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ÖN SÖZ 

Büyük Selçuklular 1040 yılında müstakil bir devlet olarak ortaya çıktıktan sonra 

hızlı bir Ģekilde hâkimiyet alanlarını geniĢletmiĢlerdir. Buna paralel olarak 1056 

yılından itibaren Bağdat‟ın da siyâsi hâkimi olmuĢlardır. Selçuklular, Bağdat‟ta imar 

faaliyetleri yapmıĢ, yönetim merkezi (Dârü‟s-Saltana) de oluĢturarak Selçuklu 

mahallesini (Medine Tuğrul Bey) merkezleri haline getirmiĢlerdir. Onların Ģehirdeki 

siyâsî hâkimiyetlerine paralel olarak ele aldıkları bir husus da ilmî faaliyetler olmuĢtur. 

Bu amaçla onlar, camiler, medreseler ve tekkeler açmıĢ, Horasan ve diğer 

merkezlerden Ģehre önemli âlim ve müderrislerin taĢınmasına vesile olmuĢlardır. 

Kurdukları vakıf ve mâli desteklerle son zamanlarına kadar ilmin ve paydaĢlarının 

yanında yer almıĢlardır.  

Selçuklu tarihinin Bağdat ekseninde özellikle ilmî bakımdan önemli bir devresini 

oluĢturan Nizâmiye Medresesinin açılıĢ tarihi (1067) ile Moğol istilâsı (1258) arasında 

yaĢanan geliĢmeler çalıĢmamızın temel amacını oluĢturmuĢtur. Bu aralıkta yer alan 

ilmî kurumlarla ilmî Ģahsiyetlerin ve bunların tesirlerinin ele alındığı çalıĢmamız, 

ülkemizde parça parça araĢtırılan bu alanı bir bütün halinde ortaya koymak gayesi 

gütmüĢtür. Selçukluların bu aralıkta Bağdat‟taki ilmî hayata çok fazla tesirlerinin 

olduğunu düĢünerek baĢlanılan araĢtırma sonucunda beklenildiği kadar tesirlerinin 

olmadığı, ya da kaynakların onların ilmî yönlerine fazla yer vermedikleri Ģeklinde 

değerlendirilmiĢtir. 

Yurt içi ve yurt dıĢında bu alanda yapılan çalıĢmalara genel olarak bakıldığında, 

bunların belli bir dönemdeki tek bir medrese, medreseler ya da bir kurumu ele aldığı 

görülmektedir. ÇalıĢmamız Bağdat‟ın kuruluĢundan Moğol Ġstilâsına kadar Selçuklu 

dönemi öncesi muhtasar olmak suretiyle bir bütün halinde ele alması bakımından 

araĢtırmanın önemini ortaya koymaktadır. 

ÇalıĢmamızda ilk baĢlıkta Selçukluların siyâsi ve sosyal hayatına kısaca 

değinilmiĢ, ikinci baĢlıkta Selçuklu öncesi kurumlar ve faaliyetler ele alınmıĢ, asıl 

çalıĢma alanı olarak Selçuklulardan itibaren Bağdat‟taki her türlü ilmî kurumlar ile 

paydaĢları verilmeye çalıĢılmıĢtır. Daha sonraki baĢlıklarda sırasıyla bu kurumların 

ilmî, siyasi, tasavvufî ve mezhebi tesirleri verilmiĢtir. Son olarak kurumlar ve 

müderrislerinin özellikleri baĢlıklar halinde belirtilmiĢtir. 
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ÇalıĢmamızın araĢtırma safhasında baĢta Türkiye‟deki çalıĢmalar olmak üzere 

özellikle Arap dünyasındakiler elde edilerek ne yapıldığı ortaya çıkarılmıĢtır. Daha 

sonra nitel araĢtırma tekniklerinden durum çalıĢması yapılarak dönemin birincil 

kaynaklarına ağırlık verilmiĢtir. ÇalıĢma sürecinde araĢtırmaya yönelik Bağdat‟a 

yapılacak seyehat planı, hem oradaki siyâsî geliĢmeler hem de covid salgını gibi 

sebeplerlerden gerçekleĢtirilememiĢtir. 

ÇalıĢmamızın ilk baĢından son evresine kadar her türlü desteği esirgemeyen 

hocalarım Prof. Dr. Hacı Ahmet ÖZDEMĠR,  Prof. Dr. Ahmet GÜZEL, Dr. Öğrt. 

Üyesi Ali ÜREMĠġ ve Dr. Öğrt. Üyesi Yahya ÇIKILI‟ya, Yüksek lisanstan doktoraya 

kadar her daim desteğini gördüğüm hocam Prof. Dr. Mehmet Ali HACIGÖKMEN‟e, 

savunmama katılıp verdikleri değerli önerileriyle çalıĢmama katkı sağlayan Prof Dr. 

Güngör KARAUĞUZ ve Doç Dr. Mehmet Ali KAPAR‟a minnet ve Ģükranlarımı 

sunarım. Ayrıca çalıĢma sürecinde her türlü destek ve sabırlarını gösteren kıymetli 

aileme ve değerli arkadaĢlarıma teĢekkür ederim. 

Murat AKBAġ 
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BÜYÜK SELÇUKLULARIN BAĞDAT‟TAKĠ ĠLMÎ FAALĠYETLERĠ  

(1067-1258) 

 

                                                      Murat AKBAġ 

Büyük Selçuklular Dönemi‟nde Abbâsî Halifeliğinin merkezi konumunda olan Bağdat‟taki 

eğitim faaliyetleri, kurumları, eğiticileri, öğrencileri ve bunların toplumu ne denli etkilediklerini 

belirlemek amacıyla yapılan çalıĢmada nitel araĢtırma deseninden mevcut durum çalıĢması 

kullanılmıĢtır. AraĢtırmada veriler, doküman inceleme yöntemiyle elde edilmiĢtir. AraĢtırma 

kapsamında 1067-1258 yılları arasında yer alan eğitim öğretim faaliyetleriyle, kurumlar, müderrisler ve 

öğrenciler çalıĢılmıĢtır. AraĢtırma konusu özellikle o dönemde ya da o döneme yakın bir zamanda telif 

edilmiĢ kaynaklar öncelenerek araĢtırılmıĢtır. Bununla birlikte konuyla ilgili güncel çalıĢmalar da 

incelenmiĢ, Irak‟taki bazı çalıĢmalar dıĢında konumuzla ilgili kapsamlı bir araĢtırmaya ulaĢılamamıĢtır. 

Yapılan çalıĢmalar ya tek bir kurum etrafında daraltılmıĢ ya da pek çok kurum ve kiĢiler yüzeysel bir 

Ģekilde ele alınmıĢtır.  ÇalıĢmamız Bağdat‟taki ilmî kurumları genel çerçevede kapsamlı bir Ģekilde ele 

almıĢtır. Yapılan araĢtırma neticesinde 1258 yılına kadar Bağdat‟ta otuz altı medrese, yirmi dört tekke, 

altı bimâristan, iki dârülhadis ve dârülilim ele alınmıĢ, bunların yanında müderris, öğrenci, idârî ve 

yardımcı personeller de çalıĢılmıĢtır. Açılan bu kurumların ilmî, siyasî ve toplumsal tesirleri ile 

günümüze kadar etkisini gösteren fikrî ve tasavvufî yönlere değinilmiĢtir. Medreselerden önce ve sonra 

buradaki camilerin daha özgür ve çeĢitli ilmî çalıĢmaların yapıldığı mekânlar olduğu tespit edilmiĢtir. 

Medreseler, genellikle belli bir mezhep ve düĢünceyi merkeze almıĢ, bazı medreslerde müderrisinden 

hizmetkârlarına kadar aynı mezhep ve düĢünceden kiĢiler olması gerektiğiyle ilgili Ģartları olmuĢtur. 

Mustansıriyye gibi medreselerde ise dört mezhebe göre eğitim ve faaliyetler yürütülmüĢtür. 

Selçukluların Bağdat‟taki ilmî kurumları açma gayelerinden birisi ġiî-Fâtımî ve Bâtınîlerin fikirlerini 

çürütmek ve onların yaydığı düĢüncelere karĢı daha güçlü ilmî ve fikrî hareketlerle mücadele vermek 

olmuĢtur. Daha sistematik ve devlet güvencesinde ilmî merkezlerin Selçuklularla birlikte meydana 

geldiği tespit edilmiĢtir. Selçukluların eğitim kurumlarını resmîleĢtirdikleri, kendi amaç ve fikirleriyle 

Ģekillendirdikleri ve maddî olarak destekledikleri görülmüĢtür. Bağdat‟ta baĢta halife olmak üzere pek 

çok kiĢi, Selçukluları örnek alarak ilmî kurumlar açmıĢ, bunları vakıflarla desteklemiĢtir. Bağdat 

Nizâmiye Medresesi döneminin en muteber okullarından birisi olmuĢ, diğer beldelerden pek çok 

müderris ve talebe bu medreseyi tercih etmiĢtir. Bu ve diğer medreselerde yetiĢen öğrencilerin bir 

kısmı, kendi beldelerine dönerek Sünnî Ġslâm anlayıĢının yayılmasında aktör olmuĢtur. Bu medreselerde 

yetiĢen âlimler Bağdat Halifeliğiyle Selçukluların Sünnî anlayıĢ ve hâkim siyasetlerini gittikleri 

beldelere taĢıyarak yaymıĢlardır. Medreselerde yetiĢen öğrencilerde de Gazâlî‟den sonra tasavvufa 

meyil olmuĢ, sûfî anlayıĢ yer yer tekke-medrese ile bütünleĢmiĢtir. Sühreverdîlik ve Kâdirilik gibi 

tarikatlar bu dönemde neĢvünema bularak diğer beldelere de yayılmıĢtır. Her ne kadar camilere 

alternatif eğitim merkezleri çoğalsa da buralardaki ders halkalarında eğitim devam etmiĢtir. Sonuç 

olarak Selçuklularla baĢlayan Bağdat‟taki mescit, medrese ve tekke geleneği iĢlev, gaye ve resmiyetini 

uzun süre hem Bağdat‟ta hem de diğer beldelerde sürdürmüĢtür. 

Anahtar Kelimeler: Eğitim Tarihi, Sosyal Bilgiler Eğitimi, Bağdat, Ġlim, Medrese 
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THE SCIENTIFIC ACTIVITIES OF THE GREAT SELJUKS IN BAGDAT 

(1067-1258) 

 

Murat AKBAġ 

In order to determine the educational activities, institutions, educators, students and how much 

they affect the society in Baghdad, which was the center of the Abbasid Caliphate during the Great 

Seljuks period, a current status study was used from a qualitative research pattern. In the research, the 

data were obtained by the document review method. Within the scope of the research, institutions, 

students and teachers were studied through educational and training activities between the years 1067-

1258. The subject of the research has been researched especially by considering the sources written in 

that period or close to that period. However, current studies on the subject have also been examined, 

and no comprehensive research on our topic has been achieved except for some studies in Iraq. The 

studies conducted are either narrowed down to a single institution, or many institutions and individuals 

are treated superficially. Our study has comprehensively covered the scientific institutions in Baghdad 

within the general framework. As a result of the research conducted, thirty-six madrasas, twenty-four 

tekkes, six bimaristans, two darulhadis and two darulilms were considered in Baghdad by 1258, as well 

as muderris, students, administrative and auxiliary personnel were also studied. The scientific, political 

and social effects of these institutions that have been opened and the intellectual and Sufi aspects that 

have had an impact up to the present day have been touched upon. It has been determined that the 

mosques here before and after the madrasas were places where more free and diverse scientific studies 

were conducted. Madrasas are usually centered on a certain sect and thought, and some madrasas have 

conditions that there must be people of the same sect and thought, from the muderris to their servants. 

In madrasas such as Mustansiriyya, education and activities were carried out according to four sects. 

One of the goals of the Seljuks to open scientific institutions in Baghdad was to refute the ideas of the 

Shiite-Fatimid and Bâtınis and to fight the stronger scientific and intellectual movements against the 

thoughts they spread. It has been determined that more systematic and state-guaranteed scientific 

centers occurred together with the Seljuks. It has been seen that the Seljuks formalized their educational 

institutions, shaped them with their own goals and ideas, and supported them financially. In Baghdad, 

many people, especially the caliph, took the example of the Seljuks as an example and opened scientific 

institutions and supported them with foundations. Baghdad Nizamiye Madrasa has become one of the 

most important schools of its time, and many students from other towns have preferred this madrasa. 

Some of the students who grew up in these and other madrasahs returned to their own towns and 

became actors in spreading the understanding of Sunni Islam. The scholars who grew up in these 

madrasas spread the Sunni understanding and dominant politics of the Seljuks with the Baghdad 

Caliphate by moving them to the towns where they went. Students who grew up in madrasas were also 

inclined to Sufism after Ghazali, and the Sufi understanding was integrated with the tekke-madrasa 

from place to place. Sects such as Sühreverdis and Kadiris also spread to other towns during this period 

by finding grown. Although alternative education centers for mosques have proliferated, education has 

continued in the lecture rings here. As a result, the tradition of mosque, madrasa and dervish lodge in 

Baghdad, which started with the Seljuks, continued its function, purpose and formality both in Baghdad 

and in other towns for a long time. 

Keywords: History of Education, Social Studies Education, Baghdad, Science, Madrasa.



 

 

1 

 

 

1. GĠRĠġ 

 Tarihsel süreçte eğitim insanların varlığından beri süregelen bir faaliyet olarak 

karĢımıza çıkmaktadır. Türkler de yazıyı tanımadan önce sözlü ve tatbikî eğitimle 

çocuklarını yetiĢtirmiĢler, sözlü anlatımlarla ve uygulamalarıyla törelerini nesillerine 

öğretmiĢlerdir. Türk eğitim tarihine bakıldığında Türklerin eğitim faaliyetlerinin 

Selçuklularla birlikte hızlandığı görülmektedir (Akyüz, 2001; Dağ & Öymen, 1974). 

Türkler Ġslâmiyet‟i kabullerinden sonra da eğitim sistemini geliĢtirip değiĢtirerek 

kendilerine has medreseler inĢa etmeye baĢlamıĢlardır (OkumuĢlar, 2008). 

Medreselerin yaygınlaĢmasıyla ilmî faaliyetlerde hem artıĢ olmuĢ hem de bu 

geliĢmeler hızlı bir Ģekilde baĢta diğer toplumlar olmak üzere Batı‟da da 

benimsenmiĢtir. Günümüzdeki ilmî ve bilimsel çalıĢma merkezlerini oluĢturan 

üniversitelerin çekirdeğini bu medreseler oluĢturmuĢtur. Çünkü medreselerde oluĢan 

sistematik bir eğitim anlayıĢıyla daha araĢtırmacı ve derli toplu çalıĢmalar 

yürütülmüĢtür. (Çelebi, 1976). Medreselerdeki bu sistematik yaklaĢım öğrencilere 

bilimden ziyade ilmî alanlarda ihtisaslaĢma sağlamıĢtır. 

 Bu kadar önem arz eden medreselerle ilgili çalıĢmaların hemen hemen 

hepsinde Bağdat Nizâmiye Medresesinin adının geçmesi dikkat çekicidir (Çelebi, 

1976; Gözütok, 2006; Kazıcı, 2018). Bağdat‟taki ilim ve eğitim tarihiyle ilgili yurt 

dıĢında ve ülkemizde pek çok çalıĢma yapılmıĢtır. Ancak bu çalıĢmalar (Cevâd, 1958; 

Avvâd, 1945; Beken, 2016; Dündar, 2012; Ocak, 2017) sadece bir kurumu ya da belli 

baĢlı kiĢileri ele almıĢtır. Naci Ma„rûf, bunlardan farklı olarak Bağdat‟taki 

medreselerin neredeyse tamamını ele almıĢ (NeĢ‟et, 1966), ama tekkeler ve diğer 

kurumlardan bahsetmemiĢtir. ÇalıĢmamızın amacı 1258 yılı Moğol istilâsına kadar 

Bağdat‟taki bütün ilmî ve eğitsel faaliyetleri kurumlar bazında ele almaktır. Bütün bu 

faaliyetlerde Selçukluların katkısı göz ardı edilemeyecek seviyededir. Selçuklular 

vasıtasıyla ilmî geliĢmeler Anadolu‟ya kadar uzanan ilmî ve kültürel yapının da 

çekirdeğini oluĢturmuĢtur.  

1.1. Problem Durumu 

   Türklerin tarih boyunca kurdukları dört büyük imparatorluktan birisi olan 

Büyük Selçukluların, Ġslâm medeniyetinin önemli merkezlerinden Bağdat‟a ve 
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Ġslâm‟ın temsilcisi konumundaki Abbâsî hilâfetine tamamen hâkim olduğu döneme 

kadar adı geçen Ģehirde tesis edilmiĢ bir medresenin varlığı henüz tespit edilememiĢtir 

(Kilânî, 1971; Ma„rûf, 1973b; Ocak, 2017). Onların zamanına kadar burada, her 

grubun kendisine yakın bir merkez olarak gördükleri mescitlerindeki ders halkaları ve 

medrese dıĢındaki küttab, dârülilim gibi diğer müesseselerle yetindikleri 

görülmektedir (Ma„rûf, NeĢ‟et, 1966; Kilânî, 1971). Dolayısıyla belli bir siyasî ve 

sosyal amaca yönelik olarak uygulanan planlı, programlı bir eğitim sistemlerinin 

bulunduğunu söylemek de mümkün değildir. Bu yüzden medrese öncesi çok da 

düzenli olmadan yürütülen eğitim öğretim sistemlerinin Selçuklulardan itibaren 

intizamlı bir hâle bürünerek hangi amaçlarla nerede ve nasıl gerçekleĢtirildiğinin 

ortaya konulması önem arz etmektedir. Selçukluların Bağdat‟a taĢıdıkları yeni eğitim 

kurumlarının ve ortaya koydukları hedeflerin, baĢta halifelik olmak üzere diğer 

kesimler tarafından benimsenip benimsenmediği de araĢtırmada aydınlatılmaya 

çalıĢılan bir baĢka problemdir. Yine medreseyle birlikte yeni bir yönetim ve 

organizasyon anlayıĢının ortaya çıkması ve bu kurumlarca yürütülen eğitim 

stratejileriyle daha etkili öğrenciler yetiĢip yetiĢmediği, bu talebelerin baĢka yer ve 

bölgelere tesir edip etmedikleri de çalıĢmada ele alınan hususlardandır. 

Büyük Selçuklularla birlikte ilmî çalıĢmaların kurumsallaĢması, okullar ve 

destek hizmetlerinin artması sayesinde Bağdat, öğrenciler için önemli bir cazibe 

merkezi olmuĢtur. Ġlim erbabı tarafından Ģehri bu kadar cazip hâle getiren örgün ve 

yaygın eğitim kurumları, eğitimcileri, yetiĢtirilen öğrencileri ve bu geleneğin 

takipçileri ile ilgili kurumların Sünnî Ġslâm dünyasında asırları aĢan hatta günümüze 

kadar ulaĢan büyük bir dönüĢümü sağladığıyla ilgili varsayımlar da ikincil problem 

olarak çalıĢmanın konusunu teĢkil etmektedir. Selçuklularla birlikte Müslüman Türk 

toplumunun oluĢturmaya çalıĢtığı eğitim sisteminin hatta bunun siyasî felsefesinin 

sonrasındaki geliĢmelerle müesseselere nasıl yansıyıp toplumda ne gibi tesir bıraktığı 

ve Ġslâm-Doğu ile Hristiyan-Batı toplumuna neler kazandırdığı araĢtırılması gereken 

diğer bir problem baĢlığı olmuĢtur. Hâliyle devrin resmî ve özel eğitim müesseseleri, 

cami, hankâh, dükkân, evlerde eğitim, yöntem ve teknikler, öğretmen ve öğrenci 

değerlendirmeleriyle kabul Ģartları gibi hususlar araĢtırmanın temel konularını teĢkil 

etmiĢtir.  
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Yurt içi ve yurt dıĢında yapılan konuyla ilgili çalıĢmalara bakıldığında belli baĢlı 

medreselerin yoğun bir Ģekilde çalıĢıldığı; (Avvâd, Mustansıriyye, 1945; Beken, 2016; 

Biçer, 2013; Cevâd, Nizâmiyye, 1953; Cuma, 2011; Ma„rûf, Medâris, 1973; 

Mümtehin, 1966; Ocak, Nizâmiye Medreseleri, 2017) çalıĢmalarda medreselerin 

kuruluĢunun, iĢleyiĢinin, müderris, muîd, öğrenci ve diğer personellerinin dahi ele 

alındığı görülmektedir. Özellikle Nizâmiye Medresesi her yönüyle çalıĢılmıĢtır. Irak‟ta 

Bağdat medreseleri, cami ve tekkeleri de müstakil olarak çalıĢılmıĢtır. Ancak bu 

kurumlar diğer eğitim müesseseleriyle birlikte bir bütün hâlinde ele alınmamıĢtır. Bu 

bakımdan çalıĢma özgün bir nitelik göstermektedir. Diğer taraftan bazı medrese ve 

kurumların isimleriyle ilgili bilinmeyen birtakım eksiklikler giderilmiĢ, kurumların 

siyasî, sosyal ve kültürel tesirleri de ortaya konulmaya çalıĢılmıĢtır.  

AraĢtırmamızın konusunu Selçuklulardan önce Bağdat‟ta eğitim amaçlı 

kullanılan kurumlar, Selçuklular döneminde eğitim amaçlı kullanılan camiler, 

tekkeler, dârülilimler, dârüllhadisler, mektepler, tekkeler, kütüphaneler, çarĢılar, hanlar 

ve medreseler teĢkil etmiĢtir. Bunun yanında medreselerin iĢ ve iĢleyiĢleriyle, 

müderrisler, muîdler, öğrenciler ve medreseyle iliĢkisi olan kiĢiler, bazı medreselerin 

özellikleri, ders programları, Ģartları ve vakıfları da araĢtırmamızın konuları içerisinde 

yer almıĢtır. Bunlara ek olarak bu müesseselerin siyasî, dinî ve kültürel tesirleri de alt 

konuları olarak ele alınmıĢtır.  

1.2. AraĢtırmanın Amacı 

 Bu çalıĢmanın genel amacı; Büyük Selçuklular döneminde Abbâsî halifeliğinin 

merkezi konumunda olan Bağdat‟taki ilmî faaliyetleri belirlemektir. Bu genel amaca 

bağlı olarak aĢağıdaki alt amaçlara cevap aranmıĢtır. 

1. Büyük Selçuklular döneminde Bağdat‟ın coğrafi konumu nedir? 

2. Bağdat‟taki eğitim kurumlarının Selçuklularla bir iliĢkisi var mıdır? 

3. Selçukluların siyasî ve sosyal durumlarının eğitim kurumlarına bir yansıması 

olmuĢ mudur? 

4. Selçuklular neden planlı ve amaçlı bir medrese açmak durumunda kalmıĢtır? 

5. Selçukluların ilmî destekleri Bağdatlılara bu konuda örnek teĢkil etmiĢ midir? 

6. Bağdat‟ta ne kadar ve ne tür ilmî kurum vardır? 

7. Bağdat‟ta bulunan Selçuklulardan önceki eğitim kurumları nelerdir? 

8. Bağdat‟taki ilmî kurumların topluma ne tür tesirleri olmuĢtur? 
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9. Bağdat‟taki ilmî kurumların mezheplerle iliĢkileri var mıdır? 

10. Selçuklular döneminde açılan Bağdat‟taki ilmî kurumların cezbediciliğinin 

sebepleri neler olabilir? 

11. Bağdat‟ta kimlere ait ilmî kurumlar vardır? 

12. Bağdat‟taki ilmî kurumların sürekliliği nasıl olmuĢtur? 

13. Bağdat‟taki ilmî kurumlar dönemin ihtiyaçlarını karĢılayabilmiĢ midir? 

14. Bağdat‟taki ilmî kurumların günümüze ulaĢan herhangi bir tesiri var mıdır? 

1.3.  AraĢtırmanın Önemi  

  Eğitim, insanoğlunun yaratılıĢından itibaren sürekli ihtiyaç duyulan, günden 

güne önemini daha da artıran ve vazgeçilmesi mümkün olmayan bir faaliyettir. Bu 

faaliyet, insanlık var oldukça devam edecek ve gün geçtikçe de değiĢik kalıplara 

sokulup farklı yöntem ve stratejilerle insanlığı etkilemeyi sürdürecektir. Kadim 

zamanlardan modern zamanlara kadar insan yetiĢtirme konusunda farklı yöntemler 

kullanılmıĢtır. Toplumlar, inĢa ve değiĢim süreçlerinde eğitimi kullanarak 

benimsedikleri siyasî ve sosyal amaçlarını gerçekleĢtirmeye çalıĢmıĢlardır. Bu yüzden 

devletler, aileden baĢlayıp zorunlu ya da özgürce gerçekleĢen eğitim hadisesinin 

önemini kavradıkça yatırımlarının çoğunu bu alana aktarmaya baĢlamıĢlardır.  

 Bazı toplum ya da devletlerde eğitim, inanılan bir dinin/mezhebin temel taĢı 

olarak da görülmüĢ; eğitimin merkezine dinî ritüeller, idealler ve amaçlar 

konulmuĢtur. Bazen din, inanç ve kültürlerin eğitimle yok edilebileceği ve hedeflenen 

değerlerin eğitimle verilebileceği tarihî süreçler yaĢanmıĢtır. Bu gibi amaçlar, eğitimin 

ehemmiyetini ve fonksiyonunu daha da artırmıĢtır. Var olan bir gerçek de, tarihsel 

süreçte eğitimin geliĢimi ve günümüze kadar devam eden eğitim öğretim geleneği 

olmuĢtur.  

 Tüm toplumlar geçmiĢlerinin yanı sıra eğitim süreçlerini de merak etmiĢlerdir. 

Günümüzde de etkileri araĢtırılarak toplumda oluĢan keskin inanç, gelenek ve kültürün 

arka planını çözmek için yapılan araĢtırmanın önemi fark edilmiĢtir. Dolayısıyla bu 

geliĢmeler eğitim faaliyetlerinin tarihsel geliĢiminin araĢtırılması ve ortaya 

konulmasını gündeme getirmiĢtir. Önemine binaen bu araĢtırmanın, Selçukluların 

Türk eğitim tarihi içerisindeki bir dönemini ele alması yönüyle ciddi bir boĢluğu 

dolduracağı düĢünülmektedir. 
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Türk eğitim sisteminin, günümüzdeki halini ele alırken geçirdiği reformları ve 

siyasî iktidarların politikalarının bıraktığı tesirleri görmezden gelmek mümkün 

değildir. Bu bakımdan Türklerin hâkimiyetinin görüldüğü sahalardaki kültürel 

yansımalardan biri olan eğitim öğretim anlayıĢının da ortaya konulması 

gerekmektedir. Bu çerçevede, etkileri günümüze kadar uzanan ve ortak miras olarak 

addedilip bilimsel bilginin yayılıĢında baĢta nizâmiye medreseleri olmak üzere 

öncesinde ve sonrasında var olan diğer eğitim kurumlarının katkısının da ele 

alınmasının gerekliliği ortadadır. Çünkü Türk yaĢam biçimi, ananelerinin zenginliği ve 

çeĢitliliğinde söz konusu kurumların tesiri yadsınamaz. Öte yandan Türk eğitim 

sisteminin özgün ve derin yapısının Türk devletlerinin teĢekkülüyle filizlenip geliĢtiği 

de gözden kaçırılmamalıdır. Bu bakımdan çalıĢmada ele alınan Büyük Selçukluların 

Bağdat‟taki 1067-1157
1
 yılları arasındaki ihtiĢam ve çalkantılarla geçen dönemi, Türk 

eğitim tarihinin ve sisteminin tüm yönleriyle aydınlatılabilmesi açısından büyük önem 

taĢımaktadır.  

Yaptığımız araĢtırmada Selçukluların özellikle Ġslâm baĢkenti Bağdat‟a yaptığı 

ilmî katkıları derli toplu, bir bütün halinde ortaya koyan bir çalıĢmanın bulunmadığını 

gördük. Bu boĢluğu doldurmak amacıyla baĢladığımız bu çalıĢma Bağdat‟taki baĢta 

Selçuklulara ait olmak üzere, eğitim ve ilim faaliyetlerini yerine getiren kurumları bir 

bütün hâlinde ele alan ilk araĢtırma kabul edilebilir. 

1.4.  Sayıltılar (Varsayımlar) 

  AraĢtırma yapılan dönem (1067-1258) ve yerde (Bağdat) Selçukluların 

etkisiyle pek çok eğitim kurumunun oluĢturulduğu, Selçukluların eğitim faaliyetleri 

örnek alınarak baĢta halifeler olmak üzere bazı müderris ve eĢraf tarafından da bu 

alanda çalıĢmalar yapıldığı düĢünülmüĢtür. Ayrıca bu kurumların hem çeĢitlilik arz 

ettiği hem de toplum üzerinde fikrî ve siyasi etkiler bıraktığı aklımıza gelmiĢtir. 

Eğitim ve ilme önem veren Selçukluların Bağdat‟ta bu alanda önemli faaliyetler 

sergiledikleri de akla ilk gelen hususlar olmuĢtur. Selçuklulardan önce ve sonra 

Bağdat‟ta Ģekillenen bu kurumların ilmî, siyasî ve kültürel etkileriyle günümüze kadar 

uzanan bazı sonuçlarının kaçınılmaz olduğu da düĢünülmüĢtür. Bu sonuçların belki 

günümüz eğitim sistemine, toplumun fikrî ve kültürel yapısına katkı sağladığı da 

                                                 
1
 Selçukluların etkisiyle Bağdat‟ta kurulan ilim merkezleri etkisini uzun yıllar sürdürüp diğer kesimlere 

de örnek olduğundan çalıĢmamıza 1258 yılı Moğol istilâsına kadar açılan eğitim kurumları da eklenerek 

tez baĢlığında 1067-1258 yılları aralığı gösterilmiĢtir. 
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kaçınılmazdır. Konu ile ilgili yapılan çalıĢmalarda araĢtırmacıların dönemin 

kaynaklarından yararlanarak o dönemin ilmî kurum, kiĢi ve olgulara ulaĢtıkları 

varsayılmaktadır.  

1.5.  Sınırlılıklar 

AraĢtırma, Bağdat Nizâmiye Medresesinin açıldığı 1067 yılı ile bahse konu 

müesseselerin ihtiĢamının sonlandığı 1258 yılı aralığı, mekân bakımından da Bağdat 

Ģehri, eğitim öğretim kurumları, müderris, muîd, öğrenci ve ilmî faaliyetlerin belli 

baĢlı tesirleri ile sınırlıdır. 

1.6. Tanımlar  

Burada çalıĢmada geçen, açıklanmazsa bazı karıĢıklık ve anlamsızlığa yol 

açabilecek tanımlar verilmeye çalıĢılmıĢtır. Bu tanımlar hem içeriklerinin önemli 

olması hem de o dönemde bulunan ilmî kurumların daha iyi anlaĢılması 

gerekliliğinden detaylı bir Ģekilde verilmiĢtir.  

1.6.1. Medrese 

Ders alma, öğrenme gibi anlamlara gelen Arapça “drs” kökünden türeyeren 

mekân kalıbındaki medrese, öğrencilerin ilmî faaliyetlerini yürüttüğü, konferans 

salonu ve dershane gibi anlamlara gelen, “Eyvan”ları
2
 olan, hem öğrenci hem de 

müderris için barınma mekânları ve müĢtemilatları eklenmiĢ çok kompleksli yapıya 

denmektedir (Çelebi, 1979, 109). Medreselerin Budist viharalarının (mabet) taklidi ile 

ortaya çıktığı görüĢündeki en önemli delil eyvanlar olmuĢtur. Ancak sadece 

eyvanlardan yola çıkarak medreselerin viharalara benzetilmesi yeterli değildir. Bunun 

yanında viharalardaki eğitim anlayıĢı ve felsefesinin de etkili olabileceği 

düĢünülmektedir. OkumuĢlar (2008, 140) bu benzetmeye teyit amaçlı Türklerin 

kendilerinden önceki Budist Türkleri örnek aldıklarını ekleyerek, muhtemelen 

onlardan özellikle mekân benzerliğini öne çıkarmıĢtır. Onun bu benzetmesinde 

öğrencilerin barınması için gerekli olan mekân ön plana çıkmaktadır. Medrese, “cami-

han ve Mescid-i Nebi‟deki suffe örnek alınarak ortaya çıkmıĢtır” denilebilir ki, cami-

han örneğini Makdisî, (2012,67,72) mescit-han terkibinde göstermektedir.  

                                                 
2
  Kazıcı, eyvanı; “kadim medreselerde mezhep sayısına göre var olan, mimari açıdan medresenin dıĢ 

kitle formu bakımından düzen gerektirmeyen her kare veya dikdörtgen yapıdaki iç avluya estetik 

bakımından hareket ve yön veren, güneĢ ve yağmurdan korunmuĢ, ama kapalı olmayan çalıĢma ve 

istirahat yeridir.” Ģeklinde tanımlamıĢtır ( 2018, 64-65). 
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Makdisî‟ye göre medrese, mescit-han birleĢiminin geliĢmiĢ hâli olup mescitten 

farklı olarak kiĢilere ve mezheplere nispet edilen ve değiĢik statü ve çeĢitlilikte yer 

alan eğitim merkezleriydi (2012, 75). Bu çeĢitlilik ders durumları, medresenin Ģartları, 

kurulduğu yerin özelliği, kurucuları ve nispet edildiği mezheplerden kaynaklanmıĢtır. 

Örneğin müderrisi, öğrencisi ve çalıĢanlarıyla tek mezhepli olan medreseler olduğu 

gibi –Ebû Hanîfe Medresesi ve Nizâmiye Medresesi- iki mezhepli (Senâi) –es-Seâde 

Medresesi- dört mezhepli medreseler –Müstansıriyye ve BeĢîriyye Medreseleri- 

bulunmaktaydı. Bağdat‟ta üç mezhepli bir medreseye rastlanmamıĢtır. Ġçerisinde 

türbe, mescit, dârülhadis, han, hastane ve yetimhane bulunduran medreseler de 

kaynaklarda görülmüĢtür. 

Sayılı (2011, 26), “Medrese ile cami arasındaki benzerlik, caminin aynı zamanda 

medrese olarak hizmet verdiği devrede doruk noktasına ulaĢmıĢ ve ana yapı olarak 

cami, öğrencilerin kaldığı binalarla çevrili hâle gelmiĢtir”derken Makdisî‟yi 

desteklemektedir. Aslında medrese, Hz. Muhammed‟in yaptırdığı ilk mescidin 

arkasındaki gölgelikten (Suffa) neĢvünema bularak 10. yüzyıldan itibaren daha 

sistematik ve düzenli bir yapıya geçiĢle bu yapıdan (barınaklı cami yapısı) ayrılmıĢtı. 

Yani mimari form ve öğrencilerin barınmaları bakımından bir ayrım olmayıp, vakıf 

Ģartlarında eğitim öğretimin merkeze alınması, müderris, muîd ve öğrenci seçim 

Ģartları, amaçları, standartları ve devlet adamları ile banilerin müdahili gibi konular 

medreseyi ilmî çalıĢmalar yapılan camilerden ayırmıĢtı. Bu ayrımlarla her ne kadar 

içerisinde namaz kılınsa da orası artık bir medreseydi. 

 Medreselerdeki eğitim ve öğretim kitap ezberleme ya da bitirmeye dayalı 

olmuĢtur. Bunların dıĢında yazma (imlâ), tekrar etme, tartıĢma (münazara) ve müîd 

yardımıyla anlaĢılamayan konuları tekrar elden geçirme gibi yöntemler ve teknikler de 

kullanılmıĢtır. TartıĢma tekniğinin yanında hilâf ve cedel gibi tartıĢma tekniğine 

benzeyen alt teknikler de kullanılmıĢtır (Kenan, 2015, 338). Medrese müfredatında 

öğrenciler münazara tekniğiyle ilgili kitaplar da okumuĢlardır. Çünkü bu teknikler 

sadece eğitimde değil, özellikle fikrî tartıĢmalarda da çok önemli bir vasıta olarak 

düĢünülmüĢtür.  

1.6.2. Müderris 

Medrese kelimesinin türediği “drs” kelimesinin Arapçada tef‟il kalıbı ile 

oluĢturulan müderris kelimesi, ders veren anlamına geldiği gibi sadece fıkıh dersi 
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veren âlimler için de kullanılmıĢtır. Medreselerin ortaya çıkmasıyla kullanılmaya 

baĢlanan bu unvan, Nizâmiye Medreseleri ile birlikte ders veren en yüksek rütbeli 

hocalar için kullanılmıĢ, daha sonra diğer medreselerde de aynı Ģekilde 

kullanılagelmiĢtir (Makdisî, 2012, 233; Bozkurt, 2006, 467).  

Müderrislerin bir medresede görevlendirilmesi ya sultanlıktan -vezaretten gelen 

bir menĢur/tevki ya da kendisi veya birilerinin kendi adına yaptırılan bir medreseye 

kendiliğinden görev addedilmesi ile gerçekleĢiyordu. Müderrislerin 

görevlendirilmesinde uzmanlık alanları, ilmî durumları, aldıkları icâzetin türü hatta 

mezhebi bile etkiliydi. Nizâmiyelerde görevlendirilecek kiĢilerin ġafiî mezhebinden 

olması gerekiyordu (Ġbnü‟l-Cevzî, 1992, 16/102; Ocak, 2017, 139-142) . 

Müderrislerin göreve baĢlamaları belli bir merasimle ve giydikleri müderris 

kıyafeti ile gerçekleĢtiriliyordu. Merasime önemli devlet görevlileri, eĢraf ile birlikte 

çevredeki ilim adamları, talebe ve halk da iĢtirak ediyordu. Müderrisler özel bir kıyafet 

-hil„at- giyiyor ve bu kıyafetleri görevleri bitince çıkarıyorlardı (Bozkurt, 2006, 467; 

Kenan, 2015, 336), Sarık ve cübbeden oluĢan kıyafetlerinin rengi Abbâsîlerin resmî 

rengini içeren siyah renk idi (Ocak, 2017, 143). 

Müderrisler ders verme görevleri yanında medreseyi yönetme, medrese dıĢında 

kadılık, müĢriflik, divan görevliliği, elçilik, cami imamlığı, vaizlik gibi görevleri de 

icra ediyorlardı. Görevlerinin çoğu bürokratik, üst seviyeli mesleklerdi.  

1.6.3. Muîd 

 Tekrar etmek, iade etmek gibi anlamlara gelen iade masdarından türeyen muîd, 

müderrisin alt seviyesinde bir unvandır. Müderris dersini verdikten sonra talebelerin 

derslerini pekiĢtirmek ve daha iyi anlamalarını sağlamak amacıyla muîd tarafından 

tekrar edilir ve anlaĢılıncaya kadar bu durum devam ederdi. Bu vazife medreselerin 

kuruluĢ evresinde görülmemekle birlikte hicrî 5. asırdan itibaren kaynaklarda sıklıkla 

geçmektedir. Ġlk olarak Nizâmiye Medresesinde görülen muîdlere, daha sonra diğer 

medreselerde de rastlanmaktadır ( Hitti, 1989, 2/631; Ocak, 2017, 171). Muîdler bir 

medresede bu vazifeyi icra ederken baĢka bir medresede müderris olabiliyor, değiĢik 

nedenlerle hocalarının bıraktığı müderrislik görevini üstlenebiliyorlardı (Çelebi, 1979, 

257-259). 
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 Çelebi (1979, 257) her ne kadar muîdlik geleneğinin medreselerle birlikte var 

olduğunu iddia etse de; Ebü‟t-Tayyib et-Taberî‟nin, Ebû Ġshâk eĢ-ġirâzî‟ye Nizâmiye 

Medresesi yapılmadan önce bir camide muîdliğini yaptığı kaynaklarda görülmektedir 

(Ġbn Hallikân,1900, 1/29). 

1.6.4. Mürettip 

  Medrese ve camilerdeki ders halkalarında derslerin tertibi ve öğrencilerin ders 

halkasındaki oturma düzenini sağlayan ilmî yetkinliğe sahip kiĢiler mürettip olarak 

addediliyordu. Sem„ânî‟ye göre (1984, 11/236) mürettip, camide safları ve medresede 

fakihlerin sırasını düzenleyen kiĢi için kullanılmaktadır. Ebü‟l-Hasan Ali b. Ahmed 

ed-Dehhân (ö. 517/1123) Mansûr Camii‟nde cemaatin saflarının tertibinden sorumlu 

olmuĢ, Ebû Tâhir Ġbrahim en-Nüfeylî (ö. 539/1144) DımaĢk‟tan gelerek Ebû Ġshâk eĢ-

ġîrâzî döneminde Nizâmiye Medresesinde uzun müddet fakihlerin mürettipliğini icra 

etmiĢtir. Sem„ânî‟nin de bizzat tanıdığı bu âlim, onun dediğine göre bu görevi 

karĢılığında cerâye (yevmiye) de almıĢtır (Sem„ânî, 1984, 11/236-237). Ma„rûf‟a göre 

(1959, 181) medresedeki mürettip öğrencilerin medresedeki iĢlerini tanzim eden, 

onların yeme içme dinlenme iĢleriyle ilgilenip gece gündüz onlara refakat eden kiĢidir. 

Bu yönüyle günümüzdeki belletmen öğretmenlerin karĢılığıdır, denilebilir. 

1.6.5. Mütevelli 

  Sözlükte yönetimi, yetkiyi, sorumluluğu üstlenen anlamına gelen mütevelli 

kelimesi Bağdat‟ta ilmî müesseselerin neredeyse hepsinde görülmektedir. Bu görevi 

alan bazen bir müderris, bazen bir devlet adamı, bazen de bir vakıf bağıĢlayıcısı 

olabiliyordu. Kaynaklarda adalet, eğitim, kütüphane, divan iĢleri ve pek çok 

görevlerde sorumluluk verilen kiĢi için mütevelli kelimesi kullanılmıĢtır. Ancak 

ülkemizde bu kelime yaygın bir Ģekilde sadece vakıf sorumluları için kullanılarak 

algısal bir yanılgıya gidilmiĢtir. Bu durum Osmanlı Dönemi‟nde kelimenin ıstılahının 

vakıf mütevellisi için kullanılmasıyla alakalı olmalıdır
3
. 

1.6.6.  Ġmlâ 

  Sözlükte uzatma, ıstılahta ise bir kimsenin etrafındakilere ezberinden veya 

kitaptan bir Ģey yazdırması anlamına gelen kelime (Çelebi, 1976, 383; Aydınlı, 2000, 

22/225), daha çok hadis derslerinde baĢvurulan bir yöntem olmakla birlikte diğer 

dersler için de kullanılmıĢtır. Bağdat‟taki pek çok cami ve medreselerde söz konusu 

                                                 
      

3
 Bkz. (Öztürk, 2006, 32/217-220). 
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yönteme baĢvurulduğu görülmektedir. Yöntemin uygulandığı eğitim halkasına da imlâ 

meclisi denilmiĢtir. Çelebi (1976, 383) imlâ yöntemiyle ilgili olarak, “Ġmlâ 

yönteminde; dersin anlatılıĢı, cümle cümle veya her hadis senediyle birlikte tek tek 

verildiği için çok yavaĢ seyreder ve talebe, müderrisin dikte ettirdiği Ģeyi hemen 

yazardı” Ģeklinde açıklamaktadır.  

1.6.7.  Münazara 

  Belli bir konuda bilgi sahibi iki kiĢi ya da grubun topluluk önünde tartıĢmalar 

yapması (Selâmî, 2014, 43-44) diye tanımlanan münazaranın tarihi Yunan 

medeniyetine kadar götürülerek ilk icracıları da Sokrates (MÖ. 470-399) ve öğrencisi 

Platon (MÖ. 427-348) kabul edilmektedir (Selâmî, 2014, 27).  

 Ġslâm dünyasında münazara Halife HârûnürreĢîd (ö. 193/809) ve Me‟mûn (ö. 

218/833) döneminde yabancı eserlerin Bağdat‟a kazandırılması ile yaygın hâle gelmiĢ 

ve özellikle Mu„tezilîler münazarayı kullanmada baĢarılı olmuĢlardır (Selâmî, 2014, 

33, 46). Daha sonra kurulan Sünnî medreseler münazara konusundaki acizliği bertaraf 

etmek için ders müfredatlarında bu ilme yer vermiĢlerdir. BaĢta Nizâmiye olmak üzere 

diğer medrese hocalarından çoğu, karĢılaĢtıkları farklı mezhep ve fikirdeki kiĢilerle 

çekinmeden münazaraya iĢtirak etmiĢlerdir.  

1.6.8.  Müzakere 

  Sözlükte anmak, zikretmek ve hatırlamak fiilinden türeyen kelimenin, Ġslâm 

eğitim tarihinde öncelikle hadis çalıĢmalarında kullanıldığı görülmektedir (Hatiboğlu, 

2006, 32/233-234). Öğrenilenlerin pekiĢtirilmesi ve konuların daha iyi anlaĢılması 

bakımından klasik eğitimde önemli bir yöntem olan müzakere, belli bir konuda bilgi 

sahibi olan en az iki kiĢinin karĢılıklı olarak tekrar, analiz, sentez ve değerlendirmeler 

yaptığı bir uygulamadır. Makdisî (2021, 169) müzakereyi “iki kiĢinin hatırlama ve 

ezberleme konusunda karĢılıklı olarak birbirine yardımcı olması” Ģeklinde 

tanımlamaktadır. Muîdlerin ders sonrası öğrencilerle uyguladığı en önemli 

tekniklerden birisi müzakere yöntemi olmalıdır. Çünkü bu, bir nevi karĢılıklı tekrarla 

pekiĢtirme etkinliğidir. Makdisî (2021, 170), müzakere yönteminin öneminden söz 

ederken Bağdâdî‟den iktibasla Ģöyle demektedir, “Bilgiyi yok eden tek Ģey, unutkanlık 

ve müzakereyi bırakmaktır.”  
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1.6.9.  Mütalaa 

 Bir Ģeyi dikkatle okumak, incelemek, gözden geçirmek (Mutçalı, 1995, 526) 

gibi anlamlara gelen bu kelime geleneksel eğitimde ve ilmî çalıĢmalarda belli bir kitap 

ve konu üzerinde yoğunlaĢma çalıĢması olarak görülmektedir. Kaynaklarda müderris 

ve öğrencilerin hal tercemelerinden bahsedilirken pek çok yerde kavram, “….. kitabı 

mütalaa etti” Ģeklinde geçmektedir (Safedî, 2000, 1/168; 4/123; Sübkî, ty. 7/29; 

Süyûtî, 1965, 1/182). 

1.6.10.  Ġcâzet 

Ġcâzet, bir müderrisin yanında kendi kitabını ya da belli baĢlı bazı derslerini 

alan öğrenciye o müderris tarafından yanında belli bir kitabı okuduğunu ya da belli 

dersleri aldığını, artık ders ve rivayet verebilmesi için izinli olduğunu gösteren yazıya 

verilen addır. Günümüz deyimiyle diploma niteliğinde bir belgedir. Ġcâzet, bağımsız 

bir belge ya da okunan kitap üzerine bizzat müderris tarafından yazılan bir izin 

kitabesidir. Ġslâm‟ın ilk devirlerinde icâzet daha çok hadis ilminde ders alanlar için 

verilmiĢse de, daha sonra bütün ilimlerde ders alan öğrencilere verilmiĢtir (Çelebi, 

1976, 266).  

1.6.11. Halka/Meclis 

 Sözlükte daire, insanların bir daire biçiminde dizilmesi anlamına gelen kelime, 

ilmî literatürde Hz. Peygamberimiz‟den günümüze kadar var olan ilim maksatlı, halka 

ya da hilal vaziyetinde sıralanarak ders alma durumlarındaki bir oturuĢ düzenidir 

(Uludağ, 1997, 15/358). Meclis de denilen bu halkalar günümüzün sınıflarıdır. Meclis 

terimi her ne kadar halka ile eĢ anlamlı görülse de Makdisî‟ye göre (2012, 45) bu terim 

ilk dönemlerde mescitlerde hocanın değiĢik amaçlarla oturduğu makam için, daha 

sonraki dönemlerde içerisinde eğitim faaliyeti ya da diğer ilmî faaliyetlerin yapıldığı 

her türlü oturum için kullanılmıĢtır. Makdisî (2012, 52), Dozy‟den alıntılayarak 

halkayı “bir hoca etrafındaki öğrenciler topluluğu, ders, ders dizisi ve aynı zamanda 

uygun bir kiĢinin öğrencileri toplayıp ders verdiği ya da bir hocanın ders verdiği 

mekân” Ģeklinde tanımlamaktadır.  

 Halkaların fonksiyonlarına göre ders halkası, zikir halkası, fetva halkası, 

münazara halkası gibi isimleri vardır. Ancak çalıĢmamızı ilgilendiren halka, ders 

halkasıdır. Ders halkaları da ihtisas alanlarına göre “fıkıh halkası, nahiv halkası” 

Ģeklinde kullanılmaktadır. Ayrıca halkalar kaynaklarda genellikle müderrislerinin 
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ismiyle zikredilmekte, cami ya da medrese müderrislerinin hal tercemelerinden söz 

edilirken “Onun falan yerde… halkası vardır.” Ģeklinde dile getirilmektedir. Bir 

hocanın aynı yerde ya da farklı yerlerde birden fazla halkası olabiliyordu. Bağdat‟ta 

kurulan halkaların oluĢturulmasında, mescitler için devlet adamları (halife, vezir veya 

nakîb), medreseler için ise ilgili banisi, vâkıfı ya da nâzırı tarafından izin verilmiĢ 

olması gerekiyordu (Makdisî, 2012, 53-54; Zeydân, 2019, 2/173). Halkaların 

kurulduğu yerde ilgili müderris için bir nevi resmî olarak görevlendirildiğine dair bir 

kürsü bulunmakta ve müderris bu kürsüden dersini vermektedir. Eğer o mescitteki 

görevi bir Ģekilde sonlandıysa kürsüsü kaldırılırdı. Ġbnü‟l-Cevzî, (1992, 18/56) 

542/1147 yılında Gaznevî‟nin Kasr Camiindeki halkasının engellendiğini, kürsüsünün 

kaldırıldığını ve bir ay sonra tekrar kendisine ders verebilmesi için izin verildiğini 

söylemektedir. 

1.6.12.  Hâzin 

 Hâzin, kütüphanelerin ilmî ve idarî iĢlerini yürüten, kütüphaneye yeni gelen 

kitapları kabul edip kataloglama iĢlerinin titizlikle yürütülmesini sağlayan ve 

kütüphane çalıĢanlarının âmiri niteliğinde olan bir nevi kütüphane müdürüdür (Çelebi, 

1976, 153). Genelde hâzinlik görevi ilmî ve kültürel bakımdan ileri olan kiĢilere 

verilirdi. Nizâmiye Medresesinin kütüphanesine Ģair ve edip olan Ebû Yûsuf Yâ„kûb 

el-Ġsferâyînî (ö. 498/1104) hâzin olarak görevlendirilmiĢ, onun ölümüyle yerine 

Nizâmiye Medresesi edebiyat hocası olan nahiv, lügat ve dil âlimi Ebû Zekeriyya 

Yahyâ b. Ali et-Tebrîzî (ö. 502/1108) getirilmiĢtir (Çelebi, 1976, 156). 

1.6.13. Verrâk/Müstensih 

 Sem„ânî‟ye göre (1984, 12/236)  baĢta mushaf olmak üzere hadis ve diğer 

kitapları yazan veya kâğıt satan kiĢilere verrâk/müstensih denilmektedir. Makdisî 

(2012, 320) ise müstensih kelimesini tanımlarken “Elle yazılmıĢ kitapları kopya 

ederek (yazarak) çoğaltan kiĢilere müstensih/nâsih veya verrâk deniyordu.” Ģeklinde 

bir açıklama yapmaktadır. Bu tanımlara göre verrâk kelimesi kâğıt imal eden, satan, 

kitap yazan, çoğaltan ve satan kiĢiler için kullanıldığı görülmektedir. Saîd (2011, 

1/258),  kitap ciltleyen mürekkep ve yazı aletleri satanları da bu kiĢilere dâhil etmiĢtir. 

 Kaynaklarda Bağdat‟ta verrâkların bulunduğu iki çarĢının adı geçmektedir. 

Sûku‟l-Verrâkîn (Verrâklar ÇarĢısı) diye adlandırılan bu çarĢılardan en eskisi Kerh 

Mahallesi‟nde 156/773 yılında diğer çarĢılarla birlikte inĢa edilmiĢ olmalıdır. Sâîd 
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(2011,1/371), Bağdat‟ın Kerh‟teki en eski Verrâklar ÇarĢısı‟nın yangınlar, siyasî ve 

sosyal olaylar gibi sebeplerle geliĢip büyüyemediğini ve kısa ömürlü olduğunu 

söylemektedir. Bağdat‟ın doğu tarafında Rusâfe Mahallesi‟nde bulunan Verrâklar 

ÇarĢısı‟nın halife HârûnürreĢîd döneminde (hlf. 786-809) yapıldığını tahmin ediyoruz. 

Tahminimizi güçlendiren husus, halifenin 794‟te burada bir kâğıt fabrikası kurmasıdır 

(Erünsal E. Ġ., 2003, 27/32). Safedî (2000,7/7), Ebü‟l-Fadl Ahmed b. Tayfûr‟un (ö. 

280/894) hal tercemesinde onun bu çarĢıda kaldığını ve burada kitaplar yazdığını 

söylemektedir. Ebü‟l-Fadl‟in vefat tarihi değerlendirildiğinde bu çarĢının daha önceki 

bir dönemde yapıldığı görülmektedir. Rusâfe Mahallesi HârûnürreĢîd döneminde 

tamamlandığından (KalkaĢendî, 1914, 4/330) ilim ehli için önem arz eden böyle bir 

çarĢının bu dönemde yapıldığı anlaĢılmaktadır.Gün geçtikçe büyüyen bu çarĢının 

mamurluğu, görkemi ve envaı çeĢit zengin kitapları Endülüs‟e kadar uzanan Ģöhrete 

sahiptir (Saîd H., 2011, 1/371-372). Ġbnü‟l-Cevzî eski çarĢıdan hiç söz etmemiĢtir. 

Ancak o, Rusâfe‟deki Sûku‟l-Verrâkîn‟i ulema ve Ģairlerin bulunduğu büyük bir 

çarĢıdır diye nitelendirerek (1924, 26) buranın önemli bir çarĢı olduğunu 

bildirmektedir.   

 Ġslâm dünyasında Bağdat‟la birlikte baĢlayan Verrâklar ÇarĢısı geleneği diğer 

Ģehirlerde de yaygınlaĢmıĢtır. Bunlar içerisinde en meĢhuru ve en eskisi Bağdat‟ta 

olmakla birlikte kaynak ve araĢtırmalarda Sûku‟l-Verrâkîn adıyla ĠhĢidîler ve 

Tolunoğulları döneminde bulunan Kahire Verrâklar ÇarĢısı ile ġam‟daki 740/1340 

yılında yanan çarĢı zikredilmektedir (Zehebî, Ġber, 1985, 4/116; Çelebi, 1976, 54; Saîd 

H., 2011, 5/231).  

1.6.14. MüĢrif 

 Bağdat‟taki bazı büyük kütüphanelerde hâzin‟e yardımcı olan ve statüsü ona 

yakın olan hâzin adaylarına müĢrif deniliyordu. Çelebi de (1976, 152) müĢrifi, 

kütüphanenin genel iĢlerine bakan, sürekli kütüphanede bulunmayıp ihtiyaç 

durumunda kütüphaneye gelen görevliler olarak saymaktadır. Müstansıriyye 

Medresesi Kütüphanesinin ilk kütüphane müĢrifi el-Ġmâd Ali ibni‟d-Debbâs olmuĢtur 

(Ġbnü‟l-Fuvatî, 2003, 60). 

1.6.15. Münâvil 

 Münâvil, kütüphanedeki kaydı tutulmuĢ ve raflanmıĢ kitapları ödünç alıp 

verme iĢini yapan görevlidir (Çelebi, 1979,148). Mühibbüddîn Ebû‟l-Berekât 
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Abdurrahim b. ġemseddîn Saîd el-Bağdâdî, babasının 711/1311 yılında vefatıyla 

yerine münâvil olarak Müstansıriyye Kütüphanesine atanmıĢtır. Aynı zamanda o 

Nizâmiye Kütüphanesinin de münâvilliğini yapmıĢtır (Muhyiddîn,1995, 5/21).  
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2. ALANYAZIN 

  Büyük Selçuklular Dönemi‟nde Bağdat‟ta Ġlmî Faaliyetler baĢlığı altındaki 

çalıĢmanın alanyazınına genel olarak bakıldığında çalıĢma alanı ve dönemiyle ilgili 

yazarlar dönemin tarihî olay, olgu ve kiĢileriyle mekân ve müessese bağlamında 

konuları ele aldıkları; daha çok belirlenmiĢ bir konu ve araĢtırmadan öte kapsamlı ve 

biyografik tahlillerle içerik oluĢturdukları görülmektedir. Buna ek olarak farklı rivayet 

ve eserlerden alıntılarla bilgi hacmi zenginleĢtirilip çoğaltılmıĢtır. Kaynaklar daha 

hacimli ve daha yaygın tarih ve konular içerdiğinden çalıĢmanın hazırlanmasında 

ayıklama ve karĢılaĢtırma yapılarak incelemenin yapılması kaçınılmaz olmuĢtur.  

Bağdat‟ta çalıĢtığımız dönemde yaĢamıĢ müelliflerin eserleri, olayları bizzat 

yaĢamaları ya da olaylara daha yakın olmaları dolayısıyla birinci el kaynaklar olması 

hasebiyle öncelenmiĢtir. Bu alanla ilgili baĢyapıt görülen ve Bağdat araĢtırmacılarının 

ana kaynağı olan Hatîb el-Bağdâdî‟nin (ö. 463/1072) Târîhu Medîneti’s-Selâm’ı ilk 

incelenmesi gerekenlerden olmuĢtur. Bağdâdî, bu eserini ilk olarak 445/1054‟te 

yazmaya baĢlamıĢ, 451/1060 yılında tamamlamıĢtır. Ancak ölünceye kadar (463/1072) 

gördüğü yerlerdeki kiĢi ve olaylar ile öğrendiği yeni rivayet ve bilgileri de eklemeyi 

ihmal etmemiĢtir (Bağdâdî, 2001, 1/74). Müellif eserinde; Bağdat‟ın konumunu, 

alanını, planlarını, havasını ve Bağdat için söylenilenleri, yerleĢim yerlerini, isminin 

nereden geldiğini, önemli binalarını, camilerinin, hamamlarının sayısını ve meĢhur 

mezarlarını zikretmiĢtir. Sonra asıl anlatmak istediği konuya geçerek harf sırasına göre 

-bazen Muhammed isimlileri öne alıp- Bağdat‟taki âlimleri (özellikle hadisçileri), 

kadıları, vezirleri, devlet adamlarını, sûfîleri vd. kapsayan ve içerisinde yer yer 

olaylara da giren hal tercemelerini vermiĢtir. Medâin, Nehrevân, Ukbera, Samarra, 

Vâsıt ve Enbâr gibi Bağdat‟ın etrafındaki yerleĢim yerlerindeki Ģahsiyetlerden de 

bahsettiği eserinde 7831 kiĢiyi ele almıĢtır. Bağdâdî eseri hazırlarken biyografi 

kitapları, umumi tarihler ve edebiyat kitapları gibi pek çok kaynaktan yararlanmıĢ; 

ayrıca hocalarının nakilleri ile gözlem ve düĢüncelerine de yer vermiĢtir (Avcı, 2011, 

40/88). Bağdâdî‟nin ele aldığı özellikle 463/1072‟ye kadarki, kiĢi, yer ve olaylar 

tarafımızdan incelenmiĢ ve çalıĢmamızda kullanılmıĢtır. O‟nun eseri çalıĢtığımız 

dönem öncesi ile ilgili ilmî kurumlar ve ilim adamlarının faaliyet sürecinin 

incelenmesi bakımından da önemli bir kaynak olmuĢtur. 
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Bağdâdî‟nin eserine zeyl (ek) olarak telif edilen Ebû Abdullah Muhammed b. 

Saîd Ġbni‟d-Dübeysî‟nin (ö. 637/1240) Zeylü Târîhi Medînetî’s-Selâm’ı ile Ġbnü‟n-

Neccâr el-Bağdâdî Muhibbüddin Ebû Abdullah Muhammed b. Mahmud b. el-

Hasan‟ın (ö. 643/1245) Zeylü Târîhi Bağdâd adlı eseri de daha sonraki dönemlerde 

yaĢanmıĢ olay, olgu, yer ve kiĢi bilgilerine ulaĢmak için kullanılan kaynaklar olmuĢtur. 

Bazı ilim adamlarının tercemeleri sadece bu zeyillerde ele alındığından bunlar sürekli 

baĢvurduğumuz kaynaklar arasında yer almıĢtır. Diğer kaynaklarda bulamadığımız 

âlim ve Ģahsiyetler hakkında edindiğimiz malumatlara yer verdiğinden her iki zeyl de 

çalıĢmamızda önemli eksiklikleri dolduran eserler içerisindedir. 

Târîhu Bağdâd’a zeyl yazan ve dönemin önemli tarihçilerinden olan Ġbnü‟n-

Neccâr‟ın değer verdiği hatta ölmeden önce malının bir kısmını vasiyet ettiği
4
 

öğrencisi Ġbnü‟s-Sâî diye meĢhur, Müstansıriyye Medresesi Kütüphanesinin müdürü 

olan Ebû Tâlib Ali b. Enceb‟in  (ö. 674/1276) Târîhu Ġbnü’s-Sâî’si de çalıĢılan 

dönemin aydınlatılması bakımından birinci el kaynaklardan sayılabilir. Onun Târîhu’l-

Muhtasar isimli eserinin 595/1198-1199 yılı olaylarıyla baĢlayan 9. cildi olduğu 

tahmin edilen ve Dr. Muhammed Abdullah el-Kaduhât tarafından tahkik edilen eseri 

de sık sık baĢvurduğumuz kaynaklardandır. 

Ebû‟l-Ferec Abdurrahman Ġbni‟l-Cevzî‟nin (ö. 597/1201) el-Muntazam fî 

Târîhi’l-Mülûk ve’l-Ümem’i ile Zehebî‟nin (ö. 748/1347) Târîhu’l-Ġslâm ve 

Vefeyâtü’l-MeĢâhîri ve’l-A‘lâm‟ı Bağdat‟ın o dönem olayları ve kiĢileri ile ilgili 

önemli ve yerinde bilgiler içeren iki temel kaynak olmuĢtur. Ġbnü‟l-Cevzî, 1120‟den 

sonraki müĢahede ettiği olayları yazmıĢ, daha önceki olaylarda da doğru bilgiler 

vermiĢtir. Özellikle müderrislik yaptığı medrese ile ilgili geliĢmeleri vermesi 

çalıĢmamız açısından bu telifin kıymetini artırmaktadır. Bağdat‟ın o dönem tarih 

müelliflerinden çalıĢılan dönemde yaĢaması ve ilgili geliĢmelerde birinci dereceden 

olayların içerisinde yer alması sebebiyle çalıĢmamızda en fazla kullanılan 

kaynaklardan biridir. Ġbnü‟l-Cevzî‟nin torununun kaleme aldığı Mir’âtü’z-Zamân Fî 

Târîhi’l-A‘yân da iktibas ettiği önemli kaynaklarla birlikte 1256 yılına kadar güvenilir 

bilgiler içeren, bir nevi dedesinin eksik bıraktığı yeri tamamlayan ve çalıĢmamızda pek 

çok yerde kullanılan kaynaklardandır. Sıbt Ġbnü‟l-Cevzî‟nin (ö. 654/1256) bu eserinin 

Selçuklularla ilgili kısmı ülkemizde Ali Sevim tarafından Türkçeye çevrilerek 

                                                 
      

4
 Bkz. Ġbnü‟s- Sâî, 2010, 10. 



 

 

17 

 

yayımlanmıĢtır (Ocak, 2017, 22). Zehebî‟nin yukarıdaki tarihi ile el-Ġ‘ber fî Haber 

men Ğaber adlı daha çok olaylar ve olayların etrafındaki ilgili kiĢilerden söz ettiği 

eseri de çalıĢma alanı ile alakalı önemli eksiklikleri gideren bilgiler içermektedir.  

Orta Çağ araĢtırmacılarının sık sık baĢvurduğu güvenilir bir kaynak olan Ġbnü‟l-

Esîr‟in (ö. 630/1233) el-Kâmil fi’t-Târîh’i Bağdat‟ta meydana gelen belli baĢlı 

olaylardan, geliĢmelerden ve Ģahsiyetlerden haber vermesi bakımından sürekli 

kullanılan bir kaynak olmuĢtur. Ġslâm literatürünün önemli umumî tarihlerinden birisi 

olan eser, yaratılıĢtan 1230 yılına kadar gerçekleĢmiĢ hadiseleri konu almıĢtır. 

ÇalıĢmamızda bu tarihe kadar Bağdat‟taki ilmî faaliyetler ve geliĢmeler ile kiĢiler 

hakkında verilen bilgilere ulaĢılmıĢtır. 

Ġbn Kesîr‟in (ö.774/1373) el-Bidâye ve’n-Nihâye’si de 771/1370 yılına kadar bir 

bütün olarak olay, olgu ve ilgili yıl içerisinde vefat eden meĢhurları içeren ve 

Türkçeye de çevrilmiĢ 15 ciltlik bir eserdir.  

Abbâsî halifeleri ve Selçuklu münasebetlerini kısa, güvenilir ve düzenli bir 

Ģekilde veren kaynaklardan sayıldığı için özellikle halifelerin Selçuklularla olan 

münasebetlerinde Celâleddîn Süyûtî‟nin (ö. 911/1505) Târîhü’l-Hulefâ’sından 

yararlanılmıĢtır. 

Abdülkadir b. Muhammed en-Nuaymî ed-DımaĢkî‟nin (ö. 978/1571) ed-Dâris fî 

Târîhi’l-Medâris‟i daha çok Suriye civarındaki o dönem medreseleri, dârülilimleri, 

tekkeleri, türbeleri, bazı mescit ve vakıflarıyla ilgili mühim bilgiler içermektedir. Ġki 

ciltten müteĢekkil olan eser, Bağdat‟taki ilim merkezleriyle ilgili olmadığından sadece 

çalıĢma alanıyla münasebeti bulunan kiĢilerin incelenmesinde kullanılmıĢtır. 

Bağdatlı Kemâlüddîn eĢ-ġeybânî Ġbnü‟l-Fuvatî‟nin (ö. 723/1323) el-Havâdisü’l-

Câmia‘ ve’t-Tecâribü’n-Nâfia‘ adlı eseri özellikle Moğolların Bağdat‟ı istilâsı ve 

sonrasındaki geliĢmelerle eğitim kurumları ve ilmî faaliyetlerle alakalı bilgilerin 

birinci elden aktarılması bakımından değerli bir kaynaktır. Eser ilk olarak Mustafa 

Cevâd tarafından 1932‟de tahkik edilmiĢ fakat muhakkik, bu kitabın bazı sebeplerden 

(müellifin adını gizlemesi, yazı üslubunun farklılığı, bazı tarihi olaylarla ilgili 

durumlar vd.) Ġbnü‟l-Fuvatî‟nin eseri olmadığını iddia etmiĢtir (Ġbnü‟l-Fuvatî, 2003, 7-

9). ÇalıĢmamızda 2003 yılında Mehdî en-Necm tarafından tekrar tahkik edilip geniĢ 

açıklamalara yer verilen ve Beyrut‟ta basılan baskısı kullanılmıĢtır. 
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Aslen Rum asıllı olup Bağdat‟a getirilen ve burada Asker b. Ebû Nasr‟ın kölesi 

olarak yaĢadığından ona nisbetle Hamevî denilen Yâkut el-Hamevî‟nin (ö. 626/1229) 

coğrafya eseri olan Mu‘cemü’l-Büldân da bu alanın araĢtırmacılarının sık sık 

kullandığı değerli bir coğrafya kaynağıdır. ÇalıĢmamızda bu eserde verilen Bağdat‟ın 

önemli yerleĢim yerleri ve bu yerleĢim yerlerine nisbesi olan kiĢiler hakkında 

bilgilerden yararlanılmıĢtır. 

 Dönemin siyasî ve sosyal olayları ile çalıĢmanın ana temasını oluĢturan ilmî 

faaliyetlerle, ilim adamları hakkında tafsilatlı bilgiler içeren tabakat ve vefeyat eserleri 

en fazla istifade edilen kaynaklardandır. Özellikle ġâfiî medreseleri, ilim adamları ve 

Nizâmiye Medresesi ile ilgili pek çok malumat için Sübkî‟nin (ö. 771/1370) 

Tabakâtü’Ģ-ġâfiîyyeti’l-Kübrâ’sı, Mısırlı Ġsnevî‟nin (ö. 718/1318) Tabakâtü’Ģ-

ġâfiîyyesi ile ġamlı Ġbn Kadı ġühbe‟nin (ö. 851/1448) Tabakâtü’Ģ-ġâfiîyyesi 

baĢvurduğumuz ana kaynaklardandır. Sübkî‟nin eseri Ġmam ġâfiî (ö. 204/820) 

döneminden 766/1365 yılına kadar Horasan‟dan Anadolu‟ya geniĢ bir coğrafyadaki 

ġâfiî âlim ve taraftarlarının ele alındığı en kapsamlı ve önemli tabakatlardan 

sayılmaktadır. Ġbn Kadı ġühbe, Ġmam ġâfiî döneminden 560/1165 yılına kadar, 

ayırdığı 15 tabakanın ilgili kiĢileri ile kayda değer bilgiler vermektedir.  Ġsnevî (ö. 

772/1370) ise Tabakâtü’Ģ-ġâfiîyye‟sinde kendine has bir dizin oluĢturarak 769/1368 

yılına kadar ġâfiî âlimlerini ele almıĢtır.  

 Hanefî âlim ve Ģahsiyetlerle ilgili tabakatların çalıĢma alanıyla ilgili olanları; 

Mısır Memlüklü Devleti‟nde yaĢamıĢ Hanefî âlim Muhyiddîn Ebû Muhammed 

Abdülkadir b. Muhammed b. Nasrullah el-KuraĢî‟nin (ö. 775/1373) el-Cevâhirü’l-

Mudiyye fî Tabakâti’l-Hanefîyye’si (Alfabetik sıralama ile Hanefî âlim ve Ģahsiyetleri 

ele almıĢtır), Leknevî‟nin (ö. 1304/1886) el-Fevâidü’l-Behiyye’si, Takiyyüddîn b. 

Abdülkadir et-Temimî el-Mısrî‟nin (ö. 1005/1597?) et-Tabakâtü’s-Seniyye fî 

Terâcimi’l-Hanefîyye’si de Hanefî taraftarlarınının hal tercemelerini veren temel 

kaynaklardan sayılabilir.  

 Yemenli krallardan birisi olan Melikü‟l-EĢref el-Ğassânî‟nin (ö. 803/1400) Hz. 

Muhammed döneminden Abbâsîlerin yıkılıĢına -1258 yılına- kadarki Bağdat ve diğer 

yerlerdeki krallar, halifeler ve önemli kimselerin hal tercemelerini ele aldığı el-

Ascedü’l-Mesbûk ve’l-Cevherü’l-Mahkûk fî Tabakâti’l-Hülefâ ve’l-Mülûk adlı eseri 

yararlanılan genel tabakatlardandır. Bu eserde Iraklı ġakir Mahmûd Abdülmü‟min 
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tarafından tahkik edilen 575/1179-656/1258 yılları arasını kapsayan olay, haber ve hal 

tercemelerinin bulunduğu kısım çalıĢma alanını teĢkil etmiĢtir. Kaynaktan bu dönemde 

yaĢayan ilim adamları ve Bağdat‟taki ilim merkezleriyle ilgili verilen malumatlardan 

yararlanılmıĢtır.  

 Bağdat‟taki Hanbelî ilim adamları ve medreselerle ilgili sık baĢvurulan eserlerden 

birisi olan beĢ ciltlik Zeylü Tabakâti’l-Hanâbile, Bağdat‟ta ilim sahibi bir aileden 

doğan Hafız Ġbn Receb‟in (ö. 795/1393) eseridir. Her ne kadar eser, araĢtırılan 

zamandan neredeyse bir asır sonra yazılmıĢ olsa da Hanbelî tabakatları içerisinde en 

güvenilir kaynaklardan sayılmaktadır (Ġbn Receb, 2005, 1/63). Ġbn Receb bu eseri, 

Kadı Ebü‟l-Hüseyin Ebû Ya„la‟nın Tabakâtü’l-Hanâbile’sine zeyl olarak yazmıĢtır. 

Kadı Ebu‟l-Hüseyin eserinde Ahmed b. Hanbel‟in (ö. 241/855) döneminden 513/1120 

yılına kadar bilgilerinde netlik gördüğü kiĢilere yer vermiĢ, Ġbn Receb de bu tarihten 

kendi dönemine kadar olan kiĢileri ilâve etmiĢtir. O, eserinde üç tabakaya ayırdığı 

kiĢileri ölüm tarihlerine göre sıralayarak vermiĢtir. 

 DımaĢklı Ġbnü‟l-Ġmâd künyesiyle meĢhur ġehâbüddîn Ebü‟l-Felâh Abdulhay b. 

Ahmed el-Hanbelî‟nin (ö. 1089/1679) ġezerâtü’z-Zeheb fî Ahbârî men Zeheb‟i, 

Zehebî‟nin (ö. 748/1348) Tarih ve Siyeri, Takiyyüddîn el-Mukaddesî‟nin (ö. 

600/1204) el-Kemâl fî Esmâi’r-Ricâl‟i ve diğer eserleri ile Ebû Naîm el-Isbahânî‟nin 

(ö. 430/1039) Hilyetü’l-Evliyâ ve Tabakâtü’l-Asfiyâ’ sından yararlanarak telif ettiği 

(Ġbnü‟l-Ġmâd, 1986, 1/111) alanla ilgili 10 ciltlik kıymetli bir eserdir. Bu vefeyat 

kaynağında Ġbnü‟l-Ġmâd, hicretin 1. senesinden baĢlatarak 1000/1592 yılına kadar 

Ġslâm tarihindeki önemli olayları ve önemli Ģahsiyetlerin hal tercemeleri ile vefatlarını 

vermektedir. 

 Selâhaddîn Halil b. Aybek es-Safedî‟nin (ö. 764/1363) el-Vâfî bi’l-Vefeyât‟ı 

hacimli bir kaynak olup ilk cildinin mukaddimesinde o, en kadîm tarih, tarihin 

keyfiyeti, neseb ilmi, alem, künye, lakap ve nisbe, hece ile ilgili malumat, tarihçilerin 

olayları ele alıĢ metedolojisi, tarihin faydası, tarihçide aranan vasıflar, tarih kitapları ve 

tarihçilerle ilgili fasıllar gibi değerli bilgiler verdikten sonra Muhammed ismi ile 

baĢlayıp, alfabetik sıralamaya göre kendi ölüm tarihine kadar ileri gelen Müslüman 

Ģahısları ele almıĢtır. Aslı 26 cilt olan bu eser Ahmed el-Arnaûd ve Türkî Mustafa 

tarafından tahkik edilerek 29 cilt halinde hazırlanmıĢtır.  
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 Yâkut el-Hamevî‟nin (ö. 626/1229) Mu‘cemü’l-Üdebâ ĠrĢâdü’l-Erîb ilâ 

Ma‘rifeti’l-Edîb adlı eseri, müellifin çalıĢma döneminde yaĢaması ve araĢtırmamızın 

konusu ve dil âlimleri ile ilgili mühim bilgiler içermesi bakımından çalıĢmamızda 

kullandığımız kaynaklardan biri olmuĢtur.  

 Kemâlüddîn Ġbnü‟l-Fuvatî eĢ-ġeybânî‟nin (ö. 723/1323)  5 ciltten oluĢan 

Mecmau‘l-Âdâb fî Mu‘cemi’l-Elkâb‟ı hem kendisinin Müstansıriyye Medresesi 

kütüphanecisi olması, hem de çalıĢmanın son dönemlerindeki muâsırları olan ilmî 

Ģahsiyetler hakkında verdiği mâlumatlar bakımından eĢĢiz kaynaklardan sayılabilir.  

 Ġbn Ebû Usaybia‟nın (ö. 668/1269) Uyûnü’l-Enbâ‘ fî Tabakâti’l-Etıbbâ adlı eseri 

Bağdat‟taki tıp alanında yapılan çalıĢmalar, geliĢmeler, bimâristânlar ve çalıĢtığımız 

dönemde yaĢamıĢ hekimlerle ilgili bilgiler içerip tıpla ilgili araĢtırmamızda 

baĢvurduğumuz temel kaynaklardandır.  

 Seyahatnamelerden Ġbn Cübeyr‟in (ö. 614/1217) Rıhle’si ile Ġbn Battûta‟nın 

(ö.727/1327) Tuhfetü’n-Nüzzâr fî Garâʾibi’l-Emsâr ve Acâibi’l-Esfâr’ı hem o dönemin 

toplumsal yapısı, hem siyasî ve kültürel yönlerinin aydınlatılmasında ele aldığımız 

değerli eserlerdir.  

 Yerli araĢtırmalar içerisinde baĢta Nizâmiye Medreseleri olmak üzere Bağdat 

Nizâmiye Medresesi ile ilgili Ahmet Ocak‟ın Nizâmiye Medreseleri adlı eseri, bu 

amaçla yazılmıĢ baĢyapıtlardan birisi olup içeriğinde bu medreselerin kuruluĢ 

nedenleri, nasıl kurulduğu, müderrisleri, muîdleri, öğrencileri, etkileri, rolleri,  

bölümleri ve vakıfları gibi konular yer almaktadır. Özellikle bu medreselerin bazı 

büyük tarikatlar üzerindeki tesirleri ve Batı‟ya tesiri ile ilgili verilen özgün düĢünceler 

bu çalıĢmayı daha değerli hâle getirmiĢtir. AraĢtırmamızda bu çalıĢma, sık sık 

baĢvurduğumuz eserlerden birisi olmuĢtur.  

 Yerli araĢtrmacılardan Aydın Sayılı‟nın orijinal ismi Higher Education in 

Medieval Islam The Medrese, adlı eseri Recep Duran tarafından Türkçeye Ortaçağ 

Ġslâm Dünyasında Yükseköğretim Medrese ismiyle tercüme edilmiĢ bir çalıĢmadır. 

Eser, Bağdat Nizâmiye ve Müstansıriyye medreseleriyle ilgili verilen bilgiler, Ortaçağ 

Ġslâm dünyasında açılan bu medreselerin Batı‟ya tesiri, medresenin tanımı, müderris 

ve muîdler ile yöntem vb. özellikleri ile Selçuklu Devleti‟nin fikrî yapısının 
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medreselere tesiri gibi konuları içermesi bakımından bu alanda yapılmıĢ eski 

çalıĢmalardan birisidir. 

 Bağdat‟taki diğer medreseler bir bütün halinde ülkemizde araĢtırılmamıĢtır. 

Ancak ferdî olarak bir kaç medresenin çalıĢıldığı görülmektedir. Abdulhamit Dündar 

2012 yılında Selçuklular Devri Bağdat Medreseleri, Ġmâm-ı Âzam Ebû Hanîfe 

Medresesi baĢlığında bir yüksek lisans tezi hazırlamıĢtır. O, çalıĢmasında bu 

medreseyi detaylı bir Ģekilde ele alarak medresedeki eğitim öğretim faaliyetleri, 

bölümleri, müderrisleri ve muîdleriyle ilgili kapsamlı bilgiler vermiĢtir. Ahmet 

Beken‟in Nizâmiye ve Mutansıriyye medreselerinde dinî eğitimi ele almak amacıyla 

yaptığı yüksek lisans çalıĢması ile Müstansıriyye Medresesindeki eğitim öğretim 

faaliyetleri adlı makalesi (2016, 309-337), Bekir Biçer (2013, 263-287), Cihan 

Piyadeoğlu, Türker Göktürk ve Ġsa Dağ‟ın Nizâmiye Medresesi ile ilgili makaleleri 

(Göktürk & Dağ, 2014) ferdî medrese çalıĢmalarındandır. 

 Nizâmiye Medreseleri ve Bağdat Nizâmiye Medresesi ile ilgili M. Esad Talas, 

Mustafa Cevâd, Nâci Ma„rûf gibi araĢtırmacıların çalıĢmaları, sadece medrese, 

müderrisleri ve muîdleri baĢlıklar altında yapılmıĢ çalıĢmalar olup bu amaçla yapılan 

çalıĢmalar içerisinde bilgilerin bütünlüğü ve bazı bilgilerin verilmesinde tek araĢtırma 

sayılmaları bakımından önemli çalıĢmalardandır. Bunlardan baĢka Nurullah Kesâî‟nin 

Nizâmiye Medreseleri ile ilgili Medârisi Nizâmiyye ve Tesirâti Ġlmi ve Ġçtimâiyân adlı  

Farsça çalıĢması özellikle Bağdat Nizâmiye Medresesiyle  ilgili önemli baĢlıklarıyla 

diğerlerinden daha tafsilatlı bilgiler içermektedir.  

 Mustafa Cevâd‟ın 1958 yılı Sümer Dergisi‟nde yer alan makalesinde 

Müstansıriyye Medresesi ile ilgili basılmamıĢ (bir kısmı günümüzde basılmıĢtır) 

kaynaklar hakkında verdiği bilgiler ve bunların içerisindeki medrese ile ilgili 

malumatlar, pek çok araĢtırmacıya yol göstermesi bakımından önem arz etmektedir. 

Burada geçen kaynaklar sırasıyla, et-Târîhu’l-Hazrecî, Uyûnu’l-Ahbâr ve Nüzhetü’l-

Ebsâr, el-Menâkıbü’l-Abbâsiyye ve’l-Mefâhiru’l-Müstansıriyye, Müferricü’l-Kurûb fî 

Ahbâri benî Eyyûb, Telhîsu Mu‘cemi’l-Elkâb, Esmâü’l-Âyâni min Târîḫi’z-Zehebî, 

Zeylü Târîhi’l-Ġslâm, Ma‘rifetü’l-Kurrâi’l-Kibâr ala’t-Tabakâti ve’l-Âsâr, et-Târîhu’l-

Mücedded li Medineti’s-Selâm, ed-Dürerü’l-Meknûn fi’l-Meâsıri’l-Mâdıyeti mine’l-

Kurûn, Mesâlikü’l-Ebsâr fî Memâliki’l-Emsâr, es-Sülûk lima‘rifeti Düveli’l-Mülûk 

Ģeklinde verilmiĢtir. Cevâd, bu makalesinde bunların dıĢında bazı kaynaklara ek olarak 
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hazırlanmıĢ eserler ile Müstansıriyye Medresesi ve Halife Müstansır hakkında bilgiler 

vermiĢtir.   

 Muhammed Mekkiyye‟nin, Mustafa Cevâd, Naci Ma„rûf ve Ahmed Sûse‟nin 

katkılarıyla 2005 yılında basılan Bağdad adlı kitabı Bağdat‟ı kuruluĢundan günümüze 

kadar kapsamlı bir Ģekilde ele alan çalıĢmadır. Biz eserden özellikle medreseler, 

kütüphaneler, dârlar ve vakıflarla alakalı bilgilere baĢvurduk. (Mekkiyye, 2005) 

Ģeklinde kaynak gösterdiğimiz bu eser araĢtırmacılara derli toplu verdiği bilgilerle 

önemli bir yol gösterici niteliğindedir. 

 Naci Ma„rûf‟un Müstansıriyye Medresesini bir bütün olarak incelediği Târîhu 

Ulemâi’l-Müstansıriyye adlı eseri 12 bölümden oluĢmakta ve birinci bölümde 

medresenin niteliği ve tarihi ile ilgili bilgiler verilmektedir. Ma„rûf, ikinci bölümde 

medresenin görevlileri ile bunların atanma, iaĢe vb. konularını ele almıĢtır. Diğer 

bölümlerinde medresede okutulan dersler, müderrisler, muîdler, öğrenciler ve 

mürettiplerden söz etmiĢ, bunların durumları ve Ģartlarıyla ilgili tafsilatlı bilgiler 

vermiĢtir. ÇalıĢma medrese ile ilgili bir bütün hâlinde çalıĢılan en kapsamlı eser olma 

özelliğini korumaktadır. 

 Ali Mazaherî‟nin, Bahriye Üçok tarafından Ortaçağda Müslümanların YaĢayıĢları 

adıyla tercüme edilen eseri özellikle bu dönem eğitim sistemini anlamak için toplumun 

siyasî, sosyal ve fikrî yönlerini anlama ve değerlendirme bakımından değerli bir 

eserdir. Burada özellikle 4. bölümdeki halifeliğin siyasî durumları ve Bağdat‟la ilgili 

verilen bilgilerle 5. bölümdeki kitaplar ve kütüphanelerle ilgili verdiği bilgiler bu 

baĢlıkları çalıĢanlar için kıymetli içeriğe sahiptir. 

 Ġslâm‟da Eğitim ve Öğretim çalıĢanların ilk aklına gelen eser özelliği taĢıyan 

Ahmet Çelebi‟nin Ġslâm’da Eğitim ve Öğretim adlı yapıtı da genel çerçevede eğitim 

alanında her konuya değinilmiĢ kapsamlı bir çalıĢmadır ki bu konuda çalıĢanlar için 

fazlasıyla bilinmektedir. 

 Mirayzen Asîrî‟nin el-Hayâtü’l-Ġlmiyye fi’l-Irâk fi’l-Asri’s-Selcûkî adlı doktora 

tezi, baĢta Bağdat olmak üzere Irak‟ın diğer merkezlerindeki ilmî çalıĢmaları ve ilimle 

ilgili kütüphane, tekke, bimaristan, medrese, cami gibi merkezleri; ilmî hayatı 

etkileyen siyasî, iktisâdî, sosyal vb. olayları, devlet adamları ve Selçukluların ilme 

verdikleri değer ve yaptıkları vakıf ve bağıĢlar gibi önemli konu baĢlıklarını ele aldığı 
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bir çalıĢmadır. Asîrî‟nin çalıĢmasının ekinde yer verdiği Gazâlî‟nin h. 503 yılında 

Ahmed b. Nizâmülmülk‟e yazdığı Nizâmiye Medresesine tekrar görevlendirilmek 

istememesiyle ilgili mektubu ulaĢtığımız önemli bir kaynak olmuĢtur. 
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3. YÖNTEM 

Büyük Selçuklular Dönemi‟nde Bağdat‟ta Ġlmî Faaliyetler adlı çalıĢmanın bu 

bölümünde araĢtırmanın modeline, veri toplama araçlarına ve kullanılan yöntemlere 

yer verilmiĢtir. 

3.1. AraĢtırma Modeli 

 ÇalıĢmamızda araĢtırma konusunun tarihsel süreç içerisindeki olgu ve olaylardan 

müteĢekkil bir yapısı olması sebebiyle nitel araĢtırma yöntemlerinden durum çalıĢması 

kullanılmıĢtır. Durum çalıĢması nitel araĢtırma yönteminin beĢ önemli modelinden 

birisidir. Bunu bazı araĢtırmacılar model olarak saymasa da Creswell‟e göre (2013, 

97) bu bir metodoloji olup, araĢtırmanın hem ürünü hem de nesnesi olabilecek nitel 

araĢtırma içerisindeki bir desen türüdür. YaĢanılan zamandan önce yaĢanan olgu ve 

olayların ortaya konulması için gerekli kaynakların çeĢitliliği ve nitelikleri bu 

yöntemin kullanılma zorunluluğunu ortaya koymaktadır. Nitel araĢtırma yöntemini 

kullanan disiplinlerin ortak temasının insan davranıĢını yaĢadığı dönem ve içerisinde 

bulunduğu ortam içinde ve çok yönlü araĢtırmak olması (ġimĢek, 2009, 8), 

çalıĢmamızda bu yöntemi tercih etmemizin önemli sebeplerinden biri olmuĢtur. Bu 

yöntem yanlı olabilme, genelleme yapılamama ve uzun zaman alma gibi yönleriyle 

eleĢtiri alsa da (Yıldırım ve ġimĢek, 2005, 279) iyi bir planlama ve nesnel bir 

yaklaĢım, doğru okuma ve karĢılaĢtırma yapmakla bu sorun ortadan kalkabilir.  

 Durum çalıĢmasında yer alan gözlem ve görüĢme teknikleri araĢtırmamızda 

olanaksız olduğundan diğer teknik olan doküman incelemesi deseni kullanılmıĢtır. 

Ayrıca görsel ve iĢitsel materyallerin incelenmesi de bu desenle eĢ değer Ģekilde 

kullanılan teknik olmuĢtur. Çünkü günümüzde yoğun bir Ģekilde uzaktan eriĢim 

kanallarıyla değiĢik materyallere de ulaĢılabilmektedir (Creswell, 2013, 51). 

 DıĢarıdan bakıldığında doküman inceleme daha ulaĢılabilir, ucuz ve kolay gibi 

görülse de aslında toplama, seçme, aynı kategoriye sokma, keĢfetme, tarama, 

güvenilirliğini ölçme/ tenkit etme gibi pek çok aĢamalarının varlığı iyi bir zaman ve 

çalıĢma gerektirmektedir. Ayrıca veriler incelenirken problem sorularının 

oluĢturulması ve cevaplar aranması, problem yönünün değiĢmesi ve baĢka bir 

problemin ortaya çıkması, öte yandan raporlarken tekrar veri inceleme ve yeni 

soru/nlarla karĢılaĢılması da bu desenin olmazsa olmazlarındandır (Creswell,  2013, 
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51-52). Bu tür değiĢkenlerin ortaya çıkması kaçınılmaz olduğundan zaman ve emek 

verilen süre uzayabilmektedir.  

3.2.  Veri Toplama Araçları-Toplanması ve Çözümlenmesi 

 AraĢtırma yapılırken ilk olarak Selçuklu Devleti‟nin Bağdat‟taki ilmî hayatı ne 

kadar etkilediği, ne tür ilim merkezlerinin açıldığı, Selçukluların niçin böyle bir 

teĢebbüse giriĢtiği, ilk medresenin hangisi olduğu, medreselerin sayısı ve bunların 

müderris ve diğer paydaĢlarının tesirlerinin ne olduğu, halifeliğin ilmî geliĢmelerde 

nerede yer aldığı, zamanın Ģartlarına göre müesseselerin durumunun ne olduğu, 

medreseler ve fikrî yapılar arasında bir bağın olup olmadığı, Selçukluların fikrî ve 

itikâdî düĢüncelerinin o dönem ilim hayatına etkisinin ne olduğu, medreselerin dıĢ 

dünyaya nasıl tesir bıraktığı gibi sorulara cevap aranmaya çalıĢılmıĢtır. Verilen 

sorulardan da anlaĢıldığı gibi çalıĢma, nitel araĢtırma yönteminden özellikle betimsel 

yaklaĢımı temel alan bir çalıĢma niteliğindedir. 

 Buna bağlı olarak bu soruların cevapları alanyazında taranmıĢ, Türkiye ve 

özellikle Ġslâm dünyasında bu konularla ilgili çalıĢmalar incelenmiĢtir. Kaynak ve 

çalıĢmaların elde edilmesinde baĢta Türkiye‟dekiler olmak üzere Arap dünyasındaki 

uzaktan eriĢim kütüphaneleriyle, Suudi Arabistan merkezli kapsamlı kaynak programı 

olan ġâmile programı taranmıĢtır. Programda eriĢilen veriler doğrultusunda kaynak 

kitapların aslına kütüphane ve sanal kütüphanelerden pdf‟ine ulaĢılarak veriler 

toplanmıĢtır. Yer yer farklı baskılara bakılarak bunlar içerisinde doğabilecek 

muhakkik veya baskı hatalarına karĢı önlem alınmaya çalıĢılmıĢtır. Uzaktan eriĢim 

yoluyla bazen isimler, bazen kelime kelime mekân ve kurumlar, kaynaklar ve 

çalıĢmalar taranmıĢtır.  

 Ülkemizdeki YÖK arĢivinin yanında Irak, Suudi Arabistan ve Katar gibi 

ülkelerdeki sanal kütüphane ve akademik arĢivlerden elde edebildiğimiz konuyla ilgili 

tezler ve araĢtırmalar incelenmiĢtir. Tüm bu araĢtırmalar neticesinde çalıĢılan dönem 

ve yerle ilgili eğitim öğretim kurumlarının kapsamı ve sınırlarını belirleyen bir 

araĢtırmaya rastlanmamıĢtır.  

 ÇalıĢmanın konusu Ģimdiye kadar yapılan çalıĢmalardan farklı olarak döneme ve 

sonrasına etki eden diğer medreselerin de kapsamlı ve derinlemesine ortaya konulması 
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hedefinden yola çıkılarak seçilmiĢtir. Ancak yapılan araĢtırmalar neticesinde bazı 

medreselerle ilgili (Ġsbehbeziyye Medresesi gibi) çok az bilgilere rastlanılmıĢtır.  

 ÇalıĢmada ortaya konulan ana problem, bahis konusu dönemde yaĢanan bilimsel 

olgular ve geliĢmeler olduğundan coğrafî, siyasî, tarihî ve sosyal yönleriyle ilgili giriĢ 

mahiyetinde bilgi verilmiĢtir. Ġlk baĢlıkta Bağdat‟ın kuruluĢuyla birlikte yapısı ve 

yerleĢim yerleri, Selçuklu Devleti ile halifelik arasındaki siyasî ve sosyal iliĢkiler ele 

alınmıĢtır. Ġkinci baĢlıkta Selçuklulardan önce Bağdat‟ta ne tür ve nasıl ilmî faaliyetler 

yürütüldüğü verilmeye çalıĢılmıĢ ve son olarak da Selçuklu dönemindeki ilmî 

faaliyetler içerisinde yer alan cami,  tekke ve medrese gibi müesseseler ile bu 

müesseselerin iç ve dıĢ paydaĢları ele alınmıĢtır. Bu kurumlar ele alınırken sadece bu 

dönemde açılanlar değil, daha önce açılıp faaliyetlerini sürdürenler de bu baĢlık altında 

değerlendirilmiĢtir. 

ÇalıĢma konusu yukarıda da değinildiği gibi tarihî bir konu olduğundan sadece 

kaynak ve araĢtırmaya yönelik araçlar kullanılabilmektedir. Buna kalıntılar ve haritalar 

da eklenebilir. Kısaca kullandığımız veri araçları, kaynak kitaplar, araĢtırma kitapları, 

makale ve tezleri ile genel ağda yer alan fotoğraf, harita gibi dijital veriler olmuĢtur.  

Doküman incelemesinde dokümanların belirlenmesi ve çalıĢılmasını belirleyen 

en önemli husus araĢtırılacak konudur (problem) (Yıldırım ve ġimĢek, 2005, 188).  

Konunun içeriği, zamanı ve çalıĢma yönteminin geçerliliğini ve güvenirliğini artıracak 

stratejiler de çok iyi irdelenmeli ve süzgeçten geçirilmelidir. Dolayısıyla araĢtırma 

yapılırken ağırlıklı olarak o dönem kaynakları kullanılmıĢtır. Söz konusu kaynaklar 

içerisinde sosyal bilim araĢtırmacılarınca kabul görüp kullanılanlara bakılarak bunların 

tenkit kritiği tarafımızdan yapılmamıĢtır. Ancak bilgilerin analizinde karĢılaĢtırma ve 

teyit kontrolü sağlanıp gerektiği yerlerde farklı bilgi ve görüĢler de dipnotta verilmeye 

çalıĢılmıĢtır. Arapça kaynaklardan tercüme yapılırken doğrudan çeviri yöntemine 

gidilmiĢ ama yer yer dolaylı anlatımlar da yapılmıĢtır. Bazı Arapça asıllı kelimelerin 

yazımında Türkiye Diyanet Vakfı Ġslâm Ansiklopedisi‟nde kullanılan transkripsiyon 

kullanılmıĢ; tarihler hicrî/milâdî Ģeklinde verilmiĢtir. Arapça kiĢi isimlerinin önündeki 

el takıları dil hafifliği düĢünülerek kullanılmamıĢtır. Ġstisnalar dıĢında Türk Dil 

Kurumu yazım kılavuzu dikkate alınmıĢtır. Kaynak ve alıntı gösterme Apa sistemine 

göre düzenlenmiĢtir.
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4. BULGULAR 

 Büyük Selçuklular Dönemi‟nde Bağdat‟ta Ġlmî Faaliyetler baĢlığı altındaki 

çalıĢmanın bu bölümünde Türk eğitim sisteminin tarihsel seyrinde Büyük Selçuklular 

dönemi Bağdat‟ındaki ilmî ve eğitsel çalıĢmaların neler olduğu ve ne tür etkisinin 

görüldüğü ortaya konulmaya çalıĢılmıĢtır.  

4.1. BAĞDAT’IN COĞRAFÎ VE SOSYAL DURUMU 

 Bağdat, Halife Mansûr (ö. 158/775) tarafından her Ģeyi titizlikle hesaplanıp planı 

çizilerek döneminin modern Ģehirlerinden birisi olarak inĢa edilmiĢtir (Mekkiyye, 

2005, 13). Bağdat‟ın jeopolitik ve stratejik ehemmiyetinin yanı sıra ilmî ve iktisadi 

yönden de oldukça zengin imkânlara sahip olması, sosyal bakımdan da farklı 

milletlerin gelip yerleĢtikleri kozmopolit bir Ģehre dönüĢmesine yol açmıĢtır. Mansûr 

bu Ģehre “Medînetü‟s-Selâm”
5
 adını koyarak güvenli ve yaĢanabilir bir Ģehir olmasını 

arzulamıĢtır. ġehre Dârü’s-Selâm da denilmektedir (Bağdâdî, 2001, 1/375; Hamevî, 

1995, 2/421). 

4.1.1. Bağdat’ın Coğrafi Konumu ve Fiziki Durumu 

 BaĢlangıçta Dicle Nehri‟nin batısında muhkem vaziyette inĢa edilen Ģehir; 

iklimi, yeryüzü Ģekilleri, caddeleri, sokakları, çarĢıları ve genel mimari yapısı 

bakımından farklı ve cazip Ġslâm Ģehirlerinden birisi haline gelmiĢtir. Dünya tarihinin 

özellikle de Ġslâm Medeniyeti‟nin en önemli Ģehirlerinden birisi olan Bağdat, Halife 

Mansûr‟un emriyle daire Ģeklinde inĢa edilmiĢ (Bağdâdî, 2001, 1/375; Bek, 1986, 92; 

Mekkiyye, 2005, 13); korunaklı ve planlı bir Orta Çağ baĢkenti olmuĢtur (ġekil 4.1.). 

Bağdat‟ın planına bakıldığında karĢılıklı inĢa edilen dört büyük ana kapısını, 

ortalarından geçerek Ģehri âdeta ikiye bölen caddeler birbirine bağlıyor; bunlar Ģehrin 

doğusundaki Horasan/Devlet, batısındaki Kûfe, güneyindeki Basra ve kuzeyindeki 

ġam kapıları diye adlandırılıyordu (Bağdâdî, 2001, 1/381-382; Mekkiyye, 2005, 16). 

                                                 
5
 Ġbnü‟l-Cevzî (Menâkıbü Bağdâd, 1980, 2/6) halifenin bu adı vermesindeki sebep olarak Ģehrin “Kasrü‟s-

Selâm” diye adlandırılan Dicle Nehri‟ne yakın olmasını iĢaret etmektedir. Ancak halife Ģehri yaptırırken 

hastalık ve tehlikelerden beri olsun diye yaptırdığı düĢünüldüğünden bu ismi verdiği akla gelmektedir. O 

zaman “Medînetü‟s-Selâm”ın anlamı her türlü tehlike ve beladan salim olan Ģehir anlamında kullanılmıĢ 

olmalıdır. 
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Bunlardan baĢka iç surlarda da pek çok kapı (Bâbü‟n-Nevba, Bâbü‟s-Sûk et-Temr, 

Bâbü‟l-Âmme, Bâbü‟t-Tâk, Bâbü-Ebrez vd.) bulunuyordu. 

Dicle Nehri‟nin batısına Halife Mansûr tarafından kurulan bu dairevi Ģehir 47 yıl 

kadar ayakta kalabilmiĢ, Ģehir nehrin doğusuna taĢınarak burada geliĢme göstermiĢtir 

(Dündar A. , 2021, 3,4). Eski Ģehrin en merkezî noktasında Dârü‟l-Ġmâre (Bâbü‟z-

Zeheb), Mansûr Camii ve ileri gelen devlet adamları, askerler, saygın kiĢiler ve 

hizmetkârların oturduğu meskenler yer alıyordu. Buranın etrafını küçük bir sur 

çevreliyordu (Can, 1995, 86). ġehir, “Fasıl” adı verilen ve askerî güvenlik bölgesi 

olarak kullanılan bir saha ile ayrılan iki surla çevriliydi. Ġç kapılara yakın olan iç sur, 

dıĢ surdan yarısı kadar daha uzundu. GeniĢliğine bakıldığında temel kısmı yirmi beĢ 

metre civarındaydı. GeniĢlik aĢağıdan yukarıya doğru azalıyordu ve en yukarısı on iki 

metre kadardı. Bu büyük sur, üzerinde yuvarlak balkonun olduğu yüz on iki kuleden 

müteĢekkildi. Bu kuleler, her iç kapı arasında yirmi sekiz, sadece Basra ve Kûfe 

kapıları arasında yirmi dokuz idi. DıĢ surun yüksekliği on yedi, geniĢliği ise on metre 

civarındaydı. Bu surlar mancınık darbesine karĢı dayanıklı olması için sütle 

karıĢtırılmıĢ kerpiç bloklardan inĢa edilmiĢti (Mekkiyye, 2005,17; Bek, 1986, 92) 

(ġekil 4. 2.). Gün geçtikçe nehrin batı kısmında yayılma gösteren Ģehirdeki mimari 

geliĢmelere daha sonra Tuğrul Bey ve Sultan MelikĢah da yaptıkları inĢaat 

faaliyetleriyle ortak olmuĢlardır. GeniĢleyen yeni Ģehir de eski Ģehir gibi sur ile 

çevrilmiĢtir.  

Ġbn Cübeyr (bty., 215), Bağdat‟ın doğu kısmındaki surlarda yer alan dört ana 

kapısını Bâbü‟s-Sultân, Bâbü‟z-Zaferiyye, Bâbü‟l-Halbe, Bâbü‟l-Basaliyye Ģeklinde 

saymaktadır. Onun verdiği bu bilgiden hareketle yeni yerleĢim yerinde de dört ana 

kapının bulunduğunu ve bunlardan baĢka küçük kapıların da olabileceğini tahmin 

ediyoruz. 

 Bağdat, Duceyl ve Kerhâye nehirleri ile halife Mansûr‟un yaptırdığı kanallar 

sayesinde suyunun bol, havasının güzel olması, farklı ırk, din, mezhep ve düĢüncedeki 

insanların varlığı,  Ģehrin geniĢliği, mimari yapısı gibi özelliklerinden dolayı bir cazibe 

merkezi olmuĢtur (Bağdâdî, 2001, 1/389; Ya„kûbî, 897, 11; Bek, 1986, 92-93). ġehrin 

çekiciliğini dönemin coğrafyacılarının burayla ilgili verdikleri tavsifler de 

desteklemektedir. Hamevî (1993, 456)  Bağdat‟ı, “Ülkelerin efendisi, dünyanın 

annesi” diye nitelendirmiĢtir. Dönemin diğer coğrafyacılarından Kazvinî de (1848, 



 

 

29 

 

207), Bağdat için “Dünyanın annesi, ülkelerin efendisi, yeryüzünün cenneti, emniyetli 

Ģehir, Ġslâm‟ın kubbesi, suların toplandığı yer (havza), zarif insanların madeni, amaç 

sahibi kiĢilerin mekânı dedikten sonra havası en güzel, suyu en tatlı, toprağı en 

verimli, esintisi en yumuĢak yerdir”  Ģeklinde bilgiler vermiĢtir.   

 Halife Mansûr‟un güvenliğini de planlayarak oluĢturduğu bu dairevî Ģehir, 

tâcirler için de uğrak yeri olmalıdır ki Ģehirde bulunan çarĢıların çokluğu hem bu 

düĢünceyi desteklemekte, hem de burasının bir ticaret Ģehri olduğunu da 

göstermektedir. Dündar (2021, 15), Ģehrin Fırat Nehri‟nin kolu Sarat ile Dicle arasında 

kurulmasıyla hem Fırat üzerinden hem de Basra Körfezine bağlanan Dicle üzerinden 

gelen ticaret gemilerinin buraya ulaĢabildiğini söylemektedir. Onun verdiği bu bilgiler 

buranın hem kara hem de deniz ticareti için önemli bir Ģehir olduğunu göstermektedir. 

ġehrin, döneminin ilim merkezlerinden birisi olmasında diğer etkenlerin (Ġslâm 

baĢkenti olması, ilmî kurumların ve âlimlerin menbaı olması, baĢta halifeler olmak 

üzere ilme ve ilim adamlarına verilen destekler vb.) yanında ticaret merkezi olmasının 

da katkısı olmuĢtur. 

Sonraki dönemlerde doğuya doğru geniĢleyen Bağdat‟ın batı kısmı, Ġbn 

Cübeyr‟in (bty., 200, 201) gezdiği dönemde (1182-1185) tamamen harap 

vaziyetteyken doğusu daha canlıydı ve her biri birer Ģehir niteliğinde on yedi mahallesi 

bulunmaktaydı. Halife Mehdî zamanında (775-785) geliĢen ve HârûnürreĢîd 

döneminde bu geliĢimini tamamlayan Rusâfe Mahallesi, mamur sarayları ve önemli 

merkezleri ile cazibesini (KalkaĢendî, 1914, 4/330; Güzel, 2012, 144) korumuĢ en eski 

mahalle olarak dikkat çekmektedir. Rusâfe Mahallesi‟nin uzun yıllar cazibesini 

korumasında burada yer alan Hanefiyye Medresesinin rol oynadığı düĢünülmektedir. 

ÇalıĢmanın konusunu teĢkil eden önemli medreselerin bulunduğu ve öğrenci yetiĢtiren 

ilim adamlarının ikamet ettiği merkezler bu geliĢmelerin bir sonucu olarak Ģehrin 

doğusunda yoğunlaĢmıĢtı. ġehir, 279/892 yılında 7250 km. uzunluğunda, 6,5 km. 

geniĢliğindeyken Halife Muktedir zamanında (938-932)  8,5 km. uzunluk, 7,25 km. 

geniĢliğe ulaĢmıĢtı (Dûrî, 1991, 4/429). GeniĢlemenin daha sonra devam ettiği 

düĢünüldüğünde Bağdat‟ın 56 km. den daha fazla olduğu değerlendirilerek geniĢ bir 

alanı kapladığı sonucuna ulaĢabiliriz. 
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4.1.2.  YerleĢim birimleri 

 Bağdat‟taki ilmî müesseselerin konumu verilirken bazı mahalle, cadde ve 

merkezlerin isimleri sık sık geçmektedir. Bu yüzden yerleĢim yerlerinin açıklanma 

gerekliliği doğduğundan aĢağıda verilmeye çalıĢılmıĢtır.  

4.1.2.1.Bâbü’l-Ezec 

 Bağdat‟ın doğu kısmında, pek çok âlimin yer aldığı önemli bir mahalle olan ve 

daha çok Hanbelî mezhebi mensupları yaĢadığından Hanbelî Mahallesi de denilen 

Bâbü’l-Ezec
6
 (Sem„ânî, 1980, 1/197), önemli ilim merkezlerinin bulunduğu yerlerden 

biriydi. Bu mahallede TutuĢ b. Alparslan‟a (ö. 488/1095) nispet edilen TutuĢîyye 

Bîmâristanı da yer almaktadır (Hamevî, 1977, 2/15). 

4.1.2.2.Ma‘rûf Türbesi 

Adını Ma„rûf-u Kerhî‟den alan bu türbe, Ma„rûf Mahallesi‟nde eski halife 

mezarlığı içerisinde cami, tekke ve medreseden müteĢekkil külliyenin parçası 

niteliğindedir. (Öngören, 2003, 28/67-68; Uluçam, 2003, 28/68-69). 

4.1.2.3.Ubeydullah ġehitliği 

 Bağdat‟ın doğu kısmında yer alan bu Ģehitliğin çevresinde Hanefîyye 

(Âzâmiyye) Camii müderrisi Ali b. Ali b. Nâsır baĢta olmak üzere önemli Ģahsiyetlerin 

mezarları bulunmaktadır (Sıbt Ġbnü‟l-Cevzî, 2013, 22/61). Ayrıca Zümrüt Hatun 

Tekkesi de bu civardadır (ġeybânî, 1996, 2/110). 

4.1.2.4.Bâbü Ebrez Mezarlığı 

 Nizâmiye Medresesinin kurucu müderrislerinden Ebû Ġshâk eĢ-ġîrâzî (ö. 1083) 

gibi önemli Ģahsiyetlerin mezarlarının bulunduğu bu mevki Bağdat‟ın doğusunda yer 

alıp Sultan MelikĢah‟ın son veziri Tâc‟ül-Mülk tarafından yaptırılan Tâciyye 

Medresesi de yakınında yer almıĢtır. (Ġbnü‟l-Cevzî, 1992, 16/ 281). 

4.1.2.5.Selasâ ÇarĢısı (Sûku’s-Selasâ) 

 Pek çok kaynakta zikredilen bu çarĢı Bağdat‟ın merkez çarĢılarından biridir.  

(Ġbnü‟l-Cevzî, 1992, 12/43, 13/262). Bu çarĢı halife Mansûr döneminden beri varlığını 

koruyan en eski çarĢılardan birisi olmalıdır.  Bkz. (Dûrî, 1991, 4/ 425). 

                                                 

  
6
 Burası ezc Ģeklinde bilinmesine rağmen kaynakların birçoğu harekelendirerek Ezec Ģeklinde 

kaydetmiĢlerdir (Sem‟ânî, 1980, 197). 
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4.1.2.6.Attâbiyye Mahallesi 

 Ġpek ve pamuktan farklı renklerde elbiselerin üretilmesi sebebiyle bu adı aldığı 

anlaĢılan Attâbiyye Mahallesi, Bağdat‟ın batısında yer alan mahallelerden biridir 

(Ġbnü‟n-Neccâr, 2006, 1/197; Ġbn Cübeyr, bty., 201). 

4.1.2.7.Bâbü’l-Basra Mahallesi 

 Bağdat‟ın en eski yerleĢim yerlerinden olup Mansûr Camii, bu mahallede 

bulunmaktadır (Ġbn Cübeyr, bty.,  208). Basra kapısının etrafındaki yerleĢim birimi bu 

adla anılmaktadır. 

4.1.2.8.Bâbü’z-Zeheb 

 Halife Mansûr‟un Bağdat‟ın merkezine inĢa ettirdiği ve Mansûr Camii ile 

Kasrü‟z-Zeheb adındaki sarayından oluĢan külliyenin kapısından adını alan bu 

yerleĢim yerinde pek çok âlimin defnedildiği bir mezarlık bulunmaktadır (Bağdâdî, 

2001, 1/427; Sıbt, 2013, 15/276; Kan, 2010, 53).  Bu yer dairevî Ģehrin merkezini 

oluĢturmaktadır. Dolayısıyla önemli devlet adamları ile halifenin yakınlarının evleri de 

buradadır. 

4.1.2.9.Bâbü’t-Tâk 

 Bağdat‟ın doğusunda büyük bir mahalledir. Esma‟nın Kemeri anlamına gelen 

Tâk-ü Esma diye bilinir (Hamevî, 1977, 308). Bağdat‟ın sembolü niteliğindeki 

Kubbetü‟l-Hadra‟nın doğu tarafında bulunan bu mahalle o dönemde KuĢçular ÇarĢısı 

ile Ģöhret kazanmıĢtır (Kazvinî, 1848, 210). Muhammed b. Mansûr burada Hanefîler 

için büyük bir medrese yaptırmıĢtır. Ġmâm-ı Âzam‟ın kabri de buradadır (Sıbt Ġbnü‟l-

Cevzî, 2013, 19/519). 

4.1.2.10. Harbiyye Mahallesi 

 Bağdat‟ın yukarı mahallesidir. Ġbn Cübeyr‟in (bty., 201) gördüğü dönemde bu 

mahalleden sonra Ģehrin köyleri baĢlamaktadır. Halife Mansûr‟un önemli 

komutanlarından Harb b. Abdullah‟tan ismini almıĢtır (Bağdâdî, 2001, 1/398). Ahmed 

b. Hanbel, BiĢri Hafii, Ebûbekir el-Hatîb gibi âlimlerin, salihlerin ve önemli 

Ģahsiyetlerin mezarları bu mahallede yer aldığından burası eski mahalle olmasına 

rağmen Rusâfe Mahallesi gibi uzun süre cazipliğini yitirmemiĢtir.  Mansûr 

Camii‟nden sonraki yerlerin (en-Nasriyye, ġârsûk, Dârü‟l-Bettîh ve Attâbiyyîn) o 

dönemde el-Harbiyye diye adlandırıldığını Hamevî (1977, 2/ 237) ve Sem„ânî (1980, 
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4/99) Kadı Ebûbekir el-Ensarî‟den rivayetle nakletmiĢtir. Bağdâdî ise burayı 

“hendeğin arkasında, Ģehrin dıĢ tarafında yer alır” Ģeklinde kaydetmiĢtir ( 2001, 

1/443). Hanbelî tabakat kitaplarında zikredilen pek çok âlimin kabri bu mahallede 

bulunduğundan buranın Hanbelîlerin yoğun olarak yaĢadığı bir yer olduğu 

düĢünülebilir. 

4.1.2.11. Rusâfe 

 Burası Bağdat‟ın doğu tarafında Bâbü‟t-Tâk‟ta yer alıp (Ġbn Cübeyr , 201) 

Ġmâm-ı Âzam‟ın kabri ve Hanefîyye Medresesi de bulunmaktadır. Halife Mansûr‟un 

oğlu Mehdî için 151/167-68 yılında
7
 inĢasına baĢlanan ve unsurlarıyla 8 yılda 

tamamlanan (Bağdâdî, 2001, 1/ 393; Bek, 1986, 93) bu mahalledeki mezarlıkta 

halifelerin kabirleri de bulunmaktadır (Ġbn Cübeyr, bty., 204; Ġbn Battûta, 1905, 172). 

Halife Mehdî buraya bir de cami yaptırmıĢtır. Cami yapıldıktan sonra Halife Mûtemit 

(870-892) dönemine kadar cuma namazları burada kılınmıĢtır
8
. Bahse konu mahalle 

hızla büyüyüp geliĢerek Bağdat‟ı sönük duruma düĢürmüĢtür (Kan, 2010, 50). 

4.1.2.12. Kerh 

 Kerh, Bağdat‟ın güvenliğini tehlikeye soktuğu düĢüncesiyle Ģehrin içerisinde 

yer alan çarĢının dıĢarıya taĢınması amacıyla Halife Mansûr‟un talimatı ve planıyla 

Sarat
9
 ve Ġsa nehirleri arasında bir çarĢı olarak kurulmuĢ, buraya bir de Cuma Camisi 

(Kasr Camii) yaptırılmıĢtır. Burası Sarat‟ın doğusunda yer aldığından ġarkıyye olarak 

isimlendirilmiĢtir. Halife bu çarĢının planını çizerken bütün meslek erbabına yer 

belirlemiĢ ve kasap dükkânlarının kötü koku oluĢturması ve kasapların keskin bıçak 

kullanmaları sebebiyle çarĢının son taraflarında yer almalarını istemiĢtir (Bağdâdî, 

2001, 1/390-391; Ġbnü‟l-Cevzî, 1980, 13; Hamevî, 1977, 4/448). Bağdat‟ın 

güneybatısında yer alan mahalle (Sem„ânî, 1973, 10/388) gün geçtikçe büyümüĢ, 

uluslararası bir pazar yeri olmuĢtur. Cami ve medreselerle, sosyal donatılarla dolu 

büyük bir yerleĢim yeri haline gelmiĢ; sadece mimari açıdan değil ilim, kültür ve 

                                                 
        

7
 Ġbnü‟l-Cevzî, Menâkıbu Bağdâd adlı eserinde halifenin burayı Ravendîlerin Mansûr‟a isyanları 

neticesinde Abbasîlerin sözünü dinleyip Ģeyh addettikleri Gasem b. el-Abbas b. Abdullah el-Abbâs‟ın 

önerisi üzerine yaptırdığını; surla çevirip meydan, mesken ve bostanlar oluĢturduğunu, oradan 

komutanlarına ıktalar verdiğini söylemektedir (1980, 12-13). 

       
8
 Cuma namazının o dönemde Ģehirde sadece bir camide kılındığı görülmektedir. Cuma namazının 

sadece bir camide kılınması ile ilgili fıkhî konularla ilgili bkz. (Pala, 2006)   

      
9
 Ġsa Nehri‟nin bir kolu olan bu nehir Dicle Nehri‟ne dökülmektedir. Sarat Kübra ve Sarat Suğrâ diye 

Bağdat‟ta iki adet olduğu bilinmektedir (Hamevî, 1977, 3/399). 
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sosyal yapı bakımından da Bağdat‟ın en zengin yeri olmuĢtur. Kazvinî‟ye göre (1848, 

398) nüfusunun çoğunu ġiîler ve Yahudiler oluĢturmaktadır.  

4.1.2.13. Bâbü’l-Merâtib 

 Dârü‟l-Hilâfenin en görkemli kapısı olan Bâbü‟l-Merâtib, Bağdat‟ın güney 

kısmındaki en son kapıdır (Hamevî, 1977, 1/312).  Kaynaklarda çevresindeki bir yerin 

konumu belirtilirken adı sıkça zikredilmektedir. 

4.1.2.14. Bâbü’t-Tibn Mahallesi 

 Bağdat‟ın eski ve büyük bir mahallesi olan ve hendek üzerinde yer alan bu 

mahalle, Hamevî‟nin (ö. 626/1229) döneminde yıkılmıĢ ve bahçelik bir yere 

dönüĢmüĢtür. Mahallenin önemi, içerisinde Ahmed b. Hanbel‟in oğlu Abdullah‟ın ve 

ehli beytten medfun pek çok büyük Ģahsiyetin bulunduğu KureyĢ Mezarlığı‟nın 

bitiĢiğinde yer almasından ileri gelmektedir (1977, 1/15). 

4.1.2.15. Bâbü’Ģ-ġam 

 Bağdat‟ın kuzeybatı kısmında bulunan bu mahalle (Hamevî, 1977, 308) 

Mansûr‟un planını çizdiği dairevî dıĢ surun ġam kapısı etrafında ĢekillenmiĢtir. 

4.1.2.16. Bâbü’Ģ-ġaîr 

 Bağdat‟ta, Medine el-Mansûr‟un üst kısmında, Dicle Nehri‟nden biraz uzakta 

yer alan bir mahalledir (Hamevî, 1993, 308). 

4.1.2.17. Muharrimiyye Mahallesi 

Bağdat‟ın doğu kısmında Rusâfe ile Nehru-Muallâ arasında bulunan 

mahallenin Hz. Ömer döneminde bu bölgenin Muharrim b. Yezîd‟e ıkta olarak 

verilmesi sebebiyle bu adı aldığı rivayet edilmektedir (Dündar, 2019, 88). O dönemde 

burada Dicle Nehri‟nin kenarında Büveyhîlerin ardından Tuğrul Bey‟in tadilattan 

geçirip Sultanlık Sarayı olarak kullandığı Dârü‟s-Saltana (Dârü‟l-Memleke) adında 

Selçuklulara ait büyük saray ve evler, çevresinde de Tuğrul Bey ile Sultan MelikĢah‟ın 

yaptırdığı sur bulunmaktadır. Burada Selçuklulara ait bir camii  (Sultan Camii) de yer 

almaktadır (Bağdâdî, 2001, 1/425; Hamevî, 1977, 7/71). Mahalle, 587/1191-1192 

yılında Halife Nâsır-Lidînillâh tarafından yıktırılmıĢtır (Hamevî, 1977, 7/71). 

Muharrimiyye Medresesinin banisi ve Hanbelî âlimlerinden olan Ebû Sa„d el-Mübârek 

el-Muharrimî (ö. 513/1119-1120) de tabakat ve vefeyat yazarları tarafından buraya 

nisbet edilmektedir (Zehebî, 1984, 19/428).  
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4.1.2.18. Diğer YerleĢim Yerleri 

 Bağdat‟ta Me‟mûniyye, Katuftâ, ed-Dûr, Düceyl, Sûk Sultan, Hayzürân 

Mezarlığı, Bâbü‟l-Muhavvel, El-Levziyye (Bağdat‟ın Doğu kısmında yer alır), 

Reyhâniyyîn, Nehrü‟l-Kalâyin, El-Muktediyye, ġemmâsiyye, El-Muhtârâ, Halbe 

Mahallesi (Bâbü‟Ģ-ġeyh)
10

, Sûk Yahya gibi yerler de kaynaklarda sıkça geçmektedir 

(Bağdâdî, 2001, 1/394-450; Hamevî, 1995, 2/21; 5/44; Ġbnü‟l-Fuvatî, 2003, 75; 

Dündar, 2019, 85-92). 

4.1.3. Bağdat’ın BeĢerî Durumu 

 Bağdat, hilâfet ve ticaret merkezi olması hasebiyle içerisinde pek çok farklı 

milleti barındıran bir Ġslâm baĢkentidir. Bunların içerisinde, baĢta Türkler olmak üzere 

ev sahibi Araplar yoğunluk göstermekle birlikte sayılarını tam olarak tespit 

edemediğimiz Fârisîler, Kürtler (Ġbnü‟l-Cevzî, 1992, 16/87) ve ilmî, ticarî, askerî ve 

benzeri maksatlarla yerleĢmiĢ Nıbtîler, Zencîler, Berberîler ve Nastûrîler de 

bulunmaktadır (Mekkiye, 2005, 91). 

 Dinî bakımdan Müslümanlar, Yahudiler
11

 ve Hristiyanlar; mezhebî açıdan da 

ġafîîler, Hanefîler, Ca„ferîler, Hanbelîler ve Mâlikîler bulunmaktadır (Mekkiye, 2005, 

91). Mâlikîlerin sayısı azdır ve onlara nisbet edilen medreseleri de yoktur (Ma„rûf, 

1966, 11). Ġtikadî olarak Sünnîler, EĢ„arîler, ġiîler ve Mu„tezilîler bulunmaktadır. Belli 

baĢlı mahalleler bazı mezheplerin ve dinlerin yoğunluk merkezi olmuĢtur. Mesela 

Rusâfe, Harbiyye, Attâbiyyîn, Bâbü‟l-Basra, Bâbü‟l-Ezec, Bâbü‟l-Halbe, Reyyan ve 

Me‟mûniye‟nin sakinlerinin çoğunu Hanbelîlerin; Zaferiye ve Bâbü Ebrez 

Kabristanlığı‟nın etrafı ġafiîlerin; Ebû Hanîfe, Hudayriyyîn, Nehrü‟l-Kalâin 

Hanefîlerin; KureyĢ Kabristanlığı çevresi ve Kerh Mahallesi‟nin çoğunun ġiîlerin 

oturduğu yerler olduğu görülmektedir. Malikîlerin sayısı az olduğundan belli bir 

mahalleleri yoktur. Yahudilerin çoğu önceleri Bağdat‟ın batısında Remle 

Mahallesi‟nde yaĢarken daha sonra Sûku‟s-Selasâ ve doğusunda yer alan Ġbn Cerde 

mıntıkalarına karıĢmıĢlardır. Hristiyanlar ise Bağdat‟ın kuzeydoğusunda meskûn 

                                                 
10

   Bu mahalle ile ilgili ayrıntılı bilgi için almadapaper, (2008). 

  
11

 Orta Çağ Yahudi Seyyahı Tudelalı Benjamin Bağdat seyehatinden bahsederken Abbasîler döneminde 

40000 Yahudi‟nin yaĢadığından, bunların halifenin himayesinde itibarlı ve mutlu bir Ģekilde hayat 

sürdüklerinden bahsetmekte ve bütün Yahudilerin baĢı olan Re‟sül-Câlut‟un perĢembe günleri halifeyi 

ziyaret edip elini öptüğünü ve kendisine ayrılmıĢ olan yere oturduğunu söylemektedir. Ayrıca halife 

tarafından da maddî olarak desteklendiğini aktarmaktadır (ArslantaĢ, 2009, 74-78). 
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idiler. Halife Mehdî döneminde gelip yerleĢen Ermeniler de Semâlu
12

 denilen yerde 

yaĢıyorlardı (Mekkiye, 2005, 92). Hamevî‟ye göre (1977, 2/509) Hristiyanların 

Bağdat‟ta Deyrü‟l-Âsıfiyye, Deyrü‟z-Zuraykıyye, Deyrü‟z-Zendeverd ve Deyrü 

Dermalis adlarında dört manastırları vardır. 

 Bağdat‟ın nüfus sayısı, tarihçiler tarafından merak edilip çeĢitli tahminler 

yürütülmüĢ, hatta Hatîb el-Bağdâdî (2011, 1/439), Muhammed b. Yahya‟dan  (ö. 

397/1006) rivayetle hamamlarındaki ve hamamların etrafındaki mescitlerdeki insan 

sayısını hesaplayarak o dönemde 1.500.000 kiĢinin yaĢadığından bahsetmiĢtir. DeğiĢik 

felâketler, yangınlar, seller, savaĢlar ve siyasî sorunlar gibi nedenlerle zaman zaman 

nüfus sayısında değiĢiklikler görülmüĢtür. Bir asır sonra, 1100‟lü yıllarda Bağdat 

nüfusu en kalabalık dönemini yaĢamıĢ, nüfus sayısı 3.000.000‟u aĢmıĢtır. Bu yoğunluk 

büyük bir kırana sebep olan Moğol istilâsına kadar devam etmiĢ ve sonraki 

dönemlerde eski haline dönmüĢtür (Mekkiye, 2005, 93). Bağdat‟taki sosyal statüye 

bakıldığında devlet adamları, ilim/tasavvuf erbâbı, tüccarlar, zanaatkârlar, çiftçiler ve 

askerler görülmektedir. 

4.2.  SELÇUKLULARIN BAĞDAT’TAKĠ SĠYASÎ-SOSYAL VE DĠNÎ 

HAYATI 

Dünyanın en köklü milletlerinden birisi olan Türklerin tarihte kurdukları dört 

büyük imparatorluktan (Ġslâm/Türk) üçüncüsünü teĢkil eden Büyük Selçuklu 

Devleti‟nin siyasî nufûzu devreye girmeden Abbâsî Halifeliğinin her bakımdan güçlü 

bir konumda olduğundan bahsetmek oldukça zordur. Zira Halifelik, Tavâifu‟l-Mülûk 

diye adlandırılan sözde Abbâsî Halifeliğine bağlı küçük devletçiklerle dolu ve zayıf 

bir otorite görünümündeydi
13

. Halifeliğin otoritesini bitiren bir geliĢme de Buveyhîler 

olmuĢtur. 333/944 yılında Bağdat‟a gelen Büveyhîler zaten zayıf durumda olan 

halifeliğin neredeyse bütün hâkimiyetini almıĢlardır (Ġbnü‟l-Cevzî, 1992, 16/43,45). 

Bu durumun yanısıra Halifelik makamı için ġiîler ve Fâtimîler büyük tehdit 

oluĢturmuĢ, Türklerin komutanı olan Arslan Besâsîrî de askerî baskı kurmuĢtur 

(Merçil, 2008, 32; MenekĢe, 1992, 8). Bu geliĢmeler yaĢanırken Tuğrul Bey‟in 

Gaznelileri Dandanakan‟da (1040) yendikten sonra NiĢâbur‟u alıp baĢkent yapmasının 

ve akabinde Horasan‟daki fetihlerle büyük bir devletin temellerini atmasının yankıları 

                                                 
      

12
 Bağdat‟ın ġemmâsiyye denilen mevkiinde el-Hâlis ve el-Mehdî nehirlerinin tamamlandığı bir yerdir 

(Hamevî, 1977, 2/516). 

     
13

 Bkz. Özdemir, 2008, 318. 
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Hilâfet Sarayına da ulaĢmıĢtı. Çünkü Tuğrul ve Çağrı Beylerin fetih hareketleriyle 

Selçuklu sınırları, dolayısıyla nüfuzu gün geçtikçe geniĢlemiĢtir. 

GeliĢmeler Halife Kâim-Biemrillâh‟ı (1031-1075) hem telâĢlandırıyor hem de 

Abbâsîlerin neredeyse kuruluĢundan beri istifade ettikleri Türk gücünün siyasî ve 

askerî nufûzundan bir baĢka ifadeyle himayesinden yeniden yararlanma arzusunu 

kamçılıyordu. Halifenin, temasa geçmek için elçi olarak gönderdiği baĢ kadısı ve 

büyük ġâfiî âlimi Ebü‟l-Hasan el-Mâverdî‟yi (ö. 450/1058) Sultan Tuğrul Bey de 

Ģehrin dıĢında karĢılayıp saygı ve hürmetini göstermiĢtir. Nitekim elçi, Bağdat‟a 

döndüğünde Sultan‟ın Halife‟ye karĢı saygılı tutumu ve yönetimindeki baĢarısından 

övgüyle bahsetmiĢtir (Ġbnü‟l-Esîr, 1987, 8/266). Halifenin iĢbirliği ve ittifak 

tekliflerine olumlu cevap veren Tuğrul Bey ile aralarında daha önce karĢılıklı 

yazıĢmalar Ģeklinde geliĢen iliĢkiler, yeni siyasî geliĢmeleri ortaya çıkarmıĢtır 

(Köymen, 1976, 34-35; Kaya, 2008, 2).  

4.2.1. Selçukluların Bağdat’taki Siyasî Hayatı 

 Yeni kurulan devletini Ġslâm dünyasının temsil merkezi konumundaki Bağdat‟a 

da tanıtmak isteyen Tuğrul Bey (Ocak, 2017, 62-63), o dönemde Fâtımîler ve uzantısı 

ġiî Büveyhîler ile Arslan Besâsîrî‟nin baskılarının bunalttığı Abbâsîlerin yardım 

çağrılarına diplomatik cevaplar veriyordu. Ama Gaznelilerin yerine geçerek halifelik 

makamının destekçisi olacağını gösteren tavırlar sergileyip halife adına hutbe 

okutuyor ve Sünnîliği güçlendirecek mücadelelere giriĢmekten de geri durmuyordu. 

Halife de bu sorunlar karĢısında Tuğrul Bey olmadan bir Ģey yapamayacağını 

biliyordu. Dolayısıyla Halife, yıkıcı siyasî geliĢmelerin ve diğer olayların Sünnî Ġslâm 

dünyasını gün geçtikçe rahatsız etmesi neticesinde Bağdat‟a Tuğrul Bey‟i davet 

etmiĢtir (Ġbnü‟l-Esîr, 1987,8/266; Köymen, 1976, 35-37). 447/1055 yılında Bağdat‟a 

hareket eden Tuğrul Bey‟in adı o daha Ģehre girmeden hutbelerde okunmuĢtur (Turan, 

2008, 132). Büyük bir orduyla Ģehre giren Tuğrul Bey, büyük bir merasimle 

karĢılanmıĢ ve hil„at giydirilmiĢtir (Ġbnü‟l-Cevzî, 1992, 16/19-21; Turan, 2008, 133). 

Tuğrul Bey‟in Bağdat ziyaretindenden önce Rahbe‟ye kaçan Besâsîrî burada bazı Arap 

ve Türklerin kendisine katılmasıyla nüfûzunu artırmıĢtır. Bu geliĢmeler üzerine Tuğrul 

Bey‟in onun arkasından gönderdiği KutalmıĢ, Sincar‟da yapılan savaĢı kaybedince 13 

ay Bağdat‟ta kalan Tuğrul Bey Ģehirden çıkarak Besâsîrî‟nin adamlarını temizlemiĢ, 

Besâsîrî de Mısır‟a kaçmıĢtır. Bunun üzerine Tuğrul Bey ele geçirdiği Musul‟u 
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Ġbrahim Yınal‟a bırakarak tekrar Bağdat‟a dönmüĢtür (Abu‟l-Farac, 1999, 1/309; 

Bündârî, 1900,12). Ġslâm halifesi bütün devlet ricâlinin önünde ona Reîsü‟r-Rüesâ 

vâsıtasıyla Ģunları söylemiĢtir: “Müminlerin emiri, yaptığın iĢten hamdedici, 

faziletinden müteĢekkir, akrabalığından memnun, sana olan sevgisi de fazladır. 

Allah‟ın kendisine tevdî ettiği memleketteki her Ģey sana da tevdî edilmiĢtir. Elinin 

altındakilere davranırken Allah‟tan kork, memleketi mamur etmeye çalıĢ, adaleti yay, 

zulmü engelle ve halkın barıĢını sağla”… Daha sonra Tuğrul Bey hil„at giymiĢ ve taç 

takınmıĢtır. Halife, önündeki kılıcı sultana kuĢatıp ona  “Melikü‟l-MeĢrıkî ve Mağrib” 

(Doğu ve Batı‟nın hâkimi), Halifenin Ortağı ve Rükneddîn (Dinin Direği)  diye hitap 

etmiĢtir (Ġbnü‟l-Cevzî, 1992, 16/19-21; Bündârî, 1900, 13; Kafesoğlu, 345). Tüm bu 

konuĢma ve hareketlerden yola çıkarak ġer‟î anlamda olmasa da siyasî bakımdan 

halifenin yönetim yetkilerini Tuğrul Bey‟e bıraktığını anlayabiliriz. 

 Besâsîrî‟nin tekrar Musul‟u ele geçirdiğini duyan Sultan, Bağdat‟tan ayrılarak 

onu tamamen ortadan kaldırmak için harekete geçmiĢ ama Ġbrahim Yınal isyan edince 

önce onun isyanını bastırmak için bulunduğu Hemedân‟a geçmiĢtir. Bunu fırsat bilen 

Besâsîrî Bağdat‟a gelip burayı yağmalamıĢ, veziri cezalandırmıĢtır. Halife ise Ģehir 

dıĢında yer alan Kal‟atü‟l-Hadise denilen bir yerde çadır hapsine alınmıĢtır. Bir yıl 

boyunca Bağdat‟ta kalan Besâsîrî buradaki pek çok Sünnî kitapların yok edilmesine, 

Bağdat camiilerinde Mısır halifesi adına hutbe okunmasına ve Sünnî halkın baskı ve 

zülüm görmesine sebep olmuĢtur (Ġbnü‟l-Cevzî, 1992, 16/32; Ġbnü‟l-Esîr, 1987, 8/43; 

Ġbn Kesîr, 1991,12/77). Tuğrul Bey‟in isyanı bastırıp Bağdat‟a döndüğünü duyan 

Besâsîrî, bir yıl kaldığı Bağdat‟tan ayrılmıĢtır. Bağdat‟a gelip daha sonra onun 

peĢinden giden Tuğrul Bey, askerlerini dağıtıp onun kellesini alarak Bağdat‟a 

getirmiĢtir. Böylece ġiî Büveyhoğulları‟na ve Besâsîri Ġsyanı‟na karĢı halifeliği, 

dolayısıyla Sünnî Ġslâm âlemini koruyan Tuğrul Bey, Ġslâm dünyasının lideri 

konumuna gelmiĢtir (Ġbnü‟l-Cevzî, 1992,16/54-55; Râvendî, 2005,175). 

Tuğrul Bey, ahiret sultanlığını Halife‟ye bırakarak dünya sultanlığını 

üstlenmiĢ
14

, 1057 yılında Ģehri mamur hale getirmek için de ünlü ustaları toplayıp 

Bağdat‟ın doğu kesiminde Türklere ait evleri ve çevresinde yer alan binaları yıktırıp 

                                                 
     

14
  Türk tarihinde bu durumu ilk ortaya koyan Sultan Tuğrul Bey olmuĢtur. Kafesoğlu‟na göre (1997, 

344-345) Selçuklular, Türklerdeki kut anlayıĢında dünyayı idare etme salahiyeti Türklerin üzerinde 

olduğu için halifelikten yönetimi devralmıĢ, daha önceki Türk devletlerinden farklı olarak hürmette 

kusur etmeden halifeyi kendilerine bağlı kılıp yöneticileri olarak görmeyerek, Bağdat‟ı da kendilerine 

tâbi bir Ģehir saymıĢlardır. 
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bir köĢk (Dâru‟s-Saltana) inĢa ettirmiĢtir. YerleĢim alanının dıĢına da dantel gibi 

iĢlenmiĢ taĢlar kullanarak heybetli, geniĢ bir sur yaptırmıĢtır (Ġbnü‟l-Cevzî, 1992,16/4; 

Ġbn Kesîr, 1991, 12/66). Ayrıca emirlerine konaklar, askerlerine de kıĢlalar yaptırmıĢ, 

bu imar faaliyetlerinden sonra burası “Medinetü Tuğrul Beg”  (Tuğrul Bey‟in ġehri) 

diye anılmıĢtır (Abu'l-Farac, 1999, 1/307; Merçil, 2008, 34). Daha sonra halife Nâsır-

Lidînillah (hlf.1180-1225) burayı yıktırmıĢtır (Ġbnü‟l-Cevzî, 1992, 16/8; Sıbt Ġbnü‟l-

Cevzî, 2013, 21/345). 

Tuğrul Bey, 1063 yılı ġubat ayında halifenin kızıyla Bağdat‟taki muhteĢem 

düğününden sonra Rey‟e dönmüĢ, burada hastalanmıĢ, 6 ay sonra da vefat etmiĢtir 

(Turan, 2008, 141-142). Onun ölümünden sonra tahta oturan kardeĢi Süleyman‟ın 

engelini aĢıp 29 Aralık 1063‟te sultan olan Alparslan‟ın, halife ile olumlu iliĢkiler 

kurma düĢüncesiyle yaptığı ilk iĢ, 456/1064 yılında halifenin Bağdat‟ta kalmasını 

istediği kızı Sultan Tuğrul Bey‟in eĢi Meryem‟i önemli devlet büyükleri ve çeĢitli 

hediyelerle Bağdat‟a göndermesi olmuĢtur (Ġbnü‟l-Cevzî, 1992, 16/ 86; Sallâbî, 2006, 

71). Sultan Alparslan‟ın bu tutumundan sonra Bağdat‟ta sultan için dua edilmesi 

istenilmiĢ ve kendisine bir teĢekkür ve iltifat mektubu ile çeĢitli hediyeler 

gönderilmiĢtir (Ġbnü‟l-Cevzî, 1992, 16/87). 

Bağdat‟ı hiç görmeyen ama Bağdat‟a önem veren Sultan Alparslan, Ebû 

Hanîfe‟nin kabrine bir türbe ve bir de medrese yaptırıp vakıflar bağıĢlamıĢtır (Ġbn 

Hallikân, 1977, 7/70). 

Alparslan‟dan sonra Sultan MelikĢah‟ın 1073 yılında amcası Kavurd‟u yenip 

öldürmesi ve siyasî gücünü sağlamlaĢtırmasıyla Abbâsî Halifesi Kâim-Biemrillâh, 

sultanlığını tanıyarak ona Muizzüddîn (Dinin yücelticisi) ve Celâlüddevle (Devletin 

büyüğü) unvanı vermiĢ ve Tuğrul Bey ve Alparslan‟da olduğu gibi hilâfetin siyasî 

otoritesini ona bırakmıĢtır (Ġbnü'l-Esîr, 1987, 8/393; Ġbnü'l-Cevzî, 1992, 16/145; 

Kafesoğlu, 2019, 53;  Merçil, 2008, 68). Halife Kâim-Biemrillâh 13 ġaban 467 

(3Nisan 1075) tarihinde vefat edince yerine geçen torunu Halife Muktedî-Biemrillâh 

ile MelikĢah‟ın iliĢkileri baĢta olumlu iken son dönemlerinde bozulmuĢtur. 

MelikĢah‟ın kızı Mahmelek‟le evlenip, ondan Ca„fer adında oğlu olan halifenin 

MelikĢah‟la arasının açılmasında özellikle kızı Mahmelek‟le iyi bir aile iliĢkisi 

kurmaması ayrıca ondan doğan oğlu Ca„fer‟i veliaht olarak seçmemesi en belirgin 

sebep olmuĢtur. Bu sebeple MelikĢah‟ın Bağdat‟ı ve halifeliği almak için hareket ettiği 
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ve ömrü yetmeyip bu giriĢim esnasında vefat ettiği bilinmektedir. (Zehebî, 1984, 

16/57; Süyûtî, 2018, 503; Sallâbî, 2006, 90). Bağdat halkının ise MelikĢah‟ı ve 

Selçukluları sevdiklerini Ġbnü‟l-Esîr‟in verdiği Ģu bilgilerden anlıyoruz: “Sultan‟ın 

Terken Hatun‟dan olan oğlu Ahmed 481/1088‟ de on iki yaĢında Merv‟de vefat edince 

Bağdat‟taki herkes yedi gün taziye düzenlemiĢ, kadınlar içeri girmeyip ağıt yakmıĢ, 

insanlar ata binmemiĢ, sanki Bağdat‟ın geneline büyük bir hüzün bulutu çökmüĢtür” 

(1989, 8/456). 

Sultan MelikĢah 485/1093 yılı sonunda ikinci geliĢinde Bağdat‟ta büyük bir 

camii (Sultan Camii) yaptırmıĢtır
15

 (Zehebî, 1994, 33/ 454). Ayrıca Hanefîyye  (Ebû 

Hanîfe) Medresesinin yapımında da etkili olduğu, hazinedarını bu amaca sevkettiği 

tahmin edilmektedir. Bu medreseyi Sultan Alparslan‟ın yaptırdığı düĢünülürse 

MelikĢah‟ın yenileme ve geniĢletme yaptığı akla gelmektedir. Ġleride de zikredileceği 

gibi o, Hanefîyye Medresesinin karĢısına bir Hanefî medresesi (Câmiu‟s-Sultân 

Medresesi) inĢa ettirmiĢtir. Hanefiyye Medresesinin bu medrese ile karıĢtırıldığı 

tahmin edilmektedir. MelikĢah 485/1092 yılında Tuğrul Bey‟in kurduğu mahallede 

(Medinetü Tuğrul Bey) evinin yakınına bir çarĢı (Sûku‟s-Sultân), hanlar, yollar ve 

burayı çevreleyen bir sur yaptırmıĢtır (Ġbnü‟l-Cevzî, 1992, 16/298; Sıbt Ġbnü‟l-Cevzî, 

2013, 19/444; Sallâbî, 2006, 87). Yukarıda Sultan Tuğrul‟un da bu mahalleye bir sur 

yaptırdığından bahsedilmiĢti. Bu sur o surun geniĢletilmesi ya da tadilatı olmalıdır. 

Sultan MelikĢah‟ın vefatından sonra çok etkili olmasa da Selçuklu sultanlarının 

Bağdat ve halifelik üzerindeki hâkimiyetleri devam etmiĢtir. Halife Muktedî-

Biemrillâh, Terken Hatun‟un zorlamasıyla 1092 yılında beĢ yaĢındaki oğlu Mahmud 

adına Bağdat‟ta hutbe okutturmuĢtur. Halife daha sonra MelikĢah‟ın oğlu Berkyaruk‟a 

Rukneddîn (Dinin direği) unvanını vererek onun sultanlığını onaylamıĢ ve Bağdat 

camilerinde Berkyaruk adına hutbe okunmuĢtur. Halife Müstazhir-Billâh‟ın 24 yıllık 

halifeliği döneminde (1094-1118) Sultan MelikĢah‟ın kardeĢi TutuĢ, MelikĢah‟ın 

oğulları Bekyaruk ve Gıyasüddîn Muhammed‟in Bağdat camilerinde hutbeleri 

okunmuĢtur (Ebû ġâme, 2002, 1/150; Süyûtî, 2018,508). 

                                                 
     

15
 Süyütî, (2018, 503) MelikĢah‟ın 484/1091-1092 yılında Bağdat‟a geldiğini ve büyük bir cami 

yapılması için emir verdiğini, etrafına da büyüklerin gelip kalmaları için evler yaptırdığını söylemektedir. 

Ġbnü‟l-Ġmrâni ise (1999, 204) Sultanın h. 483 yılında Bağdat‟ta Dârü‟l-Memleke‟nin alt kısmına bir Ģehir 

inĢa ettirip bütün Ģehir halkını buraya taĢındırdığını ve çevresini muhkem bir surla çevirttiğini, böylece 

Bağdat‟ı mülk döĢeği ve halifelik niĢanı kıldığını ifade etmektedir. ReĢîdüddîn Fazlullah (2010, 99) bu 

caminin Tuğrul Bey tarafından inĢa edildiğini söylemektedir.  
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Süyûtî, Zehebî‟den naklederek, Irak Selçuklu Sultanı Mesud‟la Abbâsî Halifesi 

el-MüsterĢid-Billâh‟ın (ö. 529/1135) arasının açıldığını ve aralarında yapılan savaĢta 

halifenin kaybedip esir düĢtüğünü, bunun üzerine Bağdat halkının sokaklarda baĢlarına 

toprak saçıp, ağlayıp ağıt yaktıklarını söylemektedir. Devamında Ġbnü‟l-Cevzî‟den 

naklederek, Bağdat‟ta ardı ardına sarsıntılar yaĢanması üzerine Sultan Sencer‟in Sultan 

Mesud‟a bir mektup yazıp halifeyi evine getirmesini, atalarından gördüğü adet üzere 

huzuruna çıkıp etek öpmesini yoksa bu sorumluluktan kurtulamayacığını söylemiĢtir. 

Neticede de Sultan Mesud halifeyi serbest bırakıp huzurunda yeri öperek af dilemiĢtir 

(2018, 511). Sultan Mesud, Abbâsî Halifeliğini diğerlerinden daha fazla hâkimiyeti 

altına alan ve Bağdat‟tan vergi toplayan bir Selçuklu sultanı olmuĢtur. Sultan 

Mesud‟un Bağdat‟taki çarĢı ve pazarlara koyduğu satıĢ vergisi halkı zor duruma 

düĢürüyordu. Sultan, 541/1146-1147 yılında Bağdat‟a geldiğinde Vaiz Ġbnü‟l-Ġmâdî, 

Sultan Mesud‟la bir mecliste otururken “Sultanım sen Müslümanlardan aldığın 

paradan bir gecede bir sanatçıya Ģu kadar veriyorsun. Beni de o sanatçılardan biri say 

ve bu vergiyi bana ver. Onu da Allah‟ın sana verdiği nimetlere bir teĢekkür kabul 

edersin” deyince sultan bu isteğini kabul ederek satıĢ vergisini kaldırmıĢtır (Süyûtî, 

2018, 518). Halife el-Muktefî-Billâh döneminde (530-555/1135-1160) Sultan Sencer 

adına hutbe okunmuĢ ancak halifelik üzerinde Büyük Selçukluların eski gücü 

kalmamıĢtır (Süyûtî, 2018, 521).  

Selçukluların Bağdat‟taki hâkimiyeti Halife Nâsır-Lidînillah dönemine kadar 

(1180-1225) sürmüĢtür. O, kendi döneminde siyasî gücü geri almak için çalıĢmalar 

yapmıĢ, Tuğrul Bey döneminden beri var olan Türk mahallesini dahi 583/1187 yılında 

yıktırmıĢtır
16

 (Hartmann, 2006, 32/399).  Bağdat‟taki siyasî yaĢantıları böyle çalkantı 

ve sarsıntılarla geçen Selçukluların eğitim hayatımızdaki etkileri ise günümüze kadar 

süregelmiĢtir. 

4.2.2. Selçukluların Bağdat’taki Sosyal Hayatı ve Halifelikle 

Akrabalıkları 

 Selçuklular Bağdat‟ta Tuğrul Bey‟in oluĢturduğu Medine Tuğrul‟da yaĢamıĢ, 

burada önemli devlet görevlileri de kendilerine meskenler yaptırıp yerleĢmeleri 

sonucunda burası adeta Türklerin bir arada yaĢadığı bir mahalle olmuĢtur.  Bu 

                                                 
 
16

 Bu olayla ilgili olarak Osman Turan‟ın yorumları ilgi çekicidir. O, Halife Nâsır‟ın Selçuklu soyundan 

olmayan Atabey oğlu Kızıl Arslan‟ı sultan ilân etmesi, ardından Bağdat‟taki Selçuklu eserlerini 

yıktırmasıyla Selçuklu düĢmanlığını göstererek varlıklarını borçlu oldukları Selçukluların hizmetlerini 

unuttuğunu söylemektedir. Bkz. (Turan, 2009, 252). 
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mahallenin Selçukluların Bağdat‟ta Türk kültür ve ananelerine göre yaĢadıklarının en 

güzel örnekleri de kaynaklarda geçen Sultan ve yakınlarının düğün törenleri ile 

MelikĢah‟ın 484/1091 yılında oğullarıyla Ģehre geldiği zaman Dicle Nehri‟nde yapılan 

Ģenlikler olmuĢtur (Ġbnü'l-Cevzî, 1992, 16/269, 294). Selçuklular bu Ģehri adeta 

kendileri için ikinci bir baĢkent belleyerek çoğu zaman çocukları ve ileri gelen devlet 

adamlarıyla burada konaklamıĢlardır. Sultan MelikĢah 484/1091 yılında Aksungur, 

Bozan ve TutuĢ gibi emirleri ve ileri gelen devlet adamlarıyla Bağdat‟a gelerek burada 

Fâtimîlerin hâkimiyet alanlarına yönelik harekât planlarını oluĢturmuĢtur. Hem siyasi 

hem de sosyal merasim sergileyen Selçukluların ikinci evleri de Bağdat‟ta yer almıĢtır. 

 Selçuklularla halifeler arasında kız alıp verme yoluyla akrabalık bağı kurulmuĢ, 

bu Ģekilde aralarındaki hâkimiyet paylaĢımı bir nevi garanti altına alınmıĢtır. Halife 

Kâim-Biemrillâh, 1057 yılında baĢ veziri Ebü‟l-Kâsım Ġbnü‟l-Müslim‟in aracılığıyla 

Çağrı Bey‟in kızı Hatice ile evlenmiĢtir (Ġbnü‟l-Cevzî, 1992, 16/4-5). Öte yandan 

453/1062‟de de Kâim-Biemrillâh‟ın kızını vezir Kündürî aracılığıyla kendisine isteten 

Tuğrul Bey bir yıl sonra evlenmiĢtir (Ġbnü‟l-Esîr, 1987, 8/357). Böylece siyasî 

yakınlığa bir de akrabalık eklenerek halifelik ile Selçuklular arasındaki bağ 

güçlenmiĢtir. 

Halife Muktedî-Biemrillâh veliahtlığı sırasında Sultan Alparslan‟ın kızı Sifra 

Hatun‟la, halifeliği döneminde de Sultan MelikĢah‟ın kızlarından Mah-Melek‟le 

evlenmiĢtir (Ġbnü‟l-Esîr, 1987, 8/391; Hartmann, 2006 , 31/142). MelikĢah ondan 

doğan torunu Ca„fer‟in veliaht olacağını düĢünerek Bağdat‟ta imar faaliyetlerinde 

bulunup Ģehri kıĢlak seçmiĢtir. Ne var ki ömrü bu düĢüncesini gerçekleĢtirmeye 

yetmemiĢ, bazılarına göre bu amaçla Bağdat‟a çıktığı seferde bir av esnasında yediği 

et sebebiyle zehirlenerek, bazılarına göre humma hastalığına yakalanarak vefat 

etmiĢtir
17

 (Ġbnü‟l-Cevzî, 1992, 16/299-300; Ġbnü‟l-Esîr, 1982, 8/479-482). 

Sultan MelikĢah‟ın diğer kızı Seyyide Hatun ile Halife Müstazhir-Billâh 10 

Ramazan 504 (22 Mart 1111)‟de evlenmiĢtir. Zehebî (1994, 35/14, 21), 501/1107-

1108 yılındaki olayların içerisinde bu nikâhtan bahsetmiĢ, hatta nikâh için 100.000 

dinar mehir verildiğini, akdinin Ġsfahan‟da Ebû Âla en-Nisâbûrî‟nin yaptığını, o vakit 

vezir olan Nizâmülmülk‟ün oğlunun da bu akdi kabul ettiğini nakletmiĢtir. 

                                                 
          

17
 MelikĢah‟ın ölüm rivayetleri ile ilgili diğer bilgiler için bkz. (Kafesoğlu, 2019). 
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MelikĢah‟tan sonra gelen sultanlar da halifeler ile evlilik yoluyla akrabalık bağı 

kurarak aralarındaki siyasî ve sosyal bağı güçlü tutmaya çalıĢmıĢlardır
18

. 

4.2.3. Selçukluların Ġslâm Dinine BakıĢ Açıları ve Bağdat’taki Ġlmî 

Hayata Tesirleri 

  Tuğrul ve Çağrı Beylerin dedeleri Selçuk‟un Ġslâmiyet‟e girmesiyle hızlı bir 

Ģekilde ĠslâmlaĢan Selçuklu ailesi, boyundurukları altında yaĢadıkları Samanîlerden de 

Hanefî mezhebini almıĢtır (Ocak, 2002, 54). Selçuklu Devleti‟nin hem îtikâdî hem de 

siyasî yönünü genel itibariyle Hanefî mezhebi belirlemiĢtir. Bu mezhebe Selçuklular 

içerisinde resmiyet kazandıran Tuğrul Bey‟in, geniĢ yetkilerle vezirlik görevi verdiği 

Amîdülmülk Kündürî (ö. 456/1064); Hanefîliğin içerisine Mu„tezilî bir anlayıĢı da 

sokarak
19

 diğer mezheplere, özellikle ġafiî/EĢ„arî lere karĢı çok sert tepkiler vermiĢtir. 

Kündürî‟nin etkisiyle Bağdat baĢkadılığına getirilen ed-Dâmeğânî
20

 ile Hanefîlerin 

atanma sürecinin baĢlaması, hilâfet merkezindeki ġafiîler üzerine kurulu siyasî havayı 

bir müddet sekteye uğratmıĢtır (Yavuz, 2017, 519-520; Kutlu, 2011, 110). Öte yandan 

NiĢâbur‟da pek çok ġafiî ileri gelenleri ve âlimleri Kündürî‟nin Hanefî/Mu„tezilî 

siyasetinden ciddi sıkıntılar çekmiĢ, Ebü‟l-Kâsım el-KuĢeyrî ve Ġmâmü‟l-Harameyn 

el-Cüveynî gibi âlimler Ģehri terketmek zorunda kalmıĢlardır (Ġbnü‟l-Esîr, 1987, 

8/365).  

  Vezir Kündürî‟nin bu tutumu Sultan Alparslan‟ın baĢa geçmesine kadar on iki yıl 

sürmüĢ, bu aralıkta pek çok âlim Sultan Tuğrul Bey‟e bunun yanlıĢlığını arz etseler de 

durum değiĢmemiĢtir. Selçuklu sultanlarının Hanefî olmaları diğer Sünnî mezheplere 

karĢı olumsuz tavır takınmasına sebep olmadığı gibi, onlar mezhepler arası kavgalara 

da müdâhil olmamıĢlardır (Kara, 2009, 247; Kutlu, 2011, 109). Selçuklular dört Sünnî 

mezhebi de, taraftarlarını da koruyup kollamıĢlardır. Bunun en güzel örneği ġafiî 

müntesibi olan vezir Nizâmülmülk‟tür. Sultan Alparslan ve MelikĢah Hanefî olmasına 

rağmen o, pek çok ġafiî medreseleri açtırmıĢ; baĢta müderrisler olmak üzere değiĢik 

                                                 
   

18
 Selçuklularla halifeler arasındaki evliliklerle ilgili olarak NazlıAltınsoy‟un, Büyük Selçuklu Devleti ile 

Abbasi Halifeleriyle ĠliĢkileri ve Ġki Hanedan Arasındaki Evlilikler adlı çalıĢmasıyla Bülent Kaçın‟ın 

Selçuklu Hatunları adlı eserine bakılabilir. 

 
19

 Vezir Kündürî‟nin Hanefî mi, Mu„tezîlî mi yoksa ġiî- Rafizî mi olduğuna dair iddialar vardır. Ancak 

onun ġiî/Rafizi olmadığı Selçuklu siyasetinin kuruluĢundan itibaren ġiîliğe karĢı tavır takınmasından 

anlaĢılmaktadır. Ona bu mezhebi yakıĢtıranlar Kerh‟teki ġiîlerden zorla toplanan altınların alınmamasına 

yönelik uygulamasıdır. Kendisi Hanefî mezhebinden olup fikrî olarak Mu„tezilî yönü vardır. Bkz. (Kara, 

2009, 240-246; Demirci, 2019, 227,231-232). 
20

 Dâmeğânî‟nin 30 yıllık bu görevinin Hanefî mezhebinin Bağdat‟ta ve çevresinde yayılmasına büyük 

tesiri olmuĢtur. Ayrıca hem onun, hem de oğlu Ebû‟l-Hasan Ali ed-Dâmeğânî‟nin Kâdılkudâtlık 

vazifeleriyle Hanefîliğin etkisi uzun yıllar Bağdat‟ta devam etmiĢtir (Ocak, 2002, 64-65). 
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devlet dairelerindeki önemli mevkilere de kendi mezhebinin mensuplarını tayin 

ettirmiĢtir. Tüm bunlara rağmen Selçuklular Sünnîliği; Bâtinî, Râfizî ve ġiî itikatlara 

karĢı korumak için mezhep ayrımı gözetmeksizin ilmî, iktisâdî olarak 

desteklemiĢlerdir (Turan, 2018, 32). Sünnî mezheplerin kurdukları ilmî kurumlara 

vakıflar oluĢturmak, mücadele verilen bu fırkaların destekçisi ve organizatörü olan 

Fâtımî gibi devletlerle mücadele vermek Selçukluların desteklerinden bazılarıdır. 

Bunların yanında Selçuklular ehli-sünnete uygun tasavvufî hareketleri ve 

mutasavvıfları da desteklemiĢler, açtıkları eğitim kurumlarında Ġmâm-ı Gazâlî gibi ehli 

tasavvuftan önemli Ģahsiyetleri müderris olarak görevlendirmiĢlerdir (Ocak, 2002, 

136). 

4.3. SELÇUKLULARDAN ÖNCE BAĞDAT’TA EĞĠTĠM ÖĞRETĠM VE 

ĠLMÎ MÜESSESELER 

 Selçuklular Dönemi‟ne kadar Bağdat‟ta okul niteliğinde düzenli bir ilim 

merkezi bulunmamaktadır. Daha çok camilerde olmak üzere dâr‟larda ve farklı 

mekânlarda ders halkaları mevcuttur. Selçuklular Dönemi‟ne kadar Bağdat‟ta ilmî 

faaliyet yürüten merkez, camiler dıĢında Beytü‟l-Hikme‟dir. Selçuklular Dönemi‟nde 

özellikle Nizâmiye Medresesi baĢta olmak üzere Hanefîyye Medresesi ve daha sonraki 

dönemlerde inĢa edilen Müstansıriyye Medresesi Bağdat‟ın okullaĢmasında önemli rol 

oynamıĢlardır. Ancak Bağdat‟taki camiler ve diğer merkezler de, yetiĢtirdikleri ilim 

adamları ve öğrenciler bakımından önem arz etmektedir. Daha çok sosyal bir faaliyet 

alanı gibi görülen bu mekânlarda o dönemin insanları ve ilim ehli kiĢiler önemli 

Ģahsiyetlerin etrafında toplanarak kendilerini yetiĢtirmiĢlerdir. Camilerde medreseler 

gibi siyasî amaç gütmekten ziyade belli bir fıkıh, hadis, edebiyat ve kelâm ekolünün 

hedefleri çerçevesinde ilmî faaliyetler sergilenmiĢ; bu gayelerle öğrenciler de 

benimsedikleri uygun halkalarda kendilerine bir yer bulmuĢlardır. 

 Selçuklulardan önce Bağdat‟ta medrese niteliğinde bir kurum yoktu ama 

medrese gibi görev yürüten önemli ilmî merkezler bulunuyordu. Beytü‟l-Hikme 

medreseye benzeyen ve uzun yıllar adından söz ettiren o dönemin ilmî ve bilimsel 

çalıĢmalarının yürütüldüğü merkezlerdendi. Ayrıca pek çok cami ve diğer merkezlerde 

yüzlerce ilim adamı yetiĢmiĢ ve daha sonra bunların bir kısmı açılan medreselerde 

müderrislik yapmıĢlardır. 
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4.3.1. Camiler 

 Mescid-i Nebi‟nin inĢasından (2/623) günümüze kadar camiler eğitim merkezi 

özelliğini sürdürmeye devam etmiĢlerdir. Medreselerin yagınlaĢmasına kadar âlimlerin 

ve talebelerin ilmî maksatlı akıllarına gelen ilk müessese, en önemli ve en kapsamlı 

Ġslâmî eğitim merkezleri camiler olmuĢtur (Âlûsî, 2010, 5-8; Rabâsî, 2010, 69).  

Abbasiler döneminde mescitlerin bir eğitim merkezi olmasındaki en önemli unsur 

iktidarın müdahalesi olmadığından özgür bir eğitim verilmesinden kaynaklanmaktadır. 

Ġsteyen öğrenci dilediği hocayı ve dilediği dersi seçip o halkaya katılabiliyor, 

buralardaki eğitim devlet tekelinde olmuyor ve siyasî bir hedef taĢımıyor, bazı 

medreselerde olduğu gibi hem hoca hem öğrenci için siyasî veya mezhebî Ģartlar da 

koĢulmuyordu (Rabâsî, 2010, 70). 

Camilerin içerisinde her hocanın belli bir nizamda ders halkası bulunuyor, 

dileyen bu halkada yıllarca ders alabiliyordu. Bu halkaların sayısı elliye kadar 

çıkabiliyordu. Ġmâm-ı ġâfiî Bağdat‟a geldiğinde elliye yakın ders halkalarının 

varlığından söz etmektedir (Rabâsî, 2010, 72). Bu halkalarda Kuran tâlimi ve ezberi, 

hadis okuma, ezberleme, açıklama ve yazma, tefsir, fıkıh, kelâm, Arap dili ve 

edebiyatı, Ģiir ve münazara gibi muhtelif türlerde ders müfredatı yer alıyordu (Çelebi, 

1976, 105-106; Rabâsî, 2010, 72; Gözütok, 2012, 157). Bu ders halkaları tamamen 

cami içerisinde yer almayıp cami dıĢındaki revakların altında da olabiliyordu. Ebû 

Abdullah ġâfiî b. AbdürreĢîd b. Kâsım el-Cîlî‟nin halkası Mansûr Camii‟nin revakları 

arasındaydı (Gözütok, 2012, 157). 

Bağdat‟ta ilk inĢa edilen ve ilk ilmî müessese niteliği taĢıyan ve medreselerin 

kurulmasıyla birlikte bu meyanda hizmetini aynı seviyede sürdüren camii, Mansûr 

Camii olmuĢtur (Âlusî, 2010, 20-21). Ġmâm-ı Âzam Ebû Hanîfe‟nin ve pek çok âlimin 

burada değiĢik ihtisas alanlarında ilim halkası yer almıĢtır (Rabâsî, 2010,77).  

Camilerde daha çok Ġslâmî ilimler konusunda dersler verildiği gibi, edebiyatla ilgili 

faaliyetler de yer almıĢtır. Mansûr Camii‟nden sonra Rusâfe‟de yapılan Mehdî 

Camii‟nde geceleri Ģairler Ģiirler okumuĢ, edebî konuĢmalar yapıp hünerlerini 

sergilemiĢlerdir (Ġbn Hallikân, 1977,  5/360; Rabâsî, 2010, 80). 

4.3.2.  Beytü’l-Hikme 

 Tesisi, Bağdat‟ın kuruluĢuna kadar giden Beytü‟l-Hikme, Halife Mansûr 

döneminde (hlf. 754-774) Halife‟nin, kadîm bir ilim Ģehri olan CündiĢapur‟dan 
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hastalığının tedavisi için hekim Cürcis b. Cebrail‟i (ö. 152/769) Bağdat‟a davet etmesi, 

tıp kitaplarını Arapçaya kazandırması ve pek çok hekimin Bağdat‟a taĢınmasıyla 

nüvelenmiĢtir (Demirci, 1996, 55-56; Ataallah, bty., 28).  

Sarayın bir bölümünde, Hizânetü‟l-Hikme denilen küçük bir odadada baĢlanan 

tercüme faaliyetleri, Halife HârûnürreĢîd döneminde (hlf. 786-809) baĢka yerlerden 

getirilen kitapların sığmaması, tercüme faaliyetlerinin hızlanması, yaygınlaĢması ve 

istinsâh faaliyetlerinin artmasıyla sarayda daha geniĢ bir yere taĢınmıĢtır (Demirci, 

1996, 60-61). Bu geliĢmeden dolayı Beytü‟l- Hikme‟nin kurucusu, Halife 

HârûnürreĢîd kabul edilmektedir (Ataallah, bty., 39,48-49). 

Beytü‟l-Hikme asıl dönemini ve sistematik düzenini Halife Me‟mûn döneminde 

(hlf. 813-883) gerçekleĢtirmiĢtir. Artık bu dönemde burası kütüphane sayılmayarak 

büyük vakıfları ile güçlendirilmiĢ ve içerisinde rasathane bulunan, farklı kütüphaneler 

ve halk kütüphanesi, ilim meclisleri, ilmî tartıĢma mekânlarıyla önemli bir ilim 

merkezi haline gelmiĢtir (Demirci, 1996, 63-67; Kanar, 2017, 78; Ataallah, bty., 53) .  

Günümüz araĢtırmacılarından Temîmî‟ye göre (2011, 166-167) Beytü‟l-Hikme, 

Endülüs kültürünü etkileyen en önemli ilim merkezlerinden birisi olmuĢtur. Ona göre 

pek çok kiĢi Bağdat‟a gelerek burada ilmî çalıĢmalar yapmıĢ ve Bağdat‟ın kültürünü, 

geleneğini ve istinsah ettikleri eĢsiz kitapları Endülüs‟e taĢımıĢlardır.  

4.3.3. Dükkânlar-ÇarĢılar ve Hanlar 

 Ġlmî mekânlardan birisi de dükkânlardır. Bunların içerisinde en aktif olanı 

kitabevleridir. Kitabevleri hem hocaların hem de talebelerin sık sık uğradığı yerler 

olmakla birlikte, buralarda ilmî ve edebî etkinlikler yapılmıĢtır. Sûku‟l-Verrâkîn 

çarĢısının yapılmasıyla Abbâsî devletinin ilk evresinde ortaya çıkan bu kitabevleri, 

daha sonra Ġslâm âleminin merkezî Ģehirlerine ve diğer yerlerine yayılmıĢtır. 

Ya„kûbî‟nin (ö. 284/898), Bağdat mahallelerinden bahsederken halifenin azatlısı 

Vaddâh‟ın
21

 mahallesinde yüzden fazla kitabevi vardır (1918, 13; Çelebi, 1976, 54) 

Ģeklinde bilgi vermesi sadece bir mahallede ve o dönemin Ģartlarında 

değerlendirildiğinde bu sayının azımsanmayacak kadar fazla olduğu anlaĢılacaktır. 

Ya„kûbî‟nin döneminden sonra Bağdât‟ta ilmî kurum ve faaliyetlerin çoğalmasına 

                                                 
21  Burası Abbâsi ordusunun silah depolarından sorumlu olan Vaddâh‟ın Rabadı olup içerisinde ona ait bir 

saray bulunduğundan kaynaklar bu çarĢının bulunduğu yeri Vaddâh Mahallesi ya da Vaddâh‟ın Rabadı 

adıyla kullanmıĢlardır (Ya'kûbî, 1918, s. 13).  
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paralel olarak kitabevlerinin sayısının artacağı kaçınılmazdır. Bu bakımdan onun 

döneminden araĢtırma yaptığımız döneme kadar bu kitabevlerinin sayısı belki de ikiye 

katlamıĢtır.   

Bu dükkânlar talebelerin ve ilim adamlarının müzakere, münazara ve özellikle 

hadis dersleri yaptığı önemli ilim merkezlerinden olmuĢtur. Ġbnü‟l-Cevzî‟nin (ö. 

597/1201) kendi döneminin Bağdat‟ındaki kitapçılar çarĢısını âlim ve Ģairlerin sürekli 

uğrak yeri olarak göstermesi (Menâkıb, 26; Çelebi, 1976, 56) medreselerin varlığına 

ve yaygınlığına rağmen ilmî faaliyetler bakımından kitabevlerinin ehemmiyetini 

yitirmediği, ilim erbabı için gözde merkezlerden biri olduğu anlaĢılmaktadır. 

Bağdat‟ta hem meĢhur bir Ģair hem de Hanefî fakihi olan Ebü‟l-Meâli Sa„d b. 

Ali b. el-Kâsım el-Huzayrî‟nin
22

 kitap dükkânı ilim adamlarından eksik olmaz, burada 

önemli ilmî konular tartıĢılırdı. Bu dükkân ilim adamlarının âdeta toplanma merkezi 

niteliğinde bir yer olmuĢtur.  Hadis, ferâiz (miras hukuku) ve usûl âlimi olan Ebü‟l- 

Muzaffer Muhammed b. Ali ġehrezûrî, Reyhâniyyin‟de bulunan kendisine ait koku 

dükkânında insanlara ferâiz ve hesap dersleri vermiĢtir (Zehebî, 1995, 37/404). Ġmâm-ı 

Âzam Camii Ġmâmı Ġbnü‟d-Dînârî‟nin (ö. 592/1196) Bâbü‟t-Tak‟taki Yahyâ 

ÇarĢısı‟nda bulunan ıtır dükkânında hadis dersleri verilmiĢtir (Ġbnü‟n-Neccâr, 2006, 

17/165). Ebûbekir es-Sabği‟nin (ö. 345/955) boya dükkânı kendisinden hadis dersi 

almak isteyen talebelerle dolup taĢmıĢtır. (Çelebi, 1979, 57-58). 

Bağdat‟ta dıĢarıdan gelen ticaret ve ilim erbabının konakladıkları hanlar da ilme 

hizmet eden yerlerdi. Özellikle hadis öğrenmek isteyen öğrencilerin önemli uğrak 

yerleri burasıydı. Hanlar genelde dinlenme yeri olarak hizmet verse de bazen burada 

dinlenen bir hadis âliminden geçici de olsa dersler alınıyordu.  O dönemin hadis 

râvilerinden Ahmed b. Hasan es-Sûfî, Bağdat‟taki Bâbü Muhavvel‟de bulunan 

Yemâniye Hanında 230/844-845 yılında Hasan b. Hammâd el-Kûfî‟den hadis dersi 

almıĢtır (Bağdâdî, 2001, 8/247). Kerh Mahallesi‟ndeki Ġshâk Hanı, Sindî Hanı ve 

Âsım Hanı da hadis dersleri verilen hanlardandı (Bağdâdi, 2001, 13/241, 15/438, 

3/319).  

                                                 
 
22

 Dellâlü‟l-Kütüb diye bilinen Ebü‟l-Meâli‟nin pek çok eseri vardır. Zînetü’t-Dehri ve Asrâtü ehli’l-

Asr, Lemâhu’l-Milâh kitaplarından bazılarıdır. Ukbera yakınlarında Huzayra denilen bir yerde 

doğduğundan Huzayrî diye nisbe alan Ebü‟l-Meâli 568/1172 yılı Safer ayında Bağdat‟ta vefat etmiĢ ve 

Bâbü‟l- Harb Kabristanlığına defnedilmiĢtir ( Ġbn Hallikân, 1978, 2/368). 
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Bağdat‟taki hanların bir kısmı öğrencilerin barınması amacıyla vakfediliyordu. 

4/10. yüzyılın baĢlarında ġafiî âlimi Ġbn Süreyc‟in kabrinin yanına tüccar Dîlic b. 

Ahmed b. Dîlic fıkıh öğrencilerinin kalması için bir han yaptırıp vakfetmiĢti. Daha 

sonra Nizâmülmülk‟ün de tamir ettirip vakıflar bağıĢladığı bu han, görevini 1127 

yılında halen sürdürüyordu (Makdisî, 2012, 62). Hanefî öğrencilerin kaldığı Rebî 

tımarındaki hanla, ġâfiî öğrencilerin kaldığı Bâbü‟l-Merâtib‟deki han aynı amaçla 

Bağdat‟ta yer alıyordu (Makdisî, 2012, 62). Bâbü‟l-Merâtib‟deki han Nizâmiye 

Medresesi açılmadan önce Ebû Ġshak eĢ-ġîrâzî‟nin talebelerinin kaldığı handı. 

Silvan‟dan gelen Ebû Ali el-Fârıkî burada kalarak ġirâzî‟den fıkıh dersleri almıĢtır 

(Zehebî, Siyer, 2004, 19/609). Sonuç olarak Bağdat‟taki hanlar farklı gayelerle Ģehre 

gelen misafirlere konaklık yaptığı gibi ilim talebeleri için de barınma yeri olmuĢ, bu 

hizmet medreseler yaygınlaĢmasına rağmen devam etmiĢtir. 

4.3.4.  Mektepler (Küttâb/Ketâtîb) 

 Mektep/küttâb,  k-t-b/ tektîb kelimesinden türeyen ismi mekân kalıbında yazı 

yazılan/öğretilen yer anlamına gelmektedir. Daha geniĢ anlamla çocukların okuma 

yazma öğrenmek ve Kur‟an okumak, ezberlemek gibi faaliyetlerini gerçekleĢtirdikleri 

küçük mekânlardır (al-Maany, küttab maddesi). Ġslâm‟ın ilk dönemlerinden Osmanlı 

Devleti‟nin son dönemlerine kadar yaygın olarak resmî ve gayri resmî statüde yer alan 

bu eğitim merkezi (Talas, 2000, 20; Kazıcı, 2018, 17-20) Ġslâm fetihleriyle beraber 

pek çok yerde yaygınlaĢarak (Ġbn Sahnûn, 1971, 33) Bağdat‟ta da kuruluĢundan 

itibaren varlığını devam ettirmiĢtir. 

 Mekteplerin Bağdat‟ta da yoğun bir Ģekilde bulunduğunu söylemek 

mümkündür. Yahya b. Hâlid el-Bermekî (ö. 190/805) Halife HârunürreĢîd‟in emriyle 

yetimler için bir mektep yaptırmıĢtır (Rabâsî, 2010, 60). Mübârek b. Saîd el-

Hamâmî‟nin (ö. 580/1184) Karâhü Benî Rüzeyn denilen mevkide bir mektebi bulunup 

Bağdat‟ın her tarafından gelen çocuklar burada okuma yazma öğrenmiĢtir. Hamevî 

kendisinin bu mektebi gördüğünü, buraya çok rağbet edildiğinden öğrenci sayısının 

fazla olduğunu söylemektedir (1993, 5/2259-60). Ġbnü‟l-Fuvatî de (1995, 1/220, 3/25) 

Ġzzeddîn Ebü‟l-Fadl (678/1279) ve Fahreddîn Ebü‟r-Rebî ed-DımaĢkî‟nin Bağdat‟ta 

kendilerine ait mektepleri olduğunu, burada önde gelen devlet adamlarının çocuklarına 

okuma yazma öğrettiklerini söylemiĢlerdir.  
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 Mekteplerin cami dıĢında yaygın bir eğitim merkezi olmasının nedeni 

çocukların camileri kirleteceği endiĢesi
23

, namaz kılanlara rahatsızlık verecekleri 

düĢüncesidir (Rabâsî, 2010, 61). Ancak buralar camilerden bağımsız olmayıp 

öğrencilerin namaz kılması ve camiye alıĢması amacıyla genelde camiye bitiĢik 

binalar olmuĢtur. Ġmâm-ı ġafiî kendisinin Kur‟an‟ı ezberleyinceye kadar bir caminin 

yanındaki mektepte eğitim gördüğünü, Kur‟an‟ı ezberledikten sonra camideki halkaya 

kabul edildiğini aktarmaktadır (Rabâsî, 2010, 61). Mektepler cami etrafında olduğu 

gibi bağımsız olarak da faaliyet göstermiĢlerdir (Çelebi, 1976, 44). 

  Mekteplerde okuma, yazma, Kur‟an ve hadis derslerinin yanında dil, edebiyat, 

özellikle Ģiir ile basit düzeyde matematik dersleri de verilmiĢtir. Bu konuyla ilgili 

olarak Gazâlî, bu ilimlerin mekteplerde yer alması gerektiğini tavsiye etmiĢtir (Çelebi, 

1976, 46).   

4.3.5.  Kütüphaneler 

 AraĢtırma yapılan dönemin kaynaklarında Hizânetü‟l-Kütüb diye adlandırılan 

kütüphaneler Bağdat‟ın varlığıyla birlikte Bâbü‟z-Zeheb‟te Mansûr Camiinin zengin 

kütüphanesinin teĢkil edilmesiyle görülmeye baĢlanmıĢ
24

, her saray yaptıran zevât, 

saraylarının bir köĢesini nadir ve değerli kitaplarla zenginleĢtirmiĢtir. Ġlk dönemlerin 

en görkemli ve en fonksiyonlu kütüphanesi Beytü‟l-Hikme olmuĢtur (Râvî, 2015, 81).  

 Devletin ileri gelenlerinin kurdurduğu kütüphanelerin yanında Ģahısların kendi 

adlarına oluĢturduğu çok zengin kütüphaneler de bulunmaktaydı. Halife Mütevekkil‟in 

dostu Fetih b. Hakan (ö. 264/861) adına arkadaĢı Müneccim diye meĢhur Ali b. 

Yahya, sarayının içerisine ihtiĢamlı ve çok zengin bir kütüphane kurmuĢ, Bağdat‟tan 

ve dıĢarıdan pek çok araĢtırmacı burada ücretsiz konaklayarak yararlanmıĢtır 

(Pedersen, 2012, 131).  

 Bireysel olarak kurulan büyük kütüphanelerden birisi de Büveyhî Veziri Sâbur 

b. ErdeĢir‟in (ö.416/1025) iki sur arası caddesinde kurduğu kütüphane (381, 383/991, 

                                                 
 
23

 Bu konuyla ilgili olarak Ahmed Çelebi, Kâbisî‟den alıntılayarak verdiği rivayette, Ġmam Malik‟e 

(ö.179/795) çocukların camide eğitim alıp almayacakları sorulmuĢ o da “Ben mescidlerin çocuk mektebi 

haline getirilmesini uygun bulmuyorum. Zira çocuklar, pislikten sakınmazlar” cevabını vermiĢtir (1976, 

43-44). 
24

 Corci Zeydân, (2019, 2/185) Ġslâm dünyasında halka açık ilk genel kütüphaneleri kuran idarecilerin 

Abbasî halifeleri olduğunu iddia etmektedir. Mekkiyye (2005, 168) de Bağdat‟taki kitapların ve 

kütüphanelerin sayısı ile diğer Ġslâm ülkelerinden hiçbir beldenin yarıĢamayacağını, Fâtımîler‟in 

Mısır‟daki kütüphanesi ile Emevîlerin Endülüs‟teki kütüphanelerinin Bağdat‟tan sonra geldiğini iddia 

etmektedir. 
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993) olup burası dârülilim gibi bir fonksiyonu sağladığından bu adla da anılmıĢtır. 

Daha sonra kütüphanenin Sünnîlerle ġiîler arasında yaĢanan çatıĢma esnasında 

(451/1059) yanmasıyla Nizâmiye Medresesi Bağdat‟ın en zengin ve en büyük 

kütüphanesine sahip olan tek yer olmuĢtur. Diğer medreselerin de kütüphanesi 

olmakla birlikte ikinci en görkemli ve zengin kütüphaneye Müstansıriyye Medresesi 

sahip olmuĢ ancak bu zengin kütüphaneler Moğol istilâsıyla neredeyse yok edilmiĢtir 

(Ġbnü‟l-Cevzî, bty., 16/ 61-62; Râvî, 2015, 81-82). 

4.3.5.1. Devlet Adamları ve ġahısların Kütüphaneleri 

 Beytü‟l-Hikme, Büveyhî Kütüphanesi, Vezir Sâbur Kütüphanesi, es-Sâbî 

Kütüphanesi, Nâsır-Lîdinillâh Kütüphanesi, Müstansır-Billâh Kütüphanesi, el-

Musta„sım Kütüphanesi, Ġbn Hübeyre Kütüphanesi, Halife Nâsır‟ın veziri 

Müeyyidüddîn el-Kassâb‟ın kütüphanesi devlet adamlarının kütüphanelerinden 

bazılarıdır (Mekkiyye, 2005, 169; el-Asîrî 1985, 186-187). El-Fihrist‟in müellifi olan 

Ġbnü‟n-Nedîm‟in Kütüphanesi, ġerif Rıza Kütüphanesi, ġerif Mürteza Kütüphanesi, 

Hâtib el-Bağdâdî Kütüphanesi, Ġbn Tilmiz Kütüphanesi
25

, Ġbnü‟l-Cevzî Kütüphanesi, 

Ġbnü‟l-Maristâniyye el-Bekrî Kütüphanesi, Ġbnü‟l-Beraftî Kütüphanesi, Ġbnü‟n-Neccâr 

Kütüphanesi, Müstansıriyye Müderrisi Safiyyüddîn Abdulmümin el-Hanbelî 

Kütüphanesi o dönem Ģahıs kütüphanelerindendir
26

 (Mekkiyye, 2005, 169). 

4.3.5.2. Medrese  Kütüphaneleri 

 Ebû Hanîfe Medresesi Kütüphanesi, Nizâmiye Medresesi Kütüphanesi, 

BeĢîriyye Medresesi Kütüphanesi, Müstansıriyye Medresesi Kütüphanesi de 

Bağdat‟taki medrese kütüphanelerindendir (Mekkiyye, 2005, 170). 

4.3.6. Diğer Ġlmî Mekânlar 

 Bağdat‟ta dârülkurrâ ve dârülhadislerle birlikte tekkeler/ribâtlar ve önemli 

kiĢilerin evlerinde de ilmî faaliyetler yürütülmüĢtür. Hicrî ikinci asrın baĢlarında 

sahâbeden nakledilen yedi kıraatin öğrenildiği yer olan; mekân, ev gibi anlamlara 

                                                 
25

 Bağdat Nasturîlerinden, Bimaristan el-Adudî‟nin hekimlerinden Emînü‟d-Devle Ebû‟l-Hasan 

Hibetullah (ö. 560/1164) Nizamiyye Medresesi civarındaki evinde çoğunluğu kendi el yazısıyla yazılmıĢ 

kitaplardan oluĢan bir kütüphane kurmuĢtur. Çoğu Arapça, Süryanice, Farsça ve Yunancadan oluĢan bu 

eserler onun ölümünden sonra oğlu tarafından bir müddet korunmuĢ ancak onun da kendi evinde 

boğazının kesilerek öldürülmesiyle 12 deve yükü olan bu kitaplar el-Mecd b. es-Sâhib‟in evine taĢınmıĢtır 

(Avvâd, 1986, 250-252) 

 
26

  Uzun süre Irak‟ta yazma eserler müdürlüğü yapan Korkis Avvâd, m. 1000 yılına kadar Bağdat‟ta 

oluĢturulan bütün kütüphaneleri derli toplu bir Ģekilde toplamıĢ ve bu konuda önemli boĢluğu dolduracak 

bir kitap çalıĢması yapmıĢtır. Bkz. Korkis Avvâd (1986).  Hazâinü’l-Kütübi’l-Kadîme fi’l-Irâk, Beyrut: 

Dârü‟r-Râid‟il-Arabî. 
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gelen “Dâr” ile okuyan anlamına gelen “Kâri” kelimesinin çoğulu “Kurrâ” 

kelimelerinin birleĢimiyle meydana gelen dârülkurrâ, Kur‟an‟ı yedi kıraata göre 

okuma, güzel okuma ve ezberleme eğitimi veren merkezlere denilmektedir (Bozkurt, 

1993a, 543).  

 Ġslâm eğitim tarihinde Hz. Muhammed döneminde Bedir SavaĢı‟ndan sonra 

Abdullah b. Ümmü Mektûm ve Mus„ab b. Umeyr‟in Medine‟ye gelince Mahreme b. 

Nevfel‟in evi olan dârülkurrâ‟ya yerleĢtikleri rivayet edilmektedir
27

 ( Bozkurt, 1993a, 

543; Ma„rûf, 1966, 14; Kazıcı, 2018,72). Bu merkezin örnekleri daha sonraki 

dönemlerde Ġslâm devletine katılan beldelerde de açılmıĢ ve gün geçtikçe 

yaygınlaĢmıĢtır (Ma„rûf, 1966, 14; Ġbn Sahnûn, 1971, 33). Bağdat‟ta da pek çok 

dârülkurrâ vardı. Bunlar Müstansıriyye Medresesi açılıncaya kadar müstakil vaziyette 

iĢlevlerini yürütmüĢtür. Medreseye dârülkurrâ ilhak edilince medrese çeĢitliliğine 

“dârülkurrâlı medrese” geleneği eklenmiĢ, böylece medrese talebelerinin kıraat eğitimi 

almalarına imkân sağlanmıĢtır (Ma„rûf, 1966, 14).  

 Bazı kaynaklarda dârüssünne olarak geçen, Hz. Peygamberin hadislerinin hıfz, 

imlâ, tedris ve tetkiklerinin yapıldığı eğitim mekânları olan dârülhadislerin ilk 

müessisi Nureddîn Mahmud Zengî (1146-1174) olup “en-Nûriyye” diye adlandırılan 

bu müesseseyi DımaĢk‟ta (ġam) kurmuĢtur (Kazıcı, 2018, 69). Dârülhadisler müstakil 

olduğu gibi dârülkurrâ, cami veya bir medrese ile bitiĢik vaziyette iĢlevini 

yürütmekteydi. Kameriyye Mescidi‟ndeki dârülhadis mescidin bir parçasıydı. (Ma„rûf, 

1966, 15; Bozkurt, 1993b, 528). Müstansıriyye Medresesinde bir de dârülhadis yer 

almaktaydı.  

Belli bir dönem hadis ilmine ve hadisçiliğe önem veren Bağdat için dârülhadis 

sayısının az olduğu görülmektedir. Bunun sebebi, muhtemelen medreselerin 

kurulmasından önce mescitlerde, medreselerin açılmasıyla birlikte hem mescit hem de 

medreselerde yoğun hadis derslerinin verilmesidir. 

                                                 
27

 Dârülkurrâ‟ların ortaya çıkmasıyla ilgili olarak Kazıcı, (2018, 72) “Mekke‟de Abdullah b. Kesir (öl. 

120/737), Medine‟de Nâfi b. Abdurrahman (öl. 169/785), ġam‟da Ġbn Âmir (öl. 118/736), Basra‟da Ebû 

Amr (öl. 154/770) ve Ya„kûb (öl. 205/820), Kûfe‟de Âsım (öl. 127/744) ve Hamza (öl. 188/803) gibi 

kimselerin etrafında ilk kıraat halkaları meydana geldi. Bu çalıĢmalar, daha sonraları kıraatların 

doğmasına ve ilgili eserlerin yazılmasına sebep oldu.” Ģeklinde açıklamaktadır.  
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4.4.  SELÇUKLULAR DÖNEMĠNDE BAĞDAT’TA EĞĠTĠM ÖĞRETĠM VE 

ĠLMÎ MÜESSESELER 

 Selçukluların hâkimiyetine kadar Bağdat‟ta medrese bulunduğuna dair bir 

malumata ulaĢılmamıĢtır. Selçuklularla birlikte özellikle Sultan Alparslan‟ın yaptırdığı 

Hanefîyye ve Nizâmülmülk‟ün yaptırdığı Nizâmiye Medreseleriyle birlikte baĢlayan 

medrese geleneği örnek teĢkil ederek pek çok medresenin inĢasına vesile olmuĢtur. 

Selçuklular Bağdat‟taki ilmî desteklerini sadece medrese ile sınırlandırmayıp camiler, 

tekkeler ve diğer eğitim merkezlerini de bu hilâfet merkezine kazandırmıĢlardır. 

 Her ne kadar medreseler diğer eğitim merkezlerinin en önemli alternatifi gibi 

görünse de Ġslâm‟ın ilk evresinden günümüze kadar devam eden baĢta camiler olmak 

üzere tekke/ribât, dârülhadis, dârülkurrâ ve dârülilim gibi kurumlar rağbetini 

kaybetmemiĢ ve çoğalarak görevlerini yerine getirmiĢtir. 

4.4.1. Camiler 

Bağdat‟ın kuruluĢundan itibaren var olan pek çok camii, ibadet, ilim ve eğitim 

faaliyetlerinin yanında sosyal faaliyetlerin de gerçekleĢtirildiği merkezler olmuĢtur. 

Bağdat‟ın neredeyse her köĢesinde bulunan bu camilerden özellikle ilme katkıları 

bakımından adları kaynaklarda çokça geçenler burada verilmeye çalıĢılmıĢtır. 

4.4.1.1. Mansûr Camii 

Ebû Ca„fer el-Mansûr‟un 145/762 yılında inĢa ettirdiği dairevî Ģehrin 

merkezinde Kasru‟z-Zeheb‟e (Dârü‟l-Ġmâre) bitiĢik vaziyette inĢa ettirdiği ilk ve en 

büyük camii olup Rusâfe‟ye yapılan büyük caminin açılmasına kadar tek cuma namazı 

kılınan yerdir (Ġbnü‟l- Cevzî, 1992, 13/5; Kan, 2010,  56). HârunürreĢîd 192/807 

yılında bu camiyi yıktırıp etrafını geniĢleterek tekrar yaptırmıĢtır. 280/894 yılında ise 

camii, cemaate yetersiz hale gelince halife Mu„tedid binanın göğüs kısmını yıktırıp 

geniĢlettirmiĢtir. 458/1066 yılı Ramazan ayında camiye 24000 zira„
28

 hasır serilmiĢtir 

(Ġbnü‟l-Cevzî, 1992, 9/198; 12/334; 16/96, 97). Bir ziranın 68-90 cm.
29

 arasında 

olduğunu düĢündüğümüzde caminin çok büyük olduğu anlaĢılmaktadır.  

                                                 
28

 Bir zira„ 68 cm. dir ( ذراع Türk kelimesinin Türkçe terimleri Arapça Tüm Sözlüğünün 1. Sayfasında 

yer alan anlamı (almaany.com)  22.05.2021). 
29

 Zira„nın santimetreye çevrilerek kullanılmak istenildiğinde ölçü birimi ölçülenlerin türüne göre 

değiĢiklik göstermektedir. Burada çarĢı arĢını denilen kumaĢlar için kullanılan zira„yı ele almak daha 

mantıklı görülmektedir. Öte yandan yukarıdaki ölçü birimini değerlendirdiğimizde çok yüksek rakamlar 

https://www.almaany.com/tr/dict/ar-tr/%D8%B0%D8%B1%D8%A7%D8%B9/?c=T%C3%BCm
https://www.almaany.com/tr/dict/ar-tr/%D8%B0%D8%B1%D8%A7%D8%B9/?c=T%C3%BCm
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Buranın merkezî bir ibadethane olmasının yanında o dönemin câzip ilim menbaı 

olması, içerisinde önemli âlimlerin ders halkalarının bulunması ve ulemanın yetiĢtiği 

bir eğitim yeri niteliği kazanması tarih ve tabakat yazarlarının gözlerinden 

kaçmamıĢtır. Hatîb el-Bağdâdî‟nin (ö. 463/1071), hacda zemzem suyunu içerken hadis 

yazdırmak için Mansûr Camii‟inde kendisine bir yer nasip etmesi için Allah‟a dua 

etmesi (Çelebi, 1979, 100)  bu caminin o dönem âlimleri için ilmî çalıĢma yapmak için 

talep ettiği kıymetli bir yer olduğunu göstermektedir. Ayrıca Ģairlerin, mescitte Ģiir 

okuduklarına, münazara yaptıklarına dair rivayetlerden buranın aynı zamanda bir 

kültür merkezi olduğunu da anlıyoruz. Safedî (2000, 29/11), Ebû Nasr‟ın Müstemlisi 

(Hazine sorumlusu) Ya„kûb b. Dukâk b. Yûsuf‟un burada Ģairler meclisinde Ģairlerle 

karĢılıklı Ģiir okuduğunu da ilave etmektedir. Ebû‟l-Atâhiyye Ģiirlerini bu camide imlâ 

ettirmiĢ, el-Kisâî burada dil halkası oluĢturmuĢtur. MeĢhur dilcilerden el-Ferra, el-

Ahmer ve Ġbnü‟s-Sadân bu camide ondan ders almıĢ olmalıdırlar (Çelebi, 1979, 100). 

4.4.1.1.1. Mansûr Camii Ġlim Halkaları ve Müderrisleri 

 Bağdat‟ın en eski ilim merkezi olan bu camii, yapılıĢından itibaren sürekli 

olarak barındırdığı ders halkalarının etrafında ulema ve talebeleriyle dolup taĢan 

önemli bir ilim merkezi özelliğinde olan camilerden biridir. Bu yüzden burada ders 

vermek isteyen yüzlerce âlim yer almıĢtır. O dönem kaynaklarına bakıldığında 

âlimlerinden en fazla sözü edilen camiler içerisinde ilk sırada Mansûr Camii 

görülmektedir. 

Hibetullah b. Selâme Ebû’l-Kâsım ed-Darîr (ö. 410/1019) 

Döneminde Bağdat‟ın tefsir, nahiv ve Arap dili dallarında en güçlü hafızaya 

sahip kiĢilerden birisi sayılan Darîr, Mansûr Camii‟nde bir ilim halkasına sahip 

olmuĢtur. Farklı dallardaki ilmî kiĢiliğiyle bilinen ve bu camide pek çok talebe 

yetiĢtiren Darîr, 410 Receb/1019 Kasım ayında vefat etmiĢ ve ders verdiği Mansûr 

Camii‟ne defnedilmiĢtir. Kitâbu’n-Nâsih ve’l-Mensûh ve el-Mesâilü’l-Mensûra fî’n-

Nahvi ve’t-Tefsîr adlı tefsir ve dille ilgili iki eserinin varlığı tespit edilmiĢtir (Ġbnü‟l-

Cevzî, 1992, 15/130; Hamevî, 1993, 7/2771; Safedî, 2000, 27/163). Darîr‟in ilmî 

ihtisasına bakıldığında daha çok dil âlimi olarak karĢımıza çıkmaktadır. Bu yönüyle 

değerlendirdiğimizde bunun Mansûr Camii‟nde daha çok dil dersleri verdiği 

anlaĢılmaktadır.  

                                                                                                                                 
çıkmaktadır ki buna göre Mansûr Camii neredeyse bir Ģehir kadar yer kaplamaktadır. Zira„ ile ilgili 

daha geniĢ bilgi için bkz. Mehmet Erkal, ArĢın, DĠA, 1991, 3/411-413. 
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Tâhir b. el-Hüseyin b. Ahmed b. Abdullah el-Kavvâs (ö. 486/1093-94) 

 Kadı Ebü‟t-Tayyîb et-Taberî‟den fıkıh tahsil eden Tâhir b. el-Hüseyin,  Mansûr 

Camii‟ndeki münazara ve fetva halkasındaki derslerini elli yıl boyunca ölünceye  

(486/1093-1094) kadar sürdürmüĢtür (Ġbn Kesîr, 1992, 12/ 125). Ġbn Kesîr‟in verdiği 

bu bilgiye göre camide münazaraların da yapıldığı anlaĢılmaktadır. Muhtemelen 

münazara halife Mansur döneminden beri bu camida yapılmıĢ idi. Çünkü Mansur ve 

halefi olan diğer halifelerin münazara yaptırdığı bilinmektedir. 

ġâfiî b. AbdürreĢîd b. el-Kâsım b. Abdullah el-Cîlî (ö.541/1146) 

 Kerh‟te ikamet eden el-Cîlî, Ġlkiyâ el-Harrâsî ve Ġmâm ı Gazâlî‟den fıkıh 

dersleri almıĢ; Mansûr Camii‟nde revakların altında fıkıh okutmuĢtur. Ders halkasına 

çocukluğunda Ġbnü‟l-Cevzî de katılmıĢtır. 541 Muharrem/1146 Haziran ayında 

Bağdat‟ta vefat etmiĢtir (Ġbnü‟l-Cevzî, 1992, 18/51, Gözütok, 2012, 157-158). 

Ali b. Abdullah b. Nasr es-Serî Ebü’l-Hasan ez-Zâğûnî 

Ali b. Abdullah es-Serî 455/1063 yılında doğmuĢ, edebiyat, ferâiz, usûl ve fıkıh 

eğitimi almıĢtır. Mansûr Camii‟nde münazara ve vaaz halkasıyla ön plana çıkan bu 

âlim, 17 Muharrem 527/28 Kasım 1132‟de vefat etmiĢ ve Bâbü‟l-Harb Mezarlığı‟na 

defnedilmiĢtir (Ġbnü‟l-Cevzî, 2013, 20/252). 

Ebû Abdullah Hüseyin b. Ahmed el-Kâdisi el-Bağdâdî Bezzâz 

Bir müddet Mansûr Camii‟nde hadis yazdırmıĢ daha sonra Sünnîlerle 

anlaĢamayarak Berâsa Camii‟nde çevresinde toplanan Râfizîlere hadis dersleri 

vermiĢtir. Ancak ehli beytle ilgili pek çok mevzu hadisleri ders olarak okutmuĢtur 

(Zehebî, 2006, 13/285). Onun bu metodunu bahsedilen kesimi etkileme ve kazanma 

gayreti olarak görmek mümkündür. Diğer taraftan verilen bilgilerle Mansûr Camii‟nin 

ilmî özgürlükleri barındırdığı, burada müderrislerin halka oluĢturmasına izin veren 

idarecilerin müderrislere izin verirken o dönemde belli bir mezhep ve akîdevî 

sınırlılıklar koymadığı da anlaĢılmaktadır. 

Mesud er-Râzi el-Hanefî  

Hanefî âlimi Mesud‟un 1064/1065 yılında Mansûr Camii‟nde verdiği ders 

halkasına baĢta Kâdu‟l-Kudât ed-Dâmeğânî olmak üzere önemli pek çok ilim erbabı 

iĢtirak etmiĢ, halktan da ciddi bir kesim dinleyici olarak katılmıĢtır (Ġbnü‟l-Cevzî, 

1992, 16/ 91).  
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Hasan b. Ebûbekir en-Nisâbûrî 

 Irak Selçuklu Sultanı Mesud‟la (slt.1134-1152) 538/1143-1144 yılında 

Bağdat‟a gelen en-Nisâbûrî, katı bir Hanefî taraftarı olup Mansûr Camii‟nde fıkıh 

halkası oluĢturmuĢtur. EĢ„arîliğe Ģiddetle karĢı çıkıp taraftarlarını minberde telin eden 

Nisâbûrî‟nin ders grubuna baĢta Ġbnü‟l Cevzî olmak üzere büyük bir kitle katılmıĢtır 

(Ġbnü‟l-Cevzî, 1992, 18/31). 

Bunların dıĢında Ebü‟l-Abbâs el-Ebiverdî (ö. 425/1033-1034), Ebü‟l-Ferec et-

Temîmî (ö. 425/1034), Ebû Tâhir Ġbnü‟l-Ġlâf (ö. 442/1050), ġâfiî b. AbdürreĢîd el-

Cîlî‟nin (ö. 464/1071) vaaz, fıkıh, dil ve usûl gibi ders içeriği bulunan halkaları 

olmuĢtur (Ġbnü‟l-Cevzî, 1992). Bunlardan baĢka burada belirtilmeyen ama 

tabakatlarda yoğun bir Ģekilde geçen pek çok âlimin Mansûr Camii‟nde ders halkası 

olduğu görülmektedir
30

. Caminin müderrislerinin özelliklerine genel olarak 

bakıldığında burada fıkıh, hadis, tefsir, münazara, dil ve usûl derslerinin verildiği, 

Selçukluların Ģehre hâkim olduğu dönemden itibaren Hanbelîlerle birlikte Hanefî 

mezhebindeki âlimlerin yoğun bir Ģekilde burada ders halkaları ve vaaz meclisleri 

oluĢturduğu anlaĢılmaktadır. 

4.4.1.2. Rusâfe (Mehdî) Camii 

Bağdat‟ta Mansûr Camii‟nden sonra yapılan ikinci Cuma Camii‟dir. Burası 

159/775-776 yılında Halife Mehdî tarafından Rusâfe‟de yaptırılmıĢtır (Bağdâdî, 2001, 

1/428). Bu merkezin ilim, ibadet ve adalet merkezi gibi fonksiyonları bulunmaktadır. 

Halife camiyi yaptırır yaptırmaz Ġmâm-ı Âzam Ebû Hanîfe‟yi burada kadı olması için 

görevlendirmek istemiĢtir. Ġmâm bu talebi reddedince halife, ya kendisine kırbaç 

vurulacağını ya da bu görevi yapacağını söylemesi üzerine o da burada kadılık 

yapmayı kabul etmek zorunda kalmıĢtır (Ġbn Hallikân, 1977, 5/407). Yukarıdaki 

fonksiyonlarının dıĢında camide Ģiir etkinlikleri de yapılmıĢtır. HâĢimîlerden ġair b. 

Kanber el-Basrî, bir cuma günü bu camide sürekli hicvettiği Müslim b. Velîd‟le Ģiir 

atıĢması yapmıĢ ve Müslim ona galip gelmiĢtir (Selâhaddîn, 2000, 13/78). 

4.4.1.3.  Medine Camii 

Kaynaklarda “Mescidü‟l-Medine” diye geçen bu cami Mansûr Camii olmalıdır. 

Ancak adı geçen cami ile bu isim birleĢik kullanılmadığından ayrı baĢlıkta ele 

                                                 
30

  Özellikle Hanbelî âlimlerin ders halkalarının çokluğu dikkat çekmektedir. Bkz. Kadı Ebû‟l-Hüseyin,   

(bty., 2/95 ve sonrası). 
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alınmıĢtır. Hatîb el-Bağdâdî‟nin Rusâfe Camii‟nden bahsederken “Halife Mu‟tedit 

dönemine kadar Medine ve Rusâfe camilerinin dıĢında cuma kılınmamıĢtır” sözüne 

(2001, 1/428) istinaden Mansûr Camii olabileceği anlaĢılmaktadır; çünkü burası 

kesintisiz bir Cuma Camii özelliğini sürdürmüĢtür.  

Bağdâdî, eserinde (2001, 4/565) Muhammed b. el-Abbâs Ebûbekir‟den söz 

ederken Mansûr Camii yerine “Medine Camii‟nde vefatına (921) kadar elli yıl 

imamlık yaptı” Ģeklinde “el-Medine” demeyi tercih etmiĢtir. Taberî (1966, 8/626), 

Halife Me‟mûn‟un askerlerden namaz kıldıktan sonra tekbir getirmelerini istediğini, 

onun bu isteğine uyularak Rusâfe Mescidi ve Medine Mescidinde namazlardan sonra 

üç tekbir getirildiğini bildiririken el-Medine tabirini kullanmıĢtır. Ġbnü‟l-Cevzî, (1992, 

8/32) Ebû Hazm Süleyman b. Dinar‟ın burada (ö.141-756) sabah ve ikindiden sonra 

tarih dersleri verdiğini söylerken Mansûr yerine Medîne Camii tabirini kullanmıĢ, 

ayrıca camide tarih derslerinin de verildiğine dair önemli bir bilgi vermiĢtir. 

4.4.1.4. MeĢhed-i Ġmâm-ı Ebû Hanîfe (Ġmâm-ı Âzam) Camii 

Ġmâm-ı Âzam Camii, külliyesinin bir parçası olup o dönem kaynaklarında daha 

çok “MeĢehedü Ebî Hanîfe” diye geçmekte, mescit ismi zikredilmemektedir. Bağdatlı 

araĢtırmacı ve aynı zamanda Ġmâm-ı Âzam Camii imamı Âzamî, eserinde buranın bin 

yıldan daha eski bir cami olduğunu iddia edip (1964, 1/31) Makdisî-Ahsenü’t-

Tekâsim-den iktibasla Ebû Câ‟fer ez-Zümam‟ın bu camiye 379/985 yılında revaklar 

yaptırdığını, dolayısıyla mescit revaka göre asıl olduğu için daha eski olabileceğini 

ifade etmektedir. Aynı bilgiyi Râvî (2015, 69) de kitabında Makdisî‟den iktibasla 

vermiĢtir. Ancak o, tarihlendirmeyi 375/981 yılı olarak göstermiĢtir. Âzamî‟nin söz 

ettiği 379 yılına Makdisî‟nin kitabında rastlanılmamıĢtır. 375 yılı da sadece bir yerde 

(Makdisî, 1906, 9) konu haricinde geçmektedir. Bu yüzden verilen her iki tarih de bu 

revakların kesin tarihlenmesini teyit etmemektedir. 

 Muhtemelen eski kaynakların camiden bahsetmemesinin en önemli sebebi, 

Ġmâm-ı Âzam‟ın kabrinin ve medresesinin daha bilinir olup caminin adının gölgede 

kalmasından kaynaklanmaktadır. 

4.4.1.5. Berâsa Camii 

  Râfizîlerin merkezi konumunda olan bu Camii, Kerh‟in doğusunda Berâsa 

denilen yerde bulunup Bağdat‟ın ġiî halkının rağbet gösterdiği mescitlerden biridir. 

Bağdâdî (2001, 1/ 329-330), buranın ġiîlerin namaz ve meclis kastıyla kullandıkları 
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bir yer olduğunu vurgulayarak, Râfizîlerin toplanıp sahabe-i kirâmı kötülediklerine ve 

itaatten çıktıklarına dair duyum alan Halife Muktedir-Billâh‟ın (hlf. 908-902) cuma 

namazına izin vermediği, buradakilerin yakalanıp cezalandırıldıklarını, akabinde hapse 

atıldıklarını; mescidin yıktırılıp yerinin yakınındaki bir kabristanlığa ilâve edildiğini 

ve 328/939-940 yılına kadar harap bir vaziyette kaldığını söylemektedir. Bu tarihten 

sonra Alevîlerin isteğiyle Türk komutan Emir Beckem tarafından daha geniĢ ve daha 

görkemli bir vaziyette tekrar yaptırılmıĢtır. Daha sonra el-Muttakî-Lillâh döneminde ( 

hlf. 940-944) cuma namazı kılınması için Mansûr Camii‟nin kütüphanesinde atıl olan 

ve üzerinde HârünürreĢîd‟in adı yazılı bir minber getirilip kıble tarafına 

yerleĢtirilmiĢtir.  

 Rusâfe Camii‟nin imamı 13 Cemaziyelevvel 329 (13 ġubat 941) Cuma günü 

cemaatiyle birlikte bu camiye gelmiĢ ve cuma namazını kıldırmıĢtır. O günden sonra 

burası cuma camilerinden birisi olmuĢtur. (Bağdâdî, 2001, 1/ 329-330; Ġbnü‟l-Cevzî, 

1980, 21). 

 Mescitte, 420/1029-1030 yılında Mescid-i Dırâr
31

 gibi çalıĢmalar yapılmıĢ, bir 

cuma namazında her türlü küfür ve zındıklık baĢ göstermiĢ, Hz. Muhammed‟e salâvat 

getirildikten sonra Hz. Ali‟ye de salâvat getirilmiĢtir. Bu durum Halife el-Kâdir-

Billâh‟ı (hlf. 991-1031) çok kızdırmıĢ ve askerler caminin hatibinin evine 

saldırmıĢlardır. Bu olaydan sonra kimse bu camide hatip olmaya cesaret edememiĢtir 

(Zehebî, 1985, 2/239). YaĢanan bu olaylardan sonra caminin akıbetiyle ilgili bir 

malumatın kaynaklarda geçmemesi buranın bu olaylardan sonra yıktırıldığı ihtimalini 

vermektedir.  

4.4.1.6. Kasr Camii 

Bâbü‟l-Merâtib‟te yer alan bu caminin kaynaklarda pek çok ulemanın eğitim 

hayatından söz edilirken adının sık sık geçtiği bir eğitim müessesesi olduğu 

görülmektedir. Ayrıca hicrî 6. asırda vefat eden önemli Ģahsiyetlerin cenaze 

namazlarının burada kılındığı kaynaklarda geçmektedir. Önemli vaiz, hadisçi ve fıkıh 

âlimi olan Ebû Muhammed et-Temîmî‟nin (ö. 488/1095) burada büyük bir ders halkası 

bulunmaktaydı (Ġbnü‟l-Cevzî, bty., 17/20). Muhammed b. Yahya‟nın öğrencisi, 

Bahâiyye Medresesinin müderrisi olan fıkıh, kelâm ve münazara âlimi olan Ebû 

                                                 
31

 Hz. Peygamber döneminde Medine‟deki münafıkların nifak çıkarmak, Müslümanların birlik ve 

beraberliğini bozmak gibi gayelerle oluĢturduğu mescittir. Daha geniĢ bilgi için bkz. Hüseyin Algül, 

“Mescid-i Dırâr”, DĠA, TDV: 2004, 29/272-273. 
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Mansûr Muhammed el-Berevî (ö. 567/1172)‟nin de münazara halkası vardı (Ġbn 

Hallikân, 1971, 4/225). Iraklı hadis âlimi Ġbnü‟l-Ahdâr Ebû Muhammed el-

Cenâbezî‟nin (ö. 611/1215) de hadis dersleri verdiği bir ders halkası vardı. O, ders 

verirken Isfahanlı hadis âlimi Ebü‟l-Hayr Abdurrahim b. Muhammed‟den (ö. 

568/1172) hadis yazdırmasını talep edip onun da bir müddet bu camiide hadis 

yazdırmasına vesile olmuĢtur (Zehebî. 1998, 4/78). Kaynakların verdiği bu bilgilerden 

hareketle bu camide daha çok hadis derslerinin verildiğini söyleyebiliriz. 

4.4.1.7. Sultan MelikĢah Camii (Câmiu‘s-Sultân) 

 Sultan MelikĢah bu camiyi Bağdat Kapısı denilen mevkide 485/1092 yılında 

yaptırmıĢtır. Hamevî, Muharrimiyye mahallesinden bahsederken camiinin yerinin bu 

mahalledeki Selçuklu sultanlarının Dâru‟s-Saltanat adlı saraylarının ön kısmında yer 

aldığını söylemiĢ. MelikĢah, caminin kıblesinin tayininde Ebûbekir eĢ-ġâmî‟nin 

baĢkanlığında gök bilimcilerden oluĢan bir heyeti görevlendirdiği bilgisini vermiĢtir 

(1977, 5/71). Hamevî‟nin verdiği bu bilgilere göre Sultan‟ın camiinin inĢasına özel bir 

ihtimam gösterdiği ve bu esnada uzman kiĢileri de iĢin içerisine kattığı, buranın yer 

tespitinde özellikle Selçukluların kaldığı mahallleyi seçtiği görülmektedir.  

Ġbnü‟l-Cevzî‟ye göre bu caminin inĢası sultanın ömrü yetmediğinden 

bitirilemeyip daha sonra Bihrûz el-Hâdim
32

 tarafından 524/1130 yılında 

tamamlanmıĢtır. Sıbt Ġbnü‟l-Cevzî (2013, 20/27), Sultan Muhammed Tapar‟ın 

Bihrûz‟u 502/1108-1109 yılında bu camiinin ve Bağdat‟taki bazı yerlerin imar ve 

tamiri için görevlendirdiğini söylemektedir. Verilen bilgilerden anlaĢıldığına göre 

camiinin inĢasına MelikĢah döneminde baĢlanmıĢ ve inĢaat Muhammed Tapar 

döneminde tamamlanmıĢtır. 

Nizâmülmülk, Tâcülmülk ve ileri gelen devlet adamları bu caminin etrafına 

kendileri için evler yaptırmıĢlardır (Sıbt Ġbnü‟l-Cevzî, 2013, 19/444; Ġbnü‟l-Esîr, 1989, 

8/475; Ebû ġâme, 2002, 144).Yanında Sehliyye mezarlığı bulunması nedeniyle 

buranın pek çok âlimin cenaze namazının kılındığı bir yer olarak kaynaklarda sıklıkla 

zikredildiği görülmektedir. Câminin bir de Hanefî Medresesi vardır. Bu medrese cami 

                                                 
  

32
 Tam adı Ebü‟l-Hasan el-Hâdim el-Ebyad el-Ğıyâsî Bihrûz b. Abdullah‟tır. Nesebi hakkında bir bilgi 

yoktur. Rum asıllı olduğu söylenmektedir. MelikĢah‟ın oğlu Sultan Muhammed Tapar‟ın yanına gelerek 

çocuklarının at binicisi olmuĢ daha sonra parlayarak Sultan‟ın gözüne girmiĢtir. Sultan Tapar tarafından 

502/1108-1109 yılında Bağdat ġahnesi yapılmıĢtır. Döneminde Bağdat‟taki imar ve onarım 

faaliyetleriyle Ģehrin idaresindeki etkinliği Tapar tarafından beğenilerek Irak‟ın tamamına ġahne 

yapılmıĢtır. Bihrûz ile ilgili daha geniĢ bilgi için bkz. Nevzat KeleĢ, 2015, 451-477. 
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ile aynı adı aldığından buranın medrese içerisinde yer alan bir mescit olma ihtimali 

daha yüksek görünmektedir. 

4.4.1.8. Müsteced (Kameriyye)  Mescidi 

 Bağdat‟ın batı yakasında, Kameriyye denilen mevkide, Dicle Nehri‟nin 

kenarındaki Bistami Tekkesi‟nin karĢısına 626/1228 yılında inĢa edilip Ramazan 

ayında açılan bu mescit, çok fonksiyonlu merkezlerden biriydi. Buraya otuz öğrenci 

getirilip baĢlarına bir muîd görevlendirilerek Kur‟an eğitimi almaları sağlanmıĢ, ġeyh 

Hasan ez-Zübeydî burada pazartesi ve perĢembe günleri hadis dersleri vermiĢtir. 

Mescide zengin bir kütüphane kurulmuĢtur. Fahreddin Ebû Tâlib Ahmed b. Dâmeğânî, 

Ebû‟l-Berekât Abdurrahman b. ġeyhu‟Ģ-ġuyûh, Emir Feleküddîn Muhammed b. 

Sungur ve Celâleddîn Menkubertî b. HarezmĢah Muhammed b. TekiĢ gibi önemli 

Ģahsiyetler yetiĢmiĢtir. Mescidin bir özelliği de fütüvvet elbisesinin giyilme töreninin 

yapıldığı bir yer olmasıdır. Bu yönüyle Sühreverdîliğin bir uzantısı olan ve halife 

Nâsır tarafından büyük destek bulan Fütüvvet teĢkilatının da merkezi olan bir camiidir 

denilebilir. Ebû Tâlib Ahmed b. Dâmeğânî, bu tarikatın vekâletini Halife Müstansır-

Billâh‟tan (hlf. 1226-1242) almıĢtır (Ġbnü‟l-Fuvatî, 2003, 17-19; Kusayrî, 2008, 85-

86). Verilen bilgilere göre camii, hem ilim hem de tasavvuf geleneği bakımından 

önemli bir konumda olup bir nevi dârülkurrâ niteliğinde bir merkezdir.  

4.4.1.9. Ma‘rûf / Ma‘rûf-u Kerhî (Deyr, Cenâiz) Camii 

Bağdat‟ın en eski camilerindendir. Kaynaklarda daha önce Mescidü‟d-Deyr diye 

adlandırılması aynı adı taĢıyan kabristan içerisine yapılmasından, buraya Mescidü 

Cenâiz denilmesi ise cenaze namazlarının burada kılınmasından kaynaklanmalıdır. 

Ma„rûf-u Kerhî‟nin sürekli bu mescitte ibadet etmesi ve buranın tekke gibi 

kullanılmasından dolayı daha çok onun adıyla meĢhur olmuĢtur (Ġbnü‟l-Cevzî, 1985, 

26). Mescitte ilmî faaliyet yapıldığına dair kaynaklarda herhangi bir bilgiye 

rastlanılmamıĢtır. Ancak Ma„rûf‟u Kerhî‟nin tasavvuf eğitimi verdiği bu yerin 

Tekke/Mescit niteliği taĢıdığı anlaĢılmaktadır. Bu yönüyle burası Bağdat‟ın ilk ve tek 

mescidi olarak sayılabilir. 

4.4.1.10.  Diğer Camiler  

Bunlardan baĢka, kaynaklarda geçen bazı camiler Ģunlardır, Zümrüt Hatun‟un 

Zâhid Ebû Muhammed Abdulğani için yaptırdığı Camii, Ġbnü‟l-Muttalib Camii, 

Harbiyye Camii (Cuma Camii), Dârü‟l-Guz Camii (y.t. 1136), Akabe Camii (Ömer b. 
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Behlika tarafından yaptırılmıĢ ve 538/1144 yılında Cuma Camii olmuĢtur). AĢâir 

Camii (Halife Müstansır-Billâh tarafından yaptırılmıĢtır).  Attabiyyîn Camii (Halife el-

Müstencid Billah döneminde 556/ 1161 yılında Cuma Camii olmuĢtur). Tevsa Camii 

569/1174 yılında, Dâru‟r-Rakîk Camii 572/1177 yılında, Ebû‟l-Muzaffer el-Hasan b. 

Hibetullah tarafından yaptırılan Kasr Ġsa Camii 572/1177 yılında müftülerin fetvası ile 

Cuma Camii olmuĢtur.  Abdullah b. Mübârek Camii ( burada Ebû Hâmid Ahmed b. 

Muhammed el-Ġsferâyinî‟nin -ö. 406/1015- ders halkasındaki öğrenci sayısı zaman 

zaman yedi yüz kiĢiyi bulmuĢtur). ġafiî âlimlerinden Ebü‟l-Kâsım ed-Dârikî 

(ö.375/985)‟nin ders verdiği Da‟lec Mescidi, Harbiye mahallesi‟ndeki Derb-ü 

Abdeh‟te bulunan Ebûbekir Muhammed el-Harezmî Camii, Enbârî Mescidi ve pek 

çok camii bulunmaktadır. (Ġbnü‟l-Cevzî, 1992, 14/314; Ġbn Kesîr, 1991, 12/3; 

Muhyiddîn, 1993, 3/391; Gözütok, 2012, 258). 

4.4.2. Tekkeler/Ribatlar 

Ribat, baĢlangıçta sınır ve köy karakolları, ticaret yolları üzerinde konaklama 

tesisleri olup zamanla askerî karakterlerinden ziyade dinî ve tasavvufî merkezlere 

dönüĢmüĢtür. Hicaz, Irak, Mısır, Suriye ve Filistin‟de “derviĢlere mahsus zâviye-

hankah, yolcuları, kimsesizleri, hacıları barındıran misafirhane” anlamında 

kullanılmaya baĢlanan (Yiğit, 2008, 35/ 78) ribat kavramı, tasavvufta nefisle savaĢma 

anlamının yanında, sûfî evi için de kullanılmıĢtır. “Ribat” terimi ilk olarak Bağdat‟ta 

ortaya çıkmıĢ ve günümüze kadar sûfîlerin yatıp kalktığı ve eğitim aldığı mekânlar 

için kullanılagelmiĢtir (Tell, 2009, 174; Keyânî, 2013, 69).   

Ayrıca Ġslâm beldelerinin farklı yerlerinde bu anlamı ifade eden düveyra, hücre, 

halve, medrese ve tekke
33

 gibi terimler de kullanılmıĢtır (Cevâd, 1954, 219; Tell, 

2009, 178; Keyânî, 2013, 80,176). Cevâd, köy, mezra ve çöllerde de tekkelere 

“zâviye” denildiğini iddia edip iddialarını Sübkî ve Ġbnü‟l-Fuvatî‟nin kullanımlarıyla 

desteklemektedir ( 1954, 220)  . 

11. yüzyılda NiĢâbur‟da tekke anlamında hankâh, Bağdat‟ta ise ribat kelimesi 

kullanılmıĢtır. Bu konuda bilgi veren kaynaklar da NiĢâbur‟daki tekkelerden söz 

ederken hankâh, Bağdat‟takilerden bahsederken de ribat kavramını kullanmayı tercih 

                                                 

 
33

 Tekkeler, insanları manevi bakımdan eğitmek, güzel ahlak ve uzlete sevkeden telkinler sunmak, sosyal 

yardım ve dayanıĢma anlayıĢıyla birlikte birtakım Ģer‟i ilim dersleri vermek gibi gayelerle oluĢturulmuĢ 

mekânlardır. KuruluĢ tarihine bakıldığında ilk olarak 2/8. yüzyılda Filistin‟in Remle beldesinde veya 

bahsedilen dönemde Basra‟nın Abadan bölgesinde ortaya çıktığı görülmektedir. Bkz. Kara, 2011, 40/368. 
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etmiĢlerdir. Bu tercihin altında yatan sebebin bölgesel dil farklılıklarından 

kaynaklanıyor olması muhtemeldir. Çünkü hem Bağdat hem de NiĢâbur‟da tekkesi 

olan ġeyh Ebû Saîd‟in her iki tekkesinin iĢlev bakımından herhangi bir ayrımı söz 

konusu değildir.  

 Bağdatlılar tekkeyi 11. yüzyılın baĢlarında kullanmaya baĢlamıĢlardır. O 

döneme kadar Bağdat‟ta bir tekke olmadığı Bağdâdî‟nin; “adı Ribat-ı Zûzenî olan 

Bağdat‟ın ilk ribatı, Mansûr Camii‟nin karĢısındaydı” ifadesinden (Keyânî, 2013, 177) 

anlaĢılmaktadır. Ayrıca Bağdat‟ta kurumsal anlamda kurulan ilk tekke Zûzenî Tekkesi 

olmuĢtur. Bağdat‟ta halifelerin, sultanların, ayanların ve pek çok devlet büyüklerinin 

yaptırdığı tekkeler mevcuttur. Tekkelerin toplam sayısıyla ilgili kesin bir sayı 

verilememekle birlikte neredeyse her sokakta, medrese ve cami etrafında bir tekke 

bulunduğu dönemin kaynakları tarafından bildirilmektedir.  

Bağdat‟taki tekkelerin çoğu aynı zamanda zengin kütüphanelere sahip olmuĢ, 

baĢta Halife Nâsır-Lidînillâh (hlf. 1180-1225) olmak üzere pek çok kiĢi kitaplar 

bağıĢlayarak tekke kütüphaneleri kurmuĢtur (Asîrî, 1985, 190). 

Bağdat‟ta tekkeleri ıslah ederek daha aktif hale getiren ve bir eğitim yuvası 

tarzında ön plana çıkarıp 6 tekke daha yaptıran Halife Nâsır-Lidînillâh zamanında 

buralara medrese talebeleri de yerleĢtirilmiĢ, oralarda iĢlenilen konular medrese 

derslerinin içeriğini de etkilemiĢtir (Hartman, 2006, 32/401). Dönemin kaynaklarından 

tespit edilen tekkelerden bir kısmı Ģunlardır, 

4.4.2.1. Zûzenî Tekkesi 

Ebü‟l-Hasan Ali b. Mahmud b. Ġbrahim ez-Zûzenî‟nin
34

 (ö. 450/1058-1059) 

Mansûr Camii‟nin karĢısına yaptırdığı bu tekke, (Sem„ânî, 1963, 4/172; Zehebî, 1995, 

34/161; Ġbnü‟l-Esîr, 1987, 8/351), bir çeĢit hadis okulu niteliğinde olup burada Ebü‟l-

Kâsım b. BiĢrân, Ebûbekir el-Hayyât gibi âlimler ders halkaları kurmuĢtur (Ġbnü‟l-

Cevzî, 1992, 17/7). Keyânî‟ye göre (2013, 177) burası Ebü‟l-Hasan Ali b. Ġbrahim 

Zâhid Basrî için yapıldıktan sonra Ali b. Mahmûd b. Ġbrahim Zûzenî es-Sûfî tarafından 

geniĢletildiğinden bu adla anılagelmiĢtir. Keyânî‟nin bu görüĢünü Cevâd‟ın (1954, 

223) Hatîb el-Bağdâdî ve Ebû Hayyân et-Tevhîdî‟den alıntılayarak verdiği bilgiler de 

doğrulamaktadır. Orada verilen bilgilerde tekkenin eski adı Dârü‟l-Kettân‟dır. 

                                                 
       

34
 Zûzen, Herat ve NiĢabur arasında korunaklı bir Ģehirdir (Muhyiddîn, 1993, 1/244). 
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 Bağdat‟ta 548/1154 yılında vefat eden ve Mansûr Camii‟nin hizasına 

defnedilen Kâmil b. Sâlim et-Tikrîtî (Sem„ânî, 1963, 3/64), Ebû‟l-Mübarek el-Cessâs 

(Sem„ânî, 1963, 3/283), ġeyh Ebü‟l-Vefâ eĢ-ġîrazî (ö. 528/1133) (Zehebî, 1995, 

36/160-162), Ebü‟l-Hafs Ömer b. Ġbrahim et-Türkistânî (ö. 602/1205-1206) ve 

631/1233‟lü yıllarda Ģeyhlik yapan Ġbnü‟l-Ulbâ ismiyle bilinen Ebû Yahya es-

Saklâtûnî bu tekkenin Ģeyhlerindendir (Zehebî, 1998, 46/64). Sûfîlerden Ebü‟l-Hasan 

Ali b. Ahmed el-Hakkarî (ö. 493/1099-1100), Bağdat‟a gelip bu tekkede kalmıĢ ve 

hadis dersleri almıĢtır (Sıbt Ġbnü‟l-Cevzî, 2013, 19/454). Bağdat‟ın bilinen ilk tekkesi 

olan bu merkez 646/1248 yılındaki büyük selde yıkılmıĢtır (Ġbnü‟l-Fuvatî, 2003, 183; 

Tell, 2009, 181-182). Görüldüğü gibi Bağdat‟ta kurulan ilk tekke özelliğini taĢıyan bu 

yerde daha çok hadis dersleri yapılmıĢtır. Tarikat dersleri Bağdat‟ta 11. yüzyılın ikinci 

yarısından itibaren görüldüğünden muhtemelen bu tarihten itibaren tekkelerde ders 

olarak verilmiĢtir. 

4.4.2.2.  ġeyhü’Ģ-ġüyûh (Ebû Sa‘d Dâdâ)Tekkesi   

Bağdad‟ın ġeyhü‟Ģ-ġüyûhu olan ve NiĢâbur‟un önemli Ģeyhlerinden Ebû Sa„d 

Ebü‟l-Hayr‟ın müridi ġeyh Ebû Sa„d‟a (Dost Dâdâ) (ö. 479/1086) nispet edilen ve 

Bağdat‟ın ilk tekkelerinden sayılan bu tekke, Ġbnü‟l-Esîr‟in döneminde (630/1233‟den 

önce) ġeyhü‟Ģ-ġüyûh Tekkesi olarak adlandırılmıĢtır. Bizzat ġeyh tarafından Nehrü‟l-

Muallâ denilen yere yaptırılan tekke için vakıflar bağıĢlanmıĢtır (Ġbnü‟l-Esîr, 1987, 

8/450; Muhammed b. Münevver, bty., 407-408; Keyânî, 2013, 177). Ġbnü‟l-Fuvatî 

644/1246 yılı olaylarında bu tekkenin Ģeyhi olan Kutbeddîn Muhammed b. 

Abdürrezzâk‟ın hayatı ve vefatından söz ederken tekkenin MeĢraa‟da
35

 yer aldığını 

bildirmektedir (2003, 171).  Tekke Nizâmiye Medresesinin yanında yer aldığından 

hem de Ģeyhleri mutaassıb ġafiî olduğundan baĢta NiĢâbur olmak üzere diğer 

beldelerden vaaz vermek için gelen bazı ġafiî âlimler bu tekkede kalmıĢlardır 

(ġehrezûrî, 1992, 1/547). KuĢeyrî‟nin oğlu Ebû Nasr da Bağdat‟a geldiğinde burada 

kalmıĢ ve vaazlar vermiĢtir (Ġbnü‟l-Esîr, 1997, 8/261,681). 

Muhyiddîn‟e göre (1995, 6/376) kızından torunu Muînüddîn Ebû Muhammed 

Rebî b. Abdülvâhid (ö. 656/1258) babasının ve amcasının yerine bu tekkede Ģeyh ve 

aynı zamanda vakıflarına da mütevelli olmuĢtur. 

                                                 
      

35
 Mustafa Cevâd “Burasının Nizâmiye çarĢısının meĢraası (kanal, su ihtiyacının giderildiği yer) dır.” 

demiĢtir (Ġbnü‟l- Fuvatî, 2003, 171,).  
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Tekkenin bir kütüphanesi olup burada döneminin en pahalı ve nadir kitaplarının 

bulunduğu yönünde de rivayetler vardır. (Ebü‟n-Nasr, 52) 

4.4.2.3. Mücâhidüddîn (Bihrûz el-Hâdim, Derece) Tekkesi 

 Bağdat ġahnesi ve Sultan Muhammed b. MelikĢah‟ın Mevlâsı Bihrûz b. 

Abdullah (ö. 540/1145-1146) tarafından Dicle Nehri‟nin kenarına, Nizâmiye 

Medresesinin yanına yaptırılmıĢtır (Ġbnü‟l-Cevzî, 1992,17/112; Safedî, 2000, 10/192). 

Tekkenin diğer ismi olan Mücâhidüddîn, Bihrûz‟un lâkabıdır (Ġbnü‟l-Cevzî, 1992, 

17/244). Tekke, ayrıca ed-Derece ismiyle de bilinmektedir (Cevâd, 1954, 241). 

Tekkenin hadimlerinden/Ģeyhlerinden birisi Humeyd/Ahmed/Hamd? b. Mansûr Ebû 

Nasr ed-Deri el-Hemedânî (ö. 536/1142) olup tekkede hadis dersleri vermiĢtir (Zehebî, 

1995, 36/ 316; Ġbnü‟l-Cevzî, 1992, 17/ 237; 18/22). Gazâlî‟nin kardeĢi Ahmed b. 

Muhammed Ebû‟l-Fütûh (ö. 520/1126) burada bir müddet kalmıĢtır (Ġbnü‟l-Cevzî, 

1992, 17/ 237).  

Tekke, 510/1116 yılında Bağdat‟ta çıkan bir yangında yanmıĢ (Ġbnü‟l-Cevzî, 

1992, 17/145), daha sonra tamir edilerek iĢlevine devam etmiĢtir. Bu durumu Sıbt 

Ġbnü‟l-Cevzî‟nin (ö. 654/1256) buranın kendi döneminde halen ayakta olduğunu 

belirtmesinden anlıyoruz (2013, 20/356). 

4.4.2.4.   Ercüvâniyye Tekkesi 

Bu tekke Derb-ü Zâhi denilen mevkide Halife el-Muktedî‟nin Ermenî asıllı 

annesi Ercüvân tarafından yaptırılmıĢ ve 516/1122-23 yılında Ebü‟l-Fütûh el-

Ġsferâyinî‟ye (ö. 538/1144) teslim edilmiĢtir. Ġsferâyînî koyu bir EĢ„arî olup aĢırı 

taassubundan vaazlarında Hanbelî fikirlerini kötülemesi sebebiyle Bağdat‟ta ġafiî ile 

Hanbelîler arasında fitne çıkmasına
36

 sebep olmuĢtur. Bu durumundan dolayı Ģehirden 

uzaklaĢtırılmıĢtır (Ġbnü'l-Ġmâd, 1993, 6/194). Ondan sonra bu tekkede kimin Ģeyhlik 

yaptığını tespit edemedik. Daha sonra 582/1186-1187 yılında Hâfız Yûsuf b. Ahmed; 

ardından da 584/1188‟e kadar ġeyh Bahâüddîn Ebû Tâlib Sa„d b. Yezdî burada Ģeyh 

olarak bulunmuĢtur. Bu tekkede bir müddet “ġâfiî Vaizi” diye meĢhur olan BûĢençli 

Ġsfendiyar b. el-Muvaffâk  (ö. 626/1228) Ģeyh olarak görevlendirilmiĢtir (Safedî, 2000, 

9/30). Tekkenin Moğol istilâsından (1258) sonra fonksiyonunu sürdürdüğü 

Sühreverdî‟nin müridi olan Hanbelî ġeyhlerden Muhammed b. Abdullah 

                                                 
36

 Hanefî âlimYusuf el-Gaznevî ile aralarındaki husumet nedeniyle her ikisi de kürsülerde birbirlerini 

kötülemiĢlerdir. Bu husumet Gaznevî‟nin onu Selçuklulara Ģikâyet edip onların baskısıyla Ġsferâyînî‟nin 

Bağdat‟tan ayrılıĢına kadar devam etmiĢtir (Ġbnü‟l-Cevzî, 1992, 18/36). 
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ReĢîdüddîn‟in (ö. 707/1307) burada Ģeyhlik yapmasından anlaĢılmaktadır (Ġbnü‟l-

Cevzî, 1992, 17/210; Safedî, 2011, 15/185; Ġbn Receb, 2005, 4/363; Ġbnü‟l-Fuvatî, 

2003, 113). Tekke, kuruluĢundan Moğol istilâsına kadar ġafiî Ģeyhlerin elinde iken 

daha sonra buranın Hanbelîlerin eline geçtiği anlaĢılmaktadır. Tekkede istilâya kadar 

ġafiî ve EĢ„arî akidesinde dersler verildiği söylenilebilir. 

4.4.2.5.  Selçûkiyye Tekkesi 

Sübkî‟nin Tabakât‟ında Nizâmülmülk‟ün Bağdat‟a gelip bir medrese ve tekke 

yaptırdığından söz edilmektedir (bty., 4/314). Bu bilgiye göre tekkenin banisi 

Nizâmülmülk olmalıdır. Bu tekke Nizâmülmülk tarafından yapılmıĢ olsa bile adından 

da anlaĢılacağı üzere söz konusu tekkenin Selçuklu hanedanı tarafından yaptırıldığına, 

dolayısıyla Nizâmülmülk‟ün kendi baĢına değil de Selçuklu devleti adına hareket 

ettiğine dair örneklerden birisidir. Ġbnü‟l-Adîm ( bty., 9/4275) Ebû Tâlib el-Yezdî‟den 

bahsederken bu tekkenin Bağdat‟ın batı tarafında yer aldığını söylemektedir. Nizâmiye 

Medresesi talebelerinden Ebû Tâlib el-Yezdî Ercüvâniyye Tekkesinden buraya 

geçerek burada ölümüne kadar Ģeyhlik yapmıĢtır. Ġbnü‟l-Adîm, (bty., 9/4276) Ġbn 

Cübeyr‟in Zeylü Târîhi Bağdâd’da Ebû Tâlib hakkında verdiği bilgiler içerisinde bu 

tekke için Selçuklular tarafındaki bir türbenin komĢusu olan Nâsırî Tekkesi diye 

bahsetmektedir. Verilen bu bilgilerden bu tekkenin aĢağıda baĢlığında verilen Selçûkî 

Hatun Tekkesi de olma ihtimali vardır. Kaynaklarda görüldüğü üzere Nizâmülmülk‟ün 

bir tekke yaptırdığı gerçektir, ancak isminin tam olarak ne olduğuyla ilgili net bir 

bilgiye maalesef ulaĢılamamıĢtır. Muhtemelen Selçûkiyye ismi hem Hilâtiyye tekkesi 

hem de bu tekke için kullanılmıĢtır. O zaman bu tekke Nâsırî Tekkesi olmayacaktır. 

4.4.2.6.  Selçûkî Hatun (Hilâtiyye/Ahlâtiyye) Tekkesi 

Anadolu Selçuklu Sultanı Kılıçarslan b. Mesud‟un kızı olan Selçûkî Hatun adına 

eĢi Halife Nâsır-Lidînillâh tarafından Dicle Nehri‟nin kenarına türbesiyle birlikte 

yaptırılmıĢtır. Hilâti Hatun diye bilinen Selçûki Hatun 584/1188 yılında bina 

tamamlanmadan vefat etmiĢtir (Sıbt Ġbnü‟l-Cevzî, 2013, 22/276; Safedî, 2001, 

15/185). Halife tekkeye bir de kütüphane yaptırarak baĢına Ebû Muhammed 

Abdülazîz b. Ebû Delf‟i (ö. 637/1239)  getirmiĢtir (Asîrî, 1985, 184).  Daha sonra 

kütüphanenin baĢına Abdülazîz b. Muhammmed geçmiĢtir (Ġbnü‟l-Fuvatî, 1995, 

1/293). Sıbt Ġbnü‟l-Cevzî, Nizâmiye ve Kemâliye medreselerinin müderrisi olan Ebû 

Tâlib el-Kerhî‟nin de ölmeden önce (ö. 585/1190) bu tekkede Ģeyhlik yaptığından 
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bahsetmektedir. Halifenin çocuklarının hat hocalığını yapmıĢ olan Kerhî, halife 

tarafından sevilip sayılan bir zât olup görevlendirildiği bu tekkenin yanına kendisi için 

bir ev yaptırılmıĢtır. H. 585 yılı Zilkâde ayında bir gün ikindi namazını kıldırmak için 

mihraba geçtiğinde öksürmeye baĢlayıp hastalığı ağırlaĢmıĢ, akabinde kaldırıldığı 

evinde vefat ederek tekkenin yanındaki Ahlâtiyye (Selçûkî) Hatun‟un kabrinin 

yakınına defnedilmiĢtir (2013, 21/375). Daha sonra yerine geldiği düĢünülen 

Bahaüddîn Ahmed el-Mîhenî
37

 589/1193 yılına kadar bu tekkenin Ģeyhi olmuĢtur (Sıbt 

Ġbnü‟l-Cevzî, 2013, 22/14). Halife Nâsır-Lidînillâh, Abdülkadir el-Cîlî‟nin oğlu 

Abdülvehhâb Seyfüddîn Ebû Abdillâh el-Ezecî‟yi (ö. 593/1197) bu tekkenin Ģeyhi 

yapmıĢtır (Ġbn Receb, 2005, 2/428). Ezecî‟nin ölüm tarihine bakıldığında Mihenî‟den 

sonra yerine görevlendirilen Kadı ez-Zencânî‟den sonra tekkenin baĢına geçtiği 

anlaĢılmaktadır. Bundan sonra kimin tekkenin baĢına geçtiği bilinmemekle birlikte 

Nizâmiye Medresesinde yetiĢen ġeyh Bahaüddîn Ebû Tâlib Sa„d Ġbni‟l-Yezdî (ö. 

637/1239) bu tekkede Ģeyhlik yapmıĢtır (Ġbnü‟l-Fuvatî, 2003, 113). Ġbnü‟l-Fuvatî, 

Ġbnü‟l-Yezdî‟den sonra Abdulkâhır es-Sühreverdî‟nin tekkenin baĢına geçtiğini 

söylemektedir (1995, 2/135). Moğol istilâsından (1258) önce tekkenin Ģeyhi olan 

Tebrizli el-Adl Yahya b. es-Sa„d, bu istilâda Ģehit edilmiĢtir (Zehebî, 1999, 48/309). 

Zemherîr diye bilinen Ġmâdüddîn Ebû Muhammed el-Ebherî (ö. 688/1289), 

Moğol istilâsından sonra Olcaytu Hatun‟un esirlerinden olmuĢ ve ġeyh Nasîrüddîn et-

Tûsî‟nin talebiyle esaretten kurtulup hatunun onayıyla 672/1273-1274 yılında bu 

tekkeye Ģeyh olmuĢtur. (Ġbnü‟l-Fuvatî, 1995,  2/56, 136). Kaynakların verdiği 

bilgilerden de anlaĢıldığı gibi bu tekkede ġafiî asıllı Ģeyhlerle Hanbelî Ģeyhlerin 

görevlendirildiği ve Sühreverdî tarikatının diğer Sühreverdî tekkelerinde olduğu gibi 

bu tekkede de sürdürüldüğü anlaĢılmaktadır. 

                                                 
      

37
  Halife, el-Mîhenî‟ye bu tekkeyi hiçbir yönetici ve vakıf sorumlusu olmadan bütün vakıflarıyla birlikte 

teslim etmiĢtir. Onun döneminde tekke Bağdat dıĢından bile rağbet görmüĢ, her kesimden insanlar 

tekkeye gelerek Ģeyhten manevî eğitim almıĢtır. Toplum içerisinde önemli bir mevkiye gelen Ģeyhi 

gözden düĢüren Reyhan adlı siyahî bir kölesi olmuĢtur. Köle, tekkenin bazı mallarını gasp etmiĢ, bunu 

duyan halife onu tutuklatıp sorgulayınca o da malların Ģeyhin kız kardeĢinin evinde olduğunu söylemiĢtir. 

Bunun üzerine halife, Ģeyhi azlettirmiĢ, böylece onun halk nazarında kazandığı itibar zedelenmiĢtir. 

Halife ondan sonra Kadı ez-Zencânî‟yi tekkeye görevlendirmiĢtir. ġeyh Mihenî ise bu olaylar sebebiyle 

hastalanmıĢ, kız kardeĢinin Ġsa Nehri üzerinde bulunan evine taĢınmıĢ ve orada vefat ederek ġünîziyye 

Mahallesi‟ndeki Cüneydi Bağdâdî kabristanlığına defnedilmiĢtir (Sıbt Ġbnü‟l-Cevzî, 2013, 22/223). 
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4.4.2.7.  Gaznevî Tekkesi 

 Ali b. Hüseyin Ebü‟l-Hasan el-Gaznevî (ö. 551/1156) için Halife Müstazhir-

Billâh‟ın (ö. 1018) eĢi
38

 tarafından Bâbü‟l-Ezec‟te yaptırılıp vakıflar bağıĢlanan bu 

tekkeye o dönemin sultanı, vezirler ve devlet büyükleri de gelirlerdi (Safedî, 2000, 

21/22; Ġbnü‟l-Cevzî, 1992, 18/108). Tekkenin Ģeyhi Ebü‟l-Hasan, Selçuklu Sultanı 

Mesud tarafından sevilen, sayılan Ģeyhlerden biriydi. ġeyhin yanına Türk 

beldelerinden çok ziyaretçi gelirdi. Etrafında pek çok kelamcı toplanmıĢtı. Ġbnü‟l-

Cevzî‟ye göre Ģeyhin ġiîliğe meyli vardı. Halife el-Muktefî, Sultan Mesud‟un 

ölümünden sonra ondan uzaklaĢtı (Ġbnü‟l-Esîr, 2003, 9/411; Ġbnü‟l-Cevzî, 1992, 

18/108-109). ġeyh hakkında verilen malumatlardan kendisinin Selçuklular ve Türkler 

tarafından sevilen, sayılan birisi olduğunu ve tekkesinde kelam dersleri verdiğini 

anlıyoruz. Ġbnü‟l-Cevzî‟nin onun ġiîliğe meyilli olduğu Ģeklindeki iddiası da 

gösterdiği sebeplerden (Türkleri sevmesi, halifeye muhabbet beslememesi) dolayı 

zayıf görünmektedir. Bu sebeplerden hareketle tekkenin ve Ģeyhinin o vakit yaĢanan 

Bağdat‟taki siyasi hâkimiyet mücadelesinde halifeye karĢı Selçukluların yanında yer 

aldığı izlenimi doğmaktadır. 

 ġehâbeddîn es-Sühreverdî‟nin yeğeni Kemâlüddîn Ebû‟l-Abbas es-Sühreverdî 

gençliğinde bu tekkede uzlete çekilmiĢ ve manevi eğitim almıĢtır (Ġbnü‟l-Fuvatî, 1995, 

4/105). Verilen bu bilgilerden baĢka tekkenin akıbetiyle ilgili bir malumata 

ulaĢılamamıĢtır. 

4.4.2.8.  Harîm Tekkesi 

Halife Nâsır-Lidînillâh‟ın 589/1193 yılında Muhammed adındaki bir zahit
39

  için 

Bağdat‟ın batı mahallelerinden el-Harîm et-Tâhirî‟de yaptırdığı tekkedir. Tekke adını 

bu mahalleden almıĢ olmalıdır. Ancak o bu tekkede kalmayı kabul etmeyince halife 

burayı Ahlâtiyye Tekkesi ġeyhi Bahaüddîn Ahmed b. Abdülmü‟min‟e teslim etmiĢtir. 

Halife 10 çalıĢkan sûfî ile kontenjanını sınırladığı bu tekkeye pek çok yazma eser 

getirterek bir kütüphane oluĢturmuĢ, her gün ziyaret ettiği tekke için günlük yemek 

bağıĢlamıĢtır (Sıbt Ġbnü‟l Cevzî, 2013, 22/14; Cevâd, 1954,  242). 

Döneminin Ģeyhlerinden ve kurrâ hocalarından, insanların ihtiyaçlarını giderme 

konusunda halife ve devlet adamlarının kapısı sayılan, ibadete ve Kur‟an‟a düĢkün 

                                                 
38

 Sultan MelikĢah‟ın kızı Seyyide Hatun olmalıdır. 

       
39

 Bahse konu zahit hakkında ayrıntı için bkz. Sıbt Ġbnü‟l-Cevzi, 2013, 22/14. 
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olan ġeyh Ebû Muhammed Abdulazîz b. Delf  (ö. 637/1239)  bu tekkede vefatına 

kadar Ģeyhlik yapmıĢtır (Ġbnü‟l-Fuvatî, 2003,  113; Ğassânî, 1975,  493).  

4.4.2.9. Nâsıriyye Tekkesi 

Nizâmiye Medresesi muîdi Ebü‟l-Feth Ġsa b. Abdullâh (ö. 622/1225) Ma„rûfu 

Kerhî türbesinin yanında yer alan bu tekkenin Ģeyhlerindendi (Sübkî, bty.,  8/345). 

Adına bakılırsa burası Nâsır-Lidînillâh‟ın yaptırdığı altı tekkeden birisi olmalıdır. H. 

630‟lu yıllarda Nizâmiye Medresesinin önemli fıkıh öğrencilerinden Ebû Davûd el-

Cîlânî‟nin burada Ģeyh olması istenilmiĢ ancak o bu görevi kabul etmemiĢtir (Safedî, 

2001, 15/261). 

4.4.2.10. Ümmü Nâsır (Zümrüt Hatun) Tekkesi 

Me‟mûniye mahallesinde Derb-ü Zâhî denilen yerde 579/1183-1184 yılında inĢa 

edilen bu tekkeyi Zümrüt Hatun yaptırdığından kaynaklarda Ümmü Halife Tekkesi 

diye de geçmektedir. Ebü‟l-Fütûh el-Ġsferâyinî (ö. 538/1144) burada vaaz vermiĢ; 

döneminin en gezgin ve en çok ilim talebiyle uğraĢan ve Ġbn Ahmed diye bilinen ve 

aslen Bağdatlı olan Ebû Ya„kûb Yûsuf b. Ahmed eĢ-ġîrâzî (ö. 585/1189), yine aslen 

Bağdatlı olan Ebü‟l-A„la el-Yemenî (ö. 609/1213) bu tekkede bir müddet Ģeyhlik 

yapmıĢtır (Zehebî,1995,  36/481; Safedî, 2000,  29/39; Ġbnü‟l-Esîr, 2003,  10/125; 

Ġbnü‟d-Dübeysî, 2006,  1/522). 

4.4.2.11. Amîd Tekkesi 

UlaĢabildiğimiz kaynaklarda Bağdat‟ın batı kısmında yer alan bu tekkenin banisi 

hakkında tatminkâr malumata rastlayamadık. Konuyla ilgili muhtasar bilgimiz Ģundan 

ibarettir. Halife Nâsır-Lidînillah döneminde Bağdat‟ta bulunan Ġskenderiyeli Mâlikî 

fakihi Ġbnü‟n-Natrûnî bir müddet bu tekkede Ģeyhlik ve vakıflarına da nâzırlık yapmıĢ; 

daha sonra yerine oğlunu naib olarak bırakarak Mağrib‟e elçi olarak gitmiĢ, dönüĢünde 

Bîmâristan el-Adudî‟de nâzır olarak görevlendirilmiĢtir. (Safedî, 2001, 19/146; Ġbn 

Neccâr, bty.,  1/158). 

4.4.2.12. Bistâmî  (Feyrûz) Tekkesi 

Bağdat‟ın doğu tarafında Dicle Nehri‟nin kıyısında bulunan bu tekke adını 

Ebü‟l-Hasan Ali b. Ahmed el-Bistâmî‟den (ö. 493/1100) almaktadır (Tell, 2009,  236). 

Muhammed b. Abdülmü‟min (ö. 542/1147) bu tekkenin Ģeyhlerinden idi (Ġbnü‟l-Esîr, 

1997,  9/153; Zehebî, 1997,  42/263). Tekkede Ġbnü‟l-Melîh eĢ-ġâfiî bir müddet 
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kalmıĢtır (Safedî, 2001,  29/155). ġehâbeddin es-Sühreverdî de Sühreverdî Tekkesi‟yle 

birlikte burada bir müddet Ģeyhlik yapmıĢtır (Tell, 2009,  236). 

4.4.2.13.  Kâdirî Tekkesi  

Halebe Mahallesi‟nde, Bağdat surlarının yanında yer alan bu tekke Abdülkadir 

el-Cîlî (Geylânî) için sevenleri tarafından yaptırılmıĢtır. Cîlî daha önce medresesinde 

oluĢturduğu vaaz meclislerinin bir kısmını burada gerçekleĢtirmiĢtir (Ġbn Receb, 2005,  

2/464; Kiyânî, 1971, 21). 

Önemli Hanbelî fakihlerinden Mahmûd b. Osman (ö. 609/1212), bu tekkede 

medreselerden daha aktif bir Ģekilde ilmî dersler vermiĢ ve ölünce buraya 

defnedilmiĢtir. ġeyh Muvaffaküddîn el-Makdisî, Hafız Abdulğani, kardeĢi ġeyhü‟l-

Ġmâd, Hafız Abdülkadir er-Rehâvî ve pek çok gezgin ilim talebeleri gelip bu tekkeye 

yerleĢmiĢlerdir (Ġbn Receb, 2005, 3/133). Ġbn Receb‟in, Mahmûd b. Osman ile ilgili 

verdiği malumatlardan tekkede medrese gibi eğitim verildiği,  Hanbelî fıkhının 

ağırlıklı olarak iĢlenildiği anlaĢılmaktadır.  

Mısır‟dan gelip Bağdat‟ı vatanı yapan Sa„d b. Osman b. Merzûk, Ģehre 

geldiğinde uzun süre bu tekkede kalmıĢtır (Ġbn Receb, 2005,  2/ 419). 

4.4.2.14. Dûrî (Ġbnü’l-Bell) Tekkesi 

Önemli Hanbelî vaizlerinden Muhammed b. Ali b. Nasr b. el-Bell‟e (ö. 

611/1214) nispet edilen bu tekke Ġsa Nehri kenarında Katuftâ Mahallesi‟nde (ġahhâzîn 

Mahallesi) yer almıĢtır. Dûrî‟nin kabri de bu tekkededir (Ġbn Receb, 2005,  3/162; 

Ġbnü‟d-Dübeysî, 2006, 1/523). Tekkede ne tür eğitim verildiği hakkında bir bilgi 

kaynaklarda bulunamamıĢtır. 

4.4.2.15.   Sühreverdî Tekkesi 

Bu tekkeyi Ebü‟n-Necîb Abdulkâhır b. Abdullah b. Muhammed b. Amuveyh es-

Sühreverdî (ö. 1176) Dicle Nehri‟nin kenarına kendisi için yaptırmıĢtır (Sem„ânî, 

1963,  7/307). Daha sonra tekkenin yanına Kayseriyye Medresesi inĢa edilmiĢtir 

(Mekkiyye, 2005, 156). Necîbiyye Medresesi müderrisi ve ġehâbüddîn es-

Sühreverdî‟nin amcası olan Ebün-Necîb, iyi bir âlim ve tasavvuf Ģeyhidir. Söz konusu 

niteliklere sahip olan Sühreverdî‟nin bu tekkede de hem fıkıh hem de tasavvuf dersleri 

verdiği düĢünülmektedir. Sühreverdî tarikatı Ģeyhi olan yeğeni ġehâbeddîn 

muhtemelen amcasının yanında bu tekkede maneviyat eğitimi almıĢtır (Özdemir H. 
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A., Sühreverdî, 2013, 6). Tekke Bağdat‟ta Sühreverdîliğin ve devamı olan fütüvvet 

teĢkilatının baĢlangıç merkezi sayılabilir. 

4.4.2.16.   Fâtıma binti’l- Hüseyin (Bintü Hamza) Tekkesi 

Bağdat‟ın meĢhur kadın vaizelerinden Fâtıma binti‟l-Hüseyin b. el-Hasan b. 

Fadlaveyh er-Râzî (ö. 521/1127) için yaptırılan bu tekke bir kadınlar tekkesidir 

(Zehebî, 1995, 36/63). MeĢhur bir hadisçi olan Bintü Hüseyin, Bintü Hamza diye 

meĢhurdur. Ġbnü‟l-Cevzî ondan Kitâbü Zemmi’l-Gıybe adlı kitabı dinlemiĢtir. Tekkesi 

kadın sûfîlerin uğrak yeri olmuĢtur (Ġbnü‟l-Cevzî, 1992, 17/247; Sıbt Ġbnü‟l-Cevzî, 

2013, 20/209). Tekkenin Ģeyhi Bintü Hüseyin‟in burada hadis dersleriyle birlikte 

maneviyat eğitimi verdiği var sayılmaktadır. 

4.4.2.17. Me’mûniyye Tekkesi 

 Bağdat‟ın en eski tekkelerinden birisi olduğu tahmin edilen bu tekkenin 

kütüphane görevlisi Ebü‟l-Meâlî Ahmed b. Hibetullâh ile Nizâmiye Medresesi 

müderrislerinden el-Vecih el-Vâsıtî arasında bir kitapla ilgili diyalog geçmektedir 

(Hamevî, 1993, 5/2226). 

 ġeyh Sadaka b. el-Vezîr al-Vâsıtî  (ö. 651/1253) bu tekkenin sufilerindendi. 

Daha sonra bir müddet satıĢ engel memuruna ( ناظر حجر البيع   Nâzıru Hıcri‟l-Bey„) 

hizmet etti. O daha sonra bu görevini bırakıp, kendisine ait Garâh el-Kadı denilen 

yerdeki zâviyesine çekildi. Bağdat‟ın bilinen meĢhur Ģeyhlerinden biriydi. Aynı 

zamanda vaiz de olan bu Ģeyhin etrafında o dönemde önemli bir cemaat toplanmıĢtı 

(Ġbnü‟l-Cevzî, 1992, 18/154; Ġbnü‟l-Fuvatî, 2003, 208). ġehâbeddîn es-Sühreverdî de 

bir müddet bu tekkenin Ģeyhliğini yapmıĢtır (Ġbnü‟l-Fuvatî, 2003, 21). 

4.4.2.18. ġart Tekkesi 

 Bağdat‟ın doğu tarafında bulunan bu tekkenin Ģeyhi Sühreverdî tarikatının da 

kurucusu olan Ebü‟n-Necîb es-Sühreverdî‟nin amcası Ebû Hafs es-Sühreverdî 

(ö.532/1137)‟dir (Zehebî, 1995, 36/289-300). Özdemir, hakkında fazla malumat 

bulunmayan bu tekkenin, Seâde er-Resâili tekkesi olduğunu Zehebî‟den naklen iddia 

etmektedir (Sühreverdî, 2013, 3). ġart Tekkesi hakkında Zehebî dıĢında hiçbir 

müelifin bilgi vermemesi bu iddiayı doğrulamaktadır. 
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4.4.2.19.  Es-Seâde (Seâde el-Hâdim) Tekkesi 

 Dicle Nehri‟nin kenarında bulunan tekke halife el-Müstazhir-Billâh‟ın 

hizmetkârı Seâde er-Resâilî (ö. 500/1106) tarafından yaptırılmıĢtır.  ġart Tekkesi 

olduğu düĢünülen bu tekkenin ilk Ģeyhi  Ebü‟n-Necîb es-Sühreverdî‟nin amcası Ömer 

b. Muhammed b. Amûveyh Ebû Hafs es-Sühreverdî (ö. 532/1137) olmuĢtur. 

Sühreverdî‟nin nesline vakfedildiğinden onun ölümünden sonra da çocukları buranın 

Ģeyhliğini yapmıĢtır (Ġbnü‟l-Fuvatî, 1995, 1/188; 4/114). Ömer b. Muhammed 

Sühreverdî, 455/1063 yılında Sühreverd‟de doğmuĢ, daha sonra Bağdat‟a gelerek 

Nizâmiye Medresesi müderrislerinden Ebü‟l-Kâsım ed-Debûsî ve Ebû Hâmid el-

Gazâlî‟den fıkıh eğitimi ve pek çok âlimden hadis dersleri almıĢtır. Dünyanın 

baĢlangıcından 524/1130 yılına kadar sürdürdüğü el-Mücâhidî adında bir tarih kitabı 

tasnif etmiĢtir. 532/1137 yılında vefat eden Sühreverdî‟nin cenaze namazı tekkesinde 

kılınarak ġunîziyye kabristanlığına defnedilmiĢtir (Ġbnü‟l-Cevzî, 1992, 17/331). 

4.4.2.20. Müsteced Tekkesi 

 Halife Müstansır-Billâh tarafından
40

 Bağdat‟ın doğu kısmında Dârü‟r-Rûm 

(Deyrü‟r-Rûm) denilen eski bir manastır olduğu düĢünülen yerde sûfîlerin kalması için 

inĢa edilen tekke, 626/1228 yılında açılmıĢtır. Tekkenin Ģeyhi Kâdiriyye Medresesi 

müderrisi Ebû Salih Nasr b. Abdürrazzak b. Abdülkadir el-Cîlî (ö.633/ 1235) olmuĢ ve 

vefatına kadar bu görevde kalmıĢtır (Ġbnü‟l-Fuvatî, 2003, 16(.  Kaynağımızın müellifi 

Ġbnü‟l-Fuvatî ve oğlunun 678/1279 yılında icâzet aldığı hadis âlimi Kemâlüddîn Ebû 

Nasr el-Muharrimî  bu tekkenin Ģeyhlerindendir. O, burada hadis ve tasavvuf 

derslerinin yanında Ebü‟n-Necîb es-Sühreverdî‟nin Avârifü’l-Maârîf adlı eserini 

okutmuĢtur (1995, 4/244). Ġbnü‟l-Fuvatî‟nin verdiği tarihe bakılırsa bu tekkenin de 

Moğol istilâsından sonra uzun bir süre hizmet verdiği, burada hadis derslerinin de 

verildiği anlaĢılmaktadır. Tekkenin Ģeyhinin Ebü‟n-Necîb‟in kitabını tekkede 

okutmasından buranın da Sühreverdîliğin bir kolu olarak hizmet verdiğini akla 

getirmektedir. 

                                                 
 
40

 Ġbnü'l-Fuvatî, ( 2003, 202) 650/1252 yılı olaylarından bahsederken bu tekkenin bizzat halife değil de 

annesi tarafından yaptırıldığını söylemektedir. Bu bilgiden yola çıkarak annesinin isteği üzerine halifenin 

yaptırdığı tahmin edilebilir. Çünkü yukarıdaki bilgileri de kendisi vermektedir. Ayrıca bu tarihte bu 

tekkenin açıldığını ifade etmesinden tekkenin yukarıda verilen tarihten daha önce açıldığı anlaĢılmaktadır. 

Ġbnü‟l-Fuvatî‟nin tekkenin açılıĢ tarihi ile ilgili iki farklı tarih göstermesi ya bu tekkenin bir nedenle 

kapanıp daha sonra tekrar açılmasına iĢeret etmekte ya da 626/1228 yılında aynı adla aynı tarihte açılan 

mescitle karıĢtırılmaktadır. 
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4.4.2.21. Merzübâniyye Tekkesi 

 Halife Nâsır-Lidînillâh bu tekkeyi Ġsa Nehri kenarında tekkenin adını aldığı 

Merzübân denilen mevkide ġeyh Ebü‟n-Necîb es-Sühreverdî‟nin yeğeni ġeyh 

ġehâbüddîn es-Sühreverdî (ö. 632/1235) için yaptırmıĢtır. Onun ölümünden sonra 

tekkeye Ebû Hâmid Muhammed b. Ebü‟l-Fahr b. Ahmed el-Kirmânî (ö. 635/1238) 

Ģeyh olarak görevlendirilmiĢtir (Ġbnü‟l-Fuvatî, 2003, 72). Halifenin tekkeyi vaktini 

burada geçirmek, dünyadan elini eteğini çekmek düĢüncesiyle yaptırdığı iddia 

edilmektedir (Özdemir H. A., Sühreverdî, 2013, 8). 

 Vakıf Ģartnamesinde ġâfiî Ģeyhlerin görev icra edebileceği tekkeye Halife 

Müstansır (hlf. 1226-1242) döneminde atanan ġeyh Hasan b. Muhammed  (ö. 

650/1252) 642/1244 yılında Hanefî olduğu için azledilip TutuĢiyye Medresesine 

müderris olarak görevlendirilmiĢtir (Ġbnü‟l-Fuvatî, 2003, 155; Ğassânî, 1975, 529-

530). 

 Tekke 1258 yılındaki Moğol istilâsından sonra da ayakta kalarak hizmete 

devam etmiĢtir. Ġbnü‟l-Fuvatî (2003, 257) 667/1268 yılı olaylarından bahsederken bu 

tekkenin Ģeyhlerinden Afîfüddîn Yûsuf b. Bakkal‟ın ölüm haberini vermektedir.  

4.4.2.22. BenefĢe Tekkesi 

Halife Müstedî-Billâh‟ın eĢi BenefĢe Hatun (ö. 597/1201) tarafından 573/1177 

yılında TutuĢiyye Medresesi çarĢısında kadınlar için yaptırılmıĢtır. Hanbelîlerin 

tekkelere karĢı olmasının aksine BenefĢe Hatun Hanbelî olmasına rağmen bu tekkeyi 

bina ettirmiĢ ve baĢına Ģeyh olarak Ebûbekir Muhammed b. Ahmed ez-Zûzenî‟nin kız 

kardeĢini görevlendirmiĢ ve buraya bağıĢlarda bulunmuĢtur (Ġbnü‟l-Cevzî, 1992, 

18/238; Cevâd, 1954, 240). 

4.4.2.23. Bedî Tekkesi 

Nizâmiye Medresesi öğrencilerinden Zencânlı Ebü‟l-Muzaffer Abdüssamed b. 

Hüseyin (ö. 581/1158)  tarafından Bağdat‟ın doğu tarafında bulunan Karâh el-Kadı 

denilen mevkide inĢa edilmiĢtir (Cevâd, 1954, 238). Tekke ile ilgili kaynaklarda 

aĢağıda verilen bilgiden baĢka bir malumat bulunamamıĢtır. Zehebî‟nin, Dübeysî den 

atıfla verdiği bilgiye göre; dönemin hadis âlimlerinden Ebûbekir Muhammed el-

Hâzimî (ö. 584/1188) buranın müdavimlerinden olup her gün odasında 

sabahlamaktadır. Bedî,  tekkenin hizmetkârına onun sabaha kadar odasında 
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uyuduğunu, bu sebeple ona kandil için gerekli beziri vermemesini tembihlemiĢtir. 

Gece yarısı Hâzimî‟nin hücresine giren hizmetkâr onun namaz kılıp kitap okuduğunu 

görmüĢtür. Durum sabaha kadar böyle devam etmiĢtir. Sabah ne olduğunu öğrenmek 

isteyen Bedî de onun hala namaz kıldığına Ģahit olmuĢtur (Siyer, 1984, 21/167). 

Zehebî‟nin verdiği bu bilgilerle tekkenin adının Ģeyhinden aldığı, tekkede manevi 

eğitimle birlikte ilmî faaliyetlere yönelik hizmet verildiği anlaĢılmaktadır. 

4.4.2.24.  ġunîziyye Tekkesi 

Sultan Baybars‟ın kızı Tezkerpey Hatun tarafından 684/1285 yılında kadınlar 

için yaptırılmıĢ bir tekkedir. Tekke Derb-ü Asfar denilen yerde Baybars Tekkesi‟nin 

karĢısında bulunmaktadır (Fevvâz, 1895, 105). Buranın en önemli özelliği hem 

banisinin hem de müdâvimlerinin kadın olmasıdır. 

Tezkerpey Hatun tekkeyi inĢa ettirdikten sonra ilim ve tezkiye için Bağdatlıların 

kızı diye bilinen Zeyneb bt. Ebü‟l-Berekât‟a vermiĢti. Zeyneb, tekkede kadınların 

Ģeyhi olarak onlara her türlü konuda ilmî ve sosyal hayata hazırlık dersleri vermiĢ 

(Fevvâz, 1895, 106), o dönemin Bağdat‟ında burası kadınlara yönelik önemli bir 

yaygın eğitim merkezi olmuĢtur. Tekke kadınlara has özelliğini devam ettirememiĢ, 

daha sonraki dönemlerde erkek Ģeyh ve müridlerin tekkesi olmuĢtur.  

Aslen BûĢencli olup Bağdat‟ta 544/1149-1150‟de doğan ġâfiî vaizi Ebü‟l-Fadl 

Ġsfendiyar b. el-Muvaffâk (ö. 625/1228) bir müddet bu tekkenin Ģeyhi olmuĢtur 

(Safedî, 2000, 1/30). Zümrüt Hatun Medresesi muîdlerinden Ebû Muhammed 

Abdurrahman el-Bağdâdî  (ö. 620/1223-1224) de bu tekkede Ģeyhlik yapmıĢtır (Safedî, 

2000, 18/72) . 

Tekkenin Moğol istilâsından sonra 667/1268 yılında hizmet vermeye devam 

ettiğini, buranın Ģeyhlerinden Mahmûd el-Câcermî‟nin vefâtını bildiren Ġbnü‟l-

Fuvatî‟den (2003, 257) öğreniyoruz. 

4.4.3.  ÇarĢılar 

Bağdat‟ın çarĢılarında yer alan özellikle kitap dükkânlarıyla Verrâklar ÇarĢısı, ilim 

adamlarının sürekli uğradıkları, kitap yazdırıp ilmî müzakere ve münazara yaptıkları 

yerler olmuĢtur. Ahmet Çelebi, Hitti‟den
41

 alıntılayarak ilk kitap satıĢ evlerinin 

                                                 
41

 P. Hitti kitapçı dükkânlarının bir yandan ticârî bir yandan da eğitim amaçlı olarak oluĢtuğu ilk yerin 

Bağdat olduğunu iddia etmiĢtir (1989, 2/616). 
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Bağdat‟ta Abbâsîlerin ilk döneminde açıldığını ve daha sonra Ġslâm âleminin merkezî 

Ģehirlerinde ve muhtelif yerlerde yayıldığını iddia etmektedir (Çelebi, 1976, 54). 

Ġbnü‟l-Cevzî (1980, 26) Bağdat‟taki Verrâklar ÇarĢısı‟nın büyük bir çarĢı olduğunu, 

burada ulema ve Ģairlerin kurulmuĢ ilim meclislerinde yer aldığını söylemektedir. 

Pedersen ise (2012, 59), çarĢının surların dıĢında güneydoğu istikametindeki kanalın 

civarında yer aldığını bildirmektedir. ÇarĢının Rusâfe Mahallesinde Bağdat‟ın 

doğusunda yer aldığı ile ilgili kaynaklar göstererek verdiğimiz bilgilere göre 

Pedersen‟in verdiği malumatın eksik olduğu görülmektedir. 

 Bazı ilim adamları ilmî faaliyetlerinin yanında ticaret ve zanaatla da 

uğraĢtıklarından bu uğraĢ alanları ilmî faaliyet mekânları olabiliyordu. Onlar 

uğraĢtıkları meslekle ilgili nisbeler alıp (Haddâd (Demirci), Bezzâz (KumaĢçı), Bakkâl 

gibi) lâkablarıyla da meĢhur olmuĢlardır.  

4.4.4. Evler 

O dönem uleması ilmi her zaman ve Ģartlarda korumuĢ ve zaman ve zemin 

ayrımı yapmadan ilim hizmetini yerine getirmiĢlerdir. Bağdatlıların hayatın her 

alanında sürdürdükleri ilmî faaliyet mekânlarından birisi de evleri olmuĢtur. Mesela 

önemli Hanbelî fakihlerinden münazaracı Fahrüddîn Ebû Muhammed Ġsmâil b. 

Abdullah b. el-Hüseyin el-Bağdâdî (ö. 610/1213-1214), Kasr Camii‟ndeki münazara 

halkasının yanı sıra kendi evinde fıkıh dersleri vermiĢtir (Ġbnü‟l-Fuvatî, 1995, 2/562). 

4.4.5. Dârülilimler 

 Ġnsanların ilmî araĢtırma yapma ve kitaplardan istifade etme gibi amaçlar için 

bütün halka açık bir vakıf hizmeti olan bu ilim merkezlerinin ilk banisi olarak Ebü‟l-

Kâsım Ca„fer b. Muhammed (ö. 323/934-935) gösterilmektedir. Onun Musul‟da açtığı 

bu merkezde pek çok farklı dalda kitaplar yer almakta, muhtaç araĢtırmacılara burada 

ücretsiz yemek hatta kâğıt bile verilmekteydi (Erünsal, 1993, 8/539-540).  Bu ilim 

merkezi aynı zamanda bir eğitim merkeziydi. Ali b. Faddâl el-Ferezdak Bağdat‟ta bir 

dârülilimde nahiv dersleri vermiĢtir (Hamevî, 1993, 1838). Günümüzdeki eğitim 

kurumlarıyla kıyaslandığında öğrencilere o zaman yiyecek ve kâğıt gibi değerli 

yardımlarda bulunulması dönemin vakıfların daha zengin ve öğrencilerin hizmetlerine 

daha fazla önem verdiği görülmektedir. Günümüzde bazı vakıflar öğrencilerin 

ihtiyaçlarını karĢılamaktadır. Ama genel bir kıyaslama yapıldığında barınmadan 
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beslenmeye hatta okul ihtiyaçlarına kadar o dönemde yapılan yardımlar gibi yardım 

edilmediği görülmektedir. 

 Dârülilimler, dârülkütüblerle neredeyse aynı iĢlevi görüyordu. Öyle ki çoğu 

araĢtırmacılar bu ikisi arasında fark görmemiĢtir. Birinin dârülkütüb dediğine bir 

baĢkası dârülilim demiĢtir (Erünsal, 1993, 8/539-541). Buradan hareketle bu iki 

merkezin icraatlarının aynı, isimlerinin farklı olduğu söylenilebilir. 

4.4.5.1. Dârü’l-Müsennat 

Halife Nâsır-Lidînillâh, dinlenmek ve rahatlamak için 576/1180-1181 yılında 

Bağdat‟ın batı kısmındaki Dicle Nehri‟nin kenarında sur tarafına yaptırdığı bu ilim 

evine ayrıca pek çok kitap vakfetmiĢtir. Kitapların seçilmesi ve buraya yerleĢtirilmesi 

için MübeĢĢir b. Ahmed b. Ali‟yi (ö. 589/1193) görevlendirmiĢtir (Sıbt Ġbnü‟l-Cevzî, 

2013, 21/270; Kıftî, 1986, 204; Mansûr, 1981, 88; Avvâd, 1986, 120-121). Burası 

aslında bir devlet konuk evi olarak yapılmıĢ, ancak ilim evi olarak ön plana çıkmıĢtır. 

Halife, buraya farklı renklerde tabaklar getirtmiĢ, altından ve gümüĢten kaplar 

koydurmuĢtur. Krallar ve ileri gelen devlet adamlarını, ilim erbabını ve diğer önemli 

Ģahsiyetleri burada ağırlamıĢtır (Mansûr, 1981, 88).   

Divan kâtibi, yazar ve hesap uzmanı olan Mecdüddîn Ebû‟l-Fedâil el-Merzubân 

el-Vâsıtî (ö. 699/1299-1300), Moğol istilâsından (1258) sonra Bağdat‟a gelmiĢ ve 

burada bir müddet mütevellî olarak görev yapmıĢtır (Ġbnü‟l-Fuvatî, 1995, 4/506-507). 

Verilen bu bilgiden, buranın Moğol istilâsından sonra da ayakta kaldığı ve aynı 

görevini icra ettiği anlaĢılmaktadır. 

4.4.5.2. Sâbûr Dârülilmi ve Kütüphanesi 

  Büveyhoğulları‟na 383/993 yılında vezir olan Ebû Nasr Sâbûr b. ErdeĢîr (ö. 

416/1025) aynı yıl Kerh Mahallesi‟ndeki iki sur arasında Horasan kapısında satın 

aldığı bir yeri yeniden düzenleterek dârülilme çevirmiĢ, buraya çok kıymetli kitaplar 

getirtmiĢtir. Önde gelen imam ve bilginlerin yazdığı kitaplara bir de fihrist 

yaptırmıĢtır. Ebû Nasr, dârülilmin idare ve sorumluluğuna Ģeriflerden Ebü‟l-Hüseyin 

Muhammed b. Hüseyin b. Ebî ġeybe ile Ebû Abdullâh Muhammed Hasenî ve Kadı 

Ebû Abdullah Hüseyin Dabîy‟i görevlendirmiĢtir. Dârülilmin ihtiyaçlarını karĢılama 

görevini Ebûbekir Muhammed b. Musa el-Harezmî‟ye vermiĢtir. (Ġbnü‟l-Cevzî, 1992, 

14/290, 366; 16/49; Zeydân, 2019, 2/188). 
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Sâbûr Darülilmi döneminin en mühim yazmalarına sahip on bin ciltten fazla 

kitap barındırıyordu. O dönemde Ġslâm beldelerinde buranın adı duyulmuĢ ve ilim 

ehlinin çoğu kütüphanesine uğramıĢtır. Burada münazaralar, kitap istinsahları ve Ģiir 

müsabakaları yapılmıĢ, önemine binaen her müellif ortaya koyduğu eserinin bir 

nüshasını da bu kütüphaneye bağıĢlamıĢtır. Cebrâil b. Abdullah BuhtiĢu (ö. 396/1105), 

yazdığı beĢ ciltlik tıp kitabının bir nüshasını bu kütüphaneye bağıĢlamıĢtır. Ebü‟l-A„lâ 

el-Mearrî‟nin 399/1008 yılında Bağdat‟a seyahatinde dârülilmin kitap zenginliği ve 

fonksiyonu dikkatini çekmiĢtir ( Temîmî, 2011, 110-114). 

Ne var ki bu önemli ilim merkezi, 451/1059 yılında Kerh Mahallesi‟ndeki büyük 

yangında
42

 kitaplarıyla birlikte yanmıĢ, o vakit orada olan Selçuklu Veziri Kündürî 

Sünnî itikada uygun kitapları seçmek suretiyle bir kaçını kurtarmıĢtır (Ġbnü‟l-Cevzî, 

bty., 17/61; Temîmî, 2011, 113-114). 

4.4.6. Dârülkütübler 

Bağdat‟ta kuruluĢundan itibaren dârülkütüblerin varlığını kaynaklarda geçen 

“Dârülkütüb el-Atîk” (eski dârülkütüb) kavramından hareketle tespit edebiliyoruz. 

Ancak Ģehrin ilk zamanlarından çalıĢma yaptığımız döneme kadar olan süreçte 

dârülkütüplerin az olması ĢaĢırtıcıdır. Bunun nedeni muhtemelen Ģehirde bulunan 

büyük ve zengin kütüphalerin bulunmasıdır. Diğer bir sebep dârülilim ile aynı adla 

anılması, dârülilimlerin tarafımızdan ayrı bir baĢlıkta alınması dolayısıyla sayısal 

farklılıklar oluĢmasıdır. Netice olarak hangi adla anılsa anılsın ilmin altın Ģehri Bağdat 

için tespit edilen dârülkütüb sayısı azdır. 

4.4.6.1. Garsu’n-Ni‘me es-Sâbî Dârülkütübü 

Vezir Sâbur‟un dârülilmi yandığı esnada içerisindeki kitaplar talan edilince, 

(451/1059) Uyûnu’t-Tevârîh‟in müellifi Ebü‟l-Hasan Muhammed b. Hilal es-Sâbî (ö. 

480/1087) Ģehrin batısındaki Ġbnü Ebû Avf Caddesinde 452/1060 yılında bir 

dârülkütüb açıp, içerisine 1000 kitap getirtmiĢtir (Ġbnü‟l-Cevzî, bty., 16/61-62; 

Temîmî, 2011,  115). 

Kütüphanenin hâzini 470/1080‟li yıllarda vefat eden Ebû Muhammed Yahya b. 

Muhammed idi (Temîmî, 2011, 115). Daha sonraki dönemlerde bu kütüphanenin adı 

                                                 
42

 Bu olayın gerçekleĢtiği tarihle ilgili iki farklı rivayet vardır. Hamevî, Tuğrul Bey‟in Bağdat‟a girdiği 

sırada (447/1055) çıkan yangında; Ġbnü‟l-Esîr ve Bundâri ise 451/1059 yılında çıkan yangında bu olayın 

gerçekleĢtiğini söylemektedirler (Erünsal,  1993, 8/540). 
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kaynaklarda geçmemektedir. Buradan da anlaĢılıyor ki burası ya çok önem arz 

etmemiĢ ya da bir sebeple yıkılmıĢ olmalıdır. 

4.4.6.2. Me’mûniyye Tekkesi Dârülkütübü 

  Dârülkütüble ilgili kaynaklarda ulaĢabildiğimiz malumat bulunmamaktadır. 

Buranın varlığı Hamevî‟nin verdiği (1993, 2266) aĢağıdaki bilgi ile tespit edilmiĢtir. 

Dârülkütüb görevlisi Ebü‟l-Meâlî, nahiv âlimi ve Nizâmiye Medresesi müderrisi el-

Vecîh ile Ģair Mearrî hakkında burada bir konuĢma gerçekleĢtirmektedir. Bu 

konuĢmada kütüphane görevlisi, Mearrî‟nin Nakdu‟l-Kur‟an adlı kitabını yıkamak 

(yazıların mürekkebini su ile akıtmak) suretiyle yok ettiğinden bahsetmekte ve el-

Vecîh, ona bu iĢi yapmakla hata ettiğini söylemektedir. 

4.4.6.3. Ġbnü’l-Alkamî Dârülkütübü 

 Moğol istilâsından önce Halife Musta‟sım‟ın vezirliğini yapan Müeyyidüddîn 

Ġbnü‟l-Alkamî, 645/1247-1248 yılında evini kütüphaneye çevirip 10.000 cilt kitabı 

kütüphanesine yerleĢtirmiĢtir. Dil âlimi Sâğânî‟ye el-Ubâb adlı hacimli bir dil kitabını, 

Ġzzeddîn Ebû‟l-Hâmid b. Hadîd‟e de Nehcü’l-Belâğa’nın 20 ciltlik Ģerhini yazdırıp 

yeterli miktarda ücretini vererek bu kitapları kütüphanesine kazandırmıĢtır (Ġbnü‟l-

Fuvatî, 2003, 168; Ġbnü‟t-Tiktaka, bty., 337). Moğol istilâsından (1258) sonra 

kaynaklarda geçmediğinden buranın istilâ esnasında yok edildiği anlaĢılmaktadır. 

4.4.7. Bîmâristanlar (Hastaneler) 

 Farsça bîmâr ve istan kelimelerinden türetilerek “hasta mahalli” anlamına 

gelen bu kelime hastane için, daha sonra tıp eğitimi verilen yerler için de kullanılmıĢtır 

(Zeydân, 2019, 2/150; Terzioğlu, 1992, 6/163). 

 Ġlk defa ġam‟da 88/706 yılında Velîd b. Abdülmelik tarafından kurulan 

Bîmâristan, (ġekil 4. 3.)  Bağdat‟ta ilk olarak Halife Mansûr tarafından 149/766 

yılında kurulmuĢtur (Gözütok, 2006, 43; Zeydân, 2019, 151). Ġkinci olarak Halife 

HârünürreĢîd Cibril b. BuhtîĢû‟ya Bîmâristan yaptırarak baĢhekimliğine 

CündiĢapur‟dan gelen Mâseveyh el-Hûzî‟yi atamıĢtır
43

 (Ġsa, 2012, 113). Mâseveyh‟ten 

sonra oğlu Yahya aynı görevi yürütmüĢtür (Zeydân, 2019, 151). 

                                                 
     

43
 Zeydân (2019, 2/151) Bağdat‟ta ilk Bîmâristanı HârûnürreĢîd‟in inĢa ettirdiğini söyleyip, Halife 

Mansûr‟un CündiĢapur‟dan tabipler getirdiğini ancak hastane kurdurmadığını ifade etmektedir. P. Hitti 

ise (1989, 2/558), Ġran‟daki örneğine uygun olarak Ġslâm‟da ilk hastaneyi HârûnürreĢîd‟in kurdurduğunu 

iddia etmiĢtir. 
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 Beytül-Hikme‟nin önemli mütercim ve âlimlerinden Harranlı Sâbit b. 

Kurra‟nın oğlu Tabip Sinan b. Sâbit (ö. 331/943) halife Muktedir-Billâh (hlf. 908-932) 

döneminde sağlık iĢlerinin baĢına getirilerek Bağdat‟ta hem hastanelerin açılması hem 

de doktorların denetlenip çalıĢmalarındaki disiplinin sağlanmasında önemli bir rol 

üstlenmiĢtir. O, halifenin emriyle hekimleri sınavdan geçirerek hastanelere kabul 

ediyordu. Onun sınavından geçen hekim sayısının 860 kiĢi olması o dönem 

Bağdat‟ında tıp ilmi tahsil edenlerin sayısının çokluğunu, Abbâsîlerin sağlığa ve tıp 

ilmine ayrı bir ehemmiyet verdiklerini göstermektedir (Ġbn Ebî Usaybia, bty., 302; 

Kaya, M. 2009, 37/239). 

 Halife Muktedir-Billâh (hlf. 908-932), Halife Mütevekkil-Alellah‟ın (hlf. 847-

861) annesi Seyyide Hatun‟un Sûku-Yahyâ‟da (Yahya ÇarĢısı) bulunan hastanesini 

306/918 yılında geliĢtirerek Bîmâristan‟a dönüĢtürmüĢ, buraya 700.000 dinar 

bağıĢlamıĢtır. BağıĢlanan meblağın çokluğu o dönem sağlık harcamalarının da çok 

yüksek olduğunu göstermektedir. Muhtemelen çalıĢanların, talebelerin iaĢelerinin, 

hastane için gerekli olan dönemin alet, edevatlarının, ilaçların ve hastaneye yatan 

hastaların temel ihtiyaçlarının bu bağıĢla karĢılanması düĢünülmüĢtür.  

 Halifenin, bimaristanı annesi için yaptırdığını kaynakların burası için 

“Maristânü Ümmi Muktedir” (Muktedir‟in annesinin bimarıstanı) Ģeklinde 

adlandırmasından anlıyoruz. (Ġbn Ebî Usaybia, bty., 302; Zehebî, 2006, 11/372; 

Zeydân, 2019, 2/152). Aynı yıl Sinan b. Sâbit, halifenin isteğiyle Bâbü‟Ģ-ġam 

tarafında Bîmâristan-ı Muktedîrî‟yi inĢa ettirmiĢ ve bu hastanenin masrafları için aylık 

200 dinar bağıĢlanmıĢtır (Zeydân, 2019, 2/152). 

 Selçukluların Bağdat‟ta bimâristan yaptırdığı bilgisi bazı kaynaklarda geçse de 

kesin ve kapsamlı bir bilgiye rastlanmamıĢtır. Bu konuyla ilgili olarak Terzioğlu 

(1992, 6/168), Nizâmülmülk‟ün Nizâmiye Medresesine ilâve ettirdiği bîmâristan ile 

Alparslan‟ın oğlu TutuĢ‟un TutuĢiyye Medresesi ile birlikte Dicle Nehri‟nin doğu 

kısmında yaptırdığı bîmâristandan bahsetmektedir. Muhtemelen Terzioğlu, TutuĢiyye 

Bimâristanının varlığını, Hamevî‟den iktibasla aĢağıda verdiğimiz aynı bilgilerden 

öğrenmiĢtir. 
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4.4.7.1. Bîmâristan el-Adudî 

 Bağdat emirlerinin komutanlarından Türk asıllı Beckem (ö. 329/941) 

tarafından Ģehrin batı kısmında inĢası baĢlatılarak tamamlanamayan bu hastaneyi 

372/982 yılında Adudüddevle b. Büveyh
44

 (ö. 372/982) 100.000 dinar harcayarak 

bitirmiĢtir. Adudüddevle hastaneye baĢka yerlerden seçerek getirdiği yirmi dört hekim, 

eczacılar, depocular, nâzırlar ve kapıcılar gibi gerekli bütün personeli 

görevlendirmiĢtir. Aynı zamanda tıp fakültesi niteliğinde olan hastanenin ilâç, içecek, 

âlet ve edevat gibi bütün ihtiyaçları karĢılanmıĢtır (Zehebî, 1989, 26/473; Ġbn Kesîr, 

1991, 11/200; Hitti, 1989, 3/743). 

 Hastanenin, tıp ilmine adanmıĢ olan Ebü‟l-Hasan Ali b. Ġbrahim b. Bekes, 

Sinan‟ın öğrencisi diye bilinen Ebü‟l-Hasan b. KeĢkerâyâ, Ebû Ya‟kub el-Ehvâzî, Ebû 

Ġsa er-Rûmî,  Benû Hassûn, Cibril ġîrâzî, döneminin sayılı göz doktorlarından Ebü‟n-

Nasr ed-Dihnî, önemli cerrahlardan Ebü‟l-Hayr ve Ebü‟l-Hasan b. Tüffâh, parmakla 

gösterilen ortopedistlerden Ebü‟s-Salut gibi döneminin ender hekimlerinden oluĢan bir 

hekim kadrosu var idi (Ġsa,1981, 188). Bu bilgilerden anlaĢıldığı gibi hem Bağdat‟ın 

hem de o bölgenin en kaliteli tıp merkezi bu hastane olmuĢtur ki kaynaklarda, sık sık 

adının geçmesi bu durumu desteklemektedir. Hastane h. 5. asırda önemini yitirip, 

harabeye dönüĢmüĢtür. Bu durum, Sıbt Ġbnü‟l-Cevzî‟nin Ebû Mansûr Abdülmelik‟in 

(ö. 460/1067)  hayatını anlatırken onun o zaman harap ve terkedilmiĢ vaziyetteki bu 

hastaneyi tadilattan geçirtip yeni hekimler görevlendirdiğini söylemesinden 

anlaĢılmaktadır (2013, 19/205). Sıbt Ġbnü‟l-Cevzî, Ebû Mansûr‟un hastaneye yeni 

katlar inĢa ettirdiği, 28 tabip görevlendirdiği, pek çok ilaç ve Ģurup getirttiğini 

söyledikten sonra onun ölümüyle hastanenin tabipsiz ve hastaların açıkta kaldığını 

eklemesi buranın tekrar bakımsız hale geldiğini göstermektedir (19/205). Daha sonra 

sahip çıkıldığı düĢünülen hastane, Sultan Muhammed Tapar döneminde de aktif bir 

Ģekilde hizmet vermiĢtir. Sultan 1107 yılında buraya hastalanan 10 kölesini gönderip 

ihtiyaçlarının karĢılanması için 100 dinar hibe etmiĢtir (Sıbt Ġbnü‟l-Cevzî, 2012, 

20/21). 

4.4.7.2. Bîmâristan el-Atîk 

 Bağdat‟ta Bâbü‟l-Muhavvel denilen yerde bulunan bu hastanenin 

idarecilerinden birisi Ebü‟l-Ğanâim Ġbni‟d-Dükâk Muhammed b. Ali (ö. 483/1090)‟dir 
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 Adudüddevle, Büveyhîlerin en kudretli ve kendisine ġehinĢah lâkabı verilen ilk hükümdarı olmuĢtur. 

BaĢta Bağdat‟ta olmak üzere çok yerde hayır ve hasenatı vardır ( Hitti, 1989, 3/740).  
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(Safedî, 2000, 4/104).  Ġsminin kaynaklarda el-Atîk (eski) Ģeklinde geçmesinden 

Bağdat‟ın en eski hastanesi olduğu anlaĢılmaktadır (Râvî, 2015, 75). Bek (1981, 199), 

Aynî‟den naklederek Bâbü‟l-Muhavvel‟de bir hastanenin mevcudiyetini ancak buranın 

449/1057 de yıkıldığını söylemektedir. Aynî‟nin aynı mahalledeki bimâristandan söz 

etmesi bu hastanenin Bimâristân el-atîk olduğunu, o vakit yıkılıp daha sonra tekrar 

yaptırıldığını akla getirmektedir.  

4.4.7.3. Ali b. Ġsa Bîmâristanı 

Harbiyye Mahallesi‟nde 302/914-915 yılında vezir Ebü‟l-Hasan Ali b. Ġsa 

tarafından yaptırılan ve DımaĢklı Ebû Osman Saîd b. Ya„kûb‟un doktor olarak 

görevlendirildiği bu hastaneye vezir malından vakıflar bağıĢlamıĢtır (Ġbnü‟l-Cevzî, 

1992, 13/ 15; Ġsa, 2012, 114; Zeydân, 2019, 2/152). Hastanenin iĢlev ve akıbetiyle 

ilgili kaynaklarda herhangi bir malumata rastalayamadık. 

4.4.7.4. Hasan b. Furât Bîmâristanı 

 Hasan b. Furât tarafından 311-923-924 yılında Derbü‟l-Mufaddâl/el-Fadl 

denilen yerde yaptırılmıĢtır. Banisi bîmâristan için aylık geliri 200 dinar olan mal 

mülk vakfetmiĢtir (Ġbnü‟l-Cevzî, 1992,  13/ 220).  

4.4.7.5. Fahriyye Bîmâristanı  

 Fahrülmülk diye bilinen vezir Muhammed b. Ali b. Halef (ö. 407/1016-1017) 

tarafından Bağdat‟ta Harîm ez-Zâhirî denilen yerin üst tarafına yaptırılmıĢtır (Ġbnü‟l-

Cevzî, 1992,  15/124; Ġbn Kesîr, 1991,  12/5). 

4.4.7.6. TutuĢiyye Bîmâristanı 

Tâcü‟d-devle TutuĢ b. Alparslan‟ın hâdimi Humartekin tarafından Sultan 

Muhammed Tapar adına Bâbü‟l-Ezec‟de yaptırılmıĢtır (Hamevî, 1995, 2/366). 

Bimâristanla ilgili kaynaklarda tarafımızdan baĢka bir bilgiye rastlanılmadığından 

buranın fazla ömürlü olmadığı tahmin edilmektedir. 

4.4.8. Dârülhadisler 

  Önemli hadis eğitimi ve çalıĢmaları yapılan dârülhadisler Bağdat‟ta sınırlı 

sayıdadır. Bunun nedeni camiiler, hanlar, tekkeler ve medreselerde yoğun hadis 

dersleri yapılmasıdır. Çünkü Bağdat‟ta yaĢamıĢ hangi âlim ve müderrisin hal 

tercemesine bakılsa, bir Ģekilde hadis dinleme ya da hadis imlâ eğitimi aldığı 

görülmektedir. 
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4.4.8.1. EĢrefiyye Dârülhadisi 

Kaynaklarda bilgisine rastlayamadığımız EĢrefiyye Dârülhadisinde 631/1233 

yılında el-Vezir Medresesi Müderrisi ġeyh Sirâcüddîn bir ay kadar hadis dersleri 

vermiĢ, çok sayıda öğrenciye Sahih-i Buhârî‟yi okutmuĢtur (Zehebî, 1998,  46/63).  

4.4.8.2. Müstansıriyye Dârülhadisi 

Müstansıriyye Medresesinin bir parçası olan bu ilim merkezi medresenin iç 

kısmında yer almaktaydı (Sakkâr & Bozkurt, 2006, 32/122). Burada Ercüvâniyye 

Tekkesi Ģeyhlerinden Muhammed b. Abdullah b. Ömer (ö. 707/1307) ve aynı zamanda 

Kurra âlim olan Kemâlüddîn Ebû‟l-Ferec el-Bağdâdî (ö. 697/1298) hadis dersleri 

vermiĢlerdir (Ġbn Receb, 2005, 4/363; Zehebî, 1998, 52/328). 

4.4.9. Medreseler 

 Ġslâm dünyasının mescitlerden sonra en çok önem verdiği müessese medrese 

olmuĢtur. Ġlme ve ilim adamlarına kıymet veren Ġslâm kültürüyle tüm Ġslâm 

beldelerinde kısa zamanda yaygınlaĢan medresenin ilk açılanının hangisi olduğunu ve 

nerede bulunduğunu tespit etmek güçtür. 

  Naci Ma„rûf ( 1973b, 4-5) NiĢâbur‟daki Hassan b. Muhammed el-Emevî el-

KuraĢî‟nin yaptırdığı medreseyi (349/960) en eski tarihli medrese olarak göstererek 

devamında en eski medreseleri Medrese Ġbn Hinnân, NiĢâbur (354/965‟ten önce), 

Medrese es-Saîdiyye, NiĢâbur (402/1011-1012) Ģeklinde saymıĢtır. Banisi Gazneli 

Mahmud‟un KardeĢi Nasr b. Sebûktekin olan Saîdiyye Medresesinin açılıĢını Sübkî 

390/1000 olarak bildirmektedir (bty., 4/314). Yukarıda verilen bilgilere ek olarak Naci 

Ma„rûf (1973b, 11) aynı eserinde Zehebî‟den alıntılayarak ilk medreseyi NiĢâbur‟daki 

Beyhakiyye Medresesi, ikinci olarak yukarıda zikrettiğimiz Emir Nasr‟ın medresesi ve 

üçüncü olarak da Hatîb el-Bağdâdî‟nin hocası Ebû Sa„d Ġsmâil b. Ali‟nin medresesini 

saymaktadır. Bunların hepsi NiĢâbur‟dadır.  

 Ali es-Sallâbî, (2007, sanal) tarihte ilk medresenin hicrî ikinci asrın sonlarıyla 

üçüncü asrın baĢlarında Ġmam Ebû Hafs Buhârî (ö. 217/833) tarafından Buhara‟da 

yaptırıldığını iddia etmektedir. Ocak, (2017, 79) N. Ma„rûf‟tan iktibasla Ġsmâil b. 

Ahmed b. Esed b. Sâmân‟ın (ö. 907) Buhara‟da bir medrese yaptırdığını, ardından m. 

936 yılında Buhara‟daki yangında yok olan Fârcek Medresesi ile m. 959 senesinde 

hâlen ayakta olan Kûlartekin Medresesinin de daha önce açılan medreseler olduğunu 
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zikretmektedir. Bu durumda ilk medreselerin Buhara‟da Sâmânîler tarafından açıldığı, 

diğer medreselerin bu medreselerden ilhamla açılıp çoğaldığı düĢünülebilir. 

 Tuğrul Bey‟in NiĢâbur‟da 1046 yılında yaptırdığı medrese, Selçukluların 

bilinen ilk medresesidir (Nâsır-ı Hüsrev, 1993, 45). Selçuklular‟ın Bağdat‟ta medrese 

inĢa giriĢimi ise ilk olarak sultan Alparslan döneminde (1064-1072) görülmektedir. 

Tuğrul Bey, Bağdat‟ta saray, camii gibi imar faaliyetlerinde bulunmuĢtur. Ancak 

kaynaklarda medrese yaptırdığına dair herhangi bir bilgiye rastlanılmamıĢtır. Sedece 

Tuğrul Bey değil Alparslan‟dan önce Ģehirde hiçbir medrese yapılmamıĢtır. Haliyle 

Bağdat‟a ilk medreseyi kazandıran da Sultan Alparslan olmuĢtur. Selçuklular Bağdat‟a 

hâkimiyetlerinden itibaren cami, tekke, bimaristan, kütüphane gibi ilmî mekânların 

yanında pek çok medrese de kazandırmıĢlardır. Onların kurduğu medreselerle birlikte 

Bağdat‟ta ilmî faaliyetlerin yolu ve yönü değiĢmiĢtir. Diğer ilmî kurumlar devam 

ederken Selçuklulardan örnek alan Bağdatlıların da medreseler kurmaya baĢlamasıyla 

Ģehirdeki medrese sayısı artıĢ göstermiĢtir.  

 Bağdat‟ta, Hanefîyye (Âzâmiyye) Medresesi hariç olmak üzere Nizâmiye 

Medresesinden önce bir medresenin varlığıyla ilgili kesin tespit yapılamamakla 

birlikte
45

 bu görkemli kurumun açılıĢından sonra pek çok mahallede bu tür 

müesseselerin açıldığı görülmektedir. Ġbn Kesîr (1991, 11/312) 383/993-994 yılı 

olaylarından bahsederken Vezir Ebû Nasr Sâbur b. ErdeĢir‟in Kerh‟te bir ev alıp tamir 

ettirdikten sonra pek çok kitap getirtip bu eve koydurduğunu, ardından da bu evi 

fakihlere vakfedip dârülilim diye adlandırdığını söyledikten sonra “zannediyorum 

burası Nizâmiye‟den önce kurulan ve fakihlere vakfedilen ilk medresedir” demiĢtir. 

Ancak kurulum ve sistematik düzen bakımından burası medreseden ziyade, 

isimlendirildiği gibi bir dârülilimdir. ġerefüddin Kîlânî, (1971, 8) Hanefîyye 

Medresesinin Nizâmiye Medresesinden birkaç ay önce açıldığını Ġbnü‟l-Cevzî‟nin 

Muntazam‟ından (1992, 16/100)  medresenin yapılıĢ tarihini h. 459 Ģeklinde 

alıntılayarak iddia eder. Naci Ma„rûf da (1973a, 208) Bağdat‟taki medreseleri açılıĢ 

yıllarına göre tertip etmiĢ ve Hanefîyye Medresesini, Nizâmiye‟den önce göstermiĢtir. 

  AraĢtırdığımız dönemde otuz altı medresenin (Ġsmetiyye Medresesi hariç) 

varlığı tespit edilmekle birlikte (tablo 4.1.), Ġbn Cübeyr (bty., 205) Bağdat 
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 Kilânî, (1971,17) Hanefiyye Medresesinin Nizâmiye‟den beĢ ay önce açıldığını söylemektedir. Ancak 

Piyadeoğlu‟nun (2020, 229) bu medresenin Nizamiye‟den dört ay on üç gün önce açıldığını o dönemin 

önemli kaynaklarıyla destekleyerek söylemesi, bu tarihin daha geçerli olduğunu ortaya koymaktadır. 
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seyahatinden bahsederken otuz medresenin bulunduğunu ve bunların hepsinin doğu 

bölgesinde yer aldığını zikretmektedir. 580/1184 Safer ayında Bağdat‟ta bulunan Ġbn 

Cübeyr‟in (bty., 170) Bağdat gezisi esnasında daha ġâtıiyye, Ġsbehbeziyye, ġerâbiyye, 

Mücahidiyye, Müstansıriyye, BeĢîriyye gibi medreseler henüz açılmamıĢtı. 

 Bağdat‟ta Mâlikîlerin kendilerine has bir medresesine kaynaklarda 

rastlanılmamıĢtır. Hanbelîler de kendileri için sonradan medrese açmaya karar 

vermiĢlerdir. Hanbelîlerin medrese açma kararlarının gecikmesinin iki sebebi vardır. 

Birincisi medreselerin camilere ilim merkezi olması bakımından rakip olması ve 

sünnet olarak telakki edilen camilerdeki ilmî çalıĢmaların terk edileceği korkusu, 

ikinci olarak da belli bir mezhepte medrese açmakla bazı talebelerin ilim öğrenmesinin 

engellenecek olmasıdır (Cuma, 2011,  4/370). Çünkü bu Ģekilde tek mezhepli olan ve 

belli bir düĢünceyi temel alarak açılan medreselere Ģartları uymayan öğrenci ve hoca 

kabul edilmemektedir. 

 Bağdat‟ta medrese geleneği Halife Nâsır-Lidînillâh dönemine kadar klasik 

yapısında devam etmiĢtir. Halife, medreselerdeki otoritenin belli kesimlerin elinde 

bulunmasına karĢı kendi tekelinde olmasını sağlamıĢ, ayrıca gelir durumlarını da kendi 

denetimine bağlamıĢtır. Belli baĢlı Ģer‟î ilimleri medrese ve camilere bırakıp tıp 

bilimini hastanelere, matematik, fizik, kimya gibi diğer bilim dallarını da özel eğitime 

hasretmiĢtir. Bunun yanında tekkelere önem vererek döneminde altı tekke açtırmıĢtır. 

Bu eğitim reformunda onun hocası ve yol göstereni Necîbiyye Medresesi müderrisi 

Ebü‟n-Necîb es-Sühreverdî‟nin hem yeğeni hem de talebesi olan ġehâbeddîn es-

Sühreverdî (ö. 632/1234) olmuĢtur (Hartman, 2006, 32/402; Yılmaz, 2010, 38/40-42). 

4.4.9.1. Bağdat Nizâmiye Medresesi 

 Bağdat Nizâmiye Medresesi, nizâmiyeler içerisinde NiĢâbur Nizâmiye 

Medresesinden sonra açılan ikinci medresedir. 457/1065 yılı Zilhicce/Aralık ayında 

temeli atılan medresenin inĢası iki yıl sürmüĢ ve medrese 1067 yılında açılmıĢtır. 

Medresenin inĢasından sorumlu Ebû Saîd es-Sûfî (ö. 467/1083-1084), Dicle Nehri 

kenarında boĢ bir arsa bulamadığından MeĢraatü‟z-Zevâyâ ve Babü‟l-Basra‟daki 

yerleri yıktırarak yerlerine inĢa ettirmiĢtir (ġekil 4. 4.). Bu meskenlerin yıkılması daha 
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sonra kamuoyunda gasp olarak addedilmiĢ
46

, medresenin açılıĢı sırasında Ebû Ġshâk 

eĢ-ġirâzî‟nin bir müddet ders vermekten geri durmasına neden olmuĢtur (Ġbn Kesîr, 

1991, 12/92; Zeydân, 2019, 2/180; Akyüz, 2001, 41; Talas, 2000, 41-42).  

 Medresenin inĢası ile ilgili Ebûbekir TurtûĢî (ö. 520/1126) geniĢ bir bilgi 

vermektedir. Onun anlatımıyla; Ebû Saîd es-Sûfî, Nizâmülmülk‟e gelerek adına 

memleketin hiçbir yerinde benzeri olmayan Bağdat‟ta büyük bir medrese inĢa etmeyi 

önermiĢ ve Nizâmülmülk buna onay vererek Ebû Saîd‟in bütün taleplerinin 

karĢılanmasını emretmiĢtir. Ebû Saîd hemen Bağdat‟a gelerek Dicle Nehri‟nin 

kenarındaki bir araziyi satın alarak iĢe baĢlamıĢ ve inĢaatı bitirerek kapısına 

Nizâmülmülk‟ün adını yazdırmıĢtır. Medresenin çevresindeki sokaklar, han, hamam 

ve dükkânlar satın alınarak medresenin vakfına bağıĢlanmıĢtır. Ebû Saîd, medrese 

açıldıktan sonra Nizâmülmülk‟e 60.000 dinar masraf göstermiĢtir. Selçuklu görevlileri 

vezire, harcanan paranın 19.000 dinar olduğunu bildirmiĢlerdir. Bunun üzerine 

Nizâmülmülk, Ebû Saîd‟i hesap sormak için Isfahan‟a çağırmıĢtır. Durumun farkına 

varan Ebû Saîd de vezirin yanına varmadan hemen halifeye gidip ona, 60.000 dinar 

ödemesi halinde yaptırdığı medreseden Nizâmülmülk‟ün adını silip kendisinin adının 

yazılmasını ve böylece zamanın silemeyeceği bir azamet ve övgüyü kazanacağını, 

Ģanının yeryüzünü kaplayacağını söylemiĢtir. Halife de bu teklifi hemen kabul 

etmiĢtir. Bu güvenceyle vezirin yanına gelen Ebû Saîd, vezirin kendisine bir açıklama 

yapmasını isteyince, “Eğer kabul etmiyorsan adını sildirip yerine bu parayı sana 

ödeyecek kiĢinin adını yazdırayım” Ģeklinde cevap vermesi üzerine Nizâmülmülk de 

“Ey ġeyh sana verdiğimiz her Ģeyi sana hibe olarak verdik. Nasıl istersen öyle yap, 

ama adımızı sildirme” demiĢtir. Ebû Saîd masraflar haricinde kalan parayı kendisi için 

harcamayıp sûfîler için tekke inĢa ettirmiĢ, hanlar, bağlar, bahçeler satın alarak hepsini 

vakfetmiĢtir ( TurtûĢî, 1872, 129; Piyadeoğlu, 2018, 129-130).  

 Ocak, (2017, 88-89) bu rivayete ek olarak Hândmîr‟den alıntılayarak baĢka bir 

rivayet daha vermekte ve bu rivayetin daha doğru olduğunu, çünkü Ebû Saîd gibi 

birinin kudretli vezire karĢı gelip de pazarlık yapmasının mümkün olmadığını ifade 

etmektedir.  O rivayette Ebû Saîd, inĢaattaki suistamelden vezirin haberi olunca 

Basra‟ya kaçmıĢ, sonra piĢman olarak Nizâmülmülk‟ün yanına dönerek af istemiĢtir. 

Vezir, paradan çok asıl üzüntüsünün boĢa geçen zaman ve inĢaatta kullanılan 

                                                 
  

46
 Nizamülmülk, MelikĢah‟ın halası, Alparslan‟ın kardeĢi Gevher Hatun‟u öldürttüğünde hakkında 

“Ġnsanların mallarını gaspederek yaptırdığı Nizâmiye Medresesi ona yetmemiĢ mi ki bir de kanlarına 

giriyor?” Ģeklinde eleĢtirilmiĢtir (Sıbt Ġbnü‟l-Cevzî, 2013, 19/305).  
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dayanıksız malzemeler olduğunu söylemiĢ, bir daha onunla konuĢmamıĢtır. Ahmet 

Ocak‟ın bu iddiasını doğrulayan bir husus da, Nizâmülmülk gibi ehl-i sünnete bağlı bir 

âlimin hayır ve hasenâtı, sırf adı anılsın ve uzun süre yaĢasın diye yapmayacağı 

gerçeğidir. Bu yakıĢtırma onun kaynaklarda geçen hal tercemesindeki ihlâslı kiĢiliğine 

ters düĢmektedir.   

 Nizâmiye Medresesinin büyük bir merasimle yapılan açılıĢını Amîd (Sivil 

Vali) Ebû Sa„d el-KâĢî idare etmiĢ, açılıĢa halifelik veziri hariç, Bağdat‟ın bütün ileri 

gelenleriyle halk da katılmıĢtır ( (Ġbnü'l-Cevzî, 1992, 16/459; Ocak, 2017, 89). 

Nizâmiye Medresesi, açıldıktan sonra en önemli hoca ve öğrencileri barındıran ve ünü 

her tarafa yayılan döneminin en muteber okullarından birisi olmuĢtur. 

 Talas, (2000, 42) Mahmud ġükrü Âlûsî‟nin referansıyla Nizâmiye 

Medresesinin planıyla ilgili olarak Ģu bilgileri verir: “Büyük bir bahçe ile çevrili, iki 

katlı kare Ģeklinde inĢa edilmiĢtir. Her katta pek çok hücre ve yatakhane vardır. 

Medresenin geniĢ konferans salonları ve dinlenme yerleri, müzakere alanı ile binlerce 

kiĢiyi alabilen bir mescidi bulunmaktadır. Bunun yanında büyük ilim adamlarının ve 

müderrislerin kaldığı yerlerle pek çok kiler ve mutfak eĢyalarının bölümleri yer 

almaktadır. Silindir Ģeklindeki güçlü sütunlarla sağlamlaĢtırılmıĢ yüksek duvarları, 

mermerle kaplı zemini ve aynı Ģekilde sağlam ihata duvarı bulunmaktadır” (Âlûsî, 

2010, 103). Asîrî, aynı bilgileri Âlûsî‟den alırken ihtiyatlı davranıp bu bilgilerin 

kaynaksız verildiğini söyler. O ayrıca Kürd Ali‟den
47

 alıntılayarak farklı kaynaklarda 

medresenin salonlar ve müĢtemilatlar hariç talebe ve müderrisler için farklı ilim 

dallarıyla birlikte üç yüz altmıĢ beĢ odasının olduğunu aktarmaktadır (1985, 258).  

 Ġbn Battûta 727/1327 yılında Bağdat‟a yaptığı seyahatindeki anlatımında, 

“Bağdat‟ın bütün esnaf ve zanaatkârlarını içeren en büyük çarĢısı olan Sûku‟s-

Selasâ‟nın
48

 tam ortasında bulunan, güzelliği ile örnek gösterilen ve görkemiyle 

insanları kendisine hayran bırakan Nizâmiye Medresesi vardır” derken, aslında bize 

medresenin 14. yüzyılda hâlen ayakta olduğunu ve görkemini devam ettirdiğini 

söylemektedir. Aynı zamanda bu görüĢünden sonra uzun uzun Müstansıriyye 

Medresesini övmesi ve orada hadis dersleri almasıyla Nizâmiye‟nin, Müstansıriyye 

                                                 
 
47

 Asîrî, yazarın “Nizâamülmülk ve‟l-Medresetü‟n-Nizâmiyye” baĢlığında Mısır 1902 yılı 27. Cild 

baskılı el-Muktadaf dergisinde geçen makalesinden alıntılamıĢtır. Bu derginin ilk sayılarına 

ulaĢabildiğimiz halde, maalesef bu sayıya ulaĢamadık.   
48

 Talas, (2000, 44) M. Massignon‟dan alıntılayarak Sûku‟s-Selasâ‟nın sınırlarını Ģöyle verir: “Halifenin 

saraylarını bir yılan gibi saran kıvrımlar tarafından kesilen uzun bir ana yolu teĢkil ediyordu. Ġbn 

Serâbu‟nun tasvir ettiği gibi, bu çarĢı güneyde Kelvâza kapısından (Bugün doğu kapısı diye isimlendirilir) 

Kuzey-Doğu‟da Sultan kapısına kadar uzanıyordu”. 
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Medresesinin gölgesinde kaldığına vurgu yapmaktadır (1904, 167). Talas da (2000, 

46) Nizâmiye Medresesinin Nizâmülmülk‟ün oğullarından sonra gerilemeye 

baĢladığını söylemiĢtir. Gerilemenin sebeplerini, yangın ve sellerin etkisi, maddî 

kayıplar, Müstansıriyye Medresesinin açılması, Halife Müstansır‟ın Müstansıriyye 

Medresesine daha çok önem vermesi neticesinde öğrencilerin Nizâmiye Medresesinin 

yerine bu medreseye rağbet ettikleri Ģeklinde saymıĢtır. Onun bu sebeplerine 

Selçukluların gün geçtikçe Bağdat‟taki hâkimiyetlerinin azalmasıyla Nizâmiye 

Medresesine gereken ilgiyi gösteremedikleri de eklenebilir.  

 Özdemir (2011, 309), Mackensen‟den alıntılayarak bu medresenin 17. yüzyılda 

Timurlenk‟in süvarileri tarafından tahrip edildiği tahmininin arzuladığı netlikte bir 

bilgi olmadığını ifade edip devamında Ġbn Battûta‟nın Bağdat‟da gezdiği döneme 

iĢaret ederek –üç çeyrek asır sonra- medresenin Moğollar tarafından tahrip edilip sonra 

tekrar elden geçirilmiĢ olabileceğini söylemektedir. Medresenin Osmanlı Devleti 

döneminde bile hizmetini devam ettirdiğini düĢündüğümüzde Moğol istlâsından sonra 

da uzun süre ayakta kaldığı açıktır. Ama Ġstilâdan sonraki akıbetinin ayrıntılı bir 

Ģekilde araĢtırılmadığı görülmektedir. Medresenin akıbetiyle ilgili 1258-1410 yılları 

arasındaki bir araĢtırma belki çok mühim malumatlar ortaya çıkaracaktır.  Akyüz 

(2011, 44), medresenin 1400‟lerin baĢında yok edildiğini söylemektedir. Çelebi‟ye 

göre (1976, 255), “Firuzabâdî‟nin (ö 817/1414) vefatından sonra Nizâmiye 

Medresesinin ismi artık silinmiĢtir. 1410 yılında Bağdat‟a giren Türkmenlerin yaptığı 

savaĢlar neticesinde diğer Ģehirler gibi Bağdat, dolayısıyla Nizâmiye Medresesi de 

nasibini alarak harabeye dönmüĢ, birisi burayı kendisine mülk edinmiĢtir” diyerek 

medresenin iĢlevinin bu tarihte sona erdiğini iddia etmiĢtir. Bu yorumlardan da 

anlaĢıldığı gibi, medrese, diğer Nizâmiye medreselerinden daha uzun süre ayakta 

kalarak 1410 yılına kadar iĢlevini sürdürmüĢtür. Âlûsî‟nin döneminde (ö. 1342/1924) 

medresenin mescidinin sadece bir minâresi kalmıĢtır (2010, 105). Daha sonraki 

dönemlerde bu minarenin de yıkıldığı anlaĢılmaktadır. 

 Günümüz Bağdat‟ındaki medresenin yeriyle ilgili verilen bilgilerde bir netlik 

yoktur. Ancak Ahmed Çelebi, Mustafa Cevâd ve bazı araĢtırmacılar birlikte 1950 

yılında yer tespiti yapmıĢ, kalan buluntulardan ve tetkiklerden günümüzdeki Zümrüd 

Camii, Dârü‟l-Kur‟an ve Ģu anki Müstansıriyye Medresesinin de bulunduğu Haffâfîn 

ÇarĢısı‟nın olduğu yerin medresenin bulunduğu yer olabileceği kanaatine varmıĢlardır 

(Cevâd, 1953, 342; Abdullah, 2016, Sanal).   
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4.4.9.1.1. Bağdat Nizâmiye Medresesi Müderrisleri 

 Nizâmiye Medresesinin müderrisleri önceden belirlenerek, hayattayken 

Nizâmülmülk olmak üzere tarihsel dönem içerisinde baĢta sultan ve ileri gelen devlet 

adamları tarafından özenle seçilerek görevlendirilmiĢlerdir. Genel olarak Bağdat ve 

civarından olsa da Meyyâfârıkîn, Erbil, ġiraz gibi uzak yerlerden de müderris 

çağrılarak görev verilmiĢtir (Âlûsî, 1985, 103). Bu geliĢmeler, medresenin 

müderrislerinin seçilerek görevlendirildiğini de iĢaret etmektedir (Tablo 4. 2.). 

Selçukluların Sultan Sencer döneminden (1118-1157) sonra Bağdat‟taki 

hâkimiyetlerinin zayıflamasıyla birlikte atama iĢlerini ya halife, ya veziri ya da bu 

iĢlere bakan halifelik divanı yapmıĢtır. 

 

 Bağdat Nizâmiye Medresesine görevlendirilecek olan müderrislerle ilgili bazı 

Ģartlar ve günümüzdeki güvenlik soruĢturmasına benzeyen araĢtırmaların söz konusu 

olduğu görülmektedir. Bu Ģartlar medresenin kuruluĢu ile birlikte bizzat Nizâmülmülk 

tarafından vakıf Ģartnamesinde belirtilmiĢtir. ġartnameye göre müderrislerin 

görevlendirilmesindeki en önemli Ģart, onların ġafiî ve EĢ„arî olması gerektiğidir. 

Müderris adayında aranan diğer bir özellik ise ilmî yetkinlik olmuĢtur (Ocak, 2017, 

128).  

Ocak  (2017, 139), bu seçimlerle ilgili verdiği bilgilerde, adayların olgun yaĢta 

olmalarının yanında, meslekten müderris olmalarına da dikkat edildiğini, daha 

sonradan ilmî ehliyetini ispat etmiĢ kütüphane görevlisi, vakıf mütevellîsi vb. 

mesleklerden kiĢilerin de müderris yapıldığını söylemektedir. 

Nizâmülmülk medreseye müderris atarken müderrisin yetkinliğini değiĢik 

Ģekillerde araĢtırarak belirlemeye çalıĢmıĢtır. Ebû Ġshak eĢ-ġîrâzî‟yi atamadan önce 

onun ilmî yetkinliğinin herkes tarafından bilinirliği söz konusu olmuĢ, Ġmâm-ı Gazâlî 

ise NiĢâbur‟da, onun yanında bizzat kendini ispatlamıĢtır. Bu iki örnek diğer bazı 

müderrisler için de geçerlidir. Ancak vezir, bilmediği ama medreseye atamak istediği 

müderrisler için araĢtırma yaptırmıĢtır. Örneğin Abdülvâhid b. Muhammed için Hâfız 

et-Turukî‟den bilgi istediği anlaĢılmaktadır. Çünkü bu âlim hakkında Hâfız, 

Nizâmülmülk‟e uzun bir mektup yazmıĢtır. O bu mektubunda Abdülvâhid hakkında 

sorgulamalar yapıp, detaylı bilgiler vermiĢtir (Ġbnü‟n-Neccâr, 2006, 1/398-399). 

Bunların dıĢında atanan müderrislere bakıldığında bir kısmının Nizâmiye‟de yetiĢtiği 
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görülmektedir. Bu da gösteriyor ki medresede yetiĢip kendisini ispatlayan kiĢiler de 

burada görevlendirilmiĢlerdir. Medresede görevlendirilenlerin bir kısmı, kadılık, 

mühtesiblik, küttâblık gibi yüksek dereceli devlet memurluğuna atanmıĢtır. 

Dolayısıyla müderris atamalarında ve yüksek memurluklarda baĢarılı bir Ģekilde görev 

yapmak kıstas olarak kabul edilmiĢtir.  

Müderrislerin medreseye tayinine karar verildikten sonra onların menĢuru (atama 

kararnamesi) düzenleniyor, menĢur ya bizzat kendilerine veriliyor,  onlar ellerindeki 

menĢurla Bağdat‟a geliyorlar ya da menĢur bir elçiyle Bağdat‟a gönderiliyordu. 

MenĢur müderrisin ders verdiği ilk gün yapılan “ilk ders merasiminde” sesli bir 

Ģekilde katılanlara okunuyordu (Ġbnü‟n-Neccâr, 2006, 1/393). Merasime fakihler, 

âlimler ve devletin ileri gelenleri katılıyordu. Halkın da katılabildiği bu merasimde 

hil‟at töreni de yapılıyor, törende müderrise siyah bir cübbe ve baĢına tarha denilen bir 

örtü örtürülüyordu. Kıyafet onun müderris olduğunu gösteren bir sembol yerine 

geçiyordu. Müderris, müderrislik görevi elinden alınınca kıyafetini çıkarmak 

zorundaydı (Kıftî, 2003, 16-17).  

Medreseye atanan müderrise sultan tarafından maaĢ bağlanıyordu. Ġmâm-ı 

Gazâli‟ye medresede ikinci kez müderris olması için teklif götürüldüğünde, yazdığı 

cevabî mektubunda “artık sultandan gelecek bir malı (maaĢı) kabul etmeyeceğine dair 

söz verdiğini” belirtmesi bu konuda fikir vermektedir (Asîrî, 1985, 526).  

 Ebû Ġshâk eĢ-ġîrâzî, Ġbrahim b. Ali (ö. 476/1083) 

  Nizâmülmülk‟ün Bağdat‟taki medreseyi kendisi için yaptırdığı, ġîrâz‟ın 

Feyruzâbâd nahiyesinden olan Ebû Ġshâk, yaĢadığı dönemde Cemâlûddîn diye 

bilinmektedir. Doğum tarihi ile ilgili netlik olmamakla birlikte, muhtemelen 393/1002-

1003 yılında Feyruzâbâd‟ta doğmuĢtur. ġîrâzî, eğitim hayatına 410/1019 yılında 

ġîraz‟da baĢlamıĢ, sonra Basra‟da bir müddet eğitim almıĢ, 415/1024-1025 yılında 

Bağdat‟a gelerek Ebü‟t-Tayyîb et-Taberî‟nin (ö. 450/1059) öğrencisi olmuĢtur. Daha 

sonra Taberî‟nin mescidindeki ilim halkasına muîdlik yapmıĢtır. Bâbül-Merâtib‟de bir 

mescitte ders vermiĢ, burada müderrisliği ve ġâfiî fıkhına hâkimiyetiyle dikkatleri 

üzerine çekmiĢ, diğer beldelerden ders halkasına öğrenciler katılmıĢtır. Bağdat‟ta 

ġâfiîler içerisinde en iyi müderris, münazara âlimi olduğu görülen ġirâzî‟nin ünü 

Selçukluların baĢkenti Isfahan‟a kadar gitmiĢtir. Nizâmülmülk de onun bu durumunu 

bildiğinden Nizâmiye Medresesi inĢa edildiğinde kendisine müderrislik teklif etmiĢ, o 
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da teklifi kabul etmiĢtir. Ancak medresenin açıldığı gün açılıĢ dersini vermek için 

evinden çıktığında bir genç fakihten medresenin gasp edilmiĢ araziler üzerinde 

yapıldığını öğrenince geri dönmüĢ ve ders vermekten kaçınmıĢtır. ġîrâzî‟nin derse 

katılmayıp görevi reddetmesi üzerine yerine Ġbn Sabbâğ görevlendirilmiĢ ve 

medresede 20 gün ders vermiĢtir. ġîrâzî, daha sonra Bâbül-Merâtib‟deki mescidinde 

görününce halkın neden ders vermediği sorusuna, “gasp edilmiĢ arazi ve aletlerle 

yapılmıĢ bir medresede ders vermek istemediğini” söylemiĢtir. Bu olayı duyan 

öğrencilerinden çoğu derse katılmaz olmuĢ, haber gönderip medresede ders vermesini 

istemiĢlerdir. Öğrencilerinin dağılacağından korkan ġîrâzî, ders vermeye razı olmuĢ, 

ama vakit namazlarını medresede kılmayıp çevre mescitlerde kılmıĢtır. O‟nun vakit 

namazlarını medrese dıĢında kılmasıyla gaspla elde edilmiĢ vakıfta kalmanın tek 

zaruretinin ilim olabileceğini göstermektedir. ġîrâzî,  1 Zilhicce 459 (13 Ekim 1067) 

tarihinde medresede ders vermeye baĢlamıĢ ve vefatına (475/1083) kadar medresenin 

müderrisliğini yapmıĢtır (ġîrâzî, 1970, 4; Ġbnü‟l-Cevzî, 1992, 16/103). 

 Halife el-Muktedî 475/1082 yılında Bağdat Amîdi Ebü‟l-Feth‟in halka karĢı 

yaptığı kötü muameleler yaptığı için görevinden alınması ve sultanın kızına evlilik için 

talip olduğunu bildirmesi gibi sebeplerle ġirâzî‟yi Isfahan‟a, elçi olarak göndermiĢtir. 

Bu yolculuğu esnasında Horasan illerini de gezen ġirâzî, bu beldelerde hürmet ve 

tazimle karĢılanmıĢ, NiĢâbur‟da münazaralarda bulunmuĢtur (Ġbnü‟l-Ġmrâni, 1999, 

203; ġîrâzî, 1970, 10). Halifenin onu elçi olarak seçmesinin sebebi onun Selçuklular 

tarafından sevilen ve saygı duyulan bir âlim olduğundan kaynaklanmaktadır. 

 Nizâmiye Medresesinin pek çok müderrisi değiĢik yerlere elçilik vazifesiyle 

gönderilmiĢ, haliyle bu vazifeyi alan ilk Nizâmiye Medresesi müderrisi ġirâzî 

olmuĢtur. Nizâmiye Medresesi müderrislerinin elçi olarak gönderilmelerinde, onların 

gittikleri yerlerdeki yöneticiler tarafından sevilmeleri, yetiĢtirdikleri öğrencilerin bütün 

Ġslâm beldelerinde kadılık, müderrislik gibi üst düzey görevlerde yer almaları ve 

onların iknâ kabiliyetleri ve derin bilgi birikimleri etkili olmuĢtur. 

 Ġyi bir bir hadis hafızı ve râvisi de olan ġîrâzî, el-Mühzeb fi’l-Mezheb, et-

Tenbih fıkıh, el-Lemâ Usul-u Fıkıh, en-Nuket hilâf ilmi, et-Tebsıra, el-Muavvine, et-

Telhis cedel ilmi ve fakihlerin hal tercemelerini verdiği Tabakâtü’l-Fukahâ adlı kitap 

ile baĢka pek çok eser telif etmiĢtir. ġirâzî, 476/1083 yılında Bağdat‟ta vefat etmiĢ ve 

Bâbü Ebrez‟e defnedilmiĢtir. Ölümünden sonra Nizâmülmülk‟ün oğlu 
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Müeyyidülmülk, Nizâmiye Medresesi müderrisliğine Ebû Sa„d el-Mütevellî‟yi 

seçmiĢtir. Medreseye el-Mütevellî‟nin getirildiğini öğrenen Nizâmülmülk, “gerekirse 

medrese bir yıl kapalı kalsın” diyerek atamayı onaylamamıĢ ve Ġbn Sabbâğ‟ın 

atanmasını emretmiĢtir (Ġbn Hallikân, 1978, 1/29-31; Ġbnü‟l-Ġmrânî, 1999, 203; Ġbn 

Kesîr, 1992, 12/124; Ġbnü‟l-Ġmâd, 1989, 5/253; Ġbn Kadı ġühbe, 1978, 1/251). 

Ebû Nasr Ġbnüs-Sabbâğ (ö. 477/1084-1085) 

Aslında Nizâmiye‟de ilk ders veren kiĢi sayılan Ġbn Sabbâğ, 400/1010 yılında 

doğmuĢ, Bağdat‟ta Ebû‟t-Tayyib et-Taberî‟den fıkıh dersleri alarak önemli bir ġâfiî 

fakihi olmuĢtur.  Ġlk müderrisliği 20 gün sürmüĢ, yerine ġîrâzî görevlendirilmiĢtir. 

ġîrâzî öldükten sonra yerine görevlendirilen Mütevellî azledilince Ġbn Sabbâğ tekrar 

Nizâmiye Medresesine müderris tayin edilmiĢtir. ġîrâzî‟den daha ileri seviyede bir 

âlim olduğu kabul edilen Ġbn Sabbâğ‟ın fıkıhta eĢ-ġamil, Usûlu Fıkıhta el-Umde adlı 

iki eserinden bahsedilmektedir.  15 ġaban 477/17 Aralık 1084 tarihinde vefat etmiĢtir ( 

Ġbn Kesîr, 1992, 12/126-127; Ġbnü‟l-Ġmrânî, 1999, 204).  

 Ebû Sa‘d el-Mütevellî, Abdurrahman en-Nisâbûrî  (ö. 478/1086) 

NiĢâbur‟da 426/1035 yılında doğan Mütevellî, Merv‟de Ali el-Fûrânî, 

Merverrûz‟da Kadı Hüseyin ve Buhara‟da Ebû Sehl Ebîverdî‟den fıkıh eğitimi alarak 

yetkin bir ġâfiî âlimi olmuĢtur (Ġbnü‟l-Ġmâd, 1989, 5/337). Mütevellî, Ebû Ġshâk eĢ-

ġîrâzî‟den sonra Nizâmiye Medresesine görevlendirilmiĢ, 476/1083‟ün sonunda 

görevinden alınmıĢ, yerine Ġbn Sabbâğ getirilmiĢtir. Ancak bir yıl sonra Ġbn Sabbâğ‟ın 

vefatıyla tekrar vazifesine döndürülerek tedris görevine baĢlamıĢ, vefat ettiği 478/1086 

yılına kadar görevini sürdürmüĢtür. Ġyi bir ġâfiî fakihi olan el-Mütevellî 426/1035 

yılında NiĢâbur‟da doğmuĢtur. Hocası Kadı Hüseyin‟in Ġbâne adlı eserine eklemeler 

yaptığı Tetimmetü’l-Ġbâne adlı fıkıh kitabının yanında ferâiz, hilâf ve din usûlü ile 

ilgili eserler telif etmiĢtir (Zehebî, 1994, 32/226; Ġbn Hallikân, 1970, 3/133; Ġbn Kesîr, 

1992, 12/126,128). Ġbn Sabbâğ‟dan sonra Mütevellî‟nin tekrar atanması ona iadeyi 

itibar yapıldığını ve onun da kendini ispatlamıĢ bir müderris olduğunu göstermektedir. 

 Ebü’l-Kâsım Ali ed-Debûsî,  EĢ-ġerif,
49

 (ö. 483/1090) 

Ebû Sa„d el-Mütevellî vefat edince Debûsî, Nizâmülmülk‟ün davetiyle 479/1086 

yılında Bağdat‟a gelerek Nizâmiye Medresesine müderris olarak atanmıĢtır (Ġbnü‟l-

Esîr, 1987, 8/449; Zehebî, 1994, 32/32; Ġbn Kesîr, 1992, 12/131; Ġbnü‟l-Ġmrânî, 

                                                 
      

49
  Debûs, Semerkant‟a yakın bir Ģehirdir (Zehebi, 1994, 33/92). 



 

 

89 

 

1999,204).  Atama iĢini bizzat Nizâmülmülk yapmıĢtır. Çünkü o, aynı tarihlerde 

Bağdat‟a gelmiĢ ve Nizâmiye‟de bir müddet hadis dersi de vermiĢtir (Zehebî, 1994, 

32/32). Ġbnü‟l-Cevzî de (1992, 16/257) Debûsî‟nin Nizâmülmülk‟ün çağrısıyla 

Bağdat‟a geldiğinden hatta bizzat kendisi tarafından karĢılandığından bahsetmektedir. 

Sıbt Ġbnü‟l-Cevzî (2013, 19/404), onun Nizâmülmülk tarafından görevlendirdiğini 

bildirerek bu bilgiyi teyit etmiĢtir.   

ġâfiî âlimleri içerisinde yetkinliğini ispatlamıĢ olan Debûsi, fıkıh, usûl, dil, 

nahiv, münazara ve cedel ilminde sayılı âlimlerden birisi olmuĢ, pek çok fakih 

yetiĢtirmiĢtir. 483/1090
50

 yılında Bağdat‟ta vefat etmiĢtir (Zehebî, 1994, 33/92; Ġbnü‟l-

Ġmrânî, 1999, 204). 

 Ebû Abdullah et-Taberî Hüseyin b. Ali (ö. 531/1136) 

Bağdat‟ta doğan Ebû Abdullah babasından ve Ebû Ġshâk eĢ-ġirâzî‟den fıkıh 

dersleri almıĢtır. Debûsî‟nin ölümünden sonra 483/1090 yılında Nizâmülmülk‟ün 

menĢuru ile fıkıh alanında müderrislik görevine baĢlamıĢtır. Ġbnü‟s-Sem„ânî‟ye göre 

Nizâmiye Medresesine önemli miktarda mal ve zahire vererek; bir anlamda rüĢvetle 

görevlendirilmiĢtir
51

. Daha sonra bu görevden azledilen Ebû Abdullah, Harezm‟e 

seyahati esnasında 530-531/1135-1136 yılında vefat etmiĢtir (Ġbnü‟l-Cevzî 1992, 

16/289; Zehebî, 1994, 33/44; Sübkî, bty., 7/147; Ġbnü‟l-Ġmrânî, 1999, 204). 

Nizâmümülk‟ün tanımadan, soruĢturma yapmadan medreseye kabul etmediği 

müderrisi rüĢvet yoluyla görevlendireceği mümkün görülmemektedir.  Ayrıca diğer 

kaynakların bu görevlendirme ile ilgili herhangi bir rüĢvetten bahsetmemeleri 

Taberî‟nin bu yolla atanmadığını göstermektedir. 

Ebû Muhammed el-Fâmi eĢ-ġîrâzî ( ö. 500/1107) 

 Ġbnü‟l-Ġmâd‟ın verdiği bilgilere göre Ebû Muhammed eĢ-ġîrâzî, 414/1024 

yılında doğmuĢ, farklı ilimlerde eğitim almıĢ ve 60 kitap yazmıĢtır. Bu kitaplardan en 

dikkat çekici olanı 100.000 Ģiir içeren bir tefsir kitabıdır (1989, 5/428). 483 

Rebîülâhir/1090 Haziran ayında Nizâmülmülk tarafından görevlendirildiği 

                                                 
     

50
  Hamevî (1977, 2/438) diğer bilgilerin yanında 432/1040 yılında vefat ettiğini söylemiĢtir. Bu tarih 

büyük ihtimal muhakkik hatası olup 482 olmalıdır. Çünkü Ġbnü‟l-Esîr (1989, 8/ 463) de 482 yılının 

Cemaziyelâhir ayında vefat ettiğini bildirmektedir. Ġbnü‟l-Ġmrânî de (1999, 204) 13 Cemaziyelâhir 

482/23 Ağustos 1089 yılında vefat ettiğini söylemektedir. 

   
51

  Zehebî, (1994, 33/ 44) 489 yılı olaylarını anlatırken Teberî‟nin Nizâmiye‟de ders verdiğini 

söylemektedir. Buradan da anlaĢılıyor ki Taberî, daha sonra tekrar Nizâmiye Medresesinde ders 

vermiĢtir. Ġbnü‟l-Esîr de (1994, 9/6) aynı tarihte Berkyaruk‟un veziri Fahrülmülk b. Nizamülmülk‟ün 

Taberî‟yi Nizâmiye Medresesine müderris tayin ettiğini bildirmektedir. 
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kararnameyle Bağdat‟a gelerek görevine baĢlamıĢtır. Fıkıh alanında iki hoca 

olduğundan bir gün Taberî, diğer gün Ebû Muhammed ders vermek suretiyle 

münâvebeli olarak ders iĢlenmiĢtir. O, bu görevinin yanında Kasr Camii‟nde hadis 

imlâ dersleri de vermiĢtir. Ancak Ġbnü‟l-Cevzî onun hadisçiliğini zayıf görmektedir. 

Medreseye geç yaĢında görevlendirildiği anlaĢılan Ebû Muhammed, Ramazan 

500/Nisan 1107 tarihinde ġîrâz‟da vefat etmiĢtir (Ġbnü‟l-Cevzî 1992, 16/289; Zehebî, 

1994, 33/13; Ġbnü‟l-Ġmâd, 1989, 5/428; Ġbnü‟l-Ġmrânî, 1999, 204). 

Ebû Zekeriyya Yahya b. Ali et-Tebrîzî (ö. 502/1108-1109) 

ġam‟da Ebû‟l-Ulâ el-Mearrî, Ebü‟l-Kâsım Ubeydullah ve Ebû Muhammed ed-

Dehhân‟dan dil eğitimi alıp edebiyatta yetkin bir âlim olan ġeybânî, Nizâmiye 

Medresesine dil hocası olarak görevlendirilmiĢtir. Hafız es-Selefî, Ebû Mansûr el-

Cevâlikî, Muhammed b. Sehl el-Ensârî ve Ebü‟l-Fadl b. Nâsır gibi dil âlimleri onun 

öğrencilerindendir. 502 Cemâziyelâhir/1109 ġubat ayında Bağdat‟ta vefat etmiĢ ve 

Bâbü Ebrez kabristanlığına defnedilmiĢtir. ġeybânî‟nin Garîbü’l-Kur’ân, Mukâtilü’l-

Fürsân, el-Kâfî fî Ġlmi’l-Arûzi ve’l-Kavâfî, ġerhu’l-Lemâ, ġerhu’l-Hamâse, Dîvânü’l-

Mütenebbî ve’l-Mufaddaliyyât, es-Seb’ut-Tıvâl, el-Maksûra li ibni’d-Düreyd ve 

Akatü’z-Zenedi lil-Mearrî gibi dille ilgili pek çok eseri vardır (Ġbnü‟l-Cevzî, 1992, 

17/114-115; Enbârî, 1985, 270-273; Ġbn Hallikân, 1978, 1/105). Kaynaklar bundan 

önce medreseye herhangi bir dil hocasının görevlendirildiğini zikretmemiĢlerdir. 

Bunun sebebi ya daha önceki müderrislerin dilde de yetkin olup onların bu boĢluğu 

doldurmaları, ya da medresedeki ders programına dil dersinin sonradan eklenmesi ve 

Ebû Zekeriyya‟nın bunun için görevlendirilmesi olmalıdır. Dolayısıyla Ebû Zekeriyya 

medresenin dil dalında ders veren ilk müderrisi olmuĢtur. 

Ġmâm-ı Gazâlî ile birlikte yukarıda zikredilen müderrislerin tamamı 

Nizâmülmülk‟ün onayıyla atanmıĢ, bundan sonraki müderrisler ise bazen dönemin 

sultanı, bazen de Nizâmülmülk‟ün oğulları ya da halifeler tarafından 

görevlendirilmiĢtir. 

 Ebü’l-Hasan Ġlkiyâ el-Harrâsî  (ö. 504/1110) 

 Aslen Taberîstanlı olan Harrâsî, Ġmâmül-Haremeyn el-Cüveynî‟den NiĢâbur‟da 

fıkıh eğitimi almıĢ, bir müddet Beyhak‟ta kaldıktan sonra 493/1100 yılında Bağdat‟a 

gelmiĢ ve ölümüne kadar Nizâmiye Medresesinde müderrislik yapmıĢtır. Koyu bir 

ġâfiî fakihi olan Harrâsî, 504/1110 yılı Muharrem ayında Bağdat‟ta vefat etmiĢ ve Ebû 
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Ġshâk eĢ-ġîrâzî‟nin yanına defnedilmiĢtir (Ġbnü‟l-Esîr, 2003, 9/142; Zehebî, 1994, 

35/93; Kazvinî, 1848, 271). Harrâsî‟nin yetkinliğinden dolayı medresede ġafiî fıkhı 

dersleri verdiği tahmin edilmektedir. 

Ebû Hâmid el-Gazâlî, Muhammed b. Muhammed (ö. 505/1111-1112) 

Tus‟ta 450/1058‟de doğan Gazâlî, Ahmed b. Muhammed er-Razkânî‟den fıkıh 

dersi almıĢtır. Daha sonra NiĢâbur‟a gelip Ġmâmü‟l-Haremeyn el-Cüveynî‟den değiĢik 

konularda dersler almıĢ, Ġmâmü‟l Haremeyn öldükten sonra Nizâmülmülk‟ün NiĢâbur 

yakınlarındaki sarayı ve ordugâhı olan Muasker‟e gitmiĢtir. Nizâmülmülk, onu 

Bağdat‟taki Nizâmiye Medresesine görevlendirince 484/1091 yılında göreve baĢlayıp 

burada dört yıl ders vermiĢtir. Müderrisliğinin dördüncü yılında iken derviĢ hırkası 

giyip günlerini oruçlu olarak geçirmiĢ, sadece istinsah ettiği kitapların ücretiyle 

geçinmeye baĢlamıĢtır. Bir müddet sonra müderrisliği kardeĢine bırakarak hac yapmak 

niyetiyle Bağdat‟tan ayrılmıĢtır.  

Bu ayrılıĢtan sonra birçok yerde kalmıĢ ve uzun bir seyahatten sonra tekrar 

Bağdat‟a dönüp burada vaaz meclisi kurmuĢ, daha sonra NiĢâbur‟a giderek oradaki 

Nizâmiye Medresesinde bir müddet ders vermiĢtir.  Medreseden ayrılarak Tus‟a 

dönmüĢ ve evinin yanına bir medrese ve hankâh yaptırıp burada ölünceye kadar tedris, 

ibadet ve tâatle meĢgul olmuĢtur. Bağdat Nizâmiye Medresesi mütevellîsi 

Nizâmülmülk‟ün oğlu Ahmed, Gazâlî‟yi 504/1110 yılında medreseye tekrar davet 

ettiyse de o gönderdiği mektupta, “Ġnsanlar memleketinden ya dinini ya da dünyasını 

artırmak için ayrılır. Allah‟a hamdolsun kalbimden dünya isteği çıkmıĢtır. Dinin 

artması için hareket ve sürekli ilim talep etmek gerekir. ġüphesiz orada ilimle 

feyizlenmek daha kolay, bunun vasıtaları daha çok ve talebesi daha boldur. Ama 

burada 150 talebe ilimden istifade etmektedir. Onları oraya taĢımak da zordur. Bırakıp 

gelmem onları üzecektir. Ayrıca orada ailem ve çocuklarımın yokluğu, 

Nizâmülmük‟ün Ģehadetinin aklıma gelmesi bana elem verecektir. Ġnsanların 

ailesinden ve çocuklarından gâfil kalması caiz değildir. Öte yandan, ben 15 yıl önce 

Ġbrahim Halil aleyhisselamın türbesinde ne sultandan ne de sultanın yakınından bir 

mal kabul etmeyeceğime, onlardan bir mal beklemeyeceğime dair nezrettim. Nezrin 

bozulması kayıp bir vakit ve bozulmuĢ bir kalbe sebep olur. Artık benim din ve dünya 

iĢine gücüm yetmez. Bağdat‟ta münazara gereklidir. Orada, Dârü‟l-Hilâfenin selâmeti 

için boĢ boĢ durmaya yer yoktur. Ben ġam‟dan döndüğümden beri bu selâmeti 
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sağlayacak gücü kendimde bulamıyorum. Kendimi uzlete verdim ve bir iĢi 

üstlendiğim vakit hayatım sâlim olmuyor. Ġçim inzivâyı reddediyor. Bunlardan daha 

önemlisi benim orada malım mülküm yok ve ben sultandan bir mal kabul etmem…”  

diyerek görevi kabul etmemiĢtir (Sübkî, 1968, 6/192-201; Ġbnü‟l-Cevzî, 1992, 17/18; 

Safedî, 2000, 1/211; Ġbnü‟l-Ġmrânî, 1999, 204; Kazvinî, 1848, 277; Ġbn Kunfûz, 266; 

Câmî, 1995, 516; Asîrî, 1985, 526). 

Ebûbekir eĢ-ġâĢî el-Müstazhirî el-Fârıkî (ö. 507/1113-1114) 

Fahrü‟l-Ġslâm ve el-Müstazhirî diye bilinen, yetkin bir ġâfiî fakihi olan Ebûbekir 

eĢ-ġâĢî, 429/1037 Muharrem ayında Meyyâfârıkîn‟de doğmuĢtur. Meyyâfârıkîn‟e 

nisbetle “el-Fârıkî” nisbesi almaktadır. Muhammed b. Beyân el-Kazerûnî, Ebû Mansûr 

et-Tûsi, Ebû Muhammed el-Cüveynî gibi hocalardan fıkıh eğitimi alan ġâĢî, Bağdat‟a 

gelmiĢ ve Ebû Ġshâk eĢ-ġîrâzî‟nin talebesi, daha sonra da muîdi olmuĢtur. Ġbn 

Sabbâğ‟dan eseri eĢ-ġâmil fil-Fıkh’ı okumuĢ, Hilyetü’l-Ulema fi’l-Mezheb/el-

Müstazhirî adlı ġâfiî fıkhı yazmıĢtır. Kendisine el-Müstazhirî denmesinin de nedeni bu 

kitabından kaynaklanmaktadır. Bunun dıĢında eĢ-ġâfî fî ġerhi’Ģ-ġâmil isimli 20 ciltlik 

bir kitabı daha olduğu kaynaklarda geçmektedir. Bu kitabı hocası Ġbn Sabbâğ‟ın 

“ġâmil”ine Ģerh olarak yazmıĢ olmalıdır. 504/1110 yılında Nizâmiye Medresesine 

müderris olarak görevlendirilmiĢ ve vefatına kadar bu görevinde kalmıĢtır. Müderris 

olduğu ilk günkü dersinde âdet olduğu üzere müderris kürsüsüne oturmuĢ, sürekli 

ağlayarak mendilini gözlerine koyup Ģu Ģiiri tekrar etmiĢtir:  

Mekânlar boĢ kaldı, hizmetçi olmadan efendi oldum.  

Efendi olmakla yalnız kalmam belâlardan biridir. 

ġâĢî, 507/1114 yılı ġevvâl ayında Bağdat‟ta vefat etmiĢ ve hocası Ebû Ġshâk eĢ-

ġîrâzî‟nin Bâbu Ebrez‟deki mezarına defnedilmiĢtir (Sübkî, bty. 6/70-71; Ġbn Hallikân, 

1970, 6/219-221; 1978, 4/219-220; Ġbnü‟l-Ġmâd, 1986, 6/28-29; ġehrezûrî, 1992, 85-

90). 

 Ġbnü Ebû Kudeyye Muhammed b. Atîk (ö.  512/1119) 

 Kelâm ilminde temâyüz eden âlimlerden birisi olan Temîmî, Kayrevân‟da Ebû 

Abdullah el-Hüseyin b. Hâtem el-Ezdî‟den usûl okumuĢtur. Mısır, ġam, Endülüs ve 

Bağdat‟ta önemli râvilerden hadis dinlemiĢ, Nizâmiye‟de Kelâm dersleri, Bağdat‟ta 

kıraat dersleri vermiĢtir. Ġbn Akîl, onun hakkında ilim ve hıfz bakımından yetkin birisi 

olduğunu ve kendisini gördüğünü söylemektedir. 1119 yılında Zilhicce ayında 
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Bağdat‟ta vefat etmiĢtir (Zehebî, 1994, 35/ 341). Ġbnü Ebû Kudeyye‟nin Nizâmiye 

Medresesine sadece kelâm dersi vermek için atanan ilk müderris olduğu 

görülmektedir. 

 Ebû’l-Hasan el-Ġstirâbâzî
52

, Ali b. Ebû Zeyd Muhammed (ö. 516/1123) 

Nizâmiye Medresesinin nahiv hocalarındandır. Nahiv eğitimini el-Cümelü’s-

Suğra kitabının yazarı eĢ-ġeyh Abdulkâhır el-Cürcânî‟den almıĢ ve önemli bir nahiv 

âlimi olmuĢtur. Daha sonra Bağdat‟a gelerek vefat ettiği (13 Zilhicce 516/12 ġubat 

1123) tarihine kadar burada kalmıĢtır. YetiĢtirdiği öğrencilerinden en meĢhuru 

“Nahvin Kralı” diye bilinen el-Hasan b. Sâfi‟dir
53

 (Ġbnü‟d-Dübeysî, 2006, 4/ 486-487; 

Ġbnü‟l-Ġmâd 1993, 7/125; Ġbn Hallikân,1970, 3/337). Ebü‟l-Hasan, 502/1108 yılında 

vefat eden Ebû Zekeriyya‟nın yerine görevlendirilmiĢ olmalıdır. Bu tarihe göre 14 yıl 

medresede görev yaptığı anlaĢılmaktadır. 

Ebü’l-Fetih b. Berhan, Ahmed (ö. h. 518-520) 

Ġmâm-ı Gazâlî, Ebûbekir eĢ-ġâĢî ve Ġlkiya el-Harrasî‟nin talebelerindendir. Bir 

ay kadar Nizâmiye Medresesinde müderrislik yapmıĢtır. Usûl ve fürû ilminde yetkin 

bir âlimdir. el-Vecîz fi Usûli’l-Fıkıh adlı eseri vardır. 520/1126-1127 yılında Bağdat‟ta 

vefat etmiĢtir. (Ġbn Hallikân, 1978, 1/99). 

 Ebû Sa‘d el-Hulvanî, Yahya b. Ali el-Bezzâz (ö. 520/1126) 

 Ebû Sa„d, 451/1059 yılında doğup Bağdat‟ta Ebû Ġshâk eĢ-ġîrâzî‟nin yanında 

fıkıh, hilâf ve usûl dersleri almıĢ, ondan hadis rivayet etmiĢtir. Bir müddet Bağdat 

muhtesipliği
54

 yapmıĢ daha sonra azledilerek Nizâmiye Medresesine müderris 

olmuĢtur. Halife el-MüsterĢid-Billâh (hlf. 1118-1135) tarafından Maveraünnehir Emiri 

Muhammed b. Süleyman‟ın görevden alınması için gönderilmiĢ ancak Semerkant‟ta 

Ramazan 520/Eylül 1126 yılında vefat etmiĢtir. Döneminin fakihlerinin imamı kabul 

edilen Hûlvânî‟nin fıkıh konusunda yazdığı et-Telvîh adlı eseri vardır (Sübkî, bty., 

7/333; Ġbn Kadı ġühbe, 1979, 1/331). 

 Ebü’l-Fütûh el-Gazzâli, Ahmed (ö. 520/1126-1127) 

 Ġmâm-ı Gazâlî‟nin kardeĢi olup, ağabeyi müderrisliği bırakınca yerine 

geçmiĢtir. Önemli ġâfiî fakihlerinden olmakla beraber daha çok vaizliğiyle bilinir. 

                                                 
      

52
 Ġstirâbaz, Sariye ve Cürcan arasında bir köydür. (Ġbn Hallikân, 1970, 3/317). 

      
53

 Hayatı için bakınız ( Ġbnü‟l-Ġmâd, 1989, 6/376). 

      
54

 Genel ahlak ve kamu düzenini koruma görevidir (Kallek, 1998, 18/133). 
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Ağabeyinin Ihyau Ulûmiddîn adlı eserini Lubâbü’l-Ġhya adında yazdığı telifle 

muhtasar hâle getirmiĢtir. Bunun dıĢında ez-Zahîra fî Ġlmi’l-Basîra adlı baĢka bir telifi 

daha vardır. Ebü‟l-Fütûh, ağabeyi gibi müderrisliği bırakıp baĢka beldeleri gezmiĢ, 

tasavvufla uğraĢ verip uzlete çekilmiĢtir. 520/1126-1127 yılında Kazvîn‟de vefat 

etmiĢtir (Ġbn Hallikân, 1978, 1/97, 98).  

 Ġmâm-ı Gazâlî‟den sonra Nizâmiye Medresesi müderrislerinin bir kısmında 

tasavvufa meylin arttığı gözlemlenmektedir. Bu durum Gazâlî ile birlikte medrese ve 

çevresinde tasavvufî etkenlerin arttığını, bu alanla ilgili medresede informal eğitimin 

söz konusu olduğunu göstermektedir.  

Ebû Ali el-Isfahânî, el-Hulvânî (ö. 525/1130) 

 Isfahan‟da Ebûbekir el-Hocendî‟den dersler almıĢtır. Özellikle edebiyat 

alanında kendini ispatlamıĢtır. Ebû Ali, iyi bir edip olan ve Ġbnü‟l-Fetâ diye bilinen 

babasından da hadis eğitimi almıĢtır. Etkileyici bir vaiz, aynı zamanda kelâm ve 

fıkıhta otoritedir. Bağdat‟a gelerek Nizâmiye Medresesine müderris olmuĢ ve 

525/1130 yılına-vefatına kadar- bu görevini sürdürmüĢtür (Safedî, 2000, 12/299; 

Zehebî, 2006, 14/415; Ocak, 2017, 231 ).  Medresede kelâm ve fıkıh yanında daha çok 

edebiyat dersleri verdiği düĢünülmektedir. 

Muhammed b. Ahmed ed-Dîbâcî en-Nablûsî (ö. 526/1132-529/1134 ) 

 Dîbâcî, 442/1050 yılında Beyrut‟ta doğmuĢtur. Mekke‟de Harem‟in imar 

iĢlerini üstlenmiĢtir. Bu yüzden Mekkî nisbesi de almıĢtır.  Bağdat‟a ne zaman geldiği 

belli değildir. Bağdat‟ta bir müddet Halife Camii‟nde vaizliğinin yanında Nizâmiye 

Medresesinde ders vermiĢtir. 526 Safer/1132 Ocak ayında Bağdat‟ta vefat etmiĢtir. 

529/1134 yılında vefat ettiği de iddia edilmektedir (Safedî, 2000, 2/78; Ġbn Asâkir, 

1979, 321). Muhammed ed-Dîbâcî‟nin Mekke‟deki imar faaliyetlerinden sorumlu 

olması onun iyi bir mimar olmasının yanında Mekke ve Ġslâm tarihini de iyi bildiğini 

göstermektedir. Çünkü Mekke‟deki haremin mimari yapısının Ģekillenmesinde, 

tadilatında neyin nerede vuku bulduğuna, hangi yerin ne kadar kutsal ve din açısından 

mühim olduğuna yönelik iyi bir bilgi birikimi olması gerekmektedir. Dîbâcî‟nin 

medresede hangi dersleri verdiğiyle ilgili kaynaklarda bir malumata ulaĢamadık ancak 

onun mimarlık yönünden dolayı iyi bir matematikçi olduğu, haliyle medresede 

matematik dersi verdiği değerlendirilebilir. 
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 Ebü’l-Fetih el-Mihenî
55

 Es‘ad b. Ebû Nasr (ö. 527/1132) 

 Fıkıh eğitimini Merv‟de almıĢtır. Daha sonra Gazne‟ye gitmiĢ ve orada meĢhur 

olmuĢtur. Nizâmiye Medresesinde iki defa görevlendirilmiĢtir. Ġlk olarak 507/1114 

yılında görevlendirilmiĢ, 513 ġaban/1119 Aralık ayında görevinden alınmıĢtır
56

. Daha 

sonra 517 ġaban/1123 Ekim ayında Nizâmiye Medresesinde tekrar görevine 

baĢlamıĢtır. Aynı yıl Zilkâde ayında görevini bırakmıĢtır
57

. Bir müddet Selçuklu 

Sultanı Mahmud‟a elçilik yapmıĢ, 527/1132 yılında Hemedân‟a elçi olarak gittiğinde 

orada vefat etmiĢtir (Zehebî, 1994, 35/300; Ġbn Hallikân, 1978, 1/207).  

Ebû Mansûr Ġbnü’r-Rezzâz Muînüddîn Saîd (ö. 539/1145)  

 Bağdat‟ta 462/1070 yılında doğan Ġbn Rezzâz, Ġmâm-ı Gazâlî, Ebû Sa„d el-

Mütevellî, Ġlkiya el-Harrâsî, Ebûbekir eĢ-ġâĢî ve Es„ad el-Mihenî‟den fıkıh dersleri 

almıĢ ve bir müddet Nizâmiye Medresesinde ders vermiĢtir. 539/1145 yılında 

Bağdat‟ta vefat etmiĢ ve Ebû Ġshâk eĢ-ġîrâzî‟nin türbesine defnedilmiĢtir (Zehebî, 

1985,  20/169; Sübkî, bty., 7/93). Ebu Mansûr‟un ders aldığı hocalarına bakıldığında 

medresenin kaliteli fıkıh müderrislerinden birisi olduğu anlaĢılmaktadır.  

Cevâlikî,  Ebû Mansûr Ġsmâil el-Bağdâdî (ö. 540/1145) 

 Bağdat‟ın nahiv/dil hocalarındandır. 466/1073-1074 yılında Bağdat‟ta doğan 

Cevâlikî, Ebû Zekeriyya et-Tebrîzî‟den on yedi yıl dil dersleri almıĢ, Nizâmiyede 

Arapça dersleri vermiĢ ve 540/1145 yılında Bağdat‟ta vefat etmiĢtir (Zehebî, 1985, 

20/91). Arap dili ile ilgili pek çok eseri olan el-Cevâlikî‟nin eserlerinden birisi de el-

Muhtasar fi’n-Nahv adlı kitabı olup bunun bir nüshası Köprülü Kütüphanesinde 1501 

numara ile kayıtlıdır
58

. 

Ebû Es‘ad b. Ebûbekir el-Hocendî (ö. 552/1157) 

 Sadrüddîn Ebûbekir el-Hocendî “el-Mühellebî” diye bilinir. Isfahanlı olup 

Bağdat‟a gelmiĢ ve Nizâmiye Medresesinde görevlendirilmiĢtir. Aynı zamanda hem 

Nizâmiye‟de hem de Kasr Camii‟nde vaazlar vermiĢtir. Bağdat‟tan Isfahan‟a gitmiĢ, 

Hemedân‟la Kerh arasındaki bir köyde 22 ġevvâl 552/27 Kasım 1157 tarihinde vefat 

                                                 
       

55
 Serahs ve Ebiverd arasında bir köydür (Ġbn Hallikân,1978, 1/208). 

       
56

 Ebü‟l-Feth‟in hangi sebepten görevden alındığıyla ilgili bir malumat tespit edilememiĢtir. Ancak aynı 

ay içerisinde Ebû Abdullah et-Taberî‟nin elinde Sultanın tevkii olan menĢurla Bağdat‟a gelerek 

medresede göreve baĢladığı görülmektedir (Ġbnü'l-Cevzî, 1992, 17/173). 
57

 Ġbnü‟l-Cevzî, el-Mîhenî‟nin 523 yılı Safer ayında vezir Ahmed tarafından medresedeki görevinden 

alındığını ve Mansûr Camii‟nde ders vermeye baĢladığını söylemektedir (1992, 17/252). 

      
58

 Cevâlikî ve eserleri ile ilgili daha geniĢ bilgi için (Muharrem Çelebi, 1993, 7/ 438-439)‟a bakılabilir. 
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etmiĢtir (Sübkî, bty., 6/133-134; Safedî, 2000, 3/233). Medresede fıkıh dersleri verdiği 

düĢünülmektedir. 

 Ebü’l-Feth Ġbnü’l-Bâkarhî (ö. 553/1158-1159) 

Ebü‟l-Feth, 482/1089-1090 yılında doğmuĢ, Bağdat‟ta Ġlkiya el-Harrâsî‟den 

fıkıh, NiĢâbur‟da Ġmâm-ı Gazâlî ve Ebû Nasr el-KuĢeyrî‟den farklı konularda dersler 

almıĢtır (Sarifinî, 1989, 341; Sübkî, bty., 7/204). Kısa zamanda kendisini yetiĢtirerek 

yetkin bir ġâfiî fakihi olmuĢtur.  Genç yaĢta kadılık makamına getirildiğinden “el-

Kadıyyü‟Ģ-ġâb” (Genç Kadı) diye meĢhur olmuĢtur. Aynı zamanda iyi bir dilci olan 

Ebü‟l-Feth, 517/1123 yılında Sultan Sencer‟in Bağdat Nizâmiyesine görevlendirdiği 

mektupla birlikte Bağdat‟a gelmiĢtir. Es„ad el-Mihenî‟nin sultan tarafından 

görevlendirilmesine kadar Nizâmiye Medresesinde ders vermiĢtir. Muhtemelen bu 

olaydan sonra Bağdat‟tan ayrılmıĢ ve 553/1158-1159 yılında Gazne‟de vefat etmiĢtir 

(Safedî, 2000, 19/167; Sübkî, bty., 7/204-205).  

Ebü‟l-Feth‟de görüldüğü gibi Nizâmiye Medresesi müderrislerinin çoğu 

müderrislik görevleri yanında kadılık, vaizlik, muhtesiplik, elçilik gibi farklı 

görevlerde de baĢarılı olmuĢlardır. Onların böyle yüksek makâmlarda da görev 

almaları ilmî yetkinliklerinin yanında idârî ve siyâsî yetkinliklerinin de bulunduğunu 

ve bu makâmlarda da etkin olduklarını göstermektedir. Onların bu farklı dallardaki 

baĢarıları medresenin cazibesini artırmakta ve farklı beldelerden bile pek çok öğrenci 

bu medresede okumak için Bağdat‟a gelmektedir. 

Kaynakların Ebü‟l-Feth ile ilgili verdiği bilgilerdeki belki de en önemli malumat 

Sultan Sencer‟in onu medreseye müderris olarak atamasıdır. Selçukluların Bağdat‟taki 

hâkimiyetlerinin zayıflamaya baĢladığı bu dönemde halen sultan tarafından yapılan 

müderris atamaları onların bu medreseye verdiği önemle birlikte onların atalarının 

eğitim miraslarına her hal ve Ģartta değer verdiklerini göstermektedir.  

Ebü’l-Vakt Abdü’l-Evvel es-Siczî (ö. 553/1158) 

 Babasının Sicistan‟dan Herat‟a taĢınmasından sonra 458/1066 yılında Herat‟ta 

doğmuĢtur. Siczî nisbesini babasının memleketinden almaktadır. 552/1157 yılı ġevvâl 

ayında Bağdat‟a gelerek Feyruz (Bistâmî) Tekkesinde kalmıĢtır. Nizâmiye 

Medresesinde misafir olarak mı yoksa atanarak mı ders verdiği bilinmeyen Ebü‟l-

Vakt, 553/1158 yılında Bağdat‟ta vefat etmiĢtir. Namazını ġeyh Abdülkadir el-Cîli 
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kıldırmıĢ, cenazesi ġunîziyye Kabristanlığı‟na defnedilmiĢtir (Ġbnü‟l-Esîr, 2003,  

9/426; Ġbnü‟l- Cevzî, 1992, 18/127; Ġbn Hallikân, 1970, 3/ 226-227).  

Zehebî (1985, 20/310), Ġbn Neccâr‟dan rivayetle Ebü‟l-Vakt‟in h. 502 yılında 

Bağdat‟a geldiğini ve ġeyh Abdulkâdir el-Cîlî ile birlikte yirmi küsûr yıl ilim 

meclislerinde birlikte olduğunu söylemektedir. Zehebî‟nin verdiği bu bilgilerden onun 

da Abdulkâdir Geylânî‟nin tarikat talebesi olduğunu ve uzun yıllar tarikatla hemhal 

olduğunu anlıyoruz. 

Siczî, hadis rivayetlerinde pek çok yerde adı geçen bir hadis âlimidir. MeĢhur 

sûfîlerdendir. Ona Abdü‟l-Evvel ismini ve Ebü‟l-Vakt künyesini hocası Abdullah el-

Ensârî vermiĢtir. Vezir Ebü‟l-Muzaffer b. Hübeyre‟nin davetiyle Bağdat‟a gelmiĢtir. 

Bağdat‟taki ilim meclisine bizzat vezir de katılmıĢtır. Mansûr Camii‟nde de dersler 

vermiĢtir (Zehebî, 1985, 20/303-311). 

Emir Ebû Nasr Muhammed b. Ali b. (ö. 561/1166) 

 Nizâmülmülk‟ün oğlu Ahmed‟in torunu olan Ebû Nasr, Es„ad el-Mîhenî‟den 

fıkıh dersleri almıĢ, Nizâmiye Medresesinde iki defa müderrislik görevinde bulunmuĢ,  

birinci görevini 537/1142 ile 545/1151 yılları arasında yapmıĢ, sonra görevden alınmıĢ 

ve yerine Yûsuf ed-DımaĢkî getirilmiĢtir. Ġkinci görevini 547/1152 yılında Ebü‟n-

Necîb es-Sühreverdî‟nin azlinden sonra almıĢ ve on yıl sürdürmüĢtür. Ġkinci 

görevinden sonra tutuklanarak kısa süre hapsedilmiĢ, hapisten çıkınca hacca gitmiĢ ve 

Bağdat‟a döndükten sonra DımaĢk‟a geçerek buradaki Gazâlîye Medresesinde 

ölünceye kadar (561/1166) ders vermiĢtir (Sübkî, bty., 6/149-150; Zehebî, 1984, 

18/467). Halife Müktefî-liemrillâh‟ın yanında değerli bir konumu olan (Ġbnü'd-

Dübeysî, 2006,1/487) Ebû Nasr‟ın halifenin 555/1160 yılında vefat etmesiyle hilâfet 

sarayında saygınlığının kalmadığını tahmin ediyoruz. Çünkü Selçuklulara karĢı 

olumsuz tutum sergileyip eski devlet adamlarını görevden almak suretiyle kapsamlı bir 

kadro temizliği yapan Halife Müstencid Billâh, siyasî bir kararla Ebû Nasr‟ın 

medresedeki görevini sonlandırıp onu hapse atmıĢ olmalıdır. Kaynakların genelinde bu 

azil ve hapis olayı verilirken sebebinin izahı yapılmamıĢtır. Bunun sebebi, halifeden 

çekinildiği Ģeklinde aklımıza gelmektedir. Ebû Nasr‟ın ikinci görevinden azli tamamen 

siyasî sebeplerden kaynaklanmıĢ olmalıdır. 
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 Ebü’n-Necîb es-Sühreverdî, Abdü’l-Kâhir b. Abdullah (ö. 563/1168) 

 Ġrân‟ın Cibâl bölgesinde Sühreverd‟de 490 Safer/1097 ġubat ayında 

doğmuĢtur. Bağdat‟a 507/1113 yılı civarında genç yaĢta gelip Ali b. Nebhân‟dan 

hadis, Es„ad el-Mîhenî ve bazı âlimlerden fıkıh dersleri almıĢtır. Bağdat‟ta tasavvufî 

yönüyle de ön planda olan Sühreverdî, makbul bir Ģeyh olarak pek çok müride sahip 

olmuĢ, kendisine ve destekçilerine tekkeler yaptırılmıĢtır. 545/1150 yılından 547/1152 

yılına kadar Nizâmiye Medresesinde hadis imlâ ve fıkıh dersleri vermiĢtir. Abbâsî 

halifesi Muktefî-Liemrillâh ile Irak Selçuklu Sultanı Mesud arasında cereyan eden 

olumsuz siyâsî iliĢkiler ve akabinde Mesud‟un vefatı neticesinde müderrisliği 

bırakmak zorunda kalmıĢtır. Bu zorunluluk halifenin Selçuklulara karĢı olumsuz 

tavırlar sergilemeye baĢladığı bir dönemde bazı baskılara maruz kalmıĢ olduğunu akla 

getirmektedir. 

 Sühreverdî‟nin ilmî çalıĢmalarının yanında tasavvufla da uğraĢmasında, amcası 

Vecîhüddîn Ömer es-Sühreverdî ve Ġmâm-ı Gazâlî etkili olmuĢtur. Sühreverdî, 

geçimini sağlamak için sırtında kırba taĢıyıp su satmıĢtır. Onun da Gazâlî gibi 

devletten, sultandan maddî bir beklentisi olmadığı, ihitiyaçlarını gidermek için 

kimseye el açmadığı görülmektedir. Dicle Nehri‟nin kenarında kendisine ait bir 

harabeyi tekkeye çevirip yanına bir de medrese (Necîbiyye Medresesi) yaptırmıĢtır. 

Aslî ihtiyaçlarını gidermek için su satan Sühreverdî‟nin medrese ve tekke yaptırması 

çeliĢki gibi görülmektedir. Necîbiyye Medresesinde de izah edildiği gibi Sühreverdî 

buraları taraftarlarının ve sevenlerinin yardımıyla yaptırmıĢtır. Sühreverdî, 558/1162-

1163 yılında Kudüs‟e niyetlenerek Bağdat‟tan ayrılmıĢ ama Haçlılardan dolayı 

DımaĢk‟tan ileri gidememiĢ, buradan Bağdat‟a dönmüĢtür. Avârif’ül Maârif ve 

Âdâbü’l-Müridîn isimli eserlerinin yanında baĢka kitapları da olan Sühreverdî, 563 

Cemaziyelahir /1168 Mart ayında Bağdat‟ta vefat etmiĢ ve medresesinin yanına 

defnedilmiĢtir (Ġbnü‟l-Cevzî, 1992,  28/180; Hamevî, 1977, 3/290; Sem„ânî, 1963, 

7/307; Sübkî, bty., 7/174-175; Öngören, 2010, 38/35-36). Sühreverdî de tıpkı Gazâlî 

gibi medresede Ģer‟î ilimlerle birlikte tasavvufî dersler veren müderrislerden biridir. 

Onun tasavvufî etkisi Gazâlî‟den daha fazla olmuĢ, yolunu takip eden müridleri ve 

onun tasavvuf silsilesi uzun yıllar devam etmiĢtir. 
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ġerefüddin Yûsuf b. Bundâr ed-DımaĢkî (ö. 563/1168) 

 ġerefüddîn, Bağdat‟a genç yaĢlarda gelip Nizâmiye Medresesinde Es„ad el-

Mîhenî‟den fıkıh dersi alarak onun muîdi olmuĢtur. Mutassıb bir EĢ‟arî olan DımaĢkî, 

Horasan‟a giderek orada kelâm eğitimi almıĢ ve Bağdat‟a dönerek bir müddet 

mescitlerde ve medreselerde
59

 ders vermiĢtir. 540/1145 yılında Sigatiyye 

Medresesi‟nin ilk müderrisi olmuĢtur. Daha sonra Hanefîyye Medresesine geçtiği 

anlaĢılan DımaĢkî, buradaki görevini 557 Receb/1162 Haziran ayına kadar sürdürmüĢ, 

bu tarihte Nizâmiye Medresesinde göreve baĢlamıĢtır. Bu medresede hilâf ve mezhep 

dersleri veren DımaĢkî,  bir kadınla velisinden habersiz evlilik yaptığıyla ilgili bir 

durumdan dolayı Nizâmülmülk‟ün oğlu tarafından bu görevinden el çektirilmiĢtir
60

. 

Halife Müstencid onu Hüzistan‟a Türkmenlere elçi olarak gönderdiğinde; 563 

ġevvâl/1168 Temmuz ayında orada vefat etmiĢtir (Ġbnü‟l-Esîr, 2003, 9/459; Ġbnü‟l-

Cevzî, 1992, 18/44; Zehebî, 1984, 17/468; Safedî, 2000, 29/99; Ġbn Kadı ġühbe, 1979, 

2/ 24-25). 

Ebû Nasr eĢ-ġâĢi, Ahmed b. Abdullah (ö. 576/1181) 

 Ebûbekir eĢ-ġâĢi‟nin torunu olup, babasından ve Ebü‟l-Hasan Ġbnü‟l-Hall‟den 

fıkıh eğitimi almıĢtır. 564 Safer/1168 Kasım ayında TutuĢiyye Medresesine müderris 

olarak görevlendirilmiĢ, burada iki yıl görev yaptıktan sonra 17 Rebiülâhir 566/28 

Aralık 1170 tarihinde Nizâmiye medresesinde ders vermeye baĢlamıĢtır. Burada fıkıh 

dersleri veren Ebû Nasr, görevini 569/1173 yılına kadar sürdürmüĢtür. 18 ġevvâl 

576/7 Mart 1181 tarihinde Bağdat‟ta vefat etmiĢ, hocası ve Ģeyhi olan Ġbnü‟l-Hall‟in 

Verdiyye‟de bulunan kabrinin yanına defnedilmiĢtir  (Ġbnü‟l-Cevzî, 1992, 18/182; 

Ġbnü‟d-Dübeysî, 2006, 2/268; Zehebî, 1984, 21/85). 

Ebû’l-Berekât el-Enbârî en-Nahvî (ö. 577/1181) 

 Abdurrahman b. Muhammed el-Enbârî, Bağdat‟ta 513 Rabiülahir/1119 

Temmuz-Ağustos ayında doğmuĢ, Nizâmiye Medresesinde Ebû Mansûr b. Rezzâz‟dan 

fıkıh, Ebû Mansûr b. el-Cevâlikî ve Hibetullah b. eĢ-ġecerî‟den dil dersleri almıĢtır. 

Nizâmiye Medresesinde dil derslerine baĢkanlık edip, nahiv dersleri vermiĢtir. Daha 

sonra müderrisliği bırakıp tasavvufla meĢgul olmuĢtur. Ömrünün son yıllarında 
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  TutuĢiyye Medresesinde de müderrislik yapmıĢtır ( Ġbnü‟l-Cevzî, 1992, 18/182). 

            
60

  ġafiî mezhebinde velisinin izni olmadan bir kadınla nikâhlanmanın (Gizli Nikâh) batıl olmasından 

dolayı ġafiî mezhebinin kalesi konumundaki Nizâmiye Medresesi gibi bir merkezin müderrisinin bu 

davranıĢı onun buradaki görevinden azline sebep olmuĢ olmalıdır. ġafiî mezhebi nikâh ve Ģartlarıyla ilgili 

bkz. (Ġbn Kadı ġühbe, 2011, 3/30-40). 
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Bağdat‟ın doğu kısmında Hâtûniye denilen yerdeki ribatında tasavvuf dersleri 

vermiĢtir. Onun bu ribatında edebiyatla da ilgilendiğini tarihçi Ġbn Dübeysî‟nin 

burada, 576/1180 yılında ondan Ģiir dinlediğinden anlıyoruz (2006, 4/54).  

 Enbârî‟nin dil ile ilgili pek çok eseri vardır. Esrârü’l-Arabiyye, Tabakâtü’l-

Üdebâ eserlerinden bazılarıdır. 577 ġaban/1181 Aralık ayında Bağdat‟ta vefat etmiĢ 

ve Bâbu Ebrez‟de Ebû Ġshâk eĢ-ġîrâzî‟nin türbesine defnedilmiĢtir ( Ġbnü‟d-Dübeysî, 

2006, 4/53-54; Ġbn Hallikân, 1970, 3/139). 

Ebûl- Meâli Muhammed b. Ahmed (ö. 582/1186-1187) 

 Aslen Mervli olup Bağdat‟a gelmiĢ bir müddet vaizlik yaptıktan sonra ölümüne 

kadar (582/1186-1187) Nizâmiye Medresesinde müderris olarak görev yapmıĢtır 

(Ġbnü‟n-Neccâr, 2006,  1/195). Medresede hangi dersi verdiği ile ilgili herhangi bir 

bilgiye ulaĢılamamıĢtır. ġafiî fıkhı dersleri verdiği düĢünülmektedir. 

 Ebû Tâlib el-Kerhî, el-Mübârek b. Ebü’l-Berekât (ö. 585/1189-1190) 

 Döneminin ileri gelen ġâfiî âlimlerinden birisi olan Ebû Tâlib el-Kerhî, Nâsır-

Lidînillâh‟ın oğullarının müeddibidir. Ġbnü‟l-Hall‟den fıkıh ve hilâf dersleri almıĢ, 

Kâdı‟l-Kudât ez-Zeynebî‟ye mahkeme Ģahitliği yapmıĢ ve Kemâliyye Medresesinde 

müderrislik yapmıĢtır. Bu medresedeki görevini 581/1185 yılına, Ebü‟l-Hayr el-

Kazvînî‟den sonra Nizâmiye Medresesinde müderris oluncaya kadar sürdürmüĢtür. 

Burada beĢ yıl kadar müderrislik yaptığı anlaĢılan Ebû Tâlib, 585 Zilkade/1189 Aralık 

ayında Hilâtiyye Tekkesinde ikindi namazı kıldıracağı sırada hastalanmıĢ ve evinde 

vefat etmiĢtir. Cenazesi Halife Nâsır-Lidînillâh‟ın isteğiyle Tekkenin yanındaki Hilâtî 

Hatun‟un kabrinin yakınına defnedilmiĢtir (Ġbnü‟l-Esîr, 2003, 10/190; Zehebî, 1985, 

21/224; Sıbt Ġbnü‟l-Cevzî, 2013, 21/375). Ebû Tâlib el-Kerhî‟nin de ġehâbeddîn 

Sühreverdî gibi halife Nâsır‟ın yanında ayrı bir yerinin olduğu anlaĢılmaktadır. 

 Rıdâullah Ebü’l-Hayr Ahmed b. Ġsmâil (ö. 590/1193) 

 Kazvîn‟de 512/1118-1119 yılında doğmuĢ, Ebûbekir b. Melekdâd b. Ali el-

Amrakî ve Muhammed b. Yahya‟dan fıkıh ve pek çok âlimden hadis dersleri almıĢtır. 

Hilâf, usûl, tefsir ve fıkıh ilimlerinde elle gösterilen Rıdâullah, Kasr Camii ve 

Nizâmiye Medresesinde dersler vermiĢ, çeĢitli yerlerde vaizlik yapmıĢtır. Nizâmiye 

Medresesinde 569/1173-1174 yılında müderris olarak baĢlamıĢ ve bu görevini 20 yıl 

kadar sürdürmüĢtür. Hicrî 580‟de memleketine dönerek orada 590 Muharrem/1193 
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Aralık ayında vefat etmiĢtir (Zehebî, 1996, 41/369-370; Kazvînî, 1848, 269; Hamevî, 

1977, 4/7; Sübkî, bty., 2/24). Medresede fıkıh ve hadis dersleri verdiği 

düĢünülmektedir. 

 el-Mücîrü’l-Bağdâdî, Mahmud b. el-Mübârek (ö. 592/1196) 

 Bağdat‟ta 517/1123 yılında doğan el-Mücîru‟l-Bağdâdî, Ebû Mansûr er-

Rezzâz‟ın talebesi olup Ebûbekir el-Urmevî‟den mezhep ve hilâf, Ebü‟l-Fütûh el-

Ġsferâyinî‟den usûl ve kelâm okumuĢ, Nizâmiyenin zeki öğrencilerinden birisi olarak 

tanınmıĢtır. Gençliğinde Ebü‟n-Necîb Sühreverdî‟nin muîdliğini yaptıktan sonra 

ġam‟a giderek DımaĢk‟ta birkaç yerde, ardından ġirâz ve Vâsıt‟ta hicri 591 yılına 

kadar usûl, kelâm ve fıkıh dersleri vermiĢtir. Aynı yıl Bağdat‟a dönmüĢ, 592 

Ramazan/1196 Temmuz ayında Nizâmiye Medresesinde müderris olarak 

görevlendirilmiĢtir. O gün kendisine siyah bir cübbe ve baĢına da tarha (poĢu/puĢi) 

giydirilmiĢ, dersine devlet adamları dâhil pek çok kiĢi katılmıĢtır (Ġbnü‟l-Esîr, 2003, 

10/244; Sübkî, bty., 7/ 287-288; Zehebî, 1997, 42/116). Aynı yıl ġevvâl ayında 

HarezmĢahlara mektup götürmek için görevlendirilip yola çıkmıĢ ancak Hemedan‟a 

gelince hastalanmıĢ, burada bir müddet kaldıktan sonra 592/1196 yılında vefat 

etmiĢtir. Usûl, fürû, hilâf, cedel ve kelâm ilimlerinde önde gelen âlimlerden olduğu 

söylenmektedir (Sübkî, bty., 7/288; Zehebî, 1997, 42/ 116). Ġbnü‟d-Dübeysî, ondan 

usûl ve kelâm derslerini aldığını söyledikten sonra Ģöyle demiĢtir, “ Ondan daha güzel 

ibaresi (cümle dizimi) olan ve farklı ilimleri kendisinde toplayan, yetkin birisini 

görmedik” (2006, 5/41). Muhtemelen bu yetkinliğinden dolayı Bağdat‟a davet edilerek 

Nizâmiye Medresesine görevlendirilmiĢtir.   

Ġbn Fadlân Ebü’l-Kasım, Cemâlüddîn Yahya (ö. 595/1199) 

Doğum tarihi ile ilgili farklı rivayetler olmakla birlikte, muhtemelen 512/1118 

yılında doğmuĢtur
61

. Daha çok “el-Vâsık” diye bilinir. Ayrıca Yahya adıyla da 

anılmaktadır. Bağdat‟ta Ebû Mansûr er-Rezzâz‟dan, NiĢâbur‟da Muhammed b. 

Yahya‟dan fıkıh eğitimi almıĢtır. Nizâmiye Medresesi dıĢında Dârü‟l-Hilâfe‟de de 

ders vermiĢtir. Ġyi bir münazaracı olan el-Vâsık, sık sık el-Mücîrü‟l-Bağdâdî ile 

münazara yapmıĢ ancak genelde kaybetmiĢtir. 595 ġaban/1199 yılı Mayıs ayında vefat 

etmiĢtir (Zehebî, 1984, 21/258; Sübkî, bty., 7/323). 

                                                 
61

 Sübkî, Tabakâtında ( bty., 7/323) h. 517 yılında doğduğunu söylemektedir. Daha farklı görüĢler için 

bakınız (Zehebî, 1984, 21/253) dipnotu.  
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Ġbnü’s-Seriyye ed-Dûrî
62

, Ahmed b. Muhammed (ö. 598/1201) 

 Ġbn Avn diye bilinen ed-Dûrî, iyi bir fakih, edip, Ģair, matematikçi, usulcü ve 

pek çok ilimde ileri gelenlerdendir. Bu bakımdan çok yönlü bir âlim ve müderris 

olduğu görülmektedir. Nizâmiye müderrislerinden el-Mücîrü‟l-Bağdâdî‟den fıkıh, usûl 

ve hilâf dersleri almıĢ, 598/1201 yılında Bağdat‟ta vefat etmiĢtir (Sübkî, bty., 4/48-49; 

Ma„rûf, 1973, 24; Ocak, 2017,  210). O, bu denli çeĢitli ilimlerde yetkinliğini el-

Mücîrü‟l-Bağdâdî‟ye borçlu olmalıdır. Çünkü yukarıda da görüldüğü gibi hocası bu 

özellikte biridir. 

 Ebü’l-Hasan Ali b. Ali es-Saâde el-Cüneys el-Fârıkî (ö. 602/1206) 

 Meyyafârıkîn‟de doğan olan Ebü‟l-Hasan, Tebriz‟de Ġbn Ebî Amr‟dan fıkıh 

dersi almıĢ, sonra Bağdat‟a gelerek Ebü‟n-Necîb es-Sühreverdî‟nin fıkıhta öğrencisi 

olmuĢtur. Burada fıkıh ilmine ilgisi daha da artarak önemli fakihlerden birisi olmuĢtur. 

Ebü‟l-Muhâsin Ġbnü‟l-Bundâr‟dan hilâf dersleri de alan Ebü‟l-Hasan, Nizâmiye‟de 

önce müîdlik ve Ümmü Nâsır (Zümrüt Hatun) Medresesinde müderrislik yaptıktan 

sonra Ebû Tâlib el-Hall‟den sonra Nizâmiye‟de müderris olmuĢ, 593/1197 yılına kadar 

bu görevde kalmıĢtır. Bir müddet kadı naibliği de yapan Ebü‟l-Hasan, 602/1206 yılı 

arefe günü vefat etmiĢtir (Zehebî, 1984, 21/258; Ġbn-Kesîr, 2004, 713-714).  

 Mecdüddîn, Yahya b. er-Rebî el-Adevî ( ö. 606/1210) 

Mecdüddîn Adevî, 528 Ramazan/1134 Haziran ayında Vâsıt‟ta doğmuĢ, babası 

Ebü‟l-Fadl‟dan ve Ebû Câfer el-Bûkî‟den fıkıh dersleri almıĢtır. Sonra NiĢâbur‟a 

giderek orada iki yıl kadar Muhammed b. Yahya‟nın derslerine devam etmiĢtir. 

Nihayetinde Bağdat‟a gelerek Nizâmiye Medresesinde Ebü‟n-Necîb es-Sühreverdî‟nin 

fıkıh talebesi olmuĢtur. Vâsıt, NiĢâbur ve Bağdat‟ta pek çok hadis râvilerinden 

hadisler dinleyip, Zâhir eĢ-ġahhâmî‟den hadis icâzeti almıĢtır. Hz. Ömer‟in soyundan 

olup fıkıh, hadis, hilâf, tefsir ve matematik gibi pek çok ilimde yetkin ve önemli bir 

ġâfiî âlimi olan Adevî,  606 Zilkade/1210 Nisan ayında ders verdiği Nizâmiye 

Medresesinde vefat etmiĢtir (Ġbnü‟l-Esîr, 2003, 10/350; Dâvûdî, 1983, 2/366). Bazı 

rivayetlerde Horasan yolunda vefat ettiği söylense de bu rivayetin zayıf olduğu 

söylenmektedir (Sübkî, bty., 8/394-395).   
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 Samarra ve Tikrit arasında bir yerdir (Sübkî, bty., 4/48). 
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 el-Vecîh Ebûbekir Ebû Tâlib el-Vâsıtî (ö. 612/1215) 

el-Vecîh, 532/1138 yılında Vâsıt‟ta doğmuĢ ve orada kıraat, nahiv, fıkıh ve hadis 

dersleri alıp kendisini yetiĢtirdikten sonra Bağdat‟a gelerek Zaferiyye Mahallesi‟ne 

yerleĢmiĢtir. Burada Hanbelî mezhebinden Hanefî mezhebine geçmiĢ, sonra Nizâmiye 

Medresesine geçmek için ġâfiî olmuĢtur. Ġyi bir nahiv âlimi olan el-Vecîh, Nizâmiye 

Medresesinde nahiv dersi vermiĢtir. Yâkut el-Hamevî‟nin hocasıdır. 612 ġaban/1215 

Kasım ayında Bağdat‟ta vefat etmiĢ ve Verdiyye‟ye (Bâbü Ebrez Kabristanlığı civarı) 

defnedilmiĢtir (Ġbnü‟d-Dübeysî, 2006, 5/34; Ġbn Hallikân, 1978, 4/152; Hamevî, 1993, 

5/2263). 

Nizâmiye Medresesi vakıf Ģartında müderrislerin ġafiî olması gerektiğinden bazı 

müderrisler burada ders verebilmek için mezhepleri değiĢtirmiĢlerdir. El-Vecîh bu 

müderrislerden biridir. El-Vecîh‟in bu tutumuyla, Nizâmiye Medresesinin müderrisler 

için mezheplerini bile değiĢtirecek kadar cezbedici bir kurum olduğu görülmektedir. 

Ebü’l-Muzaffer b. Ebü’l-MüĢerref el-Mevsılî (ö. 615/1218) 

Musul‟da 542/1147-1148 yılında doğan Ebü‟l-Muzaffer, burada Ebü‟l-Berekât 

Ġbnü‟s-Sürûcî‟den, Bağdat‟ta Ebü‟l-Muhâsin Yûsuf b. Bündâr‟dan fıkıh eğitimi almıĢ, 

Musul‟da babasının yaptırdığı medresede müderrislik yapmıĢ,  bir müddet de 

Nizâmiye Medresesinde ders vermiĢtir. 615 Muharrem/1218 Mart ayında Musul'da 

vefat etmiĢtir (Sübkî, bty., 8/80). Her ne kadar Naci Ma„rûf (Medâris, 1973) bu 

müderrisi asıl müderrisler listesinde gösterse de medresede kısa süre ders verdiği için 

misafir müderrislerden sayılabilir. 

Ġbnü’l-Müferric et-Tikritî (ö. 616/1219) 

 Adı Yahya b. Kâsım olan Ġbnü‟l-Müferric, 531 Muharrem/1136 Eylül ayında 

Tikrit‟te doğmuĢ, babasından küçük yaĢta fıkıh dersi almıĢtır. Musul‟da Saîd b. eĢ-

ġehrezûrî‟den, Bağdat‟ta Ebü‟n-Necîb es-Sühreverdî ve Yûsuf ed-DımaĢkî‟den fıkıh 

dersleri almıĢtır. ġâfiî mezhebi, hilâf ve usul ilimlerinde önemli bir âlim olduktan 

sonra memleketine dönerek bir müddet kadılık ve müderrislik yapmıĢtır. Halifelik 

divanının davetiyle Bağdat‟a gelerek 607/1210 yılında Nizâmiye Medresesine 

müderris olmuĢtur. 614/1217 yılına kadar medresede kesintisiz ders vermiĢ, daha 

sonra kendisi müderrisliği bırakmıĢtır. Yerine Ġbn Fadlân müderris olarak 

görevlendirilmiĢtir. Vefatına kadar ġeyhü‟Ģ-ġüyûh Tekkesinde kalmıĢ, ġâfiî mezhebi, 

hilâf ve edebiyatla ilgili kitaplar yazmıĢ olan Ġbn‟ül-Müferric 616 Ramazan/1219 



 

 

104 

 

Kasım ayında vefat etmiĢ ve ġünîziyye Kabristanlığı‟na defnedilmiĢtir (Sübkî, bty., 

8/357-358; Mavsılî, 2005, 7/261). 

Ebü’l-Abbâs Ahmed b. Sebat el-Hümâmî, el-Vâsıtî (ö. 631/1234) 

 Hümâmiye‟deki
63

 kadılık görevini bırakıp Bağdat‟a gelmiĢ ve Nizâmiye 

Medresesinde kırk yıl hesap ve ferâiz dersleri vermiĢ,  bu alanlarda pek çok kitap 

yazmıĢtır. Ömrünün çoğunu medresede ilim meĢguliyetiyle geçirmiĢ, 631/1234 yılında 

Bağdat‟ta vefat etmiĢtir. (Ġbnü‟l-Fuvatî, 2003, 64; Ġbn Nakta, 1987, 1/529).  Kaynaklar 

Ebü‟l-Abbâs‟ın pek çok kitap telif ettiğini söylemesine rağmen onun kitaplarına 

ulaĢamadık. Muhtemelen bu kitaplar değiĢik nedenlerle kaybolmuĢtur. 

Ġbn Fadlân Muhyiddîn, Muhammed b. Yahya (ö. 631/1234) 

 Ġbn Fadlân 568/1172-1173 yılında Bağdat‟ta doğmuĢ, babasından fıkıh dersi 

almıĢtır. Daha sonra Fahriyye Medresesinde bir müddet eğitimine devam ederek ġâfiî 

fıkhı, usûl, hilâf ve münazara ilminde kendisini geliĢtirmiĢtir. Horasan‟a gitmiĢ ve 

orada önemli âlimlerle münazaralar yapmıĢtır. Akabinde Bağdat‟a dönerek Nizâmiye 

Medresesinde bir müddet ders verdikten sonra bu görevden alınarak saray teĢrifat 

görevinin yanında Dârü‟z-Zeheb‟de dersler vermiĢtir. Daha sonra Kâdı‟l-Kudât, 

Divan-ı Hisbe ve Divan-ı Evkâf ve tekkelerin yöneticiliğinin yanı sıra pek çok farklı 

bürokratik görevlerde bulunmuĢ, Ashâb Medresesinde de bir müddet müderrislik 

yapmıĢtır. Son olarak Müstansıriyye Medresesi açılınca, (631 Receb /1234 Nisan) 

burada ġâfiî öğrencilerin müderrisi olmuĢtur.  Müstansıriyye Medresesinin ilk ġafiî 

müderrisi olan Ġbn Fadlân, aynı yıl Ģevvâl ayında vefat etmiĢtir (Ġbnü‟l-Ġmâd, 1991, 

7/257; Ġbnü‟l-Fuvatî, 2003, 65-66).  

 Ġbnü’l-Hübeyr el-Himyerî Muhammed b. Yahya el-Bağdâdî ( ö.639/1242) 

 Bağdat‟ta 559/1164 yılında doğan Ġbnü‟l-Hübeyr, el-Mücîrü‟l-Bağdâdî ve 

Ebü‟l-Mefâhir en-Nûkânî‟den fıkıh dersleri almıĢ, ġâfiî mezhebinde imamlık ve 

kadılık yapmıĢtır. Cedel ve münazara ilimlerinde mahir olan Selâmî, Hanbelî 

mezhebindeyken ġâfiî mezhebine geçerek Ebü‟l-Menâkıb ez-Zencânî'nin 626/1228 

yılında vezirlik tarafından azledilmesinden sonra Nizâmiye Medresesine müderris 

olmuĢtur. 639 ġevvâl/1242 Nisan ayında Bağdat‟ta vefat etmiĢ ve Bâbü‟l-Harb‟e 

defnedilmiĢtir (Sübkî, bty., 8/108; Zehebî, 1985, 3/236; Ġbn Kesîr, 1988, 13/158; 

Ġbnü‟l-Fuvatî, 2003, 16-17; Ġsnevî, 1981, 1/44-450). 
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 Vâsıt‟la Hüzistan arasında bir yerdir (Zirikli, 2002, 1/106). 
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Sirâcüddîn Ömer b. Bereke en-Nehrükullî (ö. 654/1256) 

 Kaynaklarda kendisiyle ilgili tatminkâr malumat bulunmayan en-Nehrükullî, 

649 Ramazan/1251 Kasım ayında Bağdat‟a çağırılarak hem Kâdı‟l-Kudâtlık hem de 

Nizâmiye müderrisliği görevini yürütmüĢtür (Ġbn Kesîr, 1988, 13/181; Aynî, 2010, 

5/54).  

 Necmüddîn Ebû Muhammed el-Bâdirâî el-Bağdâdî (ö. 655/1257) 

 Necmüddîn el-Bağdâdî, 594/1197-1198 yılında doğmuĢ, Abdülazîz b. Menîna 

ve Ebû Mansûr er-Rezzâz‟dan hadis dinlemiĢ, fıkıh dersleri almıĢ ve 639/1241-1242 

yılında Nizâmiye Medresesine müderris olarak tayin edilmiĢtir. Bağdat‟ta on beĢ gün 

kadılık da yapan Bâdirâi, DımaĢk‟ta kendi adıyla bilinen bir medrese yaptırmıĢtır. 655 

Zilkade/1257 Kasım-Aralık ayında vefat etmiĢtir. (Sübkî, bty., 8/159; Zehebî, 1998, 

46/46; 1998, 48/201; Ġbnü‟l-Fuvatî, 2003, 122). 

Ebü’l-Menâkıb Mahmûd ez-Zencânî (ö. 656/1258) 

Döneminde mezhep, hilâf ve usûl ilminde öne çıkan Zencânî, Bağdat‟a gelerek 

Nizâmiye‟de bir müddet ders vermiĢtir. Müstansıriyye Medresesinde de ders veren 

Zencânî,  Kâdı‟l-Kudâtlıklık görevinde de bulunmuĢtur. Tervîhü’l-Ervâh fi Tehzîbi’s-

Sahâh adlı Kur‟an tefsiri olan Zencânî, Halife Nâsır-Lidînillâh‟tan hadis dinleyerek 

ondan hadis icâzeti almıĢtır. 656/1258 yılında Moğollar tarafından Bağdat‟ta Ģehit 

edilmiĢtir (Sübkî, bty., 8/368; Ġbn Kadı ġühbe,1979, 2/159-160). 

4.4.9.1.2. Bağdat Nizâmiye Medresesinin Vekil Müderrisleri 

  Bağdat Nizâmiye Medresesinde kaynakların ifadesiyle “nâib” vekil olarak ders 

veren müderrisler de olmuĢtur. Bunlardan bir kısmı baĢka görevlerinin yanında 

medresede geçici olarak müderrislik yapmıĢtır. Medreseye bazı müderrislerin nâib 

olarak atanması, hem buradaki eğitimin sürekliliğini hem de görevlendirilecek 

müderrisin atama sürecinin uzun sürdüğünü göstermektedir. Bu sürecin uzaması, 

müderris adayının araĢtırılması ve uzak bir beldeden gelmesi gibi sebeplerden 

kaynaklanmaktadır. 

Ebû Ca‘fer Ġbnü’s-Sabbâğ (ö. 585/1190) 

Ebû Ca„fer, 508/1115 yılında doğmuĢ, Es„ad el-Mîhenî ve Ebû Mansûr er-

Rezzâz‟dan fıkıh dersleri almıĢ, pek çok âlimden hadis dinlemiĢ, Ġbn Beyân er-

Rezzâz‟dan icâzet almıĢtır. Bir müddet Dârül-Hilâfe harîmine kadılık yapmıĢ, 
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Nizâmiye müderrisi Yûsuf ed-DımaĢkî vefat edince yerine vekil müderris olmuĢtur. 

585/1190 yılında vefat eden Ebû Ca„fer‟in ne kadar medrese müderrisliği yaptığı 

bilinmemekle birlikte ölümüne kadar sürdürdüğü tahmin edilmektedir. (Sübkî, bty., 

6/149). 

 Ebü’l-Hasan Ali el-Fârıkî (ö. 602/1216)
 
 

Nizâmiye Medresesi müderrisleri baĢlığında da ele aldığımız Ebü‟l-Hasan, 

540/1145‟ten sonra Meyyafârıkîn‟de doğmuĢtur. Tebriz‟de Ali b. Ebû Amr‟dan fıkıh 

dersleri almıĢ, daha sonra Bağdat‟a gelerek Ebü‟n-Necîb es-Sühreverdî‟nin fıkıh 

talebesi olmuĢtur. Nizâmiye Medresesinde görevlendirilmiĢ, Zümrüt Hatun (Ümmü 

Nâsır) Medresesinde müderris olmuĢtur. 602 Zilhicce /1216 Temmuz ayında Arefe 

günü vefat etmiĢtir ( Sübkî, bty., 8/216). 

Ġbnü‟l-Esîr (2003, 10/322), Ebü‟l-Hasan‟ın Nizâmiye‟de uzun bir süre muîd 

olarak görev yaptığını söylemiĢ, Zehebî (1997, 43/99) ise onun muîdliği yanında vekil 

müderris olduğunu da eklemiĢtir. 

Mecdüddîn Ebû Ali Yahya b. er-Rebî ( ö. 606/1210) 

Mecdüddîn, Vâsıt‟ta 528/1133-1134 yılında doğmuĢ, burada bir müddet farklı 

eğitimler aldıktan sonra Nizâmiye‟de Ebü‟n-Necîb es-Sühreverdî‟den fıkıh dersleri 

almıĢtır. Daha sonra NiĢâbur‟a giderek burada da farklı konularda dersler alıp 

Bağdat‟a dönerek 598/1201-1202 yılında Nizâmiye‟ye müderris olarak atanmıĢtır. Ġbn 

Fadlân‟a da bir müddet muîdlik yapan Mecdüddîn, 606 Zilkâde /1210 Nisan ayında 

vefat etmiĢtir (Ġbnü‟l-Esîr, 2003, 10/280; Zehebî 1997, 53/ 236-237). 

 Abdülvehhâb b. Muhammed el-Fârisî (500/1107) 

Abdülvehhâb, 483/1090-1091 yılında Bağdat‟a gelerek Nizamülmük‟ün 

görevlendirmesiyle Nizâmiye‟de ders vermeye baĢlamıĢtır. O vakit Nizâmiye 

müderrisi olan Hüseyin b. Muhammed et-Taberî ile birlikte bir yıl kadar ders vermiĢ 

sonra kendisi hakkında Mu„tezile isnadı yapılınca görevden alınmıĢtır. Kasr Camii‟nde 

Ebûbekir Ahmed b. el-Hüseyin eĢ-ġirâzî, Muhammed b. Ahmed b. Hamdân b. Ahmed 

ve Ali b. Bundâr el-Hanefî‟den hadis imlâ dersleri almıĢtır. On sekiz yılda yetmiĢ telif 

yaptığını bizzat kendisi Ebû Ali b. Sekre‟ye söylemiĢtir. (Ġbnü‟n-Neccâr, 2006, 393-

399; Zehebî, 1994, 34/321; Ġbn Kesîr, 1992, 12/168). Döneminin râvilerine göre ġafiî 

mezhebini en iyi bilen, galat (hatalı) hadisleri ezberlemiĢ ve telifleriyle dikkat çekmiĢ 

bir âlim olan (Ġbn Kadı ġühbe, 1978, 1/292) Abdülvehhâb‟ın Mu„tezile isnadıyla 
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medreseden uzaklaĢtırılması, ya Selçukluların kendi aralarındaki siyasi çalkantılardan 

atama ve azillere bakamadıklarını ya da yeterince tahkikat yapılmadığını 

göstermektedir.  

4.4.9.1.3. Bağdat Nizâmiye Medresesinin Muîdleri 

Bağdat Nizâmiye Medresesinin müîdleri de müderrisleri gibi seçilerek tayin 

edilmiĢ ve bunlar için müderrislerdeki aynı Ģartlar geçerli olmuĢtur. 

Ġmâm Emînüddîn Ebü’l-Es‘ad et-Tebrîzî (ö. 548/1153-1154) 

 Bağdat‟ta Ebü‟l-Kâsım b. Fadlân‟dan fıkıh dersleri almıĢtır. Bir müddet 

Nizâmiye Medresesinde müîdlik yapmıĢ ve pek çok öğrenci mezun etmiĢtir. 

548/1153-1154 „te ġiraz‟da vefat etmiĢtir (Zehebî, 1998, 45/80; Hamevî, 1977, 5/347). 

 Ebü’l-Kâsım ed-DımaĢkî Ali b. Ebü’l-Mekârim (ö. 579/1183-1184) 

Doğum tarihi bilinmeyen Ebü‟l-Kâsım, Mısır‟ın ileri gelen ġâfiî 

fakihlerindendir. Fıkıh eğitimini Nizâmiye müderrisi Yûsuf b. Abdullah ed-

DımaĢkî‟den almıĢ, aynı zamanda Nizâmiye Medresesinde muîdlik yapmıĢ, 579/1183-

1184 yılında vefat etmiĢtir (Sübkî, bty., 2/648). 

Hasan b. Ali b. Muhammed el-Mütevellî en-Nisâbûri 

Es„ad el-Mihenî‟nin yanında muîdlik yapmıĢtır (Sübkî, bty., 7/65).   Sübkî 

dıĢında kendisi hakkında malumat verilmeyen Hasan Nîsâbûrî‟nin ölüm tarihi tespit 

edilememiĢtir. 

 Dâvûd ġah b. Bundâr b. Ġbrahim (ö. 580/1184) 

 Ġmâm Muînüddîn Ebü‟l-Hayr el-Cîli, erken yaĢlarda Bağdat‟a gelerek 

Nizâmiye‟de Ebü‟l-Muhâsin Yûsuf b. Bundâr ed-DımaĢkî‟den fıkıh dersleri almıĢ, 

daha sonra Nizâmiye‟de aynı müderrisin muîdliğini yapmıĢ, 580/1184 yılı Receb 

ayında vefat etmiĢtir (Zehebî, 1997, 44/400).  

 Muhammed b. Ebü’l-Ferec ġeyh Fahruddîn (ö. 621/1224) 

 Musul‟da 539/1144 yılında doğan ve burada Ġmam Yahya el-Kurtubî‟den 

kıraat dersi alan Muhammed, 572/1176 yılında Bağdat‟a gelmiĢ ve burada fıkıh, 

Kemâl Abdurrahman el-Enbârî‟den Arapça dersleri almıĢ ve Nizâmiye Medresesinde 

muîd olmuĢtur. 6 Ramazan 621 /21 Eylül 1224 tarihinde vefat etmiĢtir (Zehebî, 1997, 

45/78-79; Safedî, 2000, 4/226). 
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Ebü’l-Muzaffer el-Büzûrî el-Bağdâdî (ö. 597/1200) 

 Ġbnü‟s-Sabbâğ‟ın torunu olup Yûsuf b. Bundâr‟dan fıkıh dersi alan Nizâmiye 

muîdlerindendir. 597 Muharrem/1200 Ekim ayında vefat etmiĢtir (Zehebî, 1997, 

42/326). 

 Muhammed b. Ġsmâil el-Bakkâl (ö. 588/1192) 

 Nizâmiye Medresesinin müderrislerinden Ali b. Ali el-Fârıkî döneminde onun 

muîdliğini yapmıĢtır. Münazara, cedel ve hilâf ilimlerinde mahirdir. Bir müddet sonra 

Bağdat‟tan ayrılarak ġam‟a gitmiĢtir. DımaĢk‟ta hastalanarak 588 ġaban/1192 Ağustos 

ayında genç yaĢta vefat etmiĢtir (Safedî, 2000, 2/155; Sübkî, bty., 6/94). 

 Ġsa b. Abdullah Ebü’l-Feth (ö. 622/1225) 

 Ġsa b. Abdullah, 568/1172 Safer ayında doğmuĢtur. Nizâmiye Medresesinde 

muîdlik, Nâsırî Tekkesi‟nde Ģeyhlik yapmıĢ, 622 Cemaziyelahir /1225 Haziran ayında 

vefat etmiĢtir (Sübkî, bty., 8/345). 

 Mansûr b. el-Hasan Ebü’l-Mekârim ez-Zencânî (ö. 597/1201) 

 Aslen Zencânlı
64

 olup Bağdat‟a yerleĢmiĢtir. Nizâmiye Medresesinde muîdlik, 

Sıgatiyye Medresesinde müderrislik yapmıĢtır. Ġyi bir fakih ve münazaracıdır. Ayrıca 

Kasr Camii‟nde ders halkasında dersler vermiĢ, 597/1201 yılı Ramazan ayında vefat 

etmiĢtir (Zehebî 1997, 42/327; Sübkî, bty., 7/304). 

Abdül-Vedûd b. Mahmûd b. el-Mübârek (ö. 618/1221) 

 Nizâmiye müderrisi el-Mücîr el-Bağdâdî‟nin oğludur. Babasından mezhep ve 

usûl dersleri almıĢ ayrıca hilâf ve cedel okumuĢtur. Babasının müderrisliği döneminde 

Nizâmiye Medresesinde muîdlik yapmıĢ, Bağdat‟taki bazı medreselerde dersler 

vermiĢtir. 618 Receb /1221 Ağustos- Eylül ayında Bağdat‟ta vefat etmiĢtir (Sübkî, 

bty., 8/317). 

Bahaüddîn b. ġeddâd Yûsuf (ö. 632/1234) 

 Musul‟da 539 Ramazan/1145 ġubat ayında doğan Ġbn ġeddâd, küçük yaĢlarda 

yetim kalıp, dayıları tarafından yetiĢtirilmiĢtir. Künyesi Ebü‟l-Muhâsin‟dir. ġeddâd 

anne tarafından dedesinin adıdır. Pek çok âlimden kıraat, hadis, hilâf dersleri almıĢtır. 

Arapçayla da meĢgul olan Ġbn ġeddâd, Nizâmiye Medresesi müderrislerinden 

Radiyyüddîn el-Kazvînî‟den hadis dersi almıĢ, Ebû Nasr Ahmed b. Abdullah eĢ-ġâĢî 
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 Azerbaycan sınırında bir Ģehirdir  (Sem‟ânî, 1980, 6/306). 
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ve Radiyyüddîn Ebû‟l-Hayr Ahmed b. el-Kazvînî‟nin Nizâmiye müderrisliği 

döneminde Sedîd es-Selmâsî ile birlikte muîdlik yapmıĢtır. Daha sonra Musul‟a 

dönerek burada bulunan ġehrezûrî Medresesinde müderris olmuĢtur. 584/1188 yılında 

Selâhaddin Eyyübi tarafından Kudüs kazaskeri ve ilk kadısı olmuĢtur. Nureddin 

Mahmud Zengî Medresesinin karĢısına bir medrese ve dârul-hadis yaptırmıĢ, ikisinin 

arasına da kendisi için bir türbe inĢa ettirmiĢtir. Melceü’l-Hükkâm Ġnde Ġltibâsi’l-

Ahkâm, Delâilü’l-Ahkâm, el-Mûcizü’l-Bâhir, Selâhaddin Eyyübi için yazdığı Kitâbu 

Fadâilü’l-Cihâd ve Sîretü’s-Sultân Selâhaddin yazdığı eserlerden bir kısmıdır.  632 

Safer/1234 Kasım ayında Halep‟te vefat etmiĢ ve kendisi için yaptırdığı türbeye 

defnedilmiĢtir (Safedî, 2000, 29/86; Sübkî, bty., 2/96, 8/360; Ġbn Hallikân, 1994, 

7/86). 

Sedîd es-Selmâsî Muhammed b. Hibetullah (ö. 574/1179) 

 Azerbaycan‟ın Selmâs Ģehrinde doğan ve Bağdat‟ın önemli ġâfiî âlimleri 

arasında yer alan Selmâsî, Ġbn ġeddâd el-Üsdî ile birlikte Nizâmiye‟de muîd olarak 

görev yapmıĢtır. Nizâmiye müderrisleri Ebû Nasr eĢ-ġâĢî, Yûsuf b. Bundâr ed-

DımaĢkî ve Radiyyüddîn Ebü‟l-Hayr el-Kazvinî‟ye muîdlik yapmıĢtır. Yûsuf b. 

Bundâr ed-DımaĢkî‟nin Nizâmiye müderrisliği döneminde muîdken yetiĢtirdiği eĢ-

ġeyh Ebû Hâmid Ġmâdüddîn b. Yûnus da (ö. 608/1211) kendisi gibi önemli müderris 

ve âlimlerden birisi olmuĢ, pek çok müderris ve kadı yetiĢtirmiĢtir. Bağdat dıĢında da 

meĢhur olmuĢ, çevre ülkelerden Bağdat‟a ondan ilim öğrenmek için pek çok öğrenci 

gelmiĢtir. Verdiği fetvalarda isabetli olduğundan es-Sedîd (Doğru) lâkabıyla 

bilinmiĢtir. 574 ġaban /1179 Ocak ayında Bağdat‟ta vefat etmiĢtir (Ġbn Hallikân,1970, 

4/237,253, 5/311; Safedî, 2000, 29/86). 

 Görüldüğü gibi Nizâmiye Medresesinin muîdleri müderris gibi dersler vermiĢ, 

yetkinliklerini ispatlamıĢ, medresenin seçkin bir elemanı olduğunu ortaya 

koymuĢlardır. Böylece medresenin Ģöhreti öğrencileri vasıtasıyla diğer beldelere de 

yayılmıĢtr. 

Fahrüddîn Ebü’l-Abbâs Ahmed er-Râzi (ö. 656/1258) 

 Edip, Ģair ve kadı olan er-Râzî, Nizâmiye Medresesinde muîdlik yapmıĢtır. 

Ġbnü‟l- Fuvatî (1995, 2/531) onun 1258 de Moğol istilâsında Ģehit edildiğini tahmin 

etmektedir. Hakkında Ġbnü‟l-Fuvatî dıĢında bilgi veren müellife rastlanmamıĢtır. 
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 Ebü’l-Muzaffer Abdullah b. Yûsuf b. Abdülkadir 

 Azerbaycan‟da doğmuĢtur. Bağdat‟ta el-Mucîr el-Bağdâdî ve Ebû Ali en-

Nûkâni‟den fıkıh dersleri almıĢ ve daha sonra Nizâmiye Medresesine muîd olarak 

görevlendirilmiĢtir (Sübkî, bty., 7/142).  Ölüm tarihi bilinmemektedir. 

Ebû’l-Berekât Ġbnü’l-Enbârî Abdurrahman (ö. 577/1181-1182) 

 Erken yaĢlarda Bağdat‟a gelerek Nizâmiye Medresesinde Ġbn Mansûr er-

Rezzâz‟dan fıkıh, Ebû Mansûr el-Cevâlikî‟den edebiyat dersleri almıĢtır. 

UzmanlaĢtıktan sonra Nizâmiye Medresesine muîd olmuĢtur. Ayrıca vaaz meclisi 

vardır. 577/1181-1182 yılında vefat eden Ebü‟l-Berekât‟ın baĢta nahiv ve dil 

konularında olmak üzere otuzun üzerinde kitabı vardır (Salahaddîn, 1974, 2/93). 

Ebû Abdullah el-Erbîlî eĢ-ġâfiî (ö. 580/1184-1185) 

 Ebû Abdullah, Erbil‟den Bağdat‟a gelip Nizâmiye Medresesinde fıkıh dersi 

alarak bu alnda yetkin olarak muîd olmuĢtur. 580/1184-1185 li yıllarda ġam‟da vefat 

eden Ebû Abdullah, aynı zamanda edebiyatçı olup Ģiirler yazmıĢtır (Safedî, 2000, 

3/214). 

Ahmed b. Ömer Ebü’l-Abbâs (ö. 591/1194-1195) 

 “el-Vecîh” diye bilinen Ebü‟l-Abbâs, Tebriz‟de Ġbn Ebî Amr‟dan fıkıh dersleri 

almıĢtır. Ebû Ġshâk ġirâzî‟nin el-Mühezzeb adlı eserinin tamamını ezberlediği 

söylenmektedir. Bağdat‟a yerleĢmiĢ ve ölünceye kadar Bağdat‟ta kalmıĢtır. Bağdat‟ın 

ileri gelen fakih ve âlimlerinden sayılan Ebü‟l-Abbâs, 591/1194-1195 yılında vefat 

etmiĢtir. (Sübkî, bty., 6/31, Safedî, 2000, 7/170). 

 Ebü’l-Fadl ez-Zührî el-Bağdâdî (ö. 561/1165) 

 “Ġbn ġakrân” diye bilinen Ebü‟l-Fadl, 483/1090-1091 yılında Bağdat‟ta 

doğmuĢtur. Ġmam, vaiz ve sûfîlerdendir. 561 Muharrem/1165 Kasım ayında vefat 

etmiĢtir (Sübkî, bty., 6/68). 

Ġbn Muhâcir Muhammed b. Alavân (ö. 615/1218-1219) 

 Musul‟da 542/1147-1148 yılında doğan Ġbn Muhâcir, 560/1164 yılında hac 

yolculuğunda Bağdat‟a uğramıĢ, haccını yaptıktan sonra dönüp burada kalmaya karar 

vermiĢtir. Nizâmiye müderrisi Yûsuf ed-DımaĢkî‟den fıkıh ve hilâf dersleri aldıktan 

sonra muîd olmuĢtur. Daha sonra Musul‟a dönerek buradaki mescit ve medreselerde 
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ders vermiĢtir. Bu arada değiĢik zamanlarda Bağdat‟a birkaç defa gelen Ġbn Muhâcir 

615/1218-1219 yılında vefat etmiĢtir (Safedî, 2000, 4/73). 

ġeyh Emînüddîn et-Tebrîzî el-Muzaffer (ö. 621/1225) 

 Emînüddîn, 558/1163 yılında doğmuĢ, eğitim amacıyla Bağdat‟a gelerek 

Ebü‟l-Kâsım b. Fadlân‟dan fıkıh dersleri aldıktan sonra Nizâmiye Medresesine muîd 

olmuĢtur. Hac niyetiyle Bağdat‟tan ayrılarak Mısır‟a yerleĢmiĢ, oradaki Nâsıriye 

Medresesinde uzun süre müderrislik yapmıĢtır. Oradan Irak‟a ve Irak‟tan da ġirâz‟a 

geçmiĢ, 621 Zilhicce /1225 Ocak ayında ġirâz‟da vefat etmiĢtir (Sübkî, bty., 8/373). 

4.4.9.1.4. Bağdat Nizâmiye Medresesinin Öğrencileri 

Bağdat Nizâmiye Medresesinin belki binlere varan öğrencisi vardır. Biz burada 

kaynaklardan bulabildiğimiz ve Nâci Ma„rûf‟un (1973a) Ulemâü’n-Nižâmiyyât… adlı 

eserinde verdiği silsileyi ele aldık. 

 Ebûbekir Muhammed b. AĢîr b. Mâruf eĢ-ġervânî (ö.539/1145) 

 Derbend Hazeran‟a bağlı bir yerleĢim yeri olan ġervân‟da doğmuĢtur. Ġyi bir 

fakih olan ġervanî, Nizâmiye Medresesinde fıkıh derslerini Ġlkiya el-Harrâsî‟den 

almıĢtır (Sem„ânî, 1976, 7/327). Ġbnü‟s-Salâh (1992, 1/226), onun Ebü‟l-Hayr el-

Mübârek‟ten hadis dinlediğini ve yazdığını da ilâve etmektedir. Bu rivayettean 

anlaĢıldığına gibi,  fıkıhçılığının yanında onun hadis âlimi de olduğu ortaya 

çıkmaktadır. H. 530 yılında hac yapmıĢ ve Mekke‟de pek çok kiĢiye hadis rivayet 

etmiĢtir (el-Evsî, 1965, 278). 539 ġevval / 1145 Mart ayında vefat etmiĢtir (Sübkî, ty., 

6/149). 

 Ebû’l-Hasan Ali el- Kerrâzî (ö. 537/1141-1142) 

 “Ġbn Kerrâz” diye bilinen el-Kerrâzî, Nizâmiye Medresesinde Ġlkiya el- 

Harrâsî‟den fıkıh eğitimi almıĢtır. Bağdat‟ta temâyüz eden adalet Ģahitlerinden (eĢ-

ġühûdü‟l-Muaddel) dir. 537/1142-1143 yılından sonra vefat etmiĢtir (Sem„ânî, 1976, 

10/ 373). 

Ebû Muhammed Abdullah el-Merendî
65

el- Hatîb (ö. 541/1146) 

 Es„ad b. Ebi‟n-Nadr‟dan bir müddet ders almıĢtır. On beĢ yıl Merv‟de 

kaldıktan sonra Merverrûz‟da 541/1146‟da vefat etmiĢtir. Ġyi bir edip ve hattattır 

(Sem„ânî 1973, 11/251). 
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 Ebû’l-Vefa el-Halîl el-Merendî (512/1118) 

 Nizâmiye Medresesinde Ebû Ġshâk eĢ-ġîrâzî‟nin yanında fıkıh dersi almıĢtır. 

Ġyi bir fıkıh âlimidir. Aynı zamanda hadis dersleri de alan Ebü‟l-Vefa, 512 

Cemziyelahir/1118 Eylül ayında Bağdat‟ta vefat etmiĢ ve ġûnîziyye Kabristanı‟na 

defnedilmiĢtir. (Sem„ânî 1973, 11/252-253). 

 Radiyyuddin Ebû Davud el-Cîlî eĢ-ġâfiî (ö. 631/1233) 

 Nizâmiye Medresesinde fıkıh eğitimi almıĢ olup aynı zamanda pek çok fakih 

yetiĢtirmiĢtir. Ġbn Hallikân‟a göre fıkıhta asrının en önemlilerinden birisidir. On beĢ 

ciltlik fıkıh kitabı yazmıĢtır. Rebîülevvel ayının ikisinde 631/6 Aralık 1233 tarihinde 

vefat etmiĢtir (Zehebî, 1998, 46/66). 

 Muhammed b. Alvân ġerefüddîn Ebû’l-Muzaffer (ö. 615/1218) 

 Muhammed b. Alvân, 541/1146-1147 yılında Musul‟da doğmuĢ, Ebû‟l-

Muhâsin Yûsuf b. Bündâr‟dan Nizâmiye‟de fıkıh dersi almıĢtır. Fıkıh derslerini 

Musul‟da Ebü‟l-Berekât Abdullah b. el-Hudar Ġbni‟Ģ-ġîcî‟nin yanında tamamlayarak 

babasının medresesi Alvânî‟de müderris olmuĢtur.  Hilâf ilminde de yetkin olup 

Tâlikun-fi’l-Hilâf adlı eseri vardır. 615 Muharrem/1218 Mart ayında Musul‟da vefat 

etmiĢtir (Zehebî, 1997, 44/261; Safedî, 2000, 4/73). 

 Fahrüddîn Ebü’l-Meâlî Ahmed b. Osman (ö. 621/1224) 

 Musul‟dan Bağdat‟a gelerek Nizâmiye Medresesinde Ali b. Fadlân‟dan fıkıh 

dersleri almıĢtır. Aynı zamanda hadis dersi de alan Ebü‟l-Meâlî, fakihliği yanında 

edebiyatçı ve Ģairdir (Ġbnü‟l Fuvatî, 1995, 2/543). Kendisiyle ilgili malumat Nizâmiye 

Medresesi Muîdleri baĢlığı altında verilmiĢtir. 

Ebû Dâvud Süleyman b. Muzaffer (ö. 631/1233) 

 Hicrî 580‟den sonra genç yaĢta Cîlân‟dan Bağdat‟a gelerek Nizâmiye 

Medresesinde fıkıh dersi almıĢ ve zamanının ġâfiî mezhebi âlimlerinin en 

önemlilerinden birisi olmuĢtur. Yirmi beĢ ciltlik ġâfiî fıkhı yazmıĢtır. Kendisine 

Nizâmiye‟de muîdlik, bazı medreselerde müderrislik ve Mâruf Türbesi yakınında 

bulunan Nâsırî Tekkesi‟nde Ģeyhlik teklif edilmiĢ ama hiçbirini kabul etmemiĢtir. 631 

Rabiülevvel/1233 Aralık ayında vefat etmiĢtir (Safedî, 2000, 15/261). Safedî 

müderrislik ve muîdlik vazifelerini neden kabul etmediğine dair bilgi vermezken 
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Ģeyhlik için Ebû Dâvud‟un  ”Ne yapayım Ģeyhliği” diye cevap verdiğini 

söylemektedir. 

 Ġbnü’l-Bûrî eĢ-ġâfiî Hibetullah b. Muad (ö. 599/1202-1203) 

 ġam‟da Kadı Ebû Sa„d Abdullah‟tan bir müddet fıkıh eğitimi aldıktan sonra 

Bağdat‟a gelerek Nizâmiye‟de fıkıh dersleri almıĢtır. Sonra Ġskenderiye‟ye gitmiĢ ve 

oradaki Hâfıziyye Medresesinde müderrislik yapmıĢtır. 599/1202-1203 yılında 

Kahire‟de vefat etmiĢtir (Safedî, 2000, 27/193). 

Ġbnü’l-Melîh eĢ-ġâfiî Yûsuf b. Muhammed el-Kerhî  

 Çocukken babası Muhammed vefat etmiĢ ama buna rağmen iyi bir terbiye 

alarak Kur‟an‟ı ezberlemiĢ ve hat dersleri alarak iyi bir hattat olmuĢtur. Nizâmiye 

Medresesinde de fıkıh dersleri alan Ġbnü‟l-Melih, ġâfiî fakihlerinin seçkinlerinden 

sayılmıĢtır. Sûfîlere karıĢıp bir müddet Bestâmi Tekkesi‟nde kalmıĢ, hadis ve tarih 

dersleri almıĢ,  kendi hattıyla pek çok kitap yazmıĢtır (Safedî, 2000, 29/155).  

Ġbn Asker Ebû Ġshâk Ġbrahim b. Nasr b. Asker (ö. 610/1213) 

 Musul‟un önemli kadı ve ġâfiî fakihlerindendir. Fıkıh dersini Musul‟da Ebû 

Abdullah el-Hüseyin b. Nasr‟dan aldıktan sonra Nizâmiye Medresesinde 

tamamlamıĢtır. 610/1213 yılında Musul‟da vefat etmiĢtir (Ġbn Hallikân, 1978, 

1/37,38). 

Ġbnü’l-Enbârî Ebü’l-Berekât Abdurrahman b. Ebü’l-Vefa (577/1181) 

Ġyi bir dil âlimi olan Enbârî, Kemâlüddîn lakabıyla bilinmektedir. 513/1119 

yılında Bağdat‟ta doğmuĢ, Ebû Mansûr el-Cevâlikî ve Hibetullah b. eĢ-ġecerî‟den 

nahiv ve dil dersleri almıĢtır. Nizâmiye Medresesinde fıkhını tamamlamıĢ, bunun 

yanında dil konusunda döneminin en büyük âlimlerinden sayılmıĢ, pek çok öğrenci 

yetiĢtirmiĢtir. Esrâru’l-Arabiyye ve el-Mizân nahiv, Tabakâtü’l-Üdebâ edebî 

Ģahsiyetleri konu alan eserlerindendir. Ömrünün sonunda evine çekilmiĢ ve 577/1181 

yılındaki vefatına kadar evinde ilim ve ibadetle meĢgul olmuĢtur. Bâbü Ebrez 

mezarlığında Ebû Ġshâk eĢ-ġîrâzî‟nin türbesine defnedilmiĢtir (Ġbn Hallikân,1970, 

3/139) 
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4.4.9.1.5. Bağdat Nizâmiye Medresesinin Kütüphanesi ve 

Kütüphane Görevlileri 

 Nizâmiye Medresesinin Kütüphanesi döneminin en zengin kütüphanelerinden 

birisi idi. Nizâmülmülk, en nadide yazmaları buraya bağıĢlamıĢ (Çelebi, 1976, 188), 

sadece kütüphanenin giderleri için harcanacak vakıflar ayırmıĢtır (Asîrî, 1985, 188). 

Kütüphane 510/1116 yılında meydana gelen büyük Bağdat yangınında yanmıĢ ama 

kitapları kurtarılmıĢtır (Sıbt Ġbnü‟l-Cevzî, 2013, 20/95). Yangından sonra tamir 

edildiği anlaĢılan kütüphane, sonraki dönemlerde yetersiz kaldığından Halife Nasır-

Lidinillâh, 589/1193 yılında ek bina yapıp buraya binlerce çok değerli kitap getirmiĢtir 

(Ġbn Kesîr, 1988, 13/6; Sıbt Ġbnü‟l-Cevzî, 2013, 22/14).   

 Bu geniĢletmeden sonra kütüphanenin, “eski” ve “yeni” kütüphane Ģeklinde iki 

bölüm halinde, farklı yöneticileriyle hizmet verdiği tahmin edilmektedir. Fahrüddîn 

Ebû Muhammed‟in sadece Nâsır-Lidînillâh‟ın eklediği yeni kütüphaneden sorumlu 

olduğu görülmekte ve Ġbn Sâî (1934, 160),  Ebû Ca„fer Ömer b. Debbâs‟tan 

bahsederken onun Nizâmiye Medresesinin eski kütüphanesine müĢrif (kütüphane 

müdür yardımcısı) olarak görevlendirildiğini söylemektedir. Verilen bu bilgiler de her 

iki kütüphanenin görevlilerinin ayrı olduğunu göstermektedir.  

 Kütüphanenin büyüklüğü ve iĢlevselliği dönemin önemli Ģahsiyetlerinin de bu 

kütüphaneye bütün kitaplarını bağıĢlamasına sebep olmuĢtur. Hicri 7. asrın ilk 

yarısında Zeylü Târîhi Bağdâd’ın müellifi Ġbn Neccâr, değeri bin dinarı bulan iki 

kütüphanesini buraya vakfetmiĢtir (Çelebi, 1976, 189; Asîrî, 1985, 188).  

Kütüphane görevlileri de tıpkı medrese görevlileri gibi seçilerek belirlenmiĢ, 

kütüphane görevlilerinin neredeyse tamamı dil ve edebiyat alanlarında yetkin kiĢiler 

içerisinden atanmıĢtır.  

Ya‘kûb b. Süleyman Ebû Yûsuf el-Ġsferâyinî (498/1105) 

Nizâmiye Medresesinin kütüphane müdürlüğünü yapan el-Ġsferâyinî, Ali el-Kadı 

Ebû‟t-Tayyib‟den fıkıh eğitimi almıĢ el-Müstazhirî fi’l-Ġmâmeti ve ġerâiti’l- Ahkâm 

adlı bir kitap yazmıĢtır (Sübkî, bty., 1/276). Ölüm tarihi kaynaklarda farklı 

verilmektedir. Sübkî‟ye göre 480/1087 yılında, Hamevî‟ye göre (1993, 2362) 498 yılı 

Ramazan ayında (Haziran 1105) vefat etmiĢtir. 
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 Ebû Zekeriyya et-Tebrîzî (ö. 502/1108) 

Edîp, faziletli ve pek çok eseri olan Ebû Zekeriyya, Nizâmiye Medresesinin ilk 

kütüphane görevlisidir. Nizâmülmülk‟ün medreseyi bir ziyaretinde medresenin 

mahfelinde ilim, dua ve Ģiir meclisinde bir kiĢi kalkıp Ebû Zekeriyya‟nın geçim darlığı 

yaĢadığından bahsedince Nizâmülmülk hemen yöneticiye ne kadar maaĢ aldığını 

sormuĢ, yöneticinin on dinar aldığını söylemesi üzerine, eğer bu adamın dediği gibi 

maaĢı yetmiyorsa on beĢ dinara çıkarın diye emir vermiĢtir (Makrizî, 1848, 227). Aynı 

zamanda medresenin ilk dil müderrisi olan Tebrîzî ile ilgili malumat müderrisler 

baĢlığında verilmiĢtir. 

Muhammed b. Ahmed Ebîverdî (ö. 507/1113) 

 Ya‟kûb el-Ġsferâyinî‟den sonra Nizâmiye kütüphanesinin baĢına getirilen 

Ebîverdî, Ebîverd‟de bilinen bir kurra, Ģâir ve edebiyatçı olup Bağdat‟a gelerek 

Nizâmülmülk‟ün oğlu Müeyyidülmülk‟ün hizmetinde çalıĢmıĢtır. Vezir Ġbn Cehîr‟in 

Abbâsî halifesine onun Mısır halifesini methettiğiyle ilgili Ģikâyeti üzerine o, halifelik 

tarafından cezalandırılacağından korkarak Hemedân‟a kaçmıĢ ve 20 Rabiülevvel 507/4 

Eylül 1113 tarihinde Isfahan‟da ölmüĢtür (Hamevî, 1993, 2361). Târîhu Ebîverd ve el-

Muhtelif ve’l-Mü’telif fî Ensâbi’l-Arab adlı bilinen iki eseri olan Ebîverdî döneminin 

neseb âlimlerinden biridir (Ġbnü‟l-Cevzî, 1992, 17/135). 

Ali b. Ömer b. Ahmed Ebü’l-Hasan (575/1180) 

 Bâbü‟l-Ezecli olan Ebü‟l-Hasan Ali, ġerif Ebü‟s-Seâdât Ġbni‟Ģ-ġecerî‟den 

nahiv, ġeyh Ebû Mansûr Ġbni‟l-Cevâlikî‟den Arap dili dersleri almıĢ, meĢhur 

edebiyatçılardan birisi olmuĢtur. Uzun yıllar kütüphane hazinliği yapan ve çok güzel 

hat yazan Ebü‟l-Hasan, 575/1180 yılında vefat etmiĢtir (Ġbnü‟d-Dübeysî, 2006, 4/463; 

Hamevî, 1993, 1666). 

Ebû Ca‘fer Ömer b. Ebûbekir ed-Debbâs (ö. 601/1205) 

  Ġbn Sâî‟nin (1934,160), genç, fazilet sahibi, güzel huylu ve güzel yüzlü, kelâm 

ilmi ve edebiyatta mahir birisi olarak tanımladığı ed-Debbâs, Hanbelî mezhebine 

mensupken ġafiî mezhebine geçerek medresenin eski kütüphanesine müĢrif olarak 

görevlendirilmiĢ, bu görevini ölümüne kadar (601/1205) sürdürmüĢtür. Bağdat‟ta vefat 

etmiĢ ve Bâbü‟l-Harb Mezarlığı‟na defnedilmiĢtir. Bazı medrese müderrislerinin 

Nizâmiye Medresesinde müderris olabilmek için mezhep değiĢtirdikleri gibi Ebû 

Ca„fer ed-Debbâs‟ın da kütüphanede görevlendirilebilmek için mezhep değiĢtirdiğini 
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görüyoruz.  Bu olaydan, aslını tespit edemediğimiz ama kaynaklarda parça parça 

verilen medresenin vakıf Ģartnâmesinde, kütüphanedeki görevlilerin de ġafiî 

mezhebinden olması gerektiği ile ilgili bir Ģartın varlığını anlıyoruz. Diğer bir husus, o 

dönem âlimlerinin bu medresede görev almak için mezhep değiĢtirdiğidir. Mezhepler 

arasında Ģiddetli taassubun varlığına rağmen âlimlerin burada görev almak için 

mezhep değiĢtirmeleri dikkat çekmektedir.  

Fahrüddîn Ebû Muhammed el-Bağdâdî (639/1241-1242) 

Belağat ve beyan ilmine hâkim bir Ģairdir. Fıkıh, hilâf ve usûl dersleri almıĢ, 

Nizâmiye Kütüphanesinde Nâsıriye kitaplarının sorumlusu olmuĢtur. Bir müddet 

Bâbü‟l-Merâtib hacipliği de yapan Ebû Muhammed, 639/1241-1242 yılında vefat 

etmiĢtir (Ġbnü‟l Fuvatî, 1995, 2/582). 

4.4.9.1.6. Bağdat Nizâmiye Medresesindeki Diğer Görevliler 

Nizâmiye Medresesi hem büyük hem de zengin vakıf eserleriyle nitelikli bir 

medrese olduğundan burada vaiz, mürettip, metrukât memuru ve mutfak çalıĢanları 

gibi görevliler de yer almıĢtır. Kaynakların verdiği bilgilere göre Nizâmiye 

Medresessinde rutin olarak vaazlar da verilmiĢtir. Bu vaazları bazen müderrisler 

verirken bazen de dıĢarıdan gelen misafirlerin verdiği görülmektedir. Ebû Nasır, 

NiĢâbur‟dan gelerek Bağdat Nizâmiye Medresesinde kendisi için oluĢturulan mecliste 

vaaz vermiĢtir (Ġbnü‟l-Cevzî, 1992, 16/181).   

4.4.9.1.6.1. Bağdat Nizâmiye Medresesi Mürettipleri 

Öğrencilerin oturma düzeninden müderrislerin halka düzenine kadar hem 

eğitim hem de medresenin tertip ve düzeniyle yetkilendirilen görevlilerdir. Bu 

görevlilerden kaynaklarda tespit edebildiklerimiz Ģunlardır, 

Ebû Tâhir Ġbrahim b. ġeybân en-Nüfeylî (ö. 539/1144) 

Ebû Ġshâk eĢ-ġîrâzî döneminden Sem„ânî‟nin dönemine kadar
66

 Nizâmiye

Medresesinde ücretli olarak öğrencilerin tertip iĢlerine bakmıĢ, 539/1144 yılında 

Bağdat‟ta vefat etmiĢtir (Sem„ânî 1984, 11/236-237).  

Muhammed b. Muhammed el-Harbevî EĢ-ġâir (610/1213) 

ġairlerden olup 541/1146-1147 yılında vefat etmiĢtir (Zehebî, 1997, 44/320). 

Safedî‟ye göre  (2000, 1/133) 610/1213 yılında genç yaĢta vefat etmiĢtir. 

66

 Sem„ânî, 1138-1142 yılları arasında Bağdat‟ta kalmıĢtır (Efendioğlu, 2009). 
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4.4.9.1.6.2. Metrukât Memuru (Mütevellîsi):  

 Nizâmiye Medresesinde vefat eden kimsesiz müderris, öğrenci vb. öldükten 

sonra eğer mirasçısı yoksa kalan terekelerinden mesul olan görevlidir. 547/1152-1153 

yılında Nizâmiye‟de kalan Ya„kûb el-Kâtib vefat edip mirasçısı olmayınca kalan 

malları için bir kiĢi görevlendirilmiĢ ancak bazı fakihler görevliyi döverek malları 

elinden almıĢlardır (Ġbnü‟l-Esîr, 2003, 9/ 382). 

4.4.9.1.7. Nizâmiye Medresesinde Bulunan Farklı ġahsiyetler 

Medresede ilim, münazara, Ģiir, hadis dinleme vb. pek çok sebeplerle zaman 

zaman bazı misafirler de kalmıĢtır. Ġbrahim el-Ğuzzi Ebû Ġshâk Ġbrahim el-Kelbî el-

EĢhûbî (ö. 524/1129-1130) bunlardan biridir. 

 MeĢhur bir Ģair olan Ġbrahim el Ğuzzî,  481/1089 yılında DımaĢk‟ta fıkıh 

dersleri aldıktan sonra Bağdat‟a gelerek Nizâmiye Medresesinde birkaç yıl kalmıĢtır. 

Müderrisler dâhil pek çok kiĢiye methiyeler yazmıĢtır. Nizâmiye Medresesinde hangi 

amaçla kaldığı bilinmemektedir. Dil ve fıkıh hocalığı yaptığı tahmin edilmektedir. 

Buradan Horasan‟a gitmiĢ ve orada meĢhur Ģairlerden biri olmuĢtur. 524/1129/1130 

yılında Horasan‟da Belh ve Merv arasında vefat etmiĢ, cenazesi Belh‟e defnedilmiĢtir 

(Ġbn Hallikân, 1978, 1/57-60; Ġbnü‟l-Ġmâd, 1989, 6/113). 

4.4.9.1.8. Nizâmiye Medresesinde Okutulan Dersler ve Eğitim 

Metodu  

Nizâmiye Medresesi ilk açıldığında temel amacı ġafiî/EĢ„arî fikirde öğrenci 

yetiĢtirmek olduğundan neredeyse yarım asır fıkıh ve hadis derslerinin merkeze 

alındığı bir müfredat okutulmuĢtur. Bunlar temel dinî ilimler olarak sayılan fıkıh, usûl, 

fıkıh usulü, ferâiz, fürû, hadis ve kelâm dersleridir. Bunlarla birlikte münazaranın 

yardımcı bilimlerinden hilâf ve cedel de müfredatta yerini almıĢtır.  

Ebü‟l-Kâsım ed-Debûsî döneminde dil dersleri verilmiĢ, ancak Debûsî‟nin asıl 

verdiği ders hadis olmuĢtur (Zehebî, 1994, 32/32). Ebû Zekeriyya Yahya et-

Tebrîzî‟nin atanmasından itibaren sadece dil dersleri veren müderrisler de medresede 

yerini almıĢ, böylece Arap dili ve dilin yan dalları müfredata katılmıĢ, bu dersler 

sadece ilgili dalda atanan müderrisler tarafından verilmeye baĢlanmıĢtır. Medresede 

dil, dil ile ilgili Arap dili, nahiv, beyân ve edebiyat gibi dersler okutulmuĢtur. 

Matematik dersine baktığımızda müderrislerin hal tercemelerinde sadece Dûrî‟nin 
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matematik dersi verdiği bilgisini görürüz. Ancak hem ferâiz gibi matematik bilgisi 

gerektiren dersin varlığı hem de Mecdüddîn el-Vâsıtî, Ebü‟l-Abbâs el-Vâsıtî gibi 

müderrislerin aynı zamanda matematikte de yetkin olmaları (Ġbnü‟l-Esîr, 2003, 

10/350, Sübkî, bty., 4/48) bu dersin medresede ders olarak iĢlendiğini göstermektedir. 

Dûrî‟nin kırk yıl kadar medresede hesap dersleri verdiğine dair rivayetler, bu dersin 

sonradan resmî olarak müferedata konulduğunu göstermektedir (Ġbnü‟l-Fuvatî, 2003, 

64; Ġbn Nakta, 1987, 1/529). 

Nizâmiye Medresesindeki eğitim metodu genel olarak bir kitabın müderris 

tarafından okutturulması ve daha sonra muîd tarafından da tekrar ettirilmesi (iade) 

suretiyle kitabın bitirilmesi Ģeklindedir. Öğrencilerin hal tercemelerine bakıldığında 

“falancanın yanında …….. kitabı okumuĢtur” Ģeklinde geçen pek çok rivayet, bu 

metodun uygulandığını göstermektedir. Mesela Ebûbekir eĢ-ġâĢî‟nin hayatından söz 

edilirken onun hakkında “Ġbn Sabbâğ‟dan eseri eĢ-ġâmil fil-Fıkh‟ı okumuĢtur” 

Ģeklinde bilgi verilmiĢtir (Ġbn Hallikân, 1978, 4/220). Buna benzer örnekler 

kaynaklarda çokça geçmektedir.  

Metodlardan biri olan hıfz (ezber) da medreselerde baĢta hadis olmak üzere pek 

çok ilim dalında kullanılmaktadır. Müderrislerin hal tercemelerine baktığımızda 

bazılarının hocalarının yanında okudukları kitapları hıfz ettiği bilgilerine ulaĢıyoruz. 

Ebû Ali el-Fârıkî hocası Ġbn Sabbâğ‟ın eĢ-ġâmili’ni onun yanında ezberlemiĢtir (Ġbn 

Hallikân, 1978, 2/77).  

Medresede uygulanan diğer bir metod da imla (yazarak öğrenme) metodu olup 

daha çok hadis dersinde uygulanmıĢtır. Müderris hadis rivayetlerini tek tek yazdırarak 

dersini iĢlemiĢtir (Ġbnü‟l-Cevzî, 1992, 16/289).  

Hadis dersinde uygulanan baĢka bir metod daha vardır ki bu da dinleyerek 

ezberleme (sem„i) metodudur. Kaynaklarda hadis eğitiminde en çok bu metoddan söz 

edilmektedir (Ġbnü‟s-Salâh, 1992, 1/226).  

Bunların dıĢında müzakere (karĢılıklı tekrar) ve münazara (tartıĢma) metodlarının 

da uygulandığı görülmektedir (Zehebî, 1984, 21/258). Bu metodların hepsini, okuma, 

tekrar etme, karĢılıklı tekrar, dinleme, yazma ve tartıĢma Ģeklinde sıralayabiliriz. 
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Nizâmiye Medresesinde her cuma günü ikindi ile akĢam namazı arasında halka 

yönelik vaaz ve irĢad eğitimleri de verilmiĢtir. Ġbn Cübeyr Bağdat‟ta iken iki hafta 

Cuma günleri bu programa katılmıĢtır. Onun anlatımıyla cuma günü ikindi namazının 

akabinde Nizâmiye Müderrisi ġeyh Radiyyüddîn Kazvînî minbere çıkmıĢ, önündeki 

kurralar insanları Ģevke getiren nâmeleriyle güzel bir Kur‟an okumuĢ, daha sonra da 

müderris tefsir ve hadislerle birlikte farklı ilmî konuları içeren bir hitâbet sergilemiĢtir. 

Daha sonra halkın müderrise yönelttiği sorulara cavap verilmek suretiyle bu faaliyet 

akĢam namazına kadar devam etmiĢtir. Ġbn Cübeyr ertesi cuma günü de aynı Ģekilde 

medresede Ebûbekir el-Hocendî‟nin halka yönelik program uyguladığını söylemiĢtir 

(1964, 195-196). Verilen bu bilgilere göre medresenin her cuma halka yönelik ilmî 

faaliyetler sergilediği, böylece verilen yaygın eğitim faaliyetiyle halkın sünnî anlayıĢla 

eğitildiği de görülmektedir. 

4.4.9.2. Müstansıriyye Medresesi 

 Müstansıriyye Medresesinin (ġekil 4.8.) inĢasına Abbâsîlerin son döneminde 

Halife el-Müstansır-Billâh‟ın (hlf. 1226-1242) 625/1228 yılında Müeyyidüddîn Ebû 

Tâlib Muhammed b. el-Alkamî‟ye verdiği emirle baĢlanmıĢtır. ĠnĢaat,  631/1233 

yılında tamamlanarak açılan medresenin en önemli özelliği içerisinde dört mezhebi 

barındıran ve aynı anda hem Ģer‟î hem de aklî ilimleri bir arada veren ilk medrese 

olmasıdır (Ġbn Kesîr, 1988, 13/163; Sıbt Ġbnü‟l-Cevzî, 2013, 22/376; Avvâd, 1945, 79-

80; Mekkiyye, 2005, 161-163).  

 Halife tarafından 700.000 dinar harcanarak Rusâfe tarafında Dicle Nehri‟nin 

kenarında eskiden ahır olan bir yere yaptırılan medreseyi (Ma„rûf, 1959, 9) Makrizî 

(1848, 211), “Bağdat‟ın iftihar kaynağı olup mimari güzellik ve yükseklik bakımından 

benzeri yoktur”  diyerek övmüĢtür. Medresenin merkezinde büyük bir salon ve her 

köĢesinde bir tane olmak üzere toplam dört eyvanı vardı.  Her eyvanda bir mezhepten 

müderris ve müderrislerin sağında ve solunda birer müîd bulunmaktaydı. Medrese iki 

katlı ve dikdörtgen Ģeklindeydi (Avvâd, 1945, 88)
67

. 

 Ġbnü‟l-Fuvatî, (2003, 79), 633/1235 yılında Müstansıriyye Medresesinin hemen 

karĢısında inĢa edilen eyvan ve tabip suffesinden (sofa) bahsederken çok ilginç bir 

tasvir ve saat sisteminden bahsetmiĢtir. ġöyle ki, “Eyvan tamamlandığında altına bir 

                                                 
      

67
 Medresenin plan ve yerleĢimiyle ilgili krokiler için bkz. Avvâd, 1945, 81, 82, 88; Ma„rûf, 1959, 433 ve 

sonrası. 
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tane suffe yapıldı. Burada bir doktor ve yanında tıp ilmi alan öğrenciler 

görevlendirildi. Bu suffenin kenarına bir duvar yapılıp üzerine bir daire ve dairenin 

içerisine gökyüzünün resmi çizildi. Ayrıca burada kapıların açılıp örtülmesini sağlayan 

bir sistem kuruldu. Dairenin içerisinde altından iki tas ve taslarda altından yapılmıĢ iki 

Ģahin vardı. Bunların arkasında bakınca anlaĢılmayan, altına benzeyen bir madenden 

yapılmıĢ iki zemberek vardı. Her bir saat geçtiğinde Ģahinlerin ağzı açılır ve 

zemberekler taslara düĢerdi. Her düĢüĢte sistemdeki kapılardan biri açılırdı. Altın olan 

bu kapılar o an yaldızlanmıĢ bir hale dönüĢürdü. Taslara düĢen bu zemberekler 

kendiliğinden daha önceki yerlerine dönerdi. Sonra hakiki güneĢ olmasına rağmen 

gökyüzünde altından aylar belirir, güneĢin etrafında döner ve güneĢin kaybolmasıyla 

kaybolurlardı. Gece olduğunda arkalarında bir ıĢık parlaklığıyla ay doğar ve her saat 

dolduğunda ıĢık da ayı tamamen sarardı. Daha sonra baĢka bir dairede gece biter ve 

güneĢ doğardı. Bu Ģekilde namaz vakitleri bilinirdi”. Ġbnü‟l-Fuvatî‟nin verdiği bu 

saatin bir mühendislik harikası olduğu görülmektedir. Ayrıca medresede tıp ilminin 

verildiği küçük bir bimâristanın da varlığı anlaĢılmaktadır. 

Bağdat‟ta ilk defa bir halife tarafından yaptırılıp 631/1233 yılında açılan 

medresenin kütüphanesine 160 yük kitap taĢınmıĢ, dört mezhepten 284 öğrenci, dört 

müderris, bir hadis, bir nahiv, bir tıp ve bir de ferâiz hocası tertip edilmiĢtir. Buna ek 

olarak her müderrise dört muîd görevlendirilmiĢtir. Medresede Muhyiddîn Ebû 

Abdullâh b. Fadlân ġâfiîlere, ReĢîdüddîn Ebû Hafs Ömer b. Muhammed el-Ferğânî 

Hanefîlere, Muhyiddîn Yûsuf b. ġeyh Ebü‟l-Ferec Ġbni‟l-Cevzî Hanbelîlere, Ebü‟l-

Hasan el-Mağribî el-Mâlikî de Malikîlere ilk derslerini vererek medresenin açılıĢı 

gerçekleĢmiĢtir. Medrese devrinin en parlak dönemini yaĢamıĢ ve o dönemin en büyük 

ve en kapsamlı vakıflarına sahip olmuĢtur (Zehebî, 1998, 46/6-7; Ġbn Kesîr, 1988, 

13/163; Ġbnül-Fuvatî, 2003, 58-59; Kîlânî, 1971, 25; Avvâd, 1986, 121; 1945, 83-84). 

Medresede eğitim faaliyeti açılıĢından (631/1233) 1030/1620 yılına kadar devam 

etmiĢ, sadece Moğol istilâsı döneminde (1258) iki yıl ve Timur döneminde (1392 ile 

1400 yılındaki Bağdat seferlerinden sonra) iki asır kadar kapalı kalmıĢ; ayrıca 

Timur‟un 1400 yılındaki seferinde medresenin kütüphanesinde tek bir kitap dahi 

kalmamıĢtır (Ma„rûf, 1959, 10,11,13,14). 

Müstansıriyye Medresesi ders içeriği bakımından da ilklerden olmuĢ, medresede 

fıkıh, usûl, fürû, aruz, hadis, ferâiz (miras hukuku) matematik, jeodezi (ilm‟ü mesâha), 
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tıp, hayvanlardan nasıl yararlanılacağını anlatan bilim ve beden sağlığı ile ilgili 

eczacılık gibi pek çok bilim dallarını içeren geniĢ bir alanda dersler verilmiĢtir 

(Ma„rûf, 1959, 2-3; Ġhsanoğlu, 2019, 81). 

Medreseye ayrıca bir dârülkurrâ ve dârülhadis eklenip buralara da hoca ve 

muîdler görevlendirilmiĢ, bunların da iâĢesi medresenin vakfından karĢılanmıĢtır 

(Cevâd, 1958, 31).  

4.4.9.2.1. Müstansıriyye Medresesi Müderrisleri 

Müstansıriyye Medresesi müderrisleri de aynı Nizâmiye Medresesi müderrisleri 

gibi döneminin yetkin ulemaları arasından seçilerek görevlendirilmiĢtir. Ġbnü‟l-Fuvatî 

(2003, 59) medresenin açılıĢ gününü anlatırken müderrislerin siyah bir cübbe 

giydiklerini ve baĢlarına da lacivert bir tarha örttüklerini söylemekte, daha sonra 

müderrislerin kürsülerine çıkarak açılıĢ derslerini yaptıklarını bildirmektedir. Verilen 

bu bilgilere bakıldığında Nizâmiye Medresesi müderrislerinde uygulanan kıyafet 

merasimi geleneğinin aynı Ģekilde devam ettiği ama baĢörtülerinin siyah değil de 

lacivert olduğu görülmektedir. 

Ġbn Fadlân Muhammed b. Yahya el-Bağdâdî  (ö. 631/1233) 

Medresenin ġafiî öğrencilere ilk müderrisi olan Ġbn Fadlân, Nizâmiye ve Zümrüt 

Hatun medreselerinde de müderrislik yapmıĢtır. 568/1172-1173 yılında Bağdat‟ta 

doğmuĢ ve zamanının büyük âlimlerinden Nizâmiye Medresesi müderrisi olan babası 

Ebü‟l-Kâsım Yahya b. Fadlân‟dan fıkıh dersleri alarak önemli bir fakih olmuĢtur. 

Ayrıca mantık, hilâf, usûl ve münazara ilmine de hâkim olan Ġbn Fadlân, 631/1233 

yılında Bağdat‟ta vefat etmiĢtir (Zehebî, 1998, 46/84; Ġbnü‟l Fuvatî, 1995, 5/105).  

Ebü’l-Meâlî Abdurrahman b. Mukbil (ö. 639/1241) 

 Vâsıt‟ta 570/1174-1175 yılında doğan Ġbnü‟l-Mukbil, Ġbnü‟l-Bûkî, el-Mucîr el-

Bağdâdî, Ġbn Fadlân ve Ġbnü‟r-Rebî‟den fıkıh; Ġbn Küleyb ve Ġbnü‟l-Cezerî‟den hadis 

dersleri almıĢ, 624/1226 yılında Kadı ve 631/1234 yılında Müstansıriyye Medresesine 

müderris olmuĢtur. 639/1241 yılında vefat etmiĢtir. (Sübkî, bty., 8/190; Zehebî, 1998, 

46/14). ġafiî fakihlerden ders aldığı görülen Ebü‟l-Meâlî, medresede ġafiî öğrencilere 

ders vermiĢ olmalıdır. 
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Kamerüddîn Ebû Abdullah Muhammed b. Ali (ö. 643/1246) 

 Muhillü‟l-Bağdâdî ve el-Kamer diye bilinen Ebû Abdullah, Nizâmiye 

Medresesi fakihlerindendir. Fetva verecek derecede fıkıh,  iyi bir matematik ve ferâiz 

âlimi olmuĢ, Müstansıriyye Medresesi açılınca medresenin matematik ve ferâiz 

müderrisi olarak tayin edilmiĢtir. Medresede ne kadar görev yaptığı bilinmemekle 

birlikte vefatına (643/1246) kadar ders verdiği tahmin edilmektedir (Muhyiddîn, 1995, 

3/464). Kaynaklarda Kamerüddîn‟den önce medresede matematik dersi veren bir 

müderrisin adı geçmediğinden onun, Müstansıriyye Medresesinin ilk matematik 

müderrisi olduğu tahmin edilmektedir. 

Ebü’l-Fadl Abdurrahman b. Abdüsselâm el-Lemğânî (ö. 649/1250-1251) 

 Hanefîyye Medresesinde yetiĢen Ebü‟l-Fadl, Ġbn Fadlân eĢ-ġâfiî, Abdürrezzak 

el-Hanbelî, Abdurrahman b. Mukbil el-Vâsıtî‟ye kadı naipliği ve kadılık görevlerinde 

bulunmuĢ hatta döneminde “Akda‟l-Kudât” kadıların en büyüğü (baĢ kadı) makamına 

getirilmiĢtir. Ġzin alıp memleketine dönen Ġbnü‟l-Ensârî, el-Halebî‟nin (ö. 650/1252) 

yerine 635/1237-1238 yılında Müstansıriyye Medresesinde Hanefîlere ders vermeye 

baĢlamıĢ ve bu görevini yirmi bir ay yapmıĢtır. 649/1250-1251 yılında vefat edince 

Akda‟l-Kudât görevini Nizâmiye hocalarından Sirâcüddîn en-Nehregalî devralmıĢtır 

(Ġbn Kesîr, 1988, 1/181-182; Ġbnü‟l-Fuvatî, 2003, 90-91). 

Ebü’l-Menâkıb Mahmud b. Ahmed (ö. 656/1258)  

 ġâfiî öğrecilere ders vermek üzere 631/1233-1234 yılında medreseye 

görevlendirilmiĢtir (Zehebî, 1998, 46/14). Kendisiyle ilgili bilgiler Nizâmiye 

müderrisleri içerisinde verilmiĢtir. 

Sirâcüddîn Abdullah b. Abdurrahman (ö. 669/1270) 

Halife Müstansır döneminde kardeĢi Alemüddîn Ahmed ile Bağdat‟a gelmiĢ, 

Müstansıriyye Medresesinde Malikî öğrencilere 631/1233-1234 yılında müderris 

olarak görevlendirilmiĢtir. 669/1270 yılında vefat edince kardeĢi BeĢiriyye 

Medresesinden nakledilerek yerine müderris olarak tayin edilmiĢtir (Zehebî, 1998, 

46/14; Ġbnü‟l-Fuvatî, 2003, 261, 271). 

Ebü’l-Berekât Dâvûd b. Abdülvehhâb (ö. 675/1277) 

Nahiv, ensab ve aruz ilminde yetkin olan Ebü‟l-Berekât, Müstansıriyye 

Medresesinde ġâfiî öğrencilerin bulunduğu bölümde fıkıh, Muhammed b. Fadlân‟dan 
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da usûl dersleri almıĢtır. Daha sonra aynı medreseye nahiv müderrisi olarak 

görevlendirilmiĢtir. Bir müddet burada ders verdikten sonra medresenin yöneticisi olan 

kadı Abdullah et-Tahrânî‟nin ithamlarıyla bu görevden alınmıĢ, medreseye giriĢi 

yasaklanmıĢtır. Kan yetersizliğine bağlı bir hastalık nedeniyle 17 ġevvâl 675/24 Mart 

1277 yılında vefat etmiĢtir. Nahiv ve edebiyat ile ilgili pek çok eseri vardır (Ġbnü‟s-

Sâî‟, 2009, 368-369). 

Ġmâdüddîn Ebû Zülfikâr Muhammed (ö. 680/1282) 

ġâfiî âlimlerinden olan Ġmâdüddîn, 596/1199-1200 yılında Merend‟de doğmuĢ, 

630/1232-1233 yılında Bağdat‟a gelerek Hilâtiyye Tekkesi‟nde kalmıĢ ve bir yıl sonra 

yeni açılan Müstansıriyye Medresesine fakih olmuĢtur. Bir müddet Vâsıt‟taki 

ġerâbiyye Medresesinde müderrislik yapmıĢ, Moğol istilâsından sonra Bağdat‟a 

dönerek Müstansıriyye Medresesine müderris tayin edilmiĢtir. 680/1282 yılında vefat 

ederek Ġmam Musa b. Ca„fer‟in kabrine defnedilmiĢtir (Muhyiddîn, 1995, 2/139). 

Merendî‟nin bir yıl kadar tekkede kalması onun mutasavvıflardan olduğunu 

göstermektedir. Bu bakımdan medresede ehli tasavvuftan müderrislerin de ders verdiği 

anlaĢılmaktadır. Diğer yandan Mustansuriyye Medresesinde de aynı Nizâmiye 

Medresesinde olduğu gibi tasavvuf erbabının bulunduğu, belki de burada da bu alanda 

informal eğitimin verildiği söylenilebilir. 

Abdülcebbâr b. Abdulhâlık b. Muhammed b. Ebî Nasr (ö. 681/1282) 

 Hanbelî mezhebi imamlarından tefsir, usûl, fıkıh dersleri alan, aynı zamanda 

yetkin bir tıp âlimi ve iyi bir vaiz olan Abdulcebbâr, 619/1222 yılında Bağdat‟ta 

doğmuĢtur. Müderrisliği yanında iyi bir müellif ve Ģairdir. Abdülcebbâr‟ın pek çok 

eseri vardır. Tefsirle ilgili sekiz ciltlik MiĢkâtü’l-Beyân fî Tefsîri’l-Kurân, vaizlere 

tavsiyeler niteliğinde Îkâzu’l-Vaâz, Usulu fıkıhla ilgili Mukaddime fî Usûli’l-Fıkıh, 

Hilâf ilmiyle ilgili Mesâilü’l-Hilâf ve hadis derlemesi olan Erbaûne Hadîsen 

kitaplarından bazılarıdır. Moğol istilâsına kadar Bağdat‟ta Müstansıriyye 

Medresesinde fakih olarak tefsir ve fıkıh ilimleriyle meĢgul olmuĢ ve aynı zamanda 

Bağdat‟ta Bâbü Bedir‟de halifenin emriyle resmî vaaz kürsülerinde vaizlikte 

bulunmuĢtur. Moğolların Bağdat‟ı istilâsında esir düĢerek Musul Emiri Bedreddin 

tarafından satın alınarak Musul‟a götürülmüĢ orada da vaaz ve nasihatle meĢgul 

olduktan sonra tekrar Bağdat‟a dönerek Müstansıriyye Medresesinde Hanbelî 

öğrenciler için müderris olmuĢtur. Bu görevinin yanında el-Halife Camii‟ndeki vaaz 
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meclisindeki vaizliğini kesintisiz devam ettirmiĢtir. 17 ġaban 681/20 Kasım 1282 

yılında vefat etmiĢtir (Dâvûdî, 1983, 1/264). 

4.4.9.2.2. Müstansıriyye Medresesinin Muîdleri 

Müstansıriyye Medresesinin muîdlerinin müderrislerinden daha fazla olduğu 

düĢünülmektedir. Çünkü bu medresede bir müderrise dört muîd düĢtüğünü temel 

alırsak, bir anda en az 16 muîdin olması gerekmektedir. 

Fahrüddîn Ebû Muhammed Hasan b. Muhammed et-Tâbesî
68

Fakih, âlim ve fazilet sahibi birisi olan Tâbesî, kendi hattıyla pek çok kitap 

yazmıĢtır. Bağdat‟a gelip yerleĢmiĢ, önce Müstansıriyye Medresesinde fakih 

mürettipliği sonra da muîdlik yapmıĢtır. Kendi yazdığı kitaplarını medresenin 

kütüphanesine vakfetmiĢtir (Ġbnü‟l Fuvatî, 2003, 2/589). 

ġehâbüddîn Ebû Abdullah Ahmed (ö. 765/1363) 

Hanbelî âlimlerindendir. Müstansıriyye Medresesinde muîdlik yapmıĢtır. 

Bağdat‟ta 765/1363 yılında vefat etmiĢ ve Ahmed b. Hanbel‟in kabrinin yakınına 

defnedilmiĢtir (Ġbnü‟l-Ġmâd, 1991, 8/349). 

Kemâlüddîn Ebû Abdullâh Muhammed (ö. 667/1269) 

Fakih, edip ve kadı olan Kemâlüddîn, 558/1163 yılında Bağdat‟ta doğmuĢtur. 

Vâsıt kadılığından azledilince 628/1230 yılında Bağdat‟a gelerek Müstansıriyye 

müderrisi el-Lemğânî‟nin muîdi olmuĢtur. Lemğânî, 649/1251 yılında vefat edince 

yerine müderris olarak tayin edilmiĢ, bu görevini Moğol istilâsına kadar sürdürmüĢ, o 

dönemde biraz kesintiye uğrasa da daha sonra medreseler tekrar açılınca eski 

müderrislik görevine 667/1269 yılındaki vefatına kadar devam etmiĢtir. Cenazesi 

önemli Hanefî âlimlerinin gömüldüğü Hayzürân Mezarlığı‟na defnedilmiĢtir 

(Muhyiddîn, 1995, 4/247). 

4.4.9.2.3. Müstansıriyye Medresesi Mürettipleri 

Fahrüddîn Ġbrahim b. Muhammed 

Semerkand‟dan Bağdat‟a taĢınarak burada muâddillerden (hukukçu) olmuĢ, 

Müstansıriyye Medresesinde Hanefîlerin mürettiplik görevini yapmıĢtır (Ġbnü‟l Fuvatî, 

2003, 2/522). 

68

 Tâbes, Bağdat yakınlarında ġehribân denilen bir yerde küĢük bir yerleĢim yeridir (Hamevî, 1995, 4/3). 
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Kemâlüddîn Ebûbekir Medenî b. Sıddık b. Mahmûd el-Mercî 

  Musul‟un Merc köyünde doğan, âlim, fakih ve sûfî olan Kemâlüddîn, Ġbn 

Fuvatî‟nin aktardığı bilgiye göre Müstansıriyye Medresesinde müretttiplik yapmıĢtır 

(Ma„rûf, 1959, 182). 

Ömer b. Muhammed Ebû Hafs (ö. 632/1234) 

 Türkistan Ferganalı olan Ebû Hafs, Ġran‟da farklı pek çok âlimden nahiv, 

Yunan mantığı, istiâre, mecaz ve dille ilgili belağât dersleri almıĢ yetkin bir ediptir. 

Bir müddet Sincar‟da kalarak burada nahiv, mantık ve Hanefî fıkhı dersleri verdikten 

sonra değiĢik nedenlerle Sincar‟ı terkedip Bağdat‟a yerleĢmiĢtir. Burada bir müddet 

ders verdikten sonra Müstansıriyye Medresesine mürettip olmuĢtur. Verdiği nahiv 

dersleri ve bu ilimdeki derinliğiyle etrafındaki âlimler tarafından saygı gören Fergânî, 

632/1234 yılında vefat etmiĢtir (Kıftî, 1986, 2/331-332) 

4.4.9.2.4. Müstansıriyye Medresesi Kütüphanesi ve Kütüphane 

Görevlileri 

Medrese binasının doğu kısmında geniĢ bir salon kütüphane için 

oluĢturulmuĢtur (Ma„rûf, 1959, 270). Medresenin açıldığı gün 160 devenin taĢıdığı 

çoğunlukta muhtelif türlerde kitap kütüphaneye getirilmiĢ ve aynı gün medreseyle 

birlikte kütüphane de açılmıĢtır (Ġbnü‟l-Fuvatî, 2003, 58-59). TaĢınan kitapların tasnif 

ve raflama iĢi el-Harîm tekkesi Ģeyhi Abdülazîz ve oğlu Zîyâüddîn Ahmed tarafından 

gerçekleĢtirilmiĢtir (Ġbnü‟l-Fuvatî, 2003, 59). 

ġems Ali b. el-Kütübî el-Hâzin (ö. 656/1258) 

 Kütüphanenin ilk görevlisi olan ġems, ilimde yetkin, döneminin saygın 

âlimlerinden biridir (Ġbnü‟l-Fuvatî, 2003, 59). Hayatıyla ilgili fazla malumat yoktur. 

Ancak Zehebî‟nin (1999, 48/309) 656/1258 yılı olaylarında Moğol istilâsında kılıç 

altında Ģehit edilen önemli Ģahsiyetleri sayarken ġems‟i, “el-Mücevvidü‟l-

Kâtib…(ĠĢini iyi yapan bir yazar) Hâzinü Kütübi‟l-Müstansıriyye” (Müstansıriyye 

Medresesinin Kütüphane müdürü) diye nitelendirerek zikretmektedir. Dolayısıyla 

Müstansıriyye Medresesi Kütüphanesinin ilk kütüphane sorumlusu bu istilâda Ģehit 

edilmiĢtir.   
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Ġmâd Ali Ġbnü’d-Debbâs el-MüĢrif 

 Ġbnü‟d-Debbâs, Müstansıriyye Medresesinin ilk kütüphane yardımcısıdır 

(Ġbnü‟l-Fuvatî, 2003, 60). Hakkında fazla bir malumat bulunamamıĢtır. 

 Cemal Ġbrahim b. Hüzeyfe el-Münâvil 

  Kütüphanenin ilk münavilidir (Ġbnü‟l-Fuvatî, 2003, 60).  

 Ġbnü’s-Sâî, Tâcüddîn Ebû Tâlib Ali b. Enceb el-Bağdâdî 

 Müstansıriyye Medresesinin kütüphanesinden sorumlu olan Ġbnü‟s-Sâî, Ġbnü‟l-

Esîr‟in el-Kâmil‟ine bir zeyl
69

 yazmıĢ, ayrıca Menâkıbü’l-Hulefa, Târîhu’l-Vüzerâ, 

Târîhu Nisâi’l-Hulefa, Siretü’l-Halife en-Nâsır gibi pek çok kıymetli eser tasnif 

etmiĢtir. Zeylü Târîhi Bağdat‟ın yazarı Ġbn Neccâr‟ın da öğrencisi olan Ġbnü‟s-Sâî, 

seksen iki yıl yaĢayarak 674/1276 yılı Ramazan ayında vefat etmiĢtir (DımaĢkî, 1998, 

4/173). 

4.4.9.2.5. Müstansıriyye Medresesinin Vakıf ve ġartnamesi 

Nizâmiye Medresesinin benzer bir vakıf ve Ģartnamesinden kaynaklar söz etse 

de Müstansıriyye Medresesininki gibi ayrıntılı bir Ģekilde bir Ģartname bulamadık. 

Zehebî‟nin aktardığına göre medresenin vakıfları DımaĢk Camii‟nden sonra dönemin 

en zengin vakıflarına sahiptir. Onun bizzat gördüğü vakıf defterinde medreseye değeri 

900000 dinarı bulan sayısız konak, dükkân ve küçüklü büyüklü pek çok köy 

vakfedilmiĢtir. Medresenin vakıf gelirlerinden müderrisler hariç 500 kiĢi 

faydalanmaktadır. (Zehebî, 1998, 46/7-8). Vakıf Ģartnamesine göre; dört mezhepten, 

her biri 62 olmak üzere toplam 248 fakih olacak. Bunların aylık iki dinar ve günlük 

olarak et ve yemekleri ile tatlı ve meyveleri; sabun, çamaĢır tokmağı ve döĢekleri 

olacak. Bunlar taahhütlü olacak. Her müderris için günlük 25 rıtıl ekmek ve 5 rıtıl et 

verilecektir. Aylık 12 dinar verilecektir. Her muîd için günlük 7 rıtıl ekmek ve aylık 3 

dinar verilecektir. Dârülhadiste referansı yüksek bir Ģeyh ve iki okuyucu ile birlikte 

hadis ilmini çalıĢacak on kiĢi olacak. Her hafta cumartesi, pazartesi ve perĢembe 

günleri hadis okunacak. Bunların da her birine aylık, günlük maaĢ verilecek ve bunlar 

da taahhütlü olacak. Medreseye bitiĢik otuz yetimin kalacağı bir ev (Dârü‟l-Eytâm) 

bulunacak, burada kalan yetimler salih ve kâmil bir Kur‟an hocasından ders alacak, bir 

muîd de onlara Kur‟an ezberletecektir. Bunların da günlük ve aylıkları verilecek ve 

                                                 
69

KeĢfü‟z-Zünûn‟da 25 cilt olduğu söylenilen bu kitabın maalesef sadece 9. cildine ulaĢılabilmiĢtir. Bu 

cildi de Mustafa Cevâd ve Muhammed Abdullah el-Kaduhât tarafından ayrı zamanlarda tahkik 

edilmiĢtir. Bkz. Mustafa Cevâd, 1934, Târîhu‟l-Muhtasar önsözü; Bağdat: Süryani Katolik Matbaası. 
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bunlar da taahütlü olacaktır. Medresede Müslüman ve iĢinde mahir bir doktor ve tıp 

ilmiyle ilgili araĢtırma yapan on kiĢi bulunacaktır. Bunlar için de aynı diğerleri gibi 

maaĢ ve imkânlar tanınacaktır. Medresede ferâiz, hesap ve diğer ilimler de yer 

alacaktır (Ġbnü‟l-Fuvatî, 2003, 61; Avvâd, 1945, 118). 

 ġartnamede de görüldüğü gibi medresede okutulacak derslerden alacakları 

iaĢelere kadar her Ģey ayrıntılı bir Ģekilde verilmiĢtir. Burası içerisinde yetim evi, 

küçük bir tıp fakültesi niteliğinde bimâristan dahi bulunduran çok fonksiyonlu bir 

medrese olarak düĢünülmüĢtür. TaĢıdığı özellikleriyle bu tarz medreselerin ilk örneği 

kabul edilebilir. 

4.4.9.2.6. Müstansıriyye Medresesinin Görevlileri 

 Müstansıriyye çok yönlü bir medrese olduğundan farklı görevde yer alan pek 

çok memur vazifelendirilmiĢtir. 631 Receb/1234 Nisan ayında Tikritli Kadı Ebü‟n-

Necîb Abdurrahman b. Yahya medrese iĢlerinden sorumlu nâzır/yönetici
70

, el-Adl 

Abdullah b. Samir müĢrif/denetleyici, bunlara kâtip olarak el-Adl Ebû Mansûr el-Fadl 

b. Muhammed, el-Adl b. Bedir de Hazin/Depocu olarak görevlendirilmiĢtir (Ġbnü‟l-

Fuvatî, 2003, 62; Ma„rûf, 1959, 25-41). 

4.4.9.3. Ebû Hanîfe (ġarkiyye, Âzâmiyye) Medresesi  

 Bâbü‟t-Tak‟ta Bağdat‟ın doğu tarafındaki en eski mezar yeri olan 

Hayzürân‟da
71

yer alan Hanefîyye Medresesi aynı zamanda ġarkiyye Medresesi olarak 

da zikredilir (Mekkiyye, 2005, 152; Dündar, 2012, 50). Medresenin “ġarkiyye” 

Ģeklinde adlandırılması Bağdat‟ın doğusunda yer aldığından olmalıdır. Bağdat‟ın ve 

buradaki Hanefîlerin en eski ve ilk medresesi olan bu medrese, ġerefülmülk diye 

bilinen ve mutaassıp bir Hanefî olan Ebû Sa„d el-Müstevfî (Sultan Alparslan‟ın 

Hazinedarı) (ö. 1100/1101) tarafından 27 Cemâziyelevvel 459/15 Mayıs 1067 

tarihinde Ġmâm-ı Âzam‟ın onarılan kabrinin
72

 bitiĢiğine yapılmıĢtır
73

. Müstevfî 

                                                 
     

70
 Moğol istilâsında (656/1258) Ģehit edilen Kemâlüddîn Ebü‟l-Hasan el-Bağdâdî de 641/1243-1244 

yılında bu medresenin nâzır/yöneticisi olmuĢtur (Ġbn Sâî„, 2010, 386) 

     
71

 Hayzüran Mezarlığı Halife Mehdî‟nin eĢine nisbetle söylenmektedir. Çünkü onun kabri buradadır. 

Daha fazla bilgi için bkz. (Ġbn Hallikân, 1978, 4/277). 

     
72

 Hicrî 150 yılında Yahya çarĢısında vefat eden Ebû Hanîfe, vasiyeti üzerine Hayzurân Mezarlığına 

defnedilmiĢti (Zorlu, 2013, 318-319). 

    
73

 Ebû Sa„d medreseyi yaptırırken inĢaatı gören Ebû Ca‟fer Ġbnü‟l-Beyâdî aĢağıdaki Ģiîri okuyarak ondan 

câize almıĢtır. 

 Görmedin mi din parçalanmıĢken bu iĢle görevlendirilen kiĢi onu türbede (Ġmâmı Âzâmın kabri) 

topladı; 
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tarafından istihdam edilen müderris ve diğer görevlilerin iâĢeleri için bir de arazi 

vakfedilen medrese, 18 Safer 459/8 Ocak 1067 tarihinde açılmıĢtır
74

  (Ġbn'ül-Cevzî, 

1992, 16/100; Ġbn Kesîr, 1991, 161; Sıbt Ġbnü‟l-Cevzî, 2013, 19/ 519; Kîlânî, 1971, 8, 

17; Kara, 1999, 207).  

 Medresenin bütün iĢleriyle Müstevfî‟nin ilgilenmesinden Sultan Alparslan 

tarafından bu medrese ile ilgili bütün idârenin hatta müderris atamalarının bile onun 

inisiyatifine bırakıldığını anlıyoruz. Diğer taraftan Sultan Alparslan‟ın koyu bir ġafiî 

olan veziri Nizâmülmülk‟e medrese yaptırma izni verdikten sonra yine koyu bir 

Hanefî olan Müstevfî‟ye de bu medresenin inĢa ve yönetim görevini vermesi devletin 

mezhepler arası denge siyaseti izlediğini ve mezheplere olan hoĢgörülü yaklaĢımını 

göstermektedir.  

 Kara‟ya (1999, 248-249) göre bu medresenin yapılıĢ nedeni Müstevfî‟nin 

Nizâmülmülk‟ün yaptırmaya baĢladığı ġafiî medresesi olan Nizâmiye Medresesine 

rekabet olacak bir Hanefî medresesi olması düĢüncesidir. Gerçekten iddia edildiği gibi 

bir rekabet varsa bunun tatlı bir rekabet olduğu görülmektedir. Ġki medrese arasında 

mezhep çatıĢmalarına rastlanılmamıĢtır.   

 Bizzat tâlimat vererek Müstevfî‟yi görevlendirmesi suretiyle yapılan (Ġbn 

Hallikân, 1977, 5/70) bu türbe ve medreseye Sultan Alparslan, pek çok vakıf da tahsis 

etmiĢtir. Bir kısım kaynaklarda Sultan MelikĢah‟ın bu medreseyi yaptırdığı zikredilse 

de (Ebû ġâme, 2002, 144), MelikĢah muhtemelen bu medresenin bakım, onarım ve 

geniĢletme iĢlemlerini yaptırmıĢtır. Çünkü kaynakların çoğunda medresenin verilen 

inĢaat ve açılıĢ tarihleriyle Sultan MelikĢah‟ın hâkimiyet dönemi uyuĢmamakla 

birlikte yukarıda verdiğimiz bilgiler yer almaktadır. Muhtemelen Sultan MelikĢah‟ın 

Ġmâm-ı Âzam Medresesinin karĢısına Hanefîler için yaptırdığı Câmiu‟s-Sultan 

Medresesi (Sıbt Ġbnü‟l-Cevzî, 2013, 19/444) ile karıĢtırılmaktadır.  

 Medresenin en önemli yönü Bağdat‟ta yapılan ilk medrese olmasıdır. Bu 

medrese yapılmadan önce, buradaki Ġmâm-ı Âzam Camii‟nde yıllarca ders 

halkalarında dersler verilmiĢ, burası medrese gibi faaliyet yürütmüĢtür, ancak medrese 

                                                                                                                                 
 Burası ölmüĢ bir yerken Amîd (Sivil Vali) Ebû Said’in cömertliğiyle neĢ’et buldu (Ġbnü‟l-Cevzî, 1992, 

16/100). 

     
74

 Muntazam‟da cami ve türbe ile ilgili imar faaliyetlerinde, hac yolcusu bir Türk‟ün Bağdat‟a 

uğradığında yaptığı infakla imar edildiği ve birkaç imar giriĢimleri olduğu bilgisi vardır. Daha ayrıntılı 

bilgi için bakınız (Ġbn'ül-Cevzî, 1992,  16/ 459). 



 

 

129 

 

statüsüne kavuĢması yukarıdaki tarihten itibarendir. Medrese, Nizâmiye 

Medresesinden aĢağı yukarı beĢ ay önce açılarak (Kîlânî, 1971, 8; Dündar, 2012, 50) 

Bağdat‟ın bilinen ilk medresesi olmuĢtur. Ne var ki pek çok araĢtırmacı bu durumdan 

ya haberdar olmadıklarından ya da medrese niteliğinde görmediklerinden burayı ilk 

medrese olarak göstermemiĢlerdir.  

 Sultan MelikĢah kızının düğünü münasebetiyle 479/1087 yılında Bağdat‟a 

geldiğinde, hakeza oğlu Sultan Muhammed Tapar da 501/1107 yılında Bağdat‟ta iken 

burayı ziyaret etmiĢlerdir. MelikĢah bu ziyaretinde etrafında toplanan fakihlere bugün 

kendisini burada Allah‟la yalnız bırakmalarını rica etmiĢ, görevlilerine arkasından 

kapıyı kapalı tutmalarını emretmiĢ, içerde namazla, duayla huĢu içerisinde Allah‟a 

yalvarmıĢtır. Çıktığı zaman fakihlere 500 dinar bağıĢlayarak ihtiyaçları için 

harcamalarını ve kendisine dua etmelerini söylemiĢtir (Sıbt Ġbnü‟l-Cevzî, 2013, 

19/204).  

Sultan Sencer döneminde 523/1129 yılında Irak Selçuklu Sultanı Mahmud 

Bağdat‟a geldiğinde medrese için 80.000 dinar bağıĢlamıĢ, medresenin hesap iĢlerine 

dönemin Kâdı‟l-Kudatı Zeynebî‟yi atamıĢtır. Ġbnü‟l-Cevzî‟nin (1992, 17/107; 17/252) 

verdiği bu bilgilerden Selçuklu ailesinin buraya önem verdiği; medresenin, devletin 

siyasî karıĢıklıklar yaĢadığı ve Bağdat‟taki hâkimiyetinin zayıfladığı Sencer 

döneminde bile Selçuklu sultanları tarafından desteklendiği görülmektedir.  

Medrese yıllarca ilmî hizmetini yürütmüĢ, Osmanlı Dönemi‟nde bile Bağdat‟ın 

önemli ilim merkezlerinden birisi olmuĢtur (Azâmî, 1964, 28-29).   Burası Bağdat‟taki 

diğer medreseler içerisinde en uzun ömürlü medreselerden birisi olmuĢ, günümüze 

kadar ayakta kalmıĢtır. 1923‟ten önce ġeriat Fakültesi olan medrese, bu tarihten sonra 

Âzamiyye Külliyesi adıyla (ġekil 4.6.) Vakıflar Bakanlığına bağlanmıĢtır. 

Amerikalılar 2003 yılında Bağdat‟a girdiklerinde külliyenin minaresi ve bazı yerleri 

zarar görmüĢtür (marefa, 2021, sanal). 

Hanefîyye Medresesinin çok zengin ve görkemli bir kütüphanesi olup, 

kütüphane ile külliyenin vakıf nazırı Ziyâüddîn Ebü‟l-Fadl Ahmed b. Mesud et-

Türkistânî bizzat ilgilenmiĢtir. O, kütüphane müdürüne kitapların tasnifini ve kayıt 

altına alınmasını, kitapların kesinlikle rehin alınmadan emanet verilmemesini 

istemiĢtir (Ġbnü‟s-Sâi„, 1934, 9/236). Kütüphane gün geçtikçe zenginleĢtirilmiĢ,  Ebû 
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Yûsuf Abdüsselâm b. Muhammed b. Bundâr el-Kazvînî (ö. 488/1095) üç yüz ciltten 

oluĢan kitaplarını, Tabib Yahya b. Ġsa b. Cezle el-Bağdâdî (ö. 493/1100) ölmeden önce 

kütüphanesinin hepsini buraya vakfetmiĢtir (Ġbnü‟l-Cevzî, 1992, 17/61; Asîrî, 1985, 

189). Sıbt Ġbnü‟l-Cevzî (2013, 15/351) Câhız‟ın 330 eserinin çoğuna bu kütüphanede 

rastladığını söylemektedir. Tüm bu bilgilerden medresenin önemli ve nadir eserleri 

içerisinde barındıran döneminin zengin kütüphanelerinden biri olduğu anlaĢılmaktadır. 

4.4.9.3.1. Ebû Hanîfe Medresesinin Müderrisleri 

Medrese müderrislerinin hal tercemelerine bakıldığında onların Hanefî 

mezhebinde yetkin ve dönemlerinin en önemli âlimleri oldukları görülmektedir. 

Müderrislerin müderris kıyafetlerinin de Nizâmiye Medresesi müderrisleriyle aynı 

olduğu görülmekte ve göreve baĢlama merasimleri de aynı diğer medreselerdeki gibi 

halifeliğin ve sultanlığın ileri gelen devlet adamları, âlimler ve halkın katılımıyla 

gerçekleĢmektedir. 

Medresede görev yapan müderrislerin neredeyse tamamının iyi bir münazara 

âlimi olduğu görülmektedir. Bu durumda medresenin diğer fikir ayrılıklarına karĢı 

güçlü bir kadrosunun olduğu anlaĢılmaktadır. Münazara ilminin diğer mezheb ve fikir 

akımlarına karĢı kullanıldığı düĢünüldüğünde bu ilme hâkim müderrisleri olan 

medresede seçkin münâzır (münazaracı) öğrencilerin yetiĢmiĢ olması da mümkündür 

Ġlyas b. Nâsır Ebû Tâhir ed-Deylemî ( ö. 461/1069) 

 Hanefîyye Medresesinin ilk müderrisi olan ed-Deylemî, Ali es-Saymerî  (ö. 

436/1045)
75

 ve onun talebesi Bağdat‟ın Tuğrul Bey tarafından atanan Kâdı‟l-Kudât‟ı 

Ali ed-Dâmeğânî‟nin (ö. 478/1058) öğrencilerindendir. Vâsıt‟ta eğitim almıĢtır. Daha 

sonra Bağdat‟a gelerek burada Mansûr Camiinde ders halkası oluĢturmuĢ ayrıca 

Zerradin Sokağındaki Saymerî Mescidinde dersler vermiĢtir. Hanefîyye Medresesinde 

iki yıl kadar ders vermiĢtir. Çok dikkatli, keskin zekâlı biridir. 461/1069 yılında 

Bağdat‟ta vefat etmiĢ ve Hayzürân Kabristanlığına defnedilmiĢtir (Muhyiddîn, 1993,  

1/443; Cirit, 2017, 3; Temîmî, 1983,  2/218). 

                                                 
75

 Hüseyin b. Ali es-Saymerî, 351/962 yılında Basra civarında Saymer denilen yerde doğmuĢ ama 

hayatının büyük bir kısmını Bağdat‟ta geçirmiĢtir. Ahbâru Ebî Hanîfe ve Ashâbihi adlı Ġmâm-ı Âzam ve 

kendi döneminden önceki önemli Hanefî âlimlerle ilgili bilgiler verdiği eseri vardır. Daha fazla bilgi için 

bkz. BaĢoğlu Tuncay, (2009). Saymerî, Hüseyin b. Ali, DĠA, 36/215-216. 
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 Ölüm tarihine bakıldığında Deylemî‟nin vefatına kadar medresede ders verdiği 

anlaĢılmaktadır. 

Ġmam Ebû Tâlib ez-Zeynebî (ö. 512/1118) 

Bağdat‟ta köklü bir aileden doğan Ebû Tâlib‟in tam adı Hüseyin b. Muhammed 

b. Ali b. Hasan b. Muhammmed b. Abdülvehhâb‟tır. 420/1030 yılında Bağdat‟ta 

doğmuĢ, burada Ġbnü‟l-Berevî‟den kıraat, Ebû Abdullah ed-Dâmeğânî‟den fıkıh ve 

pek çok âlimden hadis dersleri almıĢtır. Hanefî fıkhında devrinin önde 

gelenlerindendir. Hanefîyye Medresesinde uzun bir süre dersler vermiĢ, münazaralar 

yapmıĢtır. Halife tarafından değiĢik memleketlere elçi olarak gönderilmiĢ, Tâlibîler 

(Ebû Tâlib‟in soyu) ve Abbâsî ailesinden sorumlu üst düzey yöneticiliğe (Nakîbü‟t-

Tâlibiyyîne ve‟l- Abbâsiyyîn) getirilmiĢtir. Birkaç ay bu görevi yürüttükten sonra 

HâĢimî birisi ceza gerektiren bir suç iĢlemiĢ vaziyette kendisine getirilince, (HâĢimîler 

onun sorumluluk alanında olmaktadır) bu duruma kalbinin dayanamayacağını ifade 

ederek affını istemiĢ ve bu görevi bırakmıĢtır. Nûru‟l-Hüdâ lâkabıyla da anılan Ebû 

Tâlib, 92 yaĢında 512 Safer/1118 Haziran ayında vefat etmiĢ ve Ebû Hanîfe‟nin 

türbesine defnedilmiĢtir (Ġbnü‟l-Cevzî, 1992, 17/167-168; Ġbn Kesîr, 1991, 12/183).  

Ġsmâil Ebû Ya’kûb b. Abdurrahman Ebû Yûsuf el-Lemğânî (ö. 536/1142) 

 Yûsuf ve Abdüsselâm Lemğânî‟nin babası olan Ebû Yûsuf, fıkıh eğitimini 

amcası Abdülmelik b. Abdüsselâm‟dan alarak yetkin Hanefî fıkıhçısı olmuĢtur. Daha 

sonra Hanefîyye Medresesi müderrisliği yapmıĢ, çocukları da kendisi gibi döneminin 

saygın Hanefî müderrislerinden olmuĢtur. 536 ġaban/1142 Mart ayında vefat ederek 

Hayzürân Mezarlığı‟na defnedilmiĢtir (Muhyiddîn,1993, 1/413). 

Ġbrahim b. Muhammed el-Hazrecî (ö. 537/1143) 

Bağdat‟a 473/1081 yılında gelip yerleĢen Hazrecî, Ebû Abdullah ed-Dâmeğânî 

ve Ebü‟s-Saâdât Yahya b. Hibetüllah b. Ahmed‟den fıkıh eğitimi almıĢ, fıkıh ve 

münazarada önemli bir yere gelmiĢ, Hanefî taraftarlarının en etkili münazaracılarından 

sayılmıĢtır. Ayrıca Arap dili, Kur‟an tefsiri ve hadis ilminde de çok iyi bir bilgiye 

sahiptir. Ebû Hanîfe Medresesinde dersler veren Hazrecî, 460/1067-1068 yılında 

doğmuĢ ve 537/1143 yılında Bağdat‟ta vefat ederek Hayzürân Mezarlığı‟na 

defnedilmiĢtir (Muhyiddîn, 1993, 1/ 96-97). Hazrecî muhtemelen medresede fıkıh ve 

münazara dersleri vermiĢtir. 
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Kâdı’l-Kudât Ebü’l-Kâsım ez-Zeynebî (ö. 543/1149) 

ġeceresi Ali b. Ebû Tâlib el-Hüseyin b. Nizâm b. el-Hıdır b. Muhammed‟dir. 

Bağdat‟ta 470/1077 yılında doğmuĢ, fıkıh dersini babasından almıĢtır. BaĢta babası ve 

amcası Tirât ez-Zeynebî olmak üzere pek çok âlimden hadis dinlemiĢtir. Nizâmiye 

müderrisi olan babası hayattayken o da burada ders vermiĢ, onun ölümünden sonra da 

müderris olarak ders vermeye devam etmiĢtir.  Halife el-MüsterĢid-Billâh döneminde 

(hlf. 1118-1135) Kâdı‟l-Kudât olmuĢtur. 543/1149 yılında kurban bayramında 

Bağdat‟ta vefat etmiĢ ve Ebû Hanîfe‟nin türbesindeki babasının mezarının yanına 

defnedilmiĢtir. MeĢhur Kâdı el-Beyzâvî‟nin de anne bir kardeĢi olan Ebü‟l-Kâsım‟ın 

el-Câmiu‘l-Kebîr, et-Tecrîd ile bu eserlerine Ģerh olarak yazdığı fıkıhla ilgili üç ciltten 

oluĢan el-Îzâh adlı kitapları vardır (Ġbnü‟l-Cevzî, 1992, 18/68, 69; Muhyiddîn, 1993, 

2/568; Zirikli, 2002, 4/279). 

Abbasilerin sivil yönetimde ortakları olan ve onların soyundan gelen Bağdat‟ın en 

muteber nakîb ve vezir ailesi olan Zeynebîlerin Hanefiye Medresesinde görev almaları 

medresenin ehli beytten aileler tarafından da hem önemsendiği hem de sahiplendiği 

anlamına gelmektedir. Bu yönüyle medreseye Zeynebîler Medresesi bile denilebilir. 

ġücâ‘ b. el-Hasan b. el-Fadl el-Bağdâdî Ebû’l-Ğanâim (ö. 557/1162) 

 Bağdat‟ın ileri gelen Hanefî fıkıh âlimlerinden biri olan ġücâ„, 479/1087 

yılında doğmuĢ ve Bağdat‟ta yetiĢmiĢtir. Ġyi bir münazara âlimi olan ġücâ„‟ın aynı 

zamanda Ģairlik yönü de vardır. Oğlu Abdurrahman‟ı iyi bir Hanefî fakihi olarak 

yetiĢtirmiĢtir. Hanefîyye Medresesinin fıkıh hocalığını yapmıĢtır. 557 Zilkâde/1162 

Ekim ayında medresede vefat etmiĢ ve Ġmâm-ı Âzam‟ın kubbesinin altına 

defnedilmiĢtir (Ġbnü‟l-Cevzî, 1992: 18/154; Muhyiddîn, 1993:2/246-247). 

ġerefüddîn Yûsuf ed-DımaĢkî (ö. 563/1168) 

 Nizâmiye Medresesi müderrisleri baĢlığında zikrettiğimiz gibi pek çok 

medresede ders veren ġerefüddîn, Hanefîyye Medresesinde de ders vermiĢtir (Ġbnü‟l-

Esîr, 2003, 9/459). DımaĢkî‟nin mutaassıb bir ġafiî/EĢ„arî olmasına rağmen (Ġbnü‟l-

Cevzî, 1992, 18/181) Hanefîyye Medresesinde ders vermesi medresenin mezhep 

ayrımı yapmadığının en güzel örneğidir. 
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Mes‘ûd b. Hüseyin b. Sâd Ebü-l Hüseyin (ö. 571/1175-1176) 

 Bağdat‟ta 505/1111-1112 yılında doğan ve iyi bir fakih olan Ebü‟l-Hüseyin, 

565 Safer/1169 Ekim ayında Ebû Hanîfe Medresesinde ders vermeye baĢlamıĢtır. 

Burada ne kadar ders verdiği bilinmemektedir. O, Sultan Medresesinde de bir müddet 

ders verdikten sonra Musul‟a gitmiĢ, burada müderrislik ve kadı naipliği yaptıktan 

sonra 571/1175-1176 yılında vefat etmiĢtir (Ġbnü‟l-Cevzî, 1992, 18/187, 225). 

Ebü’l-Hasan el-Yezdî, Kadı Mesûd b. el-Hüseyin (ö. 591/1195) 

Bağdat‟ta Hanefî âlimler içerisinde kadılık ve müftülük vazifesiyle ön planda 

olan Ebü‟l-Hasan, Hanefiyye Medresesinde 565/1170 yılında ders vermiĢtir. Ebü‟l-

Hüseyin‟den sonra medresede fıkıh dersleri verdiği tahmin edilmektedir. et-Taksîmü 

ve’t-TeĢcîr fî Ģerhî’l-Câmii’s-Sağîr adlı bir Ģerh kitabı olan 591/1195 yılında vefat 

eden Ebü‟l-Hüseyin‟in medresede bir yıl kadar ders verdiği bilinmektedir (Ebü'l-Fida, 

1992, 302; Dündar, 2012, 85).  

Ali b. Ali b. Nâsır Ebü’l-Mecd el-Hanefî (ö. 594/1198) 

 Hazreti Ali‟nin soyundan gelen Ebü‟l-Mecd 515/1121-1122 yılında doğmuĢtur. 

Ġyi bir Hanefî fakihi ve aynı zamanda münazaracıdır. Emir Seyyid‟in vefatından sonra 

(ö. 588/1192) MelikĢah‟ın Sultan Camiinde müderris olmuĢtur. 

 Safedî, (2000, 21/225) Ebü‟l-Mecd‟in bir sebepten divan tarafından hapse 

atıldığını söyledikten sonra Ģu olayı anlatır: “Halife Nâsır bir gece rüyasında bir kadın 

görür. Kadın, ona oğlumu hapisten çıkar, der. O da sen ve oğlun kimsiniz? diye sorar. 

O, ben Resûlüllâh‟ın kızı Fâtıma‟yım, oğlum da Ġbn Nâsır (Ebü‟l-Mecd)‟dır, der. 

Halife, bu rüyanın ardından onu salıverip olayı anlatır. Ġbn Nâsır, beni nesebimin 

doğruluğu ve Seyyide Hz. Resülullah‟ın kızının evladı olduğumun teyidine sevindiğim 

kadar ne hapisten çıkmam ve ne de Ģerefli bir göreve gelmem sevindirmiĢtir, demiĢtir. 

Muhtemelen onun zikrettiği Ģerefli görev medrese müderrisliğidir. Çünkü onun 

hapisten çıktıktan sonra Hanefîyye Medresesine atandığı ve burada ölümüne kadar (ö. 

594/1198) ders verdiği tahmin edilmektedir. Cenazesi Bağdat‟ın doğusundaki 

Ubeydullah ġehitliği‟ne defnedilmiĢtir (Sıbt Ġbnü‟l-Cevzî, 2013,  22/61; Ġbnü‟l-Esîr, 

2003,  10/254). 
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Ġbnü’l-Kiyâl el-Vâsıtî (ö. 605/1208-1209) 

ġeceresi Abdüllatif b. Nasrullah b. Ali b. Mansûr b. Ali b. el-Hüseyin b. el-

Kiyâl Ebû‟l-Muhâsin Ġbni Ebi‟l-Feth el-Vâsıtî‟dir. H. 502 yılında Vâsıt‟ta doğmuĢ ve 

ilk eğitimini de burada almıĢtır. Babasından fıkıh; Ebü‟l-Kâsım Ali b. Ali b. ġîrân, 

Bağdat‟ta Ebû Abdullah el-Hüseyin el-Bâri ve Ġbrahim b. Muhammed el-Hîtî‟den 

kıraat dersleri almıĢtır. Ebü‟s-Seâdât Ġbni‟Ģ-ġecerî ve Ġbnü‟l-Cevâlikî‟den nahiv, Ebû 

Ali el-Fârıkî ve Hibetüllah b. el-Husayn‟dan hadis dersleri almıĢtır. 575/1179 yılında 

bir müddet Basra‟da ve Vâsıt‟ta babasının yerine kadılık görevlerinde bulunmuĢtur. 

Daha sonra Bağdat‟a gelerek 594/1198 yılında Ebû Hanîfe Medresesine müderris 

olarak görevlendirilmiĢtir. Buradan tekrar Vâsıt kadılığına dönmüĢ, sonra Vasıt‟ta 

Divan-ı ĠĢrâf‟ın baĢına getirilmiĢtir. 605/1208-1209 yılında Vâsıt‟ta vefat etmiĢtir 

(Safedî, 2000, 19/73; Zehebî, 1994, 12/827; Muhyiddîn, 1993, 2/463-464). Vâsıtî‟nin 

medresede 605/1208-1209 yılına kadar müderrislik yaptığı kendisinden sonra gelen 

Ġzzeddîn Ebü‟l-Ferec‟in vekâleten görevlendirildiğinden anlaĢılmaktadır. 

Ebü’l-Ferec Abdurrahman b. ġücâ‘ (ö. 609/1213) 

 Bâbü‟t-Tak‟ta 539/1145 yılında doğan ve babasından fıkıh ve Halife Nâsır‟dan 

hadis dersleri alan Ġbnü‟Ģ-ġücâ„, fakihliğinin yanında iyi bir münazaracı olup pek çok 

hanefî âlimi yetiĢtirmiĢtir. Türkistânî ile birlikte medresede müderrislik yapmıĢ, 

haftanın iki günü ders vermiĢtir. 609 ġaban/1213 Ocak ayında Bağdat‟ta vefat etmiĢ 

ve Hayzürân Kabristanlığına defnedilmiĢtir (Ġbnü‟l-Cevzî, 1992: 18/154; Ġbn Kesîr, 

1991: 12/245; Muhyiddîn, 1993: 1/332, 2/379-380). 

Ahmed b. Mesud b. Ali Ebü’l-Fadl et-Türkistâni (ö. 610/1213) 

 Vezir Nâsır b. Mehdî el-Alevî‟nin
76

 divan postalığı görevinde bulunan, iyi bir 

fakih ve münazara ilmine hâkim olan, Ziyâüddin lâkabıyla ünlenen Türkistânî, 

604/1207-1208 yılında bu görevinden azledildikten sonra aynı yıl siyah bir hil„at ve 

tarha (poĢu) giydirilerek Hanefîyye Medresesinde ilk dersini vermiĢ, burada ölümüne 

kadar (610/1213) müderrislik yapmıĢtır. Medresede haftanın iki günü Ebü‟l-Ferec 

Abdurrahman Ġbnü‟Ģ-ġücâ„ el Hanefî ders verirken kalan günlerde de Türkistânî ders 

vermiĢtir. 610/1213 yılında vefat eden Türkistânî, Nizâmiye Medresesinde kılınan 

cenaze namazından sonra Hanefîyye Medresesi yakınındaki Hayzürân Mezarlığı‟na 

defnedilmiĢtir (Ġbn Sâî, 1983,  2/107; Muhyiddîn, 1993, 1/332; Ġbnü‟n-Neccâr, 20062 
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 H. 592 ila 604 yılları arasında vezirlik yapmıĢtır. Hayatı için bkz. (Ġbnü‟l-Esîr, 2003, 10/343). 
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2/395-396). Türkistânî‟nin hal tercemesine baktığımızda aynı Nizâmiye Medresesinde 

olduğu gibi Hanefiyye Medresesinde de münavebeli dersler verildiği anlaĢılmaktadır. 

Ayrıca müderrislere has kıyafet giydirilme geleneğinin bu medresede de olduğuyla 

ilgili malumatlar yer almaktadır.  

Mecdüddîn Ebû’l-Fadl Abdülmelik el-Lemğânî (ö. 648/1251) 

 BaĢkadı ve Müstansıriyye müderrisi olan Kemâlüddîn Abdurrahman el-

Lemğânî‟nin kardeĢi olan Mecdüddîn, 623/1226 yılında Hanefîyye Medresesine 

müderris olmuĢtur. Vefatına kadar (648/1251) Muvaffakiyye Medresesi müderrisliği 

ile buradaki görevini sürdürmüĢtür (Muhyiddîn, 1995, 4/459). 

Abdullah b. Mahmûd Ebü’l-Fadl (ö. 683/1284) 

Musul‟da 599 ġevval/1203 Haziran ayında doğan Ebü‟l-Fadl, fıkıh, hilâf ve 

usûl âlimidir. Aynı zamanda hadis dersleri de almıĢtır. Muhyiddîn Ġbnî‟l-Arabî gibi 

hocalardan ders almıĢtır. Bir müddet Kûfe kadılığı yaptıktan sonra Bağdat‟a davet 

edilerek Hanefîyye Medresesine müderris olmuĢ, buradaki görevini vefatına kadar 

sürdürmüĢtür. 9 Muharrem 683/28 Mart 1284 tarihinde Bağdat‟ta vefat edip Ġmâm-ı 

Âzam‟ın kabrine defnedilmiĢtir (Zehebî, 2003, 15/96). Medresede hangi dersleri 

verdiği bilinmemekle birlikte daha çok fıkıh, hilâf ve usûl dersleri verdiği tahmin 

edilmektedir. 

4.4.9.4. Sultan (Sultan MelikĢah, Câmiu‘s-Sultân) Medresesi  

 Sultan MelikĢah tarafından Bağdat‟ın kuzeydoğusunda Muharrimiyye 

Mahallesinde Ġmâm-ı Âzam‟ın kabrinin (aynı zamanda Hanefîyye Medresesinin) 

karĢısına h. 485 yılında Hanefîler için yaptırılmıĢtır (Sıbt Ġbnü‟l-Cevzî, 2013, 19/ 444; 

Kîlânî, 1971, 8; Ma„rûf, 1973a, 210; Mekkiyye, 2005, 157). Burası kaynaklarda 

“Câmiu‟s-Sultan (Sultan Camii) Medresesi” Ģeklinde de zikredildiğinden Sultan 

Câmiinin bir parçası olmalıdır.  

Büyük ġâfiî âlimi, Meyyâfârıkîn doğumlu Türk asıllı Ebûbekir ġâĢî (ö. 

507/1114) Nizâmiye Medresesindeki müderrislik görevinin yanında 502/1108-1109 

yılından sonra bu medresede müderrislik yapmıĢtır (Zehebî 1984, 19/394). 

Hanefiyye Medresesi müderrisi Kadı Mesud b. el-Hasan el-Yezdî (ö. 571/1175), 

aynı zamanda bu medresede de müderrislik yapmıĢtır (Ġbnü‟l-Cevzî, 1992, 18/225). 

Verilen örneklere bakıldığında medreseye farklı medreselerde görev yapan müderrisler 
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de gelerek dersler vermiĢtir
77

. ġâĢî‟nin ġafiî olmasına rağmen bu medresede ders 

vermesinden medreseye atanan müderrislerde mezhep Ģartının olmadığı da 

anlaĢılmaktadır. 

Ġbn Muallim diye bilinen Ebû Mansûr Muhammed (ö. 571/1175),  567/1171 yılı 

Muharrem ayında müderris Kadı Yezdî‟nin yerine medreseye görevlendirilmiĢtir. O, 

halkın da katıldığı ilk dersinde bazı usûlcüler Allah‟ın mevcut olmadığını söylüyor 

demesi üzerine oradakiler bu iddiadan rahatsız olmuĢlardır. Ayrıca Ġmâm-ı ġafiî‟ye 

söylemediği Ģeylerle ilgili isnadlarda da bulunmuĢtur. Bu olayın haberi vezire ulaĢınca 

o da müderrisi eĢek üzerinde Bağdat‟ta teĢhir edilmesi ile cezalandırarak yanına 

getirilmesini istemiĢtir (Ġbnü‟l-Cevzî, 1992, 18/196).  

Ġbnü‟l-Cevzî bu olayı verirken Medreseyi MelikĢah‟ın Tapar‟dan olan torunu 

Mahmud‟a nisbet ederek anlatmaktadır. Muhtemelen bunun sebebi Mahmud‟un, 

MelikĢah‟ın yaptırdığı bu medreseyi tadilattan geçirmiĢ olmasından ya da Medresenin 

vakıf sorumluluğunu üstlenmiĢ olmasından kaynaklanmıĢtır. Diğer taraftan Ġbnü‟l-

Cevzî‟nin verdiği bu bilgiler o dönemde asılsız iddialarda bulunan müderrislerin nasıl 

cezalandırıldığını ve medreseye farklı fikirlerde insanların da görevlendirildiğini 

göstermesi bakımından dikkat çekicidir. ĠĢin ilginç tarafı Muhyiddîn Ebû Muhammed, 

el- Cevâhir adlı Hanefî tabakâtında Ġbn Muallim‟in hayatını verirken onun bu 

medresede müderrislik yaptığını söylemiĢ ama bu olaydan hiç bahsetmemiĢtir (1993, 

3/143). 

 Medresenin bölümlerinden birinde bir münazara meclisi yer almıĢ, burada 

âlimler baĢta mezhebî konular olmak üzere farklı dallarda ilmî tartıĢmalar yapmıĢtır 

(Bin Abdullah, 2020). Halife Nâsır-Lidînillâh Selçukluların izini Bağdat‟tan kaldırmak 

için onların ihdas ettiği mahalleyi komple yıktırmasına rağmen bu medrese ve camiye 

dokunmamıĢtır. Medrese daha sonra da hizmet vermeye devam etmiĢtir (Bin 

Abdullah, 2020). 

 Hanefiye Medresesi müderrislerinin özellklerinde görülen münazaracılık yönü 

bu medresedeki müderrislerde de görülmektedir. Ayrıca burada bir münazara 

meclisinin de bulunması dikkat çekmektedir. Her iki medresede münazara ilmine ve 

                                                 
 
77

 Ġmâd Abdusselâm Rauf, müderrislerin her iki medresede de görev yaptığından dolayı buranın 

Hanefiyye Medresesinin bir uzantısı olduğunu iddia etmektedir (“Medrese Câmiu„s-Sultân Ġmtidâdü 

limedresit‟il-Ġmâm Ebî Hanîfe (Devrühâ ve Ta„yînü Mavkıuhâ)”, ġebeke Alukah, (Bin Abdullah, 2020). 
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meclis vasıtasıyla tatbikine verilen önem o dönem Hanefî âlimlerin münazara ilmine 

ihtimam gösterdiklerini ve bu ilmi mezhebin diğer fikirlerden korunması ve 

savunulmasında kullandıkları anlaĢılmaktadır. 

4.4.9.5. Terken Hatun Medresesi 

Sultan MelikĢah‟ın eĢi Terken Hatun tarafından Ģehrin kuzeydoğu tarafında 

Hanefîler için inĢa ettirilen (Mekkiyye, 2005 , 152) ve pek çok mal infak edilen 

medrese, uzun ömürlü olamamıĢtır. Ġbnü‟l- Cevzî (1992, 17/81) 496/1103 yılı 

olaylarından söz ederken Yınal‟ın çocuklarının Bağdat‟taki Tuğrul Bey‟in kurduğu 

mahalledeki (Medinetü Tuğrul) MelikĢah‟ın yenilediği bazı çarĢılarla bu medreseyi 

tamamen yıktırdığından bahsetmektedir. Medrese ile ilgili o dönem kaynaklarında hiç 

bir malumat bulunamamıĢtır. Ġbnü‟l-Cevzî‟nin verdiği bu bilgilere baĢka bir yerde 

rastlanılmamıĢtır. Muhammed Mekkiyye de yukarıda verdiği bilgilere atıf 

göstermemiĢtir. Bu bakımdan medresenin ne zaman açıldığı, ne kadar faaliyet 

gösterdiği ve hangi mezhebe ait olduğuyla ilgili bilgilerin net olmadığını 

söyleyebiliriz. Ancak Ġbnü‟l-Cevzî‟nin verdiği bilgiye göre Bağdat‟ta Terken Hatun‟a 

ait bir medresenin söz konusu olduğu söylenilebilir. 

4.4.9.6. Tâciyye (ġâĢî)  Medresesi 

Ġsmini banisi Sultan MelikĢah‟ın Müstevfîsi (Hazinedarı) ve son veziri Tâcü‟l-

Mülk Ebü‟l-Ğanâim el-Merzübân b. Hüsrev‟den alan medrese, Hanefîler için 3 

Muharrem 483/8 Mart 1090
78

 yılında açılmıĢtır. Bağdat‟ın doğusunda, Bâbü Ebrez

mevkiinde ġeyh Ebû Ġshâk Fîruzabâdî‟nin kabrinin bitiĢiğine yaptırılan medrese 

banisine nisbet edilerek “Medresetü‟t-Tâciyye” adıyla bilinmektedir.  

Ebû Ġshâk eĢ-ġîrâzî‟nin, Ebû Nasr Ġbnü‟s-Sabbâğ‟ın öğrencisi ve muîdi olan 

Ebûbekir Muhammed b. Ahmed b. el-Hüseyin b. Ömer eĢ-ġâĢî, 3 Muharrem 483/8 

Mart 1090 tarihinde açılıĢ dersini yaparak medresenin ilk müderrisi olmuĢtur. Bu 

yüzden buraya “ġâĢî Medresesi” de denilmiĢtir (Ġbnü‟l-Esîr, 1989, 8/ 462; Ġbnü‟l 

Cevzî, 1992, 281; Hamevî, 1995, 2/5; Ġbnü‟l-Umrânî, 1999, 204). ġâĢî,  Nizamiye 

Medresesi müderrisi Ġlkiyâ el-Harrâsî 504/1110 yılında vefat edince yerine atanarak 

Nizâmiye Medresesi müderrisi olmuĢ (Sübkî, bty., 6/72), böylece 20 yıldır yürüttüğü 

Tâciyye Medresesinden ayrılmıĢtır.  

78

  Ġbnü'l-Fuvatî, ( 2003, 202)   bu medresenin h. 482 yılında açıldığını söylemektedir. 
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En meĢhur müderrisleri Nizâmiye Medresesi müderrislerinden Ebûbekir eĢ-ġâĢî 

ve baĢkadı olan Sirâcüddîn en-Nehregalî‟dir
79

 (Zehebî, 1994, 33/12; Mekkiyye, 2005 ,

152).  

Ġbnü‟l-Fuvatî, (2003, 202) 650/1252 yılındaki olaylardan bahsederken ilginç bir 

bilgi vermiĢtir. O, verdiği bilgide, baĢkadı Sirâcüddin en-Nehregalî‟nin medreseye 

müderris olarak atandığını,  atanır atanmaz medresenin vaziyetinden memnun 

kalmayıp burada kalanlarla ilgili vezire bir mektup yazdığını söylemektedir. Mektupta 

medresedekilerin kendilerini bir kral gibi görüp biat aldıklarını, medresede kadınların 

kaldığını ve bu kalanların burada ders dıĢında iĢler yaptıklarını anlatıp bunların 

medreseden ihraç edilmelerini istemiĢtir. Bu mektuptan sonra bunların hepsi 

medreseden atılmıĢ, yerlerine yeni müderris ve öğrenciler getirilmiĢtir. Ġbn Kesîr de 

aynı mektuptan bahsederken 652/1252 yılında Nehregalî‟nin, avâmın daha önce istila 

ettiği bu medreseye atandığını, medresenin vaziyetiyle ilgili mektup yazarak 

mektubunda onların Kayserler gibi davranıp uzun bir süredir burada mubayaâ (mal 

alıp satma) yaptıklarını zikretmektedir (1988, 13/182).  

13. yüzyılda yaĢanan bu olay, Selçukluların Bağdat‟taki siyasî hâkimiyetlerinin

sona erdiği döneme rast gelmekte olup bir Selçuklu Medresesi olan bu yerin onlardan 

sonra ihmal edildiğini göstermektedir. Ġbn Kesîr medreseyle ilgili yukarıdaki 

açıklamasına buranın neredeyse Nizâmiye Medresesi kadar güzel bir medrese 

olduğunu da eklemiĢtir. Nizâmülmülk hayatta iken en büyük rakibi olduğu herkes 

tarafından bilinen Tâcülmülk‟ün belki de bu medreseyi yaptırmasının altında yatan 

sebeplerden birisi de Nizâmülmülk‟ün medresesine alternatif olması için 

yaptırmasıdır.  

Kaynaklar medresenin bir Hanefî medresesi olduğunu söylemesine rağmen 

atanan müderrislere baktığımızda Nizâmiye Medresesinde yetiĢen ve orada ders veren 

kiĢiler olduğunu görmekteyiz. Bu bilgilerden medresede tıpkı Sultan Medresesinde 

olduğu gibi koyu bir mezhepçilik yapılmadığı anlaĢılmaktadır. Medresede verilen 

dersler hakkında her ne kadar herhangi bir bilgiye rastlayamamıĢsak da 

müderrislerinden hareketle burada fıkıh, usûl, hadis gibi temel dini ilimlerin verildiği 

söylenilebilir. 

79

  Nehregalî nisbesi Bağdat‟ın batı tarafındaki Nehrü Galâyîn mahallesinden gelmektedir. 
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4.4.9.7. Gıyâsiyye (Sultan) Medresesi 

  Bağdat‟ın kuzeydoğusunda Dicle Nehri‟nin kenarında Irak Selçuklu Sultanı 

Gıyâsüddîn Mesud b. Muhammed b. MelikĢah yaptırmıĢtır. Burası da bir Selçuklu 

medresesidir. Önemli Hanefî âlimi Ebû Mansûr Muhammed b. Hüseyin b. 

Muhammed Ġbnü‟l-Muallim (ö. 571/1175) bu medresede bir müddet müderris olarak 

vazifelendirilmiĢtir (Muhyiddîn, 1993, 3/ 142-143; Mekkiyye, 2005, 156). Bağdat‟ta 

fıkıh ve hadis eğitimi alan Ġbnü‟l-Muallim, Kâdı‟l-Kudât Ebü‟l-Kâsım ez-Zeynebî‟ye 

vekâlet etmiĢ, Gıyâsiyye Medresesindeki müderrislik vazifesini Ebü‟l-Feth Mübârek 

b. Nasrullah Ġbnü‟r-Rubba‟ya bırakarak değiĢik yerlere elçi olarak gitmiĢtir. Bir 

müddet Hemedân‟da kalarak burada kadılık yapmıĢ, bu arada elçilik göreviyle birkaç 

defa Bağdat‟a gelmiĢtir. 491/1098 yılında doğan Ġbnü‟l-Muallim, 571/1175 yılında 

Sadaka b. Hüseyin el-Faradî‟ye göre Hemedân, Ubeydullah Ġbnü‟l-Mâristânî‟ye göre 

Nahcıvan‟da vefat etmiĢtir (Ġbnü‟d-Dübeysî, 2006, 1/297-298). Ġbn Dübeysî (2006, 

2/15), onun hakkında pek çok kiĢiden hadis dersleri aldığını, Hanefî fıkhını iyi 

bildiğini ve Sultan Medresesi de denilen Gıyâsiyye Medresesinde bir müddet ders 

verdiğini söylemektedir. Ġbn Dübeysî‟nin verdiği bu bilgide görüldüğü gibi 

medresenin diğer adı da “Sultan Medresesi” dir.   

   Ma„rûf (1973a, 209) Hanefî medresesi olan bu medresenin 525/1131 yılından 

önce yaptırıldığını düĢünmektedir. KardeĢi Mahmud, 525/1131 yılında ölünce Mesud, 

Bağdat‟a gelerek halifeden tasdik almıĢ, bir müddet burada kalmıĢtır. (Piyadeoğlu, 

2020, 315). Bu arada Mesud tarafından medresenin inĢa değil, tadilatının yapıldığını 

düĢünüyoruz. Buradan hareketle Sultan MelikĢah‟ın yaptırdığı medrese (Sultan 

Medresesi) ile bu medrese aynı medresedir. Mahmud ile Mesud kardeĢler dedelerinin 

medresesini yenilemiĢlerdir.  Hem Ġbn Muallim‟in hal tercemesinde geçen bilgiler 

hem de medresenin kurulduğu yerin aynı olması bu düĢüncemizi desteklemektedir.  

4.4.9.8. Muğîsiyye Medresesi
80

 

 Medrese, Irak Selçuklu sultanlarından Ebü‟l-Kâsım Mahmud b. Gıyâsüddîn 

tarafından inĢa yapılmıĢtır (Mekkiyye, 2005, 156).  511/1117 yılından sonra yaptırılan 

medrese bir Hanefî Medresesidir (Ma„rûf, 1973a, 209).  Medresenin müderrislik 

görevine Fahrüddîn er-Rûmî‟den sonra Müstansıriyye‟de muîdlik ve kütüphane 

                                                 
     

80
 Bu medreseye Sultan Medresesi de denildiği iddia edilmektedir. Bakınız (Ġbnü‟l-Fuvati, 2003, 270). 

Bu medrese de kaynaklarda Muğîsiyye adıyla geçse de Sultan MelikĢah‟ın yaptırdığı medrese 

olmalıdır. Dolaysıyla Câmiu‟s-Sultân, Gıyâsiyye ve Muğîsiyye medreseleri aynı medresedir. 
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müdürlüğü yapan Mecdüddîn Ebû‟l-Fadl Ġbnü‟s-Sâatî et-Tağallebî el-Bağdâdî 

geçmiĢtir (Muhyiddîn, 1995, 4/500). Ġbnü‟l-Fuvatî (2003, 270) 673/1274 yılı 

olaylarından bahsederken bu medreseye ġeyh Muhyiddîn Muhammed b. el-Mahya el-

Abbâsî‟nin müderris olarak görevlendirildiğini söylemektedir. Medresede diğer Hanefî 

medreselerinde olduğu gibi fıkıh, hilâf gibi derslerin verildiği düĢünülmektedir. 

4.4.9.9. TutuĢiyye (Humartekin) Medresesi 

 Necmettin Humartekin et-TutuĢî (ö. 508/1114-1115) tarafından Bağdat‟ın 

kuzeydoğusunda Derb-ü Dinar sokağına yapılan bu medrese Hanefî medresesidir 

(Mekkiyye, 2005, 155). Medrese, Yâkut el-Hamevî‟nin döneminde (1977, 1/6; 2/15) 

onun deyimiyle en güzel Ģekliyle ilmî faaliyetlerine devam eden bir medresedir. Onun 

1200 yılının baĢlarında Bağdat‟tan ayrıldığını farz edersek 1100‟lü yılların son 

döneminden bahsettiği anlaĢılmaktadır. Ona göre medrese, Akâru TutuĢî (TutuĢiyye 

ÇarĢısı) denilen çarĢının yakınında yer almaktadır (1977, 2/15). 

 Ebûbekir eĢ-ġâĢî‟nin torunu fıkıh âlimi Ebû Nasr, ġafiî fakihi olmasına rağmen 

564 yılı Safer ayında (Kasım 1168) burada müderris olarak göreve baĢlamıĢ ve bu 

görevini iki yıl sürdürmüĢtür (Ġbnü‟l-Cevzî, 1992, 18/182). Tefsir, Hanefî fıkhı ve 

hadis ilmi yanında dil ve edebiyatta elle gösterilen âlimlerden olan Hanefî Ģeyhlerden 

Radiyyüddîn Hasan b. Muhammed es-Sağğânî (ö. 650/1252) 642/1244 yılında bu 

medreseye müderris olarak görevlendirilmiĢtir. Ġlmî kiĢiliğinin yanında âbid ve zahid 

olan Radiyyüddîn, 615/1218 yılında Bağdat‟a gelmiĢ ve kendisinden pek çok kiĢi ilmî 

ve tasavvufî yönden istifade etmiĢtir. Halife Nâsır ve Müstansır döneminde 

görevlendirilerek Hindistan‟a elçi olarak gitmiĢtir. Müstansır döneminde 

Merzubâniyye Tekkesi‟ne Ģeyh olmuĢ, bu görevi bir müddet yaptıktan sonra vakıf 

senedinde bu tekkenin Ģeyhinin ġâfiî mezhebinden olması gerektiğini görünce 

görevden affını isteyerek TutuĢiyye Medresesine müderris olmuĢtur. Mecmau’l-

Bahreyn adlı bir kitabı vardır. el-Ubâbü’z-Zâhiri ve Dürrü’l-Lübâbi’l-Fâhiri isimli 

kitabını tamamlayamadan 650/1252 yılında aniden Bağdat‟ta vefat etmiĢ, vasiyeti 

gereği oğulları tarafından Mekke‟de Fadl b. Ġyaz‟ın yanına defnedilmiĢtir (Ġbnü‟l 

Fuvatî, 2003, 203-204). 

 Edip, Ģair, Sultan Camiinin hatibi ve Bâbü Bedir‟in vaizi olan ġemsüddîn 

Muhammed b. Ubeydullah el-HâĢimî, el-Kûfî (ö. 675/1277) ölünceye kadar bu 

medresenin müderrisliğini yapmıĢtır (Ġbnü‟l-Fuvatî, 2003, 275). 
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 Medresenin ne kadar süre hizmet verdiği bilinmemektedir. Kaynaklarda son 

müderrisi ġemsüddîn el-HâĢimî olarak görülmektedir. Onun ölüm tarihine 

bakıldığında medresenin 13. yüzyılın sonuna kadar ayakta kaldığı görülmektedir. 

4.4.9.10. BenefĢe (ġâtıiyye/el-Cihe) Medresesi 

 Halife Mustazî-Billâh‟ın (ö. 1180) cariyesi BenefĢe Hatun
81

 tarafından 

Bağdat‟ın kuzeydoğusunda Bâbü‟l-Ezec Mahallesi‟nde Dicle Nehri‟nin kenarında 

Nizâmüddîn Ebû Nasr b. Cehîr‟in evi satın alınarak medreseye çevrilmiĢtir. Dicle 

Nehri‟nin kenarında  (ġâtıî Dicle) olduğundan ġâtıiyye Medresesi de denilmektedir. 

Hicrî 570 yılında Hanbelîler için tesis edilen
82

 bu medresede devrin önemli âlimleri 

dersler vermiĢ ve buradaki ilim meclislerine katılmıĢtır. Ġlk müderrisi Câ„fer b. es-

Sabbâğ olan bu medresede Ġbnü‟l-Cevzî de müderrislik yapmıĢtır
83

(Ġbn'ül-Cevzî, 

1992, 18 / 214; Sıbt Ġbnü‟l-Cevzî, 2013, 21/225; Mekkiyye, 2005, 154).  

 Medresenin müderrislerinden birisi de, ölünceye kadar Bağdat‟ın batı tarafının 

ġafiî kadılığını yapan Ebü‟l-Abbâs el-Vâsıtî‟dir. Vâsıt‟ta fıkıh, rivayet ve usûl; 

Bağdat‟ta Ġbn Fadlân‟dan mezhep ve hilâf dersleri alan, ġafiî mezhebinde isabetli 

fetvalarıyla bilinen zâhid, mütevazı ve güvenilir bir âlim olan olan Ebü‟l-Abbâs, 

Zümrüt Hatun ve Ġbn Muttalib Medreselerinde de müderrislik yapmıĢ, Bağdat‟ta 

616/1220 yılında vefat etmiĢtir (Safedî, 2000, 8/109). 

4.4.9.11. Muvaffakiyye (Müstazhiriyye, Ġbn Saggâl) Medresesi  

Ġbn Sâî‟ye göre, Müstazhir- Billâh‟ın eĢi, MelikĢah‟ın kızı olan Seyyide 

Hatun‟un hizmetkârı ve daha sonra Halife Nâsır-Lidinillâh‟ın veziri olan Muvaffak el-

Hâdim (ö. 602/1205) tarafından Hanefîler için vakfedilen medrese, Bağdat‟ın batı 

kısmında Dicle Nehri‟nin kenarında bulunan Derb-ü Zâha denilen yerde inĢa edilmiĢtir 

(2010,  183). 

                                                 
        

81
 Halife Mustazî-Billâh‟ın cariyesi olup hayırsever biridir. Tam adı BenefĢe bt. Abdullah‟tır. Pek çok 

camii, kadınlar için de bir tekke yaptırmıĢtır. 598/1201-1202 yılında vefat etmiĢ ve Ma„rûf-u Kerhî‟nin 

kabrinin yanındaki türbesine defnedilmiĢtir (Zehebî, 1997, 42/342; Aynî, 2010, 3/162). 

       
82

 Aynı yılın Ramazan ayında medresenin duvarına yazılan kitabede Halife Mustazî-Billâh döneminde 

Hanbelîlere tahsis edildiği ve müderrislik görevinin Ebü‟l-Ferec Ġbnü‟l-Cevzî‟ye tevdi edildiği 

yazılmıĢtır ( Ġbnü‟l-Cevzî, 1992, 18/220). 

       
83

 Ġbnü‟l-Cevzî‟nin anlatımına göre Ġbn Sabbağ, medresenin anahtarını BenefĢe Hatun‟dan teslim almıĢ; 

birkaç gün sonra BenefĢe Hatun anahtarı ondan geri alıp Ġbnü‟l-Cevzî‟ye teslim etmiĢtir. Daha sonra 

nevbe kapısından medreseye kadar ulemâ, fukaha, eĢraf ve halkın hınca hınç doldurduğu açılıĢ töreni 

gerçekleĢtirilmiĢ, kitap ve benzeri vakıflar yapıldıktan sonra aynı gün usûl ve fürû‟ ilimlerini kapsayan 

dersler verilerek medrese açılmıĢtır (Ġbnü‟l-Cevzî,  1992, 18/204). 
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 Pek çok araĢtırmacıya göre medresenin asıl banisi Seyyide Hatun‟dur (Mekkiyye, 

2005, 154; Ma„rûf, 1966, 20; Özaydın, 2006, 128). Bu durumda buranın 

“Muvaffakiyye” diye adlandırılmasının sebebi Seyyide Hatun‟un hizmetkârı 

Muvaffak‟a medresenin iĢlerinde sorumluluk vermesinden kaynaklanmıĢtır. 

Nâci Ma„rûf‟un verdiği bilgiye göre bu Hanefî medresesinin diğer adı da 

Müstazhiriyye Medresesidir (1973, 209). Muhtemelen bu ismi almasının sebebi 

medreseyi eĢi Seyyide Hatun adına halifenin bizzat kendisinin yaptırmıĢ olmasından 

kaynaklanmaktadır. 

Hanefî mezhebine bağlı bir medrese olarak kurulan Muvaffakîyye Medresesi uzun 

bir süre ayakta kalmıĢtır. Osmanlı Dönemi‟nde kıĢla olarak kullanılan medresede 

Menbic‟ten gelerek oğullarıyla Bağdat‟a yerleĢen fakih, kadı ve müderris olan el-

Hasan b. Selâme (ö. 533/1139) ve oğlu Ahmed b. el-Hasan b. Selâme Ġbn Sâid el-

Menbicî (ö. 584/1188) müderrislik yapmıĢlardır. Ahmed b. Hasan babasından fıkıh 

dersi almıĢ önemli Hanefî âlimlerindendir (Muhyiddîn, 1993, 1/158; 2/ 58-59; 

Temimî, 1970, 1/380). 

4.4.9.11.1. Muvaffakiyye Medresesi Müderrisleri 

Medrese müderrislerinin hal tercemelerine bakıldığında onların fıkıh, hadis, 

edebiyat gibi konularda yetkin ve önemli müderrislerden ders alarak icâzet almıĢ 

âlimler olduğu görülmektedir. 

Hasan b. Selâme b. Saîd el-Menbicî (ö. 533/1139) 

 Bağdat‟a babası tarafından getirilip meĢhur fakih Dâmeğâni‟den fıkıh dersleri 

alan Hasan, 522 Cemaziyelahir/1128 Haziran ayında Muvaffak el-Hâdim tarafından 

müderris olarak görevlendirilmiĢ ve burada ölümüne (533/1139) kadar dersler 

vermiĢtir (Ġbnü‟l-Cevzî, 1992, 17/249-250; Muhyiddîn, 1993, 2/58-59).  

 Medresenin müderrisleriyle ilgili olarak Hasan b. Selâme‟den önce bir isme 

rastlamadığımız için buranın açılıĢ yılını bu müderrisin görevlendirildiği tarih olan 522 

Cemaziyealahir/1128 Haziran ayı Ģeklinde verebiliriz. 

Ahmed b. Hasan b. Selâme (ö. 584/1188) 

Babasından dersler alarak yetiĢen Ahmed b. Hasan, 502/1108-1109 yılında 

doğmuĢ, babasından sonra Muvaffakîyye Medresesine müderris olarak tayin 
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edilmiĢtir. Ne kadar görev yaptığıyla ilgili bir malumata ulaĢamadık. 584/1188 yılı 

ġaban ayında Bağdat‟ta vefat etmiĢtir (Muhyiddîn, 1993, 1/158-159). Babasından 

sonra medreseye görevlendirildiyse 533/1139 ile 584/1188 yılları arasında 51 yıl kadar 

burada görev yaptığı söylenilebilir. 

Alemüddîn Ebû Zekeriyya el-Bağdâdî (ö. 625/1228) 

TutuĢiyye Medresesi ile birlikte bu medresede de ders veren Alemüddîn, edebî 

yönü ve Ģairliliğiyle bilinmektedir (Ġbnü‟l-Fuvatî, 2003, 1/562).  Hafız el-Münzirî‟den 

h. 524 yılında icâzet alan Ebû Zekeriyya, Hanefî fıkhında yetkin, hadis ilminde de 

meĢhur bir âlimdir. Sultan Câmiindeki halkasında münazara dersi vermiĢtir 

(Muhyiddîn, 1993, 3/603-604). Muhtemelen Ahmed b. Hasan‟ın ölümünden sonra 

584/1188 bu medresede görevlendirilmiĢtir. 

Mecdüddîn Ebü’l-Fadl Abdülmelik b. Abdüsselâm el-Lemğânî
84

(ö. 

648/1251) 

Lemğânî, Hanefiyye Medresesindeki görevinin yanında burada da 623/1226 

yılından vefatına kadar (648/1251) dersler vermiĢtir (Muhyiddîn, 1995, 4/459). 

4.4.9.12. Zümrüt Hatun (Ümmü Halife, Garbiyye, el-Ashâb) 

Medresesi 

 Halife Müstazî-Biemrillâh‟ın (ö.1180)  diğer eĢi, Nâsır-Lidînillâh‟ın annesi 

Zümrüt Hatun (ö. 599/1203) (ġekil 4.5.) tarafından 589/1193 yılında Bağdat‟ın batı 

kısmında Ma„rûf-u Kerhî‟nin kabrinin yakınında ġâfiîler için yaptırılmıĢtır. 

Hayırseverliğiyle bilinen Zümrüt Hatun, bu medrese için de pek çok vakıf 

bağıĢlamıĢtır (Sıbt Ġbnü‟l-Cevzî, 2013, 22/129; Zehebî, 1996, 41/91; Safedî, 2000, 14/ 

143).  

 Medrese, Osmanlı Devleti‟nin son dönemlerine kadar hizmet veren Bağdat‟ın 

uzun ömürlü medreselerindendir (Mekkiyye, 2005, 154). Kaynaklarda dört farklı 

isimde geçen (Zümrüt Hatun, Ümmü Halife, Garbiyye, el-Ashâb) medrese, müderris 

ve muîdleriyle derli toplu ve kaliteli bir medrese izlenimi vermektedir.  

 Kaynaklarda Ġbn Mellâh Abdurrahman el-Kasrî (ö. 597/1200) adında 

medresenin bir kapıcısının adı geçmektedir (Zehebî, 1994, 21/310). Fakat “Bevvâbü‟l-

Medrese” diye görev addedilen bu zatın medresede hangi görevi yaptığı 

                                                 
        

84
 Sem„ânî‟ye göre ( 1996, 11/222), Lemğân Gazne dağlarında yer alan bir nahiyedir. 
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bilinmemektedir. Muhtemelen medresenin büyük olması ve geleninin gideninin fazla 

olması gibi sebeplerden gelenleri karĢılama, uğurlama ve güvenlik gibi hizmetlerde 

bulunmuĢtur.  

4.4.9.12.1. Zümrüt Hatun Medresesi Müderrisleri 

Zümrüt Hatun Medresesi müderrislerinin çoğunun devletin yüksek kademesinde 

görev yapmıĢ, ġafiî mezhebinden ve alanında kendini kanıtlamıĢ önemli Ģahsiyetler 

olduğu görülmektedir.  

Muhammed b. Ebû Ali en-Nûkânî Ebü’l-Mefâhir (ö. 592/1196) 

 Önemli bir ġâfiî âlimi olan Nûkânî, 516/1122-1123 yılında Nûkân‟da doğmuĢ, 

NiĢâbur‟da Muhammed b. Yahya‟dan fıkıh dersleri almıĢ, mezheb ve hilâf derslerinde 

temâyüz etmiĢtir. Ayrıca tefsir, hadis, cedel ve mantık alanında kendini yetiĢtirmiĢ 

evliyaullahtan bir zattır. Hayatının her anını çalıĢmakla, bir kitap mütalâa etmek ya da 

yazmakla geçirmiĢtir. Döneminin fakihleri kendisinden övgüyle söz etmekte ve onu 

büyük âlimlerden saymaktadırlar. Tus‟un Nûkân beldesinden Bağdat‟a gelerek 

Kayseriyye Medresesinde bir müddet ders verdikten sonra Zümrüt Hatun Medresesi 

yapılınca buraya 590/1193 yılının baĢında müderris olarak görevlendirilmiĢtir. 

592/1196 yılı Safer ayında hac dönüĢü Kûfe‟de vefat etmiĢtir (Zehebî, 1991, 21/249, 

Sübkî, bty., 7/29; Ġbnü‟s-Sâî‟, 2009, 188; Safedî, 2000, 4/123). 

 Ali b. Ali b. Saâde el-Cüneys el-Fakîh Ebû’l-Hasan el-Fârıkî (ö. 601/1205) 

 Nizâmiye‟de uzun süre muîdlik, müderrislik ve kadı naipliği yapan el-Fârıkî, 

önemli bir ġâfiî âlimidir. Daha sonra Zümrüt Hatun Medresesine müderris olarak 

görevlendirilmiĢ ve vefatına kadar (601/1205) burada müderrislik yapmıĢtır (Ġbnü‟l-

Esîr, 2003, 10/322; Zehebî 1997, 43/99; Ġbn Kesîr, 1988, 13/54; Safedî, 2000, 21/221) 

.  

 Ebü’l-Abbâs Ahmed b. Mahmûd el-Vâsıtî (ö. 616/1219-1220) 

 Vâsıtlı ġâfiî fakihlerinden olup amcası Ebû Ali Hasan ve Yahya b. er-Rebî‟den 

fıkıh, Nizâmiye müderrisi Mucîr el-Bağdâdî‟den usûl okumuĢtur. Pek çok âlimden 

hadis dersi, Nizâmiye Müderrisi Ġbn Fadlân‟dan mezhep ve hilâf dersleri almıĢtır. 

Ġbnü‟l-Muttalib (Fahriyye) Medresesinde muîdlik yaptıktan sonra Ebü‟l-Hasan el-

Fârıkî‟nin ölümüyle boĢ kalan Zümrüt Hatun Medresesine 601/1205 yılında müderris 

tayin edilmiĢtir. Aynı zamanda ölünceye (ö. 616/1219-1220) kadar Bağdat‟ın batı 
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yakasında kadılık görevini yürütmüĢtür (Sıbt Ġbnü‟l-Cevzî, 2013, 22/157; Safedî, 

2000, 8/109).  

Kemâlüddîn Ebü’l-Kâsım Abdurrahman el-Bercûnî, EĢ-ġâfiî (ö. 628/1231) 

 Vâsıt‟ın doğu tarafında yer alan Bercûn köyünde 560/1164-1165 yılında 

doğmuĢ ve Ebû Tâlib el-Kettânî, Ahmed b. Salim el-Bercûnî, Ebû‟l-Fâtih Ġbn ġâtîl ve 

pek çok hadis âliminden hadis dersleri ve Halife Nâsır-Lidînillâh‟tan icâzet almıĢtır. 

Nizâmiye müderrislerinden Yahya b. Fadlân ve Ali b. Ali el-Fârıkî‟den fıkıh dersleri 

almıĢ, Ali b. Ali el-Fârıkî‟ye muîdlik yapmıĢtır. Ġbn Muallim
85

 diye bilinen Bercûnî, 

604/1207 yılında Zümrüt Hatun Medresesinde ders vermeye baĢlamıĢ ve 628/1231 

yılında vefat etmiĢtir (Ġbnü‟l Fuvatî, 1995, 4/176-177; Zehebî, 1998,  45/317; Safedî, 

2000, 18/147). 

 Muhyiddîn Ebû Abdullah b. Fadlân ( ö. 631/1234) 

 Nizâmiye müderrisi Ebü‟l-Kâsım b. Fadlân‟ın oğlu olup babasından fıkıh 

dersleri almıĢtır. Halife Nâsır‟a baĢ kadılık, bîmâristan yöneticiliği, Zimme Divanına 

(Dîvân el-Cevâlî) baĢkanlık yapmıĢtır. Bu görevinden sonra Zümrüt Hatun 

Medresesine müderris olmuĢ, buradan Rum iline
86

 elçi olarak görevlendirilmiĢ, 

dönüĢünde Müstansıriyye Medresesine tayin edilmiĢtir. Burada üç ay görev yaptıktan 

sonra 631/1234 yılında vefat etmiĢtir (Ġbn Kesîr 2004,770). 

Muhyiddîn örneğinde görüldüğü gibi medrese müderrisliği de diğer yüksek 

memurluklara eĢ değer bir memurluk statüsünde görülmektedir. Çünkü devletin en 

yüksek kademelerinde çalıĢan Muhyiddîn‟e verilen müderrislik görevi zikredilirken 

görevden tenzili Ģeklinde bir mevzubahis olmamıĢtır. 

 Necmüddin Muhammed b. Ebü’l-Ġz el-Basrî (ö. 672/1274)   

 ġâfiî âlimlerinden olan Basrî, (ö. 672/1274) Moğol istilâsından sonra bir 

müddet Nizâmiye Medresesinde, daha sonra bu medresede ġâfiî talebelere ders 

vermiĢ, Ġsmetiye Medresesi açılınca (671/1273) buraya geçmiĢtir (Ġbnü‟l-Fuvatî, 2003, 

266- 267). 

                                                 
             

85
 Sultan Medresesi müderrisi Hanefî âlim Ġbnü‟l-Muallim ile karıĢtırılmamalıdır. 

             
86

 Muhtemelen Anadolu Selçuklu Devletine elçi olarak gitmiĢtir. 
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Cemâlüddin Abdullah ibni’l- Âkulî 

 Ġbnü‟l-Fuvatî (2003, 272) Cemâlüddin Abdullah‟ın 674/1276 yılında bu 

medreseye tayin edildiğini söylemektedir.  

4.4.9.12.2. Zümrüt Hatun Medresesi Muîdleri 

Kaynaklarda bu medresenin sadece iki muidiyle ilgili bilgiye ulaĢabildik. Ancak 

yukarıda müderrisler içerisinde zikrettiğimiz Bercûnî‟nin Ali el-Fârıkî‟ye Nizâmiye mi 

yoksa Zümrüt Hatun Medresesinde mi muîdliğini yaptığını tespit edemedik. Ama 

Zümrüt Hatun Medresesine müderris olduğunu göz önüne alırsak burada muidlik 

yaptığı sonucuna ulaĢabiliriz.  

 Ebû Muhammed el-Bağdâdî Abdurrahman eĢ-ġâfiî (ö. 620-1223-1224)  

  Fıkıh ve hesap ilminde önemli âlimlerden sayılan Ebû Muhammed, Zümrüt 

Hatun Medresesinde bir müddet muîd olarak görev yaptıktan sonra Bağdat‟ın batı 

kısmında yer alan ġunîziyye Tekkesine Ģeyh olmuĢtur. 620/1223-1224 yılında 

Bağdat‟ta vefat etmiĢtir (Safedî, 2000, 18/72). 

 Muînüddîn Ebü’l-Ferec Abdurrahman (ö. 620/1223) 

Fıkıh, hadis, ferâiz ve matematik konularında âlim olan Muînüddîn, 553/1158 

yılında doğmuĢtur. Ashâb Medresesinde müdlik, ġûnîziyye Tekkesinde Ģeyhlik 

makamlarında bulunmuĢtur. 620/1223 yılında Bağdat‟ta vefat etmiĢ, Zûzenî 

Tekkesinin yakınına defnedilmiĢtir (Muhyiddîn, 1995, 6/387). 

4.4.9.13. BeĢîriyye Medresesi 

 Bâbu BeĢîr diye meĢhur olan medrese, Halife Müsta„sım‟ın (hlf. 1242-1258) 

oğlu Ebû Nasr Muhammed‟in annesi BeĢîriyye/ Bâbül- BeĢîr (ö. 652/1254) diye 

bilinen eĢi tarafından Bağdat‟ın batı tarafında Dicle Nehri‟nin kenarında Ma„rûf-u 

Kerhî‟nin kabrinin yakınına yapılmıĢtır. Bu medrese de Müstansıriyye Medresesi gibi 

dört mezhepli medresedir. 649/1251 yılında inĢasına baĢlanılmıĢ ve 13 Cemâziyelahir 

652/31 Temmuz 1254 tarihinde PerĢembe günü açılmıĢtır (Ġbnü‟l-Fuvatî, 2003, 201, 

221; Mekkiyye, 2005, 166).  

 Medresenin açıldığı gün Halife Müsta„sım ve oğlu Ebû Nasr‟ın yanında 

müderrisler, tekke Ģeyhleri, vezir ve ileri gelenler hazır bulunmuĢ, müderrislerine 

(BaĢkadı Sirâcüddîn en-Nehregalî, ġerefüddîn Abdullah, Muhyiddîn Ġbni‟l-Cevzî, 

Nureddîn Muhammed Ġbni‟l-Mağribî el-Harezmî ve Alemüddîn Ahmed b. eĢ-
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ġeremsâhî el-Mâlikî), nâzır ve diğer görevlilerine hilât giydirilmiĢ, Ģiirler okunmuĢ ve 

ĢaĢaalı bir tören tertiplenmiĢtir (Ġbnü‟l-Fuvatî, 2003, 221-222). 

Aynı yıl ġaban ayının sonunda burada bir Dârü‟l-Kur‟an açılmıĢtır. (Ġbnü‟l-

Fuvatî, 2003, 212; Ğassânî, 1975, 608). Medresenin bir de kütüphanesi bulunmaktadır. 

Edebiyatçı ve hükümet kâtibi olan Fahrüddîn Ġbrahim b. Hasan adlı kiĢinin medresenin 

kütüphane görevlisi olduğuna dair (Ġbnü‟l-Fuvatî, 1995, 2/516) rivayetten medrese 

kütüphanesinin mevcudiyeti anlaĢılmaktadır.  

4.4.9.13.1. BeĢîriyye Medresesi Müderrisleri 

Kaynaklardan tespit edebildiğimiz BeĢîriyye Medresesi müderrisleri Ģunlardır: 

 Safiyyüddîn el-Mü’min b. el-Hatîb (ö.739/1338)  

Hanbelîlerin fıkıh müderrisliğini yapmıĢtır. (Ġbnü‟l-Ġmâd, 1991, 8/213). 

Takiyyüddîn Ebü’l-Meyâmin Muzaffer el-Bağdâdî (ö. 683/1214) 

Hanbelî öğrencilere ders vermiĢtir. Fıkıh, usûl, hadis, münazara ve hilâf 

dallarında âlimdir. Bağdat‟ta vefat etmiĢ ve Ġmam Ahmed b. Hanbel‟in haziresine
87

defnedilmiĢtir. (Ġbnü‟l-Ġmâd, 1991, 7/ 671) 

Nasiruddîn Ahmed b. Abdüsselâm b. Temîm el-Bağdâdî 

Hanbelîlere muîdlik yapmıĢtır. Fıkıh eğitimi almıĢ, hadis rivayet etmiĢtir 

(Ġbnü‟l-Ġmâd, 1991, 8/191). 

Sadrüddîn Muhammed Ġbn ġeyhi’l-Ġslâm (ö. 672/1273) 

Sadrüddîn, 684/1285 yılından önce bu medresede müderrislik yapmıĢ daha 

sonra Ashâb Medresesine görevlendirilmiĢ, yerine Cemalüddîn Abdullah Ġbni‟l-Akulî 

getirilmiĢtir. Ġbnü‟l-Fuvatî‟nin (2003, 307) bu olaylardan bahsederken “684 yılında 

Cemalüddîn Abdullah Ġbni‟l-Akulî bu medresede ders vermesi için görevine iade 

edilmiĢtir” Ģeklindeki ifadesinden bu kiĢinin daha önce de görev yaptığı 

anlaĢılmaktadır. Bağdat‟ın BaĢkadılarından olan Sirâcüddîn Muhammed b. Ebî Ferrâs 

el-Henâyisî (ö. 670/1272) burada bir müddet müderrislik yapmıĢtır (Ġbnü‟l-Fuvatî, 

2003, 263). ġâfiî âlimi olan Tâcuddîn Abdurrahim b. Yûnus el-Mevsılî‟ye 672/1273 

yılında Bağdat‟ın batı yakasının kadılık görevine ilaveten bu medresede müderrislik 

87

 Vakıf eserlerinin etrafında zamanla teĢekkül eden küçük mezarlık. 
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görevi de verilmiĢ, o, görevini bu yılın sonuna –vefatına- kadar sürdürmüĢtür (Ġbnü‟l-

Fuvatî, 2003, 265). 

ġerefüddîn Abdullah b. Yûsuf Ġbnü’l-Cevzî (ö. 656/1258) 

  Müstansıriyye Medresesi müderrisi Cemâlüddîn Abdurrahman‟ın kardeĢi olan 

ġerefüddîn‟in doğum yeri ve tarihiyle ilgili malumata ulaĢamadık. 642/1244 yılında 

kardeĢinin müderrisliğinde kendisinin de Bağdat muhtesibi olduğu, daha sonra 

653/1255 yılında BeĢiriyye Medresesinde müderris olarak görevlendirildiği 

anlaĢılmaktadır. 1258 yılında halife tarafından Hülagu‟ya elçi olarak gönderilmiĢ ve 

Moğollar tarafından Ģehit edilmiĢtir. (Zehebî, 1985, 23/ 374; Ġbn Receb, 2005, 4/ 30).  

4.4.9.14. Fahriyye (Dârü’z-Zeheb, Fahrüddevle, Ġbnü’l-Muttalib) 

Medresesi 

  Fahrüddevle Ebü‟l-Muzaffer Hasan b. Hibetullah b. Ali b. Muttalib el-Kirmânî 

el-Bağdâdî
88

 (ö.578/1183) tarafından Ģehrin kuzeydoğusundaki Me‟muniye 

Mahallesi‟nde Akdü‟l-Müstana (Dârü‟z-Zeheb) denilen yere ġâfiîler için yapılmıĢtır 

(Safedî, 2001, 12/181; Ġbnü‟s-Sâî, 2010, 14; Mekkiyye, 2005 , 153).  

  Fahrüddevle, medreseye ilâveten büyük bir cuma mescidi ve sûfîler için de bir 

tekke ve farklı ilim dallarında kitaplar bağıĢladığı bir kütüphane yaptırmıĢtır. Bu 

medrese ile tekkeye çevirdiği evi için büyük vakıflar irat etmiĢtir. ġafiîler için 

yaptırılan bu medresenin ilk müderrisi Müstansıriyye Medresesinin ilk ġafiî müderrisi 

olan Yahya b. Fadlân olmuĢtur ( Safedî, 2001, 12; Ġbnü‟l-Fuvatî, 1995, 3/7-8; Zehebî, 

1996, 40/256-257; Mekkiyye, 2005, 154). 

  Medresenin vakıf mütevellîsi dönemin filozoflarından, Ġbnü‟l-Havvâm 

lâkabıyla bilinen, aklî ve naklî ilimlerde yetkin olan Ġmâdüddîn Ebû Ali el-Harbevî‟dir 

(ö. 724/1323) Ġbnü‟l-Fuvatî, medresenin zengin bir vakfının olduğu, Ġmâdüddîn‟in bu 

vakıf gelirlerini artırdığı ve vakıf için önemli tedbirler aldığı bilgisini vermektedir 

(Ġbnü‟l-Fuvatî, 1995, 2/89-90). 

                                                 
   

88
 Halife Müstazhir-Billâh‟ın veziri Ebü‟l-Meâlî Hibetulllah b. Muhammed‟in oğludur. Bağdat‟ta 

âyanların ileri gelenlerinden olup vezirlik yerine zühd ve tasavvufu seçmiĢ, sade bir yaĢam sürmüĢtür. 

Malının büyük bir kısmını hayra harcayarak medrese, tekke, cami ve fakirler için evler yaptırmıĢtır (Es-

Safedî, 2000, 12/181). 
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4.4.9.14.1. Fahriyye Medresesi Müderrisleri 

Kaynaklarda tespit edebildiğimiz üç müderrisin özelliklerine bakıldığında, 

bunların aklî ve naklî ilimlere sahip, görevlerinde yetkin, Bağdat‟ın ileri gelen 

âlimlerinden olduğu görülmektedir.  

Yahya b. Ali Cemâlüddîn Ebü’l-Kâsım el-Bağdâdî (ö. 595/1199) 

 Ġbn Fadlân olarak bilinen Ebü‟l-Kâsım, 515/1122 senesinin sonunda dünyaya 

gelmiĢtir. Asıl adı Vâsık‟tır. Ebû Mansûr er-Rezzâz‟dan Nizâmiye Medresesinde fıkıh 

dersi almıĢtır. NiĢâbur‟da pek çok âlimden hadis, Muhammed b. Yahya‟dan fıkıh 

dersleri alan Ġbn Fadlân,  Bağdat‟ta el-Levziyye Mahallesi‟nde bir mescitte, Dârü‟z-

Zeheb ve bazı medreselerde dersler vermiĢ, Ebû Ali Yahya b. er-Rebî ve Ebû Ali‟nin 

talebesi Ġmâdüddîn Ebü‟l-Abbâs el-Vâsıtî (ö. 616/1220) bu medresede kendisine 

muîdlik yapmıĢtır. Fahrüddevle Ebû‟l-Muzaffer, Fahriyye Medresesini bunun için 

yaptırmıĢtır. Çok iyi derecede hilâf, cedel ve fıkıh ilmine hâkim olan Ġbn Fadlân, 595 

ġaban/1199 Haziran ayında vefat etmiĢtir (Zehebî 1997, 42/212; Sübkî, bty., 7/320; 

Dâvûdî, 1983, 2/366; Ġbnü‟s-Sâî, 2010, 14-16; Ġbnü‟l-Fuvatî, 1995, 2/30). 

 Zehebî‟nin verdiği bilgiye göre Ġbn Fadlân Nizâmiye müderrisi Mücîr el-

Bağdâdî ile yaptığı münazaraları felsefe bilgisiyle kazanmıĢtır (1984, 20/256). Verilen 

bu bilgiden hareketle onun naklî ilimlerin yanında aklî bilimlere de hâkim olduğu 

anlaĢılmaktadır. 

 Mecdüddîn Ebû Tâhir Ali b. Muhammed el-Vâsıtî (ö. 683/1258) 

 Vâsıt‟ta 627/1229 yılında doğan Mecdüddîn, amcası Radiyyüddîn Ġbrahim‟den 

ve Ali Cemalüddîn‟den fıkıh dersleri almıĢtır. Ayrıca usûl ve edebiyatta da otoritedir. 

Nizâmiye ve BeĢiriyye Medreseleri ile birlikte Fahriyye Medresesinde müderrislik 

yapmıĢ, 683/1285 yılında vefat etmiĢtir (Muhyiddîn, 1995, 4/473-474). 

Ġmâdüddîn et-Tabîb el-Bağdâdî eĢ-ġâfiî Abdullah el-Irâkî (ö. 724/1323) 

 Edebiyatçı, tabib, fıkıhçı ve kelâmcı olan Ġmâdüddîn, 643/1245-1246 yılında 

Bağdat‟ta doğmuĢ ve ilmi yönden de burada yetiĢmiĢtir. Dârü‟z-Zeheb‟te müderrislik 

ve tekkesinde de Ģeyhlik yapmıĢtır (Safedî, 2000, 17/318). 
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4.4.9.15. Sigatiyye (Sigatüddevle, Ġbnü’l-Ġberî ) Medresesi 

 Halife Muktefî-Liemrillâh‟ın (ö.1160, hlf. 1136-1160) vekili Ebü‟l-Hasan Ali 

b. Muhammed b. Yahya (Sigatüddevle, ö. 549/1154-1155)
89

 tarafından Bağdat‟ın 

kuzeydoğusunda, Bâbü‟l-Ezec Mahallesinde, Dicle Nehri‟nin kenarında Dârü‟l-Hilâfe 

civarında ġâfiîler için yaptırılmıĢtır. Medrese, 540 yılı Cemaziyelahir/1145 Kasım 

ayında dönemin Kâdı‟l-Kudâtı ve devlet erkânının katılımıyla Yûsuf ed-DımaĢkî‟nin 

verdiği dersle açılmıĢtır.  

 Ġbnü‟l-Ġberî ismiyle de bilinen medresenin banisi Sigatüddevle, medresenin 

yanına tekke yaptırarak her ikisine büyük vakıflar bağıĢlamıĢtır. Kızı ġehde binti‟l-

Ġberî kendisinden daha meĢhur olup zamanının önemli kadın âlim ve kâtiplerinden 

biridir (Ġbnü‟l-Cevzî, 1992, 18/44; Ġbn Hallikân, 1978, 2/477, 478; Mekkiyye, 2005 

,154). 

 Medresede hangi derslerin verildiğiyle ilgili malumata rastlamadık. Ancak 

müderrislerinin ilmî yetkinliklerine bakıldığında ġafiî fıkhı, usûl, fürû, kelâm ve 

edebiyat derslerinin verildiği görülmektedir.   

4.4.9.15.1. Sigatiyye Medresesi Müderrisleri 

Medresenin, çoğu Nizâmiye Medresesinde de görev yapmıĢ olan ve alanında 

ortorite olan bazı müderrisleri Ģunlardır:  

 Yûsuf ed-DımaĢkî Ġbn Bundâr eĢ-ġâfiî   

 Nizâmiye Medreseleri baĢlığında kendisi hakkında malumat verdiğimiz Yûsuf 

ed-DımaĢkî, Nizâmiye Medresesine müderris olarak atanıncaya kadar 557/1162 

Sigatiyye Medresesinde ders vermiĢtir (Ġbnü‟l-Cevzî, 1992, 18/44; Sıbt Ġbnü‟l-Cevzî, 

2013, 21/25; Safedî, 2000, 29/99). 

YaîĢ b. Sadaka b. Ali Ebû’l-Kâsım el-Furâtî ed-Darîr 

 ġâfiî fakihlerinin seçkinlerindendir. Ali Ebü‟l-Hasan Ahmed b. Mübârek b. el-

Hall‟den fıkıh, Kûfe‟de Ali eĢ-ġerif Ömer b. Ġbrahim b. Hamza el-Alevî‟den kıraat 

dersleri ve pek çok âlimden hadis dersi almıĢtır. Sigatiyye ve Kemâliye 

                                                 
     

89
 Ġbn Hallikân (1978, 2/478), vefat tarihini “ Cemaziyelevvel ayının 23‟ünde 506 yılında (15 Kasım 

1112) vefat etmiĢ ve Bâbü Ebrez‟e defnedilmiĢtir.” Ģeklinde vermiĢ, Sıbt Ġbnü‟l-Cevzî de (2013, 20/461) 

sadece h. 550 yılı olarak göstermiĢtir. Ġbn Hallikân‟ın eserinde geçen bu tarih ya muhakkik ya da 

müstensih hatasıdır. Çünkü halifenin hilâfet dönemi bile m. 1136 yılında baĢlamaktadır.  
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Medreselerinde ders vermiĢ, 592 Zilkade/1196 Eylül ayında Bağdat‟ta vefat etmiĢtir 

(Zehebî, 1997, 42/154). 

Afîfüddîn Ebü’l-Harem Mekkî el-Vâsıtî 

 Usûl, fürû ve edebiyat alanlarında yetkin olmakla birlikte iyi bir fakih olan 

Afîfüddîn, Sigatiyye Medresesinde müderrislik yapmıĢtır. Hulâsâtü’l-Âdâb fî ilmi’l-

Ġ‘râb adlı eseri vardır (Ġbnü‟l-Fuvatî, 1995, 1/489). 

4.4.9.16. Muharrimiyye (el-Cîlî/ Kadirî/ Abdülkadir) Medresesi 

 Ebû Sa„d Mübârek b. Ali b. Hüseyin el-Muharrimî tarafından 561/1165-1166
90

 

senesinde Hanbelî medresesi olarak Bâbü‟l-Ezec‟de inĢa edilip öğrencisi meĢhur âlim 

ve zahit Abdulkadir el-Cîlî‟ye
91

 tahsis edilmiĢtir. O da ölümüne kadar bu ilim 

merkezinde ders vermiĢtir (Ġbn Kesîr, 1991, 12/252; Hamevî, 1977, 1/426; Sıbt Ġbnü‟l-

Cevzî, 2013, 21/77; Ġbn Receb, 2005, 2/190; Zehebî, 1984, 19/428; Mekkiyye, 2005, 

155). Bağdat‟ın bilinen en eski Hanbelî medresesi olan medrese (Cuma, 2011, 4/371) 

diğer isimlerini de el-Cîlî‟ye nisbet edilmesinden dolayı almıĢtır (Takiyyüddîn, 2003, 

65). 

 Ebû Sa„d el-Muharrimî, medresede bir kütüphane oluĢturmuĢ, daha sonra 

Abdülkadir Geylanî bu kütüphaneyi zenginleĢtirmiĢtir. Moğol istilâsında bu kütüphane 

de zarar görmüĢ, kitapları Dicle Nehri‟ne atılmıĢtır (Kîlânî, 1971, 22).  Hicri 528 

yılında ġeyh Abdülkadir‟in medreseyi geniĢletmesi esnasında halkın bir kısmı malıyla 

bir kısmı da inĢaatında çalıĢarak yardım etmiĢtir. Bazı yeni evlenen kadınların 

kocalarından mehir olarak sadece bu medresenin inĢasında çalıĢmalarını istedikleri 

nakledilir. Medresenin inĢasına halkın bu kadar teveccüh göstermesi onların ilme ve 

ilim adamlarına değer verdiklerini ve Abdülkadir Geylanî‟yi çok sevdiklerini 

göstermektedir. 

 Medresenin bir baĢka özelliği de diğer medreselerden farklı olarak tüm ahali 

için vaaz meclisine tahsis edilmesi olmuĢtur. H. 521‟den 561 yılına kadar bu sistem 

devam etmiĢ; ancak aĢırı izdihamdan dolayı bu gelenek haftanın üç günü cuma sabah, 

salı yatsı vakti, pazar günü de sabah vakti medresenin arka kısmında -Bağdat Suru‟nun 

                                                 
    

90
 Kîlâni, medresenin h. 500‟te inĢa edildiğini beĢ sene sonra ġeyh Abdulkadir Geylânî‟nin medreseye 

müîd olduğunu, 513 yılında Kadı el-Muharrimî‟nin ölümüyle medresenin, Muharrimî yerine ġeyh 

Abdulkadir veya Kâdiriyye diye anıldığını söylemektedir (1971, 19-20) 

      
91

  Cîlî için Geylânî, Kîlâni Ģeklinde de tabirler de vardır (Ġbn Kesîr, 1991, 12/252; Ġbn Receb, 2005, 

2/187). 
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yanında yer alan tekkede- oluĢturulmaya baĢlanmıĢtır (Kîlânî, 197, 20-21). Medrese, 

Geylânî tarikatının nüvelendiği tasavvuf merkezine dönüĢmüĢ, böylece tasavvuf 

eğitimi veren müstakil medreselerden birisi olmuĢtur. 

4.4.9.16.1. Muharrimiyye Medresesi Müderrisleri 

Medrese müderrislerine bakıldığı zaman çoğunun Abdülkadir Geylânî‟nin 

soyundan gelen Ģahsiyetler olduğu görülmektedir. Bu yönüyle burası bir aile 

medresesi niteliği göstermektedir. 

Nasr b.  Abdurrazzak Ġbnü’Ģ-ġeyh Abdülkadir el-Cîlî (ö. 623/1226) 

 Hanbelî fakihlerindendir. Abdülkadir Geylânî‟nin torunlarından olup 564/1169 

Ocak ayında doğmuĢ, zamanın meĢhur ulemasından Ebü‟l-Feth Ġbnü‟l-Battî, Ebû 

Muhammed Ġbnü‟l-HaĢĢâb, Muhammed b. Mübârek el-Bazerâî‟den icâzet almıĢtır. 

Babası ve pek çok âlimden hadis dinlemiĢ, yine babası ve Ebü‟l-Feth b. el-Minâ‟dan 

fıkıh dersleri alıp iyi bir Hanbelî fakihi olmuĢtur. ġâfiî Ģeyhi Nûkânî‟den fıkıh eğitimi 

alan Nasr, ġâtıiyye Medresesinde ders vermiĢtir. Aynı zamanda vaiz ve kadı olan 

Nasr, 623/1226 yılında kadılık görevini bırakarak dedesinin medresesinde ders 

vermeye baĢlamıĢ, Müsteced Tekkesi yapılınca (623/1226) burada Ģeyh olup vefatına 

kadar kalmıĢtır. 633 ġevvâl/1236 Haziran ayında Bağdat‟ta vefat etmiĢ ve Ahmed b. 

Hanbel‟in mezarının yanına defnedilmiĢtir (Zehebî, 1998, 46/175; Ġbnü‟l-Fuvatî, 2003, 

81). 

Abdüsselâm b. Abdülvehhâb el-Cîlî  (ö. 611/1214) 

 Er-Rukn Ebû Mansûr diye bilinen Abdüsselâm, 548/1153 yılında Bağdat‟ta 

doğmuĢtur. Bağdat‟ın meĢhur fakihlerinden Abdülkadir Geylânî‟nin torunlarındandır. 

Babası da önemli fakihlerden olan Abdüsselâm,  akidevî düĢünceleri bozuk 

olduğundan halife tarafından 588/1192 yılında kitapları yaktırılmıĢ ve toplumdan tecrit 

ettirilmiĢtir. Dedesinin medresesindeki müderrislik görevi de sonlandırılmıĢ, yerine 

Abdurrahman Ġbnü‟l-Cevzî getirilmiĢtir. 611/1214 yılında vefat etmiĢtir (Sıbt Ġbnü‟l-

Cevzî, 2013, 22/202; Zehebî, 1985, 22/55-56). Bağdat‟ta o dönemde ilim adamları ve 

bazı medreselerdeki müderrislerin atanması veya azlinden sorumlu olan bir divanın 

söz konusu olduğunu kaynaklarda geçen müderris atamalarında görüyoruz. Bu 

teĢkilatın yukarıda görüldüğü gibi medrese ve müderrislerin itikâdî yönlerinin de 

denetlenmesinde, bozuk itikada sahip müderrislerin görevinden el çektirilip 

cezalandırılmasında rol sahipleri olduğu da anlaĢılmaktadır.  
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Abdurrahman Ġbnü’l-Cevzî (ö. 597/1201) 

 Ebü‟l-Ferec künyesi ve Cemâlüddîn el-Hâfız lakabıyla tanınan, Bağdat‟ta asil 

bir aileden doğan Ġbnü‟l-Cevzî, devrinin önde gelen Hanbelî fıkıh âlimlerinden biridir. 

Farklı dallarda pek çok eseri vardır. Günümüzde en çok bilinen eseri tarih alanındaki 

el-Muntazam fî Târih’il-Mülûki ve’l-Âlâm olmalıdır. 

Ġbnü‟l-Cevzî, akidesi bozuk olduğundan kitapları yakılıp medresedeki 

görevinden uzaklaĢtırılan Abdüsselâm b. Abdülvehhâb el-Cîlî‟nin yerine medresede 

fıkıh ve usûl dersleri vermeye baĢlamıĢtır. Doğum tarihi 508/1115-510/1117 arasında 

ihtilaflı olan Ġbnü‟l-Cevzî, 597 Ramazan/1201 Haziran ayında Bağdat‟ta vefat etmiĢ 

ve Bâbü-l-Harb Mezarlığı‟na defnedilmiĢtir (Ġbn Hallikân, 1978, 3/141-142; Zehebî, 

1985, 22/56). 

Medrese müderrislerine baktığımızda Geylanî ailesi dıĢında müderris olan 

sadece Ġbnü‟l-Cevzî‟yi görmekteyiz. Bunun sebebi de yukarıda zikredilen Abdüsselâm 

el-Cîlî‟nin olağanüstü durumu olmalıdır. Ġbnü‟l-Cevzî‟yi kenarda tutarsak medresenin 

adının el-Cîlî Ģeklinde adlandırılmasında müderrislerinin tamamen Cîlî sülalesinden 

olduğunu sebep gösterebiliriz.   

Muhammed b. Nasr b. Abdürrezzak b.  Abdülkadir el-Cîlî (ö. 656/1258) 

 ġeyh Abdülkadir Geylânî‟nin torunlarından olan Muhammed b. Nasr babasının 

yerine bir gün kadı naipliği yaptıktan sonra bu görevini bırakıp dedesinin medresesine 

müderris olmuĢtur. Moğolların Bağdat‟ı istilâsına kadar müderrislik yapmıĢ ve 

istilâdan bir kaç ay sonra vefat etmiĢtir (Zehebî, 1999, 48/296; Kiyânî, 1971, 21). 

4.4.9.16.2. Muharrimiyye Medresesinin Bölümleri 

  O dönemdeki diğer medreseler gibi dikdörtgen Ģeklinde mimarisi olan 

medresenin revakları dershane görevi görmüĢtür. Revaklar mescide bitiĢik vaziyette 

yapılmıĢ, civarında yatılı öğrencilerin kaldığı hücreler yer almıĢtır. Kırk kiĢiden fazla 

bir aileye sahip olan ġeyh Geylânî‟nin evi de medrese sınırları içerisindeydi. 

Medresenin, hem banisi Ebû Sa„d hem de ġeyh Abdülkadir Geylânî tarafından 

zenginleĢtirilmiĢ kütüphanesi vardı (Kîlânî, 1971, 19). 

4.4.9.16.3. Medresede Uygulanan Dersler 

 Kilânî‟nin verdiği bilgilere göre, medresede on üç farklı ders okutulup öğleye 

kadar tefsir, hadis, mezhep, hilâf, usûl ve nahiv; sonra Kur‟an kıraatı; ikindiyi 
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müteakip konu tekrarı yapılmıĢtır (1971, 19). Verilen bu bilgiler haricinde ne bu 

medrese ne de diğer medreseler hakkında günlük ders programı ve saatleriyle ilgili bir 

malumat bulunamamıĢtır. 

4.4.9.17. Es-Seâde Medresesi 

 Emir Ġzzeddîn Ebü‟l-Hasan‟ın (ö. 1106) Bağdat‟ın kuzeydoğusunda yaptırdığı 

ve Kilânî‟nin 487 yılında yapıldığını söylediği (1971, 8) medrese; adını banisinin 

lâkabı „Seâde er-Resâilî‟den almaktadır. Halife Müstazhir-Billâh (ö. 512/1118) 

tarafından Sultan MelikĢah‟a elçi olarak gönderilen Ebü‟l-Hasan‟ın, dönerken yanında 

getirdiği büyük bir servetle burayı yaptırdığı tahmin edilmektedir (Mekkiyye, 2005, 

155-156) ki bu olayda MelikĢah‟ın da desteği olduğu tahmin edilebilir.  

 Medrese, iki mezhepli anlamına gelen “Senâi” medreselerinin ilkidir. Bu 

yönüyle daha sonra açılacak çift mezhepli medreselere de örnek olmuĢtur (Ma„rûf, 

1973a, 211). Medresede ġâfiî ve Hanefî müderris ve öğrenciler yer almaktadır. Aslen 

Medâinli olup daha sonra Bağdat‟a gelip ölünceye kadar burada kalan Hanefî fakihi ve 

hatibi, aynı zamanda edip ve Ģair olan Ahmed b. Muhammed b. Ali (ö. 578/1182-

1183) bu medresede uzun süre kalmıĢtır. Ancak müderris olarak mı ya da baĢka bir 

amaçla mı kaldığı bilinmemektedir (Ġbnü‟n-Neccâr, 2006, 2/366; Muhyiddîn, 1993, 

1/293; Takiyyüddîn, 1983, 2/67). 

Medresenin aslında bir tekke niyetiyle yapıldığı ancak medrese gibi iĢlevinin 

olduğu iddia edilerek Saâde Medresesi diye adlandırıldığı söylenmektedir (Keyânî, 

2013, 387). Bu bakımdan burası taĢıdığı tekke/medrese özelliğiyle Bağdat‟ın ilk 

medresesi olarak sayılabilir. 

 Medresede döneminin önemli Ģairlerinden olan, Moğol istilâsı esnasında Ģehit 

edilen Fahrüddîn Ebû Câfer Ahmed b. Ubeydullah nahiv dalında müderrislik, daha 

sonra da Müstansıriyye Medresesinde muîdlik görevi yapmıĢtır (Ġbnü‟l-Fuvati, bty., 

2/542). Bunun dıĢında kaynaklarda medresenin baĢka bir müderrisi bulunamamıĢtır.  

4.4.9.18. Necîbiyye (es-Sühreverdî) Medresesi 

 Abdulkâhir b. Abdullah el-Bekrî Ebü‟n-Necîb es-Sühreverdî (ö.1167) 

tarafından Bağdat‟ın kuzeydoğusunda Dicle Nehri‟nin kenarına yaptırılmıĢtır (Sıbt 

Ġbnü‟l-Cevzi, 2013, 21/143-144; Mekkiyye, 2005, 156). Kaynaklarda Sühreverdî‟nin 

hayatı ile ilgili olarak Nizâmiye Medresesinde fıkıh dersleri verip pek çok fakih 
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yetiĢtirdikten sonra kendi medresesine (Necîbiyye Medresesi) dönerek çokca dersler 

ve vaazlar verdiği görülmektedir (Ġbnü‟d-Dübeysî, 2006, 4/297). Safedî, 

Sühreverdî‟nin oğlu Abdüllâtif‟in medresede bir müddet ders verdiğinden, daha sonra 

Erbil‟e gidip orada 610/ 1213 yılında vefat ettiğinden söz etmektedir (2000, 19/71). 

Vâsıt‟tan gelip Bağdat‟a yerleĢen ve ġehâbüddîn es-Sühreverdî‟den ders alıp ondan 

tasavvuf hırkası giyen, kıraat, tefsir ve fıkıh âlimi ġeyh Ġzzüddîn el-Fârûsî de 

medresede müderrislik yapmıĢtır (Selâhaddîn, 1973, 1/55). Necîbiyye Medresesi, 

Geylânî‟nin medresesi gibi (Cîlî Medresesi) tasavvuf derslerinin verildiği, sûfî 

ulemanın yetiĢtiği bir ilim merkezi olarak karĢımıza çıkmaktadır. 

4.4.9.19. Ebû ġücâ‘ Medresesi 

 Behram b. Behram b. Fâris Ebû ġücâ„ el-Bağdadî el-Beyyi„ (ö.1126), Bâbü‟l-

Ezec‟de Kelvâza denilen yerde Hanbelîler için yaptırdığı medresenin öğrencilerine 

mülkler vakfetmiĢtir. Ġyi bir hadis âlimi, mal mülk sahibi ve cömert bir kiĢi olan 

Behram, 520 Muharrem/1126 ġubat ayında vefat etmiĢ ve medresesine defnedilmiĢtir 

(Ġbnü‟l-Cevzî, 1992, 17/240; Zehebî, 1993, 35/439; Ġbn Kesîr, 1991, 12/ 197; 

Mekkiyye, 2005, 156).  Medrese ve müderrisleri hakkında yukarıda verilen bilgiler 

dıĢında herhangi bir malumat tespit edilememiĢtir.  

4.4.9.20. Kayseriyye Medresesi 

 Sühreverdî Tekkesinin yakınında inĢa edilen medresenin varlığını müderrisi 

Fahreddîn En-Nûkâni‟nin hal tercemesinden öğreniyoruz. Bunun dıĢında medrese 

hakkında bir bilgiye rastlamadık. Nûkânî, 516/1122 yılında Nûkân‟da doğmuĢ; 

NiĢabur‟da Muhammed b. Yahya‟dan fıkıh dersleri aldıktan sonra Bağdat‟a gelip 

yerleĢmiĢtir. Ölünceye kadar müderrislik yaptığı Zümrüt Hatun Medresesi açılıncaya 

kadar Kayseriyye Medresesinde dersler vermiĢtir. O dönemin Bağdat‟ındaki 

ġâfiî/Hanbelî fakih ve müderrislerinden çoğu onun öğrencisi olmuĢtur. Hayatının her 

anını çalıĢarak, ders anlatarak ve kitap okuyup yazarak geçiren Nûkânî, 592/1196 

yılında vefat etmiĢtir (Sübkî, bty., 7/29; Zehebî, 1996, 42/114; Mekkiyye, 2005, 156). 

Naci Ma„rûf, buranın bir ġâfiî Medresesi olduğunu ve 590/1193 yılından önce 

bulunduğunu zikretmektedir (1973a, 211).  Medresenin bilinen tek müderrisi 

Nûkânî‟nin koyu bir ġafiî âlimi olan Muhammed b. Yahya‟nın yanında yetiĢmesi, 

ġafiî Medresesi olan Zümrüt Hatun Medresesinde de müderrislik yapması, Ma„rûf‟un 

medresenin ġafiî medresesi olduğuyla ilgili iddiasını doğrulamaktadır.  
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4.4.9.21. Ebrâdî Medresesi 

 Fakih ve zahit olan Muhammed b. Ahmed b. Ali Ebû‟l-Hasan b. el-Ebrâdî, 

Bağdat‟ta Bedriyye denilen mevkideki evini medreseye çevirerek Hanbelîlere 

vakfetmiĢtir. Medrese, Hanbelî medresesidir. Ebrâdî 531/1137‟de Ramazan ayında 

Bağdat‟ta vefat etmiĢtir (Ġbnü‟l-Cevzî, 1992, 17/325; Zehebî, 1993, 36/250). 

4.4.9.22. Ġbnü Bekrûs (Harrânî)  Medresesi 

 Bağdat‟ın doğusunda Derb-ü‟l-Gıyâr‟da inĢa edilen medresenin banisi Ġbnü‟l-

Hamâmî diye bilinen, Ġbn Teymiyye‟nin hocası, Hanbelî fakihlerinden Ebû‟l-Abbâs 

Ahmed b. Muhammed b. Mübârek b. Ahmed b. Bekrûs ed-Dîneverî‟ (ö. 573/1177-

1178) dir (Ġbn Receb, 1952, 2/301-303; Mekkiyye, 2005, 154; Cuma, 2011, 4/382). 

Diğer adı Harrânî olan medresenin (Ma„rûf, 1973a, 210), h. 554 yılında meydana 

gelen büyük sel baskınında yıkıldığı tahmin edilmektedir. Baskına Ģahit olan Ġbnü‟l-

Cevzî bu selden dolayı yıkılmayan duvar kalmadığını, insanların evlerinin yerlerini 

tahmin ederek bulduklarını söylemektedir (1992, 18/135). Ancak Ġbn Bekrûs‟un 

kardeĢinin son dönemlerine kadar (576/1181) medresede ders vermesiyle ilgili 

malumattan anlaĢıldığına göre burası selden sonra tekrar tamir edilip eski iĢlevini 

devam ettirmiĢtir. 

4.4.9.22.1. Ġbnü Bekrûs Medresesi Müderrisleri 

Müderrislerinin hal tercemelerinden anlaĢıldığına göre bu medrese de aynı Cîlî 

Medresesi gibi aile medresesi niteliğindedir. Medresede müderrislerin baĢta Hanbelî 

fıkhı olmak üzere hadis, münazara ve hilâf dersleri verdiği görülmektedir.  

Ali b.  Muhammed b. Mübârek b. Ahmed b. Bekrûs (ö. 576/1181) 

 Medresenin banisinin kardeĢi olan, Ebü‟l-Hasan diye bilinen Ali b. 

Muhammed, döneminin meĢhur Hanbelî fakihlerindendir. Bağdat‟ta 504/1111 yılında 

doğan Ebü‟l-Hasan, Ġbnü‟l-Husayn ve Ġbnü‟s-Semerkandî‟den vd. hadis dersleri almıĢ, 

Hanbelî fıkhında kendisini geliĢtirmiĢ ve bu alanda Rüûsü’l-Mesâil ve el-Âlâm adlı iki 

fıkıh kitabı yazmıĢtır. Ömrünün son zamanlarına kadar medresede fıkıh dersleri 

vermiĢtir. Ayrıca pek çok hadis rivayet ederek etrafında hadis cemaati toplamıĢtır. Son 

dönemlerinde hastalığı sebebiyle evine çekilmiĢ, 576/1181 yılında vefat etmiĢ ve 

Ahmed b. Hanbel Mezarlığı‟na defnedilmiĢtir (Ġbnü‟l-Ġmâd, 1993, 6/422; Zehebî, 

1996, 40/220-221). 
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Ġbrahim b. Ali b. Muhammed b. Bekrûs (ö. 611) 

 Babası Ali b. Muhammed ve amcası Ebü‟l-Abbâs Ahmed‟den fıkıh ve hadis 

dersleri alan Ġbrahim, Ebû Muhammed ismiyle anılan Hanbelî fakihlerindendir. Ayrıca 

Ebü‟l-Feth Ġbnü‟l-Battî‟den de hadis dersleri alarak bu ilimde iyi bir seviyeye 

gelmiĢtir. Münazara, fetva ve Ġbn Bekrûs Medresesinde müderrislik görevlerinde 

bulunduktan sonra 604/1207 yılında Bâbü‟n-Nevbe‟de muhtesiplik yapmıĢ, bu 

görevdeyken sert bir tabiata bürünmüĢ, halka eziyet etmeye baĢlamıĢtır (Zehebî, 1996, 

44/66; Ġbn Kesîr, 1988, 13/68).  

 Toplumun genel ahlakî durumu ve düzeninden sorumlu olmakla ilgili 

muhtesiplik görevi, özellikle fıkıh konusunda kendini ispatlamıĢ müderrislere 

verilmiĢtir. Bu görevin özellikle fakihlere verilmesinin sebebi, halk üzerinde daha 

hakkaniyetli davranacakları düĢüncesinden ileri gelmektedir. Ancak içlerindegörevini 

süistimal edenler de çıkmıĢtır. Nitekim Ebû Muhammed bu görevde kendisinden 

beklenilen hakkaniyeti gösterememiĢ, halka zulmetmiĢ, bir cemaati sopayla dövüp 

nehre atmıĢtır. Ebû Muhammed, 611/1214 yılında dövülerek öldürülmüĢ ve Dicle 

Nehri‟ne atılmıĢtır (Sıbt Ġbnü‟l-Cevzî, 2013, 22/201).  Ona verilen bu cezadan kısas 

uygulandığı anlaĢılmaktadır.  

Ebü’l-Ğanâim Abdurrahman b. Câmî (ö. 582/1186) 

 Bağdat‟ta 500/1106‟lı yıllarda doğan Ebü‟l-Ğanâim, Ebûbekir ed-Dîneverî‟den 

fıkıh, Es„ad el-Mîhenî‟den hilâf dersleri alarak önemli bir Hanbelî fakihi ve müderrisi 

olmuĢtur. Ġbn Bekrûs Medresesiyle birlikte Bâbü‟l-Ezecte‟ki mescidinde bir müddet 

müderrislik yapmıĢtır (Safedî, 2000, 9/129). 

4.4.9.23. Zeyrek (Sûku’l-Amîd) Medresesi 

  Bağdat‟ın doğu tarafında Nâsır-Lidînillâh‟ın inĢa ettirdiği el-Kala Mescidi‟nin 

karĢısına Hanefîler için yaptırılan medresenin 571/1175 yılından önce açıldığı tahmin 

edilmektedir (Mekkiyye, 2005, 154; Ma„rûf, 1973a, 210). Ma„rûf‟un bu tahminini 

medresenin müderrislerinden MuĢattab‟ın göreve baĢladığı tarih olan 571/1175 yılı da 

desteklemektedir. Kaynaklarda aĢağıda hal tercemeleri verilen müderrisleri dıĢında 

medrese hakkında tatminkâr bir malumata rastlayamadık. Muhtemelen Mekkiyye ve 

Ma„rûf da bu müderrisler üzerinden medrese hakkında, sadece yukarıdaki bilgileri 

vermiĢlerdir. Medresenin “Sûku‟l-Amîd” diye adlandırıldığını Sem‟ânî‟nin 

Lemğânî‟nin hal tercemesini verirken, Zeyrek diye bilinen Sûku’l-Amîd Medresesinde 



 

 

158 

 

ders verdi (1980, 11/31) ifadesinden anlıyoruz
92

. Zeyrek ismi halife Râzi-Billâh‟ın 

(hlf. 934-940) hâdimi olan Türk asıllı Zeyrek‟ten ileri gelmektedir. Ebûbekir es-

Sûlî‟nin eserinde, halifenin Zeyrek‟e pek çok yeri ıkta olarak verdiği bilgisinden 

hareketle (1935, 146)  buranın da onun ıktalarından biri olduğu düĢünülmektedir. 

Netice itibariyle bu medresenin Türkler tarafından yapıldığını kabul edebiliriz. Koyu 

bir Hanefî fakihi olan Lemğânî‟nin medresede ders vermesinden harketle buranın 

Hanefî medresesi olduğu anlaĢılmaktadır. 

  Medresede, müderrislerinin ilmî faaliyetlerinden anlaĢıldığına göre Hanefî 

fıkhı ağırlıklı olmak üzere münazara ve hadis eğitimi verilmiĢtir. 

4.4.9.23.1. Zeyrek Medresesi Müderrisleri 

Medresenin kaynaklarda geçen iki müderrisini tespit edebildik. Bunlardan 

özellikle Lemğânî‟nin Bağdat‟ta Hanefî kadılığı da yapmıĢ olması, aslında medresenin 

ehil ve mûteber müderrisleri olduğuna iĢaret etmektedir. 

Muhammed b. Ahmed Ebû’l-Muzaffer el-Hanefî (ö. 573/1173) 

 “el-MuĢattab” diye tanınan, h. 492 yılında Simnân‟da doğan Ebü‟l-Muzaffer, 

yetkin bir Hanefî fakihi olup münazara ilmine hâkimdir. Merv‟de Ebü‟l-Fadl el-

Kirmânî‟den fıkıh eğitimi almıĢtır. Câfer b. Haydar el-Alevî ve Simnânlı Ebû Abdillâh 

el-Hüseyin‟den hadis dersleri de alan MuĢattab, doğudaki bazı yerleri dolaĢtıktan 

sonra Bağdat‟a gelerek burada kalmıĢtır. Zeyrek Medresesinde ölümüne kadar iki yıl 

fıkıh dersi vermiĢtir. 573/1173 yılında Bağdat‟ta vefat etmiĢ, cenaze namazı Kasr 

Camiînde kılındıktan sonra Hayzürân Mezarlığı‟na defnedilmiĢtir (Ġbnü‟l-Cevzî, 1992,  

18/246; Ġbn Dübeysî, 2006, 1/182-183; Safedî, 2000, 2/76). 

Abdüsselâm b. Ġsmâil b. Abdurrahim el-Lemğânî (ö. 605/1209) 

 Aslen Lemğânlı olan ve Ebû Muhammed diye bilinen Abdüsselâm, 520/1126-

1127 yılında Ebû Hanîfe Mahallesi‟nde doğmuĢ, fıkıh eğitimini babasından aldıktan 

sonra adı geçen medresede müderrisliğinin yanında Hanefî kadılığı da yapmıĢtır. 

605/1209 yılı Receb ayında Bağdat‟ta vefat ederek Hayzürân Mezarlığı‟na 

defnedilmiĢtir (Muhyiddîn, 1993, 2/419-420). 
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 Ġbnü‟d-Dübeysî de MuĢattab‟ın hal tercemesinde medresenin adını aynı Ģekilde kullanmıĢtır. Ayrıca 

doğum tarihini Safedî ve Ġbnü‟l-Cevzî‟den farklı olarak KuraĢî‟den rivayetle h. 494 yılı olarak vermiĢtir 

(2006, 1/183). 
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4.4.9.24. Behâiyye Medresesi 

 Bağdat‟ın doğu tarafında, Dicle Nehri kenarında, ġeyhu‟Ģ-ġuyûh ve Nizâmiye 

Medresesinin yakınına inĢa edilen bir ġâfiî medresesidir (Mekkiyye, 2005, 156). 

Hakkında fazla malumat bulunamayan bu medresenin, müderrisi Berevî‟nin yaĢadığı 

döneme bakılarak 12. yüzyılın ikinci yarısında faaliyet yürüttüğü anlaĢılmaktadır. 

MeĢhur ġâfiî âlimi Muhammed b. Muhammed Ebû Mansûr el-Berevî, 517/1123 

yılında Tûs‟ta doğmuĢ, NiĢabur‟da meĢhur fıkıh âlimi Muhammed b. Yahya en-

Nîsâburi‟den fıkıh dersi alarak fıkıh, kelâm, münazara ve belâğat ilminde temâyüz 

etmiĢtir. 567/1171 yılında Bağdat‟a gelmiĢ ve Behâiyye Medresesinde 

görevlendirilerek burada her gün halka açık bir Ģekilde farklı dallarda dersler 

vermiĢtir. Bu görevinin yanında h. 569 yılına kadar Nizâmiye Medresesinde vaaz 

vermiĢ, Kasr Camiînde önemli Ģahsiyetlerin de bulunduğu bir mecliste münazara 

halkasını sürdürmüĢtür. 569/1174 yılı Ramazan ayında Bağdat‟ta vefat etmiĢ ve Bâbü 

Ebrez‟e, Ebû Ġshak ġîrâzî‟nin türbesinin yakınına defnedilmiĢtir (Safedî, 2000, 1/214; 

Ġbn Hallikân, 1970, 4/225; Ma„rûf, 1973a, 210).  

 Berevî‟nin ilmî yetkinliği ve onun farklı dallarda dersler verdiği bilgisinden 

hareketle medresede, ġafiî fıkhı, kelâm, münazara ve belâğat dersleri verildiği tahmin 

edilmektedir. 

4.4.9.25. Nâciyye (Ubeydullah) Medresesi 

 Bu medreseyle ilgili olarak 585/1190‟da ġiraz‟da vefat eden Hanefî âlimi 

Ebü‟l-Vefa Ubeydullah b. Hibetullah el-Kazvinî‟nin vaaz meclisi oluĢturduğu bilgiler 

dıĢında kaynaklarda tafsilatlı bir malumata ulaĢamadık (Muhyiddîn, 1993, 2/407-408). 

Ġbnü‟s-Sâî, (2010, 376) 654/1256-1257 yılı olaylarını anlatırken Bağdat‟taki sel 

felâketinden söz etmiĢ, Ubeydullah Medresesinin ve 10.000 dinar değere eĢ değer 

zenginlikteki kütüphanesinin bu selde yıkıldığını söylemiĢtir. Burası yukarıdaki vaiz 

Ebü‟l-Vefa Ubeydullah‟a nisbet edilerek Ubeydullah Medresesi diye adlandırılmıĢ 

olmalıdır. 

4.4.9.26. Kemâliyye (el-Hall, Ġbn Talha) Medresesi 

 Halife Muktefî-Liemrillâh‟ın (hlf. 1136-1160) hazinedarı Kemâlüddîn Ebü‟l-

Fütûh Hamza b. Talha (ö. 556/1161) tarafından 535/1140-1141 yılında Dârü‟l-

Hilâfe‟de inĢa edilen medresenin ilk dersini Ebü‟l-Hasan b. el-Hall vermiĢtir (Ġbnü‟l-

Esîr, 2003, 9/318; Ġbn Kesîr, 1991, 12/217; Sıbt Ġbnü‟l-Cevzî, 2013, 20/327). Ebü‟l-
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Hasan b. el-Hall‟den sonra, öğrencisi ve daha sonra Nizâmiye Medresesi müderrisi 

olan Ebû Tâlib el-Kerhî, medresede ders vermiĢtir (Sıbt Ġbnü‟l-Cevzî, 2013, 21/376). 

Ebu Tâlib burada 581/1186 yılına kadar müderrislik yapmıĢ, daha sonra Nizâmiye 

Medresesine atanmıĢtır (Zehebî, 1985, 21/225). 

 Ġbn Talha‟nın malının üçte birini vakfettiği ve ġâfiîler için yaptırdığı (Hamevî, 

1993, 7/1757) medrese ile ilgili Ģöyle bir olaydan bahsedilmektir: 556/1161 yılında her 

zaman yaptığı gibi evinden çıkıp divana doğru giden Vezir Ġbn Hübeyre‟nin önünde 

yer alan köleleri Kemâliyye Medresesinin kapısını kapatmak istemiĢlerdir. 

Medresedeki fakihler köleleri bu giriĢimden engelleyip dövmüĢlerdir. Bunun üzerine 

vezirin askerleri kılıçları çekip fakihlerin üzerine yürümek istemiĢ ancak vezir onları 

engellemiĢtir. Fakihler bir mektupla vezirin adamlarından Ģikâyetçi olmuĢlar, olaydan 

haberi olan Halife, fakihlerin cezalandırılıp dövülmesini ve sınır dıĢı edilmesini 

istemiĢtir. Bu geliĢmeler üzerine medresenin müderrisi ġeyh Ebû Tâlib kendini 

gizlemiĢ ve ortalarda görünmez olmuĢtur. Bu olayın üzerine vezir, fakihlerden helâllik 

dileyerek onların Ģehre geri dönmelerini sağlamıĢ ve böylece müderris ortaya çıkmıĢ, 

günlerce kapalı kalan medrese de tekrar açılmıĢtır (Ġbnü‟l-Esîr, 2003, 9/444; Ġbnü‟l-

Cevzî, 1992, 18/ 147). Sıbt Ġbnü‟l-Cevzî (2013, 21/375), halifenin Ebû Tâlib‟i çok 

sevdiğini, onu gözetip kolladığını ve hakkında sürekli hüsnü zanda bulunduğunu 

söylemektedir. Muhtemelen halife tarafından çok sevilen bu müderrisin ortadan 

kaybolması onu üzmüĢ ve fakihleri affederek, vezirine onların Bağdat‟a geri 

çağırılmalarını emretmiĢtir.  

Fıkıh ve usûl âlimi Mahmud b. Ahmed Ebü‟l-Fadl el-Erdebîli, 625/1227-1228 

yılında bu medresede müderris iken avlusundaki kuyuya düĢerek vefat etmiĢtir (Sübkî, 

bty.,  8/368).  

Medrese ve müderrisleriyle ilgili kaynaklarda yukarıdakilerden baĢka malumat 

bulunmamaktadır. Müderrislerinin özelliklerine göre medresede ġafiî fıkhı, usûl, hadis 

gibi ilimler okutulmuĢtur.  

4.4.9.27.  ġerâbiyye (ġerefiyye, Ġkbâliyye) Medresesi 

 ġerefüddîn Ġkbâl eĢ-ġerâbî (ö. 1255) tarafından Vâsıt‟ta yapılan medrese 

dıĢında aynı adla, bir de Sûku‟s-Sultan‟a yapılmıĢtır. (Ġbnü‟l-Ġmâd, 1991, 7/450; 

Ġbnü‟l-Fuvatî, 2003, 222). Kusayrî, (2008, 140) ġerâbî‟nin üç medrese yaptırdığını 
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nakletmiĢtir. Ona göre bunların dıĢında ġerâbî‟nin Mekke‟de aynı adla bir medrese 

daha yaptırdığını, Bağdat‟taki medresenin ilk önce yapıldığını iddia etmektedir. 

Ġbnü‟l-Fuvatî, (2003, 74) Vâsıt‟taki medresenin Dicle Nehri üzerinde Vâsıt‟ın doğu 

yakasında inĢa edilip 16 ġaban 632/26 Nisan 1235 yılında açıldığını, medreseye 

Ahmed b. Necâ el-Vâsıtî‟nin müderris olduğunu ve yanında iki muîd 

görevlendirildiğini, medreseye on iki fakih kabul edildiğini söylemektedir. Medresenin 

ġâfiîler için yapıldığını ve mütevellîsi olarak Ebû Hafs Ömer b. Ebûbekir b. Ġshâk ed-

Devrekî‟nin (ö. 648/1249) tayin edildiğini eklemektedir. Verilen bu bilgiler de 

Kusayrî‟yi destekleyerek Bağdat‟taki medresenin daha erken açıldığını 

göstermektedir.  

 Naci Ma„rûf (1973a, 211), ġerâbiyye Medresesinin kalıntılarının Bağdat‟ta 

halen Abbâsî sarayı diye bilinen Savunma Bakanlığı Kalesi‟nde mevcut olduğunu 

söylemektedir. Ma„rûf aynı sayfada medresenin bir ġâfiî medresesi olduğu ve 

628/1230 yılında inĢa edildiği bilgisini vermektedir.  

 Ġbnü‟l-Fuvatî (2003, 36-37), 628/1230 yılı ġevvâl ayının baĢında medresenin 

inĢasının bittiğini, aynı ayın sonunda da ġeyh Tacüddîn Muhammed b. el-Hasan el-

Urmevî‟nin (ö. 653/1255)
93

 müderris olarak görevlendirildiğini söylemiĢtir. Ġbnü‟l-

Fuvatî bunlara ilaveten, kadılar, müderrisler, öğrenciler ve imarında yer alan kiĢilerin 

katıldıkları törende; müderrisin dört ders vererek medresenin açılıĢının 

gerçekleĢtirildiği bilgisini vermiĢtir.  

 Kusayrî (2008, 140) de aynı bilgileri verip medresenin Halife Nâsır döneminde 

inĢa edildiğini, banisine nisbetle ġerefiyye ve Ġkbâliyye diye de isimlendirildiğini ilave 

etmektedir. Bu bilgiye ek olarak medresede döneminin en harika mimari sanatının 

kullanıldığını, mimarının halife Nâsır‟ın vekili ġemsüddîn Ebû‟l-Ezher Ahmed b. 

Nâkıd olduğunu söylemiĢtir. Kusayrî medresenin mimari planından da bahsetmiĢtir. 

Onun verdiği bilgiye göre medresenin ortasında bir avlusu bulunup etrafını farklı 

hacimlerde salon ve odaların çevrelediği dikdörtgen bir yapısı vardır. Bina iki katlı 

olup iki kapılıdır (2008, 141).  

 Diğer medreselerde olduğu gibi bu medresenin de aynı mimari yapıda olması o 

dönem medreselerinin kendilerine has bir tarzda inĢa edildiği, hepsinin mimari olarak 

                                                 
       

93
  Hayatı için bakınız. Ġsnevî, 1981, 1/451-452; Ġbnü‟l-Fuvatî, 2003, 223). 
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aynı olduğu söylenebilir. Nizâmiye ve Müstansıriyye medreseleri mimari planları 

diğer medreselerle aynı olsa da yapıları büyüktür. Muhtemelen o dönemde yapılan 

medreselerin neredeyse tamamı mimari planda Nizâmiye Medresesini örnek almıĢtır.  

4.4.9.28.  Ġbn ġemhâl Medresesi 

  Me‟mûniye‟de 556/1161 yılında açılan bu Hanbelî medresesi, adını banisi Ġbn 

ġemhâl‟den (Ömer b. Sabit b. Ali ö. 561/1166) almıĢtır. Medresenin ilk müderrisi olan 

Hanbelî âlimi Ebû Hakîm Ġbrahim b. Dinar en-Nehrevânî, (ö. 556/1161) vefat edince, 

yerine medresenin muîdi ve aynı zamanda önemli bir tarihçi olan Ġbnü‟l-Cevzî 

müderris olarak atanmıĢtır (Ġbn Kesîr, 1991, 12/245; Takiyyüddîn, 2003, 65).  

  Ġbnü‟l-Cevzî, el-Muntazam adlı eserinde (1992, 18/149) Ġbn Dinar‟ın vefatını 

anlatırken Ģöyle demektedir; “Ġbn ġemhâl‟in yaptırdığı medresenin müderrisi olan 

Ġbrahim b. Dinar‟ın derslerini tekrar ediyordum (muîdliğini yapıyordum). O, iki ay bu 

görevini yaptı ve vefat etti. Daha sonra görev bana verildi. Onun daha önce Bâbü‟l-

Ezec‟de bir medresesi vardı ve orada kalıyordu. Mezheb, hilâf ve ferâiz ilimlerinde 

otorite idi. Yirmi iki gün hasta kaldıktan sonra 556 yılı Cemâziyelâhir ayının on 

ikisinde Salı günü öğleden sonra vefat etti. BiĢri Hafî‟nin kabrinin yanına defnedildi”. 

Zehebî (1984, 21/383), Ġbnü‟l-Cevzî‟nin bu olayını naklettikten sonra onun bu 

medreseden sonra BenefĢe ve Kâdirî Medreselerinde de müderrislik yaptığını ve son 

olarak kendisinin inĢa ettirdiği medresesinde dersler verdiğini söylemektedir. Ancak 

Ġbn Receb (1952, 2/82), Ġbnü‟l-Cevzî hakkında diğer bilgileri aynen vermiĢ ama onun 

BenefĢe ve Kâdirî Medreselerinde görev yaptığından bahsetmemiĢtir.  

  Ġbnü‟l-Cevzî‟nin müderrisliği döneminde medreseye kıymetli bir kütüphane 

yapılmıĢtır. Önemli devlet görevlilerinden biri olan Ġbn ġemhâl‟in medresesi Ġbnü‟l-

Cevzî‟den sonra satılarak bazı emirlerin evine dönüĢtürülmüĢ, kütüphanesindeki 

kitaplar alınmıĢtır (Ġbn Dübeysî, 2006, 20/36).  

  Dübeysî‟nin verdiği bu bilgilerden medresenin bir vakıf medresesi olmadığı 

anlaĢılmaktadır. Çünkü vakıf binalarının vakfiye Ģartnâmesi dıĢında kullanılamayacağı 

bilinen bir gerçektir.  
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4.4.9.29.  Ġbn Dinar (Ebû Hakîm) Medresesi 

  Ġbn ġemhâl Medresesinde de müderrislik yapan Ġbn Dinar‟a
94

 (ö. 556/ 1161) 

nispet edilen medrese bir Hanbelî medresesi olup (Ma„rûf, 1973a, 210) ne zaman 

yapıldığı bilinmemektedir. Banisinin ölüm tarihine göre bir tahminde bulunabiliriz. 

Medresenin bizzat Ġbn Dinar tarafından Bâbü‟l-Ezec‟de yaptırıldığı, kendisinin de ahir 

ömrüne kadar (480/1087-556/1161 yılları arası) burada kalıp ders verdiği, daha sonra 

Ġbn ġemhâl, medrese yaptırınca orada da müderrislik yaptığı bilinmektedir (Ġbn Receb, 

2005, 83; Takiyyüddîn, 2003, 65). Kaynaklarda bu bilgiler dıĢında medreseyle ilgili 

bir malumata rastlanmamıĢtır. 

4.4.9.30.  Ġbn Hübeyre (el-Vezîr) Medresesi 

 Halife el-Müstencid-Billâh‟ın (hlf. 1160-1170) veziri Yahya b. Muhammed b. 

Muzaffer b. Hübeyre
95

 (ö. 560/1165) tarafından Bağdat‟ın batı tarafında, Bâbü‟l-Basra 

mevkiinde Hanbelîler için yaptırılmıĢtır (Ġbnü‟l-Esîr, 2003, 9/480; Ma„rûf, 1973a, 

210).  

 ĠnĢası tamamlanıp 557/1162 yılında açılan ve talebelerine vezir Ġbn Hübeyre 

tarafından cerâye (yevmiye) verilen medresenin ilk müderrisi Hanbelî âlim Ebü‟l-

Hasan el-Berandisî
96

(ö. 586/1190) olmuĢtur (Ġbnü‟l-Cevzî, 1992, 18/153; Sıbt Ġbnü‟l-

Cevzî, 2013, 21/26). Cerâye geleneği ilk olarak Nizâmiye Medresesinde görülmekle 

birlikte bu gelenek daha sonra açılan Ġbn Hübeyre Medresesi gibi zengin medreselerde 

de devam etmiĢtir. Cerâye ile öğrencilerin günlük temel ihtiyaçlarının karĢılanması 

düĢünülmüĢ, onların ekonomik sıkıntılar çekmek suretiyle ilmî çalıĢmalarından geri 

kalmaları önlenmiĢtir. O dönemdeki medreselerin günümüz üniversitelerine göre 

öğrencilerin ekonomik problemlerini daha net çözdüğünü söyleyebiliriz.   

 Medresede, Hanbelî âlimlerinden fakih el-Hüseyin b. Mübârek Sirâcüddîn ez-

Zebîdî (ö. 631/1233) ile fakih ve muhaddis YaîĢ b. Reyhân b. Mâlik Ebû Muhammed 

el-Enbârî (ö. 622/1225) ders vermiĢtir (Ġbn Receb, 2005, 3/407-411; Safedî, 2000, 

                                                 
   

94
 Ġbnü‟l-Cevzî‟nin de Kur‟an, mezhep ve ferâiz hocalığını yapan, geçimini gömlek dikerek sağlayan 

Ebû Hakîm Ġbrahim b. Dinar‟ın hayatı için bkz. (Ġbnü‟l-Cevzî, 1992, 18/149; Ġbn Receb, 2005, 2/83-87; 

Hamevî, 1995, 5/327; Safedî, 2000, 5/227). 

  
95

Kendisi hakkında ilim irfan sahibi, adil, cömert ve farklı dallarda pek çok kitapları 

olduğu söylenilen vezir Ġbn Hübeyre hakkında daha fazla bilgi için bkz. Halil 

Ġbrahim Hançabay (2017), “Abbasîlerin Son Dönem Vezirlerinden Ebû‟l-Muzaffer 

Yahya b. Hübeyre (ö. 560/1165)”, Marmara Üniversitesi Ġlahiyat Fakültesi 

Dergisi, (53), 45-72. 

              
96

 Berandis, Bağdat‟ın bir köyüdür (Sıbt Ġbnü‟l-Cevzî, 2013, 21/26). 



 

 

164 

 

29/20; Takiyyüddîn, 2003, 65). Sıbt Ġbnü‟l-Cevzî, medresenin, vezirin ölümünden 

sonra harabeye döndüğünü, vakıflarının da yok olup gittiğini söylemektedir (2013, 

21/26). Ancak 560/1162 yılında vezirin ölümünden sonra medresede dersler 

verildiğini müderrislerinin hal tercemelerinden anlıyoruz. Çünkü medresenin 

müderrislerinden Hüseyin b. Mübârek (d. 546/1152), vezir vefat ettiğinde daha 13-14 

yaĢındadır. Bu durumda ne zaman medresede ders verdiği kaynaklar tarafından 

verilmeyen bu müderrisin ya genç yaĢta müderris olduğu ya da ileriki yaĢlarda ders 

verdiği, medresenin daha sonra elden geçirilerek tekrar açıldığı söylenilebilir. 

Müderrislerin hal tercemelerine bakıldığında medresenin vezirin vefatından sonra 

kapanıp tekrar açıldığı anlaĢılmaktadır. 

4.4.9.30.1. Ġbn Hübeyre Medresesi Müderrisleri 

Kaynaklar incelendiğinde medresenin kurucu müderrisi Berandisî‟den sonra iki 

müderrisin daha medresede ders verdiği görülmektedir. 

Hüseyin b. Ebû Bekir el-Mübârek eĢ-ġeyh Sirâcüddîn (ö. 633/1233) 

 Hanbelî fakihi olup 546/1152 yılında doğmuĢtur. Aslen Zebîdli olup Bağdat‟ta 

yaĢamıĢtır. Fıkıh, hadis, kıraat ve edebiyat dallarında yetkin olan Sirâcüddîn‟in el-

Bulğa adlı bir fıkıh kitabı vardır. Ġbnü‟l-Ġmâd, yukarıdaki kitabından baĢka fıkıh ve 

kıraat ilmiyle ilgili manzum bir eserinin olduğunu da eklemiĢtir (1991, 7/252). O, 

hadisçiliğiyle de bilinir. Nitekim EĢrefiyye Dârülhadisinde bir ay kadar hadis dersi 

vermiĢ, pek çok kiĢi kendisinden hadis rivayet etmiĢtir. Ġbn Hübeyre Medresesinde ne 

kadar ve hangi dersleri verdiği tam olarak bilinmeyen Sirâcüddîn, 633/1233 yılında 

Bağdat‟ta vefat etmiĢ ve Mansûr Camii Kabristanlığı‟na defnedilmiĢtir (Zehebî, 1998, 

46/63; Ġbn Receb, 2005, 3/408-411).  

Ebû Muhammed YaiĢ Ebü’l-Mekârim el-Enbârî (ö. 620/1224) 

  Medresenin önemli fıkıh müderrislerinden olduğu anlaĢılan Ebû Muhammed, 

genç yaĢta Bağdat‟a gelerek Ġbn Küleyb ve Ġbnü‟l-Cevzî‟den hadis dinlemiĢ, burada 

iyi bir fıkıh ve hilâf dersleri alarak seçkin Hanbelî fakihlerinden biri olmuĢtur. Bir 

müddet Vezir Ġbn Hübeyre Medresesinde fıkıh dersleri verdikten sonra Harran‟a 

giderek orada yaĢamıĢtır. 610/1214 yılında hac niyetiyle çıktığı yolculuk esnasında 

Bağdat‟a uğrayarak bir müddet hadis dersi veren Enbârî, 620/1224 yılında Harran‟da 

vefat etmiĢtir ( Safedî, 2000, 29/20; Ġbnü‟l-Ġmâd, 1991, 7/87). 
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4.4.9.31.  Ġbnü’l-Bell Medresesi 

 Bağdat‟ın doğusunda Bâbü‟l-Ezec‟in yakınında yer alan Reyyân denilen 

mevkide inĢa edilen bu medrese bir Hanbelî medresesidir (Ma„rûf, 1973a, 210). Adını 

muhtemelen Muhammed b. Ali b. Nasr b. el-Belli‟d-Dûrî Ebü‟l-Muzaffer (ö. 

611/1214)‟den almıĢtır (Ġbn Receb, 2005, 3/158). Medresenin kim tarafından 

yaptırıldığı bilinmemektedir. Hanbelîlerin fıkıh ve vaiz âlimi olan Ahmed b. Ömer b. 

Hüseyin b. Halef el-Katiî (ö. 563/1168), bu medresenin müderrislerindendir (Ġbn 

Receb, 2005, 2/213-214).   

4.4.9.32.  Ġbnü’l-Cevzî Medresesi 

 MeĢhur âlim ve tarihçi Ebü‟l-Ferec Abdurrahman b. Ali tarafından yapılan 

medrese, Bağdat‟ın doğu tarafında Derb-ü Dînâr denilen yerdedir. Ġbnü‟l-Cevzî, 

570/1073 yılı olaylarını anlatırken “3 Muharrem Pazar günü Derbü Dînâr‟daki 

medresemde ders vermeye baĢladım. O gün çeĢitli ilim dallarında 14 ders verdim.” 

(1992, 18/211)  Ģeklinde bilgi vermiĢtir. Ġbnü‟l-Cevzî medreseye pek çok kitap da 

bağıĢlamıĢtır ( Zehebî, 1985, 21/383; Mekkiye, 2005, 156). 

 Sıbt Ġbnü‟l-Cevzî (2013, 21/225) 570/1073 yılı olaylarını verirken bir fasıl 

açarak dedesinin bu tarihte BenefĢe Medresesine görevlendirildiğini anlatmaktadır. 

BenefĢe Medresesi de Ġbnü‟l-Cevzî‟ye teslim edilmiĢti. Ancak Ġbnü‟l-Cevzî‟nin 

“medresem” ifadesinden hangi medreseyi kastettiği kesin değildir. Bunu ayırt etmenin 

zorluğu, hem Ġbnü‟l-Cevzî Medresesi ile ilgili fazla malumat olmaması, hem de Derbü 

Dînâr denilen yerin BenefĢe Medresesinin bulunduğu Bâbü‟l-Ezec mi, yoksa baĢka bir 

yer mi olduğunun bilinememesinden kaynaklanmaktadır.  Nitekim Cevâd ve Sûse 

(1958/174), Haritatü Bağdâd isimli çalıĢmalarında Ġbnü‟l-Cevzî Medresesinin 

bulunduğu Derbü Dînâr‟ın yerini, Dârü‟l-Hilâfe‟nin kuzeyinde yer alan Sûku‟s-

Selasâ‟da göstermektedirler. Bu durumda Derbü Dînâr kuzeyde, BenefĢe Medresesinin 

bulunduğu Bâbü‟l-Ezec güneyde kalmaktadır. Buradan hareketle Ġbnü‟l-Cevzî‟nin 

aynı anda hem kendi medresesi olan Ġbnü‟l-Cevzî Medresesi hem de BenefĢe 

Medresesinde ders verdiği anlaĢılmaktadır. 

4.4.9.33.  Ġbnü’l-Attâr Medresesi 

 Medreseyi aslen Harranlı olup Bağdat‟ta doğan tacir, Nasr b. Mansûr b. 

Hüseyin b. Ahmed Ġbni‟l-Attâr el-Harrânî (ö. 595/1199) yaptırmıĢtır. O, medreseyi 

Bağdat‟ın doğu tarafında Derbü‟l-Ğıyâr denilen yerde Hanbelî âlimi Ahmed b. 



 

 

166 

 

Muhammed b. Ahmed (ö. 573/1178) için yaptırmıĢtır (Ġbnü‟s-Sâî, 2010, 17; Cündî & 

Hasaneyn, 1996, 102). Naci Ma„rûf (1973, 211) medreseye banisine nisbetle Ġbnü‟l-

Attâr demiĢtir. Kaynaklar (Zehebî, 1996,40/116; Safedî, 2000,  8/75) medresenin 

müderrisi Ahmed b. Muhammed‟in hal tercemesinde onun kendine ait olan Ġbn Bekrûs 

Medresesi ile bu medresenin konumunu aynı vermektedirler. O zaman Naci Ma„rûf‟un 

iddiasının aksine Ġbn Bekrûs Medresesi ile Ġbnü‟l-Attâr Medresesi aynı medresedir.  

4.4.9.34.  Ġsbehbeziyye Medresesi 

  Kendisini Selçuklu Sultanı MelikĢah‟ın oğlu Berkyaruk‟un (1092-1104) 

memlükü (kölesi) olarak ifade eden Ġsbehbez b. Sabâve (Ġbnü‟l-Esîr, 2003,  9/28) 

tarafından inĢa edilen bu medrese hakkında Tâcü‟l-Arûs‟ta (Zübeydî, 1971,  9/435) 

“Bağdat‟ta iki derb (geçit, yol) arasında Ġsbehbez tarafından yaptırılan bir medresedir” 

Ģeklinde geçen bilgi dıĢında bir malumata rastlanmamıĢtır. Ġbnü‟l-Fuvatî (2003, 17) 

626 yılı olaylarından söz ederken Ġbnü‟l-Hübeyre diye bilinen Ġmâdüddîn Ebûbekir 

Muhammed b. Yahya es-Selâmî‟nin Fahriyye Medresesiyle birlikte bu medresede de 

müderrislik yaptığını bildirmektedir. Verilen bu bilgiden hareketle Fahriyye Medresesi 

ġafiî bir medrese olduğundan burası da ġafiî medreselerindendir denilebilir. 

4.4.9.35.  Mücâhidiyye Medresesi 

  Mücâhidüddîn Aybek b. Abdullah (ö. 1258) tarafından 637/1239 yılında 

Hanbelîler için Düveydâr el-Kebîr denilen yerin karĢısına yaptırılmıĢtır (Ġbnü‟l-Fuvatî, 

1953,  4/359-360). Medrese için herhangi bir vakıf bağıĢlanmamıĢtır.  15. yüzyılın 

baĢında halen mevcut olan medresenin tesbit edebildiğimiz müderrisleri Ģunlardır:  

ġeyh Kemâlüddîn Ali b. Vaddâh eĢ-ġehribânî (ö. 672/1267), Safiyyüddîn b. Abdülhak 

(729/1328), ġâfi b. Ömer el-Cîlî (ö. 741/1341), Abdurrahim b. Abdullâh b. 

Muhammed ez-Züreyrâtî el-Bağdâdî (ö. 741/1341), Nasrullah b. Ahmed et-Tusterî (ö. 

812/1409) (Ġbn Receb, 2005,  5/103, 105; Ġbnü‟l-Fuvatî, 2003, 109, 266; Ġbnü‟l-

Mibred, 2000, 172; Mekkiyye, 2005, 157).  

 Ġbnü‟l-Fuvatî‟nin hadis âlimi ġeyh Sadrüddîn Ahmed b. Muhammed‟in bu 

medresede hadis okuttuğunu (1995, 1/195) söylemesinden hareketle burada Hanbelî 

fıkhının yanında hadis derslerinin de verildiği anlaĢılmaktadır. 

 Müderrislerin ölüm tarihine bakıldığında medresenin Moğol istilâsından sonra 

uzun süre ayakta kaldığı görülür. Konuyla ilgili olarak el-Havâdisü‟l-Câmia‟nın 
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muhakkiki (Mehdî en-Necm) dipnotta Ģu bilgileri verir: “ Hiç vakfı olmayan bu 

medresenin pek çok vakfa sahip diğer medreselere göre daha uzun ayakta kalması ne 

kadar ĢaĢırtıcıdır” (Ġbnü‟l-Fuvatî, 2003, 109). Medresenin bir yerden yardım almadan 

ayakta kalamayacağından sonradan vakıflar bağıĢlanmıĢ olması muhtemeldir. Kaldı ki 

o dönemde pek çok hayırsever bağıĢ yapacak böyle bir yer ararken buranın vakıfsız 

kalması pek mümkün görünmemektedir. 

4.4.9.36.  Halbe
97

 Mahallesi Medresesi 

 Önemli Hanbelî âlimi ve vaizi olan Yûsuf b. Abdurrahman b. Ali b. 

Ubeydullah b. Abdullah Hammâdî Ġbni‟l-Cevzî (ö. 1258) tarafından 1258 yılında 

Halbe Mahallesi‟nde inĢasına baĢlanan medrese, Moğol istilâsından dolayı 

tamamlanamamıĢtır. Bu bakımdan istilâdan önce en son yapılmaya baĢlanan medrese 

olarak kabul edilebilir (Ġbn Receb, 2005, 4/23; Zehebî,1999, 48/306). 

4.4.9.37.  Ġsmetiyye Medresesi 

  Alâeddin Atâ Melik el-Cüveynî‟nin eĢi Ġsmet ġah tarafından Bağdat‟ın kuzey 

tarafında Ubeydullah ġehitliği civarına Türbe ve tekkeden müteĢekkil bir külliye 

Ģeklinde yaptırılmıĢtır. Müstansıriyye Medresesi gibi dört mezhepli medreselerdendir. 

671/1272 yılında açılan bu medresenin ilk müderrisleri; Ġzzüddîn Ebü‟l-Ġz Muhammed 

b. Câ‟fer el-Basrî
98

 ġâfiîler, Afifüddîn Rebî b. Muhammed el-Kûfî
99

 Hanefîler, 

ġerefüddîn Dâvûd el-Cîlî Hanbelîler ve ġukayr diye bilinen Mecdüddîn el-Vâiz de 

Mâlikîler için müderris olarak görevlendirilmiĢtir (Ġbnü‟l-Fuvatî, 2003, 264-265).  

4.5. BAĞDAT’TAKĠ ĠLMÎ MÜESSESELERĠN ĠLMÎ-TASAVVUFÎ-

MEZHEBÎ VE SĠYASÎ TESĠRĠ 

 Bağdat‟ın kuruluĢundan 11. yüzyılın baĢlarına kadar yapılan ilmî çalıĢmalar, 

özellikle HârünürreĢîd ve Me‟mûn dönemlerindeki aktif faaliyetler burada ilmî 

bakımdan “Müslümanların Altın Çağını” yaĢatmıĢtır (Bozkurt, 2016, 195). Bu yüzyıla 

                                                 
   

97
 Bâbü‟l-Ezec yakınında bulunan o dönemin meĢhur mahallelerinden biridir (Muhyiddîn, 1993, 1/234). 

    
98

 Moğol istilâsından sonra Nizâmiye, daha sonra da Zümrüt Hatun Medreselerinde müderrislik yapan 

Ġzzüddîn Ebü‟l-Ġz, Ġsmetiyye Medresesi açılınca buraya görevlendirilmiĢtir. O aynı zamanda kadı da 

olup 672/1273 yılında Bağdat‟ta vefat etmiĢ ve Cüneydi Bağdâdî‟nin yanına defnedilmiĢtir (Ġbnü‟l-

Fuvatî, 2003, 266). 

    
99

 KeĢfüzzünûn‟da ölüm tarihi 682/1283 olarak verilse de bu tarihin doğruluğu kesin değildir. 

Kendisine ait bir eser olan ve Ġstanbul‟da bulunan ġerhu Beyânı Kitâbı Sibeveyh ve’l-Mufassal adlı 

yazma eserin 696/1296 yılında yazıldığı ve bu eserde kendisine ait yazıların yer alması bu Ģüpheyi 

desteklemektedir (Ġbnü‟l-Fuvatî, 2003, 440). 
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kadar baĢta Beytü‟l-Hikme, camiler ve diğer ilmî merkezlerde yoğun ilmî faaliyetler 

gerçekleĢirken bilimin sınıflandırılması da yapılmıĢtır (Açıkgenç, 2007).  

 Merkezde Kur‟ân ve Sünnetin yer aldığı hadis; diğer dinî ilimler içerisinde 

fıkıh ve yan dalları (usûl, kelâm, dil, tarih yazıcılığı) bu dönemde dinî ilimler diye 

kategorize edilirken; tıp, matematik, doğa bilimleri, astronomi, astroloji, coğrafya, 

kimya ve fizik yabancı bilimler olarak sayılmıĢtır (Bozkurt, 2016, 197-198). 

 Bozkurt‟un Altın Çağ tanımında 11. yüzyıla kadar yapılan sınırlamanın temel 

sebebi medreseler olmalıdır. Çünkü medreselerin çoğalmasıyla birlikte dinî ilimlere 

olan rağbet artarken yabancı bilimlere ilginin azaldığı görülmektedir. Medreselerde 

yer yer matematik derslerinin iĢlendiği görülse de bu bilim dallarına daha önceki 

dönemlerde gösterilen önem verilmemiĢtir. KocabaĢ, bunun sebebini Kâtip Çelebi‟den 

günümüze kadar pek çok tarihçi ve yazarın açıklamaya çalıĢtığını söyleyip akabinde 

açıklamaların genelinde Haçlı seferleri, Moğol Ġstilâsının yaptığı tahribat gibi siyasî 

nedenlerle; Ġpek yolunun önemini yitirmesi gibi ekonomik nedenlere bağlandığını 

eklemektedir. KocabaĢ, bu bilgileri verdikten sonra karĢılaĢtırmalı bilim tarihi 

araĢtırmacısı Huff‟un görüĢlerini vermiĢtir. Huff‟a göre bu gerilemenin üç ana sebebi 

vardır. Birincisi bilim adamının toplumdaki rolü içerisinde felsefecilerin, kelâmcıların 

hedefi haline gelerek dıĢlanması, ikincisi kelâmcıların savunduğu görüĢlerden dolayı 

tabiat hakkındaki bilimsel çalıĢmaların yapılmaması, üçüncüsü de medreselerin bu 

bilim dallarına itibar etmemesidir. Medreselerin bunlara itibar etmemesinin altında 

yatan ana sebep olarak ders programlarının bunların bağlı olduğu vakıf tarafından 

belirlenmiĢ olmasıdır. Vakıflar da Ġslâm dıĢı sayılan bilimlere itibar etmemiĢtir. 

Huff‟un bu düĢüncesine temkinli yaklaĢan KocabaĢ, gerilemenin temel sebebini 

özellikle “akıl” ve “ilim” kavramlarındaki bozulmaya dayandırmıĢtır. Ona göre 11. 

yüzyılda ilim, kelâmcılar tarafından din ilmi ve dünya ilmi Ģeklinde ikiye ayrılmıĢtır. 

Dünya ilmi sayılan bilim ve felsefe kelâmcılar tarafından küçümsenmiĢ ve halk da 

bunu kabul etmiĢtir. Haliyle bu ilimlere olan rağbet düĢmüĢtür (1996, 75-78).  

 Medreselerdeki ilmî çalıĢmaların vakıflarla sınırlandırılmıĢ olması tezi mantıklı 

görünmektedir. Bunun yanında özellikle Gazâlî ile birlikte dinî ilimlerin “Ulûmu‟l-

Âhire” diye adlandırılıp en üst seviyede tutulduğu da muhakkaktır. Örneğin Gazâlî 

fıkıh, tefsir ve hadis gibi ilimleri farzı ayn ilimler olarak görürken, matematik ve tıp 

gibi ilimleri farzı kifâye görüp bir beldede bir kiĢinin bu ilme sahip olmasıyla 
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diğerlerinin üzerinden farziyetin kalktığını ifade etmiĢtir (Ġhyâ, 1986, 1/13-16). Bu 

bakımdan Bağdat‟ta medreselerle birlikte dinî ilimlerdeki çalıĢmaların diğer ilimleri 

geçmesinde vakıf Ģartları ve ilmin sınıflandırılmasının sebep olduğu söylenebilir. 

Diğer bir husus uhrevî ve dünyevî ilimlerin kavramsal ayrımıdır. Kaynağını Kur‟ân ve 

Sünnetten alan deney ve gözlem yapılamayan ilim dalları kavram olarak ilim; deney 

ve gözlem ile tespiti yapılan fizik, kimya gibi dallara da bilim denilmelidir. Gazâlî, her 

ne kadar her iki dala da ilim dese de günümüzdeki anlamıyla dünyevî ve uhrevî ilimler 

sınıflandırmasını muhtemelen bu anlamda yapmıĢtır.  

 Makdisî, medrese kavramını açıklarken “fıkıh okulu” diye tanımlayıp bunun 

sebebi olarak medresenin türediği drs kelimesinin fıkıh dersleri için kullanıldığını izah 

etmiĢtir (2007, 212). O, bu tanımını daha da ileriye götürerek medreselerin ortaya 

çıkmasıyla yabancı ilimlere yer veren kurumların ortadan kalkmaya baĢladığını, 6./12. 

yüzyıla gelindiğinde yabancı ilimlerin tamamen yok olduklarını iddia etmiĢtir (2012, 

44).  Onun bu tanımına göre medreselerin asıl gayesi fıkıh eğitimi vermektir. Neticede 

hem yaptığımız çalıĢmadaki müderrislerin hal tercemelerine bakıldığında hem de 

yukarıda verilen tezler ele alındığında medreseler eğitimde dinî ilimlere daha çok 

ağırlık vermiĢ, diğer bilim dallarını Müstansıriyye Medresesi açılıncaya kadar 

müfredatına dâhil etmemiĢtir. Bu müfredat sınırlamasında da Bağdat‟ın ilk medreseleri 

olan Nizâmiye ve Hanefiyye medreselerinin diğer medreselere tesir ettiği 

görülmektedir. Fakat Makdisî‟nin iddia ettiği gibi bilimsel çalıĢmaların tamamen yok 

olduğu iddiası biraz abartılı görünmektedir. Çünkü en azından hesap ilmi ve 

matematiğin medreselerde ders olarak iĢlendiğini müderrislerin hayatına baktığımızda 

görmemiz mümkündür. Ebü‟l-Abbâs el-Vâsıtî (ö. 631/1234) Nizâmiye Medresesinde 

kırk yıl kadar matematik dersleri vermiĢtir (Ġbnü‟l-Fuvatî, 2003, 64). Zümrüt Hatun 

medresesi müderrislerinin çoğunda matematik alanında yetkinlik olduğu görülmüĢtür. 

Hatta bazı müderrislerin astronomi ile de ilgilendiklerini Sultan MelikĢah‟ın Bağdat‟ta 

yaptırdığı Sultan Camiinin inĢasında görevlendirdiği gök bilimcilerin baĢına Ebûbekir 

ġâmî‟yi atadığından anlamaktayız (1924, 23). ġâmî astronomiden anlamamıĢ olsaydı 

böyle bir göreve getirilmezdi. 

 Bağdat‟taki ilmî müessselerin hem Bağdat hem de diğer beldeleri ilmî, 

tasavvufî, mezhebî ve siyasî olarak etkilediği görülmektedir. Buna müesseselerin hem 

kendilerine has fonksiyonları hem de bazı konularda ilk olmalarının neden olduğu 



 

 

170 

 

düĢünülmektedir. Bağdat‟ta yetiĢen ilim insanlarının değiĢik nedenlerle diğer yerlere 

dağılmaları ve baĢka yerlerden eğitim için buraya gelip eğitimlerini aldıktan sonra 

memleketlerine dönmeleri bu müesseselerin tesirini artırmıĢtır. 

4.5.1. Ġlmî Tesir 

  Selçukluların Bağdat‟a hâkimiyetiyle birlikte görülmeye baĢlanan 

medreselerden önce önemli eğitim merkezi olan camilerde vaaz, meclis ve 

münazaralarla halkın eğitilmesine yönelik faaliyetler sergilenmiĢtir. Bunun yanında 

ders halkalarında pek çok farklı alanda dersler verilmek suretiyle daha sonra 

medreselerde de görev alabilecek nitelikte öğrencilerin yetiĢtirildiği görülmektedir. 

Nizâmiye Medresesi, gerçekleĢtirdiği ilmî faaliyetleriyle devlet güdümünde ve 

devletin Sünnîliği diğer akımlara karĢı koruma, devlet memuru yetiĢtirme, gibi 

amaçlarına hizmet edecek bir kurum olduğunu göstermiĢtir. Medresenin bu yönüyle 

baĢarı göstermesi diğer devletlerin de dikkatini çekmiĢ, onlar da devletin amaçlarına 

hizmet eden ve önemli kadro ihtiyaçlarını giderecek uzmanları sağlayan medreseler 

kurmuĢlardır. Medreselerin fonksiyonlarından birisi olan devletin istediği inanç ve 

anlayıĢa sahip bireyler yetiĢtirme konusunda Bağdat medreselerinin önemli rolü 

olmuĢtur. Medreselerin ilmin merkeze alınması, güçlendirilmesi ve diğer hâkimiyet 

bölgelerine yayılması hedefi siyasi erkten de destek görmüĢ, böylece ilmî ve siyasî 

otorite birbirini desteklemiĢtir.  

  Müstansıriyye Medresesinde pek çok dalda ilmî faaliyetlerin yapılması 

medrese anlayıĢını değiĢtirerek baĢta tıp ve eczacılık olmak üzere farklı bilim dallarını 

da içerisinde barındırabileceğini, dinî ilimlerin yanında diğer bilim dallarının da yer 

alabileceğini göstermiĢ, bu yönüyle daha sonra açılacak medreselere model olmuĢtur. 

Medresenin bu yönünü değerlendiren bazı araĢtırmacılar (Mekkiyye, 2005) 

Bağdat‟taki diğer medreseleri medrese baĢlığında sayarken Müstansıriyye Medresesini 

“Câmia” üniversite baĢlığı altında zikretmektedir. Müstansıriyye Medresesinde baĢta 

tıp merkezi medreseye dâhil olarak düĢünülmemiĢ, ancak daha sonra bu fikrin 

oluĢmasında bir zemin hazırlamıĢtır (Ġhsanoğlu, 2019, 82-83).  

  Yukarıda da değinildiği gibi Müstansıriyye Medresesi dıĢındaki 

medreselerdeki eğitimin temel amacı baĢta fıkıh eğitimi olmak üzere dinî ilimleri ders 

olarak vermek olmuĢtur. Özellikle fıkıh ilminin merkeze alınmasıyla medreseleri baĢta 

hukuk fakültesi olmak üzere o dönem devlet yönetiminin temelinde Ģer‟î yönetim esas 
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alındığından siyasal bilgiler fakültesi, bunların yanında edebiyat ve tarih derslerinin 

mevcudiyetinden beĢerî bilimler fakültesi ve temel din ilimleriyle birlikte ilâhiyat 

fakülteleri niteliğinde yüksekokullar olarak görebiliriz. 

  AraĢtırmacıların medreseler üzerinde yoğunlaĢmalarının sebebi; onun 

müesseseleĢmiĢ bir eğitim organizasyonu olarak hem doğu hem de batının eğitim 

merkezlerine yaptığı tesirdir (Makdisî, 2007, 204). Ancak bu dönemde tekkelerin de 

medrese kadar aktif bir Ģekilde hem toplum hem de öğrenciler üzerinde fikrî, tasavvufî 

tesirler bırakmıĢ ve bu tesir, devlet politikasına dönüĢmüĢtür. 

  Bağdat‟ta 11. Yüzyılın ilk çeyreğinden itibaren görülen ve gün geçtikçe 

çoğalan tekkelerin ilk dönemlerde hadis ağırlıklı derslerin verildiği ilim merkezleri 

olduğu görülmüĢtür. Daha sonraki dönemlerde tekkelerin ana hedefi belli bir tarikatın 

telkinleriyle insanların manevi olarak eğitilmeleri olmuĢtur. Bunun yanında hadis, 

fıkıh ve edebiyat derslerinin verildiği, kadınların da eğitilmesi suretiyle onların da hem 

ilmî bakımdan yetiĢtirildiği hem de onların himâye edildiği görülmüĢtür. Netice olarak 

tekkeler, ele aldıkları maneviyata dönük ilmî çalıĢmalarla toplumda tesir 

bırakmıĢlardır. 

4.5.2. Tasavvufî Tesir 

 Bağdat‟ta tasavvuf hareketlerinin tam manasıyla ne zaman ortaya çıktığı ile 

ilgili netlik olmasa da bu yolun öncüleri ġeyh Abdülkadir Geylânî‟nin tarikat hocası 

ve Ģeyhi olan ġeyh Hamâd b. Müslim ed-Dabbâs er-Rahbî (ö. 525/1131), Ebü‟l-Fütûh 

el-Ġsferâyinî, Ġmâm-ı Gazâlî, ġeyhü‟Ģ-ġüyûh Tekkesi Ģeyhi Ģeyh Dada‟nın Ģeyhi Ebû 

Sâ‟d Ebû‟l-Hayr, Ebü‟n-Necîb es-Sühreverdî, Ali b. el-Hîtî, Ahmed er-Rufâî ve 

ġehâbeddîn es-Sühreverdî olmuĢtur. Bu hareket yukarıdaki Ģeyhlerin öğrencileriyle 

dünyanın pek çok yerinde yaygınlaĢmıĢ ve bu suretle Bağdat, Kâdirilik ve 

Sühreverdîlik tarikâtının da doğup geliĢtiği bir nüve olmuĢtur
100

.  

 Hitti‟ye göre (1989, 2/672) de ihdas olan ilk tarikat, Abdulkâdir Geylânî‟nin 

Kâdirî tarikatı olmuĢtur. Haliyle uzun yıllar müderrisliğini yaptığı ve adıyla anılan Cîlî 

Medresesi, Hanbelîlerin hem medrese geleneğinin hem de medreseyle tasavvufu 

içselleĢtirme geleneğinin ilk merkezi olmuĢtur (Cuma, 2011, 4/375). Geylânî‟den 

sonra Ebû Hafs es-Sühreverdî‟in kurduğu Sühreverdîlik ve akabinde Halife Nâsır‟la 

                                                 
      

100
 Abdulkâdir Cîlî‟nin talebeleri vasıtasıyla bu tarikat Yemen‟den Mısır‟a, dünyanın pek çok yerine 

yayılmıĢtır. Ayrıntılı bilgi için bkz. (Tell, 2009, 120-133). 
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gelen Fütüvvet teĢkilâtı; diğer taraftan Nizâmiye Medresesinde de tasavvufî düĢünceye 

yönelik bocalama yaĢayan ve sonra tamamen kendisini tasavvufun içerisinde bulan 

Gazâlî ve kardeĢi vasıtasıyla Sühreverdîlik, ardından Kübreviyye tarikatı ve son olarak 

Mevlevîlik dünyaya yayılmıĢtır (Hodgson, 1993, 2/233-248) (Tablo 4.3.).  

  Medrese hocaları olan Ġmâm-ı Gazâlî, Ebü‟n-Necîb es-Sühreverdî ve 

Abdülkadir Geylânî öncülüğünde medreselerde diğer ilimlerle birlikte tasavvuf ilmi de 

yerini almıĢ, böylece ilim merkezlerinde de tasavvufî tesir kendisini hissettirmiĢtir 

(Ġbn Kadı ġühbe, 1978, 1/309; Zehebî, 1985, 2/425; Uludağ, 1988, 1/234; Öngören, 

2010, 38/ 35). 

 Nizâmiye Medresesesinin önemli Ģahsiyetlerinden Gazâlî ve Yûsuf Hemedânî 

(ö. 1140) etkisini günümüze kadar sürdüren ehl-i sünnetle bütünleĢmiĢ, tarikatların 

ortaya çıkıp çoğalmasında etkili olmuĢlardır. Yûsuf Hemedânî‟nin öğrencilerinden 

Hoca Ahmet Yesevî, Türkistan bölgesindeki bu yolun yolcusu ulema ve meĢayihin 

hocası olmakla birlikte Anadolu‟ya kadar uzanan Ģeyh ve derviĢlerin çoğalması ve 

Sünnî Ġslâm‟ın buralarda da yayılmasında etken olmuĢ değerli bir Ģahsiyettir. Öte 

yandan Yûsuf Hemedânî‟nin diğer talebesi Abdülhâlık Ğücdüvânî ile Türklerde geniĢ 

yayılma ağı bulan NakĢibendî tarikatı ortaya çıkmıĢtır (Ocak, 2002, 144-145). Bu 

Sünnî-tasavvufî hareket dünyanın her tarafına yayıldığı gibi Osmanlı medreselerinde 

bile istikrarlı bir Ģekilde sürerek günümüze kadar etkisini devam ettirmiĢtir. Görüldüğü 

gibi Bağdat‟taki müderrisler tasavvufla Sünnîliği sentezleyerek yeni bir anlayıĢ 

getirmek suretiyle bireylerin maddî eğitimlerinin yanında onların manevî olarak da 

eğitilmelerine önem vermiĢlerdir. Bu önem o kadar etkili olmuĢ ki asırlarca silsile 

halinde devam eden bir teĢkilâtlanmaya dönüĢmüĢtür. Bu teĢkilâtlanma tarikat adıyla 

resmiyet kazanarak zaman zaman devletler tarafından da kabul görüp desteklenmiĢtir. 

Öte yandan günümüz eğitim politikalarında da eksikliği hissedilerek okullardaki 

müfredatlarda yer almaya baĢlayan değerler eğitimi, aslında yukarıda zikredilen 

müderrisler vasıtasıyla o dönemde uygulanmıĢtır. Bu yüzden değerler eğitimi 

uygulamalarını günümüz modern eğitim anlayıĢındaki sistemlerden bulmaya çalıĢarak 

almak yerine, o dönemlere gidip ders müfredat ve içeriklerinin araĢtırılması 

neticesinde çok zengin içerik ve yöntemlere ulaĢılabileceği muhakkaktır.  
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4.5.3.  Mezhebî Tesir 

 Özellikle Nizâmiye Medresesi olmak üzere o dönemdeki pek çok medrese belli 

bir ekol ve anlayıĢın çerçevesinde hareket etmek amacıyla tesis edilmiĢti. Bu 

amaçların gerekliliğini tarihsel eğitim sürecindeki geliĢmelerden ziyade o dönemde 

Sünnîlerin üzerinde ilmî ve siyasî bir baskı olarak görülen Fâtimîlerde aramak gerekir. 

Onlar, baĢta Mısır olmak üzere Necef ve diğer yerlerde açtıkları medreseler
101

 ve 

yetiĢtirdikleri dâiler vasıtasıyla Bağdat Halifeliğinin hâkim olduğu yerlerde kendi 

fikirlerini yaymıĢlardır. Fâtimîlerdeki bu geliĢmeler, Sünnî câmiayı da harekete 

geçirmiĢ, onları fikir ve düĢüncelerini, kurdukları medreseler vasıtasıyla geliĢtirme ve 

toplumda da sürdürme gibi hedeflere zorlamıĢtır. BaĢta Nizâmiye Medresesi ve onu 

örnek alan diğer medreseler bu amaçları gerçekleĢtirmiĢlerdir. Usayrî‟nin (1985, 121) 

Nizâmülmülk‟ün nizâmiyeleri açmasındaki sebeplerden birinin ġafiî ve EĢ„arî dâiler 

yetiĢtirmek olduğunu söylemesi bu hedefi teyit etmektedir. 

  Nizâmiye Medresesini baĢarılı kılan unsurlardan biri onun münazara ilmine 

gösterdiği önem neticesinde diğer mezheplerle yapılan münazaralardaki baĢarısıdır. 

Medresenin ġâfiî ve EĢ„arî temelinde verdiği Sünnîlik geleneği hem güçlenmiĢ hem de 

geniĢ bir alanda kabul görmüĢtür. Bu anlayıĢın en büyük etkisi Nizâmiye 

Medresesinde verilen etkin fıkıh ve mezhep dersleri sayesinde olmuĢtur. Makdisî bu 

medresenin araĢtırmacılar tarafından bu kadar rağbet görmesini Goldizer‟in Ģu teziyle 

desteklemiĢtir. “EĢ„arîlerin uzun bir süre alenî olarak kelâm öğretmeleri mümkün 

olmamıĢtı. EĢ„arî kelâmının resmî olarak öğretilebilmesi ve Sünnî kelâm sistemine 

kabul edilmesi ancak 11. yüzyıl ortalarında Selçuklu Veziri Nizâmülmülk tarafından 

bu yeni kelâm öğretisi için NiĢâbur ve Bağdat‟ta kurulan büyük okullarda kamu 

kürsüleri oluĢturulduğunda sözkonusu oldu…” (2007, 204-205). Verilen bu bigilerden 

hareketle hem Doğulu hem Batılı araĢtırmacıların düĢüncelerine bakıldığında onların, 

medreseyi fıkhî ve kelâmî anlamda etkili bir kurum olarak gördükleri anlaĢılmaktadır. 

 Nîzâmiyye medreseleri o dönemde Sünnî Ġslâm dünyası için önemli tehdit 

oluĢturan Fâtimîlerin ve Büveyhîlerin ilmî faaliyetlerle yaymaya çalıĢtıkları ġiîlik ile 

Hasan Sabbah‟ın ihdas ettiği Bâtınîlik ve o dönemde etkin olan ve münazaralarda çok 
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 Fâtimîler, Ezher Camiî, Ġbn Tolun Camiî, Dârü‟l-Hikme ve açtıkları medreseleri her türlü 

destekleyerek, devlet destekli eğitim kurumlarını açan ve kendi siyasî ve ilmî doktrinlerini bu Ģekilde 

geliĢtirme ve yayma amacı güden ilk devletlerden olmuĢtur (Ocak, 2017, 73-77).   
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baĢarılı olan Mu„tezîle
102

 gibi oluĢumlara karĢı savunma kurumları olmalarıydı. Bu 

konuda baĢarılı da oldular. Medresede yetiĢen âlimler, hem dersleriyle hem de 

yazdıklarıyla insanları sünnî anlayıĢla eğiterek bu üç tehdide karĢı korumuĢ oldular. 

Ocak‟ın (2009, 1627) ifadesiyle siyasî baskılar ve ġiî düĢüncesinin egemen kılınmaya 

çalıĢılmasıyla yok edilmeye çalıĢılan Sünnîliğin desteklenerek canlandırılmasının 

yanında, Ġslâm dünyasında Sünnîlik ortak paydasında müĢterek bir düĢünce ve hareket 

zemini de ortaya konulmuĢtur.  

 Bu meyanda ÂiĢe Tâzi (2018, Sanal) Abdulmecid Bedvâ‟dan alıntılayarak, 

Nizâmülmülk‟ün medreselerde ġâfiî ve EĢ„arî‟yi tercih etmesinin arka planında 

bunların diğer mezheplere göre ġîa ile mücadelede daha etkin ve tesirli olabileceğini, 

diğer üç mezhebin fikrî bakımdan ġîa karĢısında yetersiz kalabileceğini düĢündüğü 

için bunları seçtiğini söylemektedir. Ancak Tâzi‟nin bu düĢüncesinin aksine 

Mâtürîdîlik
103

 EĢ„ârîliğe göre daha akılcı yaklaĢımlarla hareket ederek mücadele ve 

münazarada daha etkin olacağından böyle bir düĢüncede ele alınması gereken bir 

kelâm ekoluydu. Kalaycı‟ya göre Mâtürîdî‟nin ortaya koyduğu eserlerin kelâmî 

derinliği, dönemindeki diğer isimlerle kıyaslandığında oldukça ilerideydi (2014, 136). 

Ancak ondan sonraki dönemlerde onun bu kelâmî öğretileri beklenen ilerlemeyi 

değiĢik sebeplerden
104

 dolayı gösterememiĢtir. Bu sebeplerden birisi ve en önemlisi 

Nizâmiye Medreselerindeki ġâfiî ve EĢ„arî anlayıĢın zorunluluğu olmuĢtur. 

Nizâmülmülk‟ün bu iki anlayıĢı seçmesindeki temel sebep kendisinin de iyi bir ġâfiî 

ve EĢ„arî olmasındandır. Vezirin bu yönüne ek olarak ilk Nizâmiye Medresesinin 

kurulduğu NiĢâbur‟da Kündürî döneminde ġafiî ve EĢ„arîlere yönelik uygulanan baskı 

ve olumsuz tutumların, daha sonra bu medrese etrafındaki müderrisler tarafından 

vazgeçilmez bir tarafgirliğe dönüĢmesi, bu anlayıĢın yerleĢmesinde etkin rol 

oynamıĢtır. Çünkü çalıĢmamızın değiĢik yerlerinde ifade edildiği gibi Bağdat‟taki 

Nizâmiye Medresesi ile NiĢâbur‟da Kündürî döneminde sıkıntılı bir süreç yaĢayan 

âlimler arasında sıkı bir bağ olduğu muhakkaktır. Öte yandan Bağdat‟ta her ne kadar 

pek çok Hanefî Medresesi açılmıĢ olsa da siyâsî bir destek ve Ģehirde daha fazla 
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  Tuğrul Bey‟in veziri Kündürî‟nin Mu„tezîlîleri koruması, EĢ„arî ve ġâfiî âlimleri cezalandırması hatta 

pek çok âlimin zorunlu göçüne bile sebep olması neticesinde bu mezhep hem Horasan hem de Bağdat 

çevresinde tekrar güçlenmekteydi. Kündürî‟nin aksine ondan sonra gelen Nizamülmülk hem mezhebî 

bakımdan hem de siyaseten EĢ„arî geleneğini yükselterek, yayma ve geniĢletme çabasına girmiĢtir. 

Mu„tezîle ile ilgili olarak bkz. (Çelebi, 2006, 31/391-401). 
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  Bkz. Yavuz (2003, 28/165-175) 
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  Kalaycı (2014, 136), bu sebepleri Mâtürîdî‟nin Bağdat‟tan uzak bir yerde yaĢadığı, eserlerinin zor ve 

anlaĢılamaz olduğu, EĢ„arî ler gibi siyâsî yönetimler tarafından desteklenmediği Ģeklinde saymıĢtır. 
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Hanefî taraftarı bulamadığından Mâtürîdî anlayıĢ sönük kalmıĢtır. Buna ilâve olarak 

Hanefî âlimlerin Bağdat‟ta diğer mezheplerle sert ve onları rencide edici tutum ve 

davranıĢ sergilemedikleri, daha ılımlı ve olumlu davrandıkları görülmektedir. Onların 

izlediği bu tutumun da Mâtürîdî anlayıĢın daha hoĢgörülü bir fikirde olmasından 

kaynaklanmıĢ olabilir. 

 ÇalıĢtığımız dönemde Bağdat‟ta en güçlü taraftarı olan mezheplerden biri olan 

Hanbelîliğin dönemin halifeleri tarafından da desteklendiğini onların açtıkları 

medreselerden anlıyoruz. Hanbelîlerin de ġafiîler gibi daha sert ve daha fanatik 

hareket ettikleri görülmektedir. 469/1077 ylında Bağdat‟a gelerek Nizâmiye Medresesi 

ve ġeyhü‟Ģ-ġüyûh Tekkesinde vaazlar veren KuĢeyrî‟nin oğlu Ebû Nâsır, Hanbelîleri 

küfürle itham etmiĢ ve etrafında pek çok EĢ„arî toplamıĢtır. Bu olaydan rahatsız olan 

Hanbelîler, medresenin önündeki Sûku‟s-Selasâ‟da mutaassıb ġafiîlerle çatıĢmaları 

sebebiyle ölümlerin de olduğu büyük bir fitne çıkmıĢtır (Ġbnü'l-Cevzî, 1992, 16/181-

182). Kaynaklara baktığımızda zamana zaman bu Ģekilde iki güruh arasında mezhep 

çatıĢmalarının olduğunu görüyoruz. Bu olaylardan hareketle her iki mezhebe ait 

medreselerin sadece Sünnî olmayan mezhep değil, Sünnî mezheplere karĢı da ilmî ve 

fikrî mücadele verdikleri anlaĢılmaktadır.  

 Bağdat‟taki tekkelerde medreseler kadar koyu mezhepçiliğin yayılmadığı 

görülmüĢ ama Merzübâniyye Tekkesi gibi bazı tekkelerin vakıf Ģartnamesinde ġafiî 

Ģeyhlerin görev alacakları Ģeklinde Ģartlar yer almıĢtır (Ġbnü‟l-Fuvatî, 2003, 155).   

4.5.4.  Siyasî Tesir 

 Bağdat‟ta hem Sünnî halifelerin hem de Selçukluların açtığı ya da açılmasına 

sebep olduğu ilmî kurumlar, çevresini sadece ilmî bakımdan etkilememiĢ, siyasî 

açıdan da uzun süre tesir etmiĢtir. Bu tesir sadece ülke sınırlarıyla kalmayıp Mağrib 

(Trablus, Tunus, Cezayir, Fas)  ve Endülüs‟ten Anadolu‟ya kadar geniĢ bir alana 

yayılmıĢtır. 

 Faslı Ġbn Tûmert, Bağdat‟a gelerek Nizâmiye Medresesinde Gazâlî, Ġlkiya el-

Herrâsî ve Ebûbekir eĢ-ġâĢî gibi müderrislerden ders alarak ülkesine döndüğünde 

Mağrib‟de hüküm süren Murâbıtlara karĢı isyan baĢlatmıĢ ve “el-Muvahhidûn” 

devletini kurmuĢtur. Nizâmiye Medresesinde hocalarından aldığı ilmî ve fikrî 

düsturları bu bölgede canlandırmıĢ buradaki akımların yönlerini EĢ„arîliğe çevirmiĢtir. 



 

 

176 

 

Kendisinden sonra gelen halefleri bu akımı Endülüs‟e taĢımıĢtır (Ocak, 2009, 1631-

1633).  

 Selçuklular ilmî kurumları diğer amaçların yanında siyasî hâkimiyetlerini daha 

dinamik ve kalıcı tutmak düĢüncesiyle de açmıĢlardır. Çünkü toplumu en etkili bir 

Ģekilde belli amaçlara sevk etmenin en önemli aracının eğitim olduğu malumdur. 

Nizâmülmülk‟ün Sultan Alparslan‟a ilim adamlarını manevi askerler olarak gösterip 

onların kalemlerinin tesirinin diğer askerlerin oklarından daha tesirli olduğuyla ilgili 

sözleri de Selçuklular üzerinde etkili olmuĢ (Ġbnü'l-Esîr, 1987, 8/367), böylece siyasî 

düĢüncelerle de ilmî kurumlar açılmıĢtır. Açılan bu kurumlar Selçuklu hâkimiyetini 

ayakta tutan manevi payanda görevini üstlenmiĢtir. Bağdat‟taki medreselerin 

yetiĢtirdiği ulema baĢta halifelik olmak üzere diğer devletlerde de önemli mevkilerde 

görev almıĢ, devletlerin siyasî tavır ve düĢüncelerinde rol sahibi olmuĢlardır. Ayrıca 

bu âlimler medrese ve tekkelerdeki öğrencilere verdikleri eğitimin yanında değiĢik 

yerlerde verdikleri vaaz ve nasihatleriyle, yazdıkları kitaplarla toplumun Selçuklulara 

karĢı olumlu yönde bakıĢ açılarını da yönlendirmiĢ olmalıdırlar. Onların 

yönlendirmleri ile Selçukluların hâkimiyetleri perçinlenmiĢ, devlet zor zamanlarında 

da halktan destek görmüĢlerdir.  

 Selçuklu Devleti‟nin Bağdat‟taki hâkimiyeti zayıfladıkça bu eğitim merkezleri 

hilâfet makamını desteklemeye baĢlamıĢ, özellikle halife Nâsır halifelik konumunu 

daha da güçlendirmek için baĢta ġehabeddin Sühreverdî olmak üzere ileri gelen 

âlimleri kendi yanına çekmiĢ, açtığı tekkelerle hilâfetin siyasî gücünü artırmaya 

çalıĢmıĢtır. Böylece eğitim merkezleri hâkim unsurlar tarafından hâkimiyetlerini 

güçlendiren vasıtalar olarak da kullanılan en önemli merkezlere dönüĢmüĢtür. 

Dolayısıyla Bağdat‟taki eğitim kurumlarının daha sonra devletlerin hâkimiyet unsuru 

olarak açtıkları eğitim merkezlerine örnek teĢkil ettiği söylenilebilir. 

4.6. BAĞDAT’TAKĠ ĠLMÎ KURUMLARIN VE MÜDERRĠSLERĠN 

GENEL ÖZELLĠKLERĠ 

ÇalıĢtığımız dönemde Bağdat‟ta aktif olarak faaliyet yürüten cami, han, 

medrese, tekke ve diğer kurumların birbirlerinden ve daha önceki kurumlardan 

farklılık arz eden bazı özellikleri vardır. Bu özelliklerden bir kısmının ilk defa 

Selçuklulardan itibaren uygulandığı görülmektedir. 
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4.6.1. Ġlmî Kurumların Özellikleri 

Bağdat‟ın kuruluĢundan itibaren ilmî müesseselerin varlığı bilinmektedir. 

Bunlardan en eskisi Mansûr Camii‟dir. Daha sonra yine Halife Mansûr tarafından 

Bimâristân,  Memun tarafından da ġemmâsiyye Rasathanesi kurulmuĢtur. 

Medreselerin kurulmasına kadar ilmî çalıĢmaların yapıldığı yer olarak en fazla dikkat 

çeken Beytü‟l-Hikmeden sonra Sâbur b. ErdeĢîr‟in dârülilmi gelmektedir. Bunlardan 

baĢka mektep ve dârlar da belli baĢlı farklı özellikleri olan ilmî kurumlar olarak 

Bağdat‟ta yer almıĢlardır. Daha sonra açılan tekke ve medreselerle çeĢitliliği artan bu 

kurumların bir kısmı ya yıkılmıĢ ya da eski rağbetini yitirmiĢtir. Nizâmiye Medresesi, 

Zûzenî Tekkesi gibi kurumlar, kendilerinden sonra açılanlara hem mimarî yönden hem 

de iĢlev bakımından örnek olmuĢlardır. Bağdat‟ın ilk tekkelerinden sayılan ġeyhü‟Ģ-

ġüyûh Tekkesinin inĢası ve vakıfları Nizâmiye Medresesinin inĢaatı için Nizâmülmülk 

tarafından verilen 60000 dinarın kalanlarıyla gerçekleĢtirilmiĢtir (TurtûĢî, 1872, 129). 

4.6.1.1. Mimarî Yapısı 

Bağdat‟taki ilim merkezleri denilince ilk akla gelen mescit ve medreselerinin 

geometrik olarak mimarî yapıları birbirine çok benzeyerek genellikle dikdörtgen veya 

kare Ģeklinde yapılmıĢtır. Hanefiyye Medresesi mescit, meĢhed ve medresesiyle bir 

bütün halinde yer almıĢ, mescidinin geniĢ bir musallası ile altında müderrislerinin de 

ders halkalarının bulunduğu revakları mescidi tamamlamıĢtır. Bağdat‟ın ilk camisi 

olan Mansûr Camii‟nin daha sonra diğer camii ve mescitlere mimarî bakımdan örnek 

teĢkil ettiği anlaĢılmaktadır. Bağdat‟ta altında ders halkalarının bulunduğu revakların 

varlığıyla ilgili ilk malumat Mansûr Camii ile alakalı olarak zikredilmektedir (Ġbnü‟l-

Cevzî, 1992,18/51) . Diğer cami ve mescitlerde de revaklar yer almıĢ,  buralarda da 

ders halkaları oluĢturulmuĢtur.   

Mansûr Camii, Dârü‟z-Zeheb denilen halifelik sarayına bitiĢik olarak 

yapılmıĢtır. Ġmâm-ı Âzam Camii ise türbe ve medreseye bitiĢiktir. Sultan MelikĢah‟ın 

yaptırdığı Câmiu‟s-Sultân da medrese ve camiden müteĢekkil olmuĢ, Tâcü‟l-Mülk‟ün 

yaptırdığı medrese de ġeyh Ebû Ġshak Firüzabâdî‟nin türbesine bitiĢtirilmiĢtir. Zümrüt 

Hatun Medresesi de Mârûf-u Kerhî Türbesi‟nin yanına inĢa edilmiĢtir (Ġbnü‟l-Umrânî, 

1999,204; Safedî, 2000,14/143).  Bazı medreseler tekke ile bitiĢiktir. Fahriyye 

Medresesi bu tür medreselerden biridir (Mekkiyye, 2005, 154).  Medreselerin bir 

kısmının Bağdat‟ın önemli çarĢılarının sınırında yer aldığı da görülmektedir. 
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TutuĢiyye Medresesi TutuĢiyye ÇarĢısıyla, Nizâmiye Medresesi de Sûk Medrese 

denilen çarĢı ile Sûkü‟s-Selâsâ ÇarĢısı‟na sınır olmuĢtur (ġekil 4.4.). ġerâbiyye 

Medresesi de Sûkü‟s-Sultan‟a yaptırılmıĢtır (Ġbnü‟l-Ġmâd, 1991,7/450). Nizâmiye 

Medresesinin bir mescidi olup (Âlûsî, 2010, 103) içerisinde vakit namazlarının 

kılındığına yönelik kaynaklarda malumatlar bulunmaktadır (ġîrâzî, 1970, 4). Daha 

sonraki medreselerde de aynı Ģekilde mescitler yer almıĢtır. Neredeyse bütün 

medreselerin bir kütüphanesi bulunmaktadır. Ancak en zengin kütüphaneye Nizâmiye 

ve Müstansıriyye medreseleri sahip olmuĢtur.  

Medreseler genel olarak iki kat Ģeklinde inĢa edilmiĢ, dikdörtgen ve kare 

Ģeklinde olan medreselerin ortasında bir avlu yer almıĢtır (ġekil 4.8.). Avluyu talebe 

hücreleri çevrelemiĢ, ayrıca müderrisin ders verdiği eyvan da avlunun baĢ tarafında 

yer almıĢtır. Medreselerin taĢ iĢçiliğiyle tezyin edilmiĢ taç kapısı bu ilim merkezlerini 

daha görkemli göstermiĢtir. Talas (1999, 42), Âlûsî‟den alıntılayarak Nizâmiye 

Medresesinin büyük bir bahçe içerisinde yer aldığını, ortasında bir avlu ve kuyunun 

bulunduğunu, sağ tarafta bir küttab odası, kuyunun solunda büyük bir salon ve 

kurucusunun mezarı, birinci kata çıkan merdiven, uzun bir galeri ve kütüphane odası 

ile talebe hücreleri yer aldığını söylemiĢtir. O, verdiği bu bilgilere ilave olarak,  kare 

Ģeklinde olan medresenin depo ve erzak kileri olarak kullanılan zemin katında bir 

hamam ve mutfak bulunmaktaydı, Ģeklinde malumat vermiĢtir. Nizâmiye 

Medresesinde müderris ve ailesine ait lojman niteliğinde bir konutun varlığıyla ilgili 

bilgiye ulaĢılamamıĢtır. Geylânî Medresesinin içerisinde ise Ģeyhe ait büyük bir konut 

da yer almıĢtır (Kîlânî, 1971/19). Dört mezhepli medreselerde büyük bir salonun dört 

köĢesine dört mezhebin her biri için eyvan yaptırılmıĢ ve her köĢe müĢtemilatıyla o 

mezhebe ayrılmıĢtır (ġekil 4.9.).  Müstansıriyye Medresesinde bunların dıĢında tabip 

suffesi denilen bir yer de ilave edilmiĢtir (Ġbnü‟l-Fuvatî, 2003,79; Avvâd, 1945, 88). 

Müstansıriyye Medresesinin eyvanlarının yüksekliği 9, geniĢliği 6 ve uzunluğu 7,80 

metredir (Avvâd, 1945, 87). Verilen değerlere bakıldığında müderrisin ders verdiği 

dersananenin geniĢliği 46,80 metredir. Yüksekliğini de kıyasladığımızda çok ferah bir 

dershane olduğu anlaĢılmaktadır. 

Bağdat‟taki tekkelerin mimari yapısıyla ilgili bir malumata rastlamadık. Ancak 

dıĢardan gelen müridlerin konakladığı, bazı tekkelerde kadınların sığınma olarak 

kaldığı düĢünüldüğünde buralarda hücreler, vaaz meclisi olan salonlar ile mutfak gibi 
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bölümlerin yer aldığı düĢünülmektedir. Mürid ya da öğrencilerin bireysel odalarının 

bulunduğu, Bedî Tekkesinde kalan hadis âlimi Ebûbekir Hâzimî‟nin odasında 

sabahladığıyla ilgili verilen bilgilerden anlaĢılmaktadır (Zehebî, Siyer, 1984, 21/167).  

Tıpkı medreselerde olduğu gibi bazı tekkelerin ya bir türbe ya da bir mescit 

veya medrese bitiĢiğine yapıldığı görülmüĢtür. Selçûkî Hatun‟a nispet edilen Hilâtiyye 

Tekkesi onun kabrinin bitiĢiğinde yer almıĢ (Sıbt Ġbnü‟l-Cevzî, 2013, 22/276), 

Mücâhidüddîn Tekkesi Nizâmiye Medresesinin yanına yaptırılmıĢ (Ġbnü‟l-Cevzî, 

1992, 17/112), Sühreverdî Tekkesinin yanına da Kayseriyye Medresesi inĢa edilmiĢtir 

(Mekkiyye, 2005, 156).  

4.6.1.2. Vakıf ve ġartnameleri 

Ġslâmın ilk yıllarından itibaren Müslümanların hayır kurum ve kuruluĢlarına 

vakıflar yaptığı malumdur. Câbir b. Abdullah‟ın “ben muhacir ve ensardan mal sahibi 

olup da vakıf yapmamıĢ bir kimse bilmiyorum” Ģeklinde bilgi vermesi de (Günay, 

2012, 42/475) vakıf geleneğinin daha Ġslâmın ilk yıllarında çok etkin bir Ģekilde 

kullanıldığına iĢaret etmektedir. 

Bağdat‟ta kuruluĢundan itibaren açılan her türlü ilim ve ibadet mekânlarının 

tüm ihtiyaçlarının vakıflar yoluyla karĢılandığı anlaĢılmaktadır. Bunun yanında 

devletin de katkısı olduğu söylenilebilir. Halifeler, sultanlar ve devletin ileri gelenleri 

bu mekânların ihtiyaçlarını daha çok bağıĢladıkları vakıflarla karĢılamıĢlardır. 

Kaynaklarda tekke vakıflarına bakıldığında Bağdat‟ın en eski tekkelerinden 

ġeyhü‟Ģ-ġüyûh Tekkesinin bânisi Ebu Sa„d‟ın bu tekke için pek çok bina yaptırıp 

vakfettiği söylenmektedir (Ġbnü‟l-Esîr, 1987, 8/450; Muhammed b. Münevver, bty., 

407). Tekke için ne tür binalar yapıldığıyla ilgili malumat verilmemiĢtir. Zengin bir 

kütüphanenin de vakfedildiği tekkenin vakıf ve Ģartları maalesef bilinmemektedir. 

Selçûkî Hatun Tekkesi içinde bir kütüphane vakfedilmiĢ olup vâkıfı Selçûkî Hatun‟un 

eĢi Halife Nasır-Lîdinillâh‟tır. Halife, el-Harîm Tekkesine de zengin kitaplar 

vakfederek burada da güzel bir kütüphane oluĢturmuĢtur (Ebü‟n-Nasr, 2002, 52-53). 

Bu dönemde kadınlar da tekkeler kurup zengin vakıflar bağıĢlamıĢtır. Halife 

Müstazhir-Billâh‟ın eĢi Seyyide Hatun, Gaznevî Tekkesini yaptırarak pek çok vakıf 

bağıĢlamıĢtır (Safedî, 2000, 21/22).  
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Tekkelerin vakıf içerikleri ve Ģartlarıyla ilgili kaynaklarda yeterli malumat 

bulunamamıĢtır. Ancak Halife Nâsır, Merzübâniyye Tekkesinin vakıf Ģartnamesine 

tekke Ģeyhi ve müridlerinin ġafiî mezhebinden olacağı Ģartını koyduğunu, Halife 

Müstansır döneminde ġeyh Hasan‟ın Hanefî olduğu gerekçesiyle bu tekkeden 

azladildiğiyle ilgili kaynaklarda geçen bilgilerden anlamaktayız (Ġbnü‟l-Fuvatî, 2003, 

155). Aynı halife el-Harim Tekkesi için günlük yemek ve kalanlarına da maaĢ 

bağlamıĢtır. Tekke ile ilgili vakıf Ģartnamesinde tekkede en fazla 10 çalıĢkan müridin 

kalacağı belirtilmiĢtir (Sıbt Ġbnü‟l-Cevzî, 2013, 22/14). 

Halife Nâsır-Lidînillâh, halifeler içerisinde en çok vakıf bağıĢlayanlardandır. 

O, tekke ve medreselere yaptığı bağıĢların yanında dârülilimlere de vakıflar ihdas 

etmiĢtir. Halife, kurduğu Dârü‟l-Müsennat diye bilinen dârülilmine değerli kitaplar 

vakfetmiĢ, gelen misafir ve öğrenciler için yemek ve iaĢe ihtiyaçlarını vakıflarıyla 

karĢılamıĢtır (Sıbt Ġbnü‟l-Cevzî, 2013, 21/270; Mansûr, 1981,88).   

Bağdat‟ta açılan ilk medrese olan Hanefiyye Medresesine yapılan vakıflar da 

ilk medrese vakıf örneği olmuĢtur. Sultan Alparslan‟ın hazinedarı olan ġerefülmülk 

tarafından yaptırılan bu medrese için çok zengin vakıflar yapıldığı düĢünülmektedir. 

Çünkü 523/1128 yılında Irak Selçuklu Sultanı Mahmud, medresenin müderrisi ve 

mütevellisi olan Kâdı‟l-Kudât Zeynebî‟ye 80000 dinar olan vakıf gelirlerinden neden 

10000 dinarının harcandığına yönelik hesap sormuĢtur (Sıbt Ġbnü‟l-Cevzî, 2013, 

20/215). Vakıf senedi ve Ģartnamesiyle ilgili kaynaklarda bir malumat bulunamayan 

medresenin vakıflarıyla ilgili olarak yüksek gelirli yerlerin buraya vakfedildiği 

bildirilmektedir (Ġbnü‟l-Cevzî, 1992, 16/101-102; Sıbt Ġbnü‟l-Cevzî, 2013,19/194; 

20/215). Vakıf Ģartnamesinde ise medresenin Hanefîler için yapıldığı, yukarıdaki 

kaynaklarda bizzat Hanefîler için yaptırıldığı Ģeklinde geçen malumattan 

anlaĢılmaktadır. Medresenin hem binasının yapılması hem de yöneticiliği için 

dönemin Bağdat amîdi olan ġerefülmülk‟e bırakıldığı, medresenin de Nizâmiye 

Medresesi kadar olmasa da her türlü iaĢe ve giderlerinin vakıflarıyla karĢılandığı 

anlaĢılmaktadır. ĠnĢası Hanefiyye Medresesinden önce baĢlayan ama daha sonra açılan 

Nizâmiye Medresesi için bir çarĢı, han, hamam ve bunların haricinde pek çok akar 

vakfedilmiĢtir (TurtûĢî, 1872, 129; Kisâî, 1323, 114). Nizâmülmülk‟ün medreseyle 

ilgili ulaĢamadığımız vakfiyesiyle ilgili olarak Ġbnü‟l-Cevzî, 462/1070 yılı olaylarını 

verirken Ebû Nasr‟ın devletin ileri gelenlerini ve eĢrâfı medresede toplayarak 
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medresenin vakfiyesinin okunduğunu bildirmektedir. O, vakfiyenin içeriğiyle ilgili 

akarlar, mülkler ve medrese çarĢısının medreseye vakfedildiği, içeriğindeki Ģartlarla 

medresenin idaresinin Nizâmülmülkün oğullarına tevdi edildiği bilgisini vermiĢtir 

(Ġbnü‟l-Cevzî, 1992, 16/117).  Sıbt Ġbnü‟l-Cevzî de medresenin bazı vakıf ve 

Ģartlarından bahsetmiĢtir. Vakıf olarak Sûku‟l-Medrese (Medrese ÇarĢısı), Ģart olarak 

medresede kurra ve nahiv âlimlerinin bulunması Ģeklinde bilgi vermiĢtir (2012, 

19/436). Ġbnü‟l-Cevzî de her öğrenci için günlük 4 rıtıl (1920 gr.) ekmek verildiğini 

söylemiĢtir (1992, 16/102). Verilen bilgilerden yola çıkarak medresenin bazı 

ihtiyaçlarının karĢılanması için bir çarĢının vakfedilmesi medreseye büyük vakıflar 

yapıldığını göstermektedir. Ocak, Zeydan‟dan alıntılayarak medrese gelirlerinin 60000 

ila 80000 dinara kadar ulaĢtığını bildirmektedir (2017, 152). Ayrıca öğrencilere günlük 

verilen bu kadar ekmeğin de çok fazla olduğu, muhtemelen bu kadar ekmeğe denk 

gelen ücret verildiği düĢünülmektedir. Çünkü Ġbnü‟l-Cevzî aynı yerde “fe ekâme‟l-

kıymete ale‟l-Amîd”(Nizâmülmülk sivil valiye kıymetini -ederini- vermiĢtir) 

ibaresiyle bu düĢüncemizi desteklemektedir.  

Yukarıda örnek olarak ele aldığımız iki Selçuklu Medresesi‟nin dıĢında 

Selçuklulara ait diğer beĢ medrese için de pek çok akarın vakfedildiği görülmektedir. 

Bu medreselerin akarlarına ve hizmetlerine Selçukluların Bağdat‟ta istenilmediği 

dönemde bile halifeler müdahale etmemiĢlerdir. Aksine Halife Nâsır-Lidînillâh, baĢta 

kütüphanelerinin zenginleĢtirilmesi olmak üzere medreselerin Ģartnamelerine göre 

müderris atadığı da görülmektedir (Ġbn Kadı ġühbe, 1979, 2/160; Ġbn Kesîr, 1988, 

13/6; Sıbt Ġbnü‟l-Cevzî, 2013, 22/14).  

Bağdat‟taki diğer medreseler için de ya bânisi ya da halkın belli kesimleri 

tarafından vakıflar yapıldığı müderrislerinin hal tercemelerinden bahseden kaynaklar 

tarafından bildirilmektedir. Yukarıdaki Selçuklu medreselerinden sonra en zengin 

vakıf gelirlerine sahip ve inĢası için en fazla para harcanan medrese, Müstansıriyye 

Medresesi olmuĢtur. Ġbnü‟l-Fuvatî medresenin vakıf Ģartlarıyla ilgili özet halinde 

ayrıca bilgi vermiĢtir. Bununla ilgili bilgiler daha önce baĢlığında verildiğinden burada 

tekrarına gidilmemiĢtir. Medreseler içerisinde en ayrıntılı vakıf ve Ģartları verilen 

medrese de bu medrese olmuĢtur. Diğer medreselerle ilgili kapsamlı ve ayrıntılı bir 

vakıf ve Ģartlarına tarafımızdan ulaĢılamamıĢtır.  
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4.6.1.3.  ĠaĢe, Yiyecek ve Ġçecekler 

Selçukluların medresedeki müderrislere maaĢ bağladığını Nizâmiye 

Medresesinde müderrislik yapmıĢ olan Ġmâm-ı Gazâlî‟nin Nizamülmülk‟ün oğluna 

yazdığı mektuptan anlıyoruz. O, mektubunda sultandan maaĢ almayacağına dair 

nezrettiğini bildirmektedir (Asîrî, 1985, 526). Medreselerin vakıf Ģartnamelerinde 

yiyecek olarak ekmek ve etin geçtiği görülmektedir. Ancak o dönemde yenilip içilen 

her Ģeyin medrese mutfaklarında piĢtiği düĢünülmektedir. 

Genel olarak medrese ve tekkelerde kalanların yiyecek ve içeçeceklerinden 

sabun, yatak ve çarĢaflarına kadar bütün ihtiyaçları karĢılanmıĢtır. Ayrıca 

eğitimlerinde gerekli olan mürekkep ve kâğıt gibi ihtiyaçların karĢılandığı da 

görülmüĢtür (Sıbt Ġbnü‟l-Cevzî, 2013, 22/14; Kilânî, 1971, 25; Avvâd, 1986, 121; 

Ocak, 2017,130). 

4.6.1.4.  Faaliyet Alanlarına Göre Özellikleri 

Bağdat‟taki ilmî kurumlar eğitim içerikleri, mezhebi durumu, ilmî faaliyetleri, 

ilkleri, içerisinde barındırdığı diğer kurumlar ve fonksiyonları bakımından farklı 

özellikler içermektedir. Rusâfe Camii, içerisinde barındırdığı ders halkaları ve Ġmâm-ı 

Âzâm Ebû Hanîfe‟nin burada kadılık vazifesini yerine getirmesi  (Ġbn Hallikân, 1977, 

5/407) gibi sebeplerle ilim, ibadet ve adalet merkezi olarak hizmet vermiĢtir. Müsteced 

Mescidi Fütüvvet elbisesinin giyilme töreninin yapıldığı bir merkez olmuĢtur 

(Kusayrî, 2008, 85-86). Bu yönleriyle bu camiinin tasavvuf faaliyetlerinin yürütüldüğü 

bir merkez olduğu görülmektedir. Ma„rûf-u Kerhi‟nin mescidinde tasavvuf dersleri 

verilmiĢtir (Ġbnü‟l-Cevzî, 1985, 26). Bu bakımdan burası tekke/mescit özelliğinde olan 

ilk camii olarak düĢünülebilir. 

Bağdat‟taki tekkelerde tasavvuf eğitiminin yanında fıkıh dersleriyle birlikte 

daha çok hadis dersleri verilmiĢtir. Bunun yanında ilmî mütalaa yapan müdavimleri 

için kolaylıklar sağlanmıĢtır. Bağdat‟taki tekkelerin çoğunun Sühreverdî ya da Kâdiri 

tarikatına bağlı olduğu görülmektedir. Bu bakımdan bu tekkeler bağlı oldukları 

tarikatın fikir ve düĢüncelerine göre faaliyet yürütmüĢlerdir. Bağdat‟ta Fâtıma Binti‟l-

Hüseyin, BenefĢe ve ġunîziyye Tekkeleri kadınlar için vakfedilmiĢ tekkelerdir (Ġbnü‟l-

Cevzî, 1992, 18/238; Zehebî, 1995, 36/63; Fevvâz, 1895,106). Bu tekkelerde kadınlar 

hadis ve tasavvuf dersleri almıĢ, sosyal hayata hazırlanmıĢ ve aynı zamanda bu 

tekkeleri sığınma evi olarak kullanmıĢlardır. Ġslâm tarihinde tekkelerin kadınlara 
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yönelik bu özellikleri Bağdat toplumunun sosyal hayatında kadınları koruyup 

kolladıkları ve onların da ilmî faaliyetlerde yer almalarını sağladıklarına dair en güzel 

örneklerdendir. 

Bağdat‟ta 1067-1258 yılları arasında 12 adet olmak üzere en fazla Hanefî ve 

Hanbeli, 11 adet de ġafiî medreseleri bulunmaktadır. Malikilere ait medrese yoktur. 

Ġçerisinde dört mezhebi barındıran medreseler Müstansıriyye ve BeĢiriyye 

medreseleridir. Ġçerisinde Dârü‟l-Hadis ve Bimâristan bulunan tek medrese 

Müstansıriyye Medresesidir.  

4.6.1.5.  Ders Müfredatı ve Okutulan Kitaplar 

Bağdat‟taki camii, medrese ve tekkelerdeki müderrislerin ve talebelerin hal 

tercemelerine bakıldığında verilen ders müfredatının kurumlara konulan vakıf 

Ģartnamesindeki mezheplere göre sınırlandırıldığı görülmektedir. Öte yandan 

müderrislerin daha çok kendisinin ve hocalarının kitaplarını okuttuğu görülmektedir. 

Ġbnü‟l-Cevzi (1992,17/125), Gazâlî‟nin ondan ders alanların yazdığı eserlerinde onun 

kitaplarından nakiller yaptıklarını bildirirken onun derslerinde kendi kitaplarını da 

kullandığına iĢaret etmektedir. Ebû Ġshâk “el-Mühezzeb”, Ġbn Sabbâğ “eĢ-ġâmîl” adlı 

kitaplarını derslerinde okutup ezberletmiĢlerdir. Ebû Ali Fârıkî hocasının kitabını 

vefatına kadar okutmuĢtur (Ġbn Hallikân, 1971, 2/77; 4/220).  

Camilerde Sünnî çerçevede daha özgür ders halkaları oluĢturulmuĢ, bu halkalar 

ders müfredatına göre hadis, fıkıh vb. halkası/meclisi Ģeklinde adlandırılmıĢtır. 

Nizâmiye Medresesi müderrisi Ġlkiyâ el-Harrâsî‟den ve Gazâlî‟den fıkıh dersleri alan 

ġâfiî b. AbdürreĢîd‟in (ö. 541/1146) Mansûr Câmii‟nde fıkıh halkası olup Ġbnü‟l-Cevzî 

de bu halkaya iĢtirak etmiĢtir (Ġbnü‟l-Cevzî, 1992, 18/51). Camilerde Ģerî ilimlerden 

baĢka dil ve edebiyat derslerinin verildiği, Ģiir atıĢmalarının yapıldığı da görülmektedir 

(Safedî, 2000, 29/11). Mansûr Camiî müderrislerinden Darîr, nahiv dersleri vermiĢtir 

(Ġbnü‟l-Cevzî, 1992, 15/130). Muhtemelen “el-Mesâilü‟l-Mansûra fi‟n-Nahvi 

ve‟Tefsir” adlı eserini ders halkasında okutmuĢtur. Ġçerisinde vaaz, münazara ve tarih 

meclislerinin de yer aldığı camiler daha kapsamlı ders içeriklerine sahip ilim 

merkezlerinden birisi olmuĢtur. Medine Camii‟nde Ebû Hazm tarih dersleri vermiĢ 

(Ġbnü‟l-Cevzî, 1992, 8/32), Ebû Mansûr Muhammed el-Berevî (ö. 567/1172) Kasr 

Camii‟ndeki halkasında münazara dersleri vermiĢtir (Ġbn Hallikân, 1971, 4/225). 
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Medreselerde 12. Yüzyılın baĢlarından itibaren Ģerî ilimlerin yanında tasavvufî 

eğitimlerin de verildiği görülmektedir. Bu eğitimin verildiğinin en bariz göstergesi 

özellikle tasavvufî yönüyle ön planda olan Gazâlî kardeĢlerin Nizâmiye Medresesinde 

ders vermiĢ olmalarıdır. Ġmâm-ı Gazâlî, medresedeki dördüncü yılında müderris 

kıyafetini çıkarıp derviĢ hırkası giymiĢtir (Sübkî, 1968,6/192-201).  Bunların yanında 

Ebü‟n-Necîb Sühreverdî ile Abdülkâdir Cîlî‟nin medreselerinde yıllarca tasavvufi 

eğitimin verildiği anlaĢılmaktadır (Ġbnü‟d-Dübeysî, 2006, 4/297; Kîlânî, 197, 20-21). 

O dönemde baĢta medreseler olmak üzere diğer eğitim kurumlarında okutulan 

bir kısım kitaplar Ģunlardır:  

“el-Muharrir” Ebû Ali et-Taberî‟nin bu kitabı hilâf/münazara ilmiyle ilgili 

yazılan ilk kitaptır (Bağdâdî, 2002, 8/648). Ebû Ġshâk ġîrâzî ve Ġbn Sabbağ‟ın hilâf 

ilmiyle ilgili olarak hocalarının bu kitabını okuttukları düĢünülmektedir. 

“el-Mühezzeb fi‟l-Mezheb” ġirâzî‟nin ġafiî mezhebiyle ilgili bu kitabı da baĢta 

Nizâmiye Medresesinde olmak üzere diğer ġafiî medreselerinde okutulmuĢtur. Ayrıca 

onun “et-tenbîh” adlı kitabı da okunup ezberlenmiĢtir (Mavsılî, 2005, 7/222). 

 Ġbn sabbağ‟ın “eĢ-ġâmil” ġafiî fıkhı; “el-Umde” fıkıh usülü ile ilgili kitapları 

da uzun bir süre medreselerde okutulmuĢtur. Mütevellî, hocası Ebü‟l-Kâsım el-

Fûrânî‟nin “Ġbâne” adlı fıkıh kitabını okutmuĢ, onun ölümünden dolayı yarıda kalan 

bu kitabını “Tetimme” adıyla yazdığı kitabıyla tamamlamıĢtır (Zehebî, 1985, Siyer, 

18/585). Muhtemelen onun Tetimme‟si de ġafiî medreselerinde okutulmuĢtur.  

Ebû Zekeriyya Yahya et-Tebrîzî‟nin dil ile ilgili “el-Kâfî, Divânü‟l-Mütenebbî, 

es-Seb‟ut-Tıvâl” gibi eserlerinin de dil derslerinde okutulduğu düĢünülmektedir (Ġbn 

Hallikân, 1978, 1/105). Tebrîzî‟nin talebesi olan Cevâlikî‟nin eseri “el-Muhtasar fi‟n-

Nahv” adlı kitabı ile Ebü‟l-Berekât el-Enbârî‟nin “Esrârü‟l-Arabiyye” sinin 

medreselerde dil derslerinde okutulduğu tahmin edilmektedir (Ġbnü‟d-Dübeysî, 2006, 

54).  

Ebûbekir ġâĢî‟nin el-Müstazhirî diye bilinen “Hilyetü‟l-Ulema”sı da ġafii 

medreselerinde okutulmuĢtur. ġâĢî‟ye bu kitabından dolayı Müstazhirî lâkabı 

verilmiĢtir (Sübkî, bty., 6/70-71; Ġbnü‟l-Ġmâd, 1986, 6/28-29). ġafii medreselerinde 



 

 

185 

 

usûl derslerinde Ebü‟l-Feth‟in “el-Vecîz fî Usûli‟l-Fıkh” adlı kitabının okutulduğu 

tahmin edilmektedir. 

Hanefiyye Medreselerinde ġeyh Ebü‟l-Hasan el-Kudûrî el-Bağdâdî‟nin fıkıh 

kitabının Ebû Hanîfe Medresesinin ilk müderrisi Es-Saymerî‟den itibaren okutulmaya 

baĢlandığı ve diğer Hanefi Medreselerinde de okutulduğu düĢünülmektedir. Çünkü 

Saymerî‟nin hocası ve 30 yıl Bağdat‟ın Kâdı‟l-Kudâtlığını yapan ed-Dâmeğânî, 

Kudûrî‟den fıkıh dersleri almıĢtır (Zehebî, Siyer, 26/14)  Bunlardan baĢka baĢta Ġmâm 

Ebû Hanîfe‟nin “el-Fıkhu‟l-Ekber‟i ile Ġmâm Muhammed‟in “Zâhirü‟r-Rivâye”, “el-

Asl/Mebsût”, “el-Câmiu‟l-Kebîr”i Ġmâm Yûsuf‟un “el-Câmiu‟s-Sağîr”i ile Hanefîlerin 

ilk hilâf kitabı olan “Ġhtilâfü Ebî Hanîfe ve ibni Ebî Leylâ” sının da Hanefîliğin temel 

kitapları olduğundan bu medreselerde okutulduğu düĢünülmektedir.  

Hanbelî Medreselerinde baĢta Ahmed b. Hanbel‟in “Müsned”i olmak üzere 

fıkıh usûlünde Ebû Ya„lâ‟nın “el-Udde” si ile Kelvezânî‟nin (ö. 510/1116) “et-Temhîd 

fî usûli‟l-Fıkıh” adlı eserlerinin bu mezhebin temel kitapları olduğundan medreselerde 

okutulduğu tahmin edilmektedir. Kelvezânî‟nin “el-Ġntisâr fî Measîli‟l-Kibâr”ı bu 

mezhebin fikirlerini savunan önemli bir kitap olduğundan bunun da medreselerde 

okutulduğu söylenilebilir (Özel, 2002, 25/218) 

Medrese ve tekkelerdeki tasavvuf derslerinde Sühreverdî‟nin “Avârifü‟l-

Maarif”i ile Âdâbü‟l-Müridîn”i ders olarak verilmiĢtir. Bunun yanında Gazâlî‟nin 

“Ġhyâü Ulûmiddîn”in de okutulduğu düĢünülmektedir. 

4.6.2. Müderrislerin Özellikleri 

Bir toplumun genel karakter ve fikrî yapısını en çok o toplumu yetiĢtiren 

öğretmenleri belirler. Bağdat ve çevresindeki toplumsal oluĢum ve diğiĢimde halkı 

doğrudan veya dolaylı olarak eğiten müderrislerinin etkisi muhakkaktır. Bu bakımdan 

o dönemin müderrislerinin, seçimlerinden ilmî kiĢiliklerine kadar genel özelliklerini 

bilmek toplumun inĢasının etkilerini ortaya koyar. Ayrıca dönemin ilmî faaliyetlerinin 

nasıl gerçekleĢtiğiyle ilgili malumatları da müderrislerin özelliklerinden öğreniriz.  

4.6.2.1. Müderrislerin Görevlendirilmesi 

Bağdat‟ın ilk medreselerinden itibaren müderris seçimlerinde bazı kıstasların 

dikkate alındığı görülmektedir. Kıstaslar medreselerin vakıf Ģartnamelerine, bâni veya 

mütevellî‟nin isteklerine göre belirlenmiĢtir. Bu kıstaslar içerisinde temel Ģartlar ile 
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bazı özel durumlar söz konusu olmuĢtur. Mesela özellikle Nizâmiye Medresesi gibi 

mutaassıp medreselerde ġafiî/EĢ„arî mezhebinden olmak temel kıstaslardandır. Öyle ki 

bu Ģarta uymak için Ebû Tâlib el-Vâsıtî gibi müderrisler mezhep değiĢtirerek ġafiî 

olmuĢlardır (Ġbnü‟d-Dübeysî, 2006, 5/34). Hanefî Medreseleri her ne kadar bu mezhep 

üzere kurulmuĢ olsa da Nizâmiye Medresesi gibi mutaassıp olmayıp farklı 

mezheplerden müderrisler de bu medreselerde görev yapmıĢtır. ġafiî olan Yûsuf ed-

DımaĢkî Ebû Hanîfe Medresesinde müderris olmuĢ (Ġbnü‟l-Esîr, 2003, 9/459), 

Nizâmiye Medresesi müderrislerinden Ebûbekir ġâĢî Nizâmiye Medresesinde 

müderris iken Sultan MelikĢah Medresesinde de ders vermiĢ ( Zehebî, 1984, 19/394), 

Tâciyye Medresesinin de ilk müderrisi olmuĢtur (Ġbnü‟l-Esîr, 1989,8/462).   

Müderris seçimindeki özel durumlar içerisinde ilmî bakımdan yetkin olmak, 

tecrübeli olmak, medresenin talebesi olmak,  belli bir alanda ilmî birikime sahip olmak 

gibi kıstasların olduğu müderrislerin hal tercemelerindeki özelliklerinden 

anlaĢılmaktadır. 

Müderrislerin medreselere görevlendirilmeleri sultan, vezir, divan veya 

halifelik tarafından gerçekleĢtirilmiĢtir. Bu görevlendirilmeler menĢur ya da tevkî ile 

olmuĢtur. Bunun yanında sultanın mütevelli olarak görevlendirdiği kiĢiler de müderris 

atamasında etkili olmuĢtur. Ebû Hanîfe Medresesinin müderrislerini mütevellisi olan 

Müstevfî atamıĢtır (Ġbnü‟l-Cevzî, 1992, 16/100). Nizâmiye Medresesi müderrislerini 

vefatına kadar bizzat Nizâmülmülk‟ün kendisi, ondan sonra da oğulları atamıĢtır. Daha 

sonra sultan ve halifelik divanı tarafından atamaların yapıldığı görülmektedir. Cîlî ve 

Sühreverdî gibi medreselerde müderrislerin aynı aileden birine geçtiği görülmektedir.  

Medreseye atanan müderrisin menĢuru devletin ileri gelenleri, âlimler ve halkın 

da katıldığı bir merasimde okunur, müderris kıyafeti giydirilip müderrisin ilk dersi 

vermesiyle göreve baĢlaması sağlanırdı.  

4.6.2.2. Müderrislerin Kıyafetleri 

Medreseye atanan müderris ilk ders merasiminde siyah renkli cüppe ve tarha 

denilen baĢörtüsünü giyerdi. Müstansıriyye Medresesi müderrisleri lacivert renkli 

tarha giymiĢlerdir (Ġbnü‟l-Fuvatî, 2003, 59). Müderris bu kıyafetini müderrisliği 

boyunca giyer, müderrislik görevinden ayrıldığında çıkartırdı. Müderrislerin zorunlu 

olarak giydikleri bu kıyafeti Ġmâm-ı Gazâlî Nizamiye Medresesindeki müderrislik 
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görevinin dördüncü yılında çıkararak sûfî kıyafeti giymiĢtir (Sübkî, 1968,6/192-201). 

Bu kıyafet zorunluluğuna uymayan müderrislerden biri de Ebû‟n-Necîb es-Sühreverdî 

olmuĢtur. 

4.6.2.3. Müderrislerin Görev Süresi, Emeklilikleri ve Azilleri 

Kaynaklarda geçen müderrislerin hal tercemelerine bakıldığında onlar eğer 

azlini istemez veya azledilmelerini gerektiren bir durumda bulunmazlarsa vefatlarına 

kadar müderris olarak kaldıkları görülmüĢtür. Bunların yanında siyasi sebeplerle de 

azledilen müderrisler olmuĢtur. Halife Müstencid ile Selçuklular arasında yaĢanan 

siyasi olaylar neticesinde Nizâmiye Medresesi müderrisi Nizâmülmülk‟ün torunu olan 

Ebû Nasr Halife tarafından görevden alınmıĢ ve tutuklanmıĢtır. Abdülvehhâb b. 

Muhammed Mu„tezile olmak isnadıyla görevinden uzaklaĢtırılmıĢtır (Ġbnü‟n-Neccâr, 

393-399). Kadılık, hisbelik, elçilik gibi görevler alarak müderrisliği bırakanlar olduğu 

gibi bu görevlerinin yanında müderrisliğe devam edenler de bulunmaktadır. Kendisini 

tamamen tasavvufa vermek amacıyla müderrisliği bırakanlar da olmuĢtur. Gazâlî‟nin 

kardeĢi Ebü‟l-Fütûh, kendini uzlete çekerek müderriliği bırakmıĢtır (Ġbn Hallikân, 

1978, 1-98).  

Müderrisliklerinin yanında farklı iĢler de yapan medrese müderrislerinin 

yukarıdaki gibi azillerini gerektiren bir durum söz konusu değilse, vefatlarına kadar 

müderrislik görevlerini sürdürmüĢlerdir. Bu durumda da onlar için bir emekliliğin söz 

konusu olmadığı görülmektedir. 

4.6.2.4. Müderrislerin ÇalıĢma Alanları 

Müderrislerin ders vermek dıĢında kadılıktan elçiliğe pek çok görevlerde 

bulunduklarını söylemiĢtik. Ama onların asıl iĢleri ders vermek, vaaz vererek toplumu 

aydınlatmak, nasihatleriyle yöneticileri yönlendirmek ve kitap yazmaktı. Kısacası 

onların asıl iĢleri ilim ve ilmî faaliyetlerdi. 

Ġlmî ihtisaslarına baktığımızda onların neredeyse tamamının özellikle hadis, 

tefsir ve fıkıh konusunda yetkin oldukları görülmektedir. Müderrislerin bu üç ana 

ilmin haricinde belli baĢlı bazı branĢlarla öne çıktıkları görülür. Mesela, Yahya et-

Tebrîzî, Ebü‟l-Berekât el-Enbârî, el-Vecîh el-Vâsıtî, Ebü‟l-Berekât Dâvûd, Ġbnü‟Ģ-

ġecerî gibi müderrisler dilde; Ebü‟l-Menâkıb Zencânî hilâf;  Gazâlî, Ġbn Ebû Kudeyye, 

kelâm; Dûrî, Adevî, Kamerüddîn ve Müînüddîn‟de matematikte ön plana çıkmıĢlardır.  
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4.6.2.5. Müderrislerin MaaĢları 

Nizâmiye Medresesi açılmadan önce müderrislere maaĢ bağlandığıyla ilgili bir 

malumata rastlanmamıĢtır. Hatta ilmin bir ücret karĢılığında verilmesinin caiz 

olmayacağı kanaati uzun süre geçerli olmuĢtur (Ocak, 2017, 151).  Bağdat‟ta 

Nizâmiye Medresesinin yapılıp müderrislerinin maaĢ alacaağını duyan Mâverâünnehir 

uleması ilim mâtemi tutup ilme ücret karıĢtığında bayağı ve tembel insanların ilimle 

meĢgul olmaya baĢlayacağını ve ilmin değerini düĢüreceklerini söylemiĢlerdir (Kâtib 

Çelebi, bty, 1/22; Çelebi, 1976, 236). Bu gelenek, ilk olarak Nizâmiye Medresesinde 

baĢlamıĢ, daha sonra diğer medreselerde de devam etmiĢtir. Müderris ve talebelerin ne 

kadar maaĢ aldığıyla ilgili en net bilgiler Müstansıriyye Medresesi vakıf Ģartnamesinde 

geçmektedir. Orada müderrisler için aylık 12, muîdler için 3, talebeler için 2 dinar 

verilmektedir. Verilen bu miktarlar da diğer medresedekiler için aĢağı yukarı aynı 

olmalıdır. Bir dinar 4,40 gram saf altına tekabül ettiğine göre bir müderrisin aylığı 

52,8 muîdin 13,2, talebenin de 8,8 gram saf altındır. 

4.6.2.6. Müderrislere Verilen Cezalar 

Moğol istilâsına kadar geçen dönemde Bağdat‟ta müderrislere yönelik 

uygulanan cezalarla ilgili olarak kaynaklarda bazı bilgiler verilmiĢtir. Verilen bu 

bilgilere göre müderrisler siyasi ve itikâdî nedenlerden ceza almıĢlardır. Müderrislerin 

hal tercemelerine bakıldığından daha çok görevden men (azl) Ģeklinde ceza verildiği 

görülmektedir. Azl ile ilgili pek çok örnekler daha önce verilmiĢtir. Bunun yanında 

hapis ve sadece Ġbnü‟l-Cevzî‟nin verdiği bilgi olan eĢek üstünde gezdirme Ģeklinde de 

cezalar verilmiĢtir. Onun verdiği bilgiye göre Sultan MelikĢah Medresesi müderrisi 

Ġbn Muallim, bazı usülcülerin Allah‟ın var olmadığını iddia ettiklerinden bahsetmesi 

ve ardından Ġmâm ġafiî‟ye söylemediği muhalif Ģeyleri isnad etmesi üzerine vezir onu 

bir eĢek üzerinde Ģehir halkına teĢhir edilerek getirilmesini emretmiĢtir (Ġbnü‟l-Cevzî, 

1992, 18, 196). Bu olayda da görüldüğü üzere bazı müderrisler itikâdî sebeplerden de 

ceza almıĢlardır. Nizâmülmülk‟ün oğlu Ahmed‟in torunu olan Ebû Nasr, Nizâmiye 

Medresesinde müderris iken muhtemelen Selçuklulara yakın olduğu için halifelik 

tarafından azledilip hapse atılarak siyasî bir sebeple cezalandırılmıĢtır (Sübkî, bty., 

6/150).  
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5. SONUÇ-TARTIġMA VE ÖNERĠLER 

 11. yüzyılın ilk çeyreğinde Bağdat‟ın ġiî ve Bâtinîlerin etkisi altında 

kalmasıyla hilâfet hâkimiyeti zaafa uğramıĢ; tam da yok olma sürecine girerken 

Tuğrul Bey‟in müdahalesiyle hilâfet, yeniden otoriteyi ele alarak güçlenmeye 

baĢlamıĢtır. Ancak Bağdat‟ta fikrî anlamda ġiîlerin tesiri kendisini hissettirmiĢ; öte 

yandan Sünnî anlayıĢ, onların karĢısında etkili bir cevap verememiĢtir. 

 Bütün bu geliĢmeler yaĢanırken Selçuklular Bağdat‟ta imar faaliyetlerine 

ağırlık verip kendilerine bir mahalle (Medine Tuğrul Bey) oluĢturmuĢ, açtıkları ilmî 

kurumlar ve vakıflarla ilme ve ilim adamlarına sahip çıkmaya baĢlamıĢlardır. Bu 

mahallenin inĢasıyla Bağdat‟ta bulunan Türklerin kültürlerini koruma, devam ettirme 

politikası düĢünülmüĢ olmalıdır. Ġmâm-ı Âzam Ebû Hanîfe‟nin meĢhedine bir medrese 

yaptırılması, Nizâmiye Medresesinin inĢa edilmesi, Selçukluların savundukları 

mezhepsel inanıĢlarının bu Ģehirde güçlenmesi ve devam etmesi, ġiîler karĢısında 

güçlü ve etkili olacak Sünnî ulema sınıfını meydana getirme gayelerini gütmüĢtür. Bu 

amaçlarla açılan mezkûr müesseseler, buradaki diğer toplumların kendi düĢüncelerine 

uygun medreseler açma fikrini doğurmuĢ onlar da kendileri için ilim merkezleri 

oluĢturmaya baĢlamıĢlardır.  

 Özellikle Nizâmiye Medresesi burada pek çok medresenin açılmasına örnek 

teĢkil etmiĢ ve Bağdat‟ta Mâlikî mezhebi hariç olmak üzere diğer mezheplere ait 

medreseler açılmıĢtır. Nizâmiye Medresesi, medreselerin sadece inĢası bakımından 

değil, ilmî çalıĢmaların daha sistematik, devlet destekli, devletin amaç ve istihdam 

ihtiyacını karĢılayan önemli merkezlere dönüĢmesinde de etkili olmuĢtur.  

 Bu dönemde açılan medreselerdeki hocaların tasavvuf ve mezhep anlayıĢları 

öğrencileri vasıtasıyla geniĢ bir coğrafyaya yayılmıĢ ve günümüzde bile baĢta Anadolu 

olmak üzere Ġslâm dünyasının pek çok yerinde etkisini sürdürmeyi devam ettirmiĢtir. 

Bu bakımdan dönemin ilmî ve fikrî çalıĢmalarında medreselerin eğitim politikalarının 

da dikkatle incelenmesiyle tesirini günümüze kadar sürdüren sosyopolitik 

oluĢumlardaki sonuçlarını gün yüzüne çıkarmaya yönelik yeni çalıĢmaların yapılması 

faydadan hâli değildir. 

Medreselerin ortaya koyduğu yeni sistematik, disiplinli ve çok branĢlı eğitim 

anlayıĢı günümüz yükseköğretiminin çekirdeğini oluĢturması bakımından da dikkat 
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çekicidir. Üniversitelerin oluĢum ve geliĢmesinde rol oynayan bu kurumların NiĢâbur 

merkezli olarak ortaya çıkıp Bağdat‟ta büyümesi ve geliĢmesiyle okullaĢmanın 

nüvesini oluĢturması bakımından dikkat çekmektedir.  

 Medreselere dıĢarıdan gelerek eğitim alıp ülkelerine dönen öğrenciler 

bulundukları yerlerde Selçukluların fikir ve siyasî hâkimiyet düĢüncelerinin de 

elçiliğini yaparak devletin kökleĢmesi ve siyasî amaçlarını gerçekleĢtirmesinde etkin 

rol oynamıĢlardır. Günümüzde bile bazı ülkelerin üniversitelerine bu tür amaçlarla dıĢ 

ülkelerden öğrenci kabul etmeleri ve kendi siyasî hedefleri doğrultusunda 

yetiĢtirmeleri o dönemdeki Selçuklu siyasetinin örnek alındığı bir uygulamaya 

benzemektedir.  

 Bağdat‟ta Halife Müstansır-Billâh‟ın daha görkemli, daha kapsamlı bir 

medrese (Müstansıriyye Medresesi) açma düĢüncesi aslında halifelik ile Selçukluların 

arasında cereyan eden hâkimiyet yarıĢı ve Türk-Arap hâkimiyeti mücadelesinin de bir 

örneği olarak ele alınmalıdır. Bu giriĢimle halifeliğin dört mezhep bağlamında siyasî 

iktidarını elinde tutma ve halifeye bağlılığı artıracak bir kadro yetiĢtirme gibi amaçları 

olabileceği kanısına varılmıĢtır. 

 Avvad Korkis, Naci Ma„rûf ve Mustafa Cevâd gibi araĢtırmacıların özellikle 

Müstansıriyye Medresesi örneğinde Arapların dünyanın ilk üniversitesini açtıklarını 

dile getirmeleri (Avvâd, Mustansıriyye, 1945; Cevâd, el-Medresetü'l-Mustansıriyye, 

1958; Ma„rûf, Târîhu Ulemâi'l-Mustansıriyye, 1959) üzerinde durulması gereken bir 

iddiadır. Onların bu iddialarının temel dayanağı medresede dinî ilimlerin yanında 

diğer bilim dallarında da eğitim verilmesidir. Dolayısıyla medresenin tek baĢına dinî 

ilimlerle birlikte diğer bilim dallarını da müfredatına katmasıyla ilgili ayrı bir 

çalıĢmanın da lüzumu ortadadır. 

Öte yandan Müstansıriyye Medresesinin dört Sünnî mezhebi ihtiva eden, diğer 

ilim dallarını da bünyesinde barındıran bir medrese olarak özgürlükçü ve bilimsel 

tutumuyla Ġmâd Abdüsselâm Raûf, Naci Ma„rûf gibi araĢtırmacıların yanında Ġslâm 

dünyasının hatta dünyanın ilk üniversitesi sayıldığı da kayda değer bir iddiadır. 

 Elde ettiğimiz veriler sonucunda, Bağdat‟taki medreseler, diğer bölgelerde 

açılan medreselere sadece sistematik bir yükseköğretim kurumu olarak değil, belli bir 

tasavvuf fikrinin katılmasıyla maneviyatı güçlendiren bir model olmuĢtur. Bu amaçla 
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kurulan pek çok medrese Osmanlı Devleti‟nin son dönemine hatta günümüze kadar 

uzanan süreçte içerisinde bir tarikat ekolünü de barındırmıĢtır. Bağdat‟ta Gazâlî ile 

baĢlayan medreselerdeki tasavvuf eğitimi daha sonra Abdülkâdir Geylânî ve Ebü‟n-

Necîb es-Sühreverdî ile devam etmiĢ, bu gelenek daha sonra ortaya çıkan tarikatların 

hâkim olduğu yerlerdeki medreselerde de sürdürülmüĢtür.  

 Bağdat‟taki Nizâmiye Medresesinin müderrislerine bakıldığında neredeyse 

tamamının ilimde yetkin ve üst düzey görevlerde bulunan Ģahsiyetler olduğu 

görülmüĢ, bunlar görevlendirilmeden önce belli bir araĢtırma yapılarak seçilmiĢtir. 

Müderrisler, Nizâmülmülk hayattayken bizzat kendisi, ondan sonra oğulları, sultanlar 

ve daha sonra da halifeler tarafından verilen menĢurla ve ilk ders merasimiyle 

görevlerine baĢlamıĢlardır. Nizâmiye Medresesi ile kural haline gelen müderris 

kıyafeti geleneği diğer medreseler tarafından da uygulanmıĢtır. Müderrisler hem 

yetiĢtirdikleri öğrenciler, hem yazdıkları kitaplar hem de yaptıkları vaazlarla topluma 

Sünnî anlayıĢ çerçevesinde ġerî ilimleri vermiĢler, toplumu bu anlayıĢ üzerinde tutmak 

suretiyle diğer fikir akımlarına karĢı diri tutmuĢlardır. 

Diğer taraftan Bağdat‟ta o dönemde sayıları gün geçtikçe artan tekkeler; 

toplumun iman, itikat ve maneviyatında bir gelenek oluĢturarak ilimle birlikte manevî 

çalıĢmalarla karakter oluĢumuna da katkı sağlamıĢtır. Tekkelerdeki maneviyat 

eğitimiyle Ġslâmî mistik anlayıĢ hem çeĢitlenmiĢ hem de yaygınlaĢmıĢtır.  

 Eğitimde kiĢinin kendini tanıması ve belli bir disiplinde eğitilmesi önemli 

amaçlardan biridir. Bu amacın gerçekleĢtirilmesinde tekkelerin önemli bir rolü vardır. 

Bağdat‟taki tekkeler verdikleri manevi eğitimin yanında sosyal ve psikolojik destekleri 

ile halkın bütünleĢmesini ve kaynaĢmasını sağlamıĢtır.  Böylece yaygın eğitim vazifesi 

gören tekkeler sayesinde devletin istediği Ģekilde sosyalleĢme gerçekleĢmiĢtir. Halife 

Nâsır-Lidînillâh bu politikayla hareket ederek Bağdat‟ta pek çok tekke açmıĢtır. 

KuruluĢlarından itibaren ve Bağdat‟taki geliĢmelerinden yola çıkarak tekke eğitimi bu 

çerçevede araĢtırılabilirse çok farklı sonuçlara varılacağı tahmin edilmektedir. 

AraĢtırmada tekkelerle ilgili dikkat çeken bir husus da sadece kadınlara ait ve onların 

eğitilmesini amaçlayan tekkelerin de mevcudiyetidir. Tekkelerin hem kadın sığınma 

evi hem de onların eğitildiği bir merkez olarak görülmesi tarihsel süreçte kadının 

eğitilmesiyle ilgili önemli bir ayrıntıdır. Öte yandan o dönemdeki tekkeler, devlet 

kontrolünde ve yarı bağımsız, fikrî özgürlüklere açık, devletin amaçlarıyla hizmet 
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veren kurumlardır. Günümüze kadar süren tekke geleneğinin devlet kontrolünde 

devamının sağlanması ya da güncel resmî alternatifler oluĢturulması, toplumu yanlıĢ 

yönlendiren illegal oluĢumların türemesini engelleyecektir. Bu bakımdan halife 

Nâsır‟ın tekkeler üzerinden siyasî hâkimiyetini nasıl diri tuttuğu ve halkın kendisine 

bağlılığını nasıl sağladığıyla alakalı yapılacak araĢtırmaların illegal tekkelere alternatif 

olacak çalıĢmalara yol göstereceği kanaatindeyiz.  

 Bağdat‟ın ilmî yönündeki diğer bir unsur da kitap ve kütüphanelerin 

bolluğudur. Neredeyse her medresenin zengin bir kütüphanesinin bulunması, buna 

paralel dârülilim ve özel kütüphanelerin de azımsanmayacak zenginlikte kitaplara 

sahip olması Ģehirde o dönemde kitap sıkıntısı yaĢanmadığının delili sayılabilir. Bir de 

bu Ģehrin kitap dünyasını tamamlayan Bağdat‟ın en kapsamlı çarĢısı olan Sûku‟l-

Verrâkin‟i de iĢin içerisine katmak gerekir.   

 Selçukluların ve izinde giden diğer devletlerin kurduğu medreseler, devletin 

siyasî amacını gerçekleĢtirerek devlet adına bir fikir birliği oluĢturma, devletin temel 

hedeflerine sahip çıkıp, bu düĢünceyi geliĢtirme gibi bir çalıĢma alanı olması 

bakımından örnek eğitim kurumları olmuĢtur. 

 Medreselerin kazandırdığı diğer bir katkı, devletin ve toplumun ihtiyaç 

duyduğu kadı, tabip, kâtip, avukat, divan memurları vb. kalifiye kiĢilerin devlet 

tekelindeki resmî kurumlar tarafından yetiĢtirilmesidir. Toplumu siyasî, sosyal ve 

kültürel bakımdan etkileyecek olan kiĢiler, daha devletçi kiĢilikleriyle topluma bu 

hedefte hizmet edecekler, böylece devletin daha güçlü ve halkıyla bütünleĢik bir yapısı 

ortaya çıkacaktır. Bu gayeleri önceden gören Selçukluların eğitim ve ilim 

çalıĢmalarına bütçe ayırması, ilim ehline saygı duyup destek vermesi, onları üst düzey 

vazifelerde kullanarak topluma onların vasıtasıyla devletin büyüklüğünü 

hissettirmeleri, devletin kalıcılığını ve daha da büyümesini sağlamıĢtır. 

 Öte yandan Nizâmülmülk‟ün açtığı ve belli bir mezhep ya da düĢünce 

zorunluluğu getirilmesi suretiyle model olduğu medrese ve diğer müesseselerdeki 

buna benzer hedefler her ne kadar baĢarılı olduysa da, eksik bir tarafı vardı. O da 

toplumun en çok ihtiyaç duyduğu birlik ve beraberlik duygusuydu. Maalesef birlik ve 

beraberlik duygusunun medresede tam anlamıyla verildiğini söyleyemiyoruz. O 

dönemin kaynakları medreseden kaynaklı mezhep ve tasavvuf kavgalarının 
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yaĢandığıyla ilgili bilgiler nakletmiĢlerdir. Bu kavgalar ilmî çalıĢmaların 

yavaĢlamasına ve değiĢik zamanlarda kitapların toplatılarak yakılması suretiyle 

birikimin de yok olmasına sebep olmuĢtur. Halife Müstansır muhtemelen dört 

mezhepli medreseyi bu kavgayı bitirmek için açmıĢtır. Selçukluların bu tek mezhepli 

medreseleri açarken hoĢgörü çerçevesinde, temelde Sünnî anlayıĢın ilmî yönden 

güçlenmesini sağlamak, batıl fikirlere karĢı savaĢmak gibi amaçlar güttüğü ortadadır. 

Ama özellikle Nizâmiye Medresesindeki koyu mezhepçilik sadece Sünnî olmayanlara 

karĢı olmamıĢ, Hanbelîlere karĢı da bir atağa dönüĢmüĢtür. Hanbelîlere karĢı yapılan 

mücadelelerde Selçukluların resmî bir desteği yoksa da onlar, çatıĢmaları engelleyecek 

bir tutum da izlememiĢlerdir.  

 Bağdat‟ta Sünnî mezhepler içerisinde ortaya çıkan bu kavga ve çatıĢmalar daha 

çok Hanbelî ve ġafiî mezhebi medreselerinin taraftarları arasında gerçekleĢmiĢtir. 

Kaynaklardan Hanefî medreselerinin ġafiî medreselerine göre daha kucaklayıcı ve 

mezhep kavgalarından daha uzak olduğu anlaĢılmaktadır. ĠĢin ilginç yanı Selçuklu 

sultanları Hanefî medreselerini açıp, onları vakıflarıyla sürdürürken çatıĢmalara sebep 

olan Nizâmiye Medresesi ile ilgili müderris maaĢı hariç, doğrudan yardımlarıyla ilgili 

bir malumat görülmemiĢtir. Bu yönüyle bakıldığında Selçuklu ailesinin çatıĢmalara 

yol açan bu medrese ile çok yakın ilgilerinin olmadığı görülmektedir. Netice olarak 

Selçuklu ailesinin destekledikleri Hanefî medreseleri hoĢgörüden, birlik ve 

beraberlikten uzak değilken Nizâmiye Medresesi koyu bir ġafiî tutumu sergileyerek 

çatıĢmalara sebep olmuĢtur. Medresenin bu olumsuzluğuna rağmen ġiî/Fâtimîlere 

karĢı sergilediği ilmî ve fikrî mücadele, Ġslâm-Türk dünyası için olumlu ve önemli bir 

sonuçtur. 

 Bağdat‟ta Haife Mansûr‟un yaptırdığı ilk Camii olan Mansûr Camii hem ilmî 

faaliyetlerin yapıldığı bir merkez olması hem de Halife Me‟mûn döneminde zikir 

meclislerini de içerisinde barındırması bakımından ilk yer sayılmaktadır. BaĢta bu 

camii olmak üzere diğer camilerde hem medreselerin varlığında hem de öncesinde 

fıkıh, tefsir, hadis, münazara, tarih ve edebiyat gibi dersler için halkalar 

oluĢturulmuĢtur. Bu halkaların müderrislerinin seçimlerinde halifenin ya da ileri gelen 

devlet adamlarının dahli olduğu görülmektedir. Selçuklular da Bağdat‟a baĢta Sultan 

Camii olmak üzere pek çok camii kazandırmıĢtır. Selçukluların camilerinde de ilmî 

faaliyetler sergilenmiĢtir. Özellikle MelikĢah‟ın yaptırdığı camii medreseye dönüĢmüĢ, 
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“Medrese Câmiu‟s-Sultan” adıyla kaynaklarda en sık geçen eğitim merkezlerinden 

birisi olmuĢtur. 

 Bağdat‟taki Müsteced Camii, hem ilim meclisleri, hem fütüvvet hırkasının 

giydirildiği bir mekân, hem de içerisinde dârü‟l-kur‟an bulunduran merkez olması gibi 

özellikleriyle Ģehrin nadir camilerinden birisi olmuĢtur.  

 KuruluĢundan itibaren tıp ilmine ve hastanelere önem verilen Bağdat‟ta 

Selçuklular döneminde var olan bimâristanlarla ilgili malumatların kaynaklarda çok 

fazla geçmediği görülmektedir. TutuĢiyye Bimâristanı dıĢında Selçuklulara ait bir 

hastane ismi bulunamamıĢtır. Tespit ettiğimiz toplam 6 Bimâristan‟dan sadece 

TutuĢiyye Bimâristan‟ı çalıĢtığımız dönemde, diğerleri ise 11. Yüzyılın baĢlarına 

kadar olan süreçte açılmıĢlardır. 
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EK 10. 

Tablo 4. 1. Bağdat’ta 1258 yılına kadar kurulan mezheplerine göre medreseler ve sayıları 

Mezhepler Medreseler Sayıları 

ġafiî Nizâmiye Medresesi,  Zümrüt Hatun Medresesi, 

Fahriyye Medresesi, Sıgatiyye Medresesi, ġâĢî 

Medresesi, Necîbiyye Medresesi, Kayseriyye 

Medresesi, Behâiyye Medresesi, Kemâliyye 

Medresesi, ġerâbiyye Medresesi, Ġsbehbeziyye 

Medresesi,  

 

 

11 

 

Hanefî Hanefîyye Medresesi, Sultan MelikĢah Medresesi, 

Türkan Hatun Medresesi, TutuĢiyye Medresesi, 

Gıyâsiyye Medresesi, Mugîsiyye Medresesi, Tâciyye 

Medresesi, Ebrâdî Medresesi, Zeyrek Medresesi, 

Muvaffakiyye Medresesi, Nâciyye Medresesi, es-

Sultan Medresesi,  

 

12 

 

Malikî Yok  

Hanbelî BenefĢe Medresesi, Muharrimiyye Medresesi, Ebû 

ġüca‟ Medresesi, Ġbnü Bekrûs Medresesi, Ġbnü ġemhal 

Medresesi, Ġbn Dinar Ebû Hâkim Medresesi, Ġbnü 

Hübeyre Medresesi, Ġbnü‟l-Bell Medresesi, Ġbnü‟l-

Cevzî Medresesi, Ġbnü‟l-Attâr Medresesi, 

Mücâhidiyye Medresesi, Halbe Mahallesi Medresesi,  

12 

ġafiî-Hanefî Es-Seâde Medresesi, 1 

Dört 

Mezhep 

Müstansıriyye Medresesi, BeĢîriyye Medresesi, 2 
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EK 11.  

Tablo 4. 2. Bağdat Nizâmiye Medresesi Müderrisleri Tablosu (1258 yılına kadar ders verenleri 

içermektedir. Vekil müderrisler eklenmemiĢtir.) 

Adı Doğum Yeri 

ve Tarihi 

Görev yaptığı Tarih Ölüm Yeri 

ve Tarihi 

Alanı Hocaları 

Ebû Nasr Ġbni‟s-Sabbâğ Bağdat 

400/1010 

10 Zilhicce 459 

22 Eylül 1067 

20 gün 

Bağdat 

477/1084 

Fıkıh 

Usulu 
Fıkıh 

Ebû‟t-Tayyib Et-Taberî 

476/1083-15 ġaban 477 
/ 17Aralık 1084 

Ebû Ġshâk EĢ-ġîrâzî ġîrâz 

393/1002-1003 

30 Zilhicce 459 

12/Ekim/1067 

476/1083 vefatına kadar 

 

Bağdat 

476/1083 

Fıkıh 

Hilâf 

Cedel 

Ebû‟t-Tayyib Et-Taberî 

Ebû Sa„d el-Mütevellî NiĢâbur 

426/1035 

476 kısa süreliğine Bağdat 

478/1086 

Fıkıh 

Ferâiz 

Din Usulü 

 

477/1084-478/1086 

EĢ-ġerif 

Ebû‟l-Kâsım ed-Debûsî 

 478/1086-482/1089 Bağdat 

482/1089 

Fıkıh  

Hadis 

Münazara 

Dil 

 

Ebû Abdullah el-Hulvânî   Isfahan 

493/1099-
1100 

Fıkıh  

Ebû Abdullah Et-Taberî Bağdat 483/1090- 

484/1091 

Harezm 

530-531/ 
1135-1136 

Fıkıh Ebü‟t-Tayyib Et-Taberî 

Ebû Ġshâk EĢ-ġîrâzî 

489/ 1096 -493/1100 

Ebû Muhammed el-Fâmî ġiraz 483/1090-484/1091 500/1106 Fıkıh  

Ebû Hamid el-Gazzâlî Tus 

450/1058 

484/1091- 

488/1095 

Tus 

505/1111 

Fıkıh 

Kelâm 

 

Ahmed b. Muhammed er-
Razkâni 

el-Cüveynî 
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Adı Doğum Yeri 

ve Tarihi 

Görev yaptığı Tarih Ölüm Yeri 

ve Tarihi 

Alanı Hocaları 

Ebû Zekeriyya Yahya Et-

Tebrîzî 

Tebriz  502/1108 Dil  

Ġlkiya el-Herrâsî Taberistan 

450/1058 

493/1100-504/1110 Bağdat 

504/1110 

Fıkıh 

Tefsir 

Hadis 

Ġmâmül-Haremeyn  

el-Cüveynî 

Ebûbekir EĢ-ġâĢî Meyyâfârıkîn 

429/1037 

504/1110- 

507/1114 

Bağdat 

507/1114 

Fıkıh 

Hilâf 

el-Kazerûnî 

Ebû Mansûr Et-Tûsi 

Ebû Muhamed el-Cüveyni, 
Ebû Ġshâk 

Ebû‟l-Fetih Esad el-

Mîhenî 

Mîhen 507/1114- 

513/1119 

Hemedân 

527/1132 

Fıkıh  

517-iki ay 

ya da 

523? 

Ġbn‟u Ebû Kudeyye et-
Temimi el-Kayrevâni 

Kayrevân 1119‟a kadar Bağdat 

1119 

Kelâm 

Kıraat 

Ebû Abdullah el-Hüseyin b. 
Hâtem el-Ezdî 

Ebû‟l-Hasan el-Fasihî el-

Ġstirâbâzî 

Ġstirâbâz 1123‟e kadar Bağdat 

1123 

Nahiv Abdulkahır el-Cürcânî 

Ebû‟l-Fetih b. Berhan Bağdât 517/1123-520/1126  Bağdat 

1126 

Usûl 

Fürû 

Ġmâm-ı Gazâlî, Ebûbekir eĢ-

ġâĢî  

Ġlkiya el-Herrâsi 

Ebû Sa„d el-Hulvânî Hulvân  Semerkant 

1126 

Fıkıh 

Hilâf 

Usûl 

Ebû Ġshâk eĢ-ġîrâzî 

Ebû‟l-Futûh el-Gazzâli Tus 488/1095 kısa süreliğine Kazvin 

1126 

Fıkıh 

Vaaz 

 

Ebû Ali el-Isfahâni Isfahân 1130 yılına kadar Bağdat 

1130 

Edebiyat Ebûbekir el-Hocendî 

Muhammed b. Ahmed ed-
Dîbâci 

Nablus 

1050 

526/1132 „den önce Bağdat 

1132 
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Adı Doğum Yeri 

ve Tarihi 

Görev yaptığı Tarih Ölüm Yeri 

ve Tarihi 

Alanı Hocaları 

Ebû‟l-Fetih el-Mîhenî Mihen 507/1114-513/1119 Hemedan 

527/1132 

  

517/1123 ġaban/Ekim- 
aynı yıl Zilkade ayına 

kadar. 

Abdurrahman Et-Taberî Bağdat 513/1119-517/1123 Harizm 

530-

531/1136-
1137 

Fıkıh Babası (Ebû Abdullah) 

Ebû Ġshâk Eġ-ġîrâzî 

Ebû Es‟âd b. Ebibekir el-

Hocendî 

Isfahân  Hemedan 

552/1157 

 

  

Ebû Mansûr Ġbnü‟r-Rezzaz Bağdat 

1070 

 Bağdat 

539/1145 

Fıkıh Ġmâm-ı Gazâli, Ebû Sa„d el-
Mütevellî, Ġlkiya el-Harrâsî, 

Ebûbekir eĢ-ġâĢî,  

Es„ad el-Mihenî 

Ebû Mansûr el-Cevâlikî Bağdat 

466/1073-1074 

1145‟e kadar Bağdat 

540/1145 

Nahiv  

Dil 

Ebû Zekeriyya et-Tebrîzî 

Ebü‟l-Fetih ibni‟l-Bâkarhî 482/1089-1090 517/1123-2 ay (ġaban 

ayına kadar, yerine el-

Mihenî geçti) 

Gazne 

553/1158-59 

Fıkıh Ġlkiya el-Harrâsî 

Ġmâm-ı Gazâlî 

Ebû Nasr el- KuĢeyrî 

 

Ebü‟l-Vakt Abdul-Evvel 

el-Siczî 

Herat 

458/1066 

552/1157 Bağdat 

553/1158 

Hadis Abdullah el-Ensârî 

el-Emir Ebû Nasr 

Muhammed 

(Nizâmülmülk‟ün torunu) 

 537/1142 -545/1151 DımaĢk 

561/1166 

 Es„ad el-Mîhenî 

547/1152- 

557-1162 

Ebü‟n-Necîb  

Es-Sühreverdî 

Sühreverd 

490/1097 

 545/1150-547/1152 Bağdat 

563/1168 

Fıkıh 

Hadis 

Ali b. Nebhan (Hadis) 

Esad el-Mîhenî 

(Fıkıh) 

Yûsuf b. Bundâr ed-
DımaĢkî 

 545/1150- iki hafta Bağdat 

563/1167-

1168 

Fıkıh Es„ad  el-Mîhenî 

563/1167-68‟kadar 
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Adı Doğum Yeri 

ve Tarihi 

Görev yaptığı Tarih Ölüm Yeri 

ve Tarihi 

Alanı Hocaları 

Ebû Nasr eĢ-ġâĢî Bağdat 566/1166 

569/1169 

Bağdat 

576 

Fıkıh Ebü‟l-Hasan ibni‟l-Hall 

Ebû‟l-Berekât el-Enbârî Bağdat 

513/1119 

577/1181‟den önce. Bağdat 

577/1181 

Dil 

Fıkıh 

Ġbnü‟r-Rezzâz Fıkıh 

Ebû Mansûr ibni‟l-Cevâliki 
ve Hibetullah b. eĢ-ġecerî 

(Dil) 

Ebûl- Meâli el-Vaiz Merv 582/1186-1187‟ ye 
kadar. 

Bağdat 

582/1186-

1187 

  

Rıdâullah Ebû‟l-Hayr el-

Kazvînî Et-Talekânî 

Kazvin 

512/1118-19 

569/1173-1174-

589/1193 

Kazvin 

590/1193 

Fıkıh 

Hadis 

Hilâf 

Ebûbekir b. Melekdâz b. Ali 

el-Amrakî (Fıkıh) 

Muhammed b. Yahya 
(Fıkıh) 

Ebû Tâlib el-Kerhî Kerh 589/1193-? Bağdat 

585/1189-
1190 

Fıkıh  

el-Mücîru‟l-Bağdadî Bağdat 

517/1123 

592/1196- üç ay Hemedan 

592/1196 

Usûl 

Fürû 

Cedel 

Kelâm 

Ebûbekir el-Urmevî 

Ebû‟l-Futûh el-Ġsferâyini     

   

Ġbn Fadlân Ebû‟l-Kasım 512/1118  Bağdat 

595/1199 

Fıkıh 

Münazara 

Ebû Mansûr er-Razzaz 

Muhammed b. Yahya 

Ebû‟l-Hasan Ali el-Fârıkî Meyyafarıkîn 593/1197 yılına kadar… 602/1205-
1206 

Fıkıh Ali b. Ebî Amr 

Mecdüddîn Yahya b. Er-

Rebî el-Vâsıtî 

Vâsıt 

528/1134 

606/1210 yılına kadar… Bağdat 

606/1210 

Fıkıh  

Hilâf 

Cedel 

Matematik 

Babası Ebü‟l-Fadl  

Ebû Ca„fer el-Bûkî 

Muhammed b. Yahya 

Ebü‟n-Necîb es-Sühreverdî 

el-Vecîh Ebûbekir ibni‟d-

Dihân 

Vâsıt 

532/1138 

612/1215 yılına kadar… Bağdat 

612/1215 

 

Nahiv  

Ebû‟l-Muzaffer el-Mavsılî Musul 

542/1147-48 

615/1218 yılından önce 
bir müddet ders verdi. 

Musul 

615/1218 

Fıkıh Ebü‟l-Berekât ibni‟s-Surûcî 

Ebü‟l-Muhâsin Yûsuf b. 
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Adı Doğum Yeri 

ve Tarihi 

Görev yaptığı Tarih Ölüm Yeri 

ve Tarihi 

Alanı Hocaları 

Bundâr 

Ġbnü‟l-Müferric et-Tikritî Tikrit 

531/1136 

607/1210-616/1219 Bağdat 

616/1219 

Fıkıh  

Hilâf 

Usûl 

Saîd b. ġehrezûrî 

Ebü‟n-Necîb es-Sühreverdî  

 Yûsuf ed-DımaĢkî 

Ebû‟l-Abbâs el-Vâsıtî Vâsıt 631/1234 „e kadar 40 

yıl… 

Bağdat 

631/1234 

Matematik 

Ferâiz 

 

Ġbnü‟l-Hübeyr el-Himyerî Bağdat 

559/1164 

626/1228-639/1242 Bağdat 

639/1242 

Fıkıh 

Cedel 

Münazara 

el-Mücîru‟l-Bağdâdî  

 Ebü‟l-Mefâhir en-Nûkânî 

Sirâcüddîn Ömer b. 

Bereke en-Nehregalî 

 649/1251 den sonra… 654/1256   

Necmüddin el-Bâdirâî  594/1197-98 639/1241‟den sonra bir 
müddet… 

DımaĢk 

655/1257 

Hadis 

Fıkıh 

Abdülazîz b. Menîna Ebû 
Mansûr er-Rezzaz 

Ebû‟l-Menâkıp Mahmud 
ez-Zencânî 

Zencân Bir müddet… Bağdat 

656/1258 

Fıkıh 

Hilâf 

Usûl 

 

ġerefüddin Harun el-

Cüveynî 

 672/1273   Burhanuddin en-Nesefî 

Safiyyüddîn Abdülmü‟min 
el-Bağdâdî 
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EK 12.         

         Tablo 4. 3. Bağdat’taki müderrislerin tasavvuf silsileleri 

 

 (Hodgson, 1993, 2/175). 

 




