkesir‟de Kepsud 

kazasının Teke köyündeki türbesindedir
1355

. Gelibolulu Mustafa Ali Efendi de 

eserinde Ġne Bey‟i I. Murad dönemi devlet adamları arasında zikretmiĢ ve onun 

hakkında medhedici sözler söylemiĢ, “müdebbir-i vüfûr ve nik ü bed görmüş dilâver-

i „adalet şuhûr, seha vü keremi meşhûr idi ifadelerine yer vermiĢtir
1356

.  

Yaptığımız çalıĢmalar neticesinde Ġne Bey‟in hayırsever bir kiĢiliğe sahip 

olduğunu da görmekteyiz. Nitekim Ġne Bey; Bursa, Balıkesir ve Ankara gibi 

Ģehirlerde muhtelif yapılar inĢa etmiĢtir. Ġne Bey, Balıkesir‟de de kendi adıyla bilinen 

bir zâviye yaptırmıĢtır. Balıkesir Ģehrinin içindeki zâviyenin 3 ġaban 804/8 Mart 
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 Solak-Zâde Mehmed Hendemî Çelebî, Solak-Zâde Tarihi, s.124, 125; Kepecioğlu, “Ġnebey 
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1402 tarihli vakfiyesi bulunmaktadır
1357

. Vakfiyede Ġne Bey Zâviyesi‟nin Balıkesir 

Ģehrinin hangi mahallinde inĢa edildiğine dair bir bilgi bulunmamaktadır. Halk 

arasında yapının bugünkü Zağanos PaĢa Cami‟nin güney tarafındaki yolun karĢısında 

yer alan dükkânların bulunduğu yerde olduğu söylenmektedir
1358

.  

Vakfiye de verilen bilgiye göre; “misafirler, garipler, fukara ve yoksullar; 

zayıf ve miskinler ile ehli ilim, ehli Kuran va din taliplerinden yatacak yerleri 

olmayan ve hiç kimse tarafından misafir edilmeyen ve diğer müstahiklerden gelip 

konan ve gidenler için “bela ve musibetlerden mahfuz kalası Balıkesir Ģehrinde” 

etrafında matbah, odaları ve ahırı müĢtemil olarak “Ģerif bir zâviye bina eylediği” 

belirtilmektedir”
1359

.  

Vakfiyede yer alan bilgilere göre bu zâviyeye pek çok yer vakfedilmiĢtir. 

Buna göre; Balıkesir Ģehrine bağlı Kilisecik Köyü ile Fart nahiyesine bağlı ġehre 

Kozluca Köyü, Çakır çiftliği mezraası, Balıkesir, Bursa ve Bergama‟da bulunan beĢ 

değirmen ile muhtelif mahallerde yer alan toplamda yedi adet değirmenlerden ikiĢer 

tanesinin Balıkesir ve Bursa‟da, üçünün mahrusaî Bergamada bulunduğu ve 

zâviyenin hizmetine sunulduğu görülmektedir. Hamamlara gelince: ikisinin 

Balıkesir‟de birinin Bursa‟da (bu hamamın varidatından 39 Osmanlı dirhemi 

Bursa‟da zâviye yanında bina eylediği medresenin, müderrisine, talebelerine, 

kayyumuna ve medrese avlusundaki türbede Kuran okuyan beĢ nefer gılmanına 

meĢrut olup fazlasının Balıkesir‟deki zâviyesine sarf edileceği bilgisi bulunmaktadır) 

Dördüncü hamamın “belalardan mahfuz kalası” Ankara kentinde ve iki hamamında 

Bergama Ģehrinde olduğu kayıtlara geçmiĢtir
1360

. Zâviyenin bu akarlarının XVI. 

yüzyıldaki bir yıllık gelirleri 40.774 akçe idi
1361

. Ġne Bey Zâviyesi‟nin XVII. 

yüzyılda, yukarıda belirtilen büyük vakıf akarları haricinde, ufak zemin gelirlerinin 
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de bulunduğu anlaĢılmaktadır. ġehrin neresinde bulunduğu belirtilmeyen beĢ zeminin 

ġaban 1040/Mart 1631 tarihinde bir yıllık geliri 6.000 akçe idi
1362

. 

Mezkur vakfiyeye göre Ġne Bey, Balıkesir‟de bu zâviye dıĢında bir imaret ile 

TaĢpazarı ve Kanara hamamlarını da inĢa ettirmiĢtir. Ayrıca bu yapıların haricinde 

Bursa‟da bir medrese
1363

 ve bir hamam, Bergama‟da iki hamam (Saray ve Cami ya 

da Ġne Bey Hamamı) ve Ankara‟da bir hamam (Öğle Hamamı)
1364

 yaptırmıĢtır. 

Ayrıca vakfiyesinde geçmemekle birlikte Bergama-Soma yolu üzerinde bulunan 

köprüyü de Ġne Bey inĢa ettirmiĢtir
1365

. Bursa-Balıkesir yolu üzerinde Uluabad 

Köyü‟ne 5 km. uzaklıkta bulunan yere H.797/M.1394 tarihli kitabesine göre Issız 

Han diye bilinen hanı da Ġne Bey inĢa ettirmiĢtir
1366

. Bazı dönemlerde tamir ve 

bakımdan geçirilmiĢ olan han, Ġne Bey‟in yaptığı vakıflarla uzun süre iĢletilmiĢtir
1367

. 

Vakfiyede verilen bilgiye göre; Ġne Bey vakfının tevliyeti emîrlerin ve salih 

kimselerin en üstün olan zatlarından Feleküddür oğlu Alâeddin Ali Bey ile Abdullah 

oğlu ġahin Bey verilmiĢtir. Bu kiĢilerin ölümünden sonra evladiyet üsulüne göre 

nesilden nesile vakfın yönetim sistemi belirlenmiĢtir. Söz konusu Ģahısların çocukları 

olmadığı durumlarda ise vakfın akrabasından en iyi olanına verilmesi, bu kiĢilerin de 

olmaması durumunda kölelerin en iyisine görevin verilmesi kararlaĢtırılmıĢtır. 

Kölelerin de nesilleri kalmazsa dönemin imamı olan kimsenin sulehadan mütevelli 

tayin etmesini Ģart koĢulmuĢtur
1368

. 

Ġne Bey Zâviyesi, XVII. Yüzyıla gelindiğinde Ģehrin en büyük zâviyelerinden 

birisi olarak faaliyetlerine devam etmiĢtir. Zâviye vakfının büyüklüğü ve gelir getiren 

akarlarının muhtelif yerlerde olması vakıfta görev yapan kiĢilerin sayısının artmasına 
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neden olmuĢtur. Bu durum vakıf gelirlerinde usulsüzlük yapılması gibi olayları 

meydana getirmiĢ, bu nedenle de vakıfta görev yapan mütevelliler, vakfı zarara 

uğratmalarından dolayı sık sık değiĢtirilmiĢlerdir. Örneğin, Receb 1023/ Ağustos 

1614 yılında Ġne Bey Zâviyesi vakfında mütevelli olan Mevlânâ Muslihiddin ve Abdi 

adlı kiĢiler 2-3 seneden beri “mâl-ı vakfı” zarara uğrattıkları için görevlerinden 

alınmıĢlardır
1369

. Bu görev H.1025/ M.1616 yılında Ahmed‟e verilmiĢ fakat bu zatda 

görevde fazla kalıcı olmamıĢ ve 29 Safer 1034/ 10 Aralık 1624 yılında bu göreve 

Ġbrahim Abdullah getirilmiĢtir
1370

. Vakıfta mütevelli olan kiĢiler XVII. yüzyılın ilk 

yarısında günde iki akçe ücret almaktaydılar
1371

. Zâviyede görev yapan Ģeyhler 

hakkında yeterli bilgi bulunmamakla birlikte XVI. Yüzyıl Osmanlı Ulema 

Defterlerinde yer alan bir bilgiye göre; Mevlânâ Pîr Ahmed‟in, Ġne Bey Zâviyesi‟nde 

Ģeyhlik görevinde bulunduğu bilgisi kayıtlara geçmiĢtir
1372

. Zâviyenin yakın zamana 

kadar mevcut olduğu ve medrese olarak kullanıldığı bilinmektedir
1373

.  

3.3.3. Ankara’daki Zâviyeler  

3.3.3.1.Ahî Elvan Zâviyesi   

I. Murad döneminde timar sahibi olduğu bilinen Ahî Elvan, Hacı Mecdüddin 

adlı bir zatın oğludur. Ahîlerin seyfi koluna mensup olan bu Ģahsın esas adı Ahî 

Elvan Mehmed Bey‟dir
1374

. 918 Tarihli Vakıf Defteri‟nde Ahî Bayezid bin Ahî Elvan 

diye geçmektedir
1375

. Ankara‟daki Ahî Elvan Cami mimberinde de adı “Nizamü‟d-

din oğlu Zehrab oğlu Mecdü‟d-din İsa oğlu Mehmed Bey oğlu Hacı Elvan” Ģeklinde 

zikredilmektedir. Zeki Oral‟ın hazırlamıĢ olduğu çalıĢmada 73. Sayfa, 112 numaralı 

dipnotta “Etnografya Müzesine naklolunmuş 27 numaradaki mezar taşı Ahî Elvan 

oğlu Emir Paşa, 38 numaralı taşta ise Ahî Elvan kızı Seher Hatun‟un adı 

geçmektedir.” Bu bilgiye bağlı olarak Ahî Elvan‟ın çocuklarını ve isimlerini de 
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öğrenmiĢ oluyoruz
1376

. Bu dönemde tımar sahibi olan ahîler kendilerini topluma 

adamıĢ, tımar iĢletip gelirlerini zâviyelerine vermiĢlerdir. Nitekim tahrir kayıtlarında 

Karye-i Küçek adlı bir mevkiinin (Timar-ı Mehmed Çelebi Hudâvendigâr 

zamanından beri) Ahî Elvan‟ın yeri olduğunu belirtilmiĢtir
1377

. Aynı Ģekilde Karye-i 

Okçu adlı mahalinde (Tımar-ı Mehmed mezkur Hudâvendigâr zamanında Ahî Elvan 

yeri olduğu ifade edilmiĢtir
1378

. Ayrıca Ahî Elvan‟ın Karye-i Kızılca şehr kadimî 

tımarı olduğunu bildirmiĢtir
1379

 

Ankara‟nın nüfuzlu Ahîlerinden olduğu anlaĢılan Ahî Elvan Bey, kendi adını 

taĢıyan bir zâviye ve cami yaptırmıĢtır
1380

. Zâviye zamanla yıkılıp ortadan kalkmıĢtır. 

Samanpazarı‟nda Ahî Arap Mahallesi Koyunpazarı Sokağı‟nda bulunan cami ise 

hâlâ ayaktadır. H.732-762 / M.1331-1360 tarihleri arasında yaptırıldığı tahmin edilen 

cami, minberindeki tarihine göre H.816 / M. 1413 yılında tamir görmüĢtür
1381

. H. 

784 /M. 1382 tarihinde vefat eden Ahî Elvan‟ın mezarı ise Yediler Kabristanı‟nda 

bulunmaktadır
1382

. 

Ahî Elvan Zâviyesi ile ilgili 1522 ve 1571 Tarihli Evkaf Defterleri‟nde yer 

alan kayıtlarda yapının hayır amacıyla kurulduğu ve yıllık gelirinin her iki deferde de 

950 akçe olduğu tespit edilmiĢtir. Âyende ve revendeye hizmet eden zâviyenin 

gelirleri meyve bahçelerinden ve çiflik arazilerden elde edilen hâsılattan oluĢtuğu ve 

bu yerlerin Ankara‟da bulunduğu bilinmektedir
1383

. Bu vakfın gelirleri hakkında ilk 

dönem kaynaklarında sınırlı bilgiler bulunmakla beraber 1530 tarihli MAD‟ne göre 

çiftlik ve müstagılle geliri hem yer, hem miktar olarak aynı Ģekilde geçmektedir
1384

. 

1522 numaralı 1532 tarihli deftere göre zâviyenin en önemli gelir kaynağı çiftlik ve 
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mezraa hâsılatıyla icâre-i müstegılledir
1385

. Bu kayıttaki Ahî Elvan Zâviyesi‟ne gelir 

sağlayan Gelenhoriyon (?) yakınlarında bulunan müstagılle icaresi 400 kuruĢ, Etlik 

karyesindeki iki çiftlik büyüklüğünde bulunan mezranın geliri de 550 kuruĢtur
1386

. 

Son dönem belgelerinde ise çoğunlukla âĢâr bedeli, çayır ve yoncalıklar Ahî Elvan 

Zâviye‟sinin gelir kaynakları arasında sayılmaktadır. Zâviyenin gelir kaynağı olan 

çayır ve yoncalıklar Ankara‟da Gelenhoriyon (?) ve Akköprü civarında olup 315,5 

kuruĢ yıllık gelire sahiptir
1387

. Zâviyenin vakıf gelir miktarıyla ilgili olarak ilk dönem 

kaynaklarından sadece 1530 ve 1531-1532 tarihli defterlerde 950 kuruĢ geçmektedir. 

1577-1868 yılları arasını kapsayan son dönem belgelerinde ise bu miktar 102-175 

kuruĢ arasında değiĢiklik göstermektedir. Diğer belgelerin tamamında ise âĢâr bedeli 

123 kuruĢ olarak geçmektedir
1388

. 

Hurufat defterlerinde yer alan kayıtlardaki 1105/1693 yılındaki bilgiye göre; 

Ahî Elvan Zâviyesi zâviyedarı Sunullah‟a tecdid ve ibka buyrulmuĢtur. Yani 

Sunullah‟a verilen zâviyedarlık görevi yenilenmiĢ ve bu görevde devam etmesi 

gerektiği belirtilmiĢtir 
1389

. 1703 tarihli kayıtta ise Ahî Elvan Zâviyesi‟nin bir akçe ile 

zâviyedarı olan Sunullah‟ın berat mucibince görevinin tekrar yenilendiğine dair bir 

bilgi yer almaktadır
1390

. Sunullah‟tan sonra Ahî Elvan Zâviyesi‟nde zâviyedar olarak 

görev yapan kiĢiler Ģunlardır; Sunullah‟ın oğlu Mustafa, Mustafa‟dan sonra Seyyid 

Halil Halife‟ye, Abdullah, Tayyib Baba, Edhem Baba, Seyyid Kasım Baba bin 

Seyyid Halil Baba, Seyyid Halil baba bin Haydar Baba, Haydar Baba‟dan sonra 

yeğenleri Seyyid Salih ve Seyyid Ġbrahim ve Seyyid Ahmed ibn Seyyid Mustafa 

isimli kardeĢler ortak bir Ģekilde zâviyedarlık görevine geçmiĢlerdir
1391

.  

Söz konusu görevlendirme yapılmasının ardından 1859 yılına kadar zâviyede 

zâviyedarlık görevine kimin getirildiği hakkında kaynaklarda herhangi bir bilgi 
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bulunmamaktadır. 1859 yılı ve sonraki dönemlere ait bilgiler ise Ankara Hacı 

Bayram Mahallesi‟nde bulunan zâviye muhasebe kayıtlarında yer almaktadır. Bu 

kayıtlar zâviyenin 1859-1867 yılları arası dönemine ait olup beĢ ayrı kısımdan 

oluĢmaktadır. Buna göre 1859-1860 yılı muhasebe kayıtlarında Ahî Elvan 

Zâviye‟sinin mütevellisi ve zâviyedarı Ahmet Baba‟dır. Zâviyenin gelirleri âĢâr 

bedeli olarak tahsil edilirken giderlerini ise zâviyedarlık ve fakire fukaraya yemek 

yedirme hizmeti oluĢturmaktadır. Yıllık gelir ve giderlerinin 123 kuruĢ olduğu 

anlaĢılmaktadır
1392

. Bir yıl sonra tutulan muhasebe kayıtlarında da zâviyenin 

yönetimi ve masrafarında herhangi bir değiĢiklik olmamıĢ, aynı Ģekilde devam 

etmiĢtir
1393

. 1861-1862 yılı kayıtlarında ise yine âĢâr bedeli olarak elde edilen 123 

kuruĢ gelirin belli bir miktarı Ahmet Baba‟nın vazifeye tevcihi için harcanmıĢtır
1394

. 

Zâviyenin bir yıl sonraki kayıtlarına göre zâviyedarlık bu dönemde de Ahmet 

Baba‟dadır. 123 kuruĢ olan yıllık gelirin bir kısmı Ġbrahim Baba isimli ahînin boĢ 

olan yarı hissesi için bir diğer kısmı da Ahmed Baba‟nın tevliyeti için 

harcanmıĢtır
1395

. 1865-1866 yılına gelindiğinde zâviyenin gelir giderleri ve tevliyeti 

aynı kalmıĢ görünmektedir
1396

. Bahsi geçen dönemden sonra kaynaklarda Ahî Elvan 

Zâviyesi ile ilgili herhangi bir bilgi bulunmamaktadır.  

3.3.3.2.Ahî Selman Zâviyesi  

Ankara‟nın AyaĢ ilçesine bağlı Yeregömü (Sinanlı) köyünde yer almaktadır. 

Adına zâviye kurulan Ahî Selman‟ın, I. Murad döneminde yaĢadığı söylenebilir. Bu 

dönemde Ahî Selman‟ın oğlu Süleyman, I Murad‟ın beratıyla zâviyeye ait mahalleri 

tasarruf etmiĢtir. Bazı belgelerde bu zâviyenin adı Ahî Selman‟ın oğlu Süleyman 

Ģeklinde de geçmektedir
1397

.  

Ahî Selman Zâviyesi‟ne, Yeregömi‟deki iki çiftlik yer kadimden 

vakfedilmiĢtir. Bayezid Hudâvendigâr hükmüyle Ahî Selman oğulları Ahî Süleyman 

ve ġems vakfedilen yerlere mutasarrıf olmuĢtur. Köhne defterin yazıldığı dönemde 

ise Ahî Selman evlâtlarından Ahî Mehmed, Ahî ġemseddin ve Ahî Selman‟ın 
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ellerinde sultanın beratı bulunduğu halde mutasarrıf oldukları kayıtlara geçmiĢtir. 

Ayrca Yeregömi‟de iki değirmenin 3/4‟ü ve Ġlhan köyünde dört bağın da vakfa dâhil 

edildiği defter-i köhne de kayıtlıdır
1398

.  

Ahî Selman Zâviyesi‟nin 1859-1860 yılı muhasebe kayıtlarında verilen 

bilgiye göre; zâviyenin mütevellileri Abdullah ve Ġsmail adlı kiĢilerdir. 768 kuruĢ 

âĢâr bedeli geliri olan zâviyenin giderlerinin de aynı tutarda olduğu bilinmektedir. Bu 

yılda zâviyenin giderleri arasında çocuksuz vefat eden Abdullah‟ın yarı hissesi, 

muharrir maaĢı, muhasebe harcı, âyende ve revendeye yemek hizmeti yer almıĢtır. 

Zâviyenin vakfiyesi olmadığı sebebiyle zâviye gelirleri eskiden olduğu gibi 

zâviyedar ve meĢihat vazifelerini ifa edenler tarafından yemek yedirme hizmeti 

olarak harcanmaktaydı
1399

. Bir yıl sonrasına ait muhasebe kayıtlarında Ġsmail‟in 

zâviyeye tek baĢına mütevellilik yaptığı görülmektedir. 1861 tarihli kayıtta gelirleri 

âĢâr bedeli olarak tahsil edilen zâviyenin toplam geliri bir önceki yıl ile aynıdır. Bu 

dönemde de bir yıl önce vefat eden Abdullah‟tan kalan hissenin hazineye ait olan 

kısmı ile gelen geçen yolculara yemek yedirmek için ayrılan vakıf fazlası meblağ 

zâviyenin masrafarını oluĢturmakta olup, yıllık 480 kuruĢa tekabül etmektedir
1400

. 

1862-1863 yılı Ahî Süleyman Zâviyesi muhasebe kayıtlarında mütevelli olarak 

Ġsmail Halife yer almaktadır. Bu dönemde de âĢâr bedeli olarak tahsil edilen 

gelirlerin yıllık toplam 768 kuruĢ olduğu bilinmektedir. Aynı tutarda masraf ile yılı 

tamamlayan zâviyenin harcamaları arasında zâviye tamiri, muharrir maaĢı, muhasebe 

harcı ile zâviyede âyende ve revendeye yemek yedirme hizmeti bulunmaktaydı
1401

. 

Bir sonraki yılın muhasebe kayıtlarına göre mütevelli vazifesine ayrılan meblağ 

dıĢında zâviyenin iĢleyiĢ ve gelir giderlerinde herhangi bir değiĢikliğe 

rastlanmamıĢtır
1402

.  

Ahî Selman Zâviye‟sinin 1864 yılındaki zâviyedarı Seyyid Ġsmail idi. Seyyid 

Ġsmail‟den sonra ise Abdullah ve Ġsmail‟in zâviyedar olduğu kayıtlara geçmiĢtir. 
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1867 yılından sonra arĢivde zâviyenin izine rastlanmaması, zamanla metrûk hale 

geldiğini veya yıkıldığını göstermektedir
1403

. 

I. Murad döneminde ele aldığımız bu zâviyelerin dıĢında Bursa‟da; ġeyh 

Yusuf ve Gazi Oğlu Hızır, YeniĢehir‟de ġeyh Kara Zâviyesi, Ġnegöl‟de ġeyh Ali 

Zâviyesi ve Mustafa ġeyh Zâviyesi, Söğüt‟te ġeyh Ömer Zâviyesi ve Dursun bin 

Salih ġeyh Zâviyesi, Gölpazarı‟nda Hızır ġeyh Zâviyesi, Ġsrail ġeyh Zâviyesi, Ahî 

Gündüz Zâviyesi, MenteĢe ġeyh Zâviyesi, ġeyh Ġlyas Zâviyesi, Yenice-i Taraklı‟da 

Osman ġeyh Zâviyesi, Musa ġeyh Zâviyesi, Geyve‟de Muhammedi, Ġbrahim, Musa, 

Abdi ve ġeyh Mehmed Zâviyesi, Sülü ġeyh Zâviyesi, Ġznik‟te Gündüz Bey Zâviyesi, 

Aydın Oğlu Ġsa Bey Zâviyesi, Karesi Topraklarında Ahî Zeynel Zâviyesi, Bayramiç 

ġeyh Zâviyesi, Oylat Baba Zâviyesi, Bigadiçte Saruhan ġeyh Zâviyesi, Vize‟de 

Mihal oğlu YahĢi Bey Zâviyesi, Ahmed Baba Zâviyesi, Bolu‟da Germiyanoğlu ġeyh 

Nusreddin Zâviyesi, Gerede‟de Aydın ġeyh Oğlu Abdürrahim Zâviyesi,  Murad 

ġeyh Zâviyesi, Çağa‟da Sevindik ġeyh Zaviyesi, Mengen‟de Sofu Ali Zâviyesi, 

Onikidivan‟da ġeyh Alaeddin Seydi Zâviyesi, Beypazarın‟da Bükler ġeyh Oğlu 

Ġshak ġeyh Zâviyesi ve EskiĢehir Sivrihisar Nahiyesi‟nde Ahî Fahreddin Zâviyesi
1404

 

bulunmaktadır. Ancak adı geçen bu zâviyeler hakkında kaynaklarda yeterli bilgi 

bulunmadığından dolayı tafsilatlı bilgi verilemeyip isimleri zikredilmiĢtir. 

3.4.I. Murad Dönemi Zâviyelerinin Değerlendirilmesi 

Murad Hudâvendigâr Dönemi, Osmanlı Devleti‟nin teĢkilatlanmasını 

tamamladığı bir dönem olarak nitelendirilebilir. Nitekim bu dönemde Osmanlı 

Devleti kuruluĢunu tamamlayıp yükseliĢe doğru adım atmıĢtır. Osman ve Orhan Bey 

döneminde Batı Anadolu ve Orta Anadolu‟ya yapılan fetihlerin ardından I. Murad 

yönünü Balkanlara çevirmiĢtir. Edirne‟nin Osmanlılar tarafından ele geçirilip ikinci 

bir baĢkent haline getirilmesi ile birlikte Osmanlı Devleti‟nin, Balkanlar ve 

Avrupa‟daki varlığı kesinleĢmiĢtir. Ayrıca Anadolu‟da siyasî birliği sağlama adına 

bazı beylikler ile de mücadele edilmiĢ ve bu dönemde kısmen Anadolu‟da Türk 

birliği sağlanmıĢtır.  
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Bu bölümde fetihlerin artmasına bağlı olarak yeni yerlerin Osmanlı 

topraklarına dâhil edildiği bilinmektedir. Osmanlılar, TürkleĢme ve ĠslâmlaĢmayı 

sağlamak için selefleri dönemindeki gibi feth ettikleri bölgelere zâviyeler açarak 

bölgedeki iskân ve yerleĢimi kolaylaĢtırmıĢlardır. Özellikle bu dönemde Balkan 

topraklarında açılan zâviyeler Osmanlıların bölgedeki etki ve nüfuzunu 

güçlendirmiĢtir. Ancak bu süreçte zâviyelerin sayısında Orhan Bey dönemine göre 

nispeten azalma yaĢandığı bilinmektedir. Bu azalmaya sebep olarak fetihlerin 

artması, Batı Anadolu‟da birçok zâviyenin bulunması ve bu dönemde devletin 

kuruluĢunu tamamlasına bağlı olarak zâviyelere olan ilgi ve ihtiyacın azalması 

gösterilebilir.  

Fakat bu dönemde Orhan Bey veya öncesinde açılan zâviyelerin I. Murad 

tarafından bizzat desteklendiği, eskiden vakıf olarak belirtilen yerlerin vakıflarının 

yenilendiği, Ģeyh, derviĢ ve mutasavvıfların açmıĢ oldukları zâviyelere karĢılık bağ, 

bahçe, çiftlik ve köylerin bağıĢlandığı kayıtlara geçmiĢtir. Bununla birlikte bu 

dönemde Sultanlar ve hanedan üyelerinin inĢa etmiĢ olduğu “imaret” adı verilen çok 

iĢlevli fonksiyonel tarzda zâviyeler yapıldığı görülmektedir. Bu yapılar eski 

dönemlerde yapılan zâviyelere göre daha büyük ve Ģehir merkezlerinde kurulmuĢtu. 

Ġmaretler içerisinde cami, medrese, aĢevi vb. bölümler barındırarak toplumun birçok 

gereksinimini sağlayan dönemin öncül yapılarını oluĢturmuĢtur. Ġlk olarak Orhan 

Bey döneminde inĢa edilmeye baĢlanan Ġmaret zâviyelerinin sayısı bu dönemde 

artmıĢ ve bu yapılar toplumda sosyal ve dinî birçok hizmeti yerine getirmiĢlerdir. Bu 

bağlamda Orhan Bey döneminde zâviyelerin niceliklerinde artıĢ olduğu 

gözlemlenirken, I. Murad döneminde niteliklerinde artıĢın yaĢandığı tespit edilmiĢtir.  
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DÖRDÜNCÜ BÖLÜM 

OSMANLI KURULUġ DÖNEMĠNDE YER ALAN ZÂVĠYELERĠN 

FONKSĠYONLARI 

4.1. Zâviyelerin Dinî Fonksiyonları  

GeçmiĢten günümüze kadar belirli bir din anlayıĢı insanlar için vazgeçilmez 

bir unsur olmuĢtur. Ġnsanlar inandıkları dinî inançları yaĢamak ve ona uygun olarak 

faaliyetlerde bulunmak için bir takım mimarî yapılar inĢa etmiĢlerdir. Osmanlı 

Devleti de bu amaçla kurulduğu ilk günlerden itibaren fethettikleri bölgelere cami, 

medrese, tekke ve zâviyeler inĢa etmiĢtir.  

Zâviyeler toplum içindeki kavga, anarĢi, istila ve baskının sonucu olarak 

kendini dinlemek, huzur bulmak isteyenler için ruhi bir barınak ve güvenli bir 

sığınak olarak kullanılmıĢtır
1405

. Korkunun, meĢakkatin, siyasî ve içtimaî karıĢıklığın 

verdiği sıkıntı ile kendileri için bir dayanak ve manevi destek arayan insanlar, tarikat 

Ģeyhlerinin yanında sükûnet bulmuĢlar, huzura kavuĢmuĢlardır. Anadolu‟da çok 

önemli rolleri olan bu kuruluĢlar toprağa bağlanmakla kalmamıĢ, aynı zamanda 

büyük bir medeniyetin kurulmasına da yardım etmiĢtir
1406

. Nitekim Türkiye Selçuklu 

Devleti‟nin yıkılıĢına doğru yaĢanan geliĢmelere bağlı olarak bilhassa Orta 

Anadolu‟da sünnî ve gayri sünnî bir çok zâviyeler inĢa edilmiĢtir. Zâviyeler 

tarikatların zikir ve ibadet yeri olmasının yanı sıra okul, manevi tedavi, sosyal 

yardım yerleri ve misafirhane vazifesi görmüĢlerdir
1407

. Bu bağlamda Osmanlı 

kuruluĢ sürecinde varlığı bilinen ġeyh ġehabeddin Zâviyesi ve ġeyh Edebâli 

Zâviyesi dönemin önemli müesseselerini teĢkil etmektedir. 

Ġslam devletlerinde bir Ģehir fethedildiği zaman kale üzerinden ezanlar 

okunur, daha sonra ilk Cuma günü büyük bir törenle camiye çevrilen kilise de namaz 

kılınıp, sultanın adı hutbede okunurdu. Genellikle Ģehirlerde camilerin etrafına 

medreseler, mektepler, tekkeler, zâviyeler, hastaneler, kervansaraylar, imaretler, 

                                                           
1405

 Mustafa Kara, Dini Hayat, Sanat Açısından Tekkeler ve Zâviyeler, 3. Baskı, Dergah Yayınları, 

Ġstanbul 1990, s.58-59. 
1406

 Mehmet ġeker, Fetihlerle Anadolu‟nun Türkleşmesi ve İslamlaşması, D.Ġ.B. Yayınları, Ankara 

1987, s.125. 
1407

 Kara, Dini Hayat, Sanat Açısından Tekkeler ve Zâviyeler, s.63. 
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çeĢmeler, yollar, köprüler inĢa edilir, Ġslâmi eğitim ve öğretim baĢlardı
1408

. Selçuklu 

ve Osmanlı döneminde medreselerin nüfuz edemediği köylerin ve kırsal göçebe 

muhitinin dinî ve içtimaî hayatını düzenleme görevini zâviye ve tekkeler 

üstlenmiĢlerdi. Medreselerde uygulanan sınırlı bir aydın zümresine hitap eden din 

eğitimi, öğretimi ve anlayıĢının genellikle halk tabakalarına inemediği bilinmekteydi. 

Gerek kullanılan metot gerekse kırsal alanda yaĢayan halkın Ģehirlerde olduğu gibi 

ulemâ ile temas imkânının bulunmaması, bulunsa da ulemânın o seviyeye inememesi 

sebebiyle dinî ve içtimaî hayatta doldurulması gereken bir boĢluk meydana 

getiriyordu. ĠĢte bu boĢluğun zâviyeler tarafından devrine ve yerine göre müsbet 

veya menfi bir Ģekilde doldurulduğu görülmektedir
1409

. 

Osmanlı kuruluĢ döneminde zâviyelerin önemli bir hizmeti de Anadolu ve 

Rumeli‟nin ĠslâmlaĢtırılması sırasında olmuĢtur. Nitekim Moğol istilası sebebiyle 

Maverâünnehir, Harizm ve Horasan‟dan gelip Anadolu‟daki köylere, sınır boylarına 

ve göçebelerin yaĢadığı alanlara yerleĢen derviĢler birçok yerde zâviyeler 

açmıĢlardır. Anadolu‟da XIII. asrın ikinci yarısından itibaren baĢlayan ve XIV. Asır 

boyunca varlıkları devam eden Rıfaîlik, Kâdirîlik, NakĢibendilik ve Halvetilik gibi 

sünnî tarikatların zâviyeleri, daha çok sünnî çevrelerde ve büyük yerleĢim 

merkezlerinde faaliyet göstermiĢtir. Buna mukabil XIII-XV. asırlarda görülen 

heterodoks anlayıĢa mensup Kalenderîlere, Haydarîlere, Rum abdalları ve 

BektaĢîlere ait zâviyeler, daha çok sınır boylarında, göçebe mühitlerinde ve gayri 

müslimlerin meskûn olduğu yerlerde faaliyette bulunmuĢlardır. Bu zâviye Ģeyhleri, 

dindeki müsamahalı tutumlarından dolayı hristiyanların daha kolay ihtida etmelerini 

sağladıkları gibi, fetih hareketlerine de katılmıĢlardır
1410

. Nitekim Bizans sınırına 

yakın olan bölgelerde bulunan Batı Anadolu Ģehirlerinde heterodoks anlayıĢa sahip 

derviĢlerin ve bu derviĢlere ait zâviyelerin sayısının bir hayli fazla olduğu 

görülmektedir. Bu hususta Abdal Mûsâ Zâviyesi, Abdal Murad Zâviyesi, Geyikli 

Baba Zâviyesi, Kara Baba Zâviyesi, Esemen Baba Zâviyesi ve Sükkerim Baba 

                                                           
1408

 ġeker, Fetihlerle Anadolu‟nun Türkleşmesi ve İslamlaşması, s.139-140; Yılmaz Öztuna, 

Başlangıcından Zamanımıza Kadar Büyük Türkiye Tarihi, C.III, Ötüken Yayınları, Ġstanbul 1977, 
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Zâviyesi‟nin Batı Anadolu bölgelerinde gayri müslim toplumun ĠslâmlaĢtırılması 

hususunda önemli misyonlar üstlendikleri bilinmektedir. 

Ömer Lütfi Barkan zâviyelerin ĠslamlaĢma faaliyetlerindeki rolünden 

bahsederken kayıtlarda birçok derviĢin Abdullah oğlu ve kul oğlu olarak 

geçmelerinin zâviyelerin tesiri altındaki ihtida hareketleri ile izah edilebileceğini 

belirtmiĢtir. Ayrıca zâviyelerde uzun seneler oturan Hristiyan hizmetkârların, coĢkun 

ve esrarlı dinî ortamın etkisi altında kalarak Müslüman olmalarının çok tabii 

olduğunu ifade etmiĢtir
1411

. 

Ġlk devirlerde özellikle hudut bölgelerinde Bizans‟ın ağır vergilerinden 

bıkmıĢ olan halka Ġslâmiyet‟in bu zâviyelerde sunulan Ģekli çok ilgi çekici geliyordu. 

Bazen bir Hristiyan köyünde, bir manastırın, kilisenin yerine veya yanına kurulan 

zâviyeler, zamanla oradaki Hristiyan azizine ait menkıbeleri, zâviyeyi kuran 

Ģeyhinkine karıĢmasına, böylece her iki din mensupları arasında bir yakınlaĢmanın 

ortaya çıkmasına imkân veriyorlardı. Bunun en güzel örneğini Hacı BektaĢ ile Baba 

Ġlyas-ı Horasanî teĢkil ederler. Hacı BektaĢ Müslüman ahali tarafından kutsal bir veli 

kabul edilirken, bölgedeki Hristiyanlarca da Saint Charalambus olarak takdis 

olunmaktaydı
1412

. Bursa‟daki meĢhur Uludağ (KeĢiĢ) dağı da hem Hristiyanların hem 

de Müslümanların tasavvufî yapılarının olduğu dinî ve uhrevi bir yer olarak kabul 

edilmiĢti. 

Heterodoks anlayıĢa mensup zâviyeler mahalli inanç ve kültleri benimseyip, 

onları Ġslâmi bir Ģekle koyarak daha çok halk tabakası içinde, hatta rahipler arasında 

uygun bir çevre bulmak suretiyle Ġslamiyet‟i yaymıĢlardır. Bu ihtidalardaki en 

önemli etken derviĢlerin zâviyelerinde yaydıkları din anlayıĢının, yerli inançları 

kolayca kendine mal edebilen bağdaĢtırıcı bir mahiyet arz etmeleridir. Halk Ġslâm‟ı 

olarak nitelendirilen heteroks anlayıĢa sahip tarikatların zâviyelerinde yapılan ayin ve 

musikinin gayri müslimler üzerinde etkisi olmuĢ olabileceği muhtemeldir. Bu 
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hususta özellikle Osmanlı kuruluĢ döneminde gayrimüslim topraklar üzerine yapılan 

fetihlerin akabinde bölgede pek çok heterodoks anlayıĢa sahip Kalenderî ve 

BektaĢîlere ait zâviyelerin bulunması bahsi geçen tarikatların ĠslâmlaĢmadaki rolünü 

göstermesi bakımından büyük önem taĢımaktadır. Osmanlı Devleti‟nin kuruluĢ 

sürecinde de özellikle heterodoks anlayıĢa sahip abdal, dede, baba gibi unvanlara 

sahip Kalenderî ve BektaĢîlere ait birçok zâviyenin kurulduğu ve faaliyet gösterdiği 

bilinmektedir. Nitekim Osmanlı kuruluĢ sürecinde yer alan Ermenipazarı‟ndaki 

Zekeriya Baba Zâviyesi; Ġnönü‟deki Kumral Abdal Zâviyesi, Tur Ali Baba Zâviyesi, 

Osman Baba Zâviyesi, Murad Baba Zâviyesi, Tigan Abdal Zâviyesi; Bursa‟daki 

Abdal Mûsâ, Abdal Murad, Baba ġemseddin bin Pir Gaybe‟l-Kalenderî, ġahin Baba 

Zâviyesi gibi birçok zâviye ve tekke bu anlayıĢ doğrultusunda faaliyetlerini 

sürdürmüĢtür. 

Osmanlı Devleti‟nin kuruluĢ sürecinde inĢa edilen zâviyelerden bir kısmının 

gayri sünnî olmasına karĢılık, bölgede kurulan sünnî zâviyelerin de hiçte 

azımsanamayacak oranda olduğu görülmektedir. ġeyh, Seyyid, Sofu, Hacı, Hoca ve 

Fakih unvanlarını taĢıyan zâviyeler incelendiğinde hetrodoks anlayıĢtan uzak olduğu 

görülmektedir. Osmanlı Devleti‟nin kuruluĢuna paralel olarak Osmanlı ordusunun 

fethettikleri bölgelerde manevi alanda destek olmuĢlar ve bulundukları bölgede pek 

çok zâviye inĢa etmiĢlerdir. Bununla birlikte Osmanlı Devleti de Türkiye Selçuklu 

Devleti ve Beylikler döneminde kurulan birçok zâviyeye dokunmamıĢ ve onlara 

vakıflar tahsis ederek bu yapıları desteklemiĢlerdir. Özellikle EskiĢehir, Ġnönü, Söğüt 

ve Bilecik gibi eskiden Türk ve Müslümanların yoğun olarak yaĢadığı Ģehirlerde bu 

durumu görmek mümkündür. Bahsi geçen bölgelerde; ġeyh Süleyman Zâviyesi, 

ġeyh Selman Zâviyesi, AkbaĢ DerviĢ Zâviyesi, Ġsa Sofu Zâviyesi, Ada ġeyh 

Zâviyesi, Elvan ġeyh Zâviyesi, ġeyh ġehabeddin Zâviyesi, ġeyh Edebâli Zâviyesi ve 

ġeyh Ġshak Zâviyesi‟nin sünnî anlayıĢa mensup oldukları ve bu bölgelerde sünnî 

akaidi yaydıkları söylenebilir. 

ArĢiv vesikalarında ve diğer belgelerde yer alan bilgilere göre; zâviyelerde 

Ģeyh, imam, huffaz, duâgû, cüzhan gibi Ġslâmi esaslara bağlı görevli kadrosunun 

bulunduğu bilinmektedir. Devlet tarafından atanan bu kiĢilere belli bir maaĢ tahsis 

edilerek zâviyelerde Ġslam dininin gereğine göre faaliyette bulunmaları istenmiĢtir. 
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Ġslami değerler üzerine kurulan zâviyelerin birçoğunun bünyesinde veya yakınında 

camilerin de inĢa edildiği bilinmektedir. Nitekim Bursa Orhan Ġmareti, Süleyman 

PaĢa Ġmareti ve Sölöz‟de Orhan Gazi Cami ve Zâviyesi ile Ġzzeddin Cami ve 

Zâviyesi söz konusu dönemde zâviye-cami birleĢimini özetler nitelikteki muhteĢem 

yapılardan birkaçını temsil etmektedir. 

Zâviyelerin birçoğunda dinî ritüel ve ibadetlerin uygulandığı bilinmekle 

beraber Ahî zâviyelerinde de aynı uygulamaların görüldüğü Ġbn Battûta‟nın 

kayıtlarına da yansımıĢtır. Dönemin meĢhur seyyahı Ġbn Battûta, Bursa‟yı ziyareti 

esnasında, Ahî ġemseddin‟in zâviyesinde misafir olduğunu, zâviye Ģeyhinin büyük 

bir ziyafet düzenlediğini ve burada iftar yaptıklarını anlatmıĢtır. Ayrıca hafızların 

Kur‟an okuduğunu, dini sohbetlerin yapıldığını ve akabinde derviĢlerin sema 

yaptığını ifade etmiĢtir
1413

. 

Bahsi geçen yapıların muhtelif diyarlardan gelen insanların uğrak mekânı 

olmaları; bazı zâviyelerin mektep/medrese, mescit/cami gibi ilmî/dinî yapılarla iç içe 

hizmet etmeleri, onların birer kültür merkezi haline dönüĢmesine sebep olmuĢtur. Bu 

durum bölgeler ve hatta ülkeler arasında kültür transferine ortam hazırlamıĢtır. 

Ayrıca semahâne, türbe, çilehâne, derviĢ odaları, selamlık, harem, mutfak ve kiler 

gibi yapılardan oluĢan mimarî yapılara sahip olan zâviyelerin, çok sayıda sûfî, ulemâ 

ve sanatkâr yetiĢtirdiği bilinmektedir
1414

. Ancak geçen zaman içinde geliĢen ve 

değiĢen Ģartlara bağlı olarak bu yapılara olan ihtiyaç büyük ölçüde ortadan kalkmıĢ 

bu nedenle zâviyeler tarihteki öncelikli konumlarını kaybetmiĢtir
1415

. Ġlerleyen 

dönemlerde bu zâviyelerin birçoğunun cami, mescid ve tekkelere dönüĢtüğü 

bilinmektedir. Bazıları da farklı amaçlar için kullanılan imaret, külliye gibi değiĢik 

komplekslere yerini bırakmıĢtır. Mesela Osmanlı kuruluĢ sürecinde inĢa edilmiĢ 

Bursa Orhan Ġmareti, Süleyman PaĢa Zâviyesi ve Bursa Hudâvendigâr Ġmareti bahsi 

geçen türlere önemli bir örnek teĢkil etmektedir. 
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4.2. Zâviyelerin Siyasî Fonksiyonları 

Tarihte genellikle iktidarı ve gücü ellerinde bulunduran gruplar toplumda 

bulunan bazı kiĢi veya toplulukları kendi yanlarına çekerek onların nüfuzundan ve 

gücünden faydalanma yoluna gitmiĢlerdir. Osmanlı Devleti‟nin kuruluĢ sürecinde de 

gerek Osmanlı Sultanlarının, gerekse dönemin önemli devlet adamlarının; tarikat 

liderleri, dönemin abdalları, ahîleri, gazileri ve akıncı beyleri ile iç içe olduğu 

görülmektedir. Dönemin Ģartlarına dikkate aldığımız zaman Osmanlıların bu gruplar 

ile yakın iliĢki içerisinde olmasının kaçınılmaz olduğu muhakkaktır. Zira kuruluĢ 

sürecinde Osmanlı Beyliği‟nin teĢekkül etmesinde ve Ġslâm fütuhatında söz konusu 

grupların önemli faydalarının bulunduğu bilinmektedir. Osman Bey döneminde; 

ġeyh Edebâli, Köse Mihal, Kumral Abdal; Orhan Bey döneminde; Abdal Mûsâ, 

Abdal Murad, Geyikli Baba gibi zatların Osmanlı hükümdarları ile iliĢkilerinin iyi 

olduğu bilinmektedir. Osman, Orhan ve I. Murad döneminde idare ile el ele veren 

derviĢlerin bu tür hizmet ve faaliyetlerine karĢılık, onlarda kendilerine zâviyeler açıp, 

köyler bağıĢlamıĢlardır. Fethedilen bölgelerde kurulan bu zâviyeler din, hayır ve 

kültür faaliyetlerinin mihrakı olmuĢ, çevrelerinde teĢekkül eden cami, medrese gibi 

müesseselerle hâkimiyet kurmaya çalıĢmıĢlardır. Yol boylarında, ıssız geçit ve 

önemli kavĢaklar ile tenha yörelerde kurulan zâviyeler sosyal hayat için sunduğu 

hizmetler yanında, fetihleri de kolaylaĢtırmıĢ, siyasî otoritenin kurulmasında destek 

sağlamıĢladır
1416

.  

Sosyal hayat açısından birçok fonksiyonu üstlenen bu müesseseler 

Anadolu‟nun fethi ve ĠslamlaĢmasında, devlet idarecileri ile birlikte çalıĢmıĢ ve 

devlet de bu idealist zümrenin cemiyet için bir nizam ve ahenk unsuru olduğunu 

bilerek, toprak, imar, iskân, kültür ve asayiĢ görevlerinin yerine getirilmesinde bu 

yapılardan istifade etmiĢtir. Bu siyasetin gereği olarak, Osmanlı Sultanları, meĢâyihe 

karĢı gerekli edebe riayet etmekte hassasiyet göstermiĢlerdir
1417

. 

Osmanlı Devleti‟nin kuruluĢ aĢamasında Anadolu topraklarında yaĢamını 

sürdüren misyoner derviĢler ordularla birlikte, hatta ordulardan daha önce fütuhata 
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çıkmıĢ ve düĢman güçlerini manen ve ruhen fethetmiĢlerdir
1418

. Osmanlı Devleti‟nin 

ilk yıllarında yaĢamını sürdürmüĢ olan Geyikli Baba, Abdal Murad, Abdal Mûsâ, 

Karaca Ahmed vb. Ģahıslar fetihlerde ön planda yer almıĢ ve özellikle Bursa‟nın feth 

edilmesinde öncülük etmiĢlerdir. Dönemin derviĢ ve Ģeyhleri uç bölgelerde 

toplanarak, hem Türkmenleri yanına çekmiĢ, hem de gazâ ruhunu canlandırmıĢlardır. 

Bu dönemde derviĢ ve Ģeyhlerin göç ettikleri yerlerde inĢa etmiĢ oldukları zâviyeler 

fetih hadisesini manen ikmal etmiĢtir. ġeyh ve derviĢler kurdukları zâviyeler ile 

Osmanlı kuvvetlerinin giremediği dağlara ve uç bölgelere kadar giderek Osmanlı 

hâkimiyetini tesis etmiĢlerdir. 

Ġlk Osmanlı vekâyinâmelerinde gördüğümüz Ģeyh ve derviĢlere verilen 

imtiyazlara rağmen, bazı durumlarda bu derviĢlerin faaliyetlerinin takip ve kontrol 

edildiği, uygunsuz fiillerde bulunanların cezalandırıldığı, âyende ve revendeye 

hizmette kusuru tespit edilen derviĢlere uyarıda bulunulduğu bilinmektedir. Suçu ağır 

olan sorun çıkaran derviĢlerin ise memleket dıĢına sürgün edildiği belirtilmektedir. 

Orhan Gazi‟nin Bursa ve çevresindeki derviĢleri teftiĢ ettiği olaylar söz konusu 

duruma örnek teĢkil etmektedir. Bu kayıtlar mezkûr Ģahısların tamamen baĢıboĢ 

bırakılmadıklarını ortaya koymaktadır
1419

. 

Halk içindeki büyük nüfuzları ile dikkati çeken ve devlet ricali üzerinde 

önemli tesirleri olan Ģeyhlere, sultanların çoğu, valide sultanlar, padiĢah kızları, 

vezirler, paĢalar, ağalar ve pek çok zengin eĢraf bizzat intisab ederek zâviyeler inĢa 

ettirmiĢlerdir. Ayrıca tahsis ettikleri vakıflarla, bu tür yapıların geliĢip yayılmasına 

zemin hazırlamıĢlardır. Bu duruma Bursa‟da Orhan Ġmaret Zâviyesi, Lala ġahin PaĢa 

Zâviyesi, Mekece‟de Orhan Gazi Zâviyesi, Tophisar‟da Orhan Bey‟in Kızı Hadice 

Hatun‟un inĢa ettirdiği Ahî Turca/Tuzcu Zâviyesi, Sölöz‟de Orhan Gazi Cami ve 

Zâviyesi, Bursa Hüdavendigar Tabhane-Zaviyesi, Nilüfer Hatun Ġmareti ve 

Süleyman PaĢa tarafından kurulan pek çok vakıflar örnek verilebilir. ArĢiv 

kayıtlarında Osmanlı sultanlarından Osman, Orhan ve I. Murad‟ın söz konusu 

zâviyeler için vakıflar tesis ettiği, vakfiyeler tanzim edildiği, köyler, çiftlikler, bağ, 

bahçe ve tarlaların kullanıma sunulduğu pek çok zâviye kaydı bulunmaktadır.  
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 Barkan, “Osmanlı Ġmparatorluğu‟nun TeĢekkülü Meselesi”, s.353. 
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Osmanlı kuruluĢ döneminde faaliyet gösteren bu zâviyelerin siyasî olaylar ve 

ayaklanmalar (baĢkaldırılar) ile ilgili durumları bulunmamaktadır. Ayrıca bu 

zâviyelerin Osmanlı kuruluĢ döneminde sultanların karĢısında değil yanında 

bulunduğu bilinmektedir. Nitekim tahrir kayıtlarında verilen bilgiler bizim bu 

görüĢümüzü destekler mahiyettedir. 

Mezkûr dönemde Ahî zâviyelerinin de önemli faaliyetlerde bulunduğu 

bilinmektedir. Nitekim ahîlik teĢkilatının Osmanlı coğrafyasında hâkim olduğu ve 

devletin yakın çevresinde de pek çok ahî mensubunun bulunduğu görülmektedir. Bu 

ahîler bulundukları bölgede merkezi yönetimin yetersiz kaldığı veya ulaĢamadığı 

yerlerde huzur ve asayiĢi temin etmiĢlerdir. Ayrıca bulundukları bölgelerde 

kurdukları zâviyelerde dinî, ekonomik, ticarî ve sosyal alanlarda görüĢmelerde 

bulunmuĢlardır. Ahî liderleri de fetihlerde ön saflarda yer alarak yeni yerlerin ele 

geçirilmesinde büyük yararlılık göstermiĢlerdir. 

4.3. Osmanlı KuruluĢ Döneminde Zâviyelerin Ġskân Faaliyetlerindeki 

Rolü  

Ġnsan topluluklarının yaĢadıkları bölgelerden baĢka bir bölgeye göç etmeleri, 

sosyal, siyasî ve ekonomik hayatı her anlamda etkileyen önemli bir sosyolojik olay 

olarak kabul edilmiĢtir. YaĢanan bu göç süreçleri neticesinde bir yerde ikamet etme, 

yaĢamını idame ettirme sürecine ise iskân adı verilmiĢtir. Sözlükte ise iskân kavramı 

“sürekli oturmak üzere bir kimseyi bir yere yerleĢtirmek, yurt edindirmek, boĢ bir 

yeri meskûn hale getirmek” Ģeklinde tanımlanmıĢtır
1420

. Coğrafya terimi olarak iskân 

beĢerî her türlü yerleĢmeyi içermektedir. Ġnsanların doğal yaĢam alanları ya da özel 

olarak yaptıkları barınaklarla göçebe kavimlerin çadır toplulukları, mevsimlere göre 

değiĢiklik gösteren, yazlık-kıĢlık mekânların hepsi iskân kapsamına girmektedir. 

Münferit evler, köy, kasaba ve Ģehirlerde geçici veya devamlı yaĢanılan bütün 

yerleĢmeler iskân alanı içinde değerlendirilmektedir
1421

. 

Devletlerin kuruluĢları, parçalanmaları ve yıkılmaları gibi olaylar, 

bünyesindeki nüfusun geniĢ kitleler halinde yer değiĢtirmesine, haliyle yeni bir iskân 

hareketine neden olmuĢtur. Türkiye Selçuklu Devleti‟nin yıkılması akabinde 
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 Yunus Koç, “Ġskân”, DİA, C. Ek-1, 2. Baskı, Ankara 2020, s.649. 
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Osmanlı Devleti kuruluĢ döneminde kendisini böyle bir iskân hareketinin içinde 

bulmuĢtur. Nitekim Osmanlılar ilk hükümdarlar döneminde feth ettikleri topraklarda 

tekke ve zâviye kurucularına pek çok mezraa, çiftlik, tarla, bağ ve bahçe bağıĢlayarak 

mezkûr grupların bu coğrafyada yaĢamasına imkân sağlamıĢlardır. Tezimizde ele 

aldığımız zâviyelerin büyük çoğunluğunda bu anlayıĢın hâkim olduğu görülmektedir. 

Tahrir kayıtlarından elde ettiğimiz verilere göre; Ahî Ġsmail Zâviyesi‟ne, Büyükküre 

Köyü‟nde 700 akçe hâsılı olan bir çiftlik vakfedilmesi
1422

, Ahî Yeni-Ahî Mustafa 

Zâviyesi için EskiĢehir‟de bir çiftlik yerin vakfedilmesi
1423

, Ahî Mahmud Zâviyesi 

için ġehr-Eyüğü‟nde iki çiftlik yerin vakfedilmesi
1424

, Abdülkadir DerviĢ Zâviyesi 

için KaracaĢehir‟de bir çiftlik yerin “kadimden” vakfiyet üzere tasarruf edilmesi
1425

, 

Bilecik‟in Ölükçeöz Köyü‟nde bir çiftlik yerin kadimden vakfiyet üzere DerviĢ 

Abdurrahman Zâviyesi için tasarruf olunması
1426

, Bilecik‟in Çadırlu Köyü‟nde 

Burçaklı Zâviyesi‟ne iki çiftlik yerin kadimden vakıf olduğu
1427

 „na dair verilen pek 

çok ifade Osmanlıların ilk dönemlerde zâviyelere bağıĢladığı toprakları açıkça 

göstermektedir.  

Zâviyelere bağıĢlanan bu alanlarda tarım ve hayvancılığın yapılması kısa 

zamanda bu alanların geliĢip büyümesine imkân sağlamıĢtı. Böylece ilk dönemlerde 

zâviyenin ihtiyaçlarının karĢılanması için tahsis edilen çiftlik, mezraa, bağ ve 

bahçeler ilerleyen süreçlerde yüksek hasılata sahip çiftlik, köy ve kasabalara 

dönüĢtüğü görülmekteydi. Buna göre; Bilecik‟e bağlı Güllüviran Köyü‟nün Ahî 

Yunus Zâviyesi‟ne bağlı “Vakıf Köyü” olarak kurulduğu
1428

 söylenebilir. Bunun 

dıĢında ilk dönemlerde zâviyelere bağıĢlanan pek çok alanın zaman içinde köylere 

dâhil edildiği veya köy, kasaba gibi kırsal yerleĢim alanlarının oluĢumuna katkı 

sağladığı düĢünülebilir. Bazı durumlarda ise zâviye Ģeyhine verilen yerin zâviye 

kurucusunun adı ile anıldığı veya Ģeyhe tahsis edilen yerin yerleĢim yerine dönüĢtüğü 

söylenebilir. Kutlu Ali Zâviye‟sine bağıĢlan Kutlu Ali Köyü, Geyikli Baba‟ya 
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 KKA. TD 541, s. 52a.  
1423

 BOA. MAD. 27, s. 23. 
1424

 BOA. KK. 3358, s.6; BOA. MAD. 27, s.54. 
1425

 KKA. TD 541, s. 22b.  
1426

 KKA. TD 541, s. 52a.  
1427

 KKA. TD 541, s. 52b. 
1428

 KKA. TD 541, s. 52a.  
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vakfedilen Geyikli Baba Köyü
1429

, Kumral Baba‟ya verilen Kumral Baba Köyü
1430

 

ve Zekeriya Baba Zâviyesi için vakfedilen Zekeriya Baba Köyü
1431

 bu duruma dair 

örnekleri temsil etmektedir. 

Osmanlıların, Selçuklular döneminde faaliyette olan zâviyelere de bağ, bağçe, 

tarla ve çiftlik vakıfları tesis ederek bu grupların Osmanlı coğrafyasında 

yaĢamalarına imkân sağlandığı bilinmektedir. Böylece yıkılıĢa geçen Selçuklu 

Devleti‟nden kaçan pek çok derviĢ ve insan toplulukları Osmanlıların feth ettileri 

alanlara gelerek, bu bölgeleri tavattun ettikleri bilinmektedir. Ġlk baĢta ailesi, yakın 

çevresi ve müritleri ile belli bir yerde zâviye açan Ģeyhler, derviĢler kısa zaman 

içinde yakın çevrede bulunan kiĢilerin katılımıyla yeni yerleĢim birimlerini 

oluĢturmuĢlardır. Bu bağlamda ġeyh ġehâbeddin Sühreverdî Zâviyesi, “selâtin-i 

mâziyeden” ve “kadimden” hükümleri bulunan Tigan Abdal Zâviyesi
1432

, Akdoğan 

Zâviyesi
1433

, Tur Ali Baba Zâviyesi
1434

, Osman Baba Zâviyesi
1435

, Ahî Hoca 

Zâviyesi
1436

, ġeyh Ġshak Zâviyesi
1437

 ve Seydi Ali Zâviyesi
1438

 misal verilebilir. Söz 

konusu bu gruplar Osmanlı Devleti‟ndeki hak ve imtiyazlarını âyende ve revendeye 

hizmet etmek mukabilinde almıĢlar, Osmanlı‟nın bu topraklardaki fetih ve iskânını 

hızlandırmıĢlardır. 

Genellikle derbend ve geçit yerlerinde kurulan zâviyelerde etrafında yavaĢ 

yavaĢ o zâviyenin merkez olduğu bir iskân topluluğunun teĢekkül etmesi, zamanla o 

bölgenin canlanmasına sebep olmuĢtu
1439

. Söz konusu duruma örnek olarak BahĢayiĢ 

Baba, eskiden Karayörüklü adıyla bilinen bir derbendin ağzında zâviyesini inĢa 

etmiĢ; aynı isimli dağın eteğinde dağlık taĢlık araziden oluĢan bir yeri kullanıma 

                                                           
1429

 BOA. TD. 16016, s. 10. 
1430

 BOA. MAD. 27, s. 90; KKA. TD 541, s.46a. 
1431

 BOA. MAD. 16016, s. 6; BOA. TD 453, s. 233b. 
1432

 BOA. MAD. 27, s.89; KKA. TD 541, s.48a.  
1433

 BOA. KK. 3358 s.14; BOA. MAD. 27, s.33; Altınsapan, Ortaçağ‟da Eskişehir ve Çevresinde 

Türk Sanatı (11-15. Yüzyıllar Mimarisi), s.214. 
1434

 BOA. MAD. 27, s.88; KKA. TD 541, s.44a.  
1435

 BOA. MAD. 27, s.93; KKA. TD 541, s.45b. 
1436

 BOA. MAD. 27, s.88; KKA. TD 541, s.45a. 
1437

 BOA. MAD. 27, s.86; KKA. TD 541, s.45a. 
1438

 KKA. TD 541, s.49a. 
1439

 Barkan, “Osmanlı Ġmparatorluğunda Bir Ġskân ve Kolonizasyon Metodu Olarak Vakıflar ve 

Temlikler I Ġstilâ Devirlerinin Kolonizatör Türk DerviĢleri ve Zâviyeler”, s.299 vd; Cengiz 

Orhonlu, Osmanlı İmparatorluğu'nda Derbend Teşkilatı, Ġstanbul Üniversitesi Edebiyat Fakültesi 

Yayınları, Ġstanbul 1967, s.95, 96. 



282 
 

 

açarak bu alanı tarım yapılabilir hale getirmiĢtir. Ayrıca zâviyenin yakınında bulunan 

dağın eteğinde Karayörüklü diye bilinen bir ırmak üzerinde değirmen yapmıĢtır. 

Zâviyede 11 derviĢle birlikte öĢürden muaf olarak yaĢamıĢ; arazi ve değirmenin 

geliriyle de gelip geçenlere yemek ve barınma hizmeti sunmuĢtur
1440

. BahĢayiĢ Baba 

Zâviyesi‟nin bu civarda inĢa edilmiĢ olması; o dönemlerde insanların gelip geçerken 

korktuğu ıssız bir geçit yeri olan mekânda hem asayiĢin sağlanması hem de zâviye 

etrafında zamanla iskânın teĢekkül etmesi bakımından büyük önem taĢımaktadır. 

BoĢ ve ıssız yerde kurulan zâviyelerin, tabii bir geliĢme neticesi olarak, 

bulundukları bölgelerde yeni yerleĢim birimlerinin teĢekkülüne imkân sağlamaları 

yanında, genellikle, Ģehirlerin biraz dıĢında kurulan zâviyelerin de, Ģehirlerin 

büyümesine ve yeni mahallerin kurulmasında mühim rol oynadıkları söylenebilir. 

Ġncelemelerde bulunduğumuz zâviyelerde bazı mahallelerinde zâviye ile aynı adı 

taĢıması bu yapıların Ģehirlerin büyümesinde mühim vazifesinin bulunduğunu 

göstermektedir. Bu konuda misal olarak I. Murad devrinde Dimetoka‟da inĢa edilen 

Abdal Cüneyd Mahallesi‟ni verebiliriz. Abdal Cüneyd‟in Ģehir dıĢında kurduğu 

zâviyesi ile kendi adını taĢıyan bir mahallenin teĢekkül etmesi Ģehrin geniĢlemesine 

olanak sağlamıĢtır
1441

. ġehirlerin kenarlarında âyende ve revendeye (gelip geçene) 

hizmet eden zâviyelerin, bulundukları bölgelerin güvenliğinden sorumlu olarak 

ortaya çıkmaları ve zamanla buralardan gelip geçen insanlar için konaklama mekânı 

olmaları, Osmanlı kent geliĢimi açısından ayrıca bir öneme sahiptir. 

ġehirlerde kurulan yeni mahallerin, bilhassa zâviyelerin çevresinde teĢekkül 

etmesinde bir takım sebepleri bulunmaktadır. Bu konuda akla gelen ilk ihtimal, 

zâviye kurucusu Ģeyhe bağlı müritlerin ve Ģeyhin kerametine inanan kimselerin, ona 

yakın olmak bahanesiyle zâviye çevresine yerleĢmiĢ olmalarıdır. Ġkinci ihtimal 

olarak, zâviyelerin gelip geçen yolcuların bilhassa derviĢlerin ve fukaranın ücretsiz 

yedirilip içirildikleri yerler olması sebebiyle, bir takım iĢsiz güçsüz kimselerin 

barınabilmek maksadıyla zâviye çevresine yerleĢtiği fikri ileri sürülebilir
1442

. Üçüncü 

ihtimal ise, muhtelif sebeplerle vatansız ve topraksız kalmıĢ kimselerin zâviyelere 

                                                           
1440

 BOA. A.E.SMHD. I.. 30-1803. AyĢe Değerli, “EskiĢehir Kırsalında Bir BektaĢi Zaviyesi:BahĢayıĢ 

Baba”, Türk Kültürü ve Hacı Bektaş Veli Araştırma Dergisi, S.95, Güz-Eylül 2020, s.14. 
1441

 Kayapınar, “XV. ve XVI. Yüzyıl Osmanlı Kaynaklarında Dimetoka‟da BektaĢi Tekke ve 

Zaviyeleri”, s.142-143. 
1442

 Akdağ, Türkiye‟nin İktisadî ve İçtimaî Tarihi I, , s.495-497. 
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sığınmalarıdır. Bilhassa güvenlik imkânlarının kalmadığı anarĢi dönemlerinde köy ve 

mezraalarını terk edip Ģehirlere gelen kimselerin barınabilmeleri için en uygun 

yerlerin zâviyeler olacağı rahatlıkla söylenebilir
1443

. Görüldüğü üzere Osmanlı 

Devleti‟nin kuruluĢ ve yükselme dönemlerinde devam eden iskân politikasında tekke 

ve zâviyelerin önemli rol oynadığı açıktır. KentselleĢme adına öncülük yapan bu dinî 

ve tasavvufî yapılar bir nevi iskân birimleri Ģeklinde örgütlenmiĢtir. 

Osmanlı hanedanının daha kuruluĢ yıllarından itibaren, Osman Gazi, Orhan 

Gazi ve I. Murad‟ın zâviyelere yaptıkları vakıflarla bu bölgenin iskâna açılmasını ve 

Ģenlenmesini temin etmeye çalıĢtıkları görülmektedir. Sonraki sultanların da bugün 

mevcut bulunan köylerin hemen hemen tamamının kuruluĢlarının temelini atma 

hareketi olarak, bir kısım din önderlerine yapılan vakıf ve temlikleri mukarrer 

tuttuklarını hatta kendilerinin de bazı yeni araziler temlik ettiklerini veya 

vakfettiklerini, belgelerden tespit edebiliyoruz. I. Murad tarafından Malkara‟da Ahî 

Musa‟ya ahîlik icazeti verilip bir zâviye inĢa edilmesi, yeni fethedilen Malkara 

Ģehrinin iskâna açılması hususunda önemli bir adım olarak değerlendirilebilir
1444

. I. 

Murad tarafından Malkara‟da Yegân Reis‟e vakıf olarak verilen arazide Yegân Reis 

Zâviye‟sinin kurulması da zâviyelerin Osmanlı topraklarının iskân faktöründe 

etkisini göstermesi bakımından büyük önem taĢımaktadır
1445

. Sonuç olarak zâviyeler, 

Osmanlı Devleti‟nin kuruluĢ ve yükseliĢ döneminde, Anadolu, Balkanlar ve 

Rumeli‟de iskân faaliyetlerinde hayatî bir rol üstlenmiĢ ve bu sebeple dönemin 

hükümdarları tarafından vakıflar tahsis edilerek bu yapıların kuruluĢu kuvvetle 

desteklenmiĢtir. 

4.4. Zâviyelerin Ġktisadî Fonksiyonları  

Devletin idâmesi için, ekonomik hâkimiyetin gerekliliği düĢüncesinde olan 

Osmanlılar, kuruluĢ döneminden itibaren geniĢ bir fütuhât politikası takip etmiĢ, yeni 

yollar açmaya ve mevcut yolların emniyetine özen göstererek ticari hayatın 
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 SavaĢ, 16. Asırda Sivas‟ta Kurulan Ali Baba Zâviyesi‟nin Dinî Sosyal ve Ekonomik Fonksiyonları 
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canlılığını sağlamaya gayret göstermiĢlerdir
1446

. Bu sebeplerden devlet, zâviyeler 

kurarak, dağ ve su geçitleriyle köprü yakınlarına derbentçiler (silahlı geçit bekçileri), 

yerleĢtirerek yolcuların ve kervanların güvenliğini temin etmiĢlerdir. Ayrıca 

derviĢleri ve o bölgede yaĢayan halkı bir takım vergilerden muaf tutarak zâviyelerin 

açılmasını ve güvenliğin sağlanmasını teĢvik etmiĢlerdir
1447

. Osmanlılar döneminde 

zâviyedarların çift, bennâk, ganem (koyun), caba ve avarız vergilerinden muaf 

tutulması önemli bir geliĢme olmuĢtur. Vergi muafiyetinden yararlanmak için 

köylülerin zâviyeler etrafında toplandıkları, yaĢamlarını zâviye çevresinde idame 

ettirdikleri söylenebilir
1448

. ġeyh, derviĢ ve mutasavvıflar kendilerine bir yer seçer, 

zâviyelerini kurar ve vergiden muaf olurlardı. Devlet tarafından verilen vergi 

muafiyeti dolayısıyla buraya yeni göçmenler akın ederek bir Türk köyü oluĢmaya 

baĢlardı
1449

.  

Özellikle kırsal bölgede kurulan zâviyelere köy, mezraa, yerleĢim yeri, bağ, 

bahçe, zemin, tarım arazileri veya çiftliklerin tahsis edildiği görülmektedir. Bu 

yerlerden elde edilen ürünlerin iĢlenmesi için ise bazen değirmenler de vakıflar 

arasında yerini almıĢtır. Tezimizde ele aldığımız Akdoğan Zâviye‟si
1450

, Hamza Bey 

Zâviye‟si, Ahî Yusuf Zâviyesi
1451

, Ahî Musa Zâviyesi, Ġne Bey Zâviyesi değirmen 

vakıflarına sahip zâviyelerdendi. ġehir merkezlerinde ya da yakınlarında kurulan 

zâviyeler de ise han, hamam, dükkân ile ev (hane) kiraları vakıf akarlarını 

oluĢturmaktaydı.  

Kırsal yerleĢmelerde zâviyenin etrafında tarım ve hayvancılığın yapılması bir 

taraftan zâviyenin kendi ihtiyaçlarını karĢılamasına fayda sağladığı gibi diğer taraftan 

Ģehirlerin üretim faaliyetlerine destek olup, hasılatın artmasına ve bu tür zâviyeler 

etrafında nüfusun çoğalmasına sebep olmaktaydı. Bir süre sonra bu yerler birer 

çiftlik ve daha sonra birer köy haline dönüĢmekteydi. Nitekim tahrir kayıtlarında 

verilen bilgilere göre zâviyeye bağlı yerlerden; hınta, ġa‟îr, mahlut, bağ ve bahçe, 

                                                           
1446

 Gündüz, Osmanlı Devlet ve Tekke Münasebetleri, s.96. 
1447

 Ġnalcık, Osmanlı İmparatorluğu Klâsik Çağ, s.155.  
1448

 Mehmet Akif Erdoğru, “Karaman Vilâyeti Zaviyeleri”, Tarih İncelemeleri Dergisi, C.9, S.1, Yıl 

1994, s.97. 
1449

 Ġnalcık, Osmanlı İmparatorluğu Klâsik Çağ, s.155. 
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 BOA. KK. 3358 s.14; BOA. MAD. 27, s.33. 
1451

 BOA. TD 453, s. 248b; KKA. TD 585 s.308. Hüdâvendigâr Livâsı Tahrir Defterleri I, s.121. 
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ÖĢr-i piyaz, ÖĢr-i emrud, ÖĢr-i keten, ÖĢr-i bostan, âdet-i ağnâm
1452

, “Resm-i 

kovan”
1453

, Alef, Burçak, Mercimek, Nohud, Bakla, ÖĢr-i kovan, Resm-i zemîn, 

Tapû-yi zemîn ve Resm-i otlak
1454

 gibi vergilerin tahsil edilmesi zâviyelerin tarım ve 

hayvancılık faaliyetlerini göstermesi bakımından büyük önem taĢımaktadır. Böylece 

ıssız yerler mamur hale dönüĢtürülmüĢ, boĢ araziler kullanıma açılmıĢ, üretim 

faaliyetleri artmıĢtır. 

Bununla birlikte zâviye görevlilerinin de tarım faaliyetleri ile ilgilendiğini 

CumhurbaĢkanlığı Osmanlı arĢiv kaynaklarında görmek mümkündür. Buna göre; 

FerraĢ Murad Zâviyesi‟nde görevli Ġsa Fakih Veledi Tursun Fakih, Mahmut Fakih 

Veledi Yusuf ġeyh, Hamid Veledi Kara Fakih, Emir Fakih Veledi Ġsa gibi aile 

reisleri vakıf arazisinde tarım yapıyor, aynı zamanda zâviyenin hizmetinde 

bulunuyorlardı
1455

. Osmanlı kuruluĢ sürecinin ilerleyen dönemlerinde ise zâviye 

derviĢlerinin tarım ve hayvancılığa dayalı yaĢam biçimi, zâviyelerin artasına paralel 

olarak mezkûr zâviyenin çevresinde yer alan pek çok köyün, çiftliklerin ve 

mezraaların hasılatının vakıf yoluyla bu yapılara devredilmesiyle sonuçlanmıĢtır. 

Bunun neticesinde zâviyelerin ekonomik boyutu farklı bir alana dönüĢmüĢtür. 

Nitekim araĢtırma yaptığımız döneme iliĢkin kayıtlarda ilk baĢta mütevazi bir halde 

açılan bu zâviyelerin daha sonraki dönemlerde pek çok köyün, çiftliğin, mezraanın 

kendilerine bağlanmıĢ olduğu görülmektedir. Büyük çapta faaliyette bulunan bu 

zâviyelere bağlı mezkûr vakıflar ise tahrir defterlerinde kayıt altına alınmıĢtır. 

Geyikli Baba Zâviye‟sine vakfedilen Geyikli Baba Köyü
1456

 ve Kulb(y)ar Köyü
1457

, 

Karaoğlan Zâviye‟sine vakfedilen, Muğrı
1458

, Bacı
1459

, Eğriçay
1460

, Çokallı
1461

, 

Hüseyin
1462

, Katırözü
1463

 ve Kastamonu
1464

 köyleri söz konusu duruma dair örnekleri 
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 BOA. MAD. 27, s.19. 
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 KKA. TD 585, s. 283a, 284a; BOA. TD 453, s. 231a. 
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 BOA. MAD. 27, s. 90; KKA. TD 541, s.46a. 
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 BOA. TD 438, s.144; KKA. TD 541, s. 52a; BOA. MAD. 18333, s.10.  
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 BOA. TD. 16016, s. 10; Hüdâvendigâr Livâsı Tahrir Defterleri I, s.110. 
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 BOA. TD. 16016, s.20; BOA. TD 453, s. 109a; KKA. TD 570, s. 256a; Hüdâvendigâr Livâsı 

Tahrir Defterleri I, s.109. 
1458

 BOA. TD 453, s. 173a; KKA. TD 585, s. 334a; Hüdâvendigâr Livâsı Tahrir Defterleri I, s.483-

484. 
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 BOA. TD 453, s. 173a; KKA. TD 585, s. 334a-b. 
1460

 BOA. TD 453, s. 174a; KKA. TD 585, s. 335a-b. 
1461

 BOA. TD 453, s. 175b; KKA. TD 585, s. 337b. 
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 BOA. TD 453, s. 174b; KKA. TD 585, s. 336a. 
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 BOA. TD 453, s. 175a; KKA. TD 585, s. 336b. 
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temsil etmektedir. Mezkûr vakıf köylerinde vakfedilen tarım arazisini iĢletmeyenler 

veya iĢletip zâviyeye göndermeyenler hakkında gerekli iĢlemlerin yapıldığı Osmanlı 

arĢiv kayıtlarında yer alan belgelerde mevcuttur. Bazı köylerin gelirlerinin vakıflar 

yoluyla zâviyelere bağlanması mezkûr köylerdeki ziraati ayakta tutmuĢ ve bu 

köylerin uzun yıllar vakıflar sayesinde Osmanlı Devleti‟nde varlığını sürdürmesine 

yardımcı olmuĢtur.  

4.5. Zâviyelerin Eğitim Fonksiyonları  

Türk-Ġslam toplumlarında eğitim, büyük öneme sahip olmuĢ ve her kesime 

hitap eden eğitim kurumları yer almıĢtır. Selçuklu ve Osmanlı Devleti‟nde de 

medreselerin yanı sıra birçok tekke, zâviye açılarak halkın eğitim alması 

sağlanmıĢtır
1465

. Ġslâm âleminde eğitim-öğretim faaliyetlerinde çok önemli roller 

üstlenen zâviyeler asırlarca Müslümanların dinî, ahlâkî ve ekonomik açıdan eğitilip-

yetiĢtirildiği kurumlar olmuĢlardır
1466

. Selçuklular Dönemi‟nde baĢlayan zâviye 

eğitim iliĢkileri, eğitim açısından kurumsallaĢmanın henüz baĢlamadığı Osmanlı‟nın 

ilk dönemlerinde daha belirgin bir hal almıĢ, medreselerin kurumsallaĢmasına kadar 

olan süreçte eğitim ihtiyacını tekke ve zâviyeler karĢılamıĢtır. Osmanlıların ilk 

dönemlerinde eğitim kurumlarının tam olarak teĢekkül edemediği veya eksik kaldığı 

durumlarda tasavvuf ve tarikat erbabının, genellikle kırsal mekânlardaki göçebe ve 

yarı göçebelerden oluĢan halkın eğitim ve kültür hayatlarına önemli bir katkı 

sağladıkları söylenebilir
1467

. Medreselerin açılması ile beraber akademik eğitimde 

medreseler, geniĢ halk kitlelerinin eğitiminde ise zâviyeler daha etkin bir rol 

oynamıĢlardır. Nitekim mezkûr dönemde medreselerin ulaĢamadığı köy ve göçebe 

çevrelerinde zâviyeler çok etkili olmuĢlardır
1468

. 

Osmanlılarda eğitim ilk, orta ve yüksek tahsili içine alan medreselerde ve 

çeĢitli tarikatların açtığı hankah ve zâviyelerde yapılırdı. Birinciler genellikle zâhirî 

ilimleri, ikinciler ise bâtınî ilimleri öğretirlerdi. Bu yapılar bir yandan sultanlar ve 
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 BOA. TD 453, s. 174a; KKA. TD 585, s. 335a; Hüdâvendigâr Livâsı Tahrir Defterleri I, s.485-

486. 
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 Mustafa Kara, Din, Hayat, Sanat Açısından Tekkeler ve Zâviyeler, Dergâh Yayınları, Ġstanbul 

1980, s.60-61. 
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 Yavuz DemirtaĢ, Ramazan Kamiloğlu, “Tasavvufî Kurumların Fonksiyonları Ve Türk Mûsıkîsine 

Katkıları”, İ.Ü. İlahiyat Fakültesi Dergisi, Güz 2017/8(2) ,s.204. 
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 SavaĢ, “Zaviyelerin Türk Kültürünün GeliĢmesindeki Rolü”, s.73. 
1468

 SavaĢ, “Zaviyelerin Türk Kültürünün GeliĢmesindeki Rolü”, s.74. 
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saray ileri gelenleri, diğer yandan da zenginlerin tahsis ettiği vakıflarla desteklenir ve 

yaĢamlarını devam ettirirlerdi
1469

. Eğitime-bilime önem veren Osmanlı sultanları da 

inĢa etmiĢ oldukları imaretlerde medresenin de bulunmasına önem vermiĢlerdir. 

Ayrıca bu medrese de görev yapan muallimlerin devlet tarafından atamaları 

yapılmasına özen gösterilirdi. Orhan Ġmareti‟ne bağlı bir medresede her gün görev 

yapan akademik ve idari personele olduğu gibi talebelere de düzenli yemeklerin 

verildiği bilinmektedir
1470

. Bolayır‟da Süleyman PaĢa tarafından yapılan imarete ait 

bir belgede ise zâviyeye bağlanan vakıflardan elde edilen gelirler ile medreselerde 

öğrenim gören talebe için günde 5 cüz okuyanlara 15 dirhem verileceği 

belirtilmiĢtir
1471

.  

Murad Hüdâvendigâr Ġmareti‟nin üst katına medrese eklenmesi durumu 

Osmanlı sultanlarının eğitim ve öğretime önem vermesine dair güzel bir örnek teĢkil 

etmiĢtir
1472

. Balıkesir‟de bulunan Ġne Bey Zâviyesi‟nin ise XVI. Yüzyılda faal 

olduğu ve medrese olarak kullanıldığı bilgisi Osmanlı Devleti‟nde bilime olan 

ilgilinin farklı bir tezahürünü ortaya koymaktadır
1473

. Ġne Bey Zâviyesi‟nde 

konaklayacak misafirlerin, ehl-i dinin ve talebe-i ulûmun doyurulması için Balıkesir 

Ģehrine bağlı Kilisecik Köyü ile Fart nahiyesine bağlı ġehre Kozluca Köyü, Çakır 

çiftliği mezraası, değiĢik yerlerde yedi adet değirmeni, Balıkesir, Bursa ve 

Bergama‟da bulunan beĢ değirmen ve Balıkesir‟de iki, Bergama‟da iki, Bursa‟da bir, 

Ankara‟da bir tane olmak üzere altı hamamı vakıf tarafından zâviyeye akar olarak 

vakfedilmesi
1474

 ise eğitim ve öğretim gören talebelerin ve din ehlinin her konuda 

düĢünüldüğü sonucunu ortaya koymaktadır. 

Osmanlı Devleti‟nde önemli bir mevkiide bulunan zâviyeler toplumda birçok 

ihtiyacı karĢılamakla birlikte Türk sporunu da etkilemiĢ ve geliĢmesinde önemli rol 

oynamıĢtır. Osmanlı Devleti‟nin kuruluĢ sürecini tamamlayıp yükseliĢ sürecine 
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 Ġsmail Çelik, Bir Eğitim Kurumu Olarak Tekke ve Zâviyeler, Atatürk Üniversitesi Sosyal Bilimler 
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1470

 BġS A 29 8b.  
1471
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 Kuban, “Osmanlı Mimarisinin Öncül Yapısı: Zaviye”, s.86. 
1473

 Sevim, XVI. Yüzyılda Karasi Sancağı, s.288. 
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geçtiği dönemlerde, spor zâviyelerinin de inĢa edildiği bilinmektedir. Bu zâviyelerin 

bünyesinde okçuluk, cirit, güreĢ, binicilik vb. gibi diğer sporlarında yapıldığını 

öğrenmekteyiz
1475

.  

Nitekim I. Murad döneminde Edirne‟nin fethinden sonra Osmanlı ordusuna 

güçlü kuvvetli savaĢçılar yetiĢtirmek amacıyla Gittigiran, KüĢtigirân, GüreĢciler, 

Pehlivanlar, GüreĢciyân, Pehlivan Cemâleddin Tekkesi olarak tesmiye edilen 

zâviyelerin inĢa edildiği bilinmektedir
1476

. I. Murad‟ın Edirne‟yi fethinden sonra 

kurduğu pehlivanlar tekkesinde bütün yıl güreĢ çalıĢıldığı, oyunlar öğretildiği ve 

güreĢin yanı sıra okçuluk, cirit, binicilikte yapıldığı bilinmektedir
1477

. KuĢtigirân 

Zâviyesi‟nde haftada iki defa pehlivanların güreĢtiği ifade edilmiĢtir
1478

. Orhan 

Bey‟in eĢi Nilüfer Hatun‟un da kentin güneyinde PınarbaĢı denilen yerde, GüreĢciler 

Tekkesi diye isimlendirilen pehlivanların güreĢ yaptığı ve halkın eğlence yeri olarak 

belirlediği bir yere vakıf oluĢturulduğu bilinmektedir
1479

. Osmanlı Devleti‟nin 

gerileme dönemlerinde, sosyal fonksiyonlarını yitiren ve amaçları dıĢında faaliyet 

gösteren birer kuruluĢ haline gelen spor tekkeleri, özellikle devletin geliĢme, büyüme 

dönemlerinde hem sosyal ve kültürel temasları sağlamıĢ, hem de toplumun 

birleĢtirici ve bütünleĢtirici görevlerini yerine getirmiĢtir
1480

.  

4.6. Zâviyelerin Askerî Fonksiyonları   

Tarihi kaynaklar ve menkıbevi eserler derviĢlerin ve mutasavvıfların 

kahramanlıkları ve savaĢlardaki üstün meziyetleri ile doludur. Özellikle Osmanlı 

Devleti‟nin kuruluĢ sürecinde; Kalenderîler, BektaĢîler, Haydarîler, Vefaîler gibi 

birçok gruplar fetih hareketlerine katılmıĢ ve ön saflarda yerlerini almıĢlardır. Söz 

konusu grubların ordulardan daha evvel hudut boylarında gelip yerleĢmiĢ olması, 

onların harekâtını da kolaylaĢtıran sebeplerden olmuĢtur. Nitekim Abdal Mûsâ, 

Abdal Murad ve Geyikli Baba‟nın Bursa‟nın feth edilmesinde sağladığı büyük 

katkılar Osmanlı kaynaklarında ayrıntılı bir Ģekilde anlatılmaktadır. Osmanlı 
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1480

 Bilge, “Spor Tekkeleri”, s. 2200. 



289 
 

 

kroniklerinde Abdal Mûsâ‟nın, Orhan Gazi ile Bursa‟nın fethine katıldığı ve fetihte 

büyük yararlılıklar ve kerametler göstermiĢ olduğu rivayet edilmiĢtir
1481

.  

Bursa‟nın fethinden önce Bursa civarına yerleĢtiği bilinen Abdal Murad‟ın da 

daha bu dönemde o bölgede bulunan halkı yıldırmak amacıyla bazı faaliyetlerde 

bulunduğu bilinmektedir. Nitekim Osmanlı dönemi tarihçileri Abdal Murad‟dan 

bahsederken onun tepelerden Bursa kalesinin bulunduğu yere taĢlar yuvarlamak 

suretiyle bölge halkını korkutmaya çalıĢtığını rivayet etmiĢlerdir. Orhan Bey, 

Bursa‟yı kuĢattığında da Abdal Murad ordudaki yerini alarak düĢmana karĢı ön 

saflarda savaĢmıĢtır
1482

. Sonuç olarak bahsi geçen Abdalan zümrenin fetihlerin 

baĢarılı bir Ģekilde tamamlanmasında mühim hizmetleri olduğu bilinmektedir
1483

. 

Fetihten sonra Bursa‟ya yerleĢen Abdal Murad için dönemin sultanı Orhan Bey 

Bursa‟da bir zâviye yaptırmıĢtır
1484

. Emrindeki derviĢleriyle Bursa‟nın fethine 

katıldığı bilinen Geyikli Baba da Orhan Gazi‟nin iltifatına mazhar olmuĢ ve fetihteki 

katkısından dolayı kendisi için bir zâviye yaptırılmıĢtır
1485

. 

Zâviyeler, gelip geçenlere bir sığınak olarak hizmet vermelerinin yanı sıra 

bilhassa ıssız, dar ve tehlikeli yerlerde kurulmaları sebebiyle henüz sınırları belli 

olmayan Osmanlı topraklarında yol emniyeti temin etmiĢtir. Nitekim yolların 

güvensiz, taĢıma araçlarının ilkel, han ve baĢka konaklama yerlerinin nadir 

bulunduğu bir devirde bu zâviyeler derbend vazifesi görmüĢler Ģehir, kasaba ve 

köylerde emniyet ve asayiĢi sağlamıĢlardır. Bu tür zâviyeler özel izinleri ile 

derbendler gibi görev yapmıĢtır. DerviĢlerin ıssız ve tenha yerlerde kurdukları tekke 

ve zâviyeler tesis ettikleri yerlerde âyende ve revendeye hizmet etmekte, aynı 

zamanda derbend bekleyerek asayiĢin temin edilmesine de mühim görevler ifa 

etmekteydiler
1486

.  
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Zâviyeler, hükümet tarafından, asayiĢin tehlikeye düĢtüğü mıntıkalarda tesis 

edilmek üzere teĢvik ediliyor ve bu bölgelerde kurulan zâviyelere vergilerden muaf 

olma gibi bazı ayrıcalıklar veriliyordu
1487

. Derbend teĢkilatına has olan nizamların 

zâviyelerin birçoğu için geçerli olduğu
1488

, dağ baĢlarında, Yalnız Kuyu ve Ahî 

Çukuru gibi isimlerle anılan yerlerde kurulan zâviyelerin emniyet ve konaklama 

hizmetleri olduğu gibi ıssız ve korkuluk olan yerleri görüp gözetmek gibi amaçlarla 

kurulduğu da söylenebilir
1489

.  Uzun yıllar Osmanlı Devleti‟nde aktif olarak hizmet 

veren BeĢtaĢ Zâviyesi
1490

, Ahî Ġlyas Zâviyesi, Ertuğrul Zâviyesi, Bursa Orhan Ġmareti 

Zâviyesi, ġahin Baba Zâviyesi bu alanda hizmet veren zâviyelere önemli bir misal 

teĢkil etmektedir. I. Murad döneminde tarihi bir kervan yolu üzerinde kurulan ġahin 

Baba Zâviyesi‟nin tüccarlar ve köy halkı açısından büyük öneme sahip olduğu 

bilinmektedir. Bu bakımdan dağlarda, korkunç boğaz ve geçitlerde inĢa edilen 

zâviyeler, askeri sevk ve idareyi kolaylaĢtırmak, ticarete engel olabilecek eĢkıya vs. 

gibi kimselere mani olmak için birer jandarma karakolu vazifesini de üstlenmiĢlerdir. 

Osmanlı kronikleri Osman Bey‟in yakın arkadaĢı Köse Mihal ile beraber 

Sakarya nehrinin karĢı yakasında bulunan Mudurnu köylerine akın yapmadan önce 

BeĢtaĢ Zâviye‟sine geldiğini, burada konakladığını ve zâviyenin derviĢlerinden 

rehberlik istediğini kaydetmektedir. Bahsi geçen rivayete göre; bir gün Osman Gazi, 

Mihal Bey‟e : “Darakcı Yenicesine seğirdelüm deriz. Sen ne dersin dedi.” Mihal 

Bey‟de: Hanum Sorkun üzerine Saru Kayadan, Beş Dağdan geçelüm kim Sakarya 

suyunu geçebilevüz. Ve hem gaziler bize ol taraftan gelürler” dedi. “Mudurnu 

vilayetini dahi urmağa kolaydur” dedi. “Ve hem ol vilayet ma‟murdur” der ve 

Samsa Çavuş dahi ol vilayete yakın yerde olur. Ve ona dahı habar edelüm ki bir 

fırsat olduğu demde bize bildüre.. Ve hem anun gibi etdiler. Vardılar Beş Daşun 

tekyesine kondular. Şeyhine sordular: Su geçüd verür mi? Şeyh eyidür: “Gazilere 

                                                           
1487

 Orhonlu, Osmanlı İmparatorluğunda Derbend Teşkilatı, s.101 vd.; Barkan, “Osmanlı 

Ġmparatorluğunda Bir Ġskân ve Kolonizasyon Metodu Olarak Vakıflar ve Temlikler I, Ġstila 

Devirlerinin Kolonizatör Türk DerviĢleri ve Zaviyeler”, s. 299 vd. 
1488

 Orhonlu, Osmanlı İmparatorluğunda Derbend Teşkilatı, s.96. 
1489

 Barkan, “Kolonizatör Türk DerviĢleri”, s.149. 
1490

 ÂĢıkpaĢaoğlu Ahmed ÂĢıkî, Tevârîh-i Âl-i Osman, s.99; NeĢrî, Kitâb-ı Cihan-nümâ I, s.89-91. 
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geçiddür Allah fazliyle” der. Bu söz üzerine Osman Bey ve beraberindekiler atlarına 

binip gitmiĢlerdir
1491

.  

Osmanlı Devleti‟nde, merkeze uzak olan yerlerde, otoritenin zaaf gösterdiği 

veya çeĢitli faktörlere bağlı olarak vuku bulacak bazı isyanlara karĢı bölgede bulunan 

zâviyelerin aktif rol oynadığı görülmektedir. Nitekim bölgede bulunan zâviye lider 

ve önderleri devlete karĢı çıkabilecek herhangi bir isyanı önceden haber alıp asayiĢi 

sağlama noktasında önemli misyonlarda bulunabiliyordu. Böylece devlet bu yerlere 

maaĢ vermek suretiyle daimi bir zabıta kuvveti yerleĢtireceğine, orada bir zâviyenin 

kurulmasını daha uygun ve daha faydalı görüyordu. Bu vasıta ile devletin bu neviden 

dert ve sıkıntıları, zâviyenin bölgedeki iletiĢim ve asayiĢi sağlaması ile ortadan 

kaldırılıyordu.  

4.7. Zâviyelerin Ġçtimaî Fonksiyonları  

Türkiye tarihi için XII-XIV. yüzyıllar arası birçok olayların yaĢandığı 

netametli bir dönem olmuĢtur. Nitekim Haçlı Seferleri, Moğol Ġstilası akabinde 

baĢlayan Bâtınî hareketleri Anadolu‟yu yaĢanmaz hale getirmiĢtir. Tüm bu 

geliĢmelerin yanı sıra Selçukluların yıkılmasından sonra baĢlayan fetret devri halkı 

derinden etkilemiĢtir. Toplum içindeki anarĢi, kavga, istila ve baskının sonucu olarak 

kendini dinlemek ve huzur bulmak isteyenler için zâviyeler güvenli bir yaĢam alanı 

haline gelmiĢtir. Nitekim Osmanlı Beyliği‟nin ortaya çıkıĢ süreçlerinde Bilecik‟te 

hizmet veren ġeyh Edebâli Zâviyesi dönemin önemli müesseselerinden birini teĢkil 

etmekteydi. Osmanlıların lideri Osman Bey‟de zaman zaman Ģeyhin zâviyesine 

giderek dinî ve idarî konularda onun görüĢlerinden istifade etmiĢtir
1492

.  

Zâviyeler tarikatların zikir ve ibadet yerleri olduğu gibi devrin bir okulu, 

maddi manevi tedavi mekânları ve yolda kalmıĢ, çaresiz ve kimsesiz halk için 

misafirhane vazifesi görmüĢlerdir. Zâviyelerle ilgili birçok arĢiv kaynaklarında ve 

tarihi kayıtlarda “âyende ve revendeye hizmet” ifadelerinin çok sık tekrarı ve adeta 

zâviyenin binasına sebep teĢkil etmiĢ bulunması bu müesseselerin sosyal güvenlik ve 
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 ÂĢıkpaĢaoğlu Ahmed ÂĢıkî, Tevârîh-i Âl-i Osman, s.99; NeĢrî, Kitâb-ı Cihan-nümâ Neşrî Tarihi I, 

s.89-91. 
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 Gelibolulu Mustafa Âli Efendi, Künhü‟l-Ahbâr I, s.64; Solak-Zâde Mehmed Hendemî Çelebî, 

Solak-Zâde Tarihi, s.14, 15; TaĢköprülüzâde, Eş-Şakâ‟iku‟n-Nu„mâniyye Fî Ulemâi‟d-Devleti‟l-

Osmâniyye (Osmanlı Âlimleri), s.24; MüneccimbaĢı, Müneccimbaşı Tarihi I, s.46. 
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yardımlaĢma açısından ifa ettiği görevi en güzel Ģekilde açıklar niteliktedir. Bu 

bağlamda çalıĢmamızda yer alan BeĢtaĢ Zâviyesi, BaĢ Salih Zâviyesi, Ahd Zâviyesi, 

Ahî Ġdris Zâviyesi, Tur Ali Baba Zâviyesi, Abdal Mûsâ Zâviyesi, Esenli ġeyh 

Zâviyesi, PostinpûĢ Baba Zâviyesi, Ermeni Baba Zâviyesi, Yegân Reis Zâviyesi, Ahî 

Yunus Zâviyesi, Ahî Elvan Zâviyesi ve Ahî Selman zâviyelerinde “âyende ve 

revendeye hizmet” Ģartı bulunduğu, bu hizmetin yerine getirilmesi için bağ, bahçe, 

mezraa ve çiftliklerin vakfedildiği bilgisi yer almaktadır.  

Toplumun bunalım içinde oldukları dönemlerde sosyal yapıyı teskin edici ve 

sosyal problemlere çözüm arayıcı bir rol üstlenen bu zâviyeler, huzur ve barıĢ 

dönemlerinde ise günümüz kulüp ve dernekleri gibi toplumun sosyalleĢmesini 

sağlayan fonksiyonlar icra etmiĢlerdir. Ayrıca toplumdaki insanlar arasında birlik ve 

beraberliği sağlamıĢ, kiĢiler arasında dayanıĢmayı artırmıĢtır
1493

. Bazı dönemlerde de 

devletin eksik kaldığı veya yetiĢemediği yerlerde halka yardımcı olmuĢtur. Genel 

olarak Ġslam dünyasındaki bütün zâviyelerin ortak ve en belirgin özelliği ücretsiz 

konaklama hizmeti vermekti. Bu özelliğiyle vakıflarla desteklenen ve vergi muafiyeti 

tanınan zâviyeler, faaliyetlerini yüzyıllar boyu sürdürebilmiĢlerdir. Genellikle ana 

yollar üzerinde, Ģehirlerin dıĢ mahallelerinde, geçit yerlerinde bulunan köylerde, 

korkulu ve tehlikeli yerlerde kurulan zâviyeler, yeni fethedilmiĢ toprakların 

TürkleĢmesinde, harap ve terk edilmiĢ durumdaki yapı ve arazilerin 

Ģenlendirilmesinde büyük öneme sahip olmuĢlardır
1494

. Yolculara olduğu gibi Ģehir 

ve kasabalara gelen misafirlere de hizmet vermesi, bu dönemde imaret, tekke ve 

zâviyelerin çokluğu ve ücretsiz olarak halka hizmet vermeleri mezkûr dönemde 

sosyal yardım duygularının ve bahsi geçen kuruluĢların çok ileri bir seviyede 

olduğunu göstermektedir.  

Zâviyelerin yolculara bedava yiyip içme ve yatıp kalkmalarını sağlaması 

faaliyeti hem seyahatlerin hem de ticaret hayatının düzenli bir biçimde akıp 

gitmesine yardımcı oluyordu. Ayrıca çevrede yaĢayan yoksulların iaĢesini 

karĢılaması durumu kimsesiz, yoksul ve fakir grupların buralarda kendine bir sığınak 

bulmasına imkân sağlıyordu. Özellikle büyük kasaba ve Ģehirlerde bu durumun daha 
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da iyi teĢkilâtlandığı ve büyük çaptaki zâviye, imâretlerin, kimsesiz ve yoksulların 

iâĢe ve ibâtelerini yüklendikleri anlaĢılıyor
1495

.  

Osmanlı Devleti‟nin ilk dönemlerinde ilk Osmanlı beyleri olmak üzere 

devletin diğer ileri gelenleri de beyliğin ilk kuruluĢ dönemlerinde veliler ile onların 

etrafında bulunan derviĢler için imaret adı verilen muhteĢem mimarilere sahip bina 

inĢa etmiĢlerdir. Bu imaretler; fakirlere, düĢkünlere, cami müstahdemi ile medrese 

talebelerine bedava yemek veren bir kurum olarak tarihi kayıtlara geçmiĢtir
1496

. 

Sultan Orhan Ġmareti‟nde de fakirlerin doyurulması vazifesinin aktif bir Ģekilde 

uygulandığı arĢiv kaynaklarına yansımıĢtır. Nitekim 1637 yılında imarette piĢirilen 

yemekten her gün için 100 dirhem ağırlığında 6 adet fodula ve 3 kepçe dolusu yemek 

alma hakkına sahip olan Ebu Bekir bin Kasım vefat edince, bu hakkı fukaradan bir 

baĢkasına devredilmiĢ
1497

olduğuna dair Ģeriyye sicili bulunmaktadır. 

Ġbn Battûta‟nın kayıtlarından döneme ait Ahî zâviyelerinin sosyal alanda ne 

derece müspet rol oynadığını da açıkça görmekteyiz. Nitekim Ġbn Battûta‟nın ahî 

zâviyeleri ile ilgili gözlemlerinden Bursa, Bolu gibi Ģehirlerde, Gürle 

kasabasında
1498

, Geyve‟de
1499

, Yenice‟de
1500

 ve Gerede‟de
1501

 bulunan ahî 

zâviyelerinde misafirlerin en güzelde Ģekilde ağırlandıklarına ve konukların her türlü 

ihtiyaçlarının karĢılandığına Ģahit oluyoruz
1502

. Orhan Bey döneminde Anadolu‟ya 

geldiğinde hangi zâviyeye giderse gitsin büyük ilgi ve alaka gördüğünü dile getiren 

Ġbn Battûta bu dönemde misafir olduğu bir ahî zaviyesinin en güzel halı ve kilimlerle 

döĢendiği, diğer eĢyalarında çok hoĢ ve göz alıcı olduğunu ifade etmiĢtir
1503

.  

Devlet bazı dönemlerde tekke ve zâviye Ģeyhlerinden ilmî kudretli olanları 

müftü ve fetva emini tayin ederek bu yolla ulaĢamadığı geniĢ halk kitlesini boĢ 

bırakmazken, bunlar arasında ehliyetli olanları da medreselere müderris olarak 

atamak suretiyle hukuki bilgilerinden istifade etmeyi düĢünmüĢtür. Kısaca devlet; 
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dinî, hukukî, idarî, eğitim, askerî, malî ve sosyal açıdan bu kurumlardan geniĢ ölçüde 

istifade ederken, bu kurumlar ile çatıĢmaya girmeden, insiyatif kendisinde olmak 

kaydıyla, hem bunlardan istifade etmiĢ hem de desteklemiĢ gözükmektedir
1504

. 
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 Özdemir, “Osmanlı Devleti‟nin Tarikat Tekke ve Zaviyelere KarĢı Takip Ettiği Siyaset”, s.303-
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SONUÇ  

Zâviyeler kuruldukları ilk günlerden Osmanlı Devleti‟nin kuruluĢ sürecine 

kadar toplumda, sosyal, siyasal, ekonomik, ticarî ve dinî pek çok alanda önemli 

faaliyetlerde bulunmuĢtur. Türkiye Selçuklu ve Beylikler döneminde özellikle Orta 

Anadolu bölgesinde yer alan Ģehirlerde açılan zâviyeleri Osmanlı Devleti‟nin ilk 

dönemlerinde Batı Anadolu‟da açılan zâviyeler takip etmiĢtir. Zâviyeler, Osmanlı 

Devleti‟nin kuruluĢ sürecinde ilk fetih ve iskân dönemlerinde, medreselerin henüz 

kurulmadığı ya da medrese tesirinin ulaĢamadığı yerlerde toplumun ihtiyacı olduğu 

hemen her konuda yardımcı olmuĢlardır. Özellikle fethedilen yerlerin elde tutulması, 

buraların bayındır hale getirilmesi, iskân politikası gereği memleketlerinden göç 

ettirilen halkın kendilerine yeni bir hayat kurmasında etkili olmuĢlardır.  

Dinî görüntülerinin altında pek çok dünyevi etkinliğe ev sahipliği yapan bu 

kurumlar, sünnî ve gayri sünnî tarikatlar aracılığıyla Osmanlı Devleti‟nin feth ettiği 

bölgelerde uzun yıllar faaliyet göstermiĢlerdir. Bahsi geçen dönemde Osmanlı 

sultanları Osman, Orhan ve I. Murad da zâviye liderlerine gereken ilgi ve desteği 

göstererek bu kurumların Osmanlı topraklarında artmasına ve yayılmasına katkıda 

bulunmuĢlardır. Ayrıca Osmanlı sultanları feth ettikleri bölgelerde eskiden mevcut 

olan zâviyelerin faaliyetlerine de izin vermiĢler ve yeni zâviyelerin kurulmasında 

öncülük etmiĢlerdir. Bununla birlikte Sultanlar ve Sultanların yakınları Ģehirlerde 

imaret adıyla fonksiyonel tarzda zâviyeler inĢa etmiĢlerdir. Zamanla bu yapılar, 

bağımsız ve müstakil yapılara dönüĢmüĢ veya kurucu ailelerin eline geçmiĢtir.  

Osmanlı Devleti yükseliĢe geçtiği süreçte vergi muafiyetinden yararlanan, 

gerçek iĢlevlerini yitirmiĢ zâviyelerin birçoğunun faaliyetlerine son verildiği 

görülmüĢtür. Vakıf oldukları sürece devlet onların topraklarını malî ve askerî 

amaçlarla kullanmadığı için özellikle Fâtih Sultan Mehmet döneminde yol üstünde 

olmayan, yolculara hizmet vermeyen zâviyeler ile gelirlerini hayır iĢlerinde 

kullanmayan vakıf ve zâviyeleri ortadan kaldırılmıĢ, toprakları ise tımarlı sipahilere 

verilmiĢtir. Ancak II. Bayezid döneminde Fâtih Sultan Mehmed‟in uygulamalarına 

son verilerek topraklar eski sahiplerine verilmiĢ ve bölgede faaliyetlerini 

sürdürmelerine izin verilmiĢtir.  
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Bu çalıĢma vesilesiyle Osmanlı topraklarını renklendiren, her biri tarihe ayrı 

notlar düĢen Ģeyh, mutasavvıf, âlim, derviĢ, fakih, gazi, abdal ve önemli devlet 

adamlarının kurmuĢ oldukları veya destekledikleri zâviyeleri okumak mümkündür. 

Böylece tarihimizin sadece siyasi tarihten ibaret olmadığı, Osmanlı fütuhatının yalnız 

“kılıç”la değil, “kalem”le de iliĢkisi olduğu idrak edilmiĢ olacaktır. Bu nedenle 

hazırlamıĢ olduğumuz tezde, söz konusu dönemin farklı bir perspektiften 

incelenerek, Osmanlı kuruluĢ sürecinin aydınlatılmasına dair önemli bir katkı 

sağladığımız kanaatindeyim.  
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