


MERHABA...

Bir asırdan biraz evvel 1917’de Dârüsselâm, Kudüs bizden ayrı 
düştü. Endülüs’ün acı ve hüzün yüklü hatıraları dururken, 
Türkistan, Hindistan daha soğumamışken gereken dersler 
alınamamış ve Kudüs de kaybedilmişti. Tarih tekerrür ettiği 
her derste daha ağır bedeller ödetiyordu.

Ve Gazze. Sultan Kutuz’un önüne çıkan her şeyi ve her yeri 
yakıp yıkan Moğol istîlâsına  1260 tarihinde dur dediği 
Aynicâlût Savaşı’nın, canlı şahidi aziz topraklarda şimdi yeni 
bir Endülüs sergileniyor. Dünya sessiz, insanlık çaresiz; çağdaş 
Câlûtlar her zamankinden daha fütursuz.    

Dârülmülk Konya ’nın üçüncü sayısı işte tam bu vahşetin 
tanıklığında vücut buldu. Dârülmülk’ten Dârüsselâm’a bir 
dua olsun diye… Bir dua olsun ki Kılıçarslanlar, Selahaddinler, 
Baybarslar… artık geç kalmasın.  

Ve bir dua da Mustafa Sabri Küçükaşcı hocamıza. İnanırız ki 
ne kadar yaşadığımız değil ne için yaşadığımız ve yaşadığımız 
sürede neler yapabildiğimiz hayatımızı anlamlı kılacaktır.  
Konya ’nın mümtaz değeri aziz Küçükaşcı hocamız bunun en 
güzel örneklerinden birini sergileyerek Dâr-ı bekâ’ya azimet 
eyledi. Hepimize umudu, sabrı ve sevgiyi emanet ederek…

Dârülmülk Konya bir kimlik olduğu kadar bir medeniyet 
hafızası olma hasbiliği ile huzurlarınıza çıkmaktadır. Bu 
itibarla üçüncü sayısında da hem kimliğimizin hem de    
medeniyetimizin hafızasından zengin ve farklı konularla koru 
harlandırmaya devam edecektir. Umulur ki bu kor tıpkı tarihte 
olduğu gibi gelecekte de nice mahzun ve mazlum gönüllerin 
yüreklerini ısıtacak, yeni baharlar muştulayacaktır.
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DÂRÜLMÜLK’TEN
DÂRÜSSELÂM’A
DÂRÜLMÜLK

Bir asırdan biraz evvel 1917’de Dârüsselâm, 
Kudüs bizden ayrı düştü. Endülüs’ün acı ve 
hüzün dolu hatıraları dururken, Türkistan, 
Hindistan daha soğumamışken gereken dersler 
alınamamış ve Kudüs de kaybedilmişti. Tarih 
tekerrür ettiği her derste daha ağır bedeller 
ödetiyordu.

Ve Gazze. Sultan Kutuz’un 1260 tarihinde 
durdurduğu, önüne çıkan her şeyi ve her yeri 
yakıp yıkan Moğol istilâsının canlı şahidi aziz 
topraklarda şimdi yeni bir Endülüs sergileniyor.

Dârülmülk Konya ile Dârüsselâm’ın tarihleri de 
böyle bir kader anında kesişti ve Dârüsselâm’a 
yönelen Haçlı ateşine önce Dârülmülk kendisini 
siper etti.

1071’de Anadolu’nun kapısını aralayan 
Türklerin Kızılelma’sı İstanbul’un yolu 
üzerinde bulunan İznik Anadolu’daki ilk 
payitaht olmuştu. Telâşa düşen Avrupa, Türkleri 
Anadolu’dan söküp atmak için Kudüs’ün 
rüşvet vaadi olarak kullanıldığı Haçlı seferlerini 
başlattı. İkiyüz yıl süren savaşlar neticesinde 
yine kan, yine gözyaşı ve ateş düşmüştü 
bu topraklara. İşte Türkiye Selçukluları bu 
vahşet ateşini de kanlarıyla söndürerek bizlere 
Anadolu’yu yurt bıraktılar.

Haçlı seferlerinin Avrupa kimliğinin 
oluşmasında inkâr edilemez bir yeri vardır. 
O yüzden aradan bin sene geçmiş olmasına 
rağmen bu ruha sık sık atıfta bulunulur. 
Ancak her şeye rağmen Roma sonrasının 
keşmekeşinde imtiyazlarını ve gücünü 
kaybetmekte olan kilisenin kendisine 
yönelen sorgulamaları bir dış tehdit ile 
savuşturma arayışında “Hıristiyanlığın kutsal 
mekânlarını kafirlerin elinden kurtarmak” 
gibi bir dini misyonu kullanma çabası 
unutulmamalıdır. Böylece 1096 yılında başlayan 
ve bu seferlere katılanların kıyafetlerinde haç 
işareti bulunduğu için bu ad ile anılan Haçlı 
Seferleri yaklaşık iki yüzyıl tıpkı günümüzdeki 
gibi vahşetin bu aziz topraklara egemen olduğu 
bir felaket dönemi yaşattı. Bu süre içinde 
ondan fazla sefer düzenlenmiş, nihayet 1291’de 
‘geldikleri gibi gitmek’ zorunda kalmışlardı.

İlk Haçlı seferinde kalabalık orduların İznik’te 
durdurulamayacağını değerlendiren Türkiye 
Selçuklu Sultanı I. Kılıçarslan 26 Haziran 
1097’de başkentini Konya’ya taşıdı ve Konya 
Dârülmülk olarak tam 211 yıl boyunca devletin 
kalbini teşkil etti. Bu 211 yılda doğudan ve 
batıdan Moğol’dan ve haçlılardan bîzar 
olmuş bütün ilim, irfan ve sanat erbabı 
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burada kendilerine bir huzur ve eman mekânı 
buldular. Dârülmülk ile yeni bir bahar başladı. 
Konya birbirinden muhteşem mimari eserleri 
ile bezendi ve kısa sürede Anadolu’nun en 
gelişmiş kentlerinden biri oldu, kültür ve 
sanatta altın çağını yaşadı. Bahaeddin Veled, 
Kadı Burhaneddin, Kadı Siracüddin, Sadreddin 
Konevî, Şahabeddin Sühreverdi gibi âlimler 
ve mutasavvıflar burada yerleştiler. Şarkın ve 
Garbın gönül sultanları Mevlânâ Celâleddin 
ile Muhyiddin Arabî burada buluştu. Işık 
olup ufukları aydınlattılar, aşk olup yürekleri 
tutuşturdular. Zaman kutupların zamanı 
mekân Konya idi. Ve Konya İslâm’ın ikinci 
baharı Türkistan intişarına ev sahipliği yapan 
bereketli Maveraünnehir bozkırlarının havasıyla 
suyuyla ve tabi ki yeni ruhu ile Anadolu’daki 
izdüşümüydü.

Türkler, Konya’ya Malazgirt sonrasında 1073 
yılında ulaşmışlardı. 1097’de Konya Dârülmülk 
olunca yeni bir safha başladı.1101 yılındaki 
Haçlı Seferlerinin yeni hedefi ise Anadolu’yu da 
ele geçirip Türkleri geldikleri yere göndermekti.

Türkiye Selçuklu Sultanı I. Kılıçarslan bütün Türk 
beylerine mektup yazarak yaklaşan tehlikeye 
karşı birlik olmalarını istedi. Bu birlik sayesinde 
2 Ağustos’ta önce Merzifon yakınlarında sonra 
Konya ve Ereğli’ de yapılan savaşlarda Haçlılar 
tam bir mağlubiyete uğratıldı. Haçlıların bütün 
hesapları Türkler tarafından bozulmuştu ve bunu 
hiç unutmadılar. Öyleki Avrupa kimliğinde bu 
tarihler hep hatırlatıldı. Meselâ 1917’de Kudüs’ü 
teslim alan İngiliz General Allenby’nin “ Haçlı 
Seferleri şimdi amacına ulaşmıştır” ifadesi 
bunlardan biridir. 11 Eylül sonrası ABD Başkanı 
Bush’un Haçlı seferleri benzetmesi de aynı bilinç 
altının ifşası olmalıdır. 

ANA HATLARI İLE 
HAÇLI SEFERLERİ 
KRONOLOJİSİ
 
1096- Haçlı Ordusu’nun başlattığı 

Yahudi katliamında Orta 
Avrupa’da Rhein Nehri civarında 
10 binden fazla kişi öldürülür. 

1097- Haçlı Ordusu İznik’i ele geçirir. 

1097- Eskişehir civarında yapılan 
meydan savaşında Selçuklu 
Türkleri karşısında hezimete 
uğratılıp on binlerce kayıp 
verirler. 

1098- Antakya Haçlıların eline geçer. 

1099- Kudüs düşer. Şehirde 
korkunç katliam yapılarak 
Müslümanlar ve Yahudiler yok 
edilir. 

1101- Ardı ardına Anadolu’ya 
giren üç muazzam Haçlı Ordusu 
Merzifon, Konya ve Ereğli’de 
I. Kılıçarslan tarafından 21 gün 
içinde imha edilir. 

1144- İmadüddin Zengi Urfa’yı
Haçlıların elinden alır. 

1147- II. Haçlı seferi başlatılır. 

1148- Alman İmparatoru 
III. Konrad’ın ordusu yok edilir.
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Son iki yüzyıllık zaman diliminde kaybedilmiş 
bütün cephelere rağmen Müslümanlar 
arasında emperyalizme direnme azminin 
hâlâ mevcudiyeti, Batı’da yeni stratejilerin 
belirlenmesine yol açmaktadır. İslâm dünyasının 
son iki yüzyıllık birikimini tasallut altına alan bu 
girdabın acı meyvesi, günümüzde bütün İslâm 
toplumlarının kavga ve savaş mahalli oluşu, 
bütün Müslüman kaynaklarının çalınması ve 
en hazini de İslâm’ın kan, şiddet ve terör dini 
olarak takdim edilmesidir. İnsanlık tarihinin en 

insanlık dışı uygulamalarının sergilendiği Batı 
himayeli İsrail vahşeti bu arka planın görünen 
yüzüdür. Batı himayesinin ise İsrail sevgisinden 
çok ‘Batıyı Yahudilerden temizlemek’ adına 
girişilen en az beş yüzyıllık bir çabanın makyajı 
olduğu unutulmamalıdır. 

Batı karşısında Haçlı Seferlerinden ve 
Endülüs’ten itibaren birlikte bedel ödeyen 
Müslümanlarla Yahudilerin yolları ne yazık 
ki 19. yüzyılda Beyaz Protestanların başlattığı 
ve aynı zamanda ‘Avrupa’yı Yahudilerden 

Mescid-i Aksa, 
Müslümanların ilk 

kıblesi olup üç semavi 
dinde de kutsal olarak 

kabul gören bir 
mekandır
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1187- Selahaddin Eyyubi Kudüs’ü 
kurtarır. 

1189- III. Haçlı Seferi başlatılır. 

1190- Haçlılar Akka Kalesi’ni ele 
geçirdiler ancak Eyyubiler 
karşısında fazla dayanamadıkları 
için geri dönerler. 

1202- lV. Haçlı Seferini başlatılır. 

1204- Haçlı Ordusu İstanbul’u 
işgal edip Latin Devleti kurar. 
Şehirde görülmemiş bir talan 
yapılır, binlerce kişi öldürülür. 

1217- V. Haçlı seferinde özellikle 
Alman ve Fransızlardan oluşan 
30 binden fazla çocuk Kudüs’e 
doğru yola çıkarılır. Ancak yolda 
perişan olup binlercesi boğulur 
veya esir alınır. 

1218- Haçlı Ordusu da Eyyubiler
karşısında mağlup olur.  

1228- Vl. Haçlı Seferi başlatılır. 

1244- Kudüs bir ara Haçlıların eline 
geçerse de Türkler şehri 
kurtarır.

1268- Sultan Baybars, Antakya kalesini 
Haçlılardan aldı. 

1291- Akka şehri de Mısır ordusu 
tarafından ele geçirilince 
Haçlıların doğu macerası son 
bulmuş oldu.

temizleme’ fikrinin Holokost’tan önceki bir 
teşebbüsü de olan “Hristiyan Siyonizm’i” ile 
ayrılacaktır.’

Daha haçlı seferi teşebbüsü ortaya konulur 
konulmaz haçlıların ilk uygulamaları Avrupa’daki 
Yahudilere ve hatta yola çıktıktan sonra da 
kendilerinden farklı olan doğu Hristiyanlarına 
karşı bile yönelen yağma ve kıtal ile sergilendi.
Avrupa’nın hemen her yerinde Yahudilerin 
zulme maruz kalması mallarının gasp edilmesi 
ve zorla Hristiyanlaştırılmaları gibi utanç 
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Mescid-i Aksa’daki 
en önemli 

yapılardan biri 
olan, Müslümanlar 

tarafından inşa edilen 
Kıble Mescidi (Aksa 

Mescidi)
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verici uygulamalar sıradandı. Avrupalı haçlılar 
açısından Türkler Hz. İsa’nın doğduğu yerleri 
almışlarsa Yahudiler de ona ihanet ederek 
çarmıha germişlerdi ve esasen aralarında bir fark 
yoktu. 

Güya yardım için geldikleri Bizans başkenti 
İstanbul’da da yaptıkları yağma ve talan 
karşısında Bizanslıların “şehirde Katolik 
keşişlerinin külahını görmektense Türk sarığını 
tercih ederiz” sözü o günlerin tahribatına bir atıf 
olarak tarihteki yerini almıştı. 

Sonra tarihin en aydınlık safahatlarından 
Endülüs’ü karanlığa mahkûm eden haçlı 
bağnazlığında da Yahudiler de ya irtidat ya ölüm 
ile sınanıp katliamlara maruz kaldıklarında 
Osmanlılar gemileriyle imdatlarına yetişip 
onlara Anadolu ve Balkanlarda kendi inançları 
ve kimlikleriyle yeni bir gelecek kurma imkânı 
bahşetti. Günümüzde Türkiye’de yaşayan 
Sefaret vatandaşların hemen hepsi o günlerin 
hatıralarını barındırmaktadırlar ve eminiz ki 
Gazze’de yaşananlardan onlar da tarifsiz ızdırap 
duymaktadırlar.

Esasen Katolik Hristiyanlara göre 
Yahudiler Hz.İsa’ya yaptıklarından dolayı 
lanetlenmişlerdir ve hiçbir yerde rahat 
etmemelidirler. Protestanlığın zuhuruyla 
Hz.İsa’nın yeryüzüne ikinci gelişi için 
Yahudilerin Filistin’e dönmeleri gerektiği 
fikri canlanmaya başlamıştır. Hatta daha da 
ilginci bu fikrin 14. yüzyıldan beri Yahudilerin 
yaşamalarına izin verilmeyen İngiltere’de 
ortaya çıkmış olmasıdır. Bu beklentiye göre 
Yahudilerin Filistin’e dönebilmeleri için orada 
bir Yahudi devleti gereklidir. Sonraki adımlar 
ise Kudüs’ün, bu Yahudi devletinin başkenti 
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olması ve Süleyman Mabedi’nin yeniden inşa 
edilmesidir.

Bu anlayış Avrupa’da ve daha sonra da 
Amerika’da yaygınlık kazandıkça hemen 
projeler geliştirilmeye başlanıyor. İlk adım 
bilinenin aksine 1840’da atılıyor ve Yahudilerin 

Filistin’e göçü için Osmanlı Devleti’nden izin 
talep ediliyor. Bu gerçekleşmeyince ikinci 
girişim Sultan ll. Abdülhamid’in saltanatının 
başlarında Laurence Oliphant isimli bir İngiliz 
siyasetçi tarafından başlatılıyor. Osmanlı Devleti 
buna da izin vermediği gibi 1883 tarihli arazi 
kanunnamesi ile bölgede Yahudilere toprak 
satışını yasaklıyor. Nihayet 1890’larda gündeme 
getirilen yine sonuç alamadıkları bir Thehedore 
Herzl girişimi de var. Ne var ki Protestan 
İngilizlerin bu kararlılığı sona ermeyecek ve 
Birinci Dünya Savaşı’nın sıcak günlerinde çok 
ihtiyaç duydukları Yahudi desteği için 1917’de 
Filistin’de bir Yahudi devleti taahhütlerini 
dünyaya ilân edeceklerdir. İşte Filistin’in 
günümüze uzanan mahzun kaderi de bu andan 
sonra başladı. İngiliz mandası altına alınan 
Filistin’e Avrupa’nın her yerinden yoğun bir 
Yahudi göçü gerçekleşti ve 1947’de kehanetin 
devleti kuruldu.

Bugün bu tuzağa düşen İsrail, Tevrat’ın 
On Emrini de sızlatan vahşet uygulamaları 
ile bir kez daha ihanete uğradığında yeni 
Selahattinlere, Beyazıtlara hangi yüzle 
sığınabileceklerini hiç düşünmemişçesine 
savunmasız masumlara ölüm kusuyor. Bir kez 
daha hatırlamakta fayda var: Bir gün onlar 
gidecek. Bir hatırlatma da kendimize: Ülkeler 
ordularla kurulur fakat ilim, kültür ve sanatla 
korunurlar. Yaşanılan çaresizliğin baş sebebi bu 
değil midir?
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DÂRÜLMÜLK-İ KADİM VE
ŞEHR-İ İMAN BİR ŞEHİR

HAYATİ DEVELİ

Evliya Çelebi’nin Gözünden Konya Notları

Türk kültür tarihinin en önemli, dünya 
kültür tarihinin de başta gelen seyahatname-
lerinden birinin müellifi olan Evliya Çelebi, 
seyahatnâmelerinde kullandığı kaynaklar, 
gözlemlerindeki dikkat ve incelik, üslûbun-
daki yegânelik, gezdiği ve notlandırdığı coğ-
rafyadaki genişlik, muhatap olduğu toplum 
tabakalarındaki çeşitlilik ile bugün bilginin 
birçok alanında vazgeçilmez bir kaynak de-
ğerini taşımaktadır. O bir şehirden geçmiş 
ve onunla ilgili velev ki sadece ismi olmuş 
olsun, bir not yazmış olması, o yer veya şehir 
için son derece kıymet taşımaktadır. Bu an-
lamda Çelebi’nin Konya hakkında yazdıkları 
da elbette değerlidir. Onun Konya hakkında 
yazdıklarını topluca ilk defa değerlendiren 
de sanırım rahmetli kardeşim Mustafa Sabri 
Küçükaşcı olmuş, Evliya Çelebi Atlası (Ed. 
Coşkun Yılmaz, 2012, İstanul, 192-201) isimli 
çalışmada Seyahatnâme’deki bilgileri değer-
lendirmişti.  
Evliya Çelebi, kendini profesyonel seyyah 
olarak tanıtan nâdir insanlardandır. Seyyahlı-
ğı elbette bir meslek olarak değil, ama onun 
bütün hayatını dolduran temel meşguliyet 
olarak görmek gerekir. Evliya Çelebi’nin 
kariyeri boyunca edindiği birçok kabiliyeti 
40 yılı aşan yolculukları boyunca onun hâmi 
bulmasını kolaylaştırmış, yolculuklarının 
çoğunun zahirdeki vesilesi bu kabiliyetleri 

olmuştur. Kıraatin yedi türünü bitirmiş bir 
hâfız ve müezzin, güzel sesli bir müzisyen, 
rekor sahibi bir okçu, iyi bir binici, nakkaş, 
haritacı, kuyumcu vs. Bunların yanında top-
lumun her kesimiyle kolayca iletişim kurabi-
len, tatlı dilli bir musahip ve hikâye anlatıcı-
sı. Bütün gezilerinin temel amacı ise gaza ve 
hacdır. Yeni yerler görmek, ikincil hedefidir. 
Konya’ya da esasen hac niyetiyle çıktığı bir 
yolculuk sırasında uğramış, ancak bu yolcu-
lukta haccetme amacına ulaşamamıştır. Hac 
için uzun yıllar beklemesi gerekecektir. 

Evliya Çelebi 
Seyahatnâmesi, 
Konya Bölge Yazma 
Eserler Kütüphanesi, 
18479.
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Matrakçı Nasuh’un 
Konya minyatürü. 

(16. yüzyıl)
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Darü’l-mülk-i Kadîm ve Şehr-i 
Îmân
Bu iki özellik Konya’yı anlatmaya başlarken 
özellikle vurgulanmıştır. Hemen her şehir 
için buna benzer sıfatlar kullanır ve bunların 
mutlaka bir anlamı vardır. Mesela Belgrad 
dârü’l-cihad’dır; zira Macaristan serhatle-
rinde düşmanla savaşan ordunun kışlasıdır. 
Konya ise Türklerin Anadolu’daki devlet-
lerinin ilk başkentidir ve bu unutulmamış, 
‘dârü’l-mülk-i kadîm’ ifadesiyle okuyucuya 
da hatırlatılmıştır. Mevlânâ Celâleddin-i 
Rûmî’nin babası Bahaeddin Veled ve daha 
pek çok âlim, Konya’nın sahip olduğu ilmî 
ve mistik değer de ‘şehr-i iman’ tanımlaması-
nın sebebi olmalıdır. 
Çelebi’nin bütün şehir anlatımlarında sabit 
olan metin planı Konya anlatımında da ge-
çerlidir. Önce Hz. Âdem Aleyhisselam’dan 
başlanıp şehrin tarihi anlatılır. Konya hak-
kındaki oldukça özet bilgi, kullandığı bazı 
yazılı kaynaklar ve halk anlatılarına dayalı, 
gerçeklikle ilişkisi bulanık bir anlatımdır. 
Roma ve Bizans dönemleriyle ilgili birkaç 
not, Âl-i Danişmend ve Âl-i Selçukiyan’ın 
Mahan diyarından Rum’a, yani Anadolu’ya 
gelişi, Selçukiler dönemine dair kısa bilgiler 
ve hicri 600’de Selçuklu hanedanının inkı-
razı ve uygun bağlaçlarla Yıldırım Bayezid 
devrine kadar Osmanlı tarihine geçiş. Bun-
dan sonra doğal bir süreçle ve hiç çatışmasız 
bütün Konya ve civarı Osmanlı mülkü olmuş 
sanılabilir. Elbette, bilinmediği için Hitit 
Dönemi’nden bahsedilmesini beklemeyiz, 
ama Moğol Dönemi’nden ve Karamanoğul-
larından hiç bahsedilmemesi, Evliya Çele-
bi’nin ‘Osmanlı’ kimliği ile ilgilidir. Sultan 
Murad’ın Kosova’da şehit olduğu duyulunca 
‘Konya ümeralarından Karamanoğulları’ is-

yan edip Konya’ya hâkim olmuşlar, bilâhire 
Yıldırım Beyazıt, yıldırım gibi yetişip ‘dâ-
rül’l-mülk-i Selçukiyan’ı yeniden almıştır. 

Evliya Çelebi’yi klasik bir tarih metni gibi 
okumak mümkün değildir. Böyle okunması 
da yanlış olur. Gördüğü şehirlerin tarihini 
yazarken eli altındaki, bir kısmını bildiğimiz 
kaynakları tenkit etmeden ve kendi öznel 
bakışıyla yorumlayarak kullandığı açıktır. 
Buna sıkça halk anlatılarını ve kendi esprili 
yorumlarını da ekler ve böylece karşımıza 
‘neşeli’, ama birincil kaynak olma değeri ‘za-
yıf ’ bir metin çıkar. Evliya Çelebi Seyahat-
nâmesi’nden, kendisinden önceki dönemler 
için tarihi bir kaynak olarak yararlanırken 
‘niçin böyle yazdığı’ konusunda dikkatlice 
düşünmek ve ihtiyatlı olmak gerekir. 

Konya için çok da uzun sayılamayacak bu 
tarihî bilgilerden sonra kendi klasik şablonu-
na uyarak şehrin imaretlerini, cami ve mes-
cidlerini, mektep ve medreselerini, tekke, 
çeşme, hamam... gibi donatılarını yazmaya 
niyetlenmiş, başka şehirlerde de yaptığı gibi 
başlıkları yazmış, ama bunların çoğunu boş 
bırakmış, bazılarında çok kısa bilgiler ver-
miştir. Buradan çıkarak, Evliya Çelebi’nin 
Konya’da uzun süre kalmadığı, kaldığı süre-
nin önemli bir kısmını da öve öve bitireme-
diği Meram’da geçirdiği sonucuna varabiliriz. 
Şehirle ilgili verdiği bilgilerin, mesela şehrin 
tarihiyle ilgili bilgilerin, şehrin ulema ve 
dervişanıyla ilgili kayıtların kitabî olduğu 
açıktır. Çelebi Kahire’de eserinin yazımını 
tamamlarken yeterli kaynağa ulaşamamış 
olmalıdır ki, Konya ile ilgili birçok teknik 
bilginin yeri boş bırakılarak yazılamamıştır. 
Yine de aradaki bilgilerden bilhassa Konya 
ahalisinin tipolojik özellikleri, yeme içme 
alışkanlıkları ve lehçeleriyle ilgili bilgileri 
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kendi tanıklığına dair olmalıdır ve önemlidir. 
Bunlardan ‘lehçe-i mahsusa’larına dair notu-
nu buraya almak isterim: 

Nideŋ şu mühmeli!
“Gerçi Etrâk diyarıdır amma musannif ve 
müellif-i fasîhü’l-lisân ve bedî’ü’l-beyân ki-
mesneleri vardır. Amma şehir Etrâkleri ‘Ni-
deŋ şu mühmeli! Helecesi kelecisi tatlı sözli 
değildir!’ derler. ‘Andan berü aŋarıya vardım, 
o kişiyi onda yasanladım!’ deyü niçe gûne 
sözleri vardır. Ammâ gāyet hakiki, garib-dost 
âdemlerdir.” (c. III, 13b)
=Bu iki cümlelik alıntı bize 17. yüzyıl Konya 
ağzı hakkında bir kanaat vermekte, aynı za-
manda çözülmesi gereken bazı düğümler de 
bırakmaktadır: Nideŋ ‘Ne yapacaksın?’ keleci, 
Yunus Emre’nin şiirlerinden beri bildiğimiz 
Moğolca kökenli ‘söz’ anlamındaki kelime-
dir. Aŋarı Eski Türkçe döneminden beri 
dilimizde yaşayan, bugün Anadolu ağızların-
da ağarı, âğrı, ârı gibi farklı ses biçimleriyle 
varlığını sürdüren “öte taraf, ilerisi” anlamın-
daki sözdür.  Yasanlamak fiili Anadolu ağızla-
rında birden fazla anlamla tespit edilmiş olsa 
da, Seyahatnâme’deki örneği bu anlamlardan 
hangisiyle ilişkilendirebileceğimiz açık de-
ğildir. Derleme Sözlüğü’nde geçen, “gizlice 
gözetleme, izlemek” uygun düşebilir. 
Ata ve Avrata itimat etme!
Çelebi bugün artık ayakta olmayan surları ve 
sur kapılarını anlatırken Atpazarı Kapısı’nda 
surlarda bir at kurukafasının asılı olduğunu 
ve kurukafaya bir de gem takılı olduğunu 
söyler. Bu diyar at binicilerin diyarı olduğu 
için buna pek şaşılmazsa da kurukafaya ni-
çin gem takıldığı merak edilecek husustur. 
Çelebi bunun cevabını muhtemelen Konya-
lılardan duyduğu şekliyle kaydeder. Bu bir 
nasihattir: “Ata ve avrata güvenme. Kurukafa 
bile olsa atın başından gem eksik etmeyip 
kontrolünü bırakmayasın!”
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Âdeme Helvayı Döğe Döğe Yedi-
rirler!
Konya mutfağının kendine muhsus birkaç 
unsurundan bahsetmiştir. Helva bunlardan 
biridir. “Konya’da Âdeme helvayı döğerek 
yedirirler’ deyü meşhûrdur (III, 13b) ifadesi, 
onun Konyalılardan naklettiği bir cümledir 
ve Çelebi bahsetmese de Nasreddin Hoca’ya 
isnat edilen bir fıkraya dayanır: 
“Nasreddin Hoca, Konya’ya gittiğinde bir 
helvacı dükkânına girer. Etrafına hiç bak-
madan tezgâha yanaşıp ‘Bismillah’ diyerek 
aralıksız helva yemeye koyulur. Helvacı: ‘Be 
adam! Okkasız, kantarsız, parasız pulsuz 
Ümmet-i Muhammed’in helvasını ne hakla 
yiyorsun?’ diye Hoca’yı dövmeye başlayınca, 
Hoca: ‘Bu Konyalılar ne iyi adamlardır; hel-
vayı adama döve döve yedirirler.’ demiş.”
Evliya asıl gördüğü mesire yerlerini bilhas-
sa Konya’nın Meram’ı ile karşılaştırır ve 
Meram’ı daima daha güzel bulursa başka 
unsurları da karşılaştırır ve bu konuda gayet 
objektif davranır. Mesela helva konusunda 
Konya’nın helvasını övmekle birlikte Gü-
zelhisar, yani Aydın’ın helvasını daha çok 
beğenmiştir: “Hakîkatü›l-hâl bu şehirde [Ay-
dın’da] bişen helvâyı gûnâ-gûn Konya’da ve 
Şâm’da ve Mısır’da ve Basra’da bişmez... her 
bâr ter ü tâze mümessek helvâlar tabh eder-
ler kim Âl-i Osmân helvâhânesinde bişmek 
ihtimâli yokdur.” (IX, Y 76b).
İran seyahatinde Kum şehri anlatılırken de 
benzer bir karşılaştırmaya rastlarız: “İllâ 
hulviyyâtı Basra helvâsından ve Konya zül-
biyyâtından terdir ve latîf ü mümessekdir.” 
(IV, 321a).
Yine Meram’da yetişen mavi ve sarı renkli 
bir cins çiçeğin katılmasıyla elde edilen sarı 

ve kırmızı sahtiyanı ile keçe üretiminde de 
Konya’nın Osmanlı Türkiyesi’nin önemli 
üretim merkezlerinden biri olduğu anlaşılır. 
Elbette bu karşılaştırmalar bile en iyiler 
arasında olup ‘daha iyi’nin yanında ‘iyi’nin 
değerini azaltmak amacı taşımaz. Biraz da 
seyyahın ne kadar çok gezip gördüğünü ifa-
de için bir övünme aracı gibidir. 
17. yüzyıl Konya’sı elbette Evliya Çelebi’nin 
anlattıklarından daha fazla şeye sahipti. At 
üzerinde ve umumiyetle bir görevle yolculuk 
eden bir seyyahın yazdıklarını parça parça 
notlar olarak görmek gerekiyor. Bu notların 
bir kısmının başka bir kaynağı olmaması 
onları eşsiz bilgiler haline getiriyor. Konya 
ağzına dair verdiği iki cümle örneği böyledir. 
Keşke Evliya Çelebi Konya’ya birkaç defa 
gitmiş olsaydı. O zaman 17. yüzyıl Konya’sı 
hakkındaki bilgilerimiz çok daha zengin ve 
muhakkak çok daha keyifli olurdu. 
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750 SENELİK MİRAS MEVLÂNÂ MÜZESİ 

NACİ BAKIRCI-SEMA ŞENTÜRK

Konya Mevlânâ Dergâhı Hz. Mevlânâ’nın 
17 Aralık 1273 yılında vefatından bir yıl 
sonra yaptırılmış olan türbesi etrafında 
Selçuklular, Karaman oğlu ile Osmanlılar 
zamanında yaptırılmış olan semâhâne, 
mescit, derviş hücreleri, matbah-ı şerif, 
meydan-ı şerif, şadırvan, şebiarus çeşmesi, 
selsebil ile bahçede yer alan altı adet türbe 
ile hamuşandan oluşmaktadır. 

Anadolu Selçuklu Devleti’ni yaptırmış 
olduğu camiler, medreseler ve imar 
faaliyetleri ile ihya eden Sultan Alâeddin 
Keykubat’ın 1230’lu yıllarda Konya surlarının 
dışında bulunan Gül Bahçesi’ni Mevlânâ’nın 
babası Sultanü’l Ulema Bahaeddin Veled’e 
hediye ettiği bilinmektedir.  

Bahaeddin Veled 1231 yılında vefat edince 
Gül Bahçesi’ne defin edilmiş, sevenleri 
mezarının üzerine bir türbe yaptırmak 
istemişse de Hz. Mevlânâ’nın türbe 
yapılmasına izin vermediği Mevlevî 
kaynaklarında anlatılmaktadır. Gül 
Bahçesi’ne daha sonra ki yıllarda vefat eden 
Selahaddin Zerkûbi, Sipehsalar Necmeddin, 
Mevlânâ’nın küçük oğlu Alâeddin Çelebi 
ile Şemseddin Yahya’da Gül Bahçesi’nde 
defnedilmiştir. Böylece Gül Bahçesi’nde 
küçük bir mezarlık teşekkül etmiştir. 

17 Aralık 1273 yılında vefat eden Hz. 
Mevlânâ da Gül Bahçesi’ne babası Sultan-
ül Ulema Bahaeddin Veled’in mezarının 
baş uçuna defnedilmiştir. 1274 yılının bahar 
aylarında Selçuklu Sarayı’ndan Alameddin 
Kayser tarafından Muhniddin Pervane 
ile Gürcü Hatunun yardımları ile Tebrizli 
Mimar Bedreddin’e Mevlânâ’nın türbesi 
yatırılmıştır. Türbe etrafında Mevlânâ’nın 
yakın dostu Çelebi Hüsameddin ile Hz. 
Mevlânâ’nın soyundan gelen postnişinlerin 
türbenin iki yanına defin edilmesiyle 68 
mezarın bulunduğu Kıbabu-l Aktab denilen 
Mevlevî Mezarlığı oluşmuş bu mezarlığa 1925 
yılına kadar defin yapılmıştır. Selçuklular 
döneminde türbenin kuzey bitişiğine 
semâhâne ile mescit yapılmışsa da bu 
yapılar günümüze kadar ulaşmamış, Müze 
Müdürlüğü’nün 1996 yılında yapmış olduğu 
kurtarma kazısında açığa çıkarılan yapıların 
temel kalıntıları ile mezarlar semâhânenin 
zemininde koruma altına alınmıştır. 
Mevlânâ’nın Türbesi günümüzdeki dilimli 
gövde ve külah biçimini Karamanoğlu 
Alâeddin Ali Bey zamanında almış, gövde 
ve külah çinilerle kaplanmıştır. Hz. 
Mevlânâ’nın Türbesi’nin doğusunda bulunan 
Ahmet Eflaki Türbesi’nin de Karaman 
oğulları zamanında yaptırılmış olduğu 

Mevlânâ Celâleddîn-i Rûmî sandukası ve pûşîdesi
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düşünülmektedir. Mevlânâ Türbesi’nin 
kalem işi süslemeleri de Osmanlı Padişahı 
II. Bayezid tarafından Halepli Nakkaş 
Abdurrahman’a yaptırılmıştır. Yapımla ilgili 
kitabenin iki satırı türbenin güney duvarında 
bulunmaktadır. 
Mevlânâ Dergâhı’nda yer alan semâhâne, 
mescit, derviş hücreleri, şadırvan ile beş adet 
türbe 16. yüzyılda, Meydan-ı Şerif ile Çelebi 
Konağı 19. yüzyılda Osmanlı padişahları 
tarafından yaptırılmıştır. 
Konya Mevlânâ Dergâhı, Osmanlı 
coğrafyasının hemen her bölgesinde yapılmış 
174 kadar Mevlevîhâne’nin merkez asitanesi 
olarak 1925 yılına kadar hizmet vermiştir. 
Mevlânâ Dergâhı tekke ve zaviyelerin 
kapatılmasından sonra müze olarak 
düzenlenmiş, her yıl milyonlarca kişinin 
ziyaret ettiği bir müze ve ziyaretgâh olarak 
kültür hayatımıza hizmet etmektedir. 
 
Hz. Mevlânâ’nın Türbesi (Kubbe-i 
Hadra) 
Mevlânâ Dergâhı’nın ilk yapısıdır. 
Hz. Mevlânâ 17 Aralık 1273 yılında 
vefat edince Gül Bahçesi’nde bulunan 
babasının mezarının yanına defnedilmiştir. 
Araştırmacılara göre Mevlânâ’nın Türbesi, 
1274 yılının bahar aylarında Alameddin 
Kayser, Muinüddin Pervane ile karısı Gürcü 
Hatun tarafından, Mevlânâ’nın oğlu Sultan 
Veled’in izin vermesinden sonra Tebrizli 
Mimar Bedreddin’e dört fil ayağı üzerine 
kubbeli baldaken tarzında yaptırılmıştır. 
Türbenin yapım kitabesi ve vakfiyesi 
bulunmamaktadır. Mevlânâ için 1274 yılında 
ceviz ağacından kündekari tekniğinde 
yaptırılmış olan sandukanın açık alana 

konulamayacağı düşünüldüğünden türbenin 
de 1274 yılında yaptırılmış olduğu kabul 
edilmektedir. 
Türbe Selçuklu türbeleri geleneğinde 
yapılmış olup mezar odası, gövde ve kubbe 
kısmından oluşmaktadır. Türbenin ilk 
yapımında iç kısmının Selçuklu Dönemi 
çinileri ile kaplanmış olabileceği ileri 
sürülmüşse de günümüze kadar yapılmış 
olan restorasyonlarda bir çini izine 
rastlanmamıştır.  
Karamanoğlu Alaeddin Ali Bey’in 1386 
yılında Silifke’ye sefere çıkmadan geceyi 
Mevlânâ Türbesi’nde geçirdiği, sabaha 
kadar dua ettiği, fetih gerçekleşirse türbeyi 
çini ile kaplattıracağını söylediği Mevlevî 
kaynaklarında yer almaktadır. Silifke’nin 
alınmasından sonra ganimet malı ile 
Alaeddin Ali Bey’in Mevlânâ’nın türbe 
gövdesi ile çinilerini Akşehir’de bulunan 
Seyid Mahmud Hayrani Türbesi’nin çini 
mozaik kaplı gövde ve külahını yapan 
Mimar Abdullah oğlu Ahmed’e yaptırdığı 
düşünülmektedir.  
Mevlânâ Dergâhı ile Mevlânâ’nın Türbesi 
Osmanlılar döneminde pek çok onarım 
görmüştür. Türbenin kubbesinde, fil 
ayakları ile güney duvarında yer alan 
kalemişi süslemeler II. Bayezid döneminde 
Halep’li Mehmed oğlu Mevlevî Nakkaş 
Abdurrahman’a yaptırılmıştır. Kitabenin son 
iki satırı tarihi belirlenemeyen bir depremde 
yıkıldığından, süslemelerin yapım tarihi tam 
olarak belirlenememiştir. 
2018 yılında Müze Müdürlüğü tarafından 
yaptırılan restorasyon çalışmalarında 
kubbede yapılan çalışmalarda görülen 
kitabeye göre kalemişi süslemeleri 1758 
yılında Kayserili Nakkaş Mevlevî Hacı 
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Derviş Osman tarafından yenilenmiştir. 
Bu süslemelerde yıpranmış ve dökülmeye 
başlamış olduğundan Konya Ticaret Odası, 
Sanayi Odası ile Ticaret Borsası’nın sponsor 
olduğu çalışmalarda mevcut süslemeler 
Nakkaş Semih İrteş ve ekibi tarafından 
raspalanarak II. Beyazıd Dönemi’nin orijinal 
kalemişi süslemeleri açığa çıkartılmış, bu 
süslemeler geleneksel tarzda korunarak 
restorasyonu yapılmıştır. Çalışmalarda 
Konya ile alakalı olduğunu düşündüğümüz 
Alaeddin Tepesi’ndeki Selçuklu Sarayı 
veya Gavele Kalesi’nin resmedildiği altı 
adet minyatürlü kalem işi süslemesi açığa 
çıkartılmıştır. 
Mevlânâ Türbesi’nin 1386 yılında Karaman 
Oğulları tarafından yaptırılmış olan gövde ve 
külahı kaplayan çinileri, açık alanda tabiat 
şartları ve deprem gibi afetler nedeniyle 
Osmanlılar döneminde İznik’te yaptırılmış 
çinilerle, ikinci Mahmut döneminden sonra 
da Kütahya’da yaptırılan çinilerle altı kez 

değiştirilmiştir. Cumhuriyet Dönemi’nde ise 
1954 ve 1965 yılında iki kez değiştirilmiş olan 
çiniler tekrar yıprandığından 2021 yılında 
hazırlanan proje doğrultusunda Konyalı iş 
adamı Ali Akkanat tarafından çini sanatçısı 
Kemal Güler’in geleneksel Selçuklu tarzında 
imal ettiği tap tap çinilerle tekrar yenilenmiştir. 
Mevlânâ Türbesi’nin gövde kısmında yer 
alan mermer sanduka 16. yüzyılda Osmanlı 
Padişahı Kanuni Sultan Süleyman tarafından 
yaptırılmıştır. Mezar sandukası Mevlânâ ile 
1312  yılında vefat eden oğlu Sultan Veled’in 
mezarlarını çevrelemektedir. Gri ve beyaz 
renkli mermerden yaptırılmış iki kademeli 
sandukanın üzerine Kanuni döneminde bir 
puşide  yaptırıldığı kaynaklarda belirtilmişse 
de bu puşide yıpranmış olduğundan 
günümüze gelememiş, mermer sanduka 
üzerine daha sonraki yıllarda III. Selim 
ve II. Abdülhamid tarafından atlas kumaş 
üzerine sim sırmalı puşideler yaptırılmıştır.  

Mevlânâ Müzesi’nin 
9 Ekim 1926 tarihinde 
açılış töreninden bir kare



22

Mezar sandukasının kuzey tarafında, 
Osmanlı dönemi Vezirlerinden Maraş 
Mîrimîrânı Mahmud Paşa tarafından 
16. yüzyılda Kalemkâr İlyas adlı bir 
sanatçıya gümüş kafes yaptırılmıştır. 
Kafesin alınlığında bitkisel motifler 
arasında şair Mani’ye ait otuz iki beyitlik 
şiir bulunmaktadır. Kafesin iki kanatlı 
kapısından mezar sandukasını yanına 
geçilebilmektedir. Gümüş kafesin batı 
yönünde Osmanlı Padişahlarının türbeyi 
ziyaret ettikleri zaman oturmaları için 
yerden 15.cm kadar yükseltilmiş padişah 
köşkü yer almaktadır. 
Türbenin en çok merak edilen kısmı mezar 
odasıdır. Mezar odasının girişi IV. Murat’ın 
Revan Seferi sırasında mezar odasına 
inmek istemesinden sonra gümüş levhalarla 
kapattırılmıştır. Mevlevî kaynaklarında 
padişahın mezar odasına girmesine izin 
verilmediği, padişahında hiddetlenip 

tespihini koparıp mezar odasına attığı bunu 
almak için de bir küçük kız çocuğunun 
mezar odasına indirildiği anlatılmaktadır. 
Gümüş kafesin alt kısmında mezar odası 
girişinin üst kısmında Miracı Simpaye 
olarak adlandırılmış iki basamaklı gümüş 
eşik bulunmaktadır. Gümüş Eşik her yıl 
17 Aralık tarihinde yapılan Şeb-i Arus 
Duası’ndan sonra Mevlevî muhipleri ve 
ziyaretçiler tarafından tazimle selamlanıp, 
saygı gösterdikleri, yüzlerini sürdükleri bir 
makamdır. 
 
Semâhâne 
Yaptıranı ve mimarı kesin olarak bilinmeyen 
Semâhânenin, müzede bulunan III. 
Selim Dönemi’ne ait puşide aynalığındaki 
kitabeye göre Kanunî Sultan Süleyman 
döneminin sonunda yaptırılmış olduğu 
düşünülmektedir.  
Mevlânâ Türbesi’nin kuzey tarafında 
yer alan Post Kubbesi’ne bitişik olarak 
kesme taştan,  kare planlı olarak Mevlevî 
dervişlerinin sema yapması için inşa 
ettirilmiştir. Müze Müdürlüğü tarafından 
1996 yılında yapılan temel güçlendirme 
çalışmalarında semâhânenin zemininde 
Selçuklular döneminde yapılmış olan 
mescidin duvarları, zemin döşemeleri, 
alçı ve çininin birlikte kullanıldığı mihrap 
süslemeleri ile iki sıralı mezarlar açığa 
çıkartılmıştır.  
Semâhânenin güney tarafı Mevlânâ’nın 
türbesine bakmaktadır. Batı yanında bitişik 
olarak yapılmış mescit yer almaktadır. Kuzey 
tarafında da sema ayininde musikiyi icra 
edenlerin oturmaları için yerden yüksekçe 
yapılmış mutrip ile mutribin bitişiğinde 

Matbah-ı şerifte bulunan 
sema talim çivileri
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devam eden erkekler mahfeli ile üst katında 
kadınlar mahfeli bulunmaktadır. Kadınlar 
mahfelinin ön kısımları ahşap kafeslidir. 
Güney tarafında ahşaptan yapılmış Naat 
Kürsüsü bulunmaktadır. 
Semâhânenin kubbesi, fi l ayakları, kemer 
alınlıkları kalemişi süslemelerle bezenmiştir. 
Süslemelerde koltuk üzerine yerleştirilmiş 
Destarlı Mevlevî Sikkelerinin üzerine talik 
hat ile Oniki İmam’ın isimleri yazılmıştır.  
Semâhânenin kalemişi süslemeleri 16. 
yüzyılda yapılmış, daha sonra 19. yüzyılda 
yapılan onarımlarda bu süslemelerin 
üzerine barok dönem kalemişi süslemelerin 
yapıldığı tespit edilmiştir. Müze Müdürlüğü 
tarafından 1982 yılında yapılan restorasyon 
sırasında yapılan raspalamalar sırasında bir 
kısım süslemeler açığa çıkarılmış, barok 
döneme ait bazı süslemelerde sonradan 
eklenti, klasik dönem süslemeleri değil 
anlayışı ile kazınarak kaldırılmıştır. 
Semâhâne de Hz. Mevlânâ’nın Mesnevî, 
Divanı Kebir, Fih-i Mafi h, Mektubat, 
Mecalisi Seba isimli eserlerinin asli 
nüshaları, Mesnevî’den ilk 18 beyitin yazılmış 
olduğu levhalar, tekke yazıları, Kuran’lar 
ile Mevlânâ’ya ait kıyafetler ile Sakalı Şerif 
sergilenmektedir. 

Mescit 
Yapım kitabesi bulunmayan mescidin 
Kanuni döneminde Semâhâne ile birlikte 
yaptırılmış olduğu kabul edilmektedir. 
Mimarı bilinmeyen mescidin bazı 
kaynaklarda Gedik Ahmet Paşa tarafından 
yaptırılmış olduğu belirtilmiş olsa da 
bunu doğrulayan somut bilgi ve belge 
bulunmamaktadır. 

Mevlânâ Dergâhı’nda semâhânenin batı 
tarafında semâhâneye bitişik olarak kare 
planlı, üst örtüsü kubbeli olan mescidin 
kuzey ve batı tarafı içten moloz taş, dıştan 
kesme Gödene taşı ile yapılmıştır. Mescidin 
ana giriş kapısı batı yönde mukarnas 
kavsaralı ve mermer alınlıklıdır. 
Semâhâneye açılan küçük bir kapısı 
ile Huzuru Pîr’e açılan Çerağ kapısı 
bulunmaktadır. Mescidin kubbesi, 
kuzey ve batı duvarı ile kemer boşlukları 
kalemişi süslemelerle bezenmiştir. 16. 
yüzyıla tarihlendirilen süslemelerin üzeri 
semahanede olduğu gibi 19. yüzyılda 
Konyalı Mahbup Efendi tarafından barok 
tarzda kalem işi süslemelerle kaplanmıştır. 
Bu süslemelerin kitabesi mescidin güney 
duvarının alınlığında çiçek buketlerinin 
ortasında bulunmaktadır. Müze Müdürlüğü 
tarafından 1982 yılında yapılan restorasyon 
çalışmalarında ortaya çıkartılan kalem işi 

Konya  Müzesi Cam 
Kandil, Memluklu 
dönemi 14. yüzyıl
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süslemeler Manisalı Mustafa Baysal usta 
tarafından yenilenmiştir.  Mescidin zemini 
yerden iki basamak yüksek tutulmuş ve iki 
yanı sille taşı ile çevrilmiştir. Mihrabı gri 
renkli mermerden yapılmıştır. 2011yılında 
yapılan restorasyon çalışmalarında mihrabın 
batı kenarına ters olarak yerleştirilmiş 
karaman oğlu Mehmet Bey’in mezar taşı 
bulunmuştur. 
Mescidin batı tarafında Çerağ Kapısı’nın 
yanında naat kürsüsü ile bunun altında 19. 
yüzyılda inşa edilen minarenin giriş kapısı 
bulunmaktadır. Mescidin iki kanatlı giriş 
kapısı ile pencere kanatları ceviz ağacından 
kündekari tekniğinde yapılmıştır.  
Batı yönünde giriş cephesinin önünde üç 
kubbeli son yeri, saçak örtüsü ile minaresi 
yer almaktadır. Son cemaat kısmının bakır 
sütun bileziklerinde Evliya Çelebi’nin  
seyahatinde yazdığı notlar görülmektedir. 

Mutfak (Matbah-ı Şerif) 
Osmanlı padişahı III. Murat tarafından 
derviş hücreleri ile aynı  tarihte 
yaptırıldığı kabul edilmektedir. Mimarı 
bilinmemektedir. 
Mevlevî dervişlerinin 1001 günlük 
hizmetlerinin verildiği mutfakta dervişler 
hem yemek yemiş, hem de eğitim öğretimle 
birlikte sema talimi yapılmıştır. Bu nedenle 
Mevlevîler mutfak için “Matbah-ı Şerif ” 
tabirini kullanmışlardır. 
Mutfağın girişi kuzey yönde avluya 
açılmaktadır. Giriş kapısından birkaç adım 
sonra sol tarafta yeni derviş adaylarının üç gün 
boyunca sınandığı Saka Postu bulunmaktadır. 
Mutfak kare planlı ve iki bölümlü, üzerleri 
kaburgalı tonoz örtülüdür. Mutfağın yemek 
yenilen ve sema talimi yapılan kısmına üç 
basamaklı bir merdivenle çıkılmaktadır. 
Zemini ahşap döşemelidir. Bu bölümün batı 

Mevlânâ Müzesi sancak 
Kuran-ı Kerim’i 16. 
yüzyıl. Bereket Han 

tarafından hediye 
edilmiştir
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kısmında sema talimlerinin yapıldığı dört adet 
sema talim çivisi bulunmaktadır. Mutfakta üç 
yöne açılan sivri kemerli pencerelerle aydınlık 
bir mekân sağlanmıştır. Saka postunun üst 
tarafından basamaklarla ikinci katta bulunan 
Kazancı Dede’nin odasına çıkılmaktadır. Saka 
Postu’nun karşısında Ateşbaz Makamı olarak 
bilinen  dört adet ocak ile tekneli çeşme ile 
vefat eden dervişlerin gasil edilgi kısım yer 
almaktadır. Ocaklar ikişer adet batı ve kuzey 
duvarlarının içine yerleştirilmiştir. Mutfağın 
Pencere alınlıkları çiçek buketleri ile duvarların 
kenarları da düz mavi renkli bordürlü kalemişi 
süslemelerle bezenmiştir. Matbahın bodrum 
katında kiler bulunmaktadır. 
 
Meydan-ı Şerif Odası 
Matbahın güney batısına bitişik olarak III. 
Murat zamanında inşa edilmiştir. Mimarı 
bilinmemektedir. İlk yapımında iki katlı 

olduğu bilinen oda 19. yüzyılda yapılan 
onarımlarda tek katlı hale dönüştürülmüştür. 
Meydan-ı Şerif odası 6x10 m. dikdörtgen 
planlı bir salondur. Giriş kapısı doğu yöne 
açılmakta, gül ağacından yapılmış kapı 
kanatları bulunmaktadır. Tavanı 19. yüzyıl 
kalem işi manzara resimleri ile süslenmiştir. 
1982 yılında yapılan onarımlarda 
tavan dışında, duvarlardaki süslemeler 
raspalanarak kaldırılmıştır. Kalem işi 
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süslemelerin Konyalı Nakkaş Mahbup 
Efendi tarafından yapıldığı düşünülmektedir. 
Bu resimler Çelebi Konağı’nın salonunda yer 
alan resimlerle benzerlik göstermektedir.  
Meydan-ı Şerif Odası Çelebi Efendi ile 
dergâhta görevli makam sahibi dedelerin 
sabah namazından sonra yapılacak işleri 
istişare ettiği yönetim odasıdır. Dergâh 
1926 yılında Konya Asar-ı Atika Müzesi 
olarak düzenlendiğinde kütüphane 
olarak kullanılmış, 1954 yılından sonra da 
Müze Müdür Odası olarak kullanılmaya 
başlanmıştır. 
 
Derviş Hücreleri 
Osmanlı Padişahı III. Murat tarafından 
1584 yılında yaptırılmış olup mimarı 
bilinmemektedir. Yapım kitabesi ile II. 
Mahmut dönemi onarımını gösteren tuğra 
Dervîşân Kapısı’nın üzerinde alınlıkta yer 
almaktadır. Kitabede: 
1-Şeh-î Sultan Murâd Han bin Selîm Han 
Yabup bu hânkahı ur [du] bünyâd 
2-Olalar Mevlevîler bunda sâkin 
Okuya her seher vird ola irşâd 
3-Görüb dil bu binâyıdiditârîh 
Büyût-i Cennet-âsâoldıâbâd 992 (M.1584/85) 
yazılıdır. 
1928 yılında kaldırılmış olan kitabe 2011 
yılında Müze Müdürlüğü tarafından tekrar 
yerine konulmuştur. Mevlânâ Dergâhı’nın 
ön avlusunda, batı ve kuzey yönünde 
bulunan Derviş Hücreleri avluyu L şeklinde 
kuşatmaktadır. Onsekiz adet Derviş Hücresi 
moloz taştan yapılmış küçük tek kubbeli 
odalardır. 1926 yılında dört hücre dışında 
diğer hücrelerin arası açılarak oluşturulan 

koridorda arkeolojik eserler sergilenmiş, 
2011 yılında yapılan restorasyon çalışmasında 
da hücrelerin önünde bulunan ahşap 
çerçeveler ile saçak örtüler kaldırılmıştır. Bu 
restorasyonda hücrelerin ara duvarları tekrar 
kapatılmış ocakları yeniden yapılmış, kapı ve 
pencereleri takılarak Derviş Hücreleri eski 
hâline dönüştürülmüştür. 
Derviş Hücreleri Mevlevîlikte Matbah-ı 
Şerifte 1001 gün süren ve çile adı verilen 
mânevî terbiyeyi tamamlayarak Dede 
ünvânı alanlara tahsis edilen odalardır. 
Hücrelerin bir kısmı Aşçı Dede, Çelebi 
Efendi, Postnişîn, Sertarik, Türbedar Odası 
olarak kullanılmıştır. Derviş Hücrelerinin 
kapıları dergâhın avlusuna açılmakta, biri 
avluya diğeri dışarıya açılan iki penceresi 
bulunmaktadır. Her hücrede ısınma ve 
kahve amaçlı bir ocak ile yanlarında nişler 
mevcuttur. 
Derviş Hücresinde yaşayan son Mevlevî 
Dedesi Ankaralı Mehmet Arısoy Dede’dir. 
Dergâhların kapatılmasından sonra 
müzede müstahdem kadrosunda çalıştırılan 
dedenin vefatına kadar hücresinde kaldığı 
müzeye gelen misafirlerle sohbet ettiği 
bilinmektedir. 
2011 yılında yapılan gerçekleştirilen teşhir 
tanzim çalışmalarında; Derviş Hücreleri 
sırasıyla Aşçı Dede, Hücrenişîn, Sultan 
Veled, Çelebi Efendi, Türbedar, Sertarik, 
Şems-i Tebrizi, Vakıf Kâtibi Odası biçiminde 
düzenlenmiştir. Diğer hücrelerde de Mevlevî 
Kıyafetleri, Mevlevî Eşyaları, Dergâh 
Eşyaları, Mutrib Heyeti, Mesnevîhan, hat, 
tezhip, çerağ malzemeleri sergilenmeye 
başlanmıştır. 
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İhtisas Kütüphanesi 
Yaptıran: Bilinmiyor 
Yapan: Bilinmiyor. 
Kütüphanenin ilk kurucusu: Mehmet Sait 
Hemdem Çelebi 
Niyaz Penceresinin güneyinde bulunan 
kütüphane türbenin güney tarafında bulunan 
payanda ile Hasan Paşa Türbesi’nin arasında 
kalan boşlukta yerden biraz yükseltilmiş 
sütunlar arasına yerleştirilen ahşap çerçeve 
ile kapatılan mekândır.  
Dergâh Kütüphanesi ilk defa Hemdem 
Sait Çelebi’nin 42 yıl süren postnişinliği 
zamanında 1835’li yıllarda kendisine ait 
kitaplar ile dergâha vakfedilen kitapların 
bir araya getirilmesi ve mühürlenmesi ile 
oluşturulmuştur. Hemdem Sait Çelebi aynı 
zamanda iyi bir hattat ve müzehheptir. 
Kütüphanede kendisin yazmış olduğu Farsça 
mealli Kuran ile hat levhası bulunmaktadır. 
Konya Mevlânâ Dergâhının müzeye 
dönüştürülmesinden bir yıl sonra Müze 
Müdürü Yusuf Akyurt dergâhta bulunan 
el yazmalarını tasnif etmiş hat ve tezhip 
bakımından oldukça kıymetli 170 kadar 
kitabı müzelik olarak envanterine 
kaydetmiştir. Kalan kitapları da demirbaş 
defterlerine kaydederek Mevlânâ Müzesi 
İhtisas Kütüphanesi adı ile hizmete açmıştır.  
2023 yılında yapılan çalışmalarda 
kütüphanede bulunan tüm el yazması ve 
basma kitaplar tasnif edilerek el yazması 
ve basma kitaplar adı altında yeniden müze 
envanterine kayıt edilmiştir. Kütüphanede 
2380 el yazması ile 2420 adet basma kitap 
bulunmaktadır. Kütüphanede bulunan 
el yazmaları hat, tezhip ve cilt sanatı 
bakımından Selçuklu, Karaman Oğlu, 

Osmanlı döneminin nadir eserleridir. Basma 
kitaplarında Müteferrika ve Lahor, Mısır ve 
Bulak baskıları oldukça kıymetlidir. 
  
Çelebi Evi 
Yaptıran: Bilinmiyor. 
Yapan: Bilinmiyor. 
Mevlânâ Dergâhı’nın kuzeybatı köşesinde 
dergâhı çevreleyen avlunun duvarlarının 
dışında yer alır. Yapanı ve yaptıranı bilinmeyen 
tek katlı ev bağdadi tekniğinde yapılmış, düz 
damlı üzeri kiremit çatı ile örtülüdür. Evin 
orta sofaya açılan dört odası ile her odada 
gusülhâne olarak adlandırılan banyo ile 
aynalık ve yüklük dolapları bulunmaktadır. 
Çelebi Evi’nin oldukça büyük olan salonunun 
tavanındaki kalemişi manzara resimleri 
Meydân-ı Şerif odasının tavanında bulunan 
resimler ile benzerlik göstermektedir. 
Dergahın II. Mahmut dönemi onarımını 
gösteren defterinde inşaat sezonunda 

Çelebi Konağı genel 
görünümü 18. yüzyıl
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çelebi evinin tamiratı yapılamadığı için 
Çelebi Efendiye bir miktar bütçe bırakıldığı 
yazılıdır. Buradan hareketle Çelebi 
Evi’nin 1835 yılından önce yapılmış olduğu 
düşünülmektedir.  
Çelebi Evini 1925 yılında tekke ve 
zaviyelerin kapatılması üzerine Halep 
Mevlevîhânesi’nde Mevlevîliği devam 
ettirmek için giden çelebilerden birisi 
boşaltmış olabilir. 1926 yılından sonra 
müze müdürleri tarafından lojman olarak 
kullanılmıştır. Çelebi Evinin 1995 yılında 
restorasyonu yapılmış, tavanı askıya 
alına evin tüm beden duvarları, ahşap 
kapı pencereleri ile kalemişi süslemeleri 
yenilenmiştir. 

Çelebi Evi günümüzde müzeye gelen 
protokol misafirlerinin dinlenme alanı olarak 
kullanılmaktadır.  
 
Şadırvan 
Osmanlı Padişahı Yavuz Sultan Selim 
tarafından 1512 yılında yaptırılmıştır. Yapanı 
bilinmiyor. Yavuz Sultan Selim Mısır seferine 
giderken Konya Mevlânâ Dergâhını ziyaret 
edip dua ettiği,  Dergâh şeyhinin “Mısır’ın 
alınmasının padişaha nasip olacağını 
müjdelediği, padişahın da bu fetih bize nasip 
olursa, sefer dönüşünde su sıkıntısı bulunan 
dergâha şadırvan yaptırmak istediğini 
söylediği” Mevlevî kaynaklarında anlatılır.  

Yavuz Sultan Selim 
tarafından yaptırılan 

şadırvan
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Yavuz Sultan Selim sefer dönüşü klasik 
Osmanlı şadırvanları tipinde, 16 dilimli  
sekiz küçük sütunun taşıdığı üst örtülü 
şadırvanı yaptırılmıştır. Şadırvanın tatlı suyu 
da Dutlu mevkiinden künklerle getirilmiştir. 
Şadırvanın ortasında bulunan 20 dilimli 
iki katlı çanak 1320 yılında vefat eden Ulu 
Arif Çelebi’ye 1307 yılında Germiyanoğlu 
Yakup Bey’in hediyesi olarak Kütahya’dan 
gönderilmiştir. 
Şadırvan 1595 ve 1868 yıllarında onarım 
görmüştür. Bu onarımlarla alakalı kitabe 
şadırvanın güney yönünde havuzun üst 
kısmında yer almaktadır. Şadırvanın 1934 
yılında  çöken üst örtüsü Müze Müdürü 
Yusuf Akyurt tarafından kaldırılmış, 1989 
yılında Yılmaz Önge tarafından eski bir 
fotoğrafından projesi hazırlandıktan sonra 
Müze Müdürlüğü tarafından yeniden 
yaptırılmıştır. 
 
Şeb-i Arûs Havuzu 
Derviş Hücreleri ile mutfağın ön avlusunda 
bulunan Şeb-i Arûs Havuzu Mevlânâ’nın 
vefatından hemen sonra Selçuklular 
zamanında yaptırılmıştır. İç içe geçmiş 
altı köşeli gri renkli mermerden yapılmış 
havuzun suyu ejder biçimli lüleden 
akmaktadır.  
Hazreti Mevlânâ’nın vefat tarihi Hicri 
aylara göre yaz mevsimine denk geldiğinde 
Mevlevîler bu havuzun etrafında toplanıp 
sema ayinini icra ettikleri için Şeb-i Arus 
Havuzu  olarak anılmıştır. 
Selsebil 
1830 lu yıllarda Mevlânâ Dergâhı Postnişini 
Hemdem Sait Çelebi tarafından Hamuşan 

Postnisin Mehmet Hemdem Said Çelebi tarafindan yaptırılan selsebil
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Mezarlığı’nın karşısında dergâhın bahçe 
duvarlarının iç kısmına yaptırılmıştır. 
Selsebil adını cennetteki bir çeşmeden 
almıştır. 1920’li yıllarda Abdülhalim Çelebi 
zamanında elden geçirilen selsebil 1958 
yılında kuzey yönünde yer alan Derviş 
Hücreleri’nin önüne taşınmıştır. 
Selsebilin gri mermerden yapılmış aynalığı, 
su gideri olan havuzu, 1-2-3-2-1 düzenin de 
sıralanmış çanakları ile alınlığında Ereğli 
Anbarlı’dan getirtilmiş Roma Dönemi 
girlantlı lahit kapağı bulunmaktadır. 
Çanakların dizilişinde tasavvufun özünü 

oluşturan Vahdet-i Vücut felsefesinden 
etkilenildiği düşünülmektedir. 
 
Ahmet Eflâki Dede Türbesi 
Mevlânâ Türbesi’nin batısında Gül Bahçesi 
içerisinde yer alan türbe, burada bulunan 
Ahmet Eflaki’ye ait mezar taşından dolayı 
Ahmet Eflâki Dede’nin Türbesi olarak 
adlandırılmıştır. Ahmet Eflâki Ariflerin 
Menkıbeleri isimli eseri yazarıdır. Daha çok 
Eflâkî sıfatıyla tanınır. Bu isim kendisine 
astronomi âliminden ders almış olduğu için 

Fatma Hatun ile Sinan 
Paşa türbebesi
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verilmiştir. Mezar şahidesinde Eflâki’nin 
H.761 Recep/M.1360 yılında öldüğü 
yazılıdır. Mezar taşının tarihi, tipi, türbenin 
tipolojisi ile iç duvarlarında bulunan, kufi 
yazılı sırlı tuğla süslemelerinden dolayı 
türbenin Karamaoğlu Dönemi’nde yapıldığı 
değerlendirilmektedir.  
Mevlânâ Dergâhı’nın doğusundaki ihata 
duvarının bitişiğinde yer alan  Topbaş Hoca’nın 
evi diye bilinen evi 1929 yılında belediye 
tarafından yıkılmasından sonra  burada bulunan 
Ahmet Eflâki’ye  ait mezar taşı Mevlânâ Müzesi 
envanterine  kayıt edilmiştir. Feridun Nafiz 
Uzluk konum vererek Eflâki’nin Mevlânâ 
Türbesi’nin doğu tarafındaki yerde, Sipehsalar 
oğlunun mezarı yanında gömüldüğünü, daha 
sonraları mezarın Kadınhanılı Topbaş Hoca’nın 
evinin avlusunda bulunduğunu bilim dünyasına 
ilk kez tanıtmıştır. 
Türbede 1965 yılında Haluk Karamağaralı, 
1997 yılında da Müze Müdürlüğü tarafından 
kurtarma kazısı yapılmıştır. Kare planlı, 
eyvan biçimli türbenin kuzey, doğu ve 
batı yönünde bulunan beden duvarlarının 
bir kısmı günümüze kadar gelmiştir. Kazı 
sonucu ortaya çıkarılan mimari verilerden, 
türbenin güneye açılan eyvan planlı bir türbe 
olduğu anlaşılmaktadır. 1997 yılında yapılan 
kazılarda türbe temellerinin düzgün kesme 
taşlarla yapıldığı açığa çıkartılmıştır.  
Türbe duvarlarının iç kısımda çini ve 
sırlı tuğla ile süslendiği, sırsız tuğlalarla 
şaşırtmalı teknik uygulandığı, geometrik 
kompozisyonlarda baklava motiflerinin 
arasında bulunan kûfi yazılar ile firuze ve 
mor renkli çinilerin bir kısmı günümüze 
kadar ulaşmıştır. Yazı kuşaklarının Selçuklu 
Dönemi Kemaliye Medresesi, Sahip Ata 
Hanikâhı ve İnce Minareli Medrese’de 

bulunan tuğla süslemelerle benzerlik 
göstermektedir. 
Türbesi’nin 2021 yılında Mevlânâ Müzesi 
tarafından Ali Akkanat’ın sponsorluğunda 
restorasyonu yaptırılmıştır.  

Fatma Hatun Türbesi 
Karaman Beylerbeyi Kuyucu Murad Paşa 
tarafından kızı Fatma Hatun için 1585 
yılında yaptırılmıştır. Türbenin mimarı 
bilinmemektedir. Türbe kapısı üzerindeki 
kitabede, 
1- Mîr-i mîran Murad Paşa’nın
Kıldı bir duhteri hayfâ rıhlet 
2- Murg-ı ruhı olup uçmağa revan
Rahmet-i Hakk’a bulubdır vuslet 
3- Ey Neccâmî göricek türbesini 
Tab’ıma geldi o dem bir hâlet  
4 - Düşdiirüb feyz-i Hudâ târîhi
Oldı merhûma makâm-ı Cennet 994 (M. 
1585/86) 
(Beylerbeyi Murad Paşa’nın yazık ki bir 
kızı öldü. Ruh kuşu cennet uçtu ve hakkın 

Keşkül, Mevlevi 
Dergahı’ndan nakil
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rahmetine kavuştu. Türbeyi görünce 
Kâmi’ye bir hâl gelip yardımı da erişerek 
tarih düştü) yazılıdır. 
Türbe zeminden 35 cm. yüksekliğinde 
sekizgen oturtmalık üzerinde sekiz köşeli, her 
köşede 3/4 daire kesitli köşe sütunlu, Gödene 
taşından yapılmıştır. Türbeye mermer söveli, 
dikdörtgen beyaz gödene taşı silmeli, stilize 
bitkisel motifli siyah-beyaz mermerlerin 
zıvanalı yuvarlak kemerli kapıdan girilir.  
Türbenin içini süsleyen 19. yüzyıla ait 
kalemişleri oldukça zariftir. Türbenin 
ortasında bulunan kurşuni renkli mukarnaslı 
mermer mezar sandukasının baş taşında 
servi motifi işlenmiş ve oyalı bir taç motifi 
ile tarak motifi yerleştirilmiştir. Türbenin 
üç dikdörtgen penceresi ile üç tepe 
penceresi bulunmaktadır. Pencereler demir 
şebeke ile çevrilidir. Kurşun kaplı, basık 
kubbeye onaltıgen kasnak ve pandantiflerle 
geçilmektedir. Pandandiflerde “Allah, 
Muhammed, Ebubekir, Ömer, Osman, Ali, 
Hasan Hüseyin” yazılıdır.  
 
Hasan Paşa Türbesi 
Fatma Hatun Türbesi’nin arkasında İhtisas 
Kütüphanesine bitişik olan türbe kitabesine 
göre 1573 yılında ölen Karaman Beylerbeyi 
Hasan Paşa için yaptırılmıştır. Türbenin 
mimarı bilinmemektedir. Mevlânâ Müzesi 
envanterinde Hasan Paşa’nın Konya Valiliği 
zamanında Mevlânâ Dergâhına vakfettiği 
Kuran-ı Kerimler bulunmaktadır. 
Türbenin giriş kapısı üzerinde bulunan 
mermer kitabede: 
1- Hasan Paşa idüp rıhlet cihandan ‘Alem 
kaldırdı mülk’ı câvidâne 

2- Didi târîh fevtin hâtıf-ı ğayb Ola cânına 
Cennet âşiyane sene 981 /M.1573-74 
( Hasan Paşa bu cihandan sonsuzluğa, ölümsüz 
yere göçtü. Gaipten birisi ölüm tarihine, onun 
canına cennet bir yuva olsun dedi) yazılıdır.  
Türbe zeminden yükseltilmiş zemin üzerine 
sekizgen gövdeli, onaltıgen kasnaktan geçiş 
sağlanan basık kubbeli biçimde Gödene 
taşından yaptırılmıştır. Dergâh döneminde 
kütüphane olarak kullanıldığından Kıbabu-l 
Aktap bölümüne açılan penceresi kapı 
olarak kullanılmıştır. Bu pencere dışında 
türbenin güney ve doğu yönlerinde altta 
büyük dikdörtgen pencereler, üstte 
güneydoğu ve güneybatı yönlerine sivri 
kemerli tepe pencereleri bulunmaktadır. 
Ayrıca güneyde büyük dikdörtgen 
pencerenin üzerinde tepe penceresi türbeye 
ışık vermektedir. Türbe kapısı içten mermer 
sövelidir. 2003 yılında tuğla ile örülmüş olan 
kapısı açılarak eski haline getirilmiştir. 
 
Hürrem Paşa Türbesi 
Damatİbrahim Paşa tarafından  Karaman 
Beylerbeyi Hürrem Paşa için 1529 yılında 
yaptırılmıştır. Mimarı bilinmemektedir.  
Kitabesinde,  
1-’Umira haze’l bina fi eyyâmidevleti’s-Sultan 
Süleyman b. Sultan Selim Han etâle’llahu 
‘umrehubi’l-emnive’l-emandüstûru’ 
2-El-mu’azzam İbrahim Paşa el-müfehhamedâma
’llahuikbâlehubi’n- ni’ami’li ruhi Hurre 
el merhum eş-şehid el-muhtac ilâ rahmeti’llâhi’l-
hamîd fî senetierbaa ve selâsîne ve tis’amie. 
( Bu bina, Sultan Selim Han oğlu Sultan 
Süleyman Han’ın devleti günlerinde 
ululanmış büyük vezir İbrahim Paşa, Allah 
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nimetler içinde ikbalini uzun eylesin, Allah 
rahmetine muhtaç şehit Hürrem’in ruhu 
için 934 (M.1529) yazılıdır. 
Türbe önünde bulunan tek kubbeli revak 15 
cm. yükseklikteki taş döşeme zemin üzerine 
oturtulmuştur. Sekizgen planlı türbenin 
kapısı üzerinde gök mermer söveli kırmızı 
beyaz taşlarla almaşık düzende örülü sivri 
kemerli bitkisel motiflerle bezeli mermer 
alınlık yer almaktadır. Kapı kemeri siyah-
beyaz mermerden zıvana geçmelidir.  
Türbenin içinde, Hürrem Paşa ile 
Kanuni Sultan Süleyman dönemi devlet 
adamlarından Hacı Bey’e ait iki mermer 

mezar sandukası bulunmaktadır. Hürrem 
Paşa’nın sarıklı mezar sandukasında ayet ve 
hadislerle Sadi Şirazi’den “Ey Kardeş dünya 
kimseye kalmaz, gönlünü alemi yaratan 
Tanrı’ya bağla kafidir. Dünya mülküne 
güvenme, sığınma, çünkü o senin gibi birçok 
kişileri besledi ve öldürdü” yazılıdır.  
Şam vilayetinde üç sancağa mutasarraflık 
yapmış olan Hacı Bey’in sandukasında 
da “Peygamber sözüdür. Selam üzerine 
olsun. Müminler ölmez, belki dünyadan 
ahrette naklolunurlar. Tanrı’nın elçisi 
doğrudur. Hacının ruhu, hicretin 961. yılı 
Zilkade ayının 11. gecesi cihandan, çayır ve 
çimenliklere uçtu” yazılıdır. 
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Mehmet Bey Türbesi 
Hamuşan Mezarlığı’nın doğusunda yer alan 
türbenin yapım kitabesi bulunmamaktadır.  
Türbe gövdesinde bulunan mermer mezar 
sandukasında  
1-İntikale›l-merhûmü’s-saîdü’r-râci 
minrahmetillahi’l-hamîd 
2-Mehmet Bek b. Mustafa Paşa fi senetiihdâ ve 
erbaîn ve tis’amie 
(Mustafa Paşa oğlu, Allah’ın rahmetini 
isteyen Mehmed Bey, 941/1535 yılında 
Hakk’ın rahmetine ulaştı) yazılıdır. 

Türbe baldaken tarzda, dört mermer 
sütunun taşıdı sivri kemerli, kubbeli şekilde  
Gödene taşından yapılmıştır. Oldukça yalın 
ve bezemesiz olan türbenin  2021 yılında 
yaptırılan restorasyon sırasında kubbesinde 
bulunan mozaik beton kaplama kaldırılmış, 
eriyen taşları değiştirildikten sonra kubbesi 
kurşunla kaplanmıştır.   

Sinan Paşa Türbesi 
Fatma Hatun Türbesi’nin arkasında bulunan 
türbe Osmanlı padişahı II. Selim’in son 
yıllarında Karaman Beylerbeyliği yapmış 

Huzur-ı pîr Horasan 
Erlerine ait altı adet 
mezar sandukasının 

görünümü
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Sinan Yusuf Paşa için 982 H./1574 yılında 
yaptırılmıştır. Mimarı bilinmemektedir. 
Türbe sekizgen planlı basık kubbeli olarak 
gödene taşından yapılmıştır. Kapı üzerindeki 
kitabesinde, 

Tarîh-’ ul-vefat 
1- İtdi dünyadan Sinan Paşa güzâr Hak yerin 
eylesün gülzâr-ı cennet
2- Did(i) bir eksikli târîhin anın Cânın aitsün 
Allah rahmet 981 (M. 1573/74)
Târîh’ul-binâ 

(Sinan Paşâvirübcân-ı ‘azîzî Olup kûy-i 
şehîdânerevâne, O Yûsuf-sîyrete ahsen-i 
târih Sinan Paşa mahal Mısr-i cinâne 982 
1574) yazılıdır. 
Türbe klasik Osmanlı Dönemi türbe 
planında sekizgen gövdeli, basık kubbeli 
Gödene taşından yaptırılmıştır. Zeminden 
yüksek bir oturtmalık üzerine inşa 
edilmiştir. Türbeye siyah, beyaz taşların 
almaşık düzende örüldüğü yuvarlak kemerli 
ve mermer söveli çift kanatlı ahşap kapıdan 
girilir. Türbenin gövdesinde demir şebekeli 
yedi pencere bulunmaktadır. Gök mermer 
sandukanın yer aldığı zemini taş döşemelidir.  

Edirne’de yazılmış 
Kuran-ı Kerim 16. yüzyıl
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Raşit Küçük Hoca’nın lise talebesi olduğu yıllarda çekilmiş bir fotoğraf karesi
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RAŞİT KÜÇÜK HOCA VE KONYA

COŞKUN YILMAZ

Rahmetli Raşit Küçük 
Hocanın yaşadığı şehirlere 
ilişkin güzel hasletleri vardır. 
Kendini yaşadığı şehre ait 
görür ve oralı gibi sıkı çalışır. 
Bulunduğu şehir ve halk ile 
adeta bütünleşen bir yapıya 
sahiptir. Dolayısıyla Hoca, 
nerede yaşamışsa oralı olarak 
görünür, bilinir. Sözgelimi 
kendisi Antalya Akseki’lidir 
ama Konya ve Erzurum’da 
yaşadığı için camiada Konyalı 
ve Erzurumlu diye bilinir. 
Her iki şehrimiz de bu 
özelliğinden dolayı Hocayı 
sever, sayar ve sahiplenir. 
Konya Yüksek İslam 
Enstitüsü 1970 mezunu 
olan Hocamız Konya’da 
beş yıl yaşamış görünüyor. 
Dârülmülk Konya Dergisi’nin 
kayıtlarına girmesi açısından 
Coşkun Yılmaz’ın Raşit Hoca 
ile yaptığı görüşmenin Konya 
ile ilgili kısmını aşağıda 
sunuyoruz. Hakkında kısa 

bir bilgi de vererek. Rahmete 
vesile olması dileğiyle.

Aksekili olmanıza 
rağmen, Konya’da ve 
Erzurum’da kaldığınız 
için sizi kimileri Konyalı, 
kimileri de Erzurum’lu 
olarak görür. 
Köyümüzde ilkokul bitince 
İmam Hatip’e gelişim benim 
için önemlidir. Köyümüzden 
İmam Hatip’e giden ilk 
talebeyim. Beni İmam Hatipli 
yapan Antalya Müftüsü 
ve köylüm Mustafa Sıtkı 
Gökmen’dir. O zaman imam 
ve müftülerde yaş haddinden 
emekliye sevk yoktu. Müftü 
Efendi 77-78 yaşlarında 
görevinin başındaydı ve 
sağlığında hürmet ettiğim, 
vefatından sonra da duamı 
eksik etmediğim çok değerli 
biriydi.

İmam Hatip’te okurken 
daima sınıf mümessili 
oldum. Konya’da İslam 
Enstitüsü’ndeyken Talebe 
Cemiyeti’nin içinde oldum. 
Bu cemiyetler ayrı ayrıydı, 
bunun federasyonunu 
kurduk, kurucu üyesiydim. 
Talebe Cemiyeti’nin 
çıkardığı derginin basım, 
yayım ve idaresinde görev 
aldım. Konya’da Hamle 
adında bir gazete çıkıyordu, 
orada çalıştım bir müddet. 
Bizim dergimizi de o gazete 
çıkarıyordu. Dergimizin 
ismi Yeni Ümit’ti. Sonra 
ismi “malum yapı FETÖ” 
tarafından çalınınca İslâm 
Medeniyeti Mecmuası olarak 
devam etti. 1960’ın sonlarında 
federasyon bünyesinde 
çıkardığımız çok kaliteli bir 
dergiydi. Federasyonun ilk 
başkanı rahmetli Mahmut 
Özakkaş’tı, sonrasında Cahit 
Baltacı arkadaşımız da çok 
emek vermiştir bu dergiye.
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Yüksek İslâm 
Enstitüsü’nde çok 
kaliteli eğitim alıyorduk. 
Ankara İlahiyat 
Fakültesi’nin hocaları 
derslerimize gelirdi. 
Talebe Cemiyeti’nin bir 
minibüsü vardı Enstitü ’de, 
bununla her cuma günü 
irşad faaliyetine çıkılırdı. 
Geçtiğimiz güzergâhtaki 
köylere vaiz ve imam 
bırakırdık. Bu yaptığımızın 
hududunu genişletip 
Antalya’ya, Burdur’a ve 
çevre illere de gitmeye 
başladık. Bugün artık böyle 
faal, işlevsel cemiyetler 
yok. Konya’da Milli 
Türk Talebe Birliği’nin 
bünyesinde Türk Talebe 
Derneği’ni kurdum ve 
başkanlığını yürüttüm. 
Cemiyet’teki görevimden 
de ayrılmadım.

Sakin görünen bir 
yapınız var fakat 
yaptıklarınızdan 
hareketle bakıldığında 
çok aktif görevler 
üstlendiğiniz 
anlaşılıyor. Öğrencilik 
yıllarından başlayan 
bir yoğunluğunuz var 
anlaşılan.
Usul olarak işleri hep 
ciddiyetle yapma gayretinde 
oldum. Cemiyetin ilk 

Başkanı Halil Hayıt idi. 
Sonrasında Harun Aytaç 
ve Adil Küçük ile çalıştım. 
Konya’da bu kişilerle 
çalışmış olmak tanınmamın 
sebepleridir. Konya’da 
programlar tertipleyip 
alanında kıymetli 
şahsiyetleri konferanslara, 
seminerlere getirmiş olmam 
da tanınmış olmamın diğer 
bir nedenidir. Merhum 
Muhammed Hamidullah 
Hoca’yı Konya’ya ilk 
getiren kişiyim. Arif Nihat 
Asya’yı, Mahir İz’i, Kemal 
Edip Kürkçüoğlu’nu 4 
yıl kaldığım öğrencilik 
yıllarımda davet edip 
getirmiş olmam Konya’da 
tanınıyor olmamın 
sebepleridir.

Muhammed 
Hamidullah Hoca’nın 
Konya’ya gelişini 
sizden dinlesek.
Ben, Hamidullah Hoca’yı 
talebelik yıllarımda 
Konya’ya getirdiğim 
zaman İstanbul İslâmî 
İlimler Enstitüsü’nde 
hocaydı. O zaman 
Erzurum’da Fakülte 
yoktu, 1971’de fakülte 
açıldığında oradaydım 
fakat Hamidullah 
Hoca’nın gelişine vesile 
olanlar İhsan Süreyya 

Raşit Küçük Hoca’nın lise ve üniversite tahsili yıllarında ve 
arkadaşları ile çekilmiş fotoğrafları
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Sırma, Şerafettin Gölcük, 
Yusuf Ziya Kavakçı’ydı. Yusuf 
Ziya Kavakçı tercümanlığını 
yapardı, Konya’ya da beraber 
gelmiştiler.

Hamidullah Hoca 
ülkemizde kaldığı süre 
içerisinde, ilahiyat 
camiası ile içli dışlı oldu.  
Konya’ya ilişkin bir 
hatırat var mıdır hocam?
Hamidullah Hoca ile 
münasebeti olan kişilerle 
müşterek bir program 
yapıp onu anlatmak lazım 
gelir. Benim kendisiyle 
münasebetim Konya’da, 
Erzurum’da ve İstanbul’da 
bilfiil vardı. Hamidullah 
Hoca’yı, mükemmel bir 
İslam insanı ve âlimi olarak 
tanıdım, emsal bir şahsiyetti. 
Bir öğünde iki çeşit yemek 
yediğine şahit olmadım. 
Kahvaltısı ve akşama yakın 
tek bir çeşit yemeği olurdu 
ve bu genellikle çorbaydı. 
Konya’ya davet ettiğim zaman 
beni seven, maddi imkânı da 
iyi olan bir aile, Hamidullah 
Hoca’yı ve on arkadaşımı 
yemeğe davet etti. Hanım 
teyze sofrayı ziyadesiyle 
donatmıştı fakat Hoca bir 
tas çorba içip sofradan 
kalkınca beraberindekiler 
de bir şey yiyemedi. Ev 
sahibemiz kocası Mehmet 

amcaya demiş ki, “bir daha 
evimize yiyip içmeyen hoca 
getirme.” Mehmet amca da 
beni arayıp bunu anlatınca 
“Endişe etme amca yarın gelir 
tüm yemekleri yeriz”, dedim. 
Ertesi gün gidip yemeklerin 
hepsini yedik ve ailenin de 
gönlü olmuş oldu.
Hamidullah Hoca nezih 
bir insandı. Mezhebinin 
olmadığı söylenirdi, biri 
bunu sorunca, ‘Bir mezhep 
üzerine namaz kıldığını ve 
Şafi mezhebine müntesip 
olduğunu söyledi. Mezheplerin 
birleştirilmesine “telfik” 
denir. Hocanın da telfikten 
yana olduğu biliniyordu, 
biri de bunu sorunca “Evet, 
bir telfikten yanayım ama 
Sünnî mezheplerin kendi 
içinde birleştirilmesinden 
değil, Sünnî ile Şii telfikinden 
yanayım. Bunu yapabilecek bir 
kahraman çıkarsa belki siz de 
ben de gökteki melekler de 
hayran kalıp dua ederiz.” dedi.

Hocam çok aktif bir 
gençliğiniz var. Bize bu 
vesilelerle tanıştığınız 
sizde iz bırakan 
şahsiyetlerden bahseder 
misiniz?
Tanıma fırsatı bulduğum 
iyi ve güzel insanlardan 
bahsedeyim o zaman. Kemal 
Edip Kürkçüoğlu bunlardan 

biriydi. Kendisini tanıdığımda 
İmam Hatip talebesiydim. Din 
Şubesi Müdürü’ydü okulumuza 
geldiğinde. Bir talebesi 
bizim okulda öğretmen iken 
hakkında şikâyet olmuş, o 
durumun teftişi için gelmişti. 
Şikâyet edilen hocamız Rahmi 
Ayaz’dı. Rahmi Ayaz ceza 
alacak diye bekleniyorken onu 
yeni açılan Gaziantep İmam 
Hatip Okulu’na müdür yaptı. 
Biz de konuşma yapması için 
Kemal Edip Kürkçüoğlu’nu 
okula davet ettik. Mevlânâ 
ihtifaline gelince dinleme 
imkânı buldum. Secili 
(düzyazıda uyak) konuşan 
biriydi. Radyo konuşmaları, 
kitapları ve çok güzel şiirleri 
vardır. Resul-i Ekrem için 
yazdığı na’tı çok güzeldir. 
Bu na’tı bitirince umreye 
giden Ömer Kirazoğlu’na 
vererek Huzur-ı Nebi’de 
okumasını ister. Ömer Bey, 
na’tı okuduktan sonra arayıp 
okuduğunu haber vermek 
ister ama na’tı bittiğinde 
ruhunu teslim etmiştir 
Kemal Edip Kürkçüoğlu. 
Mahir İz Hocamızın coşkulu 
konuşmalarını hatırlarım. 
Enstitünün giriş kapısının 
üstünde M. Akif Ersoy’un bir 
beyti vardı:
Allah’a dayan, sa’ye sarıl, hikmete 
râm ol
Yol varsa budur, bilmiyorum 
başka çıkar yol.
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Mahir Hocayla kapının 
önüne gelince bu yanlış dedi. 
Hikmete değil, hükmüne 
râm ol olmalıydı. Osmanlıca 
nun (ن) ile yazılmalıyken te 
 ile yazılmış. Bir nokta (ت)
fazla konduğu için böyle 
okunagelmiş dedi ve bu 
yanlışı düzeltti. M. Akif ’in 
hükmüne yazdığı ilk baskıda 
hikmete diye yazılmış.

Malum Erbakan Hoca da 
Konya milletvekili oldu, 
onunla ilgili bir hatırat 
varsa onu da sizden 
dinlesek.

1969 yılında rahmetli 
Necmettin Erbakan 
Hoca Konya’dan bağımsız 
milletvekili adayı oldu. Adil 
Küçük ile ben, merhum 
Mehmet Zahid Kotku 
hocamıza, “Sayın Erbakan 
aday oluyor ne yapacağız?”, 
diye sorduk. “Kardeşimizdir, 

destekleyeceğiz”, dedi. Ben de 
1969’da merhum Erbakan’ın 
seçim bürosu başkanlığını 
yaptım. Pek çok insanı bu 
vesile ile tanıdım. Konyalılar 
da beni bu şekilde tanıdılar.

Raşit Küçük Hoca 
üniversite tahsili 

yıllarında sıra 
arkadaşlarıyla 

birlikte
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Raşit Küçük 
Hocaefendi’ye Dair
Raşit Küçük 1947’de Antalya 
Akseki’de dünyaya geldi. 
1966’da Antalya İmam-Hatip 
Okulu’ndan, 1970’de Konya 
Yüksek İslâm Enstitüsü’nden 
mezun oldu. Mezuniyetinden 
sonra Erzurum İmam-Hatip 
Okulu’nda öğretmenlik ve 
yöneticilik yaptı. 1975’de 
Erzurum Yüksek İslâm 
Enstitüsü’nde öğretim görevlisi 
oldu. 1978’de Erzurum’da İslâmî 
İlimler Fakültesi’nde doktoraya 
başladı. 1981’de 12 Eylül darbe 
yönetimi tarafından İstanbul 
Yüksek İslam Enstitüsüne 
gönderildi. 1982’de, Enstitü’nün 
Marmara Üniversitesi İlahiyat 
Fakültesi’ne dönüşmesinden 
sonra fakültenin Hadis Anabilim 
Dalı’nda öğretim üyesi olarak 
görev aldı. 1984’de Marmara 
Üniversitesi’nde “Kur’an ve 
Sünnette Sevgi Kavramı: 
Özellikle Allah Sevgisi” adlı 
teziyle hadis doktoru oldu. 
1997’de doçent, 2003’te de profesör 
oldu.
2007-2011 tarihlerinde 
Marmara Üniversitesi İlahiyat 
Fakültesi’nin dekanlığını yaptı. 
2011-2014 yılları arasında 
Diyanet İşleri Başkanlığı Din 
İşleri Yüksek Kurulu Başkanı 
oldu. 2014’de bu görevinde 
iken emekliye ayrıldı ve 
Türkiye Diyanet Vakfı İslâm 

Araştırmaları Merkezi (İSAM) 
Başkanlığı görevine getirildi. 22 
Kasım 2022’de İstanbul’da vefat 
etti ve Fatih Camii hazîresine 
defnedildi.

Ömrünü Sünnet-i Seniyye’ye 
adamış bir büyüğümüzdür Prof. 
Dr. Raşit Küçük hoca. 
Toplumların, milletlerin, 
medeniyetlerin en önemli 
zenginliği yetiştirdiği insanlardır. 
Geçmişi değerlendirirken o 
dönemin insanlarına bakıyoruz. 
O devirleri bir yönüyle mimari, 
kültür ve sanat eserleriyle 
hatırlıyorsak, diğer yönüyle 
âlimleriyle anıyoruz.
Bizler de gelecekte, beraber 
yaşadığımız, gölgesinde 
barındığımız, nazarına 
muhatap olduğumuz, ilminden, 
irfanından, sözünden, sohbetinde 
ve sükutundan istifade ettiğimiz 
âlimlerimizle anılacağız.
Bizim inanç ve kültür 
iklimimizde âlimlerin 
tartışılmaz bir üstünlüğü vardır. 
Ayetler, hadisler, hikmetler, 
deyimler, şiirler hep bunu 
söyler, bunu hatırlatır. Onlar, 
Peygamberimizin varisleridir. 
Nitekim Efendimiz, “Âlimler 
benim varislerimdir” buyurarak 
onların üstün konumuna 
dikkatimizi çekmektedir.
İşte Raşit hocamız da, ilmiyle, 
haliyle, kaliyle bu hadisi şerifin 

tecessüm ettiği, bizi Allah 
Resulünün iklimine davet 
eden, Onun dünyasına taşıyan, 
onun nefesini, sesini, sadasını, 
ahlâkını, ahkâmını günümüze 
ulaştıran, yaşayan ve yaşatan 
bir hocamızdır. O, dili ayrı, 
bedeni ayrı söyleyen, zihninde 
ayrı bir fikir dilinde ayrı bir 
zikir terennüm edenlerden 
değildir. Hayatına şahitlik eden 
dostları, talebeleri, yakınları 
olarak şehadet ederiz ki, Raşit 
Hocamız, her haliyle ve bütün 
yaşantısıyla çizgisinde zikzakları 
olmayan, sürekli zirveye doğru 
giden bir hayat yolcusudur. 
Şüphesiz onun yolcusu olduğu 
zirve çoğumuzun yöneldiği, 
gönlünün eğrildiği dünyevî 
mevkiler değil, Hakkın rızası, 
Rasulullah’ın muhabbetidir. 
Onun içindir ki, çok önemli 
görevler, makamlar önüne 
serilmesine rağmen bir kısmını 
kabul etmemiş, kabul zorunda 
kaldıklarını da dostlarını 
kırmamak ve Müslümanların 
maslahatına yardımcı olmak için 
reddetmemiştir.
Raşit Hocamız, büyük bir 
medeniyet buhranı yaşadığımız 
günümüzde, medeniyet tasavvuru 
ile sadece zamanımızı değil 
geleceği de inşa etmenin sevdasını 
taşımaktadır. Onun dünyası, 
kavganın, gürültünün, ihtirasın, 
boş iddiaların değil, ihlasın, 
samimiyetin, hikmetin, irfanın, 
tefekkürün, sevginin dünyasıdır. 
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Doktora tezinin konusunu 
bile Kur’an ve Sünnet’te Sevgi 
Kavramı-Özellikle Allah 
Sevgisi- olarak seçen, kitabının 
ismini, “Sevgi Medeniyeti” koyan 
Hocamız gerçek bir muhabbet 
ve hürmet insanıdır. Sevgiyi 
konuşan değil, yaşayan insandır. 
Cemiyetin derdiyle dertlenen 
Hocamız bir çözüm olarak, 
Bilhassa Efendimiz aleyhisselamın 
üyesi bulunduğu, Hılfü’l-
fudûl örneğini benimseyerek 
sosyal-ilmî ve kültürel pek çok 
vakıf, dernek ve sivil toplum 
kuruluşunun teşekkülünde yer 
almış, üyeliklerinde bulunmuş ve 
hasbi faaliyetlerine canla başla 
katılmıştır.  
Üst düzey idareciliklerinde 
bile tevâzuu, dürüstlüğü, 

çalışkanlığıyla öne çıkmış, bütün 
meşgalesine rağmen, zengin 
birikimine müracaat edenlere 
her türlü desteği vermekten 
geri durmamıştır. Bu özellikleri 
sebebiyle emsâl ve akranı 
arasında hallâlü’l-müşkilât 
vasfıyla öne çıkmıştır.
Hocamız, ilmi, hilmi, hali, idari 
ufku, siyasi, sosyal, kültürel ve 
medeni vizyonu ve misyonu ile 
cemiyetimizin her meselesiyle 
yakından ilgilenmiş, toplumun 
farklı kesimleri tarafından bir 
istişare mercii ve yol gösterici 
olarak kabul edilmiştir.  Hocamız, 
yorgun dimağları dinlendiren 
sükunetinin yanında, gerektiğinde 
volkana dönüşebilen bir aksiyon 
adamıdır. 

Raşit Hocamız, sözüyle, 
sohbetiyle, sükutuyla, simasının 
tabii bir uzvuna dönüşen 
tebessümü, bazen tebessümüne 
galebe çalan derin ve manidar 
bakışıyla, kalemiyle, eserleriyle, 
aksiyonuyla, öğrencileriyle 
bir nesle dostluk, bir nesle 
öncülük, bir nesle abilik, bir 
nesle rehberlik, hepimize hocalık 
yapan, maziyi, hali ve istikbali 
ve dahi nesilleri inşa eden bir 
insandır.
Bir gönül imarcısı
Bir istikbal mimarı,
Bir medeniyet inşacısı,
Bir Ümit Aşılayıcısı
Bir tevazu ve edep abidesi
Bir sevgi ve saygı insanıdır.
Bir Peygamber aşığı ve Sünnet-i 
Seniyyeye adanmış bir ömürdür.

Gönüllerde ayrı bir 
yeri olan Raşit Küçük 
Hoca’nın kendine has 
vakur ve mütebessim 

duruşuyla çekilmiş son 
fotoğraflarından biri
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BİR ZAMANLAR MAHALLEMDE HAYAT

SAİM SAKAOĞLU

[Bu yazıda, mahallemizin, 1945-1959 yılları arasını 
kapsayan 15 yıllık dönemini anlatacağız. Bu tarihler, 
bizim hatırlayabildiğimiz ilk olayların başlangıcı 
ve Konya’dan geçici olarak ayrılacağımız yıllarla 
ilgilidir. Ayrıca yeri geldikçe de, fazla olmamakla 
birlikte zamanın ve mekânın ötesine de geçip 
tamamlayıcı bilgi ve hatıraları da paylaşacağız.]

1971 Ekim’in de yedek subay okuluna 
gidinceye kadar, vatan görevlerini er olarak 
yapan arkadaşlarımdan işitirdim. Sanki 
komutanına tekmil verir gibi birtakım 
bilgileri sayarlardı da sayarlardı. Vaktaki biz 
de kutsal elbisenin içine girdik. Gördük ki 
biz okumuşların vereceği tekmil biraz farklı 
idi. Ve ben yıllarca buralardan devşirdiğim 
bilgilerden yola çıkarak kendimi şöyle 
tanıtmaya başladım… Tabii bu tanıtma işi 
resmî kurum ve kişilerin işin içinde olmadığı 
zamanlara rastlıyordu:
“Ben, Mehmet oğlu Zeliha’dan olma, 1939 
Konya doğumlu Saim Sakaoğlu…” 
Daha havalı olmasını arzu ettiğimizde ise bu 
tekmilin sonlarını biraz süslerdik.  Uygun 
bir yerlere, Fahrünnisa Mahalleli ve Çaybaşı 
Caddeli olmamız ekleniverirdi. Soranlara da, 

Fahrünnisa adının, Hazreti Mevlânâ’nın hanım 
öğrencisi olduğunu ve mahallemizde kendi adı 
verilen camiin bahçesinde medfun olduğunu 
da eklerdik.
Nüfus cüzdanımda doğum tarihim 20 Mart 
1939 olarak kayıtlı… Ancak komşu mahalleden 
arkadaşım Mehmet Bildirici kendisi için, 
bir büyüğünün ölümünden yola çıkarak 
gerçek doğum tarihini belirlemiş: 24 Şubat 
1939… Sevgili kardeşim Mehmet ile ilk ve 
ortaokul arkadaşlıklarımızdan başka bir 
başka ortak noktamız daha var: İkimizin 
ebesi de aynı hanım… Annelerimiz aramızda 
dört gün olduğunu, benim küçük olduğumu 
söylerlerdi. Oradan yola çıkarak ben de resmî 
olmayan, kayıtlarda kullanılmayan gerçek 
doğum tarihim olarak Mehmet’in doğum 
tarihine dört gün ekleyiveririm. O bir Cuma, 
ben ise arkasından gelen Salı çocuğuyum. 
Annelerimizin doğum sancısı çekmeye 
başladığı o günlerde Hitler de dünyaya doğum 
sancısı çektirmeye hazırlanıyordu. Nitekim 
o, bizim doğumuzdan altı ay sonra, 01 Eylül 
1939’da Polonya’ya girecekti. Yıllar sonra 
oraları gezerken kendimin altı aylık olduğu 
günlere dönmeden edemedim. Hitler daha 
Polonya’ya girmemiş, altı ay daha bekleyecek.
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Gelelim bizim doğup büyüdüğümüz 
mahalleye… Adının hikâyesini kısaca da 
olsa yukarıda bilginize sunmuştum. Ya 
sınırları, komşuları, sık sık değişen sınırları… 
Bilebildiğimden öte hatırlayabildiğim ilk ev 
adresim çok kısa idi. Âdeta telgraf metni gibi 
idi. Günümüzün süslü püslü adresinin yanında 

o minik adresim ne kadar da tatlı idi… İşte o 
yılların, artık tarih olmuş adresi:
Çaybaşı Caddesi 22 / Konya
Günümüzde mi? Artık günümüzdeki adresler 
beni ilgilendirmiyor ki. Mahalleymiş, 
caddeymiş, siteymiş, blok veya kat imiş, imiş 
de imiş. Yeni hayat bize yeni bin adres yazma 
yöntemi öğretmektedir. Ben, bu satırları 
yukarıdaki üç kelime ve bir sayıdan oluşan 
tarihî bir mahallenin, artık çoktan eski olmuş 
bir sakininin ağzıyla anlatmaya çalışacağım. 
Çünkü ben ilkokula başladığımda bile bizim 
mahallemiz çimento ile tanışmamıştı. Katlar 
mı? Geleneksel çıkartmalı (cumbalı) evlerimiz 
ise perde arkasından sokağı veya caddeyi 
seyretme zevkini arayanların dinlenme 
yerleriydi.
Konuya yaklaşırken söyleyeceğimiz birkaç 
geç kalmış giriş cümlesini de ihmal etmememiz 
gerekecek. Her zaman öğündüğümüz 
Çaybaşılılığımızı ispat edercesine 
hazırladığımız iki kitabımızı hatırlatarak yola 
çıkmak isterim.
a. Meram Yazıları, Konya 2000 ve 2002. 
Meram Belediyesi’nin Meram adlı dergisinde 
yayımlananlara başka kaynaklarda yer alan 
Çaybaşı Caddesi’ni konu alan yazılarımızdan 
oluşmaktadır. 
b. Fahrünnisa Mahallesi Çaybaşı Caddesi, 
Konya 2015. Özel yayın olan bu kitabımız; 
mahalleyi, komşuları ve ailemizi tanıtan 
bazıları da içine alan, belgelere dayalı 
bölümlerden oluşan bir kitaptır. Kitabın 
önemli bir bölümü ise, caddemizin kentsel 
dönüşüme uğrayan Konya’mızın ilk alanı 
olmasıyla ilgilidir. Eski evlerin yıkılması, 
enkazının taşınması, temelinin atılması, 
katların yükselmesi ve sonunda anahtar 

Mahalle 
çeşmesi
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teslimine kadar bu yapım işleri adım adım  
takip edilmiş ve bir tür fotoğrafl arla bir 
kentsel dönüşümün hikâyesi yazılmıştır. 

Marşı da Olan Bir Cadde 
Yaşımız biraz ilerlemişti. Artık at arabası, 
kağnı ve bisikletten başka ulaşım aracının 
geçmediği caddemize yalnız başımıza 
çıkmaya hak kazandığımız yaşlarımızda 
yılda birkaç gece de olsa bizleri rahatlatan 
sözleri kapımızın önünde işitmek hoşumuza 
gidiyordu. Tabii bu çocukça bir hoşa gitmeydi. 
Evimizin sövesi ile Abdullah Efendi Amcaların 
köşesi arasında gerilen bir ipe bağlanan 
onlarca fenerden alınan keyfi n kaçmaması için 
ha bire maşımızı söylerdik. Elbette tarihte 
belki örneği görülmeyen bu marş da neyin nesi 
idi acaba? Önce marşımızı bir hatırlayıverelim:
Çaybaşı’nın uşakları,
Belindedir kuşakları,
Şaka maka dinlemez
Çeker kanlı bıçakları.
Kimdi bu sözlerin sahibi? Eskiden kalma 
bir kulağı kesik mi söylemiş? Kim? Bizim 
oralarda ona daima Âşık Memedâ (Mehmet 
Ağa / Yakıcı) derlerdi. Konya’mızın ünlü halk 
şairlerinin başında gelen bir büyüğümüz idi. 
1879 yılında Sedirler/Sadırlar Mahallesi’nde 
doğmuş, 25-26 Ocak 1950 gecesi de yine orada 
vefat etmiştir. Ancak, fi lmlere konu olacak 
bir hayat hikâyesi olan bu âşığımızın yazlık
ki biz Konyalılar bağ/ bağ evi deriz, bizim 
mahallemizin sınırları içinde idi. Her yazlıkçı 
gibi onun ailesi de göç zamanı gelince daha 
çok bir at arabası ile en gerekli eşyalarını oraya 
taşırlardı. 

Bir Âşık 
Memedâ’mız 
Vardı
Mahallemizin 
meşhurlarını sayarken 
en başa onun 
adını koyacağımız 
için birkaç cümle 
ile marşımızı 
tanıtıverelim. Çalışma 
alanlarımızdan biri 
de âşık edebiyatı 
olunca, üstelik bu 
alanda birkaç da 
kitap yayımlamışsak 
Memedâ’nın da özel 
bir yeri olacaktı. 
İşte size onu 
etrafl ıca tanıtan ilk 
yazılarımızdan biri:
“Konyalı Âşık Mehmet Yakıcı I”, Halk Kültürü 
(İstanbul), (2), 1985, 65-81.
Memedâ okuryazar değildi. Birkaç okulda, 
sonradan adı yardımcı hizmetler sınıfı olarak 
güzelleştirilen bir işte çalışırdı. Rahmetli 
babam hattat hafız Mehmet Sakaoğlu  
(1902-1975) ile de sıkı bir dostlukları vardı. 
Gerek o, gerek ağabeyim Hasan Sakaoğlu 
(1923-15 Mayıs 2019) ne zaman bir Memedâ 
konusu açılsa hatıralarını anlatırlardı. O, yaz 
gecelerinde kafasında tasarladığı şiirlerini 
sabah çarşıya giderken bizim eve uğrarmış. 
Kapının şapşabına birkaç defa vurduktan 
sonra, kendine has sesiyle sesleniverirmiş:
“Hâfııızzz…”
Bizim evde hayat erken başladığı için hemen 
gelenin kim olduğu anlaşılır ve misafi rimiz bahçe 
çıkışındaki yazlık odaya buyur edilirmiş. Tabii 

Konyalı Aşık 
Mehmet
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babam da üst kattaki odadan aşağıya inerken 
elinde kalem kâğıt da olurmuş. Ve günlük 
hâl hatır sormadan sonra iş başı yaparlarmış. 
Âşığımız söyler, hattatımız yazarmış. Derken 
Memedâ muradına ermiş bir âşık edasıyla 
bizim evden ayrılır, Uluırmak kavşağına doğru 
yola koyulurmuş. Gideceği yer neresi ki? O 
yıllarda Konya’da yayın hayatını sürdüren 
gazetelerden biri. Ya Babalık, ya Ekekon. O, 
şiirlerini hep ikinci gazeteye verirmiş. Hatta 
benim arşivimde o gazeteden kesilmiş bir iki 
şiiri de vardır. Ağabeyimin hatırladığı şiirlerden 
birinin adı Domalan idi. Evet, domalan… Belki 
genç okuyucularımız bu domalan’ın ne olduğunu 
bilmeyebilirler. İşte size kitabi olarak domalanın 
tanımı:  Patatese benzeyen ve yenilebilen 

bir cins mantar… (Ali Işık, Konya Ağzı ve Söz 
Dağarcığı, Konya 2020, 130).

Şivlilik Geceleri
Biz tekrar başa dönelim… Günümüzde biraz 
değişmiş, gibi yaşanılan bir geleneğimiz var: 
Üç ayların karşılanması… Elbette şivlilik de bu 
arada anılmalı… O gecelerde ipe gerilen çeşit 
çeşit kâğıt fenerlerin korunması gerekiyor. 
Çünkü mahalleler arasında baskın yapma 
hakkı var. Bizim evin köşesine asılan fenerlere 
iki yönden baskın yapılabilirdi. Biri Uluırmak 
kavşağından… Bu baskının ihtimali zayıftı, 
çünkü oralarda baskın yapacak güçler (!) pek 

Asfalt bayramı
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yoktu. Asıl tehlike caddemizin üzerindeki 
dört yol ağzının ikisinden gelebilirdi. Bunların 
en tehlikelisi Baruthane Caddesi üzerinde 
bir araya gelecek güçlerin (!) birleşip ortak 
sefer yapmaları idi. Biz de buna gerekli 
önlemleri alırdık. Özellikle tam köşede yer 
alan çeşmemiz ile birkaç ulu kavağın arkası bir 
tür gözetleme kulesi gibi kullanılırdı. Oradan 
gelecek bir işarete göre bizim ekip de önlemini 
alacaktı. 
Çocuktuk işte… Baskın kelimesini 
doğru dürüst bilmez, yakıştırma yoluyla 
söyleyiverirdik. Ben iki üç yıl bu baskın 
kelimesini ninemin bastonuyla karıştırmış, 
baston deyip durmuştum. Bu sevimsiz olayı 
püskürtmek, gelenlere göz dağı vermek… 
Bazen ellerimizde çeşit çeşit fenerlerle dört 
yol ağzına doğru yürür, bir yerlerde saklanan 
karşı tarafın casuslarına göz dağı verirdik. O 
saatler Çaybaşı Caddesi’nin inlediği anlardır 
artık. Henüz uyumamış olan küçükler de 
marşımızın havasına kapılır, yarım yamalak da 
olsa söyleyenlere katılırlardı.

Mescidimizi Güzelleştirme
Derken aylar geçiyor, Recep’ten sonra Şaban 
ve Şehr-i Mübarek Ramazan… Evlerde 
bir telaş, çarşılarda başka bir telaş… Sanki 
Behçet Necatigil’in Pastoral Şiir’indeki gibi 
bir hava… Bayram hazırlıkları ama nerelerde? 
En önemlisi mescit bayrama hazırlanacak. 
Mahallemizin o yıllarda iki ibadethanesi vardı: 
Yolcuoğlu Camii ve Fahrünnisa Camii… Ancak 
bu ikisi de mescit idi ama halkımız cami 
derdi. Hatırlamayanlar için küçük bir not. 
Mescitler öğle ve ikindi vakitleri için açılmaz, 
öbür üç vakit için açılırdı, Bizim mescidimiz, 
06 Mart 1959 tarihinde cami olarak hizmetine 
devam etmişti de ben, taa Konya Lisesi’nden 

o ilk Cuma namazını kılmak için gelmiştim. 
O tarihe kadar bir mescit imamı olan babam 
da artık Fahrünnisa Camii’nin imam ve 
hatibi olmuştu. Gerçi o uzun yıllardan beri 
Mengene’deki Zaferiye Camii’nde Cuma 
namazları kıldırıyordu. 
Okulları Dârü’l-Hilâfetü’l- Aliyye çok farklı 
bir sebeple eğitimine son verince merhum 
babam öğrenimini sürdürmemiş, hayata 
atılmış, biz böyle biliyoruz. Ve uzun yıllardan 
beri mescidimizin imamı olarak görev yapıyor. 
Galiba bu konuda, hakkında hazırladığımız 
bir kitaba bakılması gerekecek: Konyalı Hattat 
Hafız Mehmet Sakaoğlu, Konya 2010. (İhsan 
Kayseri ile).
Bir sabah namazı dönüşü babam evimize 
beklenen haberi getiriyor:
“Komşu hanımlara haber gönderiniz, filan gün 
mescit bayram için hazırlanacak…”
Belki babam böyle demiyordu da ben 
söylenenin ruhuna uygun bir ifade olarak 
bu cümleyi yakalayabildim. Nedir mescidin 
hazırlanması? Komşu evlerin genç kız 
ve gelinleri, evlerinden getirecekleri 
temizlik aletleriyle mescidi köşe bucak 
temizleyecekler. Maşallah bizim mescidin 
pencereleri de neredeyse Azze’nin (Aziziye 
Camii) pencereleriyle boy ölçüşecek... Bezler, 
paçavralar, kovalar, ne gerekirse hanımlar 
getirecek,  kapı pencere dâhil mescidimizi 
temizleyecekler. O yılların ilk deterjanı olan 
Tursil bile piyasaya sürülmüş değil… Siz 
hanımların nasıl bir tempo tutturacağını hesap 
ediniz,
İlk yıllarda mescidimizin avlusunda kuyu da 
yoktu, çeşme de… Kırk metre ileride, dört 
yol ağzındaki mahalle çeşmesinden getirilen 
su ile bu işler yürütülürdü. Derken önce bir 
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kuyu açıldı. Çünkü mescidimizin bahçesinde 
bir hayli meyve ağacı vardı. Böylece onlar 
da taşıma suyla değil ayağından gelen suyla 
besleneceklerdi.
Babam hattat olduğu için mescidin duvarlarını 
hatlarla süslemişti. Gerçi camii olurken 
minberin arkasında kalanları kaybolmuştu 
ama yine de bütün ön ve yan duvarlar hatlarla 
donatılmış idi. Hanımların görevlerinden biri 
de bu güzel yazıların, zarar verilmeden elden 
geçirilmesi idi. Hasılı mahallemizin gençleri, 
kısa bir öğle arasından sonra akşama kalmadan 
anlamlı görevleri tamamlar, evlerine dönerlerdi. 
O ilk akşam namazına gelen cemaat ise 
temizliğin kokusuyla namazlarını kılarlardı.
Temizlik meyve mevsimine rastlamış ise 
gönüllülere mescit bahçesindeki kayısı, armut, 
dut vb.  benzeri meyveler de ikram edilirdi.

Bayram Geliyor
Artık bayram yaklaşıyor. 1959 yılına kadar 
mahalle halkımızın önemli bir bölümü 
Bayram Namazı için Uluırmak Burhandede 
Camii’ne giderdi. Belki Baruthane Caddesi’nin 
üzerindekiler de genç camilerimizden 
Hacıfettah Camii’nde  namazlarını  eda 
ederlerdi. Mahallemizde Ramazan ve Kurban 
Bayramlarının kutlanılması küçük bir 
farklılıkla gerçekleşirdi. 
Ramazan Bayramı’nın telaşesi olmadığı 
için bayram yemeğinden sonra el öpmeler, 
şeker ikram etmeler derken vakit kuşluğa 
duruyor gibi olurdu. Evimiz, mahallemizin 
çift numaralı hanelerinin ikincisi idi. 
Bizden önceki ev, merhum emmim (amca) 
Nuri Çeliker’in idi. Bu sebeple bayram 
kutlamasına çıkan komşular doğrudan bizim 
eve, imamın evine gelirler, babamla bir daha 

bayramlaşırlardı. Derken gelenlerin sayısı 
üçü beşi bulunca önce kahve ikram edilir, 
ardından da bir tepside yer alan üç tabaktaki 
ağız tatlandırıcılarına sıra gelirdi: Pînir şekeri, 
sorma şeker (akide şekeri) ve lokum… O yıllarda 
çikolata ikramı daha başlamamıştı. Gelenler 
yiyebilecekleri ikramımızı orada yerler, 
isteyenler de ceplerine koyarlardı. Gelen 
sayısı hızla artınca cemaatten bazıları artık 
kahve faslının sona ermesini, tatlı ikramıyla 
yetinilmesini ve gecikmeden yandaki komşuya 
geçilmesini söylerlerdi. 
Amcam genç yaşta vefat ettiği için bayram 
kutlaması öbür koldan devam ederdi. Yan 
komşumuz, 1950 yılına kadar muhtarımız olan 
Salih Mıhçı Amca’mız idi. Ancak caddenin 
öbür kanadındaki birkaç komşumuz daha 
vardı. Erzincanlı Memedâ (Mehmet Şener), 
Türkmenlerin Ahmedâ (Ahmet Türkdemir), 
çıkmaz sokağımız Lütuf ’ta Mustafa 
Büyükbirler ve hemen sokağın köşesinde 
de bilgin bir zat olan Abdullâfendi Amca 
(Abdullah Birler) vardı. Böylece kapı kapı 
dolaşılır, komşuların bayramları kutlanırdı.
Bu arada bir yandan, sıra kendilerine 
gelmekte olanlar kafileye katılır, evlerinden 
uzaklaşılmakta olanlar ise kafileden ayrılırdı. 
Ancak cemaatin, özellikle mahallenin 
büyükleri sonuna kadar kafileden 
ayrılmazlardı.  
Öğle namazının yaklaştığı sırada dolaşmaya 
ara verilir, yemekten sonra dolaşmaya devam 
edilirdi. Mescidimiz öğlen namazları için 
açılmadığından komşularımız öğle namazları 
da evlerinde eda ettikten sonra belirlenen 
saatte kalınan evden başlayarak tekrar bir 
araya gelinirdi.
Biz çocuklar kafileye pek az takılırdık. O 
da sadece yakın komşularımıza gidilirken… 
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Ancak ben, belki de hoca oğlu olduğum için 
olsa gerek, biraz daha fazla giderdim. Çünkü 
bir iş için bir yerlere birilerinin koşuşturması 
gerekirse o kişi ben olacaktım. Bunun tatlı 
bir sonucu olarak da, komşularımızın nerelere 
kadar gittiklerini öğrenmiş olmamdır. 
Mesela, Baruthane Caddesi üzerinde 
bulunan Yolcuoğlu Mescidi’nden sonra bir 
iki kapı kadar gidilir ve dönülürdü. Mescidin 
kıblesindeki Kosova Sokağı’na hiç girilmez, 
karşısındaki Şair Ceylani Sokağı’nda ise 
karşılıklı olarak beşer onar ev ziyaret edilirdi.
Ev dolaşması işini şöylece noktalayabiliriz. 
Dört yol ağzından Paşalı Köprü’ye doğru 
gidilir, Halim Coşkun’un evlerinin oralardan 
dönülürdü. O yıllarda bu yolun son 
bölümünün üzerinde daha çok Botsalılar 
yaşardı. Derken dört yol ağzına dönülür,  
Maraş Caddesi’ne geçilirdi. Burada ise  
Hayrullah’ın Parselleri’ne kadar gidilirdi. 
Çünkü bizim dönüş noktalarımız komşu 
mahallelerin sınırını oluşturuyordu. O yıllarda 
Abdürreşit Caddesi üzerinde hemen hemen 
hiç ev yoktu.  Var olan bir iki eve ise, Çaybaşı 
ve Abdürreşit Caddeleri’ni bağlayan Şeyh Vefa 
Sokağı’nın sonundan devam edilirdi. Aslında 
mevsim kış ise oradaki yazlıkçılar da zaten 
gelmemişlerdi.

Mahallede Komşuluk
Mahallemizin komşuluk ilişkilerine gelince… 
Bu ilişkiler âdeta bizleri kalabalık bir aile 
hâline getiriyordu. Komşuların tasa ve 
sevinçleri hemen paylaşılır, gerekenleri ne 
ise o yapılırdı. Hayatın bu farklı olaylarıyla 
ilgili olarak vereceğimiz bir iki örnek, âdeta 
günümüzde Kaf Dağı’ndaki Anka Kuşu’nu 
hatırlatmaktadır. Var mı, yok mu, belli 
olmayan Anka Kuşu’nu…  

Bir öğle vaktini düşününüz. Artık yemek saati 
gelmiştir. Veya siz bu vakti akşam yemeği 
olarak da değiştirebilirsiniz. Belki daha yer 
sofrasına tam olarak bile oturmamışsınızdır. 
Derken sokak kapınız yine o bilinen şapşap 
sesiyle sizi uyarmaktadır. Gelen Abdullah 
Efendi’nin hanımı Saliha Abla’dır. Oldukça 
yaşlıdır ama elindeki tabakta veya nalbekide 
(küçük tabak) birkaç domates veya salatalık, 
mevsimine göre kabını dolduracak kadar 
kayısı…
Artık biz bu güzel gelişlere alışmıştık. Saliha 
Abla, evlerinin arkasındaki avarlardan veya 
ağaçlardan elde ettiği ilk ürünlerden bizim 
de tatmamızı istemektedir. Ve bu anlamlı 
tabak veya nalbeki, onu karşılamaya gelen 
aile bireyimize özel bir cümle ve ses tonuyla 
verilirdi:
“Baççemizin mahsülâtı…”
Evet, artık mahallemizin turfandaları gün yüzüne 
çıkmaya başlamıştır, Elbette bu tür dayanışma 

Çıkartmalı ev



50

sadece turfanda olanlar için geçerli değildir. Bizim 
bahçemizin de şeker armudu ki biz şeker armıdı
deriz, tadı pek meşhur idi, Yan yana dizili sekiz 
on armut ağacı ürün verme döneminde bütün 
komşulara ikram edilirdi. Günümüz piyasasında 
değişik adlar altında pazarlanan armutların 
hepsini toplasanız bir şeker armudu etmez sözü 
belki bana ait olabilir ama onun nefi s tadını al(a)
mayanlar ne bilsinler ki…

Şeker Armıdı
Bu ağacın meyve verme süresi pek de uzun 
değildir. Onun için tez zamanda yenmeli, 
ikram edilmelidir. Ancak bizim evlerde 

armut kurusu pek bilinmez, kayısı kurusu 
öne çıkardı. Onun için armut kurusuna 
pek yanaşılmazdı. Bir de bu ağaçların bizler 
ancak ortalarına kadar olan dallarındaki 
ürünlerinden yararlanabilirdik. Çünkü üst 
tarafl ar arılara, kuşlara ve armutsever ince 
kanatlılara ait idi. Bu ağacın meyvelerini 
dallarını sallayarak alamazdınız, altına bez 
tutsanız bile olgunlaşmış armutlar zedelenirdi. 
Şairin dediği gibi küçük bir itiraf… Artık 
biraz büyümüşüm, yaşım gelmiş on iki on 
üçe… Bunca cânım şeker armudu heba olup 
gidecek… Buna bir çare bulmalı… 
O yıllarda, günümüz Karatay Belediyesi’nin 
batı tarafında üreticileri ürünlerini getirip 
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sattıkları bir resmî bir pazar yeri vardı. Burası, 
tam da benim beş yıl okuduğum Hâkimiyeti 
Milliye İlkokulu’nun, öğretmenlerinin 
giriş yaptığı dış kapısının karşısında idi. Bir 
sepete doldurduğum güzel armutlarımızı 
o pazara götürür, uygun bir alanda sergiler 
ve pazarlardım. Öyle bir müşterim vardı ki 
sormayınız. Götürdüklerim ise aslında beş altı 
müşterime yetecek kadar idi. Özellikle beni 
gelir gelmez gören birileri sevdiği armuda 
görüverirse hepsini birden alıverirdi. Satışımız 
kilo ile filan değildi. Armutları az veya çok 
olmak üzere gruplara ayırır, ona göre fiyat 
belirlerdim. Öyle müşterilerim vardı ki, ertesi 
gün geleceğim saati sorarlardı. Fiatlar mı? 15 
kuruş ile 35 veya 40 kuruş arasında değişirdi.
Yıllar sonra, Mersin’in Erdemli ilçesine bağlı 
Tömük beldesinde bir tatil evi sahibi olduktan 
sonra, armut mevsiminde Konya’ya gelir, bu 
sefer de ben şeker armudu araması yapardım. 
Artık o ağaçlar yok… Artık şeker armudunun 
peşine düşecek olanlar da… O sözdeki gibi, 
Abdurrahman Çelebi işlemi görecek armudu 
bulursam, nefsimi köreltmek için almaktan 
başka çaremin olmadığını da biliyordum. 

Babamın Sabah Haberleri
Bazı sabahlar babam mescit dönüşü oturma 
odamıza üzgün bir hava ile girerdi. Bunun da 
çeşitli sebepleri oluyordu. Mesela o gece hava 
birden soğumuş ve bahçeler üşümüş. Kısacası 
soğuk canlı olan ne varsa esir alıvermiş. 
Daha üzücüsü ise, mahallemizdeki bir ölüm ile 
ilgili olurdu. Mahallede kimler hasta, kimler 
sekaret hâlinde hep bilirdik. Gelen haberler 
genellikle bunlarla ilgili olurdu. Bir sabah 
verilen bu acı haber benim ölümü tanımama 
yol açmıştı. Ünlü güreşçimiz Pehlivan Yusuf 

Yöreli’nin annesi Hediye Abla’nın ölümü 
ilk işittiğim ölüm idi. O yıllarda sâlâ verip 
ölümü duyurmak âdeti yoktu. Zaten belki de 
mikrofon denilen ses yükseltici daha bizim 
oralara gelmediği için ezan bile ancak yakın 
evlerde işitiliyordu.

Yaşıtların Ölümü
O yıl mahallemizin otuzlu yaşlarındaki üç 
genci aramızdan ayrılmıştı: Ölmezlerin Emine 
Abla, Zîybeklerin Alâ’nın oğlu Mustafa 
Ünlüzeybek ve ablam Hayriye Karpuzoğlu.
Emine Abla bir yaz günü öğleye doğru vefat 
etmişti. Haberin ilk ulaştığı evlerden biri 
de bizimki idi.  Ben o yıllarda babamın 
ve ağabeyimin işlerine yardım için evde 
olurdum. Bana bir görev verildi: Bütün çarşı 
dolaşılacak ve komşuların dükkânlarına 
uğranılıp cenazenin ikindi namazından 
sonra kaldırılacağı duyurulacak. Dönemin 
avuç içi kadar olan Konya’sı… Emine Abla’yı 
Hacıfettah Mezarlığı’na götürürken bir 
komşumuz bir ağaçtan kopardığı henüz yeşil 
olan dallarından birini en önde götürüyordu. 
O dalların üzerinde de yeşil rentli bir örtünün 
olduğunu da hatırlar gibiyim.
Ağabeyimin yakın arkadaşı olan Mustafa 
Ağabey epeydir hastası idi ve bu durumu 
bütün mahallece biliniyordu. Onun için bazı 
ölümler komşularca tahmin edilirdi.
Ablama gelince… 1948 yılında gelin olmuştu ve 
vefatı sırasında yeni evinde idi. 
Tesadüfe bakınız ki bu üç genç ölümü de gören 
ve definlerini yaşayan az kişiden biri de bendim.
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Savaş Haberleri
Bir çocuğun savaş haberleriyle ne gibi bir ilgisi 
olabilir ki… Oluyormuş demek ki… Yaşayan 
görür derler ya, bizimki de öyle bir şey. 
Yazımızın başında, sonradan adı İkinci 
Dünya Savaşı veya İkinci Cihan Harbi diye 
belirlenecek olan savaştan da kısaca da olsa 
söz etmiştik. Ben 39’lu Saim büyürken savaş 
da büyüyor, milyonlarca insanın hayatına mal 
oluyordu
…..
Yıl belki 1945 veya 1946… Oh, ne güzel, 
ekmek elden su gölden yaşayıp gidiyoruz. Ama 
dünya hâlâ diken üstünde. Atsız, arabasız, 
bisikletsiz ancak kağnılı, zaman zaman deve 
kervanlı caddemizde koşup oynamaya devam 
ediyoruz. Bu arada uzaklardan, taa Uluırmak 
kavşağından birtakım tuhaf sesler gelmeye 
başlıyor. Ne zamandan beri bu sesler etrafa 
yayılıyor, bilmiyorum. Belki de bahçede 
oynadığımız günlerde işitmemiş olabiliriz. 
Hemen oyunu bırakıp Uluırmak kavşağına 
doğru koşuyoruz. Uluırmak Burhan Dede 
Camii’nin karşısında bir çeşme var, zaman 
zaman oradan avuç avuç su içerdik. O da 
ne? Belki önceleri de vardı da pek fark 
etmediğimiz bir durum. Çeşmenin yanında 
yer alan kocaman bir elektrik direği, ama 
bizim oralarda elektrik yok ki direği olsun. 
Ve bu direğim tepesindeki tuhaf bir huni… 
Bar bar bağırıyor… Çoğunu anlamadığımız 
konuşmalar… Biraz sonra ses kesiliyor ve biz 
tekrar evimizin yolunu tutuyoruz.
Yıllar sonra rahmetli ağabeyim Hasan 
Sakaoğlu’dan dinliyorum. Bu seslerin çevreyi 
çınlattığı yıllarda o yirmi yaşını çoktan geçmiş. 
Derdi ki:

“Kardeşim, Alman Savaşı bitti bitecek… 
Vatandaşların daha rahat haber alabilmeleri 
için ilgililer şehrin 15 noktasına hoparlör 
çektirdi. Ve günün belli saatlerinde Ankara’dan 
gelen bilgileri hemşerilerimize ulaştırıyordu.”
O günlerde evlerde akülü radyo bile yok. 
Gazete kaç eve girebilirdi ki? 

Bakkallarımız
Bir mahalle bakkalının çevrenin ihtiyaçlarını 
karşılamasının ne kadar önemli olduğunuz 
anlayabilmek için yaşamak gerekecektir. 
Rahmetli ağabeyim anlatırdı. Derdi ki;
“Uluırmak gibi o yılların önemli bir yolu olan 
Uluırmak-Karaman Caddesi’nin üzerinde 
bir tek bakkal dükkânı yoktu. 30’lu yılların 
başında, bizim arka sokağın köşesine (Kosova 
Sokağı) bir bakkal dükkânı açıldı. Küçücük bir 
yer. Çeşitleri de pek az. Ama artık anayolun 
üzerinde bir bakkal dükkânı var ya… Derken, 
kuraklık ve ardından gelen kıtlık, üstelik 
bozulan dünya ekonomisi… Dükkân iş 
yapamayınca kapatılıverdi.”.
Galiba 1940’lı yılların sonu idi. Çaybaşı-
Uluırmak kavşağının köşesine bir bakkal 
dükkânı açılır. Evinin köşe odasını dükkâna 
çeviren Mustafâ (Mustafa Amca) aynı zamanda 
bizim cadde ve mahallemizin bakkalı oluverdi. 
Ekmek alırdık, şeker alırdık, en gerekli şeyleri 
alıverirdik. Artık bizim de bir bakkalımız 
vardı. Derken benim lise yıllarımda, Tuzcu 
Helim (Halim) amca da, evinin Baruthane 
ile Çaybaşı Caddelerinin kesiştiği köşeye bir 
dükkân açıverdi. Ancak kendisinin işi olduğu 
için orayı kiraya verdi. Burası bize hem daha 
yakındı hem de kendi mahallemizin sınırları 
içinde idi. Burada daha çok ihtiyacımız 
gideriliyordu. Bu dükkânın tabelasındaki 
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Bahadır adını işiten, mahallemizin görme 
engelli hafız ağabeyimiz Tahir Pekgönül, “O 
Bahadır değil, bahaludur…” derdi.
Sonraları ne mi oldu? Zamanla bakkal 
sayımız galiba dörde kadar yükseldi. 
Pekgönül Ailesi ile Hacı Mevlütler’den bir 
ağabeyimiz Çaybaşı Caddesi üzerine odadan 
bozma bakkal dükkânları açtılar. Maraş 
Caddesi’nin hemen başlangıcında bir bakkal 
daha…  Baruthane Caddemiz bakkalsız mı 
kalsın! Dört yol ağzının yüz metre kadar 
ilerisinde, Bayır Çıkmazı’nın köşesine bir 
de onlar bakkal dükkânı açıverdiler. Onca 
bakkal dükkânı vadesi dolunca birer ikişer 
kentsel dönüşümden çok önceleri piyasadan 
çekiliverdiler. Çünkü çeşmemizin tam 
karşısına adı,  Mini Market olsa da öbürlerine 
göre daha işlevsel olan son bir bakkalımız da 
oluvermişti. 

İlkokulumuz
Bizim mahalle 1950 seçimlerinden 
sonra Demokrat Parti ağırlıklı olarak oy 
kullanmaya başlamıştı.  Mahallemizin sözü 
geçenleri de isteklerini dile getirmeye 
başladılar. Çevre mahallelerde üç ilkokul 
var ama bizim yok… Ağabeyim, ablam ve 
benim de okuduğum Hâkimiyeti Milliye 
İlkokulu Dedemoğlu Mahallesi’nde, karşı 
komşumuzun çocuklarının gittikleri okul 
Uluırmak Mahallesi’nde, bir kapı ilerdeki 
iki halazadelerimin gittikleri okul ise 
mahallemizin sınırları dışındaki Saatçi 
Sokağı’ndaki Necatibey İlkokulu’nda 
okumuşlardı veya okuyorlardı. 
Biz çocukların harım adını verdiğimiz, bir tür 
terkedilmiş alan olarak algıladığımız ve hafta 
sonlarında sekiz on kalenin kurulduğu alana 

bir ilkokul yapılması kararlaştırıldı. Bizler 
belki de orta sonda iken filan okul açıldı. 
Adı mı? 14 Mayıs İlkokulu… İktidarın zafer 
gününün hatırası… Yıllar sonra bir 27 Mayıs 
yaşandı. Okulun adında küçük bir değişiklik 
yapıldı. 14 sayısı kaldırıldı, 27 oluverdi… 
Zaman durmuyor ki, ha bire işliyor. O da ne?  
Okulumuzun adı bir daha ve inşallah son defa 
değiştirilmiş oldu: Yunus Emre İlkokulu… 
Benim pek ilgilenmediğim alanlar olduğu için 
şu iki görüşümüzü ortaya koymamız gerekiyor. 
Acaba bu okulumuz bir ara ilköğretim 
okulu da olmuş muydu? Ya şimdi?. Belli bir 
tarihe kadar olan bilgiler için yukarıda adını 
andığımız Fahrünnisa Mahallesi Çaybaşı Caddesi 
adlı kitabımızın 32. sayfasına bakılabilir. 

Hayatını Kur’an ve 
Sünnet çizgisinden 
ayırmayan Feride 
Hanım Kuran-ı 
Kerim’i okurken
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Bekçi Kulübesi
Mahallemizi, şimdilik noktalarken sözünü 
ettiğimiz kitabımızdan küçük bir alıntı 
yapıverelim. Bakalım yedi yıl önce neler 
yazıvermişiz; 
Fahrünnisa Mahallesi, bir zamanlar siyasetin 
en canlı olarak yaşandığı yerlerdendi. 1946’dan 
sonra ülke çapında gelişen Demokrat Parti, 
bizim mahallemizde de bu canlılığını giderek 
artırıyordu. Bunun sonucu olarak da 1950, 1954 
ve 1957 seçimlerinde Demokrat Parti’nin kalesi 
konumundaydı.
Ancak mahallemizin ana caddesi olan Çaybaşı 
Caddesi dâhil hiçbir caddesinde asfalt kaplama 
yapılmamıştı. Öncelikli istekler arasında bu vardı. 
Nitekim 1954 yılında bu ana caddemizin bir 
bölümü asfaltlanmıştı.
Oyıllarda telefon âdeta anka kuşu gibi idi; adı 
vardı da kendisi yoktu. Mahallemizin hiçbir evinde 
telefon bağlı değildi. Buna bir çare bulunmalıydı. 
Bulundu da.
Paşalı Köprü’den suyun gelip ana caddelerin 
kesiştiği kavşakta uzun bir köprü vardı. Çayımızın 
üzerindeki en uzun ikinci köprü bu idi. (Birinciliği 
ise, adı üzerinde, Paşalı Köprü idi.) O dört yol 
ağzına, Tellal Pazarı’nda gece bekçisi olarak 
çalıştığı için ‘Bekçi Alâ (Ali Ağa)’ diye bilinen 
komşumuzun köşedeki evinin yan tarafına bir bekçi 
kulübesi konduruldu. Bu, sonradan moda olacak 
olan telefon kulübelerinin daha basiti bir yapıda idi. 
Emniyetten görevlendirilen bir bekçi, akşama doğru 
geliyor, gece kulübede bekleyip sabahleyin ayrılıyordu.
Resmî kıyafetli idi; düdüğü de vardı.
Kulübenin asıl önemi, içinde, Frenkçede ‘manuel’ 
diye adlandırılan türden bir el telefonunun olması 
idi.  Çalışması zaman alıyordu. Olsun, hiç yoktan 
iyi idi ya...

Kulübemiz bir süre mahallemize hizmet verdi. 
Ancak bir sabah bekçimiz kulübesinde ölü bulundu. 
Dediklerine göre ısınmak için yanına aldığı mangal 
yavrusundan sızan karbon monoksit gazından 
zehirlenmiş. Ondan sonra kulübemizin tadı 
tuzu kalmadı. Zaten yeni bekçi de verilmemişti. 
Kulübenin ne zaman kırklara kavuştuğunu/
karıştığını hatırlayan bile kalmadı. (s. 33)
Ve ben 83 yaşındaki Saim Sakaoğlu zaman 
zaman arabama atlayıp Çaybaşı Caddesi’ne 
giderim. Eskisine göre iki misli genişlemiş 
olan caddemizin uygun bir yerine, özellikle 
kendi evimizin alanının karşısına arabamı 
park edip dışarı çıkarım. Bir sağa bir sola 
adımlar dururum o yeni yolu. Ve başlarım 
tarih avcılığına… Hani o belli gecelerde üzüm 
çubuklarını yakıp üzerinden atladığımız 
arkadaşlarımız? Hani gönüllü müezzinimiz 
Pehlivan Yusuf Yöreli’nin ezan sesi… Hani 
çaya düşürdüğümüz küreklerimizin ardından , 
‘Kürek gittiii.’ diye yardım istememiz… Hatta, 
en sert kartopunu kimin yapacağı kartopu 
yarışmaları… Kış aylarında çalı iğdelerindeki 
serçeleri avlamamız, Saracıklılar yanından 
akıp giden Abdürreşit Caddesi’nin alt yolunda 
oluşan gölde buz pateni yapan ağabeylerimiz…
Dev kavak ağaçlarının dallarından yapıp 
da öttürdüğümüz düdüklerimiz…. Ve 
mahallemizin çoban İbrâmâ’nın, “Hooo, 
hooo… “ diye  sürüyü yönetmesi… 
Bir varmış, bir yokmuş… Ama biz hâlâ gökten 
düşecek elmaları bekliyoruz.
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KONYA-BAĞDAT-BURSA YOLUNDA 
BİR DERVİŞ AHMED CÜNÛNÎ DEDE  
VE BURSA MEVLEVÎHÂNESİ
MUSTAFA KARA

Zâhidâ! İnkârı ko zira ki bu dergâh içre
Okunur şâm u seher Mesnevî-i Mevlânâ
Abdussamedzâde

Giriş 
Bir tasnife göre Mevlevîhâneler fonksiyonları 
itibariyle iki gruba ayrılırlar: 1. Zâviyeler, 2. 
Âsitâneler. Âsitâneler zâviyelere göre daha 
geniş bir alanda kurulan, dervişlerin eğitim/
öğretim gereklerine göre mimarî özellikler/
bölümler ihtiva eden dergâhlardır.1 Zâviyeler 
ise daha küçüktür. Konya’daki merkez 
dergâhın dışında âsitâne olarak kabul edilen 
mevlevîhâneler şunlardır: Afyonkarahisar, 
Eskişehir, Gelibolu, Halep, Kastamonu, 
Kütahya, Manisa, Mısır, Rumeli (Yenişehir) 
ve Bursa. Bugüne kadar bazı mevlevîhânelerle 
ilgili araştırma ve incelemeler yapılmışsa da 
Bursa Mevlevîhânesi’yle ilgili bir çalışma 
bilinmemektedir.2

1 Âsitâneler için yapılan bir diğer tasnif de şöyledir: Konya, Afyon, 
Eskişehir, Bursa, Manisa, Gelibolu, Yenikapı, Bahariye, Kasımpaşa, Ku-
lekapısı, Halep, Kahire. Bkz. M. Celâl Duru, O Mevlevî, İstanbul, 1952, 
162. Tam teşekküllü bir mevlevîhânede şu bölümler yer alır: Semâhâne, 
türbe, çilehâne, derviş odaları, selâmlık, harem, kiler, mutfak, kahvehâne 
ocağı, kafes, matrab.

2 Bu çalışmaların belli başlıları şunlardır: M. Ziya, Yenikapı Mevlevîhâ-

Bu makalede  en eski âsitânelerden biri olan 
Bursa Mevlevîhânesi3 ve onun kurucu şeyhi 
Konyalı  Ahmed Cünûnî Dede ve halifeleri 
hakkında kısa bilgiler verilecektir.
Ahmed Cünûnî Dede’nin hayat ve 
faaliyetlerinden bahsetmeden önce 
yaşadığı asra -tasavvuf tarihini ilgilendirdiği 
kadarıyla- kısaca göz atmak faydalı olacaktır. 
Yaklaşık olarak XV. asrın ikinci yarısı ile 
XVI. asrın ilk yarısında yaşayan Ahmed 
Cünûnî Dede ile çağdaş olan sûfîlerden bir 
bölümü şunlardır: Ümmî Sinan, Şâbân Velî, 
Hüsameddin Uşşâkî, Şemseddin Sivasî, 
Abdülahad Nurî, Hasan Kabadûz, Oğlanlar 
Şeyhi İbrahim Efendi, Abdullah Bosnevî, 
Üftâde, Aziz Mahmud Hüdâyî, İsmail Rûmî, 
Sarı Abdullah... 

nesi, İstanbul 1913; Can Kerametli, Galata Mevlevîhânesi, İstanbul 
1978; M. Erdoğan, “İstanbul Mevlevîhâneleri”, Güneydoğu Avrupa 
Araştırmaları Dergisi, sy: 4-5, 1976; E. Yücel, “Galata Mevlevîhânesi”, 
Türk Dünyası Araştırmaları Dergisi, sy: 2, 1979; S.Ü. Türkiyât Araştır-
maları Dergisi, II. Milletlerarası Osmanlı Devleti’nde Mevlevîhâneler 
Kongresi-Tebliğler, Konya 1996.

3 Mevlevîhâneler diğer dergâhlara göre biraz şanslı sayılırlar. 1925’te 
tekkeler kapatılınca diğerleri tarihe karıştı. Konya’daki dergâhın 1926’da 
müze olarak açılması ve o dönem yöneticilerin Mevlânâ sempatisi, 
mevlevîhâneler için “yıkım” ve “çöküş”ü yavaşlatan bir unsur olmuştur. 
Müze açılış yazışmaları için bkz. M. Kara, Buhara Bursa Bosna, s. 571.
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Hindistan’lı İmam Rabbânî’den beş sene 
önce  1620 de vefat eden Dede’nin çağı, 
mensup olduğu tarîkatın yaygınlaşması 
açısından mühim bir dönem olmakla birlikte 
tasavvuf dünyasını etkileyen birçok olayın 
da şahididir. Bu sıkıntıların en büyüğü 
Kadızâde-Sivasî tartışmaları adı ile tarihe 
geçen olaylar zinciridir. Zaman zaman 
resmî makamların da Kadızâdeler tarafını 
tutmasıyla sertleşen bu zıtlaşmalar nihayet 
tekkelerde yapılan semâ ve sesli zikirlerin 
yasaklanmasıyla zirveye ulaşmıştır. Dervişler 
bu olaya, “yasağ-ı bed:” 1077 tabiriyle tarih 
düşürmüşlerdir. Neşatî’nin konu ile ilgili 
hissiyatı ise şöyledir:
Men olundı Mevlevîler etmeğe
Hem semâ vü hem dûdı deff ü ney
Neyler anlar nâmı cün derviş durur
Her birinin var başında tâc-ı key
Ebsem olsunlar otursunlar heman
Kalbden zikreylesinler hû ism-i hey
Ey Neşati, gûş idüb tarihini
Didi hâtif hay hamûş oldu ney
Konya’daki merkez dergâh postnişini 
Ebûbekir Çelebi ile Sultan’ın arası ilk 
zamanlar iyi idiyse de daha sonra bozulmuş 
ve idamı emredilmiş, Şeyhulislâm Şair Yahya 
Efendi’nin araya girmesiyle idam sürgüne 
çevrilmiş ve Şeyh İstanbul’a gönderilmiştir. 
Köprülü Mehmet Paşa’nın Kadızâdelilerin 
liderlerinden bir kısmını Kıbrıs’a sürmekle 
bu keşmekeşlik bir ara düzelir gibi olmuştur.
Melâmî Sütçü Beşir Ağa doksan yaşını 
geçkin olduğu halde 1073/ 1662’de 
Kadıköyfeneri’nde öldürülmüş ertesi gün, 
aynı inançta olduklarını Şeyhülislâm’a 
bildiren kırk mürîdi de Fener’de 
boğdurulmuştur.

Ferruh Çelebi’den (ö. 999/1591) sonra 
Konya’da posta geçen Bostan Çelebi (ö. 
1040/1630) zamanında Mevlevîlik için müspet 
gelişmeler olmuş, özellikle Sultan I. Ahmed’le 
kurduğu iyi münasebetler Şeyh’in imkânlarını 
da çoğaltmıştır. Bursa Mevlevîhânesi’nin 
kurulmasında büyük hizmetleri olan Sultan’ın 
şu gazeli de bu yakınlığı belgelemektedir:
Mesnevîsin işidüb Hazret-i Mevlânâ’nın
Gûşvar oldı kulağımda kelâmı anın
Deff ü ney nâle kılıb mevlevîler itdi semâ
Eyledik yine safasını bugün devranın
Emr-i Mevlâ ile bir himmet ede Mevlânâ
Gele ayağıma kim kelleleri a’dânın
Cedd-i âlâlarıma himmet edegelmiştir
Ben de umsam ne aceb himmetin ol Sultanın
Bahtiyâ bendesi ol dergeh-i Mevlânâ’nın
Taht-i manide odur padşeh-i dünyanın
Ulemadan Vanî Mehmet Efendi ile (ö. 
1096/1685) Köprülüzâde Fâzıl Ahmed Paşa’nın 
arasının iyi olması sûfîlere karşı takınılan 
olumsuz tavrın devam etmesine sebep 
olmuştur. Bu iki şahsa karşı çıkan Niyâzî-i 
Mısrî (ö. 1106/1694) Limni’ye sürülmüştü. 
Benzer sebeplerden Halvetî Karabaş Ali 
Limni’ye, Bursalı İsmail Hakkı’nın şeyhi 
Atpazarî Osman Efendi (ö. Kıbrıs 1101/1690) 
Şumnu’ya sürgün edilmişti. Bu olayların tabiî 
neticesi olarak söz konusu yıllarda, semâ, 
raks ve deveran hakkında lehte, aleyhte 
birçok risâleler yazılmıştır.4 Semâ için ancak 
1095/1684 yılında  izin çıkabildi. Zihni 
Dede’nin mürîdi Yenikapı Mevlevîhânesi 
Şeyhi Naci Ahmed Dede (ö. 1120/1708) bu olay 
üzerine hissiyatını şu beyitle dile getirmişti:

4 Geniş bilgi için bk. Süleyman Uludağ, İslâm Açısından Musikî ve 
Semâ, Bursa 1992.
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Gûş-ı can mülhem-i gaybî didi tarihini
Mevlevîler döndi canâ ışk-ı Mevlânâ ile
Kâtib Çelebi bu tartışmaları Mizânu’l-Hak fi 
İhtiyari’l-Ehakk adlı Türkçe eserinde tenkit 
ve tahlil eder.5

Ahmed Cünûnî Dede
Güldeste-i Riyâz-ı İrfân’ın  ifadesiyle 
“Livâ-i Karaman’da, Lârende nam kasabada” 
Mevlevî bir ailenin çocuğu olarak dünyaya 
gelen Ahmed’in babasının adı kaynaklarda 
Süleyman olarak geçiyorsa da Bursa Şeriyye 
Sicilleri’ndeki bir kayıtta Yusuf olarak 
zikredilmiştir.6 Doğum tarihini kesin olarak 
bilmiyoruz, 1020/1610 tarihlerinde ihtiyar 
olduğunu ifade ettiğine göre yaklaşık 
olarak 950/1543 tarihlerinde doğmuş olması 
tahmin edilebilir. İlk tahsilini doğduğu 
yerde yaptıktan sonra Konya’ya giden 
Dede, devrin medreselerine devam etti. 
Bir taraftan bu eski Selçuklu başkentinin 
özelliği, diğer taraftan ailesinden aldığı 
ilk tesirler sebebiyle Mevlevîliğe meyletti. 
Merkez dergâhla başlayan bu manevî alış-
veriş yıllarca devam etti. Mevlevî kültürünün 
tabiî neticesi olarak Farsça şiirler yazacak 

5 Nşr. S.Uludağ-M. Kara, İslâmda Tenkit ve Tartışma Usûlü, İstanbul,1982

6 “... Derviş Ahmed Efendi b. el-Hac Yusuf el-Müştehir bi-Cünûnî”, 
Bursa Şeriyye Sicilleri (BS), B 37/231, 12b.

kadar “Mesnevî dili”yle ilgilendi. Çilesini 
tamamladıktan sonra kendisine Bağdat 
Mevlevîhânesi’nin Mesnevîhanlığı teklif 
edildi. Bağdat’a gittikten sonra Sakıb 
Dede’nin ifadesiyle “...zaman-ı şeriflerinde 
ol muhtasar zâviye bir mufassal hangâh ve 
mahall-i icra-yı âyin” olmuştur.7

Bağdat’a gidiş ve dönüş tarihleri bilinemiyorsa 
da Başvekâlet Arşivi’ndeki 1019/1610 tarihli 
kayıttan Cünûnî ‘nin bu yıllarda orada 
olduğu anlaşılmaktadır. Denebilir ki Ahmed 
Dede, ömrünün en faal yıllarını Bağdat’ta, 
Bağdat Mevlevîhânesi’nde hizmet vererek 
geçirmiştir. Ahmed Dede yaklaşık olarak 
1020/1611 tarihlerinde Ahmed Niyâzî Dede’yi 
yerine halife bırakarak Konya’ya döndü. 
Niyeti ömrünün son yıllarını doğduğu yerde, 
Larende’de geçirmek, orada kendi murakabe 
ve mukabelesiyle baş başa kalmaktı. Konya’da 
Ebûbekir Çelebi ile (ö. 1048/1638) karşılaştı. 
Sohbet esnasında Çelebi, Bursa’ya bir 
mevlevîhâne yapmanın gereğinden bahisle bu 
işi Ahmed Dede’nin yapabileceğini söyledi. 
Dede ihtiyarlığını ve yukarıda söylediğimiz 
arzusunu ileri sürerek affını istedi. Bir 
müddet sonra Larende’ye dönmek üzere 
Çelebi’ye veda ziyaretinde bulunan Cünûnî, 
bu sefer “burc-ı evliyâ diye bilinen bir yerde 

7 Sefîne, III/57. Bu Mevlevîhâne’nin şeyhlerinden biri de bestekâr 
Osman Dede’dir. (ö. 1918) Öztuna, BTMA, II/170-171.

“Güldeste-i Riyâz-ı İrfân’ın ifadesiyle “Livâ-i Karaman’da, 
Lârende nam kasabada” Mevlevî bir ailenin çocuğu olarak 

dünyaya gelen Ahmed’in babasının adı kaynaklarda 
Süleyman olarak geçiyorsa da Bursa Şeriyye Sicilleri’ndeki 

bir kayıtta Yusuf olarak zikredilmiştir.”
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mevlevîhânenin bulunmaması tuhaf değil mi” 
ifadesiyle karşılaştı. Çelebi Efendi’yi ikinci 
defa reddedemezdi. Ahmed Dede, daha 
önceki yıllarda Bağdat’ta gördüğü bir rüyayı da 
hatırlayınca teklifi kabul etti.
Yeğeni Salih’i yanına alarak Bursa’ya gelen8 
Ahmed Dede, Güldeste’ye göre, “Sedbaşı 
kurbünde vaki meşâyih-i sütûde-siyerden 
Şeyh Yakub Efendi Zâviyesi’ne,”9 Sefîne’ye 
göre ise10 “Cami-i Kebîr civarındaki vaki 
zâviye-i kadime-i Mevleviyyeye” inmişlerdir. 
Sefîne’nin bu ifadesi haklı olarak “Bursa’da 
daha önce mevlevîhâne var mıydı?” sorusunu 
hatıra getirmektedir.

8 Rüya şöyle: Dede’nin eline bir gül verilmiş fakat kokusunu bir türlü 
alamamış. “Ne olurdu bu gülün güzelliğine uygun bir de kokusu olsaydı” 
diye kendi kendine söylenirken şöyle bir ses işitmiş: “Bu gül-i şadab-ı 
gülbin-i behcetin şemmesi sana Burusa’da resa olur”, Güldeste, 129-130, 
Atlansoy, Bursa Şairleri, 226.

9 Güldeste, 138.

10 Sefîne, III/58. Setbaşı ile Ulu Camî’nin birbirine yakınlığı dikkate 
alınırsa bu iki yer ile aynı mekân kasdedilmiş olabilir.

Bursa Mevlevîhâneleri
1. Bursa’da ilk Mevlevîhâne kaplıca yolunda 
Demirhisar diye bilinen yerde Hayreddin 
b. Garib tarafından yaptırılmış ve Mevlevî 
dervişlerine vakfedilmiştir. Daha sonraki 
yıllarda Dîvâne Mehmed, zâviyeyi 
genişleterek tamir ettirmiştir. Şeriyye 
Sicilleri’ndeki kayıtlardan anlaşıldığına 
göre Mustafa b. Ahmed 926/1519’da 
Mevlevîhâne’nin şeyhidir. 1020/1611’de ise 
dergâh oturulamayacak durumdadır.11

2. Esrâr Dede, Derviş Hâzin’i anlatırken 
Bursa’da üç ayrı yerde Mevlevîhâne 
kurulduğuna işaret etmiştir. Birincisi Sultan 
Dîvânî’nin teşriflerinde12 kaldıkları buk’a-i 
mübarekenin bir müddet “cilvegâh-ı âşıkân” 

11 Sefîne, III/58; Bursa Kütüğü, III/332.

12 Rivayete göre Mevlânâ’nın Dîvân-ı Kebîr’ini İran’dan getirdiği için 
Dîvâne Mehmet, Sultan-ı Dîvâne gibi isimlerle de anılır. A. Gölpınarlı, 
Mevlânâ’dan Sonra Mevlevîlik, 103 (İstanbul 1953).

Bursa 
Mevlevîhânesi 

yıkılmadan önceki 
harap hali
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olduğunu söylüyorsa da bulunduğu yerden 
bahsetmemiştir. İkinci olarak Cami-i Kebîr 
yanındaki Mevlevîhâne’den, üçüncü olarak 
da Pınarbaşı’ndaki dergâhtan söz etmiştir.13

3. Geçici bir müddet için Mevlevîhâne 
görevi gören Setbaşı’ndaki Şeyh 
Yakup Efendi Dergâhı’nı da Bursa 
mevlevîhânelerinden biri olarak ele almak 
mümkündür. O yıllarda Şeyh Yakub Efendi 
İstanbul’da Eyüp’te bulunduğundan tekkesi 
boştu.14

4. Mevlevîhâne: Ebûbekir Çelebi’nin 
Bursa’da bir Mevlevîhâne bulunmamasını 
“mahall-i taaccüb ve istiğrab” olarak 
görmesi ve Ahmed Dede’yi ikna etmesi 
üzerine Bursa’daki Yakub Efendi Dergâhı 
bir müddet “icra-yı de’bü âyin” için mekân 
olmuştu.
İsmail Beliğ’in beyanına göre Ahmed 
Cünûnî Dede yaşlı dostu Derviş 
Mehmed’den Mevlevîhâneyi nerede 
yapacaklarını istihare yoluyla tesbit etmesini 
istemiş, bunun üzerine Pınarbaşı’nda 
dergâhın yapılmasına başlanmıştır. Sakıb 
Dede’ye göre ise Mevlevîhânenin yerini 
bizzat Dede seçmiştir.15 Haylî mahlaslı şairin 
Mevlânâ , Cunûnî ve  dergâhla ilgili mısraları 
ve düşürdüğü tarih ise şöyledir:
Hamdülillâh ki bu diyar içre
Âşikâr oldu sırr-ı Mevlânâ
Geldi bir mürşid-i tarîk-ı İlâh
Urdı işbu makam-ı hûba bina

13 Sefîne, III/60.

14 Güldeste, 138. Klâsik kaynaklar, Ebubekir Çelebi’yi o yıllarda merkez 
tekkenin postnişini olarak gösterirse de kendisinin selefi Bostan Çelebi 
1040/1630 tarihinde vefat ettiğine göre bunun doğru olmaması gerekir.

15 Sefîne, III/58.

Dimiş ana meğerki rüyada
Server-i enbiyâ Resûl-i Huda
Sana emroldı cânib-i Hak’dan
Eyle var Bursa şehrini me’va
Emrine imtisâlen ol da gelüb
Kıldı hükm-i şerifini icra
Mevlevîler bu cây-ı dilkeşde
Süricek döne döne zevk u safa
Hikmet-i evliyâ ile Haylî
Didi tarih içün bu beyti ana
Mevlevîhâneyi Cünûnî Dede
Eyledi hû diye diye ihyâ  (1024)
Bursa Şeriyye Sicilleri’ndeki kayıtlara göre 
1020/1611 tarihinde Sultan I. Ahmed, Bursa 
mukataasından yüzbin akçe harcanarak bir 
mevlevîhâne yaptırılmasını emretmişti.16 
Pınarbaşı Vezirî mahallesindeki bir ev on 
bin gümüş akçeyle Ahmed Dede tarafından 
satın alınarak 1025/1616 tarihinde dergâha 
ilhak edilmiştir.17 1023/1614 yılında Tefsirhan 
mahallesinden Ali Bey’in karısı Fatma Hatun 
yirmi bin dirhem akçeyle satın aldığı hanı, 
Mesnevî-i Şerif okunmak şartıyla dervişlere 
vakfetmiştir.18 Yine Ahmed Cünûnî Dede 
kale duvarına bitişik harap bir evi üç bin 
akçeyle tamir ettirerek kırk akçe ile kiraya 
vermiştir.19

Dede yaptırdığı âsitânede altı yıl hizmet 
verdikten, şeyhlik ve mesnevîhanlık yaptıktan 
sonra 1030/1620 tarihinde Hakk’a yürümüştür. 
Beyânî’nin vefatına düşürdüğü tarih şöyledir:

16 BS, B 28/221, 147a.

17 BS, B 227/64.

18 BS, B 33/227.

19 BS, B 231/12, 37/231, 12b. Mevleviyye tarîkatında zâviye olarak 
kabul edilen seksen civarında dergâhın isimleri için bkz. Gölpınarlı, age, 
330.
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Ârif-i billâh Cünûnî Dede
Olmuş idi ana müyesser fütuh
İtmek içün def ’-i humar-ı hayat
Câm-ı ecel çekdi misâl-i sabûh
Nakline tarih Beyânî didi
Kıldı Cünûnî Dede teslim-i ruh (1030)

Eserleri
Kaynaklar Cünûnî Ahmed Dede’nin 
şairliği, Türkçe, Farsça pek çok şiir yazdığı 
konusunda müttefik iseler de bu şiirlerden 
pek azı bize kadar ulaşmıştır. Bunlar da 
bir Türkçe, bir Farsça gazel ile bir Türkçe 
dörtlüktür. Yine kaynaklardaki bilgilere 
göre şiirlerinin bir araya getirilmesine 
kendisi müsaade etmemiştir. Bu tavır onun 
mahviyetkârlığı ve Melâmî meşrebiyle 
izah edilebilir. Şairliğinden hareketle şu da 
düşünülebilir: Yarım asra yaklaşan sürede 
mesnevîhanlık yapan bir Dede’nin Mesnevî 
ve Mevlevî kültürü ile ilgili bir eser yazmış 
olması da muhtemeldir. Ama bu konuda 
tatmin edici bilgilere şimdilik sahip değiliz. 
Esrâr Dede onu dîvân sahibi bir sûfî olarak 
gösterirse de şimdilik yukarıdaki bilgileri 
doğru kabul etmek gerekir. Sakıb Dede ise 
sık sık coşup kendinden geçmesi sebebiyle 
Cünûnî mahlasını kullandığını söyler.
Cünûnî dir, Cünûnî dir, Cünûnî 
Olubtur nefs-i emmare zebûni
Mısraları:
Men tûti-i kudsem ten-i fanî kafesimdir
İhya iden enfâs-ı Mesihâ nefesimdir
Men bâr-i emanet çekici ol şutûrum kim
Nâlem reh-i maksûduma bang-i ceresimdir
Dil virmedi dünyaya olan ârif-i billâh
Bunca sebeb-i meks heva vü hevesimdir

Ol lem’a-ı ruhsar dürür asl-ı simaım
Musa sıfatım nur-ı şecer muktebesimdir
Gencine-i esrâr olalı kalb-i Cünûnî 
Nefs ecderi hakka ki kemine asesimdir
***
Yekta güherim meclis-i rindan sadefimdir
Şems-i tarabım meygede beyt-i şerefimdir
Has itdi Cünûnî bana sultan-ı mahabbet
Bu mansıb-ı makûlede Mecnun selefimdir

Bursalı Meslektaşları
Yukarıda Cünûnî Dede ile çağdaş olan 
mutasavvıflara işaret edilmişti. Şimdi 
de onun yakın meslektaşları, Bursa’daki 
muhtelif tarîkatlara ait tekkelerin başında 
bulunan şeyhlerin bir dökümü verilebilir:

Şeyhin Adı Vefat Tarihi Tekkesi

Ali Efendi 1025/1616 A. Paşa-yı Fenarî

Süleyman Efendi 1064/1654     “     “

Ali Efendi 1020/1611 Emîr Sultan

A. Mehmed 
Efendi 1059/1649     “

Sır Ali Efendi 1045/1636 Eşrefzâde

Eyüp Efendi 1030/1621 Eyüp Efendi

Saçlı Ali Efendi 1051/1641 Hamam Tekke

Hüsameddin 
Efendi 1042/1632 Temenye

Mehmet Efendi 1060/1650 İncirli

Abdülgani Efendi 1028/1618 Kâsım Subaşı

Çelebi Efendi 1025/1616 Mısrî

Muhyiddin Bursevî 1090/1679 Üçkozlar

Kutub İbrahim 
Efendi 1089/1678 Üftâde
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Mustafa Efendi 1030/1621 Yoğurtlubaba

Mehmet Efendi 1040/1630 Zeyniyye

Tesirleri
Ahmed Dede, Osmanlı Devleti’nin iki 
mühim kültür merkezinde hizmet veren 
sûfîlerden biridir. Bağdat ve Bursa bu 
yüzyıllarda oldukça canlı, kültürel bir vasata 
sahip bölgelerdi. Dolayısıyla o sadece 
Bursa ve bölgesinin değil, Ortadoğu’nun 
din, tasavvuf ve kültür dünyasının 
mütevâzı mimarlarından biri sayılmalıdır. 
Mesnevîhanlığının yanında teşkilâtçılığıyla 
da dikkati çeken Dede, Mesnevî’den 
aldığı ilhamı binlerce gönüle aktarmış, 
onlarla coşmuş, onlarla derunî duygular 
yaşamıştır. Bu arada unutmamak gerekir 
ki her Mevlevîhâne aynı zamanda Farsça 
öğretim yapan bir filoloji merkezidir. Farsça 
dolayısıyla İran edebiyatının müslüman 
toplumlarda yaygınlık kazanmasında 
Mevlevîliğin tesiri apaçık ortaya 
çıkmaktadır. Dede, Bağdat’tan Bursa’ya 
kadar uzanan geniş bir alanda hizmet 
vermesi sebebiyle, sûfîler, yöneticiler ve 
özellikle Mevlevîler arasında çok tanınan ve 
sevilen şahsiyetlerden biri olmuştur.
Özellikle mesnevîhanlığı yoluyla, Mesnevî ve 
Mevlevî kültürünün yaygınlık kazanmasına 
olduğu kadar Anadolu topraklarında 
tasavvufî zihniyetin oluşmasına da doğrudan 
tesir etmiştir. Konya-Bağdat-Bursa 
arasındaki topraklarda onun yetiştirdiği 
derviş ve mürîdler vasıtasıyla bu zihniyete 
süreklilik kazandırılmıştır.20

20 Bu açıdan Bağdat Mevlevîhânesi’nin tarihi de önemlidir.

Teşkilâtçılığı
Türkçe-Farsça şiirlerin şairi, mesnevîhanlığı 
ve âsitâne şeyhliğinin yanında, onun 
teşkilâtçılığına da temas etmek gerekir. 
Dede’nin, kurulmuş, belli bir düzen 
içinde hizmet veren dergâhlara değil 
de Bağdat, Bursa gibi kurucu bir şahsın 
gayret ve himmetine ihtiyaç gösteren 

Bursa 
Mevlevîhânesi 
Vakfiyesi, 
Süleymaniye 
Kütüphanesi Lala 
İsmail Bölümü, 
No: 737
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merkezlerde görevlendirilmesi bir tesadüf 
eseri olmamalıdır. Nitekim Bağdat’a gider 
gitmez yaptığı ilk işlerden biri işgal edilen 
dergâhın vakıflarını geri almak için faaliyete 
geçmesidir. Durumu bir mektupla İstanbul’a 
bildirmiş ve gerekli işlerin yapılmasını 
istemişti. “... Bağdat beylerbeyine ve 
kadısına hüküm ki..” diye başlayan 
Padişah’ın cevabında durum özetlendikten 
sonra şöyle denilmektedir: “...Mahall-i 
mezbûrda vâki Mevlevîhânenin kadimden 
sicilde mukayyed ve mestur evkaf varsa giru, 
olduğu üzere zabt itdürüb fukaranın maaşına 
kimesneyi dahl ve deaddi etdirmeyesin...”21

Başvekâlet Arşivi’nde yer alan bu 1016/1610 
tarihli vesikada Şeyhimizin ismi şöyle 
geçmektedir: Bağdat Mevlevîhânesi Şeyhi 
Mevlânâ Cünûnî. Bursa’daki faaliyetlerin 
kalıcı olması bu bilgi ve tecrübe birikiminin 
neticesidir. Dergâhı kurması, dergâhın 
hayatiyeti için vakıflar temin etmesi veya 
diğer muhibbanca tahsis edilen vakıfların en 
verimli bir tarzda kullanılmasının neticesidir 
ki Bursa Mevlevîhânesi bu şehirdeki 
dergâhların en büyüğü, mekân olarak en 
genişi ve en teşkilâtlısı olmuştur.
Cünûnî Dede’nin vefatından sonra dergâhın 
maddî gelirleri ve onarımı ile ilgili olarak 
Bursa Kadı Sicillerinde ve kitaplarda yer 
alan bazı kayıtlar ise şöyledir: 
1633’te dervişlere taamiyesi kâfi gelmediğinden 
ihtisab mukataasından günlük üç vukiyye et 
verilmesi fermanla emredilmiştir.22 1758’de 
IV. Murad devrinden beri verilmekte olan üç 
vukiyye koyun etinin aynen verilmesi tekid 

21 Mühimme, 79, s. 264/923.

22 BS, B 53/247, 165B.

edilmiştir.23 1775’te Mevlevîhâne harap ve “mail-i 
türab” olmakla Cizyedârzâde Hacı Hüseyin 
ve Hassa mimarı İsmail Halife taraflarından 
yapılan keşif defterinde 1268 kuruş ve 85 akçe 
ile türbenin üstü ve bitişiğindeki meydan odası 
ve semâhâne döşemesi ve dervişlerin hücreleri 
ve mutfağı tamir ettirilmiştir.24 1815’te tekkenin 
varidatı olmadığı, içinde oturan dervişlerin 
düçar-ı ızdırap oldukları için Hüdâvendigâr 
valisi Nureddin Paşa mutfağının küşadıyla 
zaruretlerini azaltmış ise de yeniden vazife 
tevcihi memnuattan olduğundan Bursa baç 
pazarı, ipek terazisi ve Mudanya gümrüğü 
mallarından günlük yüzer akçeden üç yüz 
sağ akçe yevmiye tayin edilmiştir.25 1819’da 
Mevlevîhâne dervişleri için 150 kuruş tahsis 
edilmiştir.26 24 Nisan 1891’de Hüdâvendigâr 
vilâyeti valisi Mahmut Celâleddin Paşa 
tarafından semâhânenin tamirine başlanılmış 
ve Hazine-i Hassa’dan beş yüz lira ihsan 
edilmiştir.27

Cumhuriyet devrinde bazen cami, bazen 
depo, bazan da karakol olarak kullanılan 
Bursa Mevlevîhânesi zamanla bakımsızlıktan 
çökmüş ve tarihe karışmıştır. 1953 yılından 
itibaren arsası üzerinde su deposu 
yapılmış bu yanlış karar hükmünü 70 
sene sürdürmüştür. Nihayet yanlış karar 
Bağdat’tan dönmüş yapılan semahane, 
selamlık  derviş hücreleri ve türbe 7 Ekim 
2023 tarihinde  “Kültür Merkezi” olarak 
yeniden hayata “merhaba” demiştir.28

23 BS, B 172/89.

24 Bursa Kütüğü, II/333.

25 Age., III/332.

26 agy.

27 Başvekâlet Vakıf Dosyaları, Nu. 22462.

28 Eşrefzâde Safiyyuddin Erhan  Bey’in bu çorbadaki tuzu çok önem-
lidir.
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Vakfiyeler:  
Bursa’dan Medine’ye Uzanan El
Bu bölümde Bursa Mevlevîhânesi ile ilgili iki 
vakfiye tanıtılacaktır. Bunlardan biri Ahmed 
Cünûnî Dede’ye, ikincisi Muhammed 
Kalanisî’ye aittir.

I. 
Cünûnî Dede’nin 1026 tarihini taşıyan 
vakfiyesinin ilk satırları çok farklı bir 
konuya; insanın istidat ve kabiliyetlerine 
göre yaptığı hizmetlerin tasnifine ayrılmıştır:
1. Menba-ı fezail-i ilmiyye olanlar sultanu’l-
ulema olur.
2. Mecma-ı kemâlât-ı aliyye olanlar molla,
3. Calis-i seccade-i şeriat olanlar medâr-ı 
salah-ı din,
4. Haris-i mülk ü millet olanlar nazzâm-ı 
âlem ve gavs-ı müslimin,
5. Mahza zât-ı alişanına ve cezbe-i aşka talib 
olanlar meczûb ve dîvâne,
6. Menba-i ilm ü irfân ve maden-i meşhûd-ı 
ikan olanlar ârif-i yegâne,
7. Tahsil-i hakîkat ve tekmil-i tarîkat idenler 
fukaraya mürşid, 
8. Kimi de hayır ve hasenata delâlet ider.
Vakfiyede ismi geçen Mevlevîhâneler 
şunlardır: Konya, İstanbul, Edirne, Selanik, 
Mısır, Haleb, Şam ve Bağdat.
Ahmed Dede’nin ifadelerinden vakıf 
gelirleri şu üç gaye için kullanılacaktır:
1. Dervişan ile cemiyet,
2. Mesnevî-i Şerif nakl ü kıraat,
3. Semâ ve safa ile ayin-i hazret-i Mevlânâ’yı icra.
“...Ve her haftada iki gün dervişan-ı dilrişan 
mutâd üzre alî cemiyet idüb Mesnevî-i Şerif 

nakl u kıraat olunub semâ ve safa olunmağla 
ol makam-ı dilgüşa bir mertebe nur u safa 
tahsil itmiştir ki...” Dede’nin vakfiyesinin en 
önemli tarafı ise Medine’ye Ashab-ı Suffa’ya 
kadar uzanan bir muhabbeti belgeleyen şu 
ifadelerdir:
“...Eğer mürur-ı eyyam ve kürur-ı şuhur 
u a’vam ile hangah-ı mezburde fukara-yı 
Mevleviyyeden kimesne olmayub semâ 
ve safa vu ayin-i Hazret-i Mevlânâ icra 
olunmaz ise mahdud-ı mezburun amme-i 
menafii Medine-i Münevverede -ala sakiniha 
tahiyyat-ı mükerrere- Ashab-ı Suffa dimekle 
marufetü’l-ittisam olan fukara ve sulehâ-yı 
kirama sarf oluna..”
Ev, fırın, su kübü ve ağaçların gelirlerinden 
oluşan vakıf şu anlamlı dua ile sona 
ermektedir: “Dergâh-ı azamet-i penah-ı 
ilahdan mütazarradır ki ila yevmi’l-haşr ve’l-
mizan, zikrolunan hangâh-ı safvet-nişan taife-i 
dervişana aşiyan olub bu cemiyet perişan 
olmaya amin...”
Vakıf, Cünûnî Dede’nin yerine geçen “halife 
ve mesnevîhan ve mürşid ve mürebbi-i 
dervişan olan zât-ı alişana...” meşrut 
kılınmıştır.29

II. 
Saray Mahallesi’nden Muhammed b. Yusuf 
el-Kalanisî tarafından kurulan vakfiye de 
1026 tarihini taşımaktadır. Bir Mevlevî 
dervişi olan Kalanisî “maye-i muhteşemî 
hidmet-i dervişanest” fehvasınca Dikencik 
Köyü yakınında Çakal Ormanı denen yerde 

29 Süleymaniye Ktp. Lala İsmail Kit. nu. 737. 81b-86a. Bu vakfiyeleri 
temin edip gönderme lütfunda bulunan Dr. Barihuda Tanrıkorur Hanıme-
fendi’ye teşekkür ederim.
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bulunan mal ve bu mal üzerindeki meyva 
ağaçlarını vakfetmiştir.
Vakfiyede sarf yerleri şöyle tesbit edilmiştir:
1. Mesnevîhan ve halifeye yevmî üç akçe
2. Mesnevî-i Şerif kıraat idüb badehu 
Kur’an-ı Azim’den bir aşr-ı şerif tilavet iden 
kimesneye yevmî bir akçe,
3. İmamet hidmetini iden kimesneye dahi 
yevmî bir akçe.
Vâkıf, vakıf gelirleri çok olursa “re’y-i 
mütevelli ve halife” ile uygun olan yerlere 
sarf edilmesini öngördüğü gibi “... mürûr-ı 
eyyam ve kürûr-ı a’vam ile mesarif-i 
mezbureye sarf müteazzir olursa fukaraya 
sarf oluna” diye bir şart ilave etmeyi de 
unutmamıştır.
Vakfa nazır olarak Sinan Çelebi b. Seferşah 
tayin edilirken, Kalanisî, kendisinden 
sonra tevliyeti “Mesnevîhan ve halifeye” 
bırakmaktadır.
Her iki vakfiye de Selisî Efendi tarafından 
tescil edilmiştir.30

30 Süleymaniye Ktp., Lala İsmail Kit. nu: 737, 86.

Kubbedeki Şiir
5.5.1939 tarihinde semâhânenin kubbe 
içi badanalanırken Zeki Pınar, kubbede 
siyah boya ile yazılmış olan bir gazeli 
badana ile kapanmadan önce yazmış ve 
Bursa Halkevi tarafından çıkarılan Uludağ 
dergisinde neşretmiştir. Z. Pınar, Bursa 
Mevlevîhânesi ile ilgili bilgilere hiçbir eserde 
rastlayamadığını,  Mevlevîlik incelenmeden 
Bursa tarihinin eksik kalacağını ifade 
ettikten sonra şöyle devam ediyor: “Müzik, 
şiir, semâ gibi güzel sanatların üç esas 
rüknünü tasavvuf ideolojisi içinde yoğuran 
bu Türk menşeli tarîkatın ince rind 
dervişleri Yeşil Bursa’nın manevî duygulara, 
melânkoliye pek uygun olan havası ve 
güzellikleri içinde kim bilir nasıl bir hayat 
sürmüşlerdir?” Destur ya Hazret-i Mevlânâ 
başlığını taşıyan gazel31 şöyle:
Sâkî-i gülruh ki ser-germ-i şarâb eyler semâ‘
Şevka gelmiş çarha girmiş âfitâb eyler semâ‘
Pertev-endâz olalı aks-i izâr-ı sâgara
Şekl-i fânûs-ı hayâlî her habâb eyler sema‘

31 agd, sy: 35, 1941.

Cünûnî Ahmed 
Dede Türbesi
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Nazrasın eyler tecellî hâsıyet sergeştegân
Kûh u hâmûn baksa bî temkîn ü tâb eyler 
semâ‘
Sen şumârını unutma subhanın zâhid hemân
Aklın irmez Mevlevîler bî-hisâb eyler semâ‘
Nûş idüp sahbâ-yı aşkı dest-efşân pay-kûb
Sûfî-i âşufte sermest ü harâb eyler semâ‘
Hâlet-efzâ ol kadar işret-geh-i kâşânemiz
İltihâb-ı şevk ile sîh-i kebâb eyler semâ‘
Tâk-ı ayyûka kanâdîl-i nücûm âvîhte
Rûz u şeb fânûs-ı nüh nîlî kıbâb eyler semâ‘
Yakdı âfâkı şerâr-ı âh-ı âşık sanmanız
Şu‘le-i cevvâle-i tîr-i şehâb eyler semâ‘
Etmede tûlâb nehr-âsâ enîn-i dilhırâş
Mevc-i kâsir bâz-gûn pür-ızdırâb eyler semâ‘
Kâlib-i fersudemiz Hâtif yem-i endişede
Mevce-i girdâb-veş pür pîç ü tâb eyler semâ‘
Cünûnî Dede için
Baldırzâde’nin “gülşen-i sıdk u safanın 
andelibi hoş-nevası ve vadi-i aşk-ı İlâhî’nin 
Kays-ı şeydası” diye tavsif ettiği şair Cünûnî 
Dede’yi biraz da onun kabirini farklı 
zamanlarda ziyaret eden Mevlevî şairlerin 
ifadeleriyle tanıyalım. 1230/1815 yılında 
merkez âsitânede postnişin olan Hemdem 
Çelebi’nin Dede’nin huzurundaki duyguları 
şöyle:
Vâkıf-ı ilm-i ledünnî mest ü bî-sabr u sükûn
Mekteb-i aşk içre üstâd hemçü molla-yı Cünûn
Vâris-i sultan-ı simaî mazhar-ı şems-i Huda
Ârif-i esrâr-ı vahdet kâşif-i esrâr-ı nûn
Vâkıf idi ilm-i resmiyye seraser terk idüb
Dâne-i hardal kadar gelmezdi çeşmine fünûn
Hazret-i Ahmed Cünûnî iftihar-ı Mevlevî
Eyle imdad bendene şahım be hakkı kâf u nûn

Âsitân-ı pîr-i ekberden çü geldim nezdine
İtme mahrûm Hemdem’i ey vâkıf-ı cümle şuûn
1327/1909’da Kastamonu, 1332/1913’de Halep, 
1340/1924’te Üsküdâr Mevlevîhânesi’ne 
postnişin olarak tayin edilen Ahmet Remzi 
Dede (Akyürek)’nin mısraları da şöyle:
Olma dil-dâde sakın akl-ı meaşa beri gel
Mazhar-ı akl-ı kül ol feyz-i Cünûnî Dede’den
Hangâhında olub silsile-i cünban-ı fünûn
Maksad-ı kalbini bul feyz-i Cünûnî Dede’den
...
Dil-i dîvâne yüz sürmekle hamdolsun müşerreftir
Der-i dârüsselâmi Hazret-i Ahmed Cünûnî ‘den
Dolaşdım derbeder dârüş-şifa-yı dehri avare
Ümidim lutf-ı ihsan himmet-i Ahmed Cünûnî ‘den

Bursa Mevlevîhânesi’nin 
postnişinleri
Ahmed Cünûnî Dede (ö. 1030/1620)
Zihni Salih Dede (ö. 1073/1662)
Mehmed Dede  (ö. 1115/1703)
Salih Receb Dede (ö. 1129/1717)
Sâhib Salih Dede (ö. 1131/1718)
Mehmed Şeyhî Dede (ö. 1151/1738)
Ataullah Dede  (ö. 1214/1799)
Salih Dede  (ö. 1246/1830)
Mehmed Dede  (ö. 1248/1832)
Nizamuddin Dede (ö. 1269/1852)
Sabri Dede  (ö. 1288/1871)
M. Şemseddin Dede (ö. 1349/1930)
Şimdi Şemseddin Mısrî/Ulusoy’un 
eserlerinden istifade ederek bu şahsiyetler 
hakkında kısa bilgiler verelim.
1. Zihnî Salih Dede: Ahmed Dede’den sonra 
postnişin olan ve bu görevi 43 sene müddetle 
sürdüren Zihnî Salih Dede, mürşidinin 
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yeğenidir. Sakıb Dede’nin ifadesine bakılırsa 
Cünûnî, daha sağlığında görevi Salih Dede’ye 
devretmişti: 
“...nazarkerde ve velîahtları olan Salih 
Dede hazretlerini hidmet-i mesnevîhanî 
ve nezaret-i ihvan ve hullanide niyabetle 
mümtaz buyurup kendileri kûşe-nişin ferağ-ı 
bâl ve muğtanim-i safa-yı hal...” olmuşlardı.32 
Şu mısralar onundur:
Beyza-yı tuğra-yı devletdür külâh-ı Mevlevî
Tûde-i şehrah-ı izzetdür külâh-ı Mevlevî
Şevk ile gerdandur bezm-i talebte muttasıl
Sagar-ı sahba-yı vahdetdür külâh-ı Mevlevî
Lâbüd eyler mâlik-i dihim-i Mısr-ı itibar
Kelle-i kandı hidayetdür külâh-ı Mevlevî
Şem’-i dil nurun riyah-ı münkirandan hıfz içün 
Zihniya, fanus-ı hikmetdür külâh-ı Mevlevî
Salih Dede’nin vefatına düşürülen tarih ise 
şöyledir:
Şeyh-i vâsıl ki dem-i nezi’de ruh-ı pâki
Duydı Gülzâr-ı hüviyyetten iren rayihayı
Bâl açub âlem-i lâhuta ki itdi pervaz
Kendiye hem-rah edindi amel-i salihayı
Fukarası didiler rıhlet-i tarihin o dem
Ruh-ı Salih Dede’ye okuyalım Fâtihayı  
(1073)
Salih Dede’nin, yarım asra yaklaşan şeyhliği 
esnasında yüzlerce insana faydalı olduğunu 
düşünmek zor değildir. Ancak Dede’nin 
yetiştirdiği insanlardan ikisini özellikle 
belirtmek gerekir. Bunlardan biri Galata 
Mevlevîhânesi şeyhi olarak tanınan Gavsi 
Ahmed Dede’dir (ö. 1109/1697).

32 Sefîne, III/63; Bursa Dergâhları, 498.  

Mevlevîhâne son postnişini Mehmed Şemseddin Efendi
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Salih Dede’nin yetiştirdiği ikinci 
mühim şahıs Naci Ahmed Dede’dir (ö. 
1120/1708). Beşiktaş, Galata ve Yenikapı 
Mevlevîhânelerinde şeyhlik yapmış olan 
Naci Dede’nin Dîvân’ı vardır.33

2. Mehmed Dede: Salih Dede’nin oğludur. 
Küçük yaşta iken babası vefat ettiği için 
tasavvufî terbiyesinde Niyâzî-i Mısrî’den 
istifade etmiştir. Hayatı ve eserleri biraz 
sonra kendisinden bahsedeceğimiz Şeyhî 
Mehmed Dede ile birbirine karıştırılır.34 
En meşhur mürîdlerinden biri Pendarî 
Ahmed Dede’dir (ö. 1120/1708). Salih 
Dede’nin mürîdi Naci Ahmed Dede, 
Yenikapı Mevlevîhânesi’ndeki postnişinliğini 
-ihtiyarladığını sebep göstererek- Kârî-i 
Mesnevî Bolvadinli Pendarî Dede’ye 
bırakmıştı.
3. Salih Dede: Mehmed Dede’nin oğludur. 
Asıl adı Salih olan Zihni Salih Dede, 
dîvânı olan Mevlevî şeyhlerindendir.35 1718 
tarihinde “keşmekeş-i alâyık-ı dünyadan 
el çekip kurb-ı hamûşana vasıl olmuştur.” 
Güldeste sahibinin, postnişin oluşuna 
düşürdüğü tarih şöyledir:
Didi tebriğine geldikte Beliğ tarihin
Oldı sadru’l-fukara Salih Efendi’ye seza
Derviş Sahib, en meşhur mürîdidir. Derviş 
Sahib, Bursalı Mehmed Ağa’nın oğludur ve 
esas adı İsmail’dir.36

4. Şeyhî Mehmed Dede: Sahib Salih Dede’nin 
kardeşidir. Ağabeyinin vefatından sonra 

33 İÜ. Ktp. Ty., Nu. 1245

34 Osmanlı Müellifleri, I; Gülzâr-ı Suleha, 108a; Hulâsa, 22a; Güldeste, 
133; Bursa Dergâhları, 499.

35 Bursa Dergâhları, 500.

36 Tezkire-i Şuarâ-yı Mevleviyye; Semâhâne, 137.

şeyh olmuştur. Esas ismi Mehmed olup 
Şeyhî, şiirde kullandığı mahlasıdır.37 Eserleri 
vardır.38

5. Mehmed Sadık Dede: Salih Dede’nin 
oğludur. Abdussamed-zâde Seyyid 
Mehmed’in vefatına düşürdüğü tarih 
şöyledir:
Yâ ilâhî Şeyh Mehmed Sadık’ın
Cennet-i adn ola kabr-i enveri
Çok zaman ihlâsla olmuş idi
Salikân-ı Mevlevînin rehberi
Âkıbet câm-ı mematı nûş idüb
Hakk’a teslim eyledi can u seri
Oldı tarihi bu nazm-ı âbdâr
Nûş ide me’vada âb-ı kevseri39

6. Ataullah Dede: Mehmed Sadık Dede’nin 
oğlu olan Ataullah Dede, 1182/ 1768 
tarihinde Mevlevîhâne’nin şeyhi olmuştur. 
Mi’râciyye okunması geleneğini 1208/1793 
tarihinde Bursa Mevlevîhânesi’nde başlatan 
Dede, 1214/ 1799 tarihinde vefat etmiştir. 
Muhtemelen bu Mi’râciyye, bugün hâlâ 
mi’râc geceleri Bursa’da okunan Nayî Osman 
Dede’nin (ö. 1142/ 1729)
Evvel Allah adını yâd eyleriz
Dil dil olmuş kalbi dil-şâd eyleriz
diye başlayan mi’râciyyesidir.40

37 Bursa Dergâhları, 501.

38 Gülzâr-ı Suleha, 108a, 123b, 124a; Bursa Dergâhları, 503.

39 Gülzâr-ı Suleha, 123b.

40 Metin Akar, Türk Edebiyatında Manzum Mi’râcnâmeler, İstanbul 
1987; Mustafa Kara, “Mi’râc Mi’râciyye ve Bursalı Safiye Hâtun’un 
Vakfiyesi,” UÜ İFD, S. VII, cilt: VII, Yıl: 7, (1998).Tanburî Cuneyt 
Bayraktar’ın Miraciyye üzerine yaptığı  yüksek lisans tezi  Miraciyehân-
ların işini biraz kolaylaştırmıştır. Ayasofya Cami-i Kebir’inde 2021 
yılının Mirac kandilinde ilk defa okunmuştur. Safiyyuddin Erhan Bey’in 
desteğiyle Miraciyye belgeseli çekilmiştir.
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Dede’nin döneminde dergâh büyük bir 
onarım geçirmiştir. Bu onarımda Sadrazam 
Derviş Paşa’nın ve Cizyedârzâde Hüseyin 
Ağa’nın büyük gayretleri vardır. Bu onarım 
için uzun bir şiir yazan Abdussamedzâde’nin 
son beyti şöyledir:
Zahidâ, inkârı ko zira ki bu dergâh içre
Okunur şam u seher Mesnevî-i Mevlânâ
Gülzâr-ı Sülehâ yazılırken Dede postnişindi.41

7. Ahmed Dede: Ataullah Dede’den sonra 
dergâhın şeyhliğini üstlenen Ahmed Dede 
1218/1803 yılında vefat etmiştir.42

8. Salih Dede: Ataullah Dede’nin oğludur. 

41 age, 123b; Bursa Dergâhları, 504.

42 Bursa Dergâhları, 505.

Babalarının vefatından sonra ağabeyi 
Ahmed Dede ile beraber şeyh olmuş, onun 
vefatından sonra Salih Dede’nin şeyhliği 
müstakil olarak devam etmiştir. Merkez 
dergâh postnişini Hemdem Çelebi 1282 Rus 
harbine katılmak üzere İstanbul’a dokuz 
derviş göndermiş, Salih Dede’yi de kendisine 
vekil tayin etmişti.43

9. Mehmed Dede: Salih Dede’den sonra 
Mehmed Dede posta geçmiştir. Vezirlik 
rütbesi alınarak önce Kütahya’ya, daha sonra 
Bursa’ya sürülen Abdurrahman Nâfiz Paşa 
(ö. 1269/1852) şeyhin dostlarındandır. Paşa 
vaktinin çoğunu Mevlevîhâne’de geçirir 
hatta meydanı süpürürmüş. Bir ara Şeyh 
Mehmed Dede kendisine, eski itibar ve 

43 Gülzâr, 123b; Gölpınarlı, age, 175; Bursa Dergâhları, 505.

İhya edilen 
Mevlevîhânenin 

semâhanesi
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rütbesine kavuşacağını söylemişti. Bu durum 
gerçekleşince Paşa, dergâha maddî kaynaklar 
bulmayı hiç de geciktirmemişdi.44

10. Nizameddin Dede: Babasından sonra 
postnişin olan Nizameddin Dede’nin bu 
görevi 21 sene sürmüştür.45

11. Mehmed Şemseddin Dede: Bursa 
Mevlevîhânesi’nin son şeyhi olan Mehmed 
Şemseddin Dede 1270/1854 yılında 
Bursa’da doğdu. Babası Nizamuddin Dede, 
annesi ise Emîr Sultan’ın torunlarından 
Ümmügülsüm’dür. Babası vefat ettiğinde 
yaşı çok küçük olduğundan şeyhlik görevini 
uzun yıllar dergâhın aşçıbaşısı Sabri Dede 

44 M. Ziya, Yenikapı Mevlevîhânesi, 105; Bursa Dergâhları, 507.

45 Bursa Dergâhları, 510.

vekâleten yürütmüştür. 1888 yılında 
Abdülvahid Çelebi’den meşîhatnâme alan46 
Dede 18 yaşında iken postnişin olmuştur. 
Arapça-Farça bilgisinin yanında tıb ve 
edebiyata da meraklı olan Dede, tekkelerin 
kapanmasına kadar bu görevi sürdürmüştür.47

Birinci Dünya Savaşı’nda ilân edilen cihad-ı 
ekbere katılmak üzere yetmiş mürîdiyle 
beraber Konya’ya gitmiş, ancak şeyhlerin en 
kıdemlisi ve yaşlısı olması sebebiyle Veled 
Çelebi tarafından Çelebi Vekili olması uygun 
görüldüğünden tekrar Bursa’ya dönmüştür.48

46 Gölpınarlı, age, 400.

47 Merhum Celâleddin Çelebi’nin Celâl Bayar’dan duyduğuna göre, tek-
kelerin kapanmasından önce dergâhta yapılan son semâ âyinini Abdülhalim 
Çelebi idâre etmişti. (Şifahî bilgi). Ayrıca bkz. Demirağ, age, 46 vd.

48 M. Şemseddin Efendi’nin hayatı ile ilgili bilgileri dostum Safiyyüd-
din Eşrefoğlu’nun aracılığıyla temin ettim. Kendisine teşekkür ederim. 
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1925’ten sonra semâhânenin mescid 
haline getirilmesiyle bir müddet burada 
imam-hatiplik yapan Dede, 20 Ağustos 
1930 tarihinde vefat etmiş ve Pınarbaşı 
mezarlığına defnedilmiştir. Meslektaşı 
Yâdigâr-ı Şemsî sahibi vefatına şu tarihi 
düşürmüştür.49

Söyledim cevher gibi Şemsî-i Mısrî tarihin
Erdi şeyhu’l-Mevlevî Şemsî de Mevlâsına

Tahirü’l-Mevlevî’den Ahmed 
Remzî Dede’ye
Tahirü’l-Mevlevî (Olgun) ile Ahmet Remzi 
Dede arasındaki mektuplaşmalar pek çok 
konuda bize bilgi sunmaktadır. Bunlardan 
biri de yaklaşık 120 sene önce Bursa’yı 
ziyaretlerinde Tahiru’l-Mevlevî’nin yazdığı 
mektuptur. 
Önce Bursa’da kısa bir tur attıktan sonra 
Bursa Mevlevîhânesi’nin içine girelim ve 
“âşıklar meydanı”nı biraz da içerden temaşa 
edelim:

Dâder-i Ekrem,
....
Birkaç mektubumda rahatsızlığımdan bahs 
ediyordum fakat ne olduğunu yazmamıştım. 
Bizim maraz-ı müzmin beyne’l-etıbbâ “ekzema” 
denilen mayasıl illeti imiş. Vücudun biraz 
terlemesi üzerine kol ve bacak gibi âzâyı tatlı 

Ayrıca bkz. Bursa Dergâhları, 513.

49 Dergâhın müdavimlerinden biri de İhtifalci Ziya Bey diye tanınan 
Yenikapı Mevlevîhânesi adlı eserin yazarıdır. 1892’de Bursa Lisesi mü-
dürü olan Ziya Bey’in ifadesine göre Paris’te çıkan gazeteleri dergâhta 
beraberce mütalâa ederlermiş. Hatta bir gün Rüştü Paşa asabî bir halde 
dergâha gelmiş ve bu gazeteleri kasdederek şöyle demiş: “Efendim, 
bunları sokaklara atmalı. Herkes okusun, anlasın...” age.

tatlı kaşındırıp sonra acı acı yakan bu hastalığın 
tedavisi zımnında doktorumuz tarafından 
tebdîl-i havâya gidilmesi ve kaplıcaya girilmesi 
lüzumu tavsiye edildi. Efendi Hazretleri de on 
sekiz gün kadar müsaade  buyurdular. Ni’me’t-
tesâdüf ısmarladığım sikkeleri kendim getiririm 
diyerek Bursa’ya müteveccihen hareket ettik. 
Şehr-i mezkûra vusûlümde kaplıcalara yakın 
bir otelde oda tutarak istihmâma devâma 
başladık. Bursa pek güzel bir yer. Keşiş Dağı’na 
yaslanmış, önündeki ovaya doğru uzanmış bir 
memleket ki, o Keşiş Dağı’ndan nebeân ile 
derûnundan cereyân eden yirmi otuz suyun 
ifâza-i hayat-bahşâsıyla nemâ-yâb olan ağaçların 
kesretinden şehr-i ahdar tesmiyyesine şâyan ve:
Bursa’yı ta’rîf için Tâhir hülâsa denmeli
Cennetin dünyâya inmiş bir muallâ gülşeni
sitayişine çeşbân. Hele kaplıcalar pek hoş. 
Oralarda yıkanmalı ve yıkananlara bakmalı 
da, saçma sapan şöyle bir şeyler söylemeli:
Hârhâr-ı ârzû âzürde etmez mi beni
Seyr edince göz kükürtlü suda ol sîmîn-teni
Sıçramaz mı dil çekirge misli yâhû şevkten
Ol Çekirge dilberi bahşetti havza rûşenî
Başlayınca suda ol nûr-ı mücessem yüzmeye
Havza düşmüş sandım aks-i mâh-ı pertev-efgeni
Çıktı havz-ı nâzdan ol meh-i gark-rîz-i hayâ
Ter içinde kaldı zülfü gül-izârı gerdeni
Çok mudur lerziş verirse cisme tâb-ı ru’yeti
Cezb eder elbette mıknatıs çûb-ı âheni
Bunlardan Yeni Kaplıca isminde bir 
germâbe vardır ki vüs’at ve nezâfet cihetiyle 
cümlesine fâiktir. Bir gün buraya gitmiştim. 
Soyunup içeriye soğukluk denilen mahalle 
girince büyücek bir meydanın ortasında bir 
havuzvârenin içerisinde fıskıye makâmında 
mermerden destârlı bir sikke-i şerîfenin 
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tepesinden soğuk su döküldüğü manzûr-ı 
çeşm-i iftihârım oldu. Orada yuğuculara 
çıkma vermekle meşgûl birisi Fakirin nazar-ı 
memnuniyetimi görünce dedi ki: Kaplıca’nın 
tâmirinden evvel burada bir levha varmış 
ki sikkeyi medhediyormuş, sonra tâmirde 
nasılsa zâyi’ olmuş:
Cem’ olup yetmiş iki fırka gelir Kaplıcaya
Feyz alır bûs ederek sikke-i Mevlânâ’yı
beyti hatırda kalmış.
Fi’l-vâki beytin irâe ettiği gibi herkesin bûsegâhı 
oluyor, her teşneyi irvâ ediyordu, Fakir de o 
âdete ittibâı câna minnet bilerek vaz’-ı şifâh-ı 
bendegî ve teskîn-i sûz-ı teşnegî ettim. Hattâ 
buna telmîhen ve “külâh-ı Mevlevî” gazeline 
ilaveten şu iki beyit hatıra geldi:
Yek-dilâne kıblegâh-ı cümle akvâm olması
Çok mudur mir’ât-ı vahdettir külâh-ı Mevlevî
Çeşme-i maü’l-hayât-ı ins ü cân dersem n’ola
Menba’-ı feyz-i hakîkattir külâh-ı Mevlevî
Dergâh-ı şerîfe de gittim. Kapıdan girilince 
sağ tarafta:
Mollâ-yı cünûn-ı da’vi-i aşk
Müftî-i lüzûm-ı terk-i hestî
Sultân-ı Cünûni Şeyh Ahmed
Sâkî-i şarâb-ı Hak-perestî
Efendimizin ve câ-nişîn-i kudsiyyetleri 
olan meşâyih-i kirâmın münzevi oldukları 
huzûr pür-nûr olup muvâcehe penceresinde 
Hemdem Çelebi merhûmun yalnız:
Âsitân-ı pîr-i ekberden çü geldi nezdine
Etme mahrûm Hemdem’i ey vâkıf-ı cümle şuûn
Maktaı hatırımda kalan bir levhasıyla, Zîver 
Paşa merhûmun:
Olalım silsile-i cünbân-ı der-i Mevlânâ

Edelim feyz-i Cünûnî Dede’yi istihsâl
Matlaında bir kıtası ve Senih Efendi’nin:
Senîh ey pâdişâh-ı mülk-i ma’nâ pâyına geldi
Huzûra armağanı cevher-i sıdk-ı dür-i dindir?
niyazını hâvî elvâh-ı nefîse muallaktır. 
Bunlara ilâve-i zâide olarak Fakir de şu 
istirhâm-nâmeyi yazdım:
Ey şâh-ı cünûn-ı deşt-i sevdâ
Müstağrak-ı bahr-i aşk u cezbe
Tâhir ki derinde sâilindir
Lütf u kerem et o mürde kalbe
Sol tarafta hücerât ve şeyh dairesi ve karşı 
tarafta ise şadırvan ve semâhâne vardır ki 
bahçenin tâ ortasından kâin olup önünde iki 
üç tane dâimü’l-cereyan havuzlarla cennetin 
gösterdi “tecrî tahtehe’l-enhârı”nı ifadesini 
isbat eder. Gittiğim mukâbele günü olan cuma 
idi. Lâkin Şeyh Efendi olmadığından edâ-yı 
salâtı müteâkib ism-i Celâl okundu. Fakat 
Yenikapı Dergâhı’ndaki âhenk nerede? Ne 
ise Hak kabul etsin, okundu bitti. O akşam 
dergâhta kaldım. Matbah-ı şerîfi ziyâret ettim. 
Dört cân var. Yatsı namazından sonra mekteb-i 
idâdî-i mülkî müdürü olup muhibbândan 
bulunan Ziyâ Bey Mesnevî-i Şerîf takrîrine 
başladı. Cenâb-ı Mesnevî’nin ulviyetine 
hürmeten dinledik. Bahis, rûhun uyku halinde 
âlemine i’tilâsı ve uyku ölümün kardeşi 
olduğunu mübeyyin idi. Sabahleyin Gelibolu 
çilekeşlerinden Kayseriyyeli Arap Bekir Dede 
ile konuşuyorduk. Akşam bulunmadığı cihetle 
dersin neden bahsolduğunu sordu. Fakir 
söyleyince “Allah Allah birisi tûtî hikâyesini 
bıraktı da bülbül hikâyesini söylüyordu” 
dedi, gülmeye başladık. Bilmem anlayışta mı, 
anlatışta mı?”50 

50 Tahir Olgun, Çilehâne Mektupları, haz. Cemal Kurnaz, Gülgün 
Erişen, Ankara, 1995 s. 117-121.
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PROF. DR. MUSTAFA FAYDA İLE SÖYLEŞİ:
“KONYA’DA İLİM GELENEĞİ VE 
MUSTAFA KÜÇÜKAŞCI”

DÂRÜLMÜLK

Hocam Konya denince 
genellikle Mevlânâ 
Celâleddîn-i Rûmî ismi de 
akla geliyor. Siz ne dersiniz?
Anadolu’nun ismi Selçuklularda 
Rum’dur. Allah’ın Din-i Mübin-i 
İslâm’a hizmet için yarattığına 
inandığımız aziz Türk Milleti, 
bu bizim coğrafyamızın ismini 
Kur’an-ı Kerim’de Rum suresi 
olduğu için hiç değiştirmemiş, 
biz bunu yalnız Mevlânâ için 
kullanılıyor diye konuşuruz. 
Hâlbuki öyle değildir. 
Ben Medine’yi Münevvere’de 
Beşir Ağa Ribat’ında kaldım. 
Vakfiyesinde ne diyor biliyor 
musun? “Burada Diyar-ı 
Rum’dan gelen talebeler 
kalacak” diyor. Diyar-ı Rum 
canlı bir kelime. Kur’an-ı 
Kerim’de Sure-yi Rum vardır. 
Bundan dolayı değiştirmiyorlar. 
Bir komplekse de düşmüyorlar 
Rum adı kullanılıyor diye. 

Konya’nın iltiması şu; İslam 
Dünyası, “El meşriku’l-İslami 
ve’l- mağribu’l-İslami” var 
biliyorsunuz? Endülüs Kuzey 
Afrika, Mısır batıya, diğerleri 
doğuya dahil. Konya’da ikisinin 
de en büyüklerinden iki insan 
buluşuyor; Muhyiddinü’l-
Arabi ve Mevlânâ Celâleddîn-i 
Rûmî. Osmanlı kimi getiriyor 
Şeyhülislamlığa? Davud-ı 
Kayseri’yi, İbnü’l-Arabi 
hazretlerini şerh eden adamı. 
Şeyhülislam yapıyor. Mevlüdün 
ruhunda marifetullah, hakikat-i 
Muhammediye var. Hepsi böyle 
gitmiş Osmanlı’nın. Çünkü 
Fatih Sultan Mehmet’ten Yavuz 
Sultan Selim’e kadar bütün 
Osmanlı Devleti bu gelenekten 
geliyor 
Yavuz Selim onun kabrini 
buluyor. Vakıf kuruyor. Cami 
yaptırıyor. Türbesini yaptırıyor 
Şam’da. Sin şına girince (Selim 
Şam’a girince) kerameti  

de  kaydedilir. Ben Şam’da 
bulunduğum iki aylık sürede 
bir defa Ümeyye Cami’nde 
Cuma kıldım. Onun dışında 
bütün cumalarımı İbnü’l Arabi 
Mescidinde kıldım. 
Yavuz çok büyük bir padişah 8 
yılda devleti ne kadar geliştirdi. 
Müslümanlarla Mücadele 
en zor mücadeledir Osmanlı 
Devleti’nde. O buna girişti. 
İbnü’l Arabi Kuzey Afrika’dan 
Mısır’a, Suriye’ye Haremeyn’e 
gidiyor demleniyor demleniyor 
Sonra Anadolu önce Malatya 
herhalde oradan Karaman’a 
da uğruyor zannedersem ve 
Konya’ya geliyor, yerleşiyor. 
Konya’da Sadreddin Konevî 
Hazretleri. Çok ehemmiyetli 
bir kültür hamulesinin 
buluştuğu yer olarak Konya 
manşetini kimse atmadı 
bu zamana kadar. Bunu 
hatırlatmak lazım; Doğunun 
ve Batının kutupları Konya’da 

(Röportaj)
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buluşuyor. Konya boşuna 
Konya olmuyor. 
Bu gerçekten önemli; Endülüs 
biliyorsunuz ayrı bir coğrafya ve 
Endülüs’ün kaderi de Avrupa’yı 
uyandıran bir medeniyetin 
mahallidir. Endülüs bugün 
Rönesans, Reform ve 
Aydınlanma devrinin hepsinin 
hazırlayıcı olan fikrin kaynağını 
teşkil eden yerlerdendir. Avrupa 
Yunan filozoflarına orada 
yapılan tercümelerle muttali 
olmuştur. 

Doğu İslâm Dünyası adına 
Osmanlılardan da çok 
etkileniyorlar 
Doğru

Konya sizin için ne ifade 
ediyor sorusuna çok 
güzel bir giriş yaptınız. 
Bir kere Dünya tarihinde 
hangi şehirlerde var 
böyle bir rüçhaniyet! 
İslam’ın intişarından 
sonra iki kanadı temsil 
eden iki kanadın kültür 
ve ruhunu temsil eden iki 
isim Konya’da buluşmuş 
oluyor. Konya bu mayayla 
yoğrularak bir Darulmülk 
oluyor. 
Sadrettin Konevî hazretlerinin 
de Konya’daki yüksek seviye 
ilim adamlarının alaka noktası 

olduğunu hiç unutmamamız 
lazım. Yani şunu demek 
istiyorum: Bu tesir devam etmiş 
ve İbnü’l Arabi rengini bulmuş. 
Aynı kıvamı Hazreti Mevlânâ 
İbnü’l Arabi hazretlerinden 
demlendiği için öğrenmedi; bu 
anlayış daha önce de vardı. 

Peki tarihsel süreçte 
Konya’nın giderek daha 
geleneksel bir kisveye 
bürünmesi nasıl oluyor 
Hocam?
Konya medreseleri ile yazılan 
kitaplarıyla bu düşüncelerle 
ilgisini içinde devam ettirmiş. 
Dedemin medresesi Islah-ı 
Medaris, nakşi şeyhinin hoca 
olduğu bir yer. Dedem İbnü’l 
Arabi hazretlerini seviyor, 
Abdullah Bosnevi’yi, Sadrettin 
Konevi’yi seviyor. Bildiğimiz 
Nakşi kültürüne uymuyor yani. 
Asıl büyük bir hocaefendi var; 
Fahri Kulu Hoca Efendi İbnü’l 
Arabi’nin aşığı, hadis hocamız 
Ali Osman Koçkuzu Bey 
Paşa Kapısı kitabında anlattı. 
Medreseyi kuran Konya Valisi, 
Islah-ı Medarisin ilk açılışında 
tekke ile medreseyi birleştiriyor 
ve burada ders verecek hocalar 
Nakşi Şeyhi olacak diyor. 1909 
da yeni bir reform yapılmıştı. 
Artık Medrese mezunlarının 
geri kaldığını, zamandan 
uzaklaştığını hissetmişlerdi. 
Dedemin de şeyhi olan Ziya 

Efendi var. Ziya Efendi yeni bir 
medrese kuruyor ve bu sefer neyi 
birleştiriyor biliyor musunuz? 
Tekke, medrese ve mektebi 
birleştiriyor. Mektep Avrupa 
usulü. Mektepte laboratuvar var, 
kütüphane var, spor salonu var, 
astronomi için ayrı, fizik için 
ayrı, kimya için ayrı odalar tahsis 
edilmiş, beden eğitimi yeri var 
matbaası var, mecmua ve gazetesi 
var ve en önemli şeyi sona 
sakladım. Avrupa’yı tanımak 
gerektiğine inandıkları için 
Medreseye o zamanki meşhur 
dil Fransızcayı ders olarak 
koyuyorlar. Müslümanlardan 
Fransızca bilen olmadığı 
için de bir gayri müslime 
medresede ders verdiriyorlar. 
Islah-i Medaris’te yaptıkları 
bu ve tedrisatın nasıl olacağı 
ile ilgili bir tüzük bastırıyorlar. 
Bugün o tüzük elimizde ve 
ben maddelerini yazdım. Bir 
profesör hocamız onu çalışmıştı. 
Konya’da basıldı. Bunu şunun 
için söylüyorum: Zamanın 
şartlarına ayak uyduramayan 
müessese olduklarını idrak 
ediyorlar ve gerekli tedbirleri 
hemen alıyorlar Konya’da. Devlet 
ise Hilafet-i Aliye Medreselerini 
1914 ten sonra kuruyor. Bunlar 
1909 da karar veriyorlar. Ve 
Şeyhülislam Mustafa Sabri 
Efendi gelip inceliyor, burada 
konferans salonu var orada 
konferans veriyor. Ertesi sene 
de oğlunu buraya gönderiyor, 
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burada okusun diye. Hanımı 
diyor ki “Herkes İstanbul’a 
gönderiyor sen ne yapıyorsun?” 
“Gittim gördüm şakır şakır 
Arapça konuşan yazan talebe 
yetiştiriyorlar”. diye cevap 
veriyor.

Islah-i Medaris’te 
Evet Konya’daki Islah-ı 
Medaris’te öğreniyorlar 
İşte Devlet bunu örnek alıp 
sonra kendisi de o Aliye 
medreselerini kuruyor. 
Atatürk de geliyor, hatta 
büyükçe bir meblağ para 
gönderiyor çok başarılılar 
diye. Konya’da espri yapılır 
keşke para göndermeseydi 
de kapatmasaydı diye. Sonra 
kapatılıyor biliyorsunuz. 

Onu Atatürk kapatmıyor 
da galiba Maarif Nazırı 
Tevhid-i Tedrisat 
Kanunu’nda yazmadığı 
halde kapatıyor. 
Onun için Islah-ı Medaris, 
dedemin medresesi, mesela 
çok önemli bir farkı söylemek 
istiyorum Dedem evde bir 
odadan bir odaya geçerken 
selam verirdi. Selam mecburi 
idi. İstanbul’a gelmiş köprüde 
yürürken de aynı selamı 
vermeye başlamış. Dayım demiş 
ki Baba burada gayrimüslimler 
de var. Olsun almazlarsa 

selamımı geri alıveririm diyor. 
Her gördüğüne selam veriyor. 
Niye biliyor musun? Tüzüğünde 
yazıyor. Hz. Peygamberin 
hadisi. Bunlar hadisle amel 
edinileceğini yönetmeliğinde 
yazıyor. 

Medresenin mi?

Medresenin tüzüğünde.

Selam da mı onun 
tüzüğünde var?

Evet tüzükte yazılı. Selam 
yayılacak.

Gündelik hayata ilişkin 
şeyler de yazmışlar.

Ameli hayatla ilmi hayatı 
telif etmek için büyük gayret 
gösterilmiş. Mesela dedemin 
kendi sesinden 21 konuşma var 
internette şu anda. Bir ayete 
mana verirken “Allahi seven kul 
olmakla yetinmeyelim Allah’ın 
bizi seveceği kul olmaya gayret 
edelim” diyor hocam. Ve bunu 
da yaşıyor.

Mustafa Küçükaşcı’yı nasıl 
yetiştirdiniz? 

Mustafa Küçükaşcı, bizim 
bütün dedelerimizin yakın 
çevresi, bazı komşuları, 
uzak akrabaları dahil onların 
himayesinde yetişmiştir. 
Mesela bana soruyorlar 
imam hatibi sen mi seçtin 

Prof. Dr. Mustafa 
Fayda Hocamız Prof. 
Dr. Ahmet Emre Bilgili 
ve Prof. Dr. Azmi 
Özcan ile Türkiye 
Maarif Vakfı İstanbul 
merkezinde
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diye? Kurulmasına bütün 
vücuduyla yardım eden bir 
insan, Dedemiz, varken bizim 
seçmemiz diye bir şey söz 
konusu olabilir mi? Okuyacak 
kim varsa imam hatibe gitmişti 
elbette. Mustafa’nın babası 
hafızlığın değerini takdir 
eden bir insan Çocuklarını 
ve torunlarını hep hafız 
yetiştirdi. O yetişirken ben 
Konya’da değildim. 1962’de 
Ankara İlahiyat Fakültesine 
gittim bir daha Konya’da hiç 
devamlı yaşamadım. Bugün de 
öyle. 19 senem Konya, 1962 – 
1985 Ankara, 1985’ten beri de 
İstanbulluyum. Mustafa’nın 
bizim talebimiz olması 

Marmara Üniversitesi İlahiyat 
Fakültesinde başladı. Mustafa 
ondan sonra benim ilgime girdi 
ve kendisine tavsiyelerim oldu. 
Tavsiyelerimin birini yaptı 
birini yapamadı. Allah rahmet 
eylesin. 

Hangileri Hocam?
Yaptığı; Medine-i Münevvere’ye 
giderek Arapçasını ilerletti 
geldi. Yapamadığı dediğim de 
ilmi olarak yapamadığı. Ben 
dedim ki kendisine: Harameyn 
çalışıyorsun, Türkçemizde’ 
Kıblemiz Kâbe’ diye bir kitap 
yok. Kitap yaz adı da ‘Kıblemiz 
Kâbe’ olsun dedim. Bütün 

müminlerin evine girsin, herkes 
okusun dedim onu yapacaktı 
onu yapamadan gitti. Rahmet 
olsun 

Mustafa’nın Konya’da yetiştiği 
yer İmam Hatip okulu, 
hafızlığa çalıştığı hocası da 
İsmail Hoca Ketenci. Allah 
selamet versin çok insan 
yetiştirdi. Mustafa Hafız 
olduktan sonra İmam Hatibi 
bitirdi. 

İlahiyata gitmesine siz mi 
vesile oldunuz? 

Hayır, kendisi istedi. İmam 
Hatibi bitirdikten sonra başka 
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bir tahsil düşünemezdi, hafız 
olmuş. Marmara İlahiyat’ı 
seçmesinde ben tesirli oldum 
mu diye düşünüyorum, ama 
zannetmiyorum. Marmara 
o zaman İlahiyat fakülteleri 
içinde Ankara ile baş başa giden 
bir müesseseydi. Mustafa’nın 
yetişmesinde ailenin payı 
olduğu gibi Konya İmam 
Hatip’teki hocaların da payı 
vardır. Hem iyi yetişmesinde 
hem de kafasını bulandırmadan 
kendi branşında yüksek tahsil 
yapmaya teşviklerinde büyük 
teşvikleri olmuştur. Benim 
yanımda doktora yapmasının 
tercihini nasıl yaptı? Tarih 
mi düşündü ilk baştan onu 
bilmiyorum. 
Mustafa’nın yetişmesinde aile 
muhiti yanında Konya’nın tabii 
atmosferinin tesiri de var. Tabi 
atmosfer, bu atmosfer nedir? 
Bir kere merkezi camidir. 
Mahallede cami, dükkanlarında 
cami, İmam Hatip’te cami, 
cami olmayan bir yer yok. 

Hayatın merkezi cami onun 
için Mustafa’mızın cemaatle 
namaz kılma alışkanlığı hep 
devam etmiştir. 
Biliyorsunuz en son gününde 
bile namaza gitmiş Akşam 
namazına gitmiş. Onun için aile 
muhitiyle mahalle muhiti farklı 
değildi Konya’da hem İslam 
enstitüsü hem imam hatipe 
dedem rahmetlinin çok hizmeti 
oldu. Kuruluşunda hep çalıştı, 
Yapıldığında da hoca olarak. 
Mustafa, hep sanat ile de iç içe 
olmuştur. Konya’da dedemin 
sevdiği insanların çevresinde 
Tahir Karagöz, Hacı Bayram 
İmamı Zekai Hoca, Dişçi Nuri 
Yılmazgil, Ali Kemal Belviranlı, 
Fevzi Özçimi bunlar Saadettin 
Kaynak’tan ders almış 
Konya’nın müsikşinaslarıdır. 
Bunlar mevlüt okurlar, ilahi 
okurlar kendi ayrı meslekleri 
var bunların yani bizim imamlar 
müezzinler gibi Mevlüt okuyan 
değil bunlar sanat yapan sanat 

icra eden insanlar Mustafa 
bunların hepsini gördü dinledi.

Konya’nın temsil ettiği 
değerlerin bugüne kadar 
canlı bir şekilde yaşıyor 
olmasında sizin ilave 
edeceğiniz bir şey var mı 
Hocam?
Konya tabi olarak dindar bir 
muhit. İmam Hatipte biz 
Farsça mesnevi okurduk 

Konya’da medrese geleneği 
devam etti mi? Bitlis’teki 
gibi, Mardin’deki gibi 
Diyarbakır’daki gibi mesela 
Benim bildiğim muhitlerde 
Arapça ve Hadis, Tefsir ve 
Fıkıh kitabı okuma geleneği 
olmuştur. Fakat bunların 
içinde hoca olarak imam 
hatip veya müezzin olarak 
bulunanlar olduğu gibi sonra 
imam hatibe gidenlerde 

“Mustafa’nın yetişmesinde aile muhiti yanında Konya’nın tabii 
atmosferinin tesiri de var. Tabi atmosfer, bu atmosfer nedir? 

Bir kere merkezi camidir. Mahallede cami, dükkanlarında cami, 
İmam Hatip’te cami, cami olmayan bir yer yok. Hayatın merkezi 
cami onun için Mustafa’mızın cemaatle namaz kılma alışkanlığı 
hep devam etmiştir. Biliyorsunuz en son gününde bile namaza 

gitmiş Akşam namazına gitmiş.”
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olmuştur. Mesela bizim imam 
hatip de en azından çocuğuyla 
beraber karne alan talebe 
arkadaşlarımız vardı. 
O zaman Devlet de müsamaha 
etti. Lisede evlilik olmaz 
çünkü. Bunların bir kısmı 
yaşını küçülttü veya evliliğine 
de göz yumuldu. Ama ilk 
mektebi bitirerek imam hatibe 
gelen benim gibi insanlar 
esnaf çocukları, onun dışında 
köylerden ilçelerden gelenlerin 
bir kısmı bir veya iki sene 
kaybetmiş olabilir bir kısmı 
hafızlığa çalıştığı için bir kısmı 
imkân bulamadığı veya imam 
hatibi henüz bilmediği için. 

Peki Konya’da 
çocukluğunuzda sizin 
duyduğunuz dini ilimlerde 
bir tahdit söz konusu 
muydu? 
Dini ilimlerin tahsili yoktu 
ki. Hacı Veyis hocanın tek 
menkıbesini biz aile olarak 
biliriz. O da çocuklara Kur’an 
okuturken polis karakoluna 
celb edilmiş. Komiser bıktım 
senden hoca diyerek yüzüne 
bir tokat vurmuş sonra da hadi 
git evine dendiğinde komisere 
demiş ki komiser bey elin acıdı 
hakkını helal et. Kendi dedemle 
ilgili bu konuda duyduğum tek 
menkıbe bu? İşte olan buydu 
yani okutulmuyordu dersler 
zaten. Evinde saklı okutuyor 

hoca kimsenin haberi yok 
iki talebe üç talebe geliyor. 
Doğudaki gibi kurumlaşmış 
medrese yoktu Konya’da. Öyle 
hoca da yoktu. Öyle bir düzene 
alışkın değildi millet. Kur’an’ı 
çocuklara veya hanımlara 
öğretiyorlardı. Namazlık için. 

Konya ile ilgili başka 
söyleyeceğiniz bir şey var 
mı Hocam? 
Konya ile söyleyeceğim şey 
aileler ve onların dindarlıkları 
sonradan görme bir dindarlık 
değildi. 
Bence dindarlığı ne gösterir? 
Haram helale riayet cuma 
günleri, bayram günleri kurban 
günleri bugün ne yapılıyorsa 
70 sene evvelde aynı şey 
yapılıyordu.

Evet, Merkezde Cami var, 
Camiler var 
Camiler var evet bazı camiler 
kapatılmış, İplikçi Cami gibi 
ama sonra açıldı onlar hep. 
Ben o dönemi görmedim. 
Ben 1943 doğumluyum 
çünkü.  1943 doğumlu demek 
50’den sonrasına aklım eriyor 
demektir. Mesela benim nüfus 
kâğıdımda kömür alındığı, 
kaput alındığı yazan mühürler 
vardır. Ona yetişmişim.  1962 
de ayrıldım Konya’dan.

Konya nasıl görülüyor 
ayrıldıktan  sonra ?
Konya İstanbul gibi çok 
gelişmiş, mahallelerinde 
kayboluyorum. Bilmediğim 
isimler semtler okullar. Çok 
gelişmiş,   halkın arasında 
zenginliğin neşv ü neva 
bulduğunu görüyorum. 
Zenginlik yayılmış yani artık 
arabadan geçilmiyor. Eskiden 
bisikletle gittiğimiz yolları 
bugün arabayla gidiliyor. Konya 
çok gelişmiş ve planlı gelişmiş 
Türkiye’de gecekondusu 
olmayan birkaç şehirden 
birisidir Konya.

Zenginliğin dini yaşantıda 
bir tesiri oluyor mu?
Biliyorsun dindarlar dindar 
görünüyor ama çok günah 
işliyorlar diye bir anlayış 
yaygınlaştırılmaya çalışılıyor 
son zamanlarda. Konyalı 
bilerek günah işlemez denir. 
Alışkanlık haline günahlar 
gelmez yani meselâ. 

Küçükaşcı nasıl yetişti 
anlatır mısınız?
Mustafa anne babasının 
dindarlığı yanında benim 
büyük dedem.  Hacı Vesyiszade 
dedemin de torunudur. 
Benim annem de öyleydi. 
Çocukluğumda biz bir 
uyuyorduk. Sabah namazından 
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bir saat evvel abdestini alır 
teheccüdü kılar ve zikre 
başlarlar oturdukları yerde. Ne 
zaman kadar? Sabah namazı 
vakti gelinceye kadar sonra 
yatmazlar. Kahvaltıları hazırlar, 
erkekleri işlerine gönderdikten 
sonra kadınlar kuşluğu kılıp 
uykusuzlarsa o zaman uyurlardı 
biraz. Benim annem 64 yaşında 
vefat etti. 1978-1979’da babam 
vefat etti. o da 69 yaşında idi 
vefat ettiğinde. Ben annemi 
bildim bileli hep teheccüde 
kalkardı. Genç yaşında başladı. 
En az 30 senesini hatırlıyorum 
annemin teheccüde kalktığını. 
Babaannenin tesiri var 
Mustafa’ya, çünkü aynı evde 
kalıyordu. Çünkü Babaanne 
onun beyi vefat ettikten 
sonra vefat edinceye kadar 
Mustafa’nın babasının evinde 
kaldı.   Hafız oldu diye ayrı 
bir muhabbet besliyordu. 
Dedemde büyük bir Ehlibeyt 
muhabbeti vardı. Mustafa’ya 
onun da aileden     sirayet 
ettiğini biliyorum. Onun için 
ehlibeyt sevgisi konusunda 
bizim iç yapımızda hiç eksiklik 
hissetmedim. Mustafa da ben 
de ehlibeyte ayrı bir muhabbet 
besleriz. Bu aile içerisinde 
dedemin ashap sevgisi Ehlibeyt 
sevgisi hiç görmediğim 
düzeyde idi. O derece ki 
Peygamberimizin sahabelerinin 
peygamber efendimizde 
sıhriyet bağlarını bilirdi. 

Mustafa Küçükaşcı ile ilgili 
söyleyeceğim başka bir şey, 
Mustafa ne yaptığını bilecek 
bir olgunlukla geldi İstanbul’a. 
Hafız olmuş, İmam Hatip’i 
bitirmiş, fakülteyi bitirmeden 
evlenmiş. Bu ölçüleri kazandı 
Mustafa, küçük zaafları 
yoktu, kıskançlığı yoktu. 
Yardım etme anlayışı çok 
gelişmişti. Yardımseverlik, belki 
babasından ve babaannesinden 
veya genlerinden geliyordu. 
Çünkü gerçekten bir türlü 
yok demeyi bilmezdi Mustafa.  
Onun için paçasını her isteyene 
kaptırmıştır. Çok iş yapmıştır. 
Yapmaya teşebbüs etmiştir. 
Bu iyi mi oldu kötü mü oldu 
muhasebesini yapacak durumda 
değiliz. Böyle olmuştur böyle 
yaşamıştır. 

Dedenizin maişetini nasıl 
temin ettiğini hatırlıyor 
musunuz? 
Efendim Dedemin Şatır’da 
tarlaları vardı. Bunun 
dışında müftülükten a cami 
imamlığından aldığı maaşı ile 
yaşamıştır. 

Hocam çok teşekkür 
ederiyoruz, vakit su gibi 
akıp geçti.
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Alâeddin Dârü’ş-şifâsı
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SELÇUKLULAR’DA
PSİKOLOJİK SAĞLIK HİZMETLERİ: 
KONYA BÎMARHÂNESİ ÖRNEĞİ

MUSTAFA OTRAR

Genel iyilik hâli olarak nitelenebilecek sağlık, 
insan hayatının en merkezi ihtiyaçlarından 
biridir. Beden sağlığı ilk akla gelen sağlık 
alanı olarak görünse de psikolojik sağlık da 
bu cümledendir. Beden ve/veya ruh sağlığı 
bozulduğunda insanlar şifa ararlar ve tedavi 
için çeşitli kişi ve kurumlarda başvururlar. Bu 
hâli ile sağlıklı olma ihtiyacı kişisel olduğu 
kadar kamusal bir ihtiyaç alanına dönüşür. 
Nitekim eğitim ve güvenlik gibi sağlık da 
birçok ülke için hemen her yönü ile (iktisâdî, 
işgörenler, mekânlar v.b.) devletçe desteklenir 
ve hatta hizmetler ücretsiz biçimde sunulur. 
Bu şekilde devleti temsilen çeşitli kurumlar 
sağlık alanındaki sorumlulukları üstlenip icra 
ederler.
Şu bir gerçek ki sağlık hizmetlerinin 
özellikle kamusal boyutu devleti 
şekillendiren iradenin insan felsefesiyle 
şekillenir. Hastaya, hastalığa ve sağlık 
hizmeti veren kurumlara bakış bu felsefeden 
etkilenir. Nitekim bunun en yakın ve en iyi 
örnekleri Covid-19 salgınında gözlenmiştir. 
Sözüm ona medenî olarak tanımlanan birçok 
ülkede huzurevleri sakinlerinin zaten yaşlı 

oldukları gerekçesi ile tedavileri yapılmamış 
ve bir bakıma ölüme terk edilmişlerdir. 
Konu tarihsel derinliği ile incelendiğinde 
medeniyetlerin beslendikleri insan 
felsefesinin psikolojik sağlık hizmetlerinin 
sistematiğini belirlediği de görülebilir. Söz 
gelimi psikolojik problemlerin bir sağlık 
problemi olarak görülüp görülmemesi buna 
örnek teşkil eder. Orta Çağ Avrupa’sında 
psikolojik sağlıkları bozulmuş kişilerin 
içlerine şeytan girmiş olduğu gerekçesi 
ile damgalandıkları, tedavileri bir yana bu 
gerekçe ile ağır şekilde cezalandırıldıkları 
(yakıldıkları) bilinmektedir.
Türkler, bilinen ilk dönemlerinde tedavi 
ihtiyaçlarını din adamı sayılabilecek 
kamlardan karşılamakta olsalar da Uygurlar 
devrinde artık din ve tıp birbirinden 
ayrılmıştır. İslâmiyet öncesi Türklerde 
Şamanizm kökenli uygulamalar tedavi 
uygulamalarının, şamanlar da sağlık 
erbabının yerini alır ve uzun süre de bu 
hizmetlerin kaynağını oluşturur. İlerleyen 
yıllarda iyi eğitimli, toplumda saygınlığı 
olan ve ağırlıklı bitkisel tedavi uygulayan 
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otacılar, ilâçla tedavi uygulayan emçiler, 
yine Türk hekimler olarak nitelenebilecek 
atasagunlar medeniyet iklimindeki yerlerini 
alırlar. Karahanlılar, Gazneliler özellikle de 
Selçuklu Devleti döneminde tıp hizmeti ve 
eğitimi veren önemli kurumlar inşa edilmeye 
başlanmıştır. Türk medeniyetinin genelinde 
ama özelde Anadolu medeniyeti içinde ruh 
sağlığı hizmetleri kendine özgü biçimde 
güçlü bir yer tutar. İslâmiyet’in kabulünden 
sonra yeniden şekillenen medeniyet 
tasavvuru içinde ruh sağlığı hizmetleri de 
nasibini alır. Selçuklular’da bîmâristanlar 
ve dârü’ş-şifâlar hatta kervansaraylar da 
sağlık hizmetlerinde yer edinmiştir. Öyle ki 
hekimlerden bazıları seyyar olarak çarşı ve 
pazarlarda hastaları tedavi etmekteydiler. 
Örneğin Şamlı Muhaddeb adındaki bir 
hekimin hastalarını çarşılarda para karşılığı 
hasta tedavi ettiği nakledilmektedir. 
Savaşlarda orduyla birlikte hareket eden 
seyyar bîmâristanlar, saray bîmâristanları da 
mevcuttu.
İslâmiyet, Selçuklulardan itibaren sunulan 
sağlık hizmetlerindeki bu edeplilik hâli 
üzerinde belirleyici bir etkiye sahiptir. 
Kur’an-ı Kerim’de insan, varlıkların en 
yücesi ve şereflisi olarak yer alır. Bu sebeple 
İslâmiyet, insanın beden ve ruh sağlığı ile 
yakından ilgilenmiş, akıl hastalarına şefkatle 
muamele edilmiştir. Nitekim Nisa Suresi 
5. Ayetinde “Allah’ın size geçinmek için 
verdiği mallarınızı aklı ermezlere vermeyin, 
onları besleyin, giydirin ve kendilerine 
tatlı ve güzel sözler söyleyin.” emri ile 
ahlâklanan İslâm toplumlarında ‘delilik’ bir 
sağlık problemi, bir hastalık olarak kabul 
edilmiş, kişilere de ona göre muamelede 
bulunulmuştur. Bu gruptan insanlar bir tür 
sosyal koruma altına alınmışlardır. Daha 

8. yüzyıl başında (707), akıl hastaları, için 
hastanelerde ayrı bir kısım ayrılması gereği 
duyulmuş ve ruh hastaları kısmı açılmış, 
Harun Reşid devrinde de ilk bağımsız akıl 
hastanesi kurulmuştur (792).
Diğer sağlık hizmetleri yanında ruh sağlığı 
hizmeti de sunan Bîmarhâneler, diğer adı 
ile Bîmâristanlar da teşekkül ettirilmeye 
başlanan sağlık kurumlarıdır. Selçuklularda 
da bu kurumlara bîmâristan denmekle 
birlikte şifâhâne veya mâristân adı da 
verilirdi. Nişabur’da Alpaslan’ın, Bağdat’ta 
Melikşah’ın Şam’da da Nurettin Mahmut 
Zengi’nin yaptırdığı bîmâristanlar bunlara 
örnek olarak verilebilir. Selçuklular, 
sosyal devlet anlayışı ekseninde bu sağlık 
kurumlarını yönetmiş; ihtiyaç sahiplerine, 
yolculara ve diğer hastalara belli bir 
müddet ücretsiz tedavi uygulamışlardır. 
Selçuklu Türkleri devrinde ruh hastalarının 
tedavisi için “ocaklar” yani (hastane 
köyler) da teşekkül etmiştir. Bu hastane 
köylerde hastalar ücretsiz barındırılıp 
tedavi edilmiştir ki, buna karşılık o köyün 
halkı da ziraat ve ticaretinden elde ettiği 
kazancından vergiden muaf tutulmuştur.
Anadolu Selçuklu Devleti Dönemi’nde 
ruh sağlığı hizmetleri için döneminin en 
parlak hâlini yaşayan bîmâristanlar bir 
devlet siyasası olarak da yaygınlaştırılır. 
Devlet adamları bizâtihi onları takip eder 
ve dahası devletin tamamında verilen 
sağlık hizmetleri vakıf sistemi vasıtasıyla 
ücretiz olarak sunulurdu. Bu dönemde 
açılan en ünlü Bîmarhânelerden birisi de 
Konya Bîmarhânesi diğer adı ile Darüşşifa-
yı Alâiye’dir. Anadolu Selçukluları için bir 
medeniyet merkezi ve ayrıca başkent de 
olan Konya’da Sultan Melikşah Dönemi’nde 
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1113’te açılan bu Bîmarhâne aynı zamanda 
Konya’nın bilinen ilk bîmâristanı olarak 
dikkat çeker. Kamil Şahin tarafından 
alana tanıtılan vakfiyede darüşşifanın hicri 
tarihle 1 Şaban 506’da (Miladi 21 ocak 
1113) yaptırıldığı kaydedilmektedir. Yer 
olarak Alaeddin Tepesi’nin kuzey yönünde 
konumlanan yapı Konya Surları’nın Ertaş 
kapısı olarak adlandırılan girişinin dışında, 
Gömeç Hatun Tekkesi’nin yakınında yer 
almıştır. Bîmarhâne günümüze ulaşmadığı 
için mimari özellikleri tam olarak 
bilinmemektedir. Yapının, Konya’nın 1097’de 
başkent olmasından çok kısa bir süre sonra 
açılmış olması Selçuklu medeniyetinin 
insan felsefesini ortaya koyması açısından 
manidardır.
Burada tedavi hizmetleri sunulurken insanlar 
arasında bir ayrım gözetilmemekle birlikte 
fakir olanlara öncelik tanınmıştır. Tüm 
hastalarla birlikte akıl hastalarına tedavileri 
için gereken ilaçlar bedelsiz şekilde verilmiş 
ve diğer ihtiyaçları karşılanmıştır. Kapasite 

olarak Konya ve çevresine hitap edecek 
güçte olduğu, başkent dışından ve taşradan 
gelenlere de hizmet verdiği hem kadın hem 
de erkek hastaları kabul ettiği bilinmektedir. 
Bünyesinde çeşitli yardımcı elemanların 
yanında bir baştabip (hekim-i evvel), bir 
hekim şakirdi ile birlikte bir de hassaten 
bîmarhânecinin görev yapması da ayrıca 
önemlidir.
Konya Bîmâristanı bir tıp okulu ve mescidi 
ile birlikte külliye şeklinde yapılandırılmıştır. 
Şemseddin b. Hebel (Hibl), Taceddin 
el-Bulgari, Tabip ŞerafeddinYakub ve 
Burhaneddin Ebu Bekir gibi çok ünlü 
hekimlerin görev yaptığı merkez aynı 
zamanda tıp eğitimi sağlama açısından da 
güçlü bir yere sahipti. Devrin Hipokratı 
olarak tanımlanan Burhaneddin Ebu 
Bekir (Burhaneddin Ebu Bekir b. Yusuf 
b. Muhammed el-Hekim) özellikle dikkat 
çeker. Kendisine hekim olarak tayin 
edilirken yazılan emirnamede birçok güzel 
sıfatının yanında “hasta ve malulleri tedavi 

“Tedavi hizmetleri sunulurken insanlar arasında bir ayrım 
gözetilmemekle birlikte fakir olanlara öncelik tanınmıştır. 

Tüm hastalarla birlikte akıl hastalarına tedavileri çin 
gereken ilaçlar bedelsiz şekilde verilmiş ve diğer ihtiyaçları 
karşılanmıştır. Kapasite olarak Konya ve çevresine hitap 

edecek güçte olduğu, başkent dışından ve taşradan 
gelenlere de hizmet verdiği hem kadın hem de erkek 

hastaları kabul ettiği bilinmektedir.”
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ederken ustalıkla ve şefkatle muamele 
etmesi, hasta ve deliler arasında fark 
gözetmemesi” gibi meziyetlerine de vurgu 
yapılmıştır. Akıl hastalıklarının tedavisine 
gösterilen ilgi, hassasiyet ve profesyonellik 
dönemin medeniyet ufkunun ulaştığı 
noktayı betimlemesi açısından manidardır. 
III. Alâeddin Keykubâd Dönemi›nde burası 
hakkında “sığınılacak” bir yer nitelemesinde 
de bulunulmaktadır.
Konya Bîmarhânesi’ne dair kayıtlar bu 
merkezin yüzyıllarca akıl hastalarına hizmet 
verdiğini ve merkezin 19. yüzyılın ortalarına 
kadar faal olduğunu göstermektedir. Bütün 
bu bilgiler Konya Darüşşifası’nın Anadolu 
Selçuklularının en önemli darüşşifalarından 
biri olduğunu göstermektedir.
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BİR VARLIK SAHASI OLARAK: 
KONYA AĞZI

HACER YEĞİN

Ve Allah, Âdem’e (insanoğluna) bütün isimleri 
(her şeyin mahiyet ve ismini veya her şeyin öz 
hakikati olan Allah’ın isimlerini) öğretti. Sonra 
onları meleklere arz etti: Eğer doğru iseniz, bu 
varlıkların isimlerini (mahiyetlerini dile getiren 
kelimeleri ve dilleri) bana söyleyin” dedi.

“Seni tenzih ederiz! Bize öğrettiğinden başka 
hiçbir bilgimiz yoktur. En kâmil ilim ve hikmet 
sahibi şüphesiz sensin” cevabını verdiler.

Ey Âdem! Bunların isimlerini onlara bildir” dedi. 
Onlara bunların isimlerini bildirince de “Size ben 
göklerin ve yerin gizlisini kesinlikle bilirim; yine 
sizin açıkladığınızı da gizlediğinizi de bilirim 
demedim mi!” buyurdu.

(Bakara Suresi/31-33)

Hz. Âdem’in kelimeleri öğrenmesi, eşyayı 
isimlendirerek tanıması, Cenab-ı Hakk’ın 
ona sunduğu özel bir nimettir. Böylece 
insanı diğer âlemlerden ayıran şey, asli olarak 
onun düşünme ve konuşma istidatıdır. 
Nesneler hakkındaki tasavvurunu/iç 
konuşmasını önermelere dönüştürerek 
dış konuşmasını “tasdik” ettiren insan, bu 
letaifiyle diğer mahlûkattan farklı kılınmıştır. 
Esasında düşünen bir varlık için insanın 
kelimeleri, diğer kesbi bir yönünü ortaya 
çıkarmış olur. Konuşmak, irade etmek ve 
düşünmek, insanın hem imkân hem de 

mesûliyet alanıdır. Bundan mütevellit dilin 
insana yüklenmiş bir kod, semavi bir nüzul 
oluşu sonucunu çıkarabiliriz çünkü her şeyin 
Sahibi, kelam’ın da Sahibi’dir ve insanlarla 
peygamberleri aracılığı ile konuşur. Cenab-ı 
Hak insanlara, insanların dili ile hitap eder; 
sözünü indirirken aynı zamanda onun 
zaviyesine ve algısına indirger.

Dilin varlık sahasının sınırlarını tayin 
ederken doğrudan düşüncenin sınırlarını 
da belirlediğini görürüz. Hatta “Hz. İnsan” 
dil hakkında düşünürken dahi, dilin el 
verdiği ölçüde yahut dilin sınırları ölçüsünde 
düşünebilir ve nihayet o imkân nisbetinde 
söyler söyleyeceğini. İnsanın dile aktaramadığı 
bir düşünce aslında yok hükmündedir. 
“Dil varlığın evidir.” diyen Heidegger’in 
kastettiği de budur.  Lacan’a göre dil, anlatma 
ve kavrama üzerine bir zincirdir, zaman 
neredeyse araya giren bir unsurdur.

Öte yandan felsefenin imkânını konuşmaya 
başlamak da dilin imkânını konuşmakla 
başlar. Dilin düşünce ve kültür üzerindeki 
etkisini görmek isteyen düşünürler, 
toplumlar üzerinde araştırma yapmaya 
girişmişler ve bu konuda birçok eserler 
ortaya koymuşlardır; Wittgenstein 
ve Malinowski bu düşünürlerden en 
meşhurlarıdır.
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Yöresel Dil Kullanımının 
Kültürümüzdeki Yeri
Bir toplumun dili, o toplumun düşüncesini, 
kültürünü, zihniyetini ortaya koyar. Her 
milletin kültürünü ve zihniyetini yansıttığı 
bir dili vardır ve böylece ne kadar dil varsa o 
kadar farklı düşünceden, kültürden ve farklı 
şekillenmiş zihniyetten söz edilebilir. Dillerin 
nasıl oluştuğuyla ilgili çeşitli efsaneler vardır, 
bunlardan en bilineni Babil Kulesi Efsanesi’dir. 
Bu efsanede Allah’ın, buyruğunu hiçe sayarak 
haddi aşan ve azametine kafa tutan insan 
neslinin yekpare olan dillerini ayırdığı ve 
birbirlerini anlamalarını güçleştirdiği anlatılır. 
Mitlerde sanki bir cezalandırma aracı olarak 
görülen dil ayrışması, ilahi kaynaklarda yine 

Kelam’ın Sahibi’nin bahşettiği bir lütuf olarak 
tasvir edilir.
Dil bilimi üzerine çalışanların birkaç farklı 
alt dal üzerine eğildiklerini biliyoruz. Bu 
alt dalların her biri, ayrı çalışma sahaları 
ve uzmanlık şubeleridir. Ağız araştırmaları 
alanı, bu birimlerin en zenginlerinin başında 
gelmektedir. Konu, bütün diller için 
geçerli olduğundan bu alanda çok kapsamlı 
çalışmalar yürütülmektedir. Bilindiği 
üzere bir ülkede neşvü nema bulan genel 
bir şive içinde, o ülkenin çeşitli bölge ve 
kentlerindeki konuşma dilinde görülen 
söyleyiş farklarına “ağız” denir.
Adını milletimizin adından alan dilimizin; 
“yazılan Türkçe” ve “konuşulan Türkçe” olmak 
üzere iki veçhesi vardır. Ülke düzeyinde yazı 
dili olarak tek bir dil kullanılırken (standart 
Türkçe), konuşma dili bölgelere, illere, aynı 
ilin ilçelerine, hatta aynı ilçenin köylerine 
değin farklılıklar arz eder. Bu farklı söyleyişler, 
erbabı tarafından ağız olarak nitelenirler. 
Konya şehir merkezi ağzı, ülkemiz 
ağızlarının en dikkat çekicilerinden biridir. 
Söz dağarcığı, hayır dua ve ilençleri, 
deyimleri, hicivleri, teşbihleri ve hâl 
tasvirleri açısından nüansif kullanımlarıyla 
memleket sathında tabir-i caizse sıcaklığında 
ısınabileceğimiz renklilikte ve otantiklikte 
bir ağızdan bahsediyoruz. Bu coğrafyada 
öyle nev-i şahsına münhasır bir dil 
kullanımı vardır ki anonim darbı mesellerin, 
menkıbelerin dahi bir Konyalı’nın dilinde 
nasıl bir potporiye dönüştüğüne hayret 
etmemek mümkün değildir. En bariz misâl, 
K harfl erinin biraz daha gırtlaktan gelmesi 
ve G harfi  olarak söylenmesidir. Fakat her 
n’olursa olsun “Goca Gonyamız”da şükran 
ve hamd ilanihaye “Gadir” Mevlâya’dır.
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Standart Türkçe içinde, “Konya ağzı”, 
Konya bölgesinde görülen söyleyiş tarzının 
adıdır. Söyleyiş farkları, salt bölgeler ya 
da kentler arasında görülmez, köyler 
arasında bile bu tür ayrılıklara rastlanabilir. 
“Ağız” dediğimiz bu söyleyiş farklarının 
oluşumunda, coğrafî özellikler ve toplumsal 
yaşayış gibi çeşitli etkenler söz konusudur. 
Belli ve ortak bir eğitimden geçen kişilerin, 
konuşmalarındaki bölgesel söyleyiş 
ayrımlarını düzeltmeseler bile, aynı yazı 
dilini kullandıkları görülür. Konya ağzı kent 
merkezlerinde, şehirleşme ve kültür olarak 
oldukça değişime uğrasa da kırsal kesimde 
daha belirgin olarak kullanılmaktadır.
Çoğunluğu Konyalı ve Konya’da yaşayan 
pek çok araştırmacı, sanatçı, gazeteci 
vb. insanımız Konya ağzı ile yakından 
ilgilenmişlerdir. Verilen eserlerden Sayın V.S. 
Uyar’ın basılı olmayan Ana Dilden Derlemeler’i 
Koyunoğlu Kütüphanesi kütüphanesindedir. 
Sayın C. Kişmir’in daha sonra bir kitap 
bütünlüğünde toplanan günlük köşe 
yazılarında konu defalarca örnekleriyle ele 
alınmıştır. Sayın C. Kendi’nin haftalık köşe 
yazılarında altı ay süreyle kelimelerimiz 
yayımlanmıştır. Adnan Özkafa’nın Gonya 
Kitabı’nda, kelimeler konularına göre 
bölümlere ayrılmış, daha sonra ise ortak bir 
sözlükte birleştirilmiştir. Yapılan araştırmalar 
açısından son dönemde ortaya konmuş en 
derli toplu çalışma ise Konya Büyükşehir 
Belediyesi Kültür A.Ş. tarafından basılmış 
ve “Konya Ağzı ve Söz Dağarcığı”1 adıyla 
kitaplaşmış olan Ali Işık’ın eseri olmuştur. 
Söz konusu çalışma, bugüne kadar yapılmış 
tüm akademik literatürün taranmış ve 
damıtılmış özünü kapsamakla birlikte 

1  Konya Ağzı Ve Söz Dağarcığı, Ali Işık, Kültür A.Ş, Eylül 2020

ufkunu, akademik camia perspektifinden 
çıkarıp halk nazarına yayarak önemli bir 
kritik eşiği de aşmış bulunmaktadır.
Hülâsa somut olmayan kültürel mirasımızın 
en kadim ve mühim birikimi olan 
dilimizdeki lehçe ve ağız atlasımızı korumak 
ve gelecek nesillere olanca doğallığıyla 
aktarmak, kendimize; toprağımıza 
yapacağımız kayda değer bir iyilik olacaktır. 
Kuşaklar arasındaki yumuşak geçişi 
sağlamak ve içinde bulunduğumuz çağın 
ceberrutluğundan korunmak için de bu türlü 
kuşatıcı şemsiyelerin altında toplanmaya 
ihtiyacımızın olduğu açıktır. Bu minvalde 
Konyalıların genetik kodlarında saklı 
bulunan ve asırlardır örülmekte olan ağız 
ve şive iklimi, arzu edilen münbit atmosferi 
fazlasıyla vadetmektedir.

Son söz yerine Konya ağzıyla “bir 
bayram klasiği”:
-Esselaam Aliiküüm…
-Aliiküm Selaam, buyrun, buyrun, ana 
maşşalllah, ana maşşallah, kimler gelmiş, kimler 
gelmiş, geçin ele şööle dip sedire. Hoş geldin Erhan 
agepaltunu alıyım.
-Hoşgördük, bayramınız mübarek ossun, Allah bu 
günnere gine gavışdırsın.
-Amin, amin cümleynen beraber, sizin de mübarek 
ossun. Haçcabaa, mantunu çıkar da irahat otur, 
iğreti gibi durma.
-Ana yoo, fazla durmıyacaaz, daha yini çıkdık, ilk 
sizden başladık, daha bi sürü gapı var.
-Diyele gıy ana; zaten bayramdan bayrama 
gelirsiniz, ataş almaya mı geldiniz?



19. yüzyılın sonunda Konya şehrinin güneyden görünüşü
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SULTAN II. ABDÜLHAMİD DÖNEMİ’NDE
KONYA’DA İMAR FAALİYETLERİ

AHMET HAMDİ BÜLBÜL

Sultan II. Abdülhamid döneminde askeriye, 
adliye, maliye, eğitim, ticaret, bayındırlık, 
madencilik, tarım, vakıf, belediye, telgraf, 
ulaşım vs. gibi konularda yapılan faaliyetlerin 
ve meydana getirilen eserlerin bir dökümü 
“Tebrikname-i Milli”1 adı altında Sultan’ın 
cülusunun ve hilafetinin 25. yılı sene-i 
devriyesinde (1876-1900) hazırlanan “Malumat:” 
isimli Tahir Bey Matbaası’nda basılan kitapta 
ana başlıklar altında verilmiştir. İnşa ve ihyaların 
yer aldığı bu yayında; 1876-1900 yılları arasında 
1442 adet cami; 124 medrese, 136 Tekke ve 
zaviye, 126 imaret, 197 türbe ve kabristan, 90 
çeşme ve sebil, 466 suyolu, 37 muvakkithane, 
29 kütüphane, 168 mektep, 108 akarat-ı 
vakfiye, 97 meşruta, 30 hastahane, 995 cami ve 
hayratların mefruşatı ile ilgili tamir ve inşaat 
için 31.064.543 masraf yapıldığı2, 150 maden 
ocağının da işletmeye açıldığı belirtilmiştir.3 
Sultan’ın iktidara geldiği 1876 tarihinden 1893 
tarihine kadar olan dönemine kadar kendi şahsi 
hazinesinden yaptığı harcamalar da bir defterde4 
kayıt altına alınmıştır.
Osmanlı’da Tanzimat’la başlayan merkezi 
yapılanma, yeni yapı türlerini de beraberinde 

1 Tebrikname-i Milli, Cülus-i meyamin-i menüshilafetpenah-ı azamının 
yirmi beşinci devr-i kudsisi, Malumat: Tahir Bey Matbaasında tertip ve tahrir 
edilmiştir. İstanbul H.1318/M.1901.
2  Tebrikname-i Milli, a.g.e., s.125.
3  Tebrikname-i Milli, a.g.e., s.110.
4  BOA., Y.MTV., 80/166, H. 23.01.1311/M. 06 Ağustos 1891.

getirdi. Batılı yaşam tarzına uygun geniş yol ve 
caddeler, meydanlar, hükümet konakları, redif 
daireleri, karakollar, tren istasyonları, saat 
kuleleri ve sanayi yapılarının geleneksel şehir 
dokusuna entegre olmaya başladığı görülür. 
Sultan II. Abdülhamid döneminde eğitime 
yönelik imar faaliyetleri ile de geniş 
Osmanlı coğrafyasında büyük bir atılım 
gerçekleştirilmiştir. Sultan, ülke sathına 
yayılmış olan kendine ait pek çok araziye 
ilköğretim düzeyinde eğitim veren birçok 
ibtidai mektebi inşa ettirerek Müslüman 
halkın okur-yazar oranını yükseltmeye 
çalışmıştır. Bunun yanında hemen hemen 
bütün vilayetlerde ve sancaklarda rüştiyeler 
kurdurdu. II. Abdülhamid’in eğitim kurumları 
içinde idadiler eğitim politikaları nedeniyle 
daha az inşa edilmiştir. Bunda finansal 
sorunların yanı sıra rüştiye mezunlarının kolay 
iş bulmasının etkili olduğu söylenebilir. Sultan 
II.Abdülhamid döneminde diğer Osmanlı 
vilayetlerinde olduğu gibi Konya’da ahalinin 
ihtiyaçlarına göre bir program dâhilinde 
ıslahat ve imar çalışmaları yapılmıştır5.

19. Yüzyılda Konya
Konya, 19. yüzyılda, Karaman Eyaletinin 
merkezi durumundadır. Tanzimat’la birlikte 

5  BOA., Y.PRK.UM., 3/30, H.17.10.1297/M.22 Eylül 1880.
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Osmanlı idari yapısında bir takım değişiklikler 
meydana gelmiş ve bu değişmelere paralel 
olarak Konya’nın kapsadığı alanda da 
değişimler söz konusu olmuştur.
19. yüzyıla kadar bayındır halde kalan Konya, 
Osmanlı-Mısır mücadelesi sebebiyle İbrahim 
Paşa’nın ordusu tarafından işgal edildi. İbrahim 
Paşa ile yapılan anlaşma ile şehir boşaltılmıştır. 
1800’e doğru şehrin nüfusu 15-20 bin olarak 
tahmin edilirken 1830 yılında ise 30 bin 
civarındadır6. 19. yüzyılın sonunda ise Konya 
Vilayeti’nde 294.646 Müslüman, 7.000 
Ortodoks, 6.900 Ermeni, 70 Yahudi, 380 
Katolik, 50 Protestan, 15 bin Çingene olmak 
üzere toplam 324 bin nüfus olduğu tahmin 
edilmektedir7. Konya merkezde ise 39.300 
Müslüman, 1500 Ortodoks, 3000 Gregoryen 

6 Pars Tuğlacı, Osmanlı Şehirleri, Milliyet Yayınları, İstanbul 1985, s.218
7 VitalCuinet, La Turquıe d’ Asie. Paris 1892, s. 804.

Ermeni, 50 Protestan Ermeni, 150 Katolik 
toplam 44.000 kişi yaşamaktaydı8.
1881-1893 yıllarında yapılan genel nüfus 
sayımında, Konya Sancağı’na bağlı Akşehir, 
Ilgın, Seydişehir, Bozkır, Hadim, Beyşehir, 
Karaman, Ereğli, Karapınar,Koçhisar kazaları 
ile birlikte Konya Sancağı’nın toplam 
nüfusunun 370. 343 kişi idi9.
19. yüzyılın sonunda 38 bin kilometre kare 
alanı kaplayan 11 kaza, 10 nahiye ve 707 köyün 
bulunduğu Konya Vilayeti’nde merkezde dört 
nahiye 86 köy, Akşehir kazasında 4 nahiye 90 
köy, Beyşehir’de bir nahiye 76 köy, Seydişehir’de 
43 köy, Ilgın’da 43 köy, Bozkır’da 91 köy, 
Karaman’da 2 nahiye 84 köy, Hadım’da 18 köy, 
Ereğli’de bir nahiye 62 köy, Karapınar’da34 
köy, Koçhisar’da ise 80 köy bulunmaktaydı10. 
Bu dönemde Konya Vilayeti’nde 268 okul, 
10.915i erkek 585’i kız olmak üzere toplam 
11.500 öğrenci öğrenim görmekteydi. Konya 
merkezde ise 61’i Müslümanların okulu olmak 
üzere 68 okulda, 909’u Müslüman toplam 1580 
öğrenci olarak belirlenmişti11.
19. yüzyıl boyunca Konya’yı ziyaret etmiş 
yabancı seyyahların başında gelen John 
Macdonald Kinneir 1813 yılında ziyaret ettiği 
şehirde bir zamanların görkemli camilerinin, 
medreselerinin ve diğer sanat eserlerinin 
artık harabeye döndüğünü belirtir. Yine bu 
dönemde Konya’da evleri kerpiçten yapıldığını 
ve damlarının da kamışla kapatıldığını ifade 
etmektedir12.

8 VitalCuinet,a.g.e., s. 819.
9 Kemal Karpat, Osmanlı Nüfusu 1830-1914, Tarih Vakfı Yurt Yayınları, İs-
tanbul 2003, s.182
10 VitalCuinet, a.g.e., s.801, 802.
11 VitalCuinet, a.g.e.,, s.811,818,819.
12 Kinneir, John Mcdonald, Journeythrough Asia Minor, Armeniaand Koor-
distan in the years 1813 and 1814, 
Londra 1818 s. 218.

19. 
Yüzyılda 

Konya 
Vilayeti
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Yine aynı zamanda Konya’yı ziyaret eden 
Lêon de Laborde1826 yılında gittiği Konya’yı 
tasvir ettiği çizimleri de Kinner’in ifadelerini 
teyit eder durumdadır13.
Konya’yı 1838 yılında ziyaret eden bir dönem 
Osmanlı hizmetinde görev alan Prusyalı devlet 
adamı HelmuthVon Moltke de Aksaray’dan 
Konya’ya olan seyahati sırasında bu bölgenin 
karadan ziyade denize benzediğini, yaklaşık 
30 saatlik yolculuk esnasında, tek bir ağaç 
veya çalının olmadığı millerce uzaklıkta bir 

13 Leon Emmanuel Simon Joseph de Laborde, Voyage de I’Asie Mineure. 
Paris1838, s. 116-119.

köy veya tarlanın bile görünmediği bu bölgeyi 
gördüğü en düz ova olarak ifade eder14.
Moltke gezdiği Türk şehirlerinin genelde 
harap olduğunu ancak hiçbirinin Konya 
kadar harap olmadığını, bunun da zamanın 
yıpratıcı etkisinden değil de insanlardan 
kaynaklandığını söyler. Bu dönem de Konya’da 
diğer kadim Anadolu şehirlerinde olduğu 
gibi kendinden önce yapılan ve harap olan 
anıtların yapı malzemelerinden faydalanarak 
yeni bir şehir oluşturmaya çalışıldığını ancak 

14 Helmuth von Moltke, Moltke’nin Türkiye Mektupları, (Çev: H. Örs). 
Remzi Kitabevi, İstanbul 1969, s. 220.

Konya Hükümet Konağı
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bu yapılaşmanın da kalıcı olmadığını 
söyler. Konya’da yaşayanların kerpiç 
kulübeler ve bir kışla dışında pek bir 
şey yapmadıklarını ifade eder15.
Anadolu’nun büyük bir bölümünü gezen 
Fransız mimar, arkeolog ve seyyah Felix 
Marie Charles Texier’de yukarıda adı 
geçen gezginlerin tespitlerine benzer 
ifadelere yer verir. Dönemin Konya’sının 
bir harabeyi andırdığını, şehrin sanayi 
ürünleri olarak bir şey meydana 
getiremediğini bunun da doğal sonucu 
olarak sefalete düşmesinin kaçınılmaz 
olacağını söyler16.
Ünlü Rus doğa bilimci Pyotr 
Aleksandroviç Çihaçov (Pierre 
de Tchihatchef )1853 yılında 
Konya’da yaklaşık 4500 ev 
olduğunu ve bunlardan 300 kadar 
evin gayrimüslimlere ait olduğunu 
kaydeder17.
19. yüzyılın sonlarında Konya hakkında 
bilgiler veren bir diğer seyyah da Fransız 
şarkiyatçı  Clêment İmbault Huart ise 
1891 yılında Konya’nın adeta dünyadan 
ayrıldığını, çölün ortasında bir vaha 
gibi olduğunu bunun da sebebinin 
Meram sularının olduğunu söyleyerek, 
dağdan inerek ovada kaybolan küçük 
küçük dereleri Konya’nın var oluş 
sebebi olarak görür. Kuzeyden gelen 
büyük yoldan şehre yaklaşırken evlerin 
düzbeyaz damlarının ortasında ise 
insan eliyle yapılmış bir yükselti olan 

15 Helmuth von Moltke, a.g.e.,s.222.
16 Texier, Charles,  Küçük Asya, Coğrafyası, Tarihi ve Arkeolo-
jisi. C.3, (Çev: Ali Suat, Yay. Haz. Kazım Yaşar 
Kopraman - Musa Yıldız, Enformasyon ve Dokümasyon Hiz-
metleri Vakfı, Ankara 2002, s. 313,314.
17 Tchihatcheff  Pierre de,  Asie Mineure. Paris 1867.Konya Hükümet 

Konağı
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tepe üzerinde birbirinden geniş aralıklarla 
ayrılmış dört büyük anıtın Selçuk sarayının 
kalıntıları, sekiz dilimli kubbesi ile tanınan 
Alaeddin Keykubad Camii, bir Hıristiyan 
kilisesinde kalmış saat kulesi ve nihayet Rum ve 
Ermenilere ait çifte kilise18 olduğunu söyler.
Gerek Osmanlı padişahları gerekse devlet 
adamlarının Mevlânâ dergâhının bakım ve 
onarımına verdiği önemi Selçuklu eserlerine 
vermediği görülür.
III. Selim’le başlayan ve II. Mahmud ile 
sağlam temellere oturtulan yenileşme ve 
yaygın deyimle Batılılaşma hareketleri II. 
Abdülmecid döneminde de devam etti. Ancak 
tüm bu gelişmelerin şaha kalktığı dönem 
ise II. Abdülhamid dönemidir. Bu devirde 
dini, askeri, sivil, sanayi, eğitim, sağlık, adli 
ve bayındırlık alanlar başta olmak üzere 
ülke genelinde topyekûn bir imar faaliyeti 
yürütülmüştür. Islah ve ihyanın yanı sıra 
Batılı anlamda yeni yapılaşmaların da yoğun 
olduğu bu dönem Osmanlı’da bu anlamda 
yapılaşmanın en fazla olduğu dönemdir.
Tanzimat’la beraber Osmanlı’da bağımsız 
yönetim binalarının kullanılması ve inşa 
edilmesine başlanıldı. Bu döneme kadar 
atanan valiler eyalet merkezlerinde 
kendilerine tahsis edilen veya kiralanan 
konaklarda oturmuşlardır19. Tanzimat’ın 
modern şehir düzenlemesinde bir meydan 
oluşturma amacıyla ya var olan doku içinde 
bir çözüm arandı veya şehrin dışında yeni bir 
alanın düzenlemesi yapılmıştır20.

18 Clement Huart,  Mevleviler Beldesi Konya, (Çev: Nezih Uzel), Tercüman 
1001 Temel Eser, İstanbul 1978, s.91
19 Musa Çadırcı, Tanzimat Döneminde Anadolu Kentlerinin Sosyal ve 
Ekonomik Yapıları, TTK.Yay., Ankara 1991,
s.17.
20  Nurcan Yazıcı Metin, Devlet Kapısı, Kitabevi Yayınları, İstanbul 2019, 
s.21.

Sultan II. Abdülhamid 
Döneminde Konya’da İmar 
Faaliyetleri
Konya Hükümet Konağı
Konya eski Hükümet Konağı’nın 1868 yılında 
genişletilmesi gündeme gelir21. 1870 yılında 
mühendis Tahir ve Abdullah Şevki Efendilerin 
planına göre yapılan onarımdan sonra22 
yeniden inşası talep edilen Konya Hükümet 
Konağının23 yapımına Konya Valisi Sait Paşa 
tarafından başlanmış (1883), vali Sururi Paşa 
tarafından ikmal edilmiştir (1887)24. Bina 
üç katlı, 30 odalı, içinde mescidi olan, giriş 
sahanlığı bölümü iki kemer açıklığı ikişer 
sütuna oturan cumbalı bir yapı idi. 

Konya Güherçile Fabrikası
1631’den beri İstanbul’daki Baruthane için 
Konya, Akşehir, Ilgın, Karapınar ve Aksaray 
gibi kazalarında güherçile imal edildiği 
bilinmektedir25. Serkis Bey’in ustabaşısı olduğu 
eski güherçile fabrikası261856 yılında geçirdiği 
bir onarımdan sonra 1858 yılında bu sefer 
şiddetli kıştan harap olan havuzlarının tamiri 
yapılır27. Fabrika daha sonra 1880 yılında 
geçirdiği bir yangın sonrası 1882 yılında II. 
Abdülhamid’in emriyle yeniden inşa edilir28. 
Güherçile Fabrikası, Konya’da Baruthane 
adıyla bilinen semtte bulunmaktaydı. Bir 
kalhane, yedi güherçile kazan ocağı, dört 

21 BOA., BEO., 3144/235740, H.04.08.1325/M.12 Eylül 1907.
22  BOA., C.DH., 58/2896, H. 03.07.1282/M. 22 Kasım 1865.
23  BOA., DH.MKT. 1332/76, H.24.09.1297/M. 30 Ağustos 1880.
24  BOA., İ.ŞD., 73/4308, H.18.05.1302/M. 8 Mart 1885.
25  BOA., C.AS., MAD.d. 8475, H. 18.04.1041/M.13 Kasım 1631
26  BOA., İ.DH., 180/9833, H. 20.10.1264/M.19 Eylül 1848.
27  BOA. A. MKT. MHM., 145/4, H.26.03.1275/M. 8 Kasım 1858.
28  BOA., İ.DH., 870/69559, H. 11.02.1300/M.22 Aralık 1882.
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soğutma ve iki taban havuzu ve altı 
büyük süzgeçten ibaret olan fabrikaya 
daha sonra 1918 yılında siyah barut 
yapım ünitesi de eklenmiş ve askeri 
idareye bağlanmıştı. 

Konya İdâdîsi
1887 yılında keşfi nin yapılması istenilen29

1889 yılında iki yüz kişilik bir mekteb-i 
idadi tesisi olacak biçimde keşfi  yapılarak 
Maarif Nezaretine bildirilmesi sonucu30

Konya Valisi Esat Paşa tarafından 
dârülmuallimin olarak, Nizamiye 
Medresesi’nin bulunduğu arsa üzerine, 
inşa edilmiştir31. Mektebin ortasındaki 
avlunun üzeri camla kapatılmış okulun 
yanındaki bir birim ise hamama 
dönüştürülmüştür32. Mektep, dördü 
idadi, üçü rüştiye olmak üzere yedi 
sınıftan meydana gelip yedi senelik idadi 
olarak eğitim vermiştir. 1898’de Konya 
Vilayeti merkezine yeniden bir mekteb-i 
idadi yapılması kararlaştırılır33.
Mektep, geleneksel Türk evi tarzında 
inşa edilmiş olup üç katlı kâgir bir yapı 
idi. Yapının orta bölümü öne doğru 
çıkıntı yapılarak bu çıkıntının üzerine 
de balkon yerleştirilmiştir. Kırma çatı 
ile kapatılan yapının pencere söveleri, 
kat geçişleri ve çatı kenarları kesme taş 
silmelerle hareketlendirilmişti. Yapı, 
Cumhuriyet döneminde Konya Erkek 
Lisesi olarak kullanılmıştır.

29  BOA.,TS.MAe, 1385/9, H.02.04.1305/M.18 Aralık 1887.
30  BOA., MV., 39/39, H21.05.1306/M.23 Ocak 1889.

31 Hüseyin Köroğlu, Konya Lisesi Tarihi, Konya 1989, s.12.
32  BOA., İ.MF., 13/48, H.21.08.1326/18 Eylül 1908.
33  BOA., ŞD., 215/26, H. 04.05.1316/M20 Eylül 1898.
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Konya İbtidaisi/Hamidiye İbtidaisi
1896 yılında inşaatı tamamlanan ve açılışı 
gerçekleştirilen34 geniş bir taş duvarla çevrili avlu 
içinde konuşlandırılan yapının avlu giriş kapı taş 
silmelerle süslenmiş, üçgen bir alınlıkla son bulan 
kapının alınlığın her iki tarafında tepesi topuz 
şeklinde iki alem yerleştirilmiştir. Dikdörtgen plan 
şemasındaki okul yapısı tek katlı kâgir bir yapı idi. 
Üzeri dört yöne meyilli bir çatı ile kapatılmıştı. 

Konya Mekteb-i İbtidaisi Müzesi
Osmanlı vilayetlerinde tesis ve inşa edilecek 
ibtidai mekteplerin belirli bir plan ve tip 
proje dâhilinde yapıldığı planların Matbaa-i 
Amire’de bastırılıp okulun yapılacağı yere 
gönderildiği bilinmektedir35.
Tek katlı, dört yöne meyilli kırma çatısı 
dikdörtgen söveli geniş giriş kapısı ve kapı 

34  BOA., MH.MKT., 335/22, H. 18.04.1314/M.26 Eylül 1896.
35 BOA., MF.İBT., 264/48, Tarihsiz

seviyesinden yukarda yuvarlak kemerli 
pencereleriyle sade bir görünüme sahip olan 
bu yapı dönemi içinde okul bünyesinde de 
olsa müze olarak tasarlanması müzecilik 
konusunda oldukça önemlidir.  

Konya Hamidiye Sanayi Mektebi
Sultan II. Abdülhamid döneminin önemli 
icraatlarından biri de hiç şüphesiz Konya’da 
bir sanayi mektebinin açılmış olmasıdır. 
Tanzimat dönemiyle birlikte başlatılan reform 
hareketlerinin sonucu olarak Osmanlı’da 
teknik eleman yetiştirmek için açılan ilk 
sanat okulu Zeytinburnu’nda 1848 yılında 
açılan sanayi mektebi olmuştur. 1900 yılında 
ise Konya merkezinde bir sanayi mektebinin 
inşasına başlandığı ilan edilir36.5 Ekim 1901 
tarihinde Konya Vilayeti’nden Bâb-ı Ali’ye 
yazılan mazbatada Konya merkezinde bir 
sanayi mektebi cami, medrese yapımı gibi 

36  BOA., MF.MKT., 513/28, H.13.03.1318/M. 11 Temmuz 1900.

Beyşehir Çayı üzerinde 
inşa olunacak büyük 
bendin bir çizimi 
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hayırlı hizmetlerde bulunan valiliğe teşekkür 
edildiği belirtilerek okulun padişahın tahta 
oturduğu günün merasiminde (cülus-u 
hümâyun) açılacağı ifade edilmektedir.37 Ayrıca 
Sanayii Mektebinde bir çuhacılık şubesi 
açılarak Meram’ın Dikilitaş mevkiinde inşa 
edilen un fabrikasının geliri de bu mektebe 
aktarılması sağlanır38.
1901 yılında Konya Nafia Başmühendisi 
Hasan Şefik Bey’e inşa ettirilen yapı39 enine 
dikdörtgen plan şemasında iki katlı kâgir bir 
yapı idi. Girişin her iki yanına yerleştirilen 
kuleleri ile bu cephesi öne çıkarılan yapı 
gelenekselle neoklasiğin karışımı bir görünüm 
arz etmekteydi. Yapıya 1915-1922 yıllarında 
yeni bölümler eklenir.
İç sanayinin gelişmesi için vilayetin 
nezareti altında Konya’da bir halı ve kilim 
sergisin açılmasına izin verilmesi Dahiliye 
Nezareti’nce talep edilmesiyle40 1901 yılında 
Sultan II. Abdülhamid’in teşvikiyle Konya 
Halı ve Kilim Sergisi bu binada yapılır.
Halı ve kilim sergisinden elde edilen gelir ve 
halktan toplanan yardımlar ile sanayi okulu ile 
birlikte Gureba Hastanesi’nin ihtiyaçları için 
zahire ianesi toplanılmıştır41. Konya Sanayi 
Mektebi’nin eğitim süresi 1912 yılına kadar 
üç, 1912 yılından 1926’ya kadar olan süreçte 
ise 4 yıl olarak sürdürüldüğü gözlenmektedir. 
Okul Eylül 1901 yılında eğitim ve öğretime 
başladığında 17 öğrencisi ile 3 öğretmeni vardı. 
Sanayi mektebinin eğitim düzeyi ise rüştiyenin 
üzerinde bir eğitimi kapsıyordu. 

37 BOA.,MF. MKT, 583/35, .H.21.05. 1319/M. 05 Eylül 1901.
38  BOA., MF.MKT. 807/14, H.22.04.1322/M.06 Temmuz 1904.
39 BOA., İ.TAL., 280/32, H. 05.03.1320/M. 12 Haziran 1902.
40  BOA., DH.MKT., 2225/21, H.17.03.1317/M. 26 Temmuz 1899.
41  BOA., DH.MKT., 1119/8, H. 04.08.1324/M.23 Eylül 1906.

Konya Ziraat Numune Çiftliği 
Binaları
II.Abdülhamid döneminde başta İstanbul, 
Edirne, Kastamonu, Trabzon gibi vilayetlerde 
açılan ziraat odalarından biri de Konya’da 
faaliyete girmiştir.Bu faaliyetlerle Tanzimat’la 
beraber gerçekleştirilmeye çalışılan ziraat 
bürokrasisinin önemli bir merhalesi kat 
edilmiş oldu.1894 yılında yapımına başlanan42 
1895 yılında yapımı tamamlanan43 Konya’daki 
numune Çiftliği binaları “U” oluşturacak 
şekilde tek katlı, iki yöne meyilli kırma 
çatılı kâgir üç blok yapıdan oluşmaktaydı. 
Yapıların kapı ve pencereleri ortak meydana 
bakmaktaydı.

Konya’da Buharlı Değirmen
1904 yılında Konya Sanayi Mektebi adına 
inşasına başlanılan44 ve buharla çalışan 
değirmen üç katlı olup üçüncü katın çatı 
omuz kısmı yükseltilerek kısmi bir kat daha 
meydana getirilmiştir. Bu katın ön kısmına 
bir de balkon yerleştirilmişti. Zemin katı 
taş duvarlı ve yuvarlak kemerli açıklıklarla 
üst katlar ise dikdörtgen pencerelerle 
hareketlendirilmişti. 

Baraj-Bent ve Sulama Tesisleri
Ülkenin tahıl ambarı olarak adlandırılan 
Konya Ovası’nın çölleşmesini engellemek 
amacıyla yapılması düşünülen sulama projeleri 
için ilk çalışmalar 1819 yılına dayanır. 1853 
yılında ise Bozkır ve Seydişehir arasındaki 

42  BOA., ŞD.518/3, H. 13.06.1312/M.12 Aralık 1894.
43  BOA., İ.OM., 3/19, H. 21.03.1313/ 11 Eylül 1895.
44  BOA., İ.RSM., 19/30, H. 06.03.1322/M.21 Mayıs 1904.
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bataklık arazide Konya ovasının sulanması 
için bir takım çalışmalar gerçekleştirilir45. II. 
Abdülhamid döneminde ise konu yeniden 
ele alınmış ve proje için gerekli istimlak 
çalışmaları yapılmıştır46. Sulama projesi 
gerçekleştirilebilmesi için gerekli sermayenin 
teminine yönelik Anadolu Demiryolu 
Şirketi’nin hisse senedi teyidine müsaade 
edilerek47 inşaat komiserliğine getirilen 
Zühdü Bey’e iki de yardımcı tayin edilir48. 
Proje Anadolu Demiryolu Şirketi marifetiyle 
tamamlanır49. 1907 yılında keşfi  yapılarak 
1908 yılında uygulanmasına başlanılan proje 
1913 yılında tamamlanmıştır. 
Bu sulama faaliyetinde ana kaynak 
durumundaki Beyşehir Gölü’nden alınan 
su, üç ana isale hattı ile 217 km. mesafedeki 
Konya Ovası’na ulaştırılmıştır.

Konya Demiryolu
Eskişehir’den başlayıp Kütahya ve 
Afyonkarahisar’dan geçerek Konya’ya, diğer 
taraftan da Ankara’dan Kayseri’ye oradan 
da Bağdat’a kadar ulaşacak demiryolu 
hattının inşası için yapım ve işletme imtiyazı, 
1893yılında Anadolu Demiryolu Şirketi’ne 
(Chemins de Fer Ottomansd’Anatolie) 
verildi50. Anadolu Demiryolu Şirketi, 15 Şubat 
1893 tarihli Konya Demiryolları imtiyaz 
sözleşmesini imzaladıktan sonra, fi nansman 
sorununu çözümleyerek inşa faaliyetine 

45  BOA., A.MKT.UM., 141/50, H. 27.11.1269/M.01 Eylül 1863.
46  BOA., Y.PRK.TŞF., 3/85, H. 30.12.1310/M.14 Temmuz 1893; 
İ.TNF.,17/35, H. 12.10.1325/M.18 Kasım 1907; 
İ.TNF., 17/44, H. 27.11.1325/M.01 Ocak 1908.
47  BOA., İ.TNF. 17/45, H. 25.11.1325/M.30 Aralık 1907.
48  BOA., İ.TNF., 18/14, H.15.03.1326/M.17 Nisan 1908.
49  BOA., MV., 233/88, H. 15.03.1332/M. 11 Şubat 1914.
50  BOA., BEO., 150/11184 H. 18.07.1310/M. 05 Şubat 1893.
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girişti. 1896 yılının Temmuz’unda Anadolu – 
Bağdat Demiryolu Konya’ya ulaşır.

Konya Mevkıfı/Gar Binası
1896 yılında tamamlanan ve Mimar George 
Kawerau’nun tasarımı olan yapı Alman mimari 
üslubunda olup simetrik plan şemasıyla 
dikkati çeker. İki katlı beşik çatı ile örtülü 
yapının orta bölümü dışarıya taşkın haliyle 
aynı dönemde yapılan Ankara ve Eskişehir 
garlarına benzer. Gar binası ilk yapıldığında 
ön tarafı ilk kat hizasında boydan boya bir 
sundurma ile kapatılmıştı. 

Konya Hamidiye Gureba Hastanesi
Eski bir han binasının belediye tarafından 
satın alınıp onarımı yapılarak gureba 
hastanesine çevrilir51. Hastane girişi bölümü 
sütunlar üzerine oturtulan çıkması ile 
geleneksel konut mimarisi tarzında kâgir 
olarak, iki katlı ve kırma çatılı olarak inşa 
edilmiştir. Günümüze gelemeyen yapının 
olduğu yerde devlet hastanesi inşa edilmiştir.

51  BOA., DH.MKT., 2381/134, H. 29.04.1318/M. 26 Ağustos 1900.

Konya Feridiye Mektebi 
Feridiye İptidai Mektebi, Karaciğan 
Mektebi’nin bulunduğu alana 1900 yılında 
yeniden inşa edilmiştir. Uzunlamasına, tek 
katlı, kâgir, dikdörtgen pencereli, kırma çatılı, 
son derece sade birmimariye sahip idi.

Diğer İmar Faaliyetleri
Sultanın cülusunun ve hilafetinin 25. yılı sene-i 
devriyesine kadar inşa edilen ve yenilenen 
demiryollarının yerlerini ve miktarını gösteren 
cetvelde Eskişehir- Konya arasında 433 km. 
565m. Demiryolu inşaatı gerçekleştirildiği 
belirtilmiştir52. Bunun dışında yine aynı 
dönemde Konya Vilayeti’nde 688 km. 
967m. Şose yol ve 425 köprünün yapımı 
gerçekleştirilmiştir53.
Ormanlar için Konya Vilayeti’ne 1314 
senesinde 2.519.084, 1315 senesinde 3.082.215 
Lira toplam 5.601.299 Lira 563.131 kuruş para 
harcanmıştır. Bu dönemde biri krom diğeri 

52  Tebrikname-i Milli, a.g.e., s.104.
53  Tebrikname-i Milli,a.g.e., s.105.
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magnezyum yatağı olmak üzere iki maden 
yatağının ihalesi de yapılır54.
II. Abdülhamid döneminde Konya, 
Hüdavendigar, Aydın, Ankara, Kastamonu, 
Adana, Halep ve Beyrut vilayetleri dâhilinde 
muhacirlerin iskânı için yeni yerleşim 
yerleri açılarak yeni konutlar yapılmıştır. 
Konya damuhacirler Hamidiye, Selimiye ve 
Mamuriye, Abadan ve Cedid mahallelerine 
iskân edilmiştir55.
Ülke genelinde gerçekleştirilecek bayındırlık 
işleri çeşitli komisyonların tespitlerine 
göre belirli bir program çerçevesinde 
gerçekleştiriliyordu. Bu bağlamda II. 
Abdülhamid döneminde Konya Vilayeti’nde 
1878 yılında Konya valisi Akif Mehmed 
Paşa tarafından yaptırılan Akif Paşa İptidai 
Mektebi, 1901 tarihli Piri Mehmed Paşa 
Mektebi56, Hamidiye Mahalle Mektebi, 
Konya-Çeltikçi Çiftlikatı dâhilinde biri 
mescitli diğeri mescitsiz iki iptidai mektep57, 
Konya  Medrese-i Hamidiye İbtidai Mektebi58 
ve mektebe gelir getirmesi için de altı hane 
inşası gerçekleştirilir.59 Konya’nın Cihanbeyli 
ve İnöz nahiyelerinde ıslahat lahiyası ve 
ihtiyaca binaen toplam kırksekiz ibtidai 
ve dört sıbyan mektebinin tesis edilmesi 
kararlaştırılır.60 Ilgın İbtidai Mektebi61, 
Hamidiye Kız Mekteb-i Rüşdiyesi62, 
Dereköyü’nde bir ibtidai mektebi ve 

54  Tebrikname-i Milli, a.g.e., s.110.
55  Tebrikname-i Milli, a.g.e.,s.134
56 Konya SalnâmesiH.1332, s. 663-664.
57  BOA.,HH.İ, 90/96, H.27.09.1311; Tebrikname-i Milli, a.g.e., s.48
58  BOA., MF.MKT. 335/22, H.18.04.1314/M.26 Eylül 1896
59  BOA., İ.MF. 14/1, H.02.01.1326/M.05 Şubat 1908
60  BOA., DH.TMIK.S., 15/20, H.25.05.1315/M.22 Ekim 1897
61  BOA.,(MF.MKT. 305/66, H.04.09.1313/M.18 Şubat 1896
62  BOA., MF.MKT., 807/14, H.22.07.1322/M.02 Ekim 1904

bu mektebe ait bir hamam63, Fuyuzat-ı 
Hamidiinasibtidai özel okulu64, Akşehir 
kazası Nadir Karyesi ibtidai mektebi65, Eski 
Camii Çeşmesi, Konya Piresad Fatma Hanım 
Camii ve Çeşmesi (1894), Numune-i Terakki/
Tahir Paşa Mektebi (1885), Nehr-i Kâfür 
Mektebi (1879), Şeyh Ahmed Mektebi (1894), 
Ahmed Dede Sıbyan Mektebi (1889)66, Ereğli 
Kutuören Camii ve hükümet konakları, 
Maden kazası Hamidiye Hükümet Konağı67, 
Ilgın Hükümet Konağı68, Ilgın Tabur Merkez 
binası ve depoları69, Konya-Beyşehir Redif 
Taburu telgrafhane binası70 gibi farklı tiplerde 
yapılarla şehrin çehresi değişmeye başlar.
Sonuç olarak; bir dönem Anadolu Selçuklu 
Devleti ile özdeşleşen Konya en mamur 
şehirlerin başında gelirken 19. yüzyıla 
gelindiğinde eski durumundan oldukça 
uzak bir görünüm arz etmekteydi. 
II.Abdülhamid’in ülke genelinde başlattığı, 
eğitim, sanayi, ulaşım, tarım ve sanayi 
hamlelerinde Konya’ya ayrı bir önem verildiği 
görülür. Sultan genel devlet politikaları 
gereği topyekûn bir yapılanmanın yanında 
oluşturulan komisyonlarla da halkın ihtiyaçları 
doğrultusunda bir imar politikası yürüttüğü 
görülür. Sultanın iktidarı döneminde 
Konya’nın devraldığı güçlü mirasla dini yapı 
stokunun dönemin ihtiyaçlarını karşılayacak 
nitelikte olması nedeniyle cami mescit türü 
yapıların yapılmadığı dikkat çekicidir. Bunun 
yanında özellikle eğitim ve kamu yapılarında 

63  BOA., MF.MKT. 807/14, H.22.04.1322/M 06 Temmuz 1904
64  BOA.,MFT.MKT.,924/15, 22.02.1324/M.17 Nisan 1906.
65  BOA., MF.MKT., 996/32 H.20.10.1324/M 07 Aralık 1906
66 Konya SalnâmesiH.1332, s. 663-664.
67  BOA., İ.D.H., 1123/87821, H. 19.06.1306
68  BOA., DH. DMKT, 245/6, H. 29.11.1311/H.03 Haziran 1894.
69  BOA., BEO., 31/2297, H. 17.12.1309/M.13 Temmuz 1892
70 BOA., BEO., 25/1835, H. 29.11.1309/M. 25 Haziran 1892



100

bir yoğunluk olduğu görülür. Merkezde 
hazırlanan tip projelere göre şekillenen 
mimari hareketlilik şehrin geleneksel 
dokusuna Batılı bir hava da katmıştır.
Anadolu-Bağdat demiryolunun önemli 
bir ayağı olan Konya –Eskişehir hattının 
açılmasıyla şehir üzerindeki ölü toprağını 
atarak dış dünya ile gerek sosyal gerek se 
iktisadi açıdan bağlantı kurarak değişimin 
kapılarını da aralamış oldu.
Yine bu dönemde genel devlet politikaları ve 
artmaya başlayan nüfusa bağlı olarak kamu, 
eğitim öğretim, sanayi, sağlık, ulaşım,ziraat 
ve ticaret yapıları ile 19. yüzyıl seyyahlarının 
Konya için çizdiği tablodan farklı bir görünüm 
oluşmaya başladığı görülür.
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924/15, 22.02.1324/M.17 Nisan 1906.

Mektubi Kalemi Mühimme (MKT.MHM)
145/4, H.26.03.1275/M. 8 Kasım 1858

Meclis-i Vükela Mazbataları (MV)
39/39, H21.05.1306/M.23 Ocak 1889; 233/88, H. 
15.03.1332/M. 11 Şubat 1914.

Şurayı Devlet (ŞD)
215/26, H. 04.05.1316/M20 Eylül 1898; 518/3, H. 
13.06.1312/M.12 Aralık 1894.

Topkapı Sarayı Müzesi Arşivi Evrakı (TS.MAe)
1385/9, H.02.04.1305/M.18 Aralık 1887

Yıldız Mütenevvi Maruzat (Y.MTV)
80/166, H. 23.01.1311/M.06 Ağustos 1891.

Yıldız Umumi (Y.PRK.UM)
3/30, H.17.10.1297/M.22 Eylül 1880.

Konya’nın Hamidiye, 
Selimiye, Mamuriye, 
Abadan ve Cedit 
mahalleleri ve 
muhacirler için 
oluşturulmuş 
konutlardan bir 
görünüş
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Yıldız Teşrifat-ı Umumiye Dairesi (Y.PRK.TŞF)
3/85, H. 30.12.1310/M.14 Temmuz 1893.
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İSTANBUL’DAKİ KONYA YURTLARI
VE KAZIM ŞENALP

AHMET İYİOLDU

1960’ların üniversitelileri, 27 Mayıs 1960 
askerî darbesinin doğurduğu çeşitli 
zorluklar altında yüksek tahsillerini devam 
ettiriyorlardı. Darbe ile demokratik 
parlamenter rejim yara almış, Demokrat 
Partililer büyük haksızlık ve sıkıntılara 
maruz kalmışlar, Yassıada’da kurulan Darbe 
Mahkemesi’nin birçok mahkûmiyet kararı 
sonucu cezaevleri dolmuş, bir Başbakan 
ve iki Bakan idam edilmişlerdi! Ülkedeki 
kaos ortamından Üniversiteler de nasibini 
almış, Darbe destekçisi hocalardan cesaret 
alan sol militanlar yaptıkları eylemlerle sık 
sık eğitim-öğretim hakkını engelliyorlar, 
tartışmalara ve kavgalara sebep oluyorlardı. 
Bizler de 17-18 yaşlarında aile ocağından 
ayrılıp İstanbul’a okumaya gelmiş Anadolu 
çocukları olarak sığındığımız öğrenci 
yurtlarında hem derslerimize çalışıyor 
hem de sokaklarda, amfilerde olanı biteni 
anlayıp, değerlendirmeye çalışıyorduk. 
Kaldığımız yurtlar, ortaokul-liseden 
beri beraber olduğumuz arkadaşlarla 
rahat edebildiğimiz, huzur bulduğumuz 
mekânlardı. Örneğin Devletin Site Öğrenci 
Yurdu’nda gençler arasında Üniversitedeki 
gibi kavgalara varan mücadeleler ve 
tartışmalar yaşanırken bizim Konya Öğrenci 
Yurdumuzda dışarıya nazaran sakin ve 
güvenli bir yaşamımız vardı. Fakültelerde 

mecbur bırakıldığımız mücadele yurdumuza 
taşınmıyor, dışarıda kalıyordu. Bu huzur 
ortamını sağlayan Konya Yüksek Öğrenim 
Yaptırma Derneği’nin dirayetli ve disiplinli 
yönetimiydi. Birçok vilâyetin yokken 
iki tane Konya Yurdu vardı. Yurtlarda 
yer bulamayıp kiralık evlerde kalan 
arkadaşlarımız, mezuniyetler sebebiyle 
boşalmalar oldukça, sırası geldikçe bu iki 
yurda yerleşiyordu.
Konya ve ilçelerinden gelen yüksek tahsil 
gençliğine hizmet veren yurtlardan biri 
Beyazıt Soğanağa’daki Konya Yurdu idi. 
İstanbul’a gelenler önce burada kalıyor, 
ilerleyen yıllarda Aksaray’daki Konya 
Yurdu’na geçip, oradan mezun olup 
gidiyorlardı. Konya gençliği her iki yurtta da 
kalmış oluyordu. Biri eski Paşa Konağı olan 
Soğanağa yurdumuz fazla konforlu değildi 
ama İstanbul Üniversitesi’ne, zaman zaman 
uğradığımız mekânlardan olan Marmara 
Kıraathanesi’ne, Koska Kahvesi’ne, MTTB 
ve Milliyetçiler Derneği’ne yakınlığı 
sebebiyle tercih ediliyordu. 60-70 kadar 
öğrenciyi barındıran bu konakta ranzalar 
kurulu odalarda kalıyorduk. Banyo ve 
tuvaleti müşterek kullanıyorduk. Kütüphane 
dediğimiz büyükçe salonun tavan ve 
duvar süslemeleri ecdadın ince zevkini 
yansıtıyordu. Odalarda sohbet, muhabbet 
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derken, kışın soba ile ısıtılan kütüphaneye 
doluşur, sessizlik içinde ders çalışırdık.
Yurdun tarihi kapısından girince küçük bir 
avluyu takiben üç katlı konağa serpiştirilmiş 
odalar bulunuyordu. 4-6-8 kişilik odalarda 
kıdem esasına göre yerleştiriliyorduk.
Yurdun tam karşısında Millî Mücadele’nin 
Halide Onbaşı’sı edebiyatçı, yazar Halide 
Edip Adıvar’ın tek katlı küçük villası 
vardı. Halide Hanım, geçmişte Edebiyat 
Fakültesi’nde öğretim üyeliği de yaptığı için 
işine çok yakın olan bu mekânı edinmişti 
demek ki. Halide Edip Adıvar’ın ihtiyarlık 
günleriydi, yardımcısı genç bir hanım 
tarafından hava almak üzere çıkarıldığı 
villanın balkonunda oturduğu sandalyeden 
etrafı seyrederdi. Biz utangaç delikanlılar 
da ziyaretine gidip elini öpmekten çekinir, 
sadece bakışırdık!
Bu yurdumuz 1962’nin sonunda kapandı, 
zaman içinde satılıp, tadilatla modern bir 
yapıya dönüştürülüp İstanbul’da 5 yıldızlı 
bir otelin Beyazıt birimi olarak kullanılmaya 
başlandı.
1963-1964 öğrenim yılında Cerrahpaşa’daki 
bir yeni bina Konya Yurdu olarak 
kiralandı. Bu yurt daha büyüktü. 6-8-10 
kişilik odalarda toplamda 120 öğrenciyi 
barındırıyordu. Kaloriferliydi, her katta 
banyo, tuvaletler vardı. Yine huzurlu ve sıcak 
bir yuvadaydık ancak ulaşım bakımından 
biraz sapa bir yerdeydi, tıp fakültesi 
öğrencileri dışındakiler okullarına otobüs, 
dolmuş ve yaya gidip geliyorlardı. 
İstanbul’un unutulmayan 1963 kışını bu 
yurtta geçirdik. Şehri esir alan kar, buz, 
soğuk sebebiyle zorlu günler yaşıyorduk. 
Fuel oil donmuş, kaloriferler çalışamamıştı, 

sular kesilmişti ve ulaşım neredeyse 
imkânsızdı. Sokaklarda, çatılarda kar ve 
buzlar günlerce erimemiş, yollar yürünmez 
hale gelmişti. Zaruret olmadıkça okula 
gitmiyor, civardaki kahvehanelerde ısınarak 
vakit geçiriyorduk. Akşamları da ranzaları 
birleştirip, alt katta bütün yorgan ve 
battaniyeleri üstümüze örterek sekiz kişi 
ayaklar-başlar karşılıklı olarak yatıyorduk. 
Uyuyabilirsen uyu! Çok şükür pek 
hastalanmamıştık. 

Üniversitelerdeki son iki yılımızı eskiden 
beri kıdem esasına göre öğrenci kabul eden 
Aksaray Nişanca’daki Konya Yurdu’nda 
geçirdikten sonra tahsil hayatımızı 
tamamlayıp yurttan ayrıldık. Konya İl 
Özel İdaresi tarafından satın alınarak 
Konya gençliğinin hizmetine sunulan bu 
yurt oldukça iyi şartlarda ve merkezi bir 
konumdaydı. Yemekhanesi, 2-4-6 kişilik 
ranzalı, ranzasız odaları, kütüphanesi ve 
genişçe bir terası vardı. Her katta yine 
müştereken kullanılan banyo ve tuvaletler 
bulunuyordu. Mayıs-Haziran aylarında 
yıl sonu sınavları için sabahlara kadar sıkı 
bir şekilde ders çalışırken yakınımızdaki 
Yenikapı Çakıl ve Gar Gazinolarındaki 
assolistleri dinlemek üzere gece yarısında 
topluca terasa çıkardık. İstanbul o yıllarda 
1,5 milyon nüfuslu ve gürültüsüz bir 
şehirdi. Her gece Çakıl’da okuyan Hamiyet 
Yüceses’den meşhur Makber’i dinler, keyifle 
ve yeni bir motivasyonla kütüphaneye iner, 
ders başı yapardık. Bu yurt da zamanla el 
değiştirdi, şimdilerde Otel olarak hizmet 
veriyor. 

Bütün bu yurtların sevk ve idaresini “Konya 
Yüksek Öğrenim Yaptırma Derneği” 
yapıyordu. Yurt müdürümüz Karamanlı 
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Ahmet amca tecrübeli ve disiplinli bir 
insandı, yurtlarda iaşe, ibate ve şair işleri 
başarıyla yürütürdü. Yurtlarımızda herhangi 
bir tatsız olaya izin verilmezdi. İstanbul’daki 
Konyalı büyüklerimiz, iş adamları, 
üniversitedeki hemşeri hocalarımız bu 
derneğin Yönetim kurullarını oluştururdu. 
Yönetim kurullarında öğrenci temsilcisi 
olarak bizden de iki kişi bulunurdu. Bu 
derneğin başkanlığı için İhsan Hınçer ve 
Kazım Şenalp aday olurlardı. İhsan bey, 
folklor ve halk kültürü alanında ilgileri 
ve çalışmaları olan birisiydi. Kazım 
Şenalp büyüğümüz ise Orman Bakanlığı 
başmüfettişiydi. Kazım Bey, yıllarca Konya 
gençliğine hasbî hizmetlerde bulunmuş, 
rehberlik etmiş, hayırlı bir insandı. Onun 
başkanlığı döneminde 1964-1966 arasında 

Ilgınlı Haydar Cengiz (İktisat Fakültesi) ile 
ben (Hukuk Fakültesi) öğrenci temsilcileri 
olarak seçilip Yönetim Kurulu’nda görev 
almıştık. Yönetim Kurulumuzda Prof. 
Dr. Cihat Abacıoğlu, Prof. Dr. Nazif 
Bağrıaçık, iş adamı Haydar Kütük ve 
Ahmet Katırcıoğlu’nu hatırlıyorum. 
Kazım Şenalp, çok gayretli ve işbilir bir 
büyüğümüzdü. Yapacağı işleri planlar, 
çevresini ve biz öğrencileri bile seferber 
ederek sonuca ulaşırdı. Derneğe gelir temin 
etmek üzere “Mevlânâ Takvimi” adıyla 
duvar takvimi yaptırır 40-50 bin takvimin, 
firmalara, şahıslara her yıl satışını sağlardı. 
Keza senede bir Taksim Gazinosu’nda 
“Konyalılar Gecesi” tertip eder, İstanbul’da 
yaşayan Konyalı ailelerin katılımını sağlar, 
onların hem hoşça vakit geçirmelerini 

Yaz tatilinde bisikletle 
Konya turu yapan 
üniversiteliler, 
Meram Çayı başında 
dinleniyorlar. Soldan 
sağa; Selami Subaşı, 
Hasan Yekrek, 
Mustafa Duransoy, 
Ahmet İyioldu, 
Hidayet İlimler.
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hem de derneğe yardımlarını temin ederdi. 
Bu gecelerden birinde biz öğrencilerde 
kuyumcu ağabeyimiz Necati Elidüzgün 
yönetiminde bir koro kurmuştuk. Konya’dan 
özel olarak Ahmet Özdemir’i (Kör Ahmet) 
getirtmiş, bir hafta kadar Konya Yurdu’nda 
misafir etmiştik; Konya türküleri okumuş 
taklitler yapmış Konyalıların beğenisini 
kazanmıştı. 
Kazım amca, Vizyon sahibi bir kişiydi. 
Her geçen gün sayıları artmakta olan 
Konya gençliğinin rahatça barınabileceği 
yeni ve modern bir yurt binası yaptırmak 

için çok gayret etti. Daha önceki yıllarda 
alınmış olan Feriköy’deki arsa üzerine bina 
inşa etmek için Belediye, Konya Valiliği, 
İstanbul’daki iş adamları, Sultanhamam’daki 
kumaş tüccarları (Topbaşlar, Eröğütler, vs.) 
nezdindeki girişimleri neticesinde 1966 
yılında 600 kişilik Konya Yurdu’nu yaptırdı. 
Temel atımından, inşaatının bitimine kadar 
Yönetim Kurulu’ndaki görevimiz sebebiyle 
başta Kazım Şenalp olmak üzere herkesin 
gayretine şahit olduk. Allah (c.c.) onlardan 
ebeden razı olsun. Mezun olduğum için 
ben bu yurtta hiç kalamadım. O yıllarda 
çalıştığım “Bab-ı âlide Sabah” gazetesinde 
Kazım amca ile bir röportaj yaparak bu 
çabayı kamuoyuna da duyurmuştuk. 12 
Eylül 1980 askeri darbesi, bu yurda el 
koyduysa da uzun hukuk mücadelelerinden 
sonra 1990’larda yurdun mülkiyeti tekrar 
aslî sahibi olan Konya Yüksek Öğrenim 
Yaptırma Derneği’ne verildi. Kazım bey, 
bu Derneğe “Kamu Yararına” statüsü de 
kazandırmıştı ki o yıllarda büyük başarıydı. 
Kazım Şenalp büyüğümüz emekli olunca da 
boş durmayıp, İstanbul Bahçelievler’deki 
Mevlâna Ortaokulu’nun yapılıp, eğitim-
öğretime açılmasını sağlamıştır. Uzun 
yaşamış, 90 yaşın üzerinde hayata veda 
etmiştir. Nur içinde yatsın, sadaka-i cariyesi 
devam ediyor. 
60 yıl öncesinin İstanbul’undan 20 
milyonluk bir megakente dönüşen bugünün 
İstanbul’unda üniversiteler, öğrenciler 
inanılmaz derecede çoğaldı, ihtiyaçlar arttı. 
Bu cümleden olarak Konyalı kız öğrenciler 
için de bir yurt inşa edilmesi yerinde bir 
hayır olacaktır. Himmet ehline duyurulur.

1963 kışında 
İstanbul 

Üniversitesi merkez 
kampüsünde Konyalı 

gençler. Soldan 
sağa Halit Kasa 

(Orman Fakültesi 
Prof. Dr.), Bahadır 
Çağırgan (Merhum 
ekonomist), Hamdi 

Özcan (Merhum 
ekonomist), Mustafa 

Duransoy (Fen 
Fakültesi sanayici), 

M.Ali Büyüktokatlı 
(Ekonomist), Hasan 

Yekrek (Orman 
Fakültesi), Hidayet 

İlimler (Eczacı), 
Turhan Çağırgan 

(İTÜ Makina 
Müh.), Ahmet 

İyioldu (Hukuk 
Fakültesi)
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SELÇUKLU BAŞKENTİNİN İLK ULU 
MÂBEDİ OLAN ALÂEDDİN CAMİİ 
VE YAPIMINDA İMZASI BULUNAN 
SELÇUKLU SULTANLARI
YAŞAR ERDEMİR

Giriş
a. Konya’nın Selçuklu Kültür ve Sanat 
Ortamı: Selçuklu başkenti Konya’nın ilk ulu 
mabedi olan Alâeddin Camii’nin mimarisini, 
yapımında imzası bulunan sultanları ve buna 
bağlı olarak geçirdiği inşa aşamalarını daha 
iyi yorumlayabilmek için önce Anadolu’nun 
Selçuklu kültür ve sanat ortamını tanımak, 
sonra da temsil merkezini bilmek gerekir. 
Başkent olması nedeniyle bu kültür ortamının 
en iyi yaşandığı ve zengin sanat eserleriyle 
en anlamlı şekilde temsil edildiği merkez 
şüphesiz ki Konya’dır. Bu temsil merkezini A. 
Hamdi Tanpınar “Beş Şehir” kitabında1 çok 
güzel ifade etmiş, Konya gecelerinin yıldızlı 
parıltısını Alâeddin Keykubad’ın altın kakmalı, 
sırma işlemeli saltanat çadırına benzetmiştir. 
Üstat, “Bozkırın tam çocuğu” olarak 
nitelediği ve “Bir başkent daima başkenttir” 
cümlesiyle değerlendirdiği Konya’dan 
bahsederken Selçuklu yapılarıyla ilgili gözlem 
ve düşüncelerini de aktarmıştır. Örneğin İnce 
Minareli Medrese’nin önemine değinirken, 
yazı ve süslemeler için: “Bu emsalsiz taş 
işçiliği bazen de heykel zevkinin yerine 

1 A.H.Tanpınar,  Beş Şehir, Ankara, 1999, s. 140–169.

kitap sahifesini yahut kitap gibi dokunmuş 
kilim ya da şalı koyuyordu… Sahip Ata’nın 
yaptırdığı İnce Minareli’nin cephesi tiftikten 
dokunmuş bir sultan çadırına benzer” 
diyerek kapısı önünde Kur’an-ı Kerim’in 
iki suresini o kadar sanatlı bir gerdanlık 
yapan taş dekorasyona şaşırmakta:  “Allah’ın 
kelâmının büyüklüğü önünde insan talihinin 
bîçâreliğini anlamak ister gibi mütevâzî açılan 
asıl giriş yerini çevreleyen bu kapı bütünü 
nevi’nin hemen hemen yegânesidir” sözleriyle 
üstatlığına yakışır bir değerlendirme ve 
yorumla sanatkârına da anlamlı bir gönderme 
yapmakta, diğer eserler için de benzer ifadeler 
kullanmaktadır.
Anadolu’nun en eski kentlerinden olduğu ve 
binlerce yıllık bir geçmişi bulunduğu kazı, 
araştırma ve belgelerle kanıtlanan bu kutlu 
şehir, şüphesiz ki en parlak ve şaşaalı dönemini 
Türklerle beraber yaşamış, siyâsî başkent 
olmanın yanında aynı zamanda bir kültür ve 
medeniyet başkenti olmuştur. Bunun en bariz 
göstergeleri olan âbidelerimiz bir taraftan 
cadde, sokak ve meydanları taçlandırarak, 
mimarilerini tamamlayan taş, tuğla, çini, alçı, 
ahşap v.b. gibi süsleme elemanlarıyla sanat 
şaheserlerine dönüşürken, diğer taraftan 
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halı, kilim cicim gibi el sanatı dokuma 
ürünlerimizin en zengin numûneleriyle de ön 
plana çıkmaktadır. Bugün elimizdeki Selçuklu 
halılarının tamamına yakınının Konya menşeli 
olduğunu, buradaki tezgâhlarda dokunarak 
cami ev ve sarayları döşeyip dünyanın pek 
çok ülkesine ihraç edildiğini dönemin 
tarihi kaynakları ve seyyahları belirtmekte, 
müzelerde görebildiğimiz günümüze gelebilen 
örnekler de bunu teyid etmektedir. Çünkü 
Konya; kültür ve medeniyetlerin bütün 
evrelerini bünyesinde barındıran bir şehir 
olmasının yanında, bütün sanat dallarının 
zengin ve yoğun olarak uygulandığı, şekil 
bulduğu bir açık hava müzesi ve güzel sanatlar 
mektebidir denilebilir2. 

2 Y.Erdemir, “Konya’daki Güzel Sanatların Tarihçesi”, 1.Uluslararası Güzel 
Sanatlarda Selçuklulardan Günümüze Geleneksel Konya El Dokumalarından 
Esintiler ve Bienali, Konya, 2001, s. 97–99.

Konya’daki sanat eserlerinin bir kısmı 
yerinde sağlam dururken, artık olmayan 
ve buralardan arta kalabilenler devlet ve 
belediye müzelerinde teşhir edilmektedir. 
Bütün olumsuzluklara ve bilinçli bilinçsiz 
yok edilmelerine, yurt dışına kaçırılmalarına 
rağmen mevcut el sanatı ve mimari 
ürünlerimizin Mevlânâ Müzesi3 başta olmak 
üzere, Atatürk, Arkeoloji, Etnografya, 
Koyunoğlu müzelerini tıka basa doldurdukları 
ve hatta fazlalıklara yer bulabilmek için 
müze haline getirilen Karatay4, Sırçalı5, 
İnce Minareli6 medreselere ilâveten Sahip 

3 H.Özönder, Konya Mevlânâ Dergâhı, Ankara, 1989
4 Y.Erdemir, Karatay Medresesi Çini Eserleri Müzesi, Konya, 2009 (2. 
baskı).
5 Y.Erdemir, Sırçalı Medrese Mezar Anıtları Müzesi, Konya, 2009 (2. 
baskı).
6 Y.Erdemir, İnce Minare Taş ve Ahşap Eserler Müzesi, Konya, 2009 (2. 
baskı).

Alâeddin 
Camiinin eski 

durumu
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Ata Külliyesi’nin hankahının da müzeye 
dönüştürülmesiyle toplam dokuz müzeyi 
teşhir edecek sanat eserinin bulunduğu, 
depolarda sergilenmeyi bekleyenlerle birlikte 
bir o kadar daha müzeye ihtiyaç duyulduğu bir 
şehir düşünüldüğünde Selçuklu başkentindeki 
kültür ve sanatın durumu, mahiyeti ve 
zenginliği kolaylıkla anlaşılabilecektir. 
Sadece Türkiye’de değil Dünya’da da bu sayıda ve 
zenginlikte sanat eseriyle dolu bir müzeler şehrine 
rastlamak ancak bir elin parmakları kadar azdır. 
Konya’nın bu zenginlikte bir şehir olmasında, 
kaynağını Orta Asya’dan alıp millî karakterini 
muhafaza eden bir kültürü tamamlayan 
İslâmiyet’in de büyük rolü olmuş, mimariye 
bağlı olan ve olmayan hemen bütün sanat 
ürünleri bu inanç çerçevesinde biçim ve nitelik 
kazanarak değer bulmuştur. Cami, medrese, 
türbe, kervansaray gibi ister büyük programlı 
anıtsal yapılar, ister cilt, tezhip, ebru, hat v.b. gibi 
sanatın ince ve zevkli kollarını oluşturan kitapçılık 
sanatları, isterse halı, kilim gibi dokuma ürünleri 
olsun hepsinin tanıtım ve yayılmasında az ya da 
çok bu etkiyi izlemek mümkündür. 
Diğer taraftan kitapçılık sanatlarının başka 
bir kolunu oluşturan, aynı zamanda nakkaş, 
müzehhip, musavvir, minyatürcü ve ebrucu 
olan mücellit yani ciltçiler, yaptıkları 
eserlere imzalarını pek atmasalar da bunların 
elinde şekillenen deri ciltlerin renk, üslup, 
teknik ve kompozisyon zenginliği, Selçuklu 
başkentindeki güzel sanatların yüzyıllar 
boyu devam eden istikrarının en mükemmel 
numûnelerini oluşturması açısından ayrı bir 
önem taşımaktadır.
Bunlara bakıldığında 13. yy. Konya’sında hattat, 
ressam, mimar, kâşitraş, müzehhip, mücellit, 
mûsikişinâs, şair ve benzeri mesleklerden 
oluşan bir sanat âleminin ve ortamının teşekkül 

ettiği anlaşılmaktadır. Elbette ki bu sanat 
ortamının oluşmasında Selçuklu sultanlarının 
büyük rolü olmuş; I. Kılıç Arslan’ın başkent 
yaptığı Konya’daki güzel sanatlar,  bilhassa 
Sultan II. Kılıç Arslan’la başlayıp oğlu I. 
İzeddin Keykavus’la devam ederek, I. Alâeddin 
Keykubad zamanında zirveye ulaşmıştır. Böyle 
olması; aynı zamanda kendisi de mimar olan 
ve hatta Beyşehir Gölü kenarında yaptırdığı 
yazlık sarayı Kubad Abad’ın proje ve inşasıyla 
bizzat ilgilendiği bilinen sultanın bilim ve güzel 
sanatlara verdiği değer, sanatçılara gösterdiği 
ilgi ve alâkanın sonucudur. Sultan Keykubat’ın 
gösterdiği bu ilgi bütün sanat erbabının 
dikkatini çekmiş, Konya şehri, merkez ve 
çevresindekiler başta olmak üzere Anadolu’nun 
diğer taraflarından gelen çok iyi yetişmiş usta 
ve mimarların yanında Tebriz, Tus, Ahlat, 
Hocen, Çuha, Şam vb. gibi Suriye ve Horasan 
yörelerinden gelen sanatçıların sökün ettiği 
bir cazibe merkezi haline gelmiştir. Bunun en 
somut örneği Alâeddin Camii Külliyesi7 olup 
mütevellî ve mimar başı Ayaz başta olmak 
üzere Şamlı Muhammed usta (Muhammed bin 
Havlan el Dımışki) mimar ve taşçı, Kerimüddin 
Erdişah çinici, Ahlatlı Mengüm Berti (veya 
Mekki bin Bırti) ahşap ustası olarak görev 
yapmış, Hocen’li mimar Yusuf bin Abdülgaffar 
da II. Kılıç Arslan Türbesi’ni inşa etmiştir. 
Farklı yörelerden gelen sanatçılarla Ortaçağ’ın 
bir sanat mektebi ve uygulama okuluna 
dönüşen Selçuklu başkentinde döneminin en 
iyi ustası olarak gösterilen ve inşa ettiği İnce 
Minareli Medrese, Sahip Ata Külliyesi, Nalıncı 
Medrese ve Türbesi gibi büyük programlı 
yapılara imzasını atan Kelük bin Abdullah gibi 
Konyalı ustaların çalıştığı da bilinmektedir8.

7 Y. Erdemir, Alâeddin Camii ve Türbeleri, Konya, 2009.
8 Y Erdemir, İnce Minareli Medrese, Konya, 2009 (2. baskı), s.32–37
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Gerçekten de mimari anıtların önüne 
dantel gibi işlenen cümle kapıları birer 
resim tablosu gibi yapıları taçlandırırken, 
pencere alınlıklarındaki çini bezemeler de 
duvarlara asılmış halı kilim dokumalara nazire 
edercesine cepheleri zenginleştirmekte, 
plastik taş dekorasyonuyla kendine has bir 
Selçuklu stili oluşturan taşçı ustaları Konya 
Kalesi’ndeki yazılı ve figürlü kabartmalarla9 
dünya sanatına bir heykeltraşlık örneği 
sunmaktadır. 
İşte Konya’nın sanat çehresi budur. 
Temelini Selçukluların attığı bu çehre 
daha sonra Beylik ve Osmanlı döneminde 
biraz duraklayarak ve yavaşlayarak da olsa 
devam etmiştir. Anadolu’nun Türklerin 
eline geçmesi ile beraber hızlanan imar 
faaliyetlerine paralel olarak ülke bir baştan 
bir başa kervansaraylarla donatılmıştır. Belli 
mesafelerde inşa edilen bu menzil hanlarında 
yollardan gelip geçenlerin konaklaması, can 
ve mal güvenliklerinin sağlanması, hayvanlar 
için barınacak mekânların tesisi neticesinde 
Selçuklu ülkesinde özellikle da Alâeddin 
Keykubat’ın idareciliği zamanında bugünkü 
anlamda bir sigorta oluşturulmuştur. Bu 
vesileyle Anadolu’yu bir ağ gibi sararak şehir 
ve ülkeleri birbirine bağlayan kervan yollarıyla 
uluslararası ticaretin merkezi durumuna gelen 
Konya, Dünya ile irtibatı olan daha modern 
bir şehir haline gelmiştir.

Bâni Sultanlar
Alâeddin Camii ve türbelerinin bânileri 
arasında dört Selçuklu Sultanı’nın adı 

9 M.Önder, “Konya Kal’ası ve Figürlü Eserleri”, VII. Türk Tarih Kongresi, 
Kongreye Sunulan Bildiriler, Ankara, 1967,s.154-167; Y.Erdemir, “Orta Asya 
Türk Figür Geleneğinde Konya’nın Yeri ve Önemi”, IV. Uluslararası Türk 
Kültürü ile Sanatları Kongresi Sanat Etkinlikleri, Konya, 2010, s.533-550.

geçmekte ve bununla ilgili olarak yapının 
muhtelif yerlerinde kitabeleri bulunmaktadır. 
Bu sultanlar I. Mesud, II. Kılıç Arslan, 
I. İzzeddin Keykavus ve I. Alâeddin 
Keykubad’dır. 

Rükneddin Mesud (1107-1155) I. Kılıç 
Arslan’ın oğlu ve Süleyman Şah’ın torunudur. 
Uzun süren saltanat yılları sıkıntılarla 
geçmiştir. Bizans ve haçlı seferleriyle 
uğraşarak toprakları küçülen ve başkenti 
İznik’ten Konya’ya taşımak zorunda kalan 
babası I. Kılıç Arslan’ın yerine geçen bu 
sultan zamanında Anadolu Danişmendlilerin 
nüfuzunda bulunuyordu. Bunların 
parçalanmasından sonra tekrar Anadolu 
birliğini eline geçiren10 Mesud, bir taraftan 
haçlılarla mücadele ederken diğer taraftan 
Anadolu’da imar faaliyetlerine başlamıştır. 
Alâeddin Tepesine inşa ettirilen ve yapının 
doğu kanadını oluşturan Konya’daki ilk 
Ulu Caminin bu sultanın eseri olduğu 1155 
tarihli minber kitabesinden anlaşılmaktadır. 
Muhtemelen caminin açılışını göremeden 
ve vakıflarını tesis edemeden vefat eden 
I. Mesud’un yerine geçen oğlu II. Kılıç 
Arslan diğer eksiklerle birlikte minberi de 
tamamlatarak yerine koydurmuş, üzerine 
kendi ve babasının ismini kazdırmıştır. Daha 
sonraki ilâvelerle ilk yapılan bu bölümün bazı 
değişikliklere uğradığı belli olmaktadır.
Ermenilere karşı yaptığı Kilikya seferi 
dönüşünde hastalanan Sultan, ülkeyi üç oğlu 
Kılıç Arslan, Dolat ve Şahinşah arasında 
paylaştırmış, daha ölmeden önce bütün 
savaşlarda yanında bulunan ve başarı gösteren 

10 O.Turan, Selçuklular Zamanında Türkiye, İstanbul, 1971, s.123; E.Merçil, 
İlk Müslüman Türk Devletleri Tarihi, Ankara, 1991, s.122; Y.Öztuna, Büyük 
Türkiye Tarihi, Cilt: 1, Ankara, 1977, s.443-444.
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oğlu Elbistan Melik’i II. Kılıç Arslan’a taç 
giydirerek tahta geçirmiştir.

II. Kılıç Arslan (1155-1192) Sultan I. 
Mesud’un oğludur. Saltanatını kabullenmeyen 
kardeşlerini bertaraf ettikten sonra Bizans, 
Zengi, Danişmend, Ermeni ve Eyyubilerle 
mücadele etmiş, 1176 yılında yapılan 
Miryakefalon savaşıyla11 Bizanslıları kesin bir 
yenilgiye uğratarak Anadolu’nun Türklere 
ait olduğunu tescil etmiştir. Bundan sonra 
Türk birliğinin kurulmasındaki Bizans engeli 
kalkmış, Anadolu da Türkleşmiş olacaktır.
Yaşlılık yıllarında ülkeyi on bir oğlu arasında 
paylaştıran sultan, veziri İhtiyareddin Hasan’la 

11 .Öztuna, a.g.e., s.445-453; O.Turan, a.g.e., s.195.

Konya’da tahtında kalmış, ancak 37 yıl süren 
hakanlığında çocuklarının saltanat kavgasına 
şahid olarak üzülmüş ve son yılları sıkıntılı 
geçmiştir.
Siyâsî ve askerî dehası, geniş görüşü ve 
kazandığı zaferlerle Türk tarihine damgasını 
vuran şahsiyetlerden olan sultanın zamanında 
ülkenin iktisâdî durumunun son derece 
iyi olduğu ve ilk altın paranın (dinar) onun 
zamanında bastırıldığı bilinmekte, bunu imar 
faaliyetleri takip etmektedir. Babası Sultan 
Mesud’un vefatı üzerine son aşamaya gelen ve 
bazı eksikleri bulunan camiyi tamamlatmıştır. 
Cami’nin açılış töreninde dönemin tanınmış 
din bilginlerinden Hoca İzzeddin dua 
ederken, Hace-i Cihan (Hoca Cihan)da II. 
Kılıç Arslan adına hutbe okumuştur.

Caminin I. Mesud 
tarafından yaptırılan 
doğu bölümü 
(H. Karamağaralı’dan)

Alâeddin Camiinin planı
(H. Karamağaralı’dan)
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Birçok yapının onarıldığı, şehitler için 
mezarlık tahsis ve vücuda getirildiği, İplikçi 
Camii ve Medresesi’nin yanı sıra han ve 
hankahların yapımına devam edildiği, şehre su 
getirildiği, şehirlerin imar edildiği bu sultan 
zamanında Konya’nın Köln gibi modern ve 
zengin bir şehir olduğunu tarihi kaynaklar 
yazmaktadır12. II. Kılıç Arslan’ın, avludaki 
türbesini Yusuf bin Abdulgaffar’a inşa 
ettirdiği üstündeki kitabesinden anlaşılmakta, 
külliyenin hemen yanındaki meşhur sarayın 
(II. Kılıç Arslan Köşk’ü) da yine bu sultana ait 
olduğu ortaya çıkmaktadır.

12 T.Baykara, Türkiye Selçukluları Devrimde Konya, Ankara, 1985, s.27,29 
ve diğerleri.

I. İzzeddin Keykavus (1211–1219) I. 
Gıyaseddin Keyhüsrev’in büyük oğlu 
ve Selçuklu Devleti’nin dokuzuncu 
hükümdarıdır13. Babası Keyhüsrev Bizans’a 
karşı Alaşehir yakınında yaptığı savaşta 
muharebe meydanını gezerken bir suikast 
sonucu şehid olunca devlet erkânı tarafından 
babasının yerine geçmesi uygun bulunmuş 
ve Malatya Melik’liği görevinden Kayseri’ye 
davet edilerek tahta oturtulmuştur14. Diğer 
iki kardeşten Celaleddin Keyfareddin buna 
razı olurken, Tokat Meliki olan I. Alâeddin 
Keykubad Keykavus’un hükümdarlığını 
kabul etmeyerek Kayseri’ye yürümüş, ancak 
yenilerek Ankara Kalesi’ne sığınmıştır. 

13 S.Koca, Sultan I. İzzeddin Keykavus (1211-1220), Ankara, 1997.
14 E.Merçil, a.g.e., s. 136; Y.Öztuna a.g.e., s.458-459. 

Caminin kuzey (avlu) 
cephesi
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Cezalandırmak için buraya gelen Sultan 
Keykavus, Keykubad’ı mağlup ederek Malatya 
civarındaki Minşar Kalesi’ne hapsetmiştir. 
Bunu fırsat bilerek baş kaldıran Ermenileri 
mağlup edip içerideki birliği sağlayan 
Keykavus, Sinop’u alarak (1214) surlarını 
Atabeg Ayaz’a yeniletmiş, limanına çeki 
düzen vererek burayı ithalat ve ihracat 
merkezi yapmıştır. Arkasından Trabzon Rum 
İmparatorluğu’nu nüfuzuna almış, Artuklular’a 
üstünlüğünü kabul ettirmiştir.
İmar ve sanat faaliyetlerine hız veren sultanın 
zamanında ülke refah ve huzura kavuşmuş, 
hastane, kervansaray v.b. gibi önemli yapılar 
inşa edilmiştir. Ancak istediklerini elde 
edemeden henüz daha 35 yaşında Viranşehir’de 
vefatı üzerine (veremden) vasiyetine 
binaen Sivas’ta yaptırdığı şifahanenin 
türbesine defnedilmiştir15. Kardeşi Alâeddin 
Keykubad’ın isyanına rağmen onun hayatını 
bağışlamış ve hatta kıymetini fark ederek 
kendisine veliaht tayin etme büyüklüğünü 
gösterebilmiş, Alâeddin Camii’nin 
genişletilmesi de bu sultan tarafından 
başlatılmıştır. Bu durum mütevellisi olan ve 
Sinop Kalesi’nin imarını da yürüten Atabeg 
Ayaz’a “bu güzel türbenin ve mescidin” 
yapılmasını emreden avlu kuzey duvarındaki 
kitabeyle sabit olup, yarım kalan türbenin 
bu sultana ait olduğunu, Sivas’ta gömülmesi 
üzerine tamamlanmasına gerek duyulmayarak 
yarım bırakıldığını göstermektedir.

I. Alâeddin Keykubad (1219–1237) ağabeyi 
Keykavus’un yerine geçmiştir. Gıyaseddin 
Keyhüsrev’in üç oğlundan ortancası olan 
Keykubad 28 yaşında tahta oturmuş, 17 yıllık 

15 E.Güngör, Tarihte Türkler, İstanbul, 1989, s.104; Y.Öztuna, a.g.e., s.469

saltanat döneminden sonra o da genç yaşta 
zehirlenerek hayatını kaybetmiştir16.
Tahta çıktığı zaman büyük bir tehlike gösteren 
Moğol istilasına karşı Konya Kalesi başta 
olmak üzere bütün hudut kalelerini yeniden 
tamir ve tahkim ettirdikten sonra büyük 
imar faaliyetlerine başlayan Sultan, ülkesini 
baştanbaşa dinî, ticarî, sosyal vb. gibi yapılarla 
donatarak iktisâdî ve kültürel açıdan Selçuklu 
Devleti’ni zirveye taşımıştır17. Selçuklu’nun en 
önemli ve anıtsal eserleri bunun zamanında inşa 
edilmiştir18. Bunları yaparken Alanya’yı fethedip 
buraya büyük bir tersane yapmış, Akdeniz ve 
Karadeniz’i kontrol altına alarak Kırım’a hakim 
olmuştur, Eyyubiler’i Anadolu’dan atıp, devlet 
içindeki çekişmeleri bertaraf ederek birliği 
sağlamış, ancak Kayseri’de yakınları tarafından 
zehirlenerek 45 yaşında hayata veda etmiştir. 
Ölümünden sonra ülkede bir daha istikrar 
yakalanamamıştır.
Alâeddin Keykubad, ağabeyi I. Keykavus’un 
inşaasına başlayıp tamamlatmaya ömrü vefa 
etmeyen caminin ilâve kısmını bitirerek 
ibadete açmış, bununla ilgili yapım safhalarını 
ve bitirilişini kitabelerle belgelemiştir19. Bu 
kitabelerde her iki Sultanın da mütevellisi 
bulunan Atabeg Ayaz’ın inşaatı yürüttüğü, 
mimarının Şamlı Havlan oğlu Muhammed, 
çini ustasının da Kerimüddin Erdişah olduğu 
netlik kazanmaktadır.

16 Y.Öztuna, a.g.e., s. 465.
17 O.Turan, Selçuklu Tarihi ve Türk İslam Medeniyeti, İstanbul, 1993; 
E.Merçil, a.g.e., s. 140.
18 Y.Erdemir - A.Yavuzyılmaz, “Alâeddin Keykubad’ın Sanat Anlayışı 
ve Konya’da İnşa Ettirdiği Mimarlık Eserleri”, 1. Alâeddin Keykubat ve 
Dönemi Sempozyumu Bildirileri, (6-7 kasım 2008), Konya, 2008, s.129-174; 
C.Parla, “1. Aleddin Keykubad Devri Selçuklu Mimarlığına Genel Bakış”, 
1. Alâeddin Keykubat ve Dönemi Sempozyumu Bildirileri, (6-7 kasım 2008), 
Konya, 2008, s. 117-127.
19 Y.Erdemir, Alâeddin Camii ve …, s. 106-209;  R.Duran, “Konya Alâeddin 
Camii Kitabeleri”, Anadolu Selçuklu ve Beylikler Dönemi Mimarlığı 2, 
Ankara, 2006, s.23-30.
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Alâeddin Camii
a. Yeri ve Bugünkü Durumu: Konya 
şehir merkezindeki “Alâeddin Tepesi” adıyla 
söylenen ve şehrin akropolünü oluşturan 
höyüğün kuzey-doğu yamacında yer alan eser 
bugünkü durumuyla cami ve iki türbeden 
oluşan bir külliyeden ibaret olup, Hamidiye 
Mahallesi, Alâeddin Bulvarı, No: 64 adresiyle 
kayıtlıdır20. Bulunduğu tepenin hemen 
kuzey-batı köşesinde ve camiye birkaç metre 
mesafede Selçuklu Sarayı’nın (II. Kılıç Arslan 
Köşkü) kalıntıları yükselirken, güney tarafında 
da bir Bizans Kilisesi yer almaktaydı. Eflatun 
Manastırı veya Saat Kulesi olarak bilinen 
kaynak ve fotoğraflarından tanıdığımız eser, 
yakın zamanlara kadar ayakta iken 1921 yılında 
Konya Belediyesi tarafından diğer bir kısım 
İslâmi yapılarla beraber yıktırılarak ortadan 
kaldırılmıştır21. Tepenin eteğinde Külliyeye 
100 m. kuzey uzaklıkta Karatay Medresesi 
ile 200 m. batı mesafesindeki İnce Minareli 
Medrese, asli görevlerinin dışında çini, taş ve 
ahşap eserlerin sergilendiği müzeler olarak 
yeni misyonlarını devam ettirmektedir. 
Binlerce cemaati alabilecek alanı ile 
Konya’daki Selçuklu yapılarının en büyük ve 
anıtsal örneğini teşkil eden eser, aynı zamanda 
Selçuklu başkentinin de en eski camii 
olup vakfiye ve vesikalarda “Cami-i Atik”, 
“Cami-i Sultan” gibi isimlerle zikredilmekte, 
“Medrese-i Sultaniye” olarak belirtilen bir de 
medresesinden bahsedilmektedir22. Ancak 

20 Doğu cephe duvarındaki plaka üzerinde yazılı bulunan yapının adres 
bilgileridir.
21 M. Önder, “Son yüzyıl içerisinde Konya’da yıktırılan Selçuklu Eserleri”, 
Prof. Dr. Yılmaz Önge Armağanı, Konya, 1993, s.169-178; M. Önder, 
Mevlana Şehri Konya, Konya, 1971, s. 490.
22 O.Turan, “Selçuklu DevriVakfiyeleri –I Şemseddin Altun-Aba Vakfiyesi 
ve Hayatı”, Belleten, XI/42 (1947), s.192-235; İ.Hakkı Konyalı, Abideleri ve 
Kitabeleri ile Konya Tarihi, Konya, 1964, s.312,313,315.

bugün medreseyle ilgili olarak herhangi bir iz 
ve kalıntı mevcut değildir. Aralıklarla devam 
eden kısa ve uzun süreli onarımlarında zaman 
zaman ibadete kapandığı Osmanlı dönemi 
ve Cumhuriyet sonraki arşiv kayıtlarından 
anlaşılmaktadır. En son 1980 yılında başlayan 
uzun ve köklü bir restorasyon çalışmasıyla 
ibadete kapanan cami, 1995 yılında 
tamamlanarak hizmete açılmış olup, hâlâ 
ibadet görevini yerine getirmektedir. 

b. Plan ve Mimarisi: Açık ve kapalı olmak 
üzere iki kısımdan ibaret olan caminin 
kapalı bölümünü oluşturan ve harim olarak 
da nitelendirilen ibadet mekânı güneyde, 
açık olan avlu kısmı ise kuzeyde ve buraya 
bitişik olarak inşa edilmiştir. Her iki bölüm 
de doğu-batı doğrultusunda bir mekân teşkil 
etmektedir. Yapıda ana malzeme taş, yer 
yer mermer ve tuğla kullanılmıştır. Doğu ve 
batıdan ortak bir duvarla birbirine bağlanan 
bu bölümlerin yan cepheleri malzeme ve örgü 
tekniği yönünden farklı olmayıp aynı duvarın 
devamı şeklinde örülmüş, sadece yüksekliğiyle 
birbirinden ayrılmışlardır. Aynı ortak durum 
kıble cephesi için de söz konusu olup, burada 
da malzeme ve teknik diğerleri gibi aynen 
tekrarlanmıştır. Bunun asıl nedeni sonraki 
onarımlarda ortak malzemenin kullanılmış 
olmasıdır. Bunun yanında üç taraftan duvarla 
çevrili olan avlunun doğu ve batı duvarları 
harim yan cephelerinin ortak uzantısı olarak 
devam ederken, kuzeyde değişmekte, ortaya 
yakın bir yerden kırılma yaparak iki ayrı cephe 
görünümünde yan duvarlara bitişmektedir. 
Kıble cephesindeki kırılmayla beraber 
caminin yapım evrelerine de kanıt teşkil eden 
bu cephenin batı tarafı malzeme, teknik, 
süsleme ve yükseklik olarak diğer kısımlardan 
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bariz bir şekilde ayrılarak önemli bir üslup 
farkı oluşturmaktadır.
Genel olarak değerlendirildiğinde zaman 
içinde geçirdiği tamiratlar sırasında bütün 
yapıda olduğu gibi avlu duvarlarının da 
büyük değişikliğe uğradığı belli olmakta, 
homojenlikten uzaklaşarak özgünlüğünü 
yitirdiği rahatlıkla izlenebilmektedir. Ancak 
her şeye rağmen yukarıda sözünü ettiğimiz 
avlu kuzey duvarının batı tarafı yüksek ve 
itinalı örülerek diğer taraflara nispetle organik 
bütünlüğünü daha iyi koruyabilmiştir. Renkli 
taş ve mermer örgülü kapıları, kitabeleri, 
galerileri ve üslubu ile külliyenin de en zengin 
cephesini teşkil ederek dikkatleri üzerinde 
toplayan bu kısım hemen bütün tanıtımlarda 
ön plâna çıkarılmış, Alâeddin Tepesi ile 
Konya’yı sembolleştiren görüntülerden biri 
haline gelmiştir. 
Tepenin kuzey-doğu yamacından geniş 
bir alana yayılan cami, kıble tarafını teşkil 
eden harimden itibaren kuzeye yani avluya 
doğru yanlardan belirgin şekilde daralmakta, 
âdeta tepesi kesik bir piramit görüntüsü 
vermektedir. Buna bağlı olarak cephe ölçüleri 
de farklılaşırken, güney duvarının 86.40 m.’yi 
bulan uzunluğunun kuzey avlu duvarında bariz 
bir şekilde azaldığı izlenebilmektedir

Avlu: Yukarıda da belirtildiği gibi harimin 
kuzeyine bitişik ve üç taraftan çevrili olan 
avlunun doğu duvarı aynı taraftaki kûfe planlı 
ibadet mekânının doğu cephesinin uzantısı 
halindedir. 23.85 m. uzunluğa sahip olan bu 
duvar aynı taş malzemenin kullanıldığı harim 
duvarından örgü tekniği ve yükseklik farkıyla 
hemen belli olmakta, arazinin eğiminden 
dolayı kademe kademe alçalarak kuzey 
duvarına bağlanmaktadır. Bu kademelenme 

harimle bitişme yerinden 4.40 ve 4.70 m.lik 
aralıklarla gerçekleşmiş ve sonra düzelmiştir. 
Arazinin eğimi ve zeminin hareketlenmesiyle 
zaman zaman çatlama ve yarılmalara maruz 
kalan ve – avludaki yüksek dolgu toprağın da 
basmasıyla - dışarıya doğru meyleden duvarın 
mukavemetini artırmak için dış tarafına 1970 
yılında23 2 adet kargir destek vurulmuştur. 

23 E.Yurdakul, ”1978 Yılına Kadar Alâeddin Camii’nde Yapılan Onarımlar”, 

Minber
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Köşelere 7.00 ve 9.00 m.lik mesafelerde 
yükselen taş örgülü dikdörtgen desteklerin 
(payanda-konturfor) ebadı 0.42x1.13 m. olup, 
yükseklikleri de avlu duvar seviyesindedir. 
Kuzey duvarı farklı iki cephe görünümündedir. 
İnşa dönemleri de birbirinden ayrı olan 
bu cephenin doğu tarafta kalan kısmının 
külliyenin ilk yapılan bölümünü oluşturan kûfe 
plânlı mekâna ait olduğu belli olmakta, ancak 
malzeme ve örgü tekniği olarak benzerlik 
göstermemektedir. 21.95 m. uzunluktaki bu 
duvar doğu tarafta aynı yüksekliktedir. Örgü 
olarak düzgün yonu taş kullanmış ve duvarı 

XIII. Vakıf Haftası Kitabı(5-6 Aralık 1995-Ankara), Ankara,1996, s.123-
170; M.R.Abicel,”Konya Alaeddin Camii’nde Yapılan Onarımlar ve Zemin 
Güçlendirme Çalışmaları ile Alaeddin Tepesinin Sorunları”, V. Vakıf Haftası 
Restorasyon ve Vakıfların Ekonomik ve Sosyal Etkileri Semineri(7-13 Aralık 
1987), Ankara,1988, s.27-70(s.30).

desteklemek için ortaya yakın bir yerden 
payanda vurulmuştur. Yandakilerle aynı form 
ve büyüklükte olan bu desteğe rağmen duvarın 
doğu köşesi yakınındaki çatlak ve yarılmaların 
önüne geçilememiş, avludaki toprak dolgunun 
da itmesiyle bu yarıklar büyümeye başlamıştır.
Duvarın cephesinde 2.70 m. aralıkta yatay iki 
kuşak dikkati çeker. Alttaki, zeminin 2.70 m. 
yukarısından başlayan, üstteki ise duvar üst 
seviyesine yakın olan (1.20 m.) bu kuşaklar 
duvardan dışarı doğru hafif çıkıntı yaparak (8 
cm) bir raf şeklinde bütün yüzeyi kat etmekte, 
profillendirilmiş alt dolgu beyaz renkleriyle 
sade monoton yüzeye hareket getirerek estetik 
görünüşe katkı sağlamaktadır.
Duvarın batıda kalan diğer uzantısı bu ilk 
duvara bitişme yerinden kırıldıktan sonra hafif 

Avlu ve türbeler
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kuzeye yönelerek batı duvarına bitişmektedir. 
Öncekinden daha zengin bir görünüşe sahip 
olan ve 3–4 m. kadar daha yüksek tutulan bu 
kısımda duvar örgü elemanı olarak benzer 
taş kullanılmasına karşılık ön cephe daha 
muntazam kesilmiş beyaz, gri, kahverengi taş 
ve renkli mermerlerle kaplanmıştır. Farklı 
bir üslûpla ele alınan bu gösterişli duvarın 
üç kapısı bulunmakta, düz, dilimli ve zikzak 
formlu kemerli nişlerin çevrelediği kitabelerin 
yanında yıldız panolar ve üstteki kemerli sütun 
galerileriyle dikkat çekmektedir.
Doğudan batıya doğru sıralanmak üzere 
kitabeler şöyledir24:

Harim: Harim iki ayrı bölümden 
oluşmaktadır. Farklı dönemlerde inşa edildiği 
kesinlik kazanan caminin doğudaki ibadet 
kısmı aynı zamanda kapalı mekânın da en 
geniş alanıdır. Yapılan araştırmalar buranın ilk 
inşa edilen taraf olduğunu ortaya koymakta, 
Konya’nın ilk Ulu Camii25 olduğu vakfiyelerle26 
eski kaynaklarda27 zikredilmektedir. Kûfe 
planlı olan bu mekânın birisi doğu, diğer 
kuzeyden olmak üzere iki kapısı vardır. 
Doğudaki bugünkü giriş orijinal olmayıp 19. 

24 J.H. Löytved, Konia, Inschriften der Seldschukischen Bauten, Berlin, 
1907, s. 21-37; C.Huart, Epigraphie Arabe d’Asie Mineure, II-III, Paris, 
1894-1895, s.49 vd.; İ.Hakkı Konyalı, a.g.e., s.298,300,304,309 vd.; R. 
Duran, Selçuklu Devri Konya Yapı Kitabeleri (İnşa ve Tamir), Ankara, 2001; 
R.Duran, a.g.m., s.23-30; Y. Erdemir, Alâeddin Camii ve …, Konya, 2009; 
ve diğerleri.
25 H. Karamağaralı, “Konya Ulucamii”, Rölöve ve Restorasyon Dergisi 4, 
Ankara, 1982, s.121-132.
26 O. Turan, a.g.m., s. 197-235 deki Şemseddin Altun-aba Vakfiyesinde 
“Mahalli tarif edildiği üzere, Konya Kasrı içinde bulunan Mescidü’l-
Camiü’l Atik’e vakfolunmuş dükkana kadar ibaresinin bulunması buradaki 
Ulu Cami’ye işaret etmektedir. Vakfiyenin 1021 tarihli olması caminin 
bundan önceye ait olduğuna, yani 12. asırda yapıldığına kesin bir delil teşkil 
etmektedir.
27 Dönemin Arab müelliflerinden el Herevi (Ölümü 611/1214-1215) Kitabu’l 
Ziyaret adlı eserinde “Konya şehrinde, Camiü’l-Kebir’in yanındaki kilisede 
hâkim Eflatun’un mezarı vardır” demekle Alâeddin Tepesi’ndeki bu camiye 
işaret etmektedir. Bu konuda bak. H. Karamağaralı, a.g.m., s. 121.

yüzyılın sonlarında Konya Valisi Sururi Paşa 
zamanında yapılan onarımlarda açılmıştır. 
Ancak bu kapıdan önce de burada bir girişin 
bulunduğu eski fotoğraflarla belgelenirken, 
sadece yerinin biraz değiştiği tespit 
edilebilmektedir. İçerisi mihrap duvarına 
paralel olarak atılan ve sivri kemerlerle 
birbirine bağlanan destek sıralarıyla yedi 
sahına ayrılmış olup, üst örtü her sırada 
sekizer adet olmak üzere altı sıra sütunun 
oluşturduğu toplam 48 destekle taşınmaktadır. 
Doğu duvarına bitişenler köşelidir. Ancak 
bunların orijinalinde kârgir olmayıp duvarın 
yanından yükselen sütunlar olduğu ve 
sonradan etraflarının tuğla ile örülerek 
(mantolama) duvara bitişik (1.05-1.15 ile 1.15-
1.35) ölçülerinde ayaklar haline getirildiği 
anlaşılmaktadır28. Böylece batıdaki çiftli iki 
sütun ile birlikte toplam elli devşirme sütun 
sayısına ulaşılmaktadır ki bu rakam Osmanlı 
dönemine ait 168529 tarihli onarım keşif 
belgesinde zikredilen “49 mermer direkleri 
doğrultmak için kârgîr rıhtım” inşa ettirildiği 
kaydını doğrulamaktadır.
Bu bölüm batı taraftan sonradan buraya 
ilâve edilen kubbeli mekâna bağlanmıştır. Bu 
bağlantının zorlamayla yapıldığı desteklerin 
durumundan anlaşılmakta, organik bir 
bütünlük göstermediği kemer sıralarının 
düzensizliğinden takip edilebilmektedir. 
Kemerleri taşıyan mermer sütunlarla başlıkları 
devşirmedir. Çapları 0.45-0.50 m., boyları 
ise 2.55-3.10 m. arasında değişen sütunların 

28 O.N. Dülgerler-Y.Kaltakçı, “Konya Alaeddin Cami Restorasyon Projeleri 
Uygulamaları”, XIII. Vakıf Haftası Kitabı, Ankara, 1996, s. 193-217.
29 Y. Oğuzoğlu, “Alaeddin Camii’nin 17. Yüzyıldaki Durumu ve Şer’iyye 
Sicillerindeki Onarım Belgeleri”, V. Araştırma Sonuçları Toplantısı I, 
Ankara, 1987, s. 78-89; A.O. Uysal, “XVII. Yüzyıla ait Mahkeme Sicillerine 
Göre Onarımlar Sonucunda Konya Alaeddin Camiinde Meydana Gelen 
Değişikliklerin Tahlili ve Bazı Düşünceler”, V. Araştırma Sonuçları Toplantısı 
I, Ankara, 1987, s.99-125.
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silindirik gövdeleri yukarıya doğru hafif 
incelerek birer başlıkla tamamlanırlar. Açık 
ve koyu gri mermerden işlenen yüzeyleri 
genellikle düz sade olarak perdahlanmış, 
sadece güneyde ilk sıradaki bir sütunla ikinci 
sıradaki dört sütunun gövdeleri dekorlanmıştır. 
Aynı şekilde kompoze edilen dekorasyonda; 
alt tarafta geometrik örgülü ve içleri bitkisel 
bezemeli kemerli sathî nişler yan yana gövdeyi 
çevrelerken, daha uzun kalan üst kısımları 
derin olarak yivlenmiş ve ortalarda birbirine 
düğümlenen kaval silmelerle zarif bir görünüm 
almıştır. Başlık ve tablaların çoğu sadedir. 
Yanlardan aşık kemiğine benzeyen bazı 
başlıkların uçları içeriye doğru volütlenerek 
araları badem şeklinde dilimlenmiştir. Bazıları 
ise akant yapraklı ve Korint nizamındadır. 
Tablalara oturan tuğla örgülü sivri kemerlerin 
araları da yine tuğla ile örülerek üstleri ahşap 
kirişlerle kapatılmıştır. Kemer sıralarının ters 
istikâmetine atılan silindirik kirişler üstten ince 
tahta levhalarla kaplıdır.
1968 yılında bu bölümde köklü bir onarım 
yapılmıştır. Bu onarımda kolonların ayakları 
temelde 1 m.ye 1 m. kare betonarme pabuçlara 
sarıldıktan sonra dört yönde birbirine 
bağlanarak statik denge sağlanmaya çalışılmış, 
toprak damı kaldırılarak ters kirişli betonarme 
dam yapılmış, ahşap kemer gergileri demir 
gergiler ile değiştirilmiştir30. Daha sonra (1980 
yılında) zeminin hareketlenmesiyle caminin 
temelleri kayınca içerdeki mermer sütunların 
pek çoğunun kesilmesi nedeniyle kalın demir 
kelepçelerle sağlamlaştırılmıştır31.
Duvarları harçla sıvalı iç mekâna hafif 
genişleyerek açılan pencereler dıştan 
dikdörtgen içten kemerli olup kemer gözleri 

30 E. Yurdakul, a.g.m., s. 128 
31 M. R. Abicel, a.g.m., s. 30

örülerek doldurulmuştur. Kıble duvarındaki 
altı pencere yakın aralıklarla üçerli iki grup 
halinde yan yana sıralanırken, yukarıda da 
belirtildiği gibi ortada yedi m.’yi geçen masif 
bir duvar boşluğu meydana gelmektedir. 
Buranın ilk Ulu Cami olarak inşa edilmiş 
olması nedeniyle mihrap ve minberini de 
gerektireceğinden yapının eski mihrabı ile 
minberi burada olmalıdır. Minberi bugün 
ortadaki kubbeli bölümdedir. Bu minberin 
Sultan Mesud ile oğlu Kılıç Arslan’a ait olduğu 
üzerindeki kitabelerle sabittir. Doğudaki bu 
ilk camiyi yapanlar bu Sultanlar olduğuna göre 
buranın minberinin sonradan kubbeli mekâna 
taşındığı ortaya çıkmaktadır. Eski mihrabın 
hangi malzemeyle yapıldığı nasıl olduğu v.b. 
gibi konusunda hiçbir kayıt ve belgeye sahip 
değiliz. 19. yüzyılın sonlarında Konya’ya 
gelen batılı araştırmacıların (F. Sarre) çektiği 
fotoğraflarda burada bir mihrap görünse de 
bunun caminin eski mihrabı olmayıp geç 
dönem özelliği taşıdığı belli olmaktadır. Ancak 
caminin orijinal mihrabı ve minberinin burada 
olması gerektiği rahatlıkla söylenebilir.
Mihrap, minber ve kubbenin bulunduğu orta 
bölüm yanlardan daha yüksektir.  “Transept” 
planlı olarak da söylenen bu bölümde 
mihrabönü kubbesi önde haçvari planlı 
serbest iki ayak, arkada ise kıble duvarına 
bitişik yarım ayaklara oturan kemerler 
tarafından taşınmaktadır. Haçvari ayakların 
arasında sahın önden üçlü kemer sistemine 
açılmaktadır. Bunun doğusunda kalan daha 
dar iki sahınla batısındaki bir sahın dikey, 
Sultan mahfelinin bulunduğu batı kanat 
ise yatay bir sahın sırası oluşturmaktadır. 
Kubbenin doğusundaki iki sahını taşıyan 
desteklerden birisi kıble duvarına bitişik 
olmak üzere sütun, sütun, ayak, sütun, ayak 
şeklinde sıralanmakta, kuzeydeki kalın ayak 
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aynı zamanda kuzey duvarına bitişmektedir. 
Dış sahında ise doğudaki bu mekânın 
sütunları 0.70-0.90 m. aralıklarla yan yana 
dizilmiş olup, sütun boylarıyla kemer ayakları 
ve tepe seviyeleri de farklılık göstermektedir. 
Kubbenin batısındaki sahının ayakları ise 
dikdörtgen kesitli ve kesme taş örgülüdür. 
Doğu kanatla birleşmenin getirdiği bazı 
zorlamalarla taşıyıcıların düzen ve sıralamaları 
bozulmuş, sahın ve örtü sistemi de buna 
uydurulmaya çalışılmıştır. İki bölümü 
birbirine bağlayan kemerlerin sırası kuzey-
güney doğrultusundadır. Kemerlerden birisi 

biraz şakülünden kaçarak tuğla örgülü kalın 
ayağa otururken diğerleri ortada serbest iki 
sütunla taşınmakta, güneyde ise doğrudan 
kıble duvarına basmaktadır. Buranın tavanı 
doğrudakiyle aynı seviyede olduğu için orta 
bölümden daha düşük kalmıştır. Ortadaki 
transept bölümün yüksekliğinden dolayı daha 
basık kalan bu kısmın kemer üstleri yandan 
tuğla örgülü duvar ile kapatılmış, aydınlığı 
temin için üst tarafında dört adet dikdörtgen 
pencere açılmıştır. Aynı tuğla örgü batı ve 
kuzey taraf için de geçerli olup buralara da 
yine dikdörtgen pencereler açılmıştır. 

Sultanların sandukaları
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Transept planlı bu orta bölümün kıble duvarı 
ilk yapılan doğu tarafın duvarıyla birleştiği 
yerden kuzeye doğru biraz kırılarak devam 
etmekte, dolayısıyla farklı bir döneme ait 
olduğu da belirginleşmektedir. Örtü sistemi 
de mihrap eksenine doğru yükselmekte, dikey 
konumdaki kemerlerin üstündeki silindirik 
örtü kirişleri doğu tarafın aksine yatay 
olarak sıralanmaktadır. Duvarlar anlatılırken 

de söylendiği gibi kuzeyde ayaklar sivri 
kemerlerle birbirine bağlanmış, mihrabın 
karşısındaki duvara iki sütunun taşıdığı üçlü 
bir kemer açılmıştır. Ortadaki kemer 3.40 
m. açıklığı ile doğu (1.92 m.) ve batı (2.70 m.) 
dakinden daha geniştir. Haçvari, dikdörtgen 
ve “L” planlı ayakların kalınlıkları 1.00 – 2.10 
m. arasında değişmekte, şpolyen mermer 
sütunlar ise silindirik ve oval formlarıyla 
dikkati çekmektedir. 
Sultan mahfelinin yer aldığı batı kanat biraz 
daha öne çekilerek doğu tarafla bir simetri 
oluşturulmaya çalışılmış, ancak yine de kısa 
kalmıştır. Aynı simetri anlayışı sahın düzeyinde 
de dikkati çekmekte, ayak ve sütunlarla 
bunların taşıdığı kemerler ilk taraftaki gibi 
doğu-batı istikametinde sıralanmaktadır. 
Ayaklar taş, kemerler tuğla ile örülmüş, 
devşirme silindirik mermer sütunların arasına 
oval yassı olanlar da katılmıştır. 

Sultan mahfeli güney-batı köşededir. 
İki taraftan duvara bitişen fevkani mahfil 
doğudan 2, kuzeyde 2 ayak ve bunların arasına 
atılan kemerlerin üstünde yükselmekte ve 2 
sahınlık bir yer işgal etmektedir. Batı duvarına 
bitişik bir merdivenle çıkılan mahfilin üst 
tarafı da iki kemer gözüyle sınırlanmıştır. 
Ön yüzünde kemer örgüsü arasında Selçuklu 
dönem çini çivilerinin üzerinin sonradan 
sıvanarak kapatıldığının söylenmesi32 burada 
çinilerin olabileceğine işaret etse de ancak 
bugün bunların olduğunu ve olabileceğini 
gösteren herhangi bir ize rastlanmamış daha 
önceki kaynaklarda da belirtilmemiştir.
Camideki en önemli elemanlardan olan 
mihrap, mihrap önü kubbesi ve minber ufak 

32 O. N. Dülgerler- Y. Kaltakcı, a.g.m., s. 107.

Mihrap ve önündeki 
kubbe
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değişikliklerin dışında orijinalliğini koruyarak 
günümüze kadar gelebilmişlerdir. Bunlar aynı 
zamanda Selçuklu dönemini üslubunu en iyi 
şekilde yansıtan sanat ürünleridir.

Mihrap caminin ortadaki kubbeli bölümde 
yer almaktadır. Mihrap önü kubbesinin 
altında bulunan ve yanındaki minberle 
beraber organik bir bütünlük oluşturan 
mihrap,  aynı zamanda avlu taç kapısıyla da 
aynı eksende bulunmakta ve tam karşısına 
isabet etmektedir. 5.92 m. genişlik ve 7.20 
m.yi aşan yüksekliğiyle33 Anadolu Selçuklu çini 
mihraplarının da en büyük ve anıtsal örneğini 
teşkil eden eser, orijinalinde tamamen “çini 
mozaik” tekniğiyle yapılmış iken; Osmanlı 
döneminden beri devam eden tahribatların 
neticesinde Caminin büyük ölçüde zarar 
görmesi ile birlikte aynı akıbete maruz kalmış 
ve alt tarafı tamamen yok olmuştur. Mihrap 
önü kubbesiyle kıble duvarındaki çatlak ve 
çökmeleri gidermek için yapılan tadilatlar 
ve zemin güçlendirme sırasında alt kısmının 
yıkılması ve çinilerinin dökülmesi üzerine 
dönemin Konya Valisi Sururi  Paşa’nın 
zamanında 188934 yılında ortasına mermerden 
yeni bir mihrap yapılıp yıkılan diğer tarafları 
da alçı ile tamamlanarak yüzeyleri eski 
durumu gibi tezyîn edilmiştir. Kalıplama 
tekniğiyle aynı ölçülerde dökümü yapılan 

33 Ö.Bakırer, Onüç ve Ondördüncü Yüzyıllarda Anadolu Mihrabları, Ankara, 
1976, s.141-143 ve s.273. Şekil 19’da mihrabın ölçülerini 600 m.genişlik ve 
6.90 m. yüksekliğinde vermekte. Y. Önge, “Konya Alaeddin Camii’nin Çinili 
Mihrabı”, Önasya, Ankara, 196, s.11-12 ve 22’de “bugünkü iç zeminden 
çinili üçgen bingilerin teşkil ettiği kubbe kaidesine kadar takriben 8.00 m. 
yükselmektedir.” bilgisini verirken mihrabın (Resim 5) son buluntulara 
göre plan ve tahmini bir çizimini yapmıştır. Y. Edermir, “Konya Selçuklu 
Yapılarındaki Çini Mihraplar”, Antalya 3. Selçuklu Semineri Bildirileri (10-
11 Şubat 1989), İstanbul, 1989, s. 60-70.
34 Z.Oral, “Konya’da Alaeddin Camii ve Türbeleri, Yapılar-Kitabeler”, 
Yıllık Araştırmalar Dergisi I, Ankara, 1957, s.45-62; İ.H. Konyalı, a.g.e., 
s.314-315; M.Önder, a.g.e., s.92’de bu onarım tarihini H.1307/1891 olarak 
vermektedir. 

alçıların bezemesi sağlam kalabilen üst tarafın 
çinilerindeki renk ve desenlerle büyük ölçüde 
uyum sağladığından kompozisyon bütünlüğü 
ve ahengi fazla bozulmamıştır. Buna karşılık 
ortadaki ilâve bölümün form ve kompozisyon 
düzeni son derece uyumsuz olup, kalitesiz ve 
kirli mermere işçiliğin kabalığı da eklenince 
mozaik çininin zarafetiyle, tezat teşkil eden 
çirkin bir mihrap görüntüsü ortaya çıkmıştır. 

Mihrap önü kubbesi (maksura)  8.40 m. 
çapındadır. İç kısmı ve tepesi geç dönem (19.
yy.)’in özelliğini yansıtan (sıva üzerine kalem 
işi olarak) motiflerle süslenerek yenilenmiş, 
buna mukabil etek ve geçiş elemanlarıyla 
bunların çini kaplamaları orijinalliğini 
koruyabilmiştir. Kubbe; güneyden doğrudan 
kıble duvarına, diğer yönlerde ise kârgir 
ayakların taşıdığı tuğla örgülü sivri kemerlere 
oturmaktadır. Kemeri taşıyan ayaklardan 
dikdörtgen olan ikisi  (0.65X0.95 m.), mihrap 
duvarına bitişirken, kuzeyde kalan haçvari 
plânlı kargir iki ayak ise serbest olarak 
yükselmektedir. Genişliği 1 m.’ye yakın olan 
(0.95 m.) kemerlerin ayakları arasındaki açıklık  
7.15  m.’yi  bulmaktadır.
Mihrap ve kemerlerin hemen üstünden 
başlayarak kubbe eteğine kadar olan ara 
boşluğu dolduran elemanlar altta kare, üstte 
ise yirmi kenarlı bir kasnak oluşturarak 
kubbeye geçiş teşkil ederler. Kasnakta geçiş 
elemanı olarak üçgenler kullanılmıştır. Yatay 
ve dikey vaziyette ve genellikle meyilli olarak 
düzenlenen toplam 36 adet üçgen panonun 
20 tanesinin tabanı yukarıya, 16 sının ise aşağı 
gelecek şekilde yerleştirilmişlerdir. Köşe 
teşkil etmek için oluşturulan bu konumdaki 
üçgenlerin ölçüleri de farklılaşmakta, daha 
büyük olan köşedekilerden aralara doğru 
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gittikçe küçülmektedir. Bunların alt ve üstten 
palmet-lotüs dolgulu birer süs bordürü ile 
sınırlanmıştır. Palmet ve lotüslerin nöbetleşe 
olarak yan yana sıralandığı her iki bordürde de 
aynı kompozisyon tekrar edilmiş, ayrıca daha 
geniş olan alt bordürdeki palmetlerin tepeleri 
de boşaltılmıştır. Zemin beyaz, palmetler mor, 
lotüsler ise firûze renkli çinilerden kesilerek 
mozaik tekniğiyle yüzeye uygulanmıştır.

Minber mihrap önü kubbesini taşıyan 
batı kemerinin ayağına bitişik durumdadır. 
Daha iyi görülebilmesi için bir taraftan 
(doğu) duvardan çıkıntı yapan bu ayağa 
yaslanırken, diğer (batı)  taraftan bu çıkıntıyla 
duvar arasında oluşan 0,60 m.’lik boşluk  
güzel görüntü vermeyen tahta levhalarla 
kapatılmıştır. 3,58 m. uzunluk 1,07 m. genişlik 
ve köşk tavanına kadar olan 4,20 m. yüksekliği 
ile orta boylu minberlerden35 sayılmakta 0,10 
m.’lik bir kaideye oturmaktadır. Büyük ölçüde 
özelliğini korumuş ve bazı ufak değişikliklerin 
dışında günümüze sağlam ve eksiksiz 
gelebilmiştir. Hemen bütün kaynaklarda 
abanoz ağacında yapıldığı belirtilen ve ceviz 
ağacında işlendiği de düşünülen36 eser, aynı 

35 Z.Oral, “Anadolu’da Sanat Değeri olan Ahşap Minberler Kitabeleri ve 
Tarihçeleri”, Vakıflar Dergisi V, Ankara, 1962, s. 23-77.
36 Türk sanatıyla ilgili kaynaklarda minberleri anlatılırken genellikle abanoz 
ağacından yapıldığı söylenir bilindiği kadarıyla minberlerde kullanılan 
ağaç cinsinin şimdiye kadar herhangi bir araştırması, tetkiki ve laboratuar 
incelemeleri yapılmamış, kulaktan dolma bilgiler yayınlarda bir birine atıf 
yapılarak aktarıla gelmiştir. Abanoz ağacı iki cinstir. Amerika’da bulunan 
beyazı bu isimle anılırken diğeri koyu renkli olup Madagaskar adalarında 
yetişmektedir. Alâeddin cami minberine konu olan bu sert lifli ağaç cinsi temin 
edilmesi zor, kaliteli ve işlemeye müsaittir. Siyaha yakım koyu renkli olması 
nedeniyle hemen bütün minberlere mal edilmektedir. Mümkündür. Ancak 
Anadolu’da abanoz ağacının yerine cevizin kullanıldığını düşünüyoruz. 
Hem burada yetiştiği için temin edilmesi kolay ve ekonomik olmakta ve 
hem de işlemeye müsait bulunmaktadır. Cila ve verniklenmesinden dolayı 
zamanla koyulaşarak abanoz ağacının rengine yaklaşmaktadır. Bunun için 
Alâeddin caminin minberinin de ceviz olabileceğini hesaba katmak gerekir. 
Nitekim kaynaklarda bununla ilgili farklı ifadelere yer verilmiştir. İslam 
Ansiklopedisi ”Minber” maddesinde ceviz ağacından olduğu belirtilirken, C. 
Huart, Mevleviler Beldesi Konya, (M. Uzel) İstanbul, 1978, s.96 da Abanoz 

zamanda üzerinde yapanı, yaptıranı ve tarihi 
yazılı olduğu Selçuklu döneminin Aksaray’dan 
sonraki en eski ve nadir örneklerdendir. Yan 
kanatlarda ve alınlıkta “kündekârî” tekniği 
kullanılmış diğer kısımlar “oyma” ,”kabartma” 
ve “eğri kesim” tekniğiyle işlenmiştir; işçilik 
kalitesi fevkalâde yüksektir 
Dilimlenmiş hafif sivri kemerli olan kapısının 
kanatları yerinde bulunmamaktadır. 
Kanatlardan birisinin kaybolduğu, 
diğerinin İstanbul Müzesi’ne nakledildiği 
belirtilmektedir.37 Etrafı üç bordürle 
çevrelenen kapı açıklığına 0,11 m. yükseklik ve 
0,40 m. genişlikteki bir basamağı müteakiben 
0,13 cm.’lik bir eşikle geçilir. 073 m. genişlik 
ve 1,50 m. yüksekliğindeki kapı açıklığı dıştan 
dikdörtgen bir çerçeve içine alınmış, üst 
tarafı ise dörtgen alınlık ve üçgen alınlık ile 
tamamlanmıştır.
Cepheyi dıştan çevreleyen söve kirişinin 
dış yan yüzeylerine tekli, ön yüzeyine ise 
aynı motifin ikili grubu oyma-kabartma 
olarak işlenmiştir. Dıştaki bitkisel bordür 
altı santimetre genişliktedir. Buna da 
karşılıklı birleşip genişleyerek  (S) kıvrımı 
yapan iki kıvrım dal, alternatifi olan bir 
diğeriyle içli dışlı kesişerek birbirlerinin 
boşluğunu doldurmakta, aralarda da stilize 
yapraklar yer almaktadır. Düz satıhlı derin 
oyma tekniğiyle işlenen (2 cm. derinlikte) 
nebati dolgu bu bordür 1,80 m. kadar devam 
ettikten sonra kitabeyle kesilmekte, yukarıya 
doğru tekrar devem ederek tepe başlığında 
nihayetlenmektedir. İçteki iki bordür daha 
dar tutulmuştur tepenin pahlanmasıyla oluşan 

veya Hint Meşesinden yapıldığını yazmaktadır. Örnekleri daha da çoğaltmak 
mümkündür.
37 Z.Oral, a.g.m., s.47 de Tarihi Osmani Ercümeni Mecmuası, sene 6, s.531 
e atıf yaparak bilgi vermektedir
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meyilli yüzeyi dolduran farklı genişlikte ve 
daha dar olan bu bordürler aynı zamanda 
minberin kemerli girişine de çerçeve teşkil 
ederler. Hafif içbükey olarak oyulmuş dört 
santimetre genişlikteki dış bordüre kabartma 
olarak nesih yazı işlenmiştir. Kapı açıklığının 
sağ altında başlayıp üst tarafı dolaşarak sol 
altta tamamlanan yazıda Selçuklu Sultanı 
II. Kılıç Arslan’a ait şu öğüt dolu ibare yer 
almaktadır:
Kapı çerçevesinin üstünde kalan ve cepheyi 
ikiye bölen yatay kitabelik (0,10x1,03 m. 
ebadında) kûfi yazılıdır. Panonun alt kenarına 
kabartılan ve bütüne nispetle 1/3 oranındaki 
alana isabet edecek şekilde düzenlenen yazının 
harf uçları üst tarafta ince şeritler halinde 
birkaç kere düğümlenerek tepede nöbetleşe 
palmet ve lotuslarla tamamlanırlar. Sultan I. 
Mesud’ a ait kitabenin metni şöyledir:

Değerlendirme ve Sonuç
Konya’nın Selçuklu başkenti olması ile birlikte 
Müslüman Türklerin dinî görevlerini yerine 
getirebilmesi için hızla ibadethanelerin 
inşaasına başlanmış ve aynı zamanda bir de 
“ulu cami”ye ihtiyaç duyulmuştur38. Zaten 
Türklerde şehirlere bir ulu cami inşaası 
geleneğinin bulunmasından dolayı Sultan 
I. Mesud tarafından “Ehmedek”39 olarak da 
bilinen, iç kaleye yaptırılan ve saltanatı da 
temsil eden bu cami, diğer sultanların da 
zaman içindeki ilâveleriyle bugünkü durumuna 
gelmiştir. Bu bakımdan yapıda homojenlik söz 
konusu değildir. Böyle olmadığı kitabelerden 
de anlaşılmakta ve hiçbir Selçuklu eserinde 
karşılaşmadığımız kitabe sayısı ve zenginliğiyle 

38 H. Karamağaralı, a.g.m., s. 121-124 ve s. 127-128, şekil  2-3.
39  İ.H. Konyalı, a.g.e., s. 314. Minber
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hemen bütün yapının safhalarını takip 
edebilmek mümkün olmaktadır. Alâeddin 
Camii aynı zamanda inşaasından sonra 
tamamlanması en uzun süren eser olup, 
yapımında dört sultanın emeği ve imzası 
bulunmaktadır. Mevcut kitabelerle, belge ve 
araştırmalardaki bulgular caminin yapımının 
farklı iki aşamada gerçekleştirildiğini ve doğu 
tarafındaki çok sütunlu büyük mekânın sultan 
I. Mesud tarafından Konya’da ilk Ulu Cami40 
olarak inşaa edildiğini ortaya koymaktadır. 

40 H Karamağaralı a.g.m., s. 122-123.

Muhtemelen bitmek üzere olduğu ve son 
aşamasına gelindiği sırada henüz açılışını 
göremeden, yaptırdığı eserine vakıf tesis edip 
vakfiyesini tanzim ettirme fırsatı bulmadan 
vefat eden sultanın yerine geçen oğlu II. 
Kılıç Arslan tarafından noksanları giderilerek 
ibadete açılmış ve hatta adını kazdırdığı 
minberi de bu sultan koydurmuş olmalıdır. 
Minber kitabeleri de bu düşüncemizi teyit 
eder niteliktedir. Minberde yazılı olan 
ibarelerle, 1155 rakamı Sultan I. Mesud’un 
ölümü ve yerine II. Kılıç Arslan’ın tahta 
çıktığı tarih olup, anlaşılan Kılıç Arslan sultan 
olur olmaz ilk önce burasıyla ilgilenmiş, 
arkasından kendi adıyla anılan köşkünü 
yaptırmış, uzun saltanat yıllarının sonlarına 
doğru da ibadete açtığı bu caminin batısına 
türbesini inşaa ettirmiştir. Oğlu I. İzzettin 
Keykavus ise caminin şimdiki orta bölümünü 
ve batı kanadıyla kendi adına bir türbe 
yapımını (Mütevelli Atabek Ayas’a) emrederek 
inşaasını başlatmış, ancak bitirmeye ömrü vefa 
etmeyince caminin eksik kalan diğer kısımları 
kardeşi I. Alâeddin Keykubad tarafından 
tamamlanarak ibadete açılmıştır. Keykavus’un 
Viranşehir’de ölmesi ve vasiyeti üzerine 
Sivas’ta yaptırdığı şifahanesinin türbesine 
defnedilmesinden dolayı avludaki yapımını 
başlattığı türbeye artık gerek kalmadığı 
için bu türbe bitirilmeden öylece bırakılmış 
olmalıdır. 
Selçuklu kentlerinde sultanlar tarafından veya 
bunların adına (devlet ileri gelenlerinden) 
yaptırılan bir “Ulu Camii” geleneği söz 
konusuyken başkent Konya’da bulunmaması 
mümkün değildir. Bu camii 1201 tarihli Altun-
aba vakfiyesinde adı geçen sarayın yanındaki 
“Camiü’l-Atik” yani Ulu (Eski) Camii’dir. 
Bugünkü caminin kitabelerinde, minberde 
Sultan I. Mesud ile II. Kılıç Arslan’ın, 

Camini doğu cephesi ve 
girişi



125

Sultanlar Türbesinde II. Kılıç Arslan’ın, 
avlu duvarında da I. İzzeddin Keykavus ve 
I. Alâeddin Keykubad’ın isimleri geçmekte, 
buna mukabil Sultan I. Mesud’un adı 
minberde olduğu halde duvar kitabelerinde 
bulunmamaktadır. Oğlu Kılıç Arslanı’n da 
minber ve türbede ismi yazılı olduğu halde 
caminin duvar kitabelerinde yer almaması bu 
iki sultanın sonradan yapılan ilâvelerle ilgileri 
olmadığını gösterir. Diğer bir ifadeyle sonraki 
ilâveler I. Keykavus ve Keykubad tarafından 
gerçekleştirilerek yapı tamamlanmıştır. 
Sultan Keykavus kitabelerin birisinde 
caminin imarını, diğerinde de türbe ile 
birlikte caminin yapılmasını mütevelli Ayaz’a 
emrederken, Sultan Alâeddin Keykubad da 
yine başka bir kitabede aynı Ayaz’a caminin 
tamamlanmasını emretmekte ve Ayaz da 
Keykubad’ın mütevellisi olarak H.617/1220 de 
eserin tamamlandığını başka kitabeyle tescil 
etmektedir. Ayaz ayrıca kendisinin mütevelli, 
mimarının da Şamlı Muhammed bin Havlan 
olduğunu bir diğer kitabeye kazdırmıştır. Bu 
durumda mütevelli Atabeg Ayaz’ın Sultan 
Keykavus ve Keykubad’ın emrinde Şamlı 
Havlan oğlu Mehmed usta ile birlikte çalıştığı, 
Yusuf bin Abdülgaffar’ın II. Kılıç Arslan 
Türbesi’ni inşa ettiği, Ahlatlı Hacı Mengüm 
Berti’nin de Sultan I. Mesud’un ahşap ustası 
olduğu anlaşılmaktadır. İşte Sultan Mesud’un 
bu Ahlatlı ustaya yaptırdığı 1155 tarihli 
minberin konduğu daha eski tarihli bir cami 
olması gereken yer burası zannedilmiş ve 
kubbeli mekânın ilk yapılan bölüm olduğu 
sanılmıştır. Hâlbuki burası Keykavus ve 
Keykubad dönemine ait ilâve bölümdür 
ve batı kanatla beraber inşa edilmiştir. Bu 
durumda İzzeddin Keykavus’un dedesi Sultan 
Mesud’un yaptırdığı ilk bölüme orta ve batı 
tarafın ilâve edilmesini ve bununla birlikte 

avludaki yarım türbenin de inşasını Atabeg 
Ayaz’a emrettiği anlaşılmaktadır.
Alâeddin Keykubad döneminin ustalarından 
birisi de Kerimüddin Erdişah’dır. Cami avlu 
duvarının kuzey-batı köşesindeki kemerli 
bir niş içinde verilen kapısının üstünde adı 
geçmektedir. Lacivert üstüne beyaz olarak 
kabartılan çini kitabedeki bu ustanın caminin 
çinilerini yapan sanatkârı olduğunu hemen 
bütün sanat tarihçileri kabul etmiş ve ismini 
çiniye işlemesinin nedenini de mesleğine 
bağlamışlardır. Doğru bir teşhis olduğunu 
düşündüğümüz bu rozet kitabede Alâeddin 
Keykubad’ın adı geçmese de sıfatı “es-sultan 
el-muazzam” olarak yazılmış ve H.617/1220 
tarihi düşülmüştür. Bu durumda H.616/1219’da 
Keykavus’un başlattığı eserin H.617/1220’de 
Keykubad’ın uhdesinde çinileriyle beraber 
bitirilerek kitabenin bu kapıya konduğu 
söylenebilir. Öyleyse Alâeddin Keykubad’ın 
bu ustası mihrap ve kubbenin çinilerini 
yapan sanatkârdır ve çinilerini yaptığı yerler 
de Keykubad döneminin ilâve bölümleridir. 
Yani ilk yapılan değil son yapılanlardır. “Bu 
kapının sonradan açıldığı ve kitabenin de bir 
başka yerden getirilerek buraya konduğu” 
düşüncesine katılmak mümkün değildir. 
Kuzey avlu duvarının üstünde sıralanan 
orijinal pencere galerisi ve bunları taşıyan 
kısa mermer sütunların ana cepheden öne 
doğru çıkıntı yapan kapı kütlesinin bu çıkıntılı 
yan kenarlarını da dolaşarak tamamlanması 
buranın kuzey duvarla birlikte bir bütün 
halinde ele alınarak örüldüğüne işaret 
etmekte, aynı malzemenin kullanılması 
da bunu doğrulamaktadır. Zaman zaman 
tadilatlar yapılmış ve değişiklik geçirmiş 
olsa da genelde bu cephe tasarımı korunmuş 
görünmektedir. Alâeddin Keykubad ve 
dönemini elkap ve tarihiyle belgeleyen bu 
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kitabenin bir başka yerden getirilebileceği 
tek yer çinilerin bulunduğu mekândır. 
Burada da bu kitabenin konulacağı uygun bir 
boşluk ve yuva bulunmamaktadır. Mümkün 
olabilecek tek alan kubbenin tepesidir. 
Ancak kubbelerde de şimdiye kadar dinî 
amaçlı yazıların (Allah, Muhammed, Halifeler 
gibi) dışında usta-mimar gibi şahıslarla ilgili 
kitabenin konduğu vâkî değildir.
Diğer taraftan “çini mozaik” Selçukluların 
çini sanatına kazandırdıkları yeni bir 
teknik olup ilk defa Anadolu’da ortaya 
çıkmış ve 13. yüzyılın başlarından itibaren 
uygulamaya geçilmiştir. Yani sultan I. 
Mesud’un minberinin (1155 tarihli) yer aldığı 
camide daha henüz bilinmiyordu. Eğer bu 
tekniğin uygulandığı şimdiki mihrap ve 
kubbe geçişlerinin bulunduğu mekân ilk 
yapılan yer olsaydı daha henüz bilinmeyen 
bu tekniğin burada kullanılması mümkün 
olmayacaktı. Kullanıldığına göre burası ilk 
değil daha sonranın ilâvesidir. Ayrıca çinilerin 
renk, motif ve süsleme kompozisyonları da 
Alâeddin Keykubad döneminin çinileriyle 
yakın benzerlik göstermekte ve onlarla 
örtüşmektedir.
Mihrap önü kubbesinin bulunduğu orta 
bölümün tuğla örgülü kuzey duvarında üçlü 
bir kemer sistemi dikkati çeker. Şam Emeviye 
Camii’nde de görüldüğü gibi Suriye bölgesinin 
bir üslûbu olarak belirginleşen bu üçlü kemer 
sisteminin Alâeddin Camii’nde uygulanması 
mimarının Şamlı olmasındandır. Havlan Oğlu 
Muhammed, geldiği yöredeki birikimlerini bu 
esere yansıtmış, avlu cephesindeki malzeme 
ve tasarımı başta olmak üzere bu kemer 
sistemiyle kubbeyi orta bölüme uyarlayarak 
(Suriyeli) güneyli olduğunu ortaya koymuştur. 
Alâeddin Keykubad döneminin sanatçısı 

olması dolayısıyla bu orta bölümle buna bağlı 
olan batı kanadın daha sonraya ait olduğu 
açıklık kazanmaktadır. Bütün bunlar dikkate 
alındığında 1155 tarihli minberin esas yerinin 
burası olmadığı görülür. Zira burası minberden 
yaklaşık 65 yıl sonra Keykavus’un başlattığı, 
vefatı üzerine kardeşi Alâeddin Keykubad 
tarafından tamamlanan ek bölümdür. Öyleyse 
65 yıl öncesine ait caminin yerini bulmak 
gerekecektir. Orta ile batı bölümün beraber 
eklendiği ve organik bir bütünlük gösterdiğide 
hesaba katılırsa ilk bölümün doğudaki kûfe 
planlı çok sütunlu mekân olduğu rahatlıkla 
söylenebilir.
Doğudaki çok sütunlu mekânın ilk inşa 
edilen kısım olduğunun kanıtlarından birisi 
de duvardaki kırıklıktır. Buranın kıble ve 
avlu duvarıyla Keykubad’ın tamamlattığı orta 
ve batı bölümün duvarları aynı doğrultuda 
olmayıp birleşme yönlerinden kırılma 
yapmaktadır. Güney cephedeki kırılmanın 
kıble yönünün belirlenmesiyle alâkalı olduğu 
ve kırılmanın avlu duvarında da aynı eksen 
üzerinde devam etmesinin bu kısımların 
ayrı zamanlarda düşünülerek ele alındığını 
ve dolayısıyla da dönem farkı bulunduğunu 
ortaya koymaktadır. Buna bağlı olarak 
doğudaki bölümün kıble duvarına sık ve aynı 
aralıklarla açılan pencerelerin orta yerde 
açılmayarak aradaki geniş bir alanın sağır 
bırakılması bir mihrap yerinin olduğuna işaret 
etmektedir. Nitekim 19. yüzyılın sonlarına ait 
fotoğraflarda (F.Sarre’nin) burada bir mihrap 
görülmekte ve kaynaklarda da (A. Erdoğan) 
bahsedilmektedir. Ayrıca bu cephedeki 
mihrabın istikametinin 14° doğu olduğu, 
hâlbuki Konya’da kıble yönünün 24° doğu 
olması gerektiği bilimsel olarak kanıtlanmış 
ve böylece ilk yapılmış bölüm olan doğu 
taraftaki 14°’lik hatalı duvar sonradan 24°’ye 
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göre düzeltilerek normal duruma getirilmiştir. 
Böyle bir düzeltmede bu kırılmanın olması 
kaçınılmazdır ve Keykubad’ın mimarı Şamlı 
Muhammed Usta da estetiği bozma uğruna 
da olsa ilk yapılan kısımdaki hatadan dönerek 
doğru olanı yapmıştır. Son araştırmalar 
çeşitli nedenlerle pusulanın iki derece 
kaçma yaptığını, bu rakamlara 2° eklenmesi 
gerektiğini ortaya koymuştur.
Selçuklu ulu camilerinin hariminde genellikle 
orta sahın üzerinde sembolik bir iç avluya 
tekabül eden “ışıklık” veya “aydınlık feneri” 
tâbir edilen bir açıklığın bulunduğu, 

ışıklığı bulunmayan ulu camilerin dışında 
bir avlusunun olduğu bilinmektedir. Bu 
geleneğin ilk ve ayrı bir cami olarak inşa 
edilen doğudaki çok sütunlu mekânda da 
olması düşünüldüğünde içeride bir aydınlık 
fenerinin olmayışı, dışarıda bir avlusu 
olmasını gerektirmektedir. Nitekim H. 
Karamağaralı’nın Vakıflar Genel Müdürlüğü 
ile beraber 1964 yılında yaptığı araştırma 
ve sondaj çalışmaları neticesinde kıble ve 
avlu kuzey cephesindeki kırılma yerlerini 
birleştiren hat üzerinde avlu batı duvarının 
temeli bulunmuş ve doğu duvarı ile aynı 

Caminin içten görünüşü
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kalınlıkta olduğu tespit edilmiştir. Sonradan 
cami ile beraber avlu da genişletildiği için 
fonksiyonu kalmayan bu duvar ortadan 
kaldırılarak buranın avlusu da diğerine 
katılmış, ancak ileride yok olmasını 
önlemek için bu duvar zeminden biraz 
yüksekçe örülerek belirlenmiştir. Birtakım 
ipucu ve belgelerden yola çıkılarak yapılan 
çalışma ve tamamlamalardan harimin 
kuzeyinde olması gereken revaklı bir 
avlunun restitüsyonu yapılmış, fakat bazı 
soru işaretlerini de beraberinde getirmiştir. 
Bu restitüsyon planında doğu ve batı 
duvarlarının harimden itibaren kuzeye 
doğru bariz bir şekilde daralması dikkati 
çekmektedir. Selçuklu camilerinde zaman 
zaman böyle benzer durumlarla karşılaşılmış 
olsa da normalin ötesindeki böyle bir 
daralma görülmemektedir. Diğer taraftan 
restitüsyon planında avlunun üç girişi 
bulunmaktadır. Arazinin eğimi ve kod farkı 
doğu, batı ve kuzeye açılan bu üç girişin 
varlığını zorlaştırmaktadır. Sondajlarda 
ortaya çıkarılan avludaki kalıntılar, kuzey 
taraftaki bazı odacıkların ve sütunlu 
galerilerin varlığı burada bir revak olmasını 
düşündürmektedir. Bu revak ya caminin avlu 
revakı veya -varsa- medresenin revakı olabilir. 
Altunaba vakfiyesinde adı geçen medresenin 
burada yer alması ve camiye bitişmesi de 
zor görünüyor. Her ne kadar Kayseri’de ki 
Hacı Kılıç ve Kölük camilerinde medreseyle 
bir bitişme görülse de; buradaki alanda 
kemerlerle bağlantılı monumental iki yapının 
bir arada olması çok zordur. Batı taraftaki 
daha düzgün alanda yer alması da mümkün 
değildir. Olsa bile söz konusu medrese daha 
basit bir yapı olmalıdır. Külliyenin hemen 
bütünü ayaktayken bunun bir anda yok 
olması mümkün olamayacağı gibi -eğer 

öyleyse- nedenini de bilmek şimdilik zor 
görünmektedir. Batıdaki kubbeli mekânın 
ilâve edilirken yıkılmış olabileceği imkânsız 
olmasa da uygulanması mantıklı değildir. 
Diğer taraftan yine Vakıflar Genel 
Müdürlüğü’nün 1971 yılında sürdürdüğü 
onarım çalışmalarındaki sondajlar sonucunda 
avlunun kuzey-doğu duvarının iç tarafında 
güneye devam ederek kesilen dört duvarın 
varlığı ve bunların önündeki postament 
kalıntıları ile batıdan ikinci duvarın önündeki 
sütun kaidelerinin bulunması burada 
daha önceki dönemlere ait kalıntıların 
varlığını işaret etmektedir. Yapılan yayınla 
tespit (E. Yurdakul) edilen ve restitüsyon 
planında da gösterilen ve çok azı çıkarılan 
bu kalıntılardan yola çıkılarak bazı görüş 
ve değerlendirmelerde bulunulmuştur. 
Bu kalıntı, malzeme ve izlerin daha hepsi 
değerlendirilmeden ve yeni buluntulara 
ulaşılamadan 5. yüzyıla tarihlendirilen 
sütunların bir kiliseye ait olduğu düşüncesiyle 
Redford’un Sultan I. Mesud’un bu kiliseyi 
camiye çevirdiği veya kilisenin temelleri 
üzerine camiyi inşa ettiği gibi iddialarının 
mantığı yoktur ve acelece verilmiş bir 
karardır. Zaten avludaki şekliyle kuzey-
güney istikametine uzanan bir kilise temeli 
olamayacağı gibi yan yana dört duvarın yön 
itibariyle de alışılagelmişin dışında kuzey-
güney doğrultusunda bir kilisenin varlığını 
mümkün kılmayacak kadar açıktır.
Mihrap ve önündeki kubbe hem mimari 
hem de kullanılan çini mozaik tekniğindeki 
en büyük ve zengin örneği teşkil ettiği 
anlaşılmaktadır. 19. yüzyılın sonlarında 
konmuş olan ve çok çirkin bir görüntü 
veren mermer mihrabın arkasında kalan 
unsurlar görünmese de orijinal mihrabın 
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çinileriyle şimdiki durumuna bakıldığında 
epeyce bir bölümünün daha eksik olduğu 
ortaya çıkmakta, ancak bugünkü haliyle de 
bir fikir sahibi olmamıza ipucu vermektedir. 
Her ne kadar zeminden dört metreye kadar 
olan alt tarafı orijinal kalmasa da yukarıda 
sağlam durumdaki çinili kısım yok olan yan 
kanatların devamı olduğu için- hiç olmazsa- 
buranın eskiliğini belirleyebilmemize imkân 
sunmaktadır. Nitekim bu eski kısımlar 
sonradan alçı ile tamamlanıp yüzeyleri 
geometrik ve bitkisel motiflerin yanı 
sıra yazı ile de tezyîn edilerek eski haline 
benzetilmiştir. Diğer taraftan 1968 yıllarındaki 
onarımlarda çıkarılan mihraba ait çini 
parçalardan bunun zengin mukarnaslı bir 
kavsaraya sahip olduğu ve köşeliklerinin de 
tamamen mozaik çinilerle bezendiği belli 
olmaktadır. Bütünüyle düşünüldüğünde; nesih 
yazının güzelliğiyle kûfî yazının mükemmelliği 
geometrik ve bitkisel tezyinatla özdeşleşirken, 
kubbe geçişlerindeki geometrik çini panolarla 
da tamamlanmakta ve kuvvetle muhtemel 
olan- sırlı tuğla dekorlu mihrap önü kubbesiyle 
organik bütünlük ve kusursuz bir tasarım 
oluşturmaktadır.

Sonuç: İki türbe ile beraber külliyeyi 
oluşturan caminin ismi her ne kadar inşaatını 
tamamlayan Alâeddin Keukubad’ın adıyla 
anılmış olsa da; aslında Konya’nın ilk “Ulu 
Camii” olarak Sultan I. Mesud tarafından 
inşâ edildiği anlaşılmakta ve Altunapa 
Vakfiyesi’nde adı geçen Alâeddin Tepesi’ndeki 
eski caminin (Cami-ü’l Atik) doğudaki ilk 
yapılan çok sütunlu bölüm olduğu kesinlik 
kazanmaktadır. Diğer sultanların yaptığı 
ilâvelerle bugünkü plan şemasını almış, 
ancak zamanla geçirdiği onarımlarla –bazı 

unsurların dışında- özgünlüğünü büyük ölçüde 
kaybetmiştir.
Buna mukabil II. Kılıç Arslan’ın yaptırdığı 
anıtsal kümbeti ile I. İzzeddin Keykavus’un 
başlatıp bitirmeye ömrü vefa etmediği için 
yarım kalan türbesi eski durumlarını daha iyi 
muhafaza edebilmiş, fakat Kılıç Arslan’a ait 
olanın külahındaki çinileriyle, içinde medfun 
bulunan sultanların sandukaları da tahribattan 
kurtulamamıştır.
Alâeddin Tepesi nezdinde Selçuklu başkenti 
Konya’yı taçlandıran bu külliye farklı 
coğrafya ve ekollerden gelen sanatkârların 
şekillendirdiği yeni bir sentez oluştururken, 
65 yıllık uzun inşâ dönemiyle de Selçuklu 
mimarisinde görülmeyen bir uygulamaya 
örnek teşkil etmiştir.
Arazinin durumu ve çevre etkileri itibariyle 
her an yeni tehlikelere açık olan Selçuklu’nun 
mihenk taşı bu külliyenin –hiç olmazsa- 
bugünkü haliyle de olsa en iyi şekilde korunup 
gelecek nesillere miras bırakılması şarttır. 
Çünkü O sembol bir eserdir. Yirmiye yakın 
kitabesiyle Selçuklu tarihine tanıklık ederek 
ışık tutmakta, sultanların da hâtıralarını 
saklamaktadır. Çünkü O Türk tarihinin ve 
sanatının çok çok önemli bir tapu senedidir41*.

41* Bu makalenin hazırlanmasında emeği geçen asistanımız Mustafa 
Çetinaslan’a teşekkür ederim.
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Godefroi’nin Defi n Merasimi: Bibliotheque Municipale, Lyon, France. (Snark/Art Resource) 
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BRÜKSEL MEYDANI’NDAN
KONYA MERAM BAĞLARINA
BİR KUDÜS HAÇLI KRALI
NADİR KARAKUŞ

Bugün Belçika’nın başkenti Brüksel’e 
gittiğimiz zaman “Place Royale”olarak 
bilinen Kraliyet Sarayı önünde bronzdan 
yapılmış atlı bir şövalye heykeli görürüz. 
Belçika Devleti’nin simgesi olarak kabul 
edilen bu heykelin hikâyesi, Konya Meram 
bağları ile Brüksel arasında önemli bir tarihi 
bağın olduğunun da işaretidir. Heykeltıraş 
Eugène Simonis tarafından 1848’de yapılan 
bu heykel, Aşağı Lorraine dükü Godefroi de 
Bouillon’a aittir ve kendisi 1095-1099 yılları 
arasında Birinci Haçlı Seferi’ne katılmış, 1100 
yılında Kudüs yöneticisi olarak vefat ederek 
Hıristiyanlar için mukaddes sayılan Kutsal 
Mezar Kilisesi’ne defnedilmiştir. Godefroi’nin 
hikâyesi, Haçlı seferlerinden Belçika 
Devleti’nin kuruluşuna kadar uzanan tarihsel 
süreçte kendisini kahraman yaptığı gibi Konya 
Meram’da geçirdiği kısa süre ve yaşadığı bir 
hadise, onu daha da unutulmaz kılmıştır.
Fransa Kralı Napolyon Bonapart, 18 Haziran 
1815’de Waterloo muharebesinde Hollanda, 
İngiltere ve Prusya kuvvetlerine yenilmiştir. 
Bundan sonra galip devletler ile Fransa 
arasında 1830’da tampon bir devlet olarak 
kurulan Belçika, köken olarak temellerini 
bir yere dayandırmak için tarihi bir geçmiş 

aramaya başlamıştır. Sonunda da 1095’te 
başlayan Haçlı seferlerine sarılmış ve bugün 
Belçika topraklarında yer alan Aşağı Lorraine 
dükü Godefroi’yi yeni ülkenin kahramanı ilan 
ederek, kendisine bu Haçlı lideri üzerinden 
bir kimlik inşâ etmeye kalkmıştır. Böylece 
Fransa, Prusya ve Hollanda arasında yeni 
kurulan Belçika,“Kutsal Mezar’ın Savunucusu” 
unvanı ile ilk Kudüs tahtına oturan Godefroi 
de Bouillon’u devletin kurucu kişisi ilan 
ederek onun hatırasını gururla anmış, bir 
ülke oluşturmak için tarihsel kökenin ne 
kadar önemli olduğunu bir kez daha ortaya 
koymuştur.
Godefroi’nin tarih sahnesine çıkması, 1095’te 
Papa II. Urbanus’un (1088-1099) Avrupa’daki 
siyasi, iktisadi ve sosyal karışıklıkları bertaraf 
etmek için Kudüs’ü kurtarmak adı altında 
başlattığı Haçlı Seferi çağrısı ile start almıştır. 
Üstelik 1071’de Malazgirt’te Selçuklular 
karşısında büyük bir yenilgi alan Bizans 
İmparatorluğu da Papa’dan Türkler üzerine 
bir sefer yapmasını rica etmiştir. Bu çağrı 
ilk olarak Bizans imparatoru VII. Mikhail 
Dukas’ın (1071-1078) yardım çığlıkları ile 
başlamıştır. İkinci olarak da 1090‘dan itibaren 
Bizans’ı iki yandan sıkıştıran Peçenek ile ilk 
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Türk denizcisi olarak tanıdığımız Çaka Bey 
(ö. 1095) baskısı yüzünden İmparator Aleksios 
Komnenos (1081-1118) tarafından devam 
ettirilmiştir. Üstelik bu sıralarda Endülüs’te 
Tuleytula/Toledo 1086’da Müslümanlardan 
geri alınmış, Normanlar da 827 yılından beri 
İslâm hâkimiyetinin hüküm sürdüğü Sicilya’yı 
aynı yıllarda tamamen işgal etmişlerdir. 
Böylece “reconquista” adı altında yeniden 
fetih söylemleri, Avrupa’yı heyecanlandırmaya 
başlamıştır.
Bu heyecana kapılarak Papa’nın Haçlı 
seferleri çağrısına katılanlardan birisi de Aşağı 
Lorraine dükü Godefroi de Bouillon’dur. 
Dük Godefroi, kardeşleri Boulogne kontu 
Eustache ve Baudouin ile birlikte Haçlı 
ordusunda önemli ve etkili bir lort olarak 
yerini almıştır. Bu sıralarda Aşağı Lorraine 
dükü Godefroi 35 yaşlarındadır ve Papa’nın 
çağrısına büyük bir hevesle katılmış, hatta 
ordusunu kurmak için pek çok mülkünü 
satmaktan çekinmemiştir.
Halkın Haçlıları olarak bilinen ilk düzensiz 
kalabalıkların Anadolu Selçuklu Sultanı I. 
Kılıcarslan (1092-1107) tarafından ortadan 
kaldırılmasından sonra asıl büyük ve disiplinli 
ordunun ilk kafilelerinden birisi 23 Aralık 
1096’da İstanbul’a ulaşmıştır. Bu büyük 
ordunun kumandanı Aşağı Lorraine dükü 
Godefroi de Bouillon ve emrindeki Fransız 
birlikleridir. Daha sonra gelenlerle birlikte 
İstanbul’un Anadolu yakasına geçen Godefroi, 
6 Mayıs günü İznik önlerine ulaşmıştır. 
Anadolu Selçukluları’nın ilk başkenti olarak 
kabul edebileceğimiz kadîm şehir, derhal 
kuşatma altına alınmış Godefroi de Bouillon 
kumandasındaki Aşağı Lorraineliler kuzey 
surlarının karşısında karargâh kurmuşlardır. 
19 Haziran 1097’de Bizans kuvvetlerinin 

de desteği ile şehir düşmüş ve Malatya 
civarındaki karışıklıklarla uğraşan Sultan’ın 
son saldırıları da Haçlıları geri atamamıştır.
İznik’in ele geçirilmesinden sonra Haçlıların 
ilerlemeleri Eskişehir istikametinde 
sürmüştür.  Sultan I. Kılıcarslan, İznik’in 
düşmesi esnasında Haçlıların gücünü 
yakından görmüş ve müttefiki olan Kayseri 
Bey’i Hasan ve Tokat/Niksar’ı başkent yapan 
Dânişmendliler (1071-1178) ile birlikte yeniden 
Franklara saldırmıştır. Müttefik Selçuklu 
taarruzları başarılı olsa da Haçlıların aldıkları 
takviye yeni güçler, Türklerin bir kez daha 
yenilmelerine sebep olmuştur. Haçlılar, 1 
Temmuz 1097’de Eskişehir yakınlarında 
Anadolu Selçuklu ordusunu mağlup ettikten 
sonra Konya’ya doğru yürüyüşlerini devam 
ettirmişlerdir. Onlara engel olamayacağını 
anlayan Sultan I. Kılıcarslan da yıpratma 
taktiğine başvurarak Haçlıların geçecekleri 
yerlerdeki tarlaları tahrip edip, su kaynaklarını 
da kullanılamaz hale getirmiştir. Kendisi ise 
ordusuyla birlikte dağlara çekilerek gerilla 
harbi yapmaya başlamıştır. Böylece Haçlıların 
Konya istikametine olan yolculukları, 
başta açlık ve susuzluk olmak üzere büyük 
sıkıntılarla devam etmiştir. 
Haçlılar, bu şartlar altında yorgun-argın 1097 
Ağustos ortalarında Konya’ya ulaşmışlardır.  
I. Kılıcarslan ve şehir halkı, ikinci Selçuklu 
başkenti Konya’yı boşaltarak dağlara 
çekilmiştir. Yılın en sıcak günlerinde yapılan 
bu zorlu yolculuk sonrasında dinlenmek 
için sularının şırıl şırıl aktığı, oldukça yeşil 
ve serin bir havanın hüküm sürdüğü Meram 
bağları, Haçlıların imdadına yetişmiş, onların 
nefes alıp moral bulmalarına vesile olmuştur. 
Dinlenip, güç toplanılan bu güzel ortamda 
Godefroi’nin başına gelen bir olay ise Meram 
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bağlarında geçirilen güzel anları, kâbusa 
çevirmiştir.
Yeşilliği ve şirinliği ile Haçlıları büyüleyen 
Meram’daki ormanda dinlenmek ve ava 
çıkmak isteyen Dük Godefroi ve diğer 
baronlar, yanı başlarında kendilerini adeta 
davet eden şirin ağaçlık alana dalmışlardır. 
Bu sırada Godefroi, kuru odun toplayan bir 
Hıristiyan hacıyı kovalamakta olan büyük ve 
korkunç bir ayı ile karşılaşmıştır. Avrupa’nın 
dokuz büyük şövalyesinden biri olarak görülen 
Godefroi, çığlık çığlığa bağıran adama yardım 
etmek için atını bu ayıya doğru sürmüştür. 
Ayı da onu görmüş ve altındaki zavallı adamı 
bırakarak Dük’e doğru saldırıya geçmiştir. 
Godefroi’nin atını yaralayan ve yere düşüren 
ayı, şimdi Haçlı lordunu yaya bırakmıştır. 
Devasa büyüklükteki ayı, korkunç bir 
homurtu ile saldırmaya başlamış, elindeki 
kılıcına rağmen rakibini alt etmeye çalışmıştır.  
Bundan sonra ayı ile Godefroi arasında büyük 
bir mücadele olmuş, Godefroi’nin elinden 
kılıcını düşürmeye muvaff ak olamayan 
ayı, sonunda Haçlı lordunun kuvveti ve 
silahşorluğu sayesinde derin bir kılıç darbesi 
ile öldürülmüştür. Godefroi, bu kanlı ve 
orantısız mücadeleyi kazanmasına rağmen, 
kendisi de bacağından derin bir yara almıştır. 
Hatta yara o kadar büyüktür ki bir müddet 
acıyla kıvranan Dük, kan kaybından da yorgun 
düşerek ayağa kalkamamıştır. Bundan sonra, 
bu orantısız güreşi dehşetle izleyen Hıristiyan 
hacı, vahim durumu Haçlı ordugâhına 
bildirmiş, Godefroi’nin adamları da hızla 
gelerek lordlarını karargâha taşımışlardır. 
Ölümcül bir darbe ile kendisinden geçen 
Dük Godefroi için Meram bağlarında derin 
bir yeis hüküm sürmüş, kendisinden ümit 
kesen Orange piskoposu ona ölüm duası 
dahi yapmıştır. Ancak hekimler tarafından 

tedavi edilen Godefroi, nihayet bir müddet 
sonra kendisine gelebilmiştir. Güçlü bir 
bünyeye sahip olan Godefroi, ayının 
yaraladığı bacağının acısını daha sonra da 
hissetmiş, Antakya’ya giderken bir müddet 
sedye üzerinde taşındığı gibi zaman zaman 
da bir kenarda uzun süre dinlenme ihtiyacı 
duymuştur.
Bundan sonra Haçlı seferi Antakya 
istikametine devam etmiş, Dük Godefroi 
Meram bağlarında aldığı yaraya rağmen 
buradaki muhasaraya da aktif olarak 
katılmıştır. 3 Haziran 1088’de şehrin ele 
geçirilmesinde etkin olduğu gibi daha 
sonra Musul Selçuklu emiri Kürboğa 
kumandasındaki birleşik Müslüman 
ordusunun mağlubiyetinde de aktif rol 
oynamıştır. 14 Temmuz 1099’da da Kudüs’ün 
fethinde yine etkin olan Godefroi, kuzey 

Belçika 
Haritası 
TDVİA
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surlardan yaptığı taarruzla Kutsal Şehir’in 
Fatımîlerden alınmasında büyük yararlıklar 
göstermiştir. Ardından da Kutsal Mezar’ın 
Savunucusu “Advocatus Sancti Sepulchri” 
unvanı ile Kudüs’ün ilk Haçlı yöneticisi 
seçilmiştir. 18 Temmuz 1100 yılında da 
hayata gözlerini yumarak yaklaşık bir yıllık 
bir Kudüs krallığının ardından Hz.İsa’nın 
hatıralarını taşıyan Kutsal Mezar Kilisesi’nde 
defnedilmiştir. Mezarı ise Kudüs’te Hz. Ömer 
Camii olarak bilinen küçük mescidin hemen 
yanı başındaki Kutsal Mezar Kilisesi’ndedir.
Bugünkü Belçika topraklarında yer alan Aşağı 
Lorraine’nin dükü olan Godefroi’nin Meram 

bağlarında yaşadıkları ise Haçlı kroniklerinde 
anlatılarak Birinci Haçlı seferinin en 
unutulmazları arasında yer almıştır. Bu süreç, 
Konya’nın başkent yapılması ve Haçlılar 
tarafından kısa sürelik işgali hakkında bizlere 
bazı önemli ipuçları sunmuştur. Diğer yandan 
Meram bağları, Haçlı kroniklerinde İznik-
Eskişehir ve sonrasındaki güzergâhtaki en 
şirin ve mümbit bir yer olarak aktarılmıştır. 
Bugün Brüksel meydanında Belçika’nın 
simgesi olarak gösterilen Godefroi de 
Bouillon’un Meram bağlarındaki hikâyesi ise 
geçmişten günümüze bizlere bir sergüzeşt 
sunduğu gibi Haçlı seferlerinin yıkıcı ve 

Bouillon 
Şatosu ve 

bitişiğindeki 
bir başka 
Godefroi 

heykeli/
Belçika

Işın 
Demirkent, 

Haçlı 
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kinle dolu günlerinin farklı bir yansıması 
haline gelmiştir. Öte yandan bugün Brüksel 
meydanındaki Belçika’nın simgesi ve övüncü 
olarak gösterilen heykelin, Meram bağlarında 
ilginç bir macera yaşayan Birinci Haçlı 
Seferi’nin önemli bir Frank lordu ve Kudüs’ün 
ilk yöneticisi olması, bu konuya farklı bir 
boyut katmıştır. Ayrıca bu ilginç hadise, 
Brüksel ve Konya/Meram hattında önemli 
bir siyasi ve tarihi bağ olarak zihinlerde yer 
edinmeye devam etmiştir.
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KONYA MAARİF KOLEJİ

MEHMET GÜNDÜZ

Maarif Kolejleri Türkçe-İngilizce eğitim-
öğretim yapan ve devlet tarafından 1955 yılında 
kurulan yatılı ortaöğretim kurumlarıdır. 
Türkiye’nin ABD ile yakınlaşması, BM 
ve NATO’ya üye olması, Kore’ye asker 
göndermesi, Batı ile ilişkileri, sanayileşme 
ve İkinci Dünya Savaşı’ndan sonra yaşanan 
gelişmeler Türkiye’de İngilizceyi ön plana 
çıkarmıştır. Yükseköğretimin yaygınlaşmadığı 
bir dönemde Türkiye’nin İngilizce bilen kişilere 
ihtiyaç duyması ortaöğretim düzeyinde yabancı 
dilde eğitim yapacak kurumları gündeme 
getirmiştir. Nitekim İngilizceye karşı giderek 
artan ilgi Maarif Kolejlerinin kuruluşuna zemin 
hazırlamıştır. Talebi karşılamak için Millî Eğitim 
Bakanlığı yabancı dilde eğitim veren Maarif 
Kolejlerini açmıştır. Millî Eğitim Bakanlığı 
tarafından Resmi Kolejler olarak adlandırılan 
ama daha çok Maarif Kolejleri olarak bilinen 
bu okulların kuruluşu Demokrat Parti’nin 
iktidarda olduğu ve Türkiye-ABD ilişkilerinin 
birçok alanda üst düzeyde devam ettiği bir 
döneme denk gelmiştir. Maarif Kolejleri ile ilgili 
hazırlıklar 1954 yılının ortalarında başlamıştır. 
Millî Eğitim Bakanlığı Maarif Kolejlerinin 
açılmasıyla ilgili 15 Kasım 1954’te TBMM’ye 
kanun tasarısı sunmuştur. Ancak tasarı üzerinde 
yaşanan tartışmalar bu okulların 1954-1955 ders 
yılında değil sonraki ders yılında açılmasına 
sebep olmuştur. Bakanlık ilk etapta 1955 yılında 

Eskişehir, İstanbul, İzmir, Konya ve Samsun’da, 
Diyarbakır’da ise 1956 yılında Maarif Koleji 
açmıştır.
Konya’da kolej açılması yönündeki gelişmeler 
şehirde coşkuyla karşılanmıştır. Yeni Konya 
gazetesindeki köşesinde yabancı dilde eğitimin 
neden önemli bir hale geldiğini ayrıntılı olarak 
anlatan Rüştü Özal Konya’da kolej açmaları 
sebebiyle Millî Eğitim Bakanı Celal Yardımcı’ya 
teşekkür etmiştir. Yeni Konya gazetesinin 4 
Kasım 1955 tarihli nüshasında çıkan günün 
yazısında ise “Konya’da lisan kolejinin açılması, 
Demokrat iktidarın yurt ölçüsünde giriştiği 
ekonomik ve imar hamlelerinin yanında, 
kültüre verdiği yerinde önemi göstermektedir. 
Giriştiğimiz ileri batılılaşma hareketine, lisan 
kolejlerinin hız vereceği bir gerçektir.” denilerek 
kolejlerin batılılaşma yolunda önemli bir 
adım olduğunu vurgulanmıştır. Aynı gazetede 
yayımlanan yazısında Dr. Hulki Amil Beymen 
kolejlerin açılış sürecinden bahisle Konya’da 
kolej açılmasını büyük bir sevinçle karşıladığı 
belirtmiştir. Gazete yazarlarından Celaleddin 
Kişmir Konya’da kolejin açılmasını “hizmetlerin 
en değerlisi ve güzeli” olarak tarif ederken 
Feyzi Halıcı ise Maarif Koleji’ni “iyiye, güzele, 
yedi renge, batıya açılan bir pencere” olarak 
tarif etmiştir. Konya Maarif Koleji’nin nerede 
eğitim vereceği dair Aralık 1954’te basında 
haberlere rastlanmaktadır. Yeni Konya gazetesi 
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kolejin Ticaret Lisesinin yanındaki ve Maarif’e 
ait olan 6 bin metrekarelik arsa üzerinde inşa 
edileceğini belirmiş ve ayrıca kolejin açılacağı 
yer ile ilgili anket düzenlememiştir. Gazeteye 
gönderilen müşterek bir mektupta okulun 
Karatay Medresesi sağındaki ve Alaaddin 
Tepesi karşısındaki boş arazide yapılması, 
başka bir teklifte ise Fahrettin Paşa’da 
yapılması önerilmiştir. Konya Maarif Koleji 
binası yapılıncaya kadar İstasyon İlkokulu’nun 
binasında eğitim yapmıştır. İstasyon 
İlkokulu’nun öğrencileri ise Kurtuluş ve 
İhsaniye okullarına yerleştirilmişlerdir. İstasyon 
İlkokulu’nun binası Konya Garı’nın yanında 
bulunuyordu. Daha önce Bağdat Oteli olarak 
kullanılan  bu bina “adını I896’da Almanların 
inşa ettiği, Konya’dan da geçen Anadolu-Bağdat 
demiryolundan” almıştır. Mülkiyeti TCDD 
ait olan bina için Millî Eğitim Bakanlığı ve 
TCDD arasında yapılan sözleşme yapılmış 
ve bina üç yıllığına Konya Maarif Koleji’ne 
tahsis edilmiştir. Bu bina üç katlı ve sobalı idi. 
“Öğrenci sayısının az olduğu tarihlerde bina 
yeterli olurken, bu sayının artması sebebiyle 
“yatakhane” olarak kullanmak üzere ayrı bir 
bina kiralanmıştır”. Kolej geçici binasında 
eğitim-öğretime devam ederken okulun ihtiyaç 
duyduğu yeni binayı yapmak amacıyla Nafia 
Vekâleti tarafından 30 Haziran 1959 tarihinde 
ihale yapılmıştır. Kolejin yeni bina inşaatı 
ise ancak 1968 yılında bitmiştir. Yeni binaya 
1971 yılında spor salonu, dil laboratuvarı ve 
yatakhane eklenmiştir.
Açılışı gerçekleşen dördüncü Maarif Koleji 
olan Konya Maarif Koleji’ne ait eşyaların 
bir kısmı Ocak 1955’te Konya’ya gelmiş ve 
bu eşyalar İstasyon İlkokulu’nda muhafaza 
altına alınmıştır. Kolej için İzmir Mithat Paşa 
Erkek Sanat Enstitüsü’nde imal edilen eşyalar 
peyderpey Konya’ya getirilmeye başlanmış, 

okul için memur ataması yapılmış, kolejin 
bütün mefruşatı mayıs ayının sonlarında 
tamamlanmış. Ancak hazırlıkları Temmuz 
ayında da devam etmiştir. Kolejin Ekim ayı 
içerisinde eğitme başlayacağı haberleri basında 
yer almıştır.  Fakat okulun açılışı Kasım ayında 
gerçekleşmiştir. 7 Kasım 1955 tarihinde eğitim-
öğretime başlayan Konya Maarif Koleji’nin 
resmi açılışı ise 11 Kasım 1955 tarihinde 
gerçekleşmiştir. Açılış törenine Millî Eğitim 
Bakanı Celal Yardımcı, Bakanlık Müsteşarı 
Osman Faruk Verimer, Vali Vekili Arif Onursal, 
Konya Milletvekili Himmet Ölçmen ve 
vatandaşlar katılmışlardır. 
Koleje rağbet büyük olmuştur. Yeni Konya 
gazetesindeki köşesinde Sofu Tuğrul Maarif 
Kolejlerinin taşıdıkları öneme dikkat çekerek 
“gösterilen büyük alakanın ve anlayışlı çocuk 
velilerinin kolleje karşı besledikleri sempatinin 
de hakkını vermek lazımdır.” demiştir. Konya 
Maarif Koleji orta kısmı 1955’te, lise kısmı ise 
1959 yılında açılmıştır. Okula 1964 yılından 
itibaren gündüzcü ve kız öğrenciler de kabul 
edilmeye başlanmıştır. Okulun ortaokul 
kısmında 1955-1973 yılları arasında toplam 2100 
öğrenci yatılı olarak barınmıştır. Yatılı olarak 
okuyan öğrencilerin %15’i parasız yatılı %85’i ise 
paralı yatılı olarak barınmıştır. 
Kolejde hem Türk hem de yabancı öğretmenler 
görev yapmıştır. Fen, matematik ve yabancı 
dil dersleri daha çok yabancı öğretmenler 
tarafından verilmiştir. Kolejin ortaokul 
kısmında 1955-1974 yılları arasında kadın 
öğretmenler 88 kez erkek öğretmenler ise 
108 kez görevlendirilmiştir. Kolejin lise 
kısmında 1959-1972 yılları arasında kadın 
öğretmenler 54 kez erkek öğretmenler ise 
94 kez görevlendirilmiştir. Konya Maarif 
Koleji’nde uzun yıllar müdürlük yapan Behzat 
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Öner’e göre okulun kuruluş ilk yıllarında 
yabancı dil öğretmenleri İngiliz Kültür 
Heyeti tarafından karşılanmış, 1957 yılından 
sonra ise ABD ve Türkiye arasındaki ikili 
kültür anlaşmaları gereğince yabancı uzman 
ile Barış Gönüllülerinin öğretmen olarak 
görevlendirildiğini ve bunlarında 1969 yılından 
sonra ayrıldıklarını belirtmiştir. 
Konya Maarif Koleji’nde sosyal faaliyetler 
oldukça önemliydi. Sosyal faaliyetlerin eğitim 
faaliyetlerinin bile önünde olduğunu düşünen 
kolejin 1964 yılı mezunu Mehmet Yaşar Sevük 
okullarında her yıl müsamereler düzenlendiğini, 
İngilizce/Türkçe piyeslerin sahnelendiğini, 
konserler verildiğini, sergiler düzenlendiğini, 
halkoyunları oynandığını ve şiirler okunduğunu 
belirtmiştir. Okulda ayrıca atletizm, basketbol, 
güreş, futbol gibi branşlarda ortaokul kısmı 
ve lise kısmında takımlar vardı. Konya Maarif 
Koleji Kültür ve Edebiyat Kolu tarafından 
1969 yılında “Devinim 69” adıyla bir dergi 
çıkartılmıştır. Ayrıca “Evrim” ve Aralık 
1968’de “Mevlânâ Özel Sayısı” adıyla dergiler 
çıkarılmıştır. “Konya Maarif Koleji Marşı” 
Mahmut Nedim Güntel tarafından yazılmış 
okulun müzik öğretmeni Cevat Çangatin 
tarafından bestelenmiştir. Okul marşında azim, 
koruma, bilgi, sevgi, iman, ruh, yurt, çalışma 
gibi kavramlar ön plana çıkmıştır. Öğrencilere 
amaçlarının bilgi ve sevgi ile dolarak dünyayı 
korumak ve yurtları için çalışmak olduğunun 
vurgulandığı okul marşında göğsü dolu iman 
ve ruhtaki enerji ile yapabilecekleri bilinci 
verilmeye çalışılmıştır.
Konya Maarif Koleji 1974-1975 eğitim öğretim 
yılında üniversite giriş sınavında fende 10, 
sosyalde 14, yabancı dilde 23 ve genel sıralamada 
ise Türkiye’de 13. olmuştur. Kolej çok sayıda 
kişinin yetişmesinde önemli bir rol üstlenmiştir. 

1 Temmuz 1975 tarih ve 14903 sayılı Bakan 
oluruyla Maarif Kolejlerinin adı “Anadolu 
Lisesi” olarak değiştirilmiştir. Böylelikle 
Konya Maarif Koleji adı Konya Anadolu Lisesi 
olmuştur. Fakat okulun adı daha sonra Meram 
Anadolu Lisesi olarak değiştirilmiştir.
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HZ. MEVLÂNÂ DERGÂHI’NIN DÖRT 
ŞÂHESERİ VE TARİH KİTÂBELERİ

MUSTAFA ÇIPAN

Kuhl ide çeşm-i cihân-bînine rağbetler ile 
Hâk-i pâk-i harem-i Hazret-i Mevlânâyı 
(Hz. Mevlânâ’nın hareminin temiz toprağını, büyük bir 
arzu ile, cihanı gören gözüne sürme çekmek istedi.)
Mânî

Hz. Mevlânâ, güzeli değil, güzelliği 
görmemizi ve sevmemizi ifade buyurarak, 
“Biz sûfîler sizin mahallenize geldik. 
Allah rızası için bize güzelliğinizden bir 
şeyler veriniz.” diye seslenir. Kendisi de 
ziyaretine gelenlere güzellikler sunar, dahası 
bu güzellikler, ona ve dergâhına hizmeti 
şeref bilenlerce birbiri üzerine eklenerek 
katmerlenir.
Selîm bir akılla düşünen, selîm bir kalple 
inanan ve selîm bir zevkle beğenen 
Mevlevîler, bu hâli hem kendi hayatlarına 
hem de meydana getirdikleri eserlere 
hakkıyla yansıtırlar.
Bütün tasavvuf yollarının dergâhları hem 
kurucu şeyhlerin hem de o mekânlarda 
yetişen âşık, ârif, âlim, kâmil, fâzıl ve 
hakîm mürşidlerin nâfiz nazarları ve derûnî 
nefesleriyle bulundukları bölgeye ruh 
kazandıran ve kıymet katan bir hüviyet arz 
ederler. Bu dergâhlar, yüzyıllar boyunca 
müntesiplerini manevî bakımdan terbiye 

etmenin yanında kabiliyetleri nispetinde 
güzel sanatların muhtelif şubelerinde de 
eğiterek cemiyete yol gösterecek, onları 
güzelliğe, iyiliğe, doğruluğa, sevgiye, 
hoşgörüye kısaca güzel ahlâka davet edecek 
“nümûne insan” yetiştirirler.
Bu hâlin bir neticesi olarak, Hz. Mevlânâ’ya 
uyanlar ve Mevlevî olarak isimlendirilenler, 
yüzlerindeki temizlik, tavırlarındaki asalet 
ve vakar, kıyafetlerindeki sadelik ve zarafet, 
konuşmalarındaki kendilerine has terbiye 
yanında imanlarından kaynaklanan fikrî 
inceliklerini ve sanat kabiliyetlerini yansıtan 
nezaketli üslûpları ile cemiyet hayatında son 
derece tesirli olurlar.
Bu terbiyenin verildiği mekânların idare 
merkezi olan Konya Âsitânesi, hayatta 
iken Hz. Mevlânâ’ya duyulan hürmet 
ve muhabbet, Hakk’a vuslatından sonra 
da rûhâniyetinden istimdâd etmek 
sebebiyle Selçuklu’dan Karamanoğlu’na, 
Karamanoğlu’ndan Osmanlı’ya, Osmanlı’dan 
Cumhuriyet’e uzanan bir zaman diliminde 
kesintisiz olarak ilgi görmüş ve görmeye 
devam etmektedir. 
Türk-İslâm şairi, âlimi, ârifi, mütefekkiri ve 
mutasavvıfı Hz. Mevlânâ’nın Dergâhı, fizikî 
yapılanması, maddeye ruh kazandıran sanat 
eserleri, tefrîşi, emsâlsiz hat ve tezyinâtı 
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ile gelen ziyaretçileri derinden etkileyen 
dünyanın en âsûde ve latîf mekânlarından 
biridir.
Bu çalışmada yapılış tarihleri gözetilerek, 
farklı hususiyetleri sebebiyle dikkatleri 
üzerinde toplayan Şadırvan, Gümüş Kafes, 
Türbe Tamir Kitabesi ve Hazret-i Mevlânâ 
Levhası üzerinde durulacaktır.  

Şadırvan ve Kitabesi
Dervîşân kapısından bu latîf ve âsûde 
mekânın bahçesine girdiğinizde sizi 
karşılayan, huzur ve sükûna kavuşturan ilk 
mimarî yapı olan ve inşasına “Havz-ı Cinân” 
(cennet havuzu) (918/1512) terkibiyle tarih 
düşürülen “Şadırvan” Yavuz Sultan Selim’in 
hayrı, musluklarından içeceğiniz serin ve 
leziz birkaç yudum “Çârbâğ” suyu da onun 
vakfıdır.

Sultan bu hayrıyla, “…Ve bir dahi suyu 
yoktur, vakt-i salât ve tahârette su bulunmaz, 
müslümanlar müzâyaka üzeredir.”1 
cümlesinde ifadesini bulduğu şekliyle 
sadece Dergâh’ın su ihtiyacını karşılamakla 
kalmaz, ihtiyaç fazlası suyun da mahalleye 
dağıtılmasını temin eder.
Mekke ve Medîne’nin hâkimi değil hâdimi 
(hizmetkârı) olan büyük hükümdar bu 
hayrıyla sanki hizmete Hz. Mevlânâ’nın 
Dergahı’nda devam etmek murâdındadır. 
Şadırvan, klasik Osmanlı şadırvan 
mimarisine uygun, fakat büyük ölçüde ve 
değişik bir üslûpla inşâ edilmiş, oldukça 
süslü bir âbide görünüşündedir. On altı 
dilimli hazne ve Ahmed Eflâkî’ye göre 
Germiyanoğulları tarafından hediye edilen 
çift çanaklı bir göbekten ibarettir. Üst 

1 Şahabettin Uzluk, Mevlânâ’nın Türbesi, Konya Halkevi Güzel Sanatlar 
Komitesi Yayınları, s.108.

Şadırvan
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örtünün zirvesinde ise içi şemseli, tepesi 
sorguçlu hilâl şeklinde bir alem mevcuttur.2

Çanaklı mermer göbeğin Germiyanoğulları 
tarafından hediye edilmesi yanında inşâ tarih 
kıt‘asının ikinci beytinin ikinci mısrâında 
Bevvâb Süleyman’ın şadırvanı “tecdîd” yani 
yenileme için vazifelendirildiğinin yazılması 
Şahabettin Uzluk’un, şadırvanın Sultan Veled 
zamanından (XIII-XIV. yüzyıldan) beri var 
olduğu kanaatini güçlendirmektedir.3

Dergâh Şadırvanının, özellikle üzerinde 
duracağımız kısmı, bize bir medeniyet 
tasavvuru tecrübesi yaşatan, vefa, 
kadirşinaslık ve hizmette devamlılığın çok 
kıymetli bir misâlini teşkil eden güney hazne 
duvarının üzerine yerleştirilmiş musluklu 
mermer kitabedir. Hangi yüce gönüllü akıl 
ve san‘atkâr -ihsan üstüne ihsan edercesine- 
şadırvanın inşasından 356 yıl geçtikten 
sonra yapılan ihyâ çalışmasını bu küçük 
mermer kitabeye, inşa tarih kıt‘asının altına 
-yapılışından 83 sene sonra gerçekleştirilen 
küçük tamir ve bakımı hatırlatmayı da 
göz ardı etmeden- hakkeder. Kitabenin 

2 Geniş bilgi için bkz., Ş.Uzluk, Mevlânâ’nın Türbesi, s.108-109, 152; 
Yılmaz Önge, “Mevlânâ Dergâhı’nın Şadırvanı”, SÜ 2.Millî Mevlânâ 
Kongresi (Tebliğler) 3-5 Mayıs 1986, Konya, 1987, s.61-67; Erdoğan 
Erol, “Mevlânâ Müzesi’ndeki Şeb-i Arûs Havuzu, Şadırvan, Selsebil”, 
Müze Dergisi, S.13, T.C. Kültür ve Turizm Bakanlığı Kültür Varlıkları 
ve Müzeler Genel Müdürlüğü Konya Müze Müdürlüğü Yayını, Konya, 
2004, s.6-7; Hasan Özönder, “Mevlânâ Külliyesi’nin Mimarî Teşekkülü”, 
SÜ 1. Millî Mevlânâ Kongresi-Tebliğler, Konya, 1985, s.398.

3 Y. Önge, “Mevlânâ Dergâhı’nın Şadırvanı”, s.63, dipnot:5.

üst kısmında yer alan inşa tarih kıt‘asının, 
aradan geçen 356 sene zarfında, alttaki 
ihyâ kitabesine nazaran nasıl yıprandığı da 
dikkatli nazarlardan kaçmaz.
Bu makalede konu edilen eserlerden Yavuz 
Sultan Selîm’in “Şadırvan” inşası ile ilgili 
tarih kıt‘asında mahlas mevcut olmayıp, 
Sultan Abdülaziz tarafından yaptırılan tamir 
için Gâlib, diğer üç eserden “Gümüş Kafes” 
için Mânî, Sultan II. Mahmud’un “Yeşil 
Kubbe”yi tamiri ve “Hazret-i Mevlânâ” 
levhası için ise Pertev Paşa tarih düşürür.     
Mimarî yapılar başta olmak üzere, doğum, 
tahta çıkış, ölüm, sünnet, düğün, zafer, telif 
eser vb. konularda düşürülen tarihler mimarî 
eserler için âdetâ bir tapu, diğerleri için de 
çok kıymetli birer belge hükmündedir. Tam 
bu noktada, yazımızın esasını teşkil eden 
tarih düşürme ile ilgili kısaca bilgi vermenin 
faydalı olacağı kanaatindeyiz.
Harflerin rakam karşılıkları esasına 
dayanan ve başlangıcı oldukça eskiye giden 
ebced sistemi ile tarih düşürme sanatının 
ilk defa kimin tarafından icat edildiği 
kesin olarak belli değildir.  XII. yüzyılda 
Fars edebiyatında ortaya çıktığı, oradan 
Türkler’e, Türkler’den de Araplar’a geçtiği 
bilinen bu işleme en yaygın adıyla “tarih 
düşürme” denilir. Türk edebiyatında XIV. 
yüzyıldan itibaren gelişmeye başlayan, 
önceleri daha çok Arapça ve Farsça yazılan, 

Mimarî yapılar başta olmak üzere, doğum, tahta çıkış, 
ölüm, sünnet, düğün, zafer, telif eser vb. konularda 

düşürülen tarihler mimarî eserler için âdetâ bir tapu, 
diğerleri için de çok kıymetli birer belge hükmündedir.
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bir kelime veya terkipten oluşan mensur 
tarihler XVI. yüzyıldan itibaren genellikle 
Türkçe kaleme alınır ve manzum tarihlere 
rağbet artar.
Edebiyatımızda tarih düşürme geleneğinin 
en güzel örneklerini Surûrî verir, Ahmed 
Paşa, Necâtî, Zâtî, Nâbî, Şeyh Gâlib gibi 
klasik dönem şairleri yanında İzzet Molla, 
Nâmık Kemâl, Muallim Nâcî, Ali Emîrî 
Efendi, daha sonraları Ali Nihad Tarlan, 
Abdülbakî Gölpınarlı ve Mehmed Çavuşoğlu 
gibi isimler de tarih düşürürler. Başlangıçta 
hicrî, daha sonra Hicrî/Rûmî yıllara göre 
tarih düşürülmüş olup, günümüzde de bu 
gelenek daha çok milâdî yıllar esas alınarak 
devam ettirilmektedir.4

Şadırvan kitabesinin üst kısımda bulunan 
üç beyitlik tarih kıt‘ası Yavuz Sultan 
Selîm’in inşası için yazılır, musluğun 
hemen üzerinden başlayan alem şeklindeki 
kabartma kompozisyonun en üst kısmındaki 
lâle motifinin içine, Sultan III. Mehmed’in 
tamirini yâd etmek maksadıyla “sene 
1004” (1595-6) rakamı işlenir, alttaki üç 
beyitlik tarih kıt‘asında da şadırvanın 
Sultan Abdülazîz tarafından ihyâsına tarih 
düşürülür, muslukla bağlantı noktasının 
hemen üzerine de ihyâ tarihi olan “sene 
1284” (1868) hakkedilir.
Kitabenin birinci tarih kıt‘ası aruzun 
“Müstef‘ilün Müstef‘ilün Müstef‘ilün 
Müstef‘ilün”, ikincisi ise “Mefâ‘îlün 
Mefâ‘îlün Mefâ‘îlün Mefâ‘îlün” kalıbıyla 
yazılır.

4  Geniş bilgi için bkz. Turgut Karabey, Türk Edebiyatında Tarih Düşür-
me, Atatürk Üniversitesi (DT), Erzurum, 1984; “Tarih Düşürme”, TDV 
İslâm Ansiklopedisi, İstanbul, 2011, c.40, s.80-82; İsmail Yakıt, Türk-İs-
lâm Kültüründe Ebced Hesabı ve Tarih Düşürme, Ötüken Yayınları, 
İstanbul, 1992.

Kitabenin üst kısmında yer alan şadırvanın 
Yavuz Sultan Selîm tarafından inşasıyla ilgili 
üç beyitlik tarih kıt‘ası şöyledir ve tarihe 
esas teşkil eden ifade, şiirin en sonunda yer 
alan “Havz-ı Cinân” (918/1512) tamlamasıdır. 
Her iki tarih kıt‘asında da tarih, söyleniş 
bakımından “mânen”,  hesaplanması 
bakımından da tarihe esas teşkil eden 
metnin bütün harflerinin rakam değerlerinin 
toplanmasıyla söylenilmek istenilen senenin 
elde edildiği, en makbul sayılan “tam” 
tarih usûlüyle düşürülür. 
Sultân Selîm bin Bâyezîd oldur reh-i dinde sa‘îd 
Şâdır(re)vân icrâ idüp Dergâh-ı Mollâda revân 
Nâzır durur evkâfına Dârü’s-sa‘âde Ağası 
Tecdîd içün irsâl idüp Bevvâb Süleymânı hemân 
Devrinde Şâh-ı Kişverin sa‘yiyle itmâma irüp 
İlhâm ile târîhini didim ana Havz-ı Cinân 

Sadeleştirilmiş nesre çevirme 
Din yolunda uğurlu, mübarek Bayezid oğlu 
Sultan Selim, Hz. Mevlânâ’nın Dergâhına bir 
şadırvan yaptırıp suyunu akıttı (vakfetti). 
Dârü’s-sa‘âde Ağası (Harem Ağası) vakıflarına 
bakmakta olup, yenilemek için hemen Bevvâb 
(kapıcı) Süleymânı gönderdi. 
Memleketlerin Şâhının devrinde, gayretli 
çalışmalarla tamamlanan şadırvan için ilham ile 
“Havz-ı Cinân” tarihini söyledim. 
İnşa tarih kıt‘asının hemen altına, Sultan 
Abdülaziz’in şadırvanı ihyası için -güzel 
bir tarih düşürdüğünü söyleyen- Gâlib’e ait 
şu tarih kıt‘ası yazılır. Bu kıt‘ada tarih son 
mısrâın tamamıyla verilir. 
Şehinşâh-ı cihân kutb-ı zamân Abdülazîz Hânı 
Serîr-i şevketinde haşre dek dâ’im ide Allah 
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Bu şâdrevânı ihyâ kıldı nev-tarz üzre bî-mânend 
Cenâb-ı Pîre ta‘zîmen o Sultân-ı felek-dergâh 
Düşürdü hîn-i itmâmında Gâlib bir güzel târîh 
Bu şâdırvâna zemzem eyledi icrâ Şeh-i Cem-câh 
Sene 1284(1868)

Sadeleştirilmiş nesre çevirme
Allah, cihan şahlarının şahı, zamanın kutbu 
Abdülaziz Han’ı azametli tahtında haşre kadar 
daim eylesin. 
Bu şadırvanı yeni bir tarz üzre ve eşsiz bir 
şekilde, gök dergâhının sultanı Hz. Mevlânâ’ya 
hürmeten ihya eyledi. 

Gâlib, şadırvan tamamlandığı zaman güzel bir 
tarih düşürdü: “Cem makamlı şah, bu şadırvana 
sanki zemzem icra eyledi” (bağladı, zemzem akıttı). 

Gümüş Kafes 
Muhammed Muhtâr Efendimizin yolunun toprağı 
olduğunu söyleyen Hz. Mevlânâ’nın âşıklarını 
sandukasının önünde huzurda karşılayan Gümüş 
Kafes, âdetâ Resûlullah sevdalısı gönüllere, 
Ravza-i Mutahhara’da Peygamber Efendimiz’i 
büyük bir hürmet ve muhabbetle selâmlayacakları 
“Muvâcehe-i Şerîfe”yi ilhâm eder. 
Bir velinin gümüş kafesini bir Osmanlı paşası 
yaptırır. Ancak Habibullah’ın “Muvâcehe-i 
Şerîfe”sini, şefâatini umarak: 
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N’ola tâcım gibi başımda götürsem dâ’im 
Kadem-i pâkini ol Hazret-i Fahr-i Rusülün 
mısralarında ifade ettiği üzere Efendimizin 
Kadem-i Şerîfini sorgucunda taşıyan Peygamber 
âşıkı Osmanlı Sultanı I. Ahmed altından 
yaptırarak gümüş levhayla birlikte 1617’de büyük 
bir ta‘zîmle yerine koydurur. 
Mevlânâ Dergâhı’nın en güzel ve dikkat 
çekici eserlerinden biri âriflerin kutbu 
Hz. Mevlânâ’nın toprağı ıtır kokulu, 
şerefli merkadinin ön tarafında yer alan, 
H.1006/M.1597-8 yılında Maraş Mîrimîrânı 
Mahmud Paşa tarafından Kalemkâr İlyas’a 
fevkalâde sanatkârâne bir şekilde yaptırılan 
“Gümüş Kafes”tir. 

“Hicri 10. asırdaki Türk kuyumculuğunun, 
Türk hakkâklığının bütün hurde (ince) 
teferruatını vâzıh (açık) olarak ispat eden bu 
nefîse…”5 cümlesiyle kıymeti ifade edilen bu 
Gümüş Kafes’in alınlığının en üst kısmında 
Selçuklu celî sülüsü ile “Allah” (c.c.), hemen 
altında “Kelime-i Şehâdet”, dikdörtgen 
kitâbelerde de şair Mânî’ye6 ait, Mîrzâ Ali 
tarafından celî ta‘lîk ile yazılan otuz iki 
beyitlik “Kıt‘a-i Kebîre” yer almaktadır.7

5 Ş. Uzluk, Mevlânânın Türbesi, s.118.

6 Şâir Mânî, Konya Kadısı iken H.973 / M.1565’te vefat eden meşhur 
Çalık Ali Efendi’nin oğlu Müderris Mehmed Efendi’dir.

7 Geniş bilgi için bkz., Ş. Uzluk, Mevlâna’nın Türbesi, s.118-121; İ. 
Hakkı Konyalı, Abideleri ve Kitabeleri İle Konya Tarihi, s.689-690; 
Erdoğan Erol, “Gümüş Şebeke”, SÜ 3. Uluslar Arası Mevlâna Kongresi 
Bildiriler, 5-6 Mayıs 2003, Konya, 2004, s.193-203. 

Gümüş Kafes
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Aşağıdaki kıt‘a-i kebîrede de anlatıldığı 
üzere gümüş kafesin yaptırılması hikâyesi 
şöyledir. 
Padişah (Sultan III. Mehmed) çıkmış 
olduğu seferden zaferle döner ve kendisini 
de vezirliğe kabul ederse bütün malını sarf 
ederek gümüşten bir kafes yaptırıp hediye 
etme dileği ve vaadinde bulunmak üzere 
Hz. Mevlânâ’nın türbesini ziyaret eder 
ve kapısına yüz sürer Maraş Mîrimîrânı 
Mahmud…
Yüzüni sürdi gubâr-ı der-i Mevlânâ’yâ8

Eyledi geldi ziyâret bu mübârek câyı 
(Hz. Mevlânâ’nın kapı eşiğinin tozuna toprağına 
yüzünü sürdü ve gelip bu mübarek makamı 
ziyaret etti.)
Sefere çıkılır, zafer kazanılır ve Valide 
Sultan’ın da desteği ile muradına nail olan 
Mahmud Paşa bu muhteşem gümüş kafesi 
yaptırıp yerine koydurarak vaadini yerine 
getirir. 

Kıt‘a-i Kebîre 
1. Şâh-ı Cemşîd-haşem Husrev-i hurşîd-‘alem 
Dâver-i taht-ı akâlîm-i cihân-ârâyı 
2. Tâc-bahşende-i her şâh-ı diyâr-ı İslâm 
Tâc-hâhende-i her memleket-i Tersâyı 
3. Râyet-efrâz-ı meyâdîn-i memâlik-gîrî 
Meş‘al-efrûz-ı serâ-perde-i mülk-ârâyı 
4. Âsumân-mertebe Sultân Muhammed Hân 
kim 
Bende itdi nice İskender ile Dârâyı 
5. Ol ki bâzû-yı cihângîrî ile kıldı esîr 
Pâdişâhân-ı cihân-dâr-ı ‘atâ-bahşâyı 

8 Bu beyit, 32 beyitlik Kıt‘a-i Kebîre’nin 16. beytidir.

6. Niyyet itdi ki kıla kâfir-i bî-dîne gazâ 
İrgüre çarh-ı berîne ‘alem-i bâlâyı 
7. Diledi kim ide küffâr ile ceng ü peykâr 
Tuta âvâz-ı gazâ bu felek-i mînâyı 
8. Ele alup sala şemşîr-i gazâyı tâ kim 
Göstere kâfir-i bî-dîne yed-i beyzâyı 
9. İtdi pes kahr-ı ‘adû niyyetine gerdûn-sây 
Mehçe-i râyet-i mansûr-ı cihân-ârâyı 
10. Oldu beğlerbeğiler dahi gazâya me’mûr 
Dikdiler her birisi râyet-i gerdûn-sâyı 
11. Cümleden birisi ol sâhib-i hulk u 
Mahmûd 
Vüzerâ zümresinin Âsaf-ı sâhib-râyı 
12. Ol ki nâmı gibi evsâf-ı şerîfi Mahmûd 
Âsaf-ı pâdişeh-i memleket-i Dârâyı 
13. Mîr-i mîrânı idi Mar‘aşın ol esnâda 
‘Adl ile kendüye kul itmiş idi dünyâyı 
14. Sefere ‘âzim olup itdi gönülden tasmîm 
Ki ziyâret kıla bu türbet-i rûh-efzâyı 
15. Kuhl ide çeşm-i cihân-bînine rağbetler ile 
Hâk-i pâk-i harem-i Hazret-i Mevlânâyı 
16. Yüzüni sürdi gubâr-ı der-i Mevlânâ’ya 
Eyledi geldi ziyâret bu mübârek câyı 
17. Sıdk ile rûh-ı şerîfinden idüp istimdâd 
Didi ey cennet-i a‘lâda kılan me’vâyı 
18. Halkı ser-teşne idüp itdüren âheng-i nevâ 
Salan âfâka semâ‘ ile sadâ-yı nâyı 
19. Ahdım olsun ki eğer Hazret-i Şâh-ı Cem-
câh 
Feth idüp milket-i küffârı kırup a‘dâyı 
20. Tahtına devlet ü ikbâl ile mansûr gelüp 
Lutf ile emrine mahkûm kıla dünyâyı 
21. Ben dahi dâhil olursam vüzerâ zümresine 
Der-i devletde bulup mertebe-i ‘ulyâyı 
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22. Harcedüp mâ-melekim bezl kılup 
makdûrum 
Sîmden eyleyeyin bu kafes-i zîbâyı 
23. Niyyetin muhkem idüp kıldı tevekkül 
Hakk’a 
İtdi rehber kerem-i Hâlık-ı bî-hem-tâyı 
24. Nâgehân Hazret-i Belkîs-ı zamân 
Meryem-i ‘ahd 
Ki ana virdi Hudâ mertebe-i ‘ulyâyı 
25. Hazret-i Vâlide Sultan gül-i bâğ-ı ‘ismet 
Tuydı çün niyyet-i Paşa-yı mübârek-câyı 
26. Hayr-hâh olduğını bildi şeh-i devrâna 
Gûş idüp hayli pesend eyledi bu ma‘nâyı 
27. Zimmet-i himmetine vâcib ü lâzım gördi 
Ki vezîr eyleye gayretler ile Paşayı 
28. Hamdülillâh ki bulup cümle murâdâta vüsûl 
İtdi sîmîn-kafes-i merkad-i Mevlânâyı 
29. Bârekallâh zihî sîm-kafes kim göricek 
İtdi âlüfte nice tûtî-i şekker-hâyı 
30. Kafese koydı tutup murg-ı nevâyı dirler 
Seyr idenler göricek bu kafes-i ra‘nâyı 
31. Bülbülân-ı çemen-i kuds olup meftûnı 
İrgürürler göğe feryâd ile vâveylâyı 
32. Didi târîhini Mânî-i şikeste-hâtır 
“Sîm kıldın kafes-i merkad-i Mevlânâyı” 
Temmet bi ‘avnillâhi te‘âlâ 
Sene sitte vü elf “1006”(1597-8)
Meşşakahu el-fakîr Mîrzâ ‘Alî  
‘Amele kalemkâr İlyâs 
Bu kıt‘a-i kebîrede de tarih söyleniş 
bakımından “Mânen”,  hesaplanması 
bakımından da “Tam” tarih usûlüyle 
düşürülmüş, ayrıca ketebe kısmında yazı ve 
rakamla da belirtilmiştir. 

Sadeleştirilmiş nesre çevirme 
1. Ey Cemşîd haşmetli, (Hüsrev gibi) güneş alemli, 
cihanı süsleyen iklimlerin tahtında oturan padişah. 
2. İslâm diyarlarının şahlarına taç bağışlayan, 
Hristiyan memleketlerinin taçlarını isteyen 
(taçlarını elinden alan, onları güçsüz kılan), 
3. Memleketlere hükmeden ve meydanlarda 
sancak kaldıran, meşaleleri, mülkü süsleyen sultan 
çadırını aydınlatan, 
4. Asuman mertebeli (mertebesi pek yüce olan) 
Sultan Muhammed Han ki, nice İskender ile 
Dârâ’yı kul köle etti. 
5. O ki cihangir pazusuyla, bahşiş veren, cihanı 
tutan padişahları esir etti. 
6. Yüce alemini (sancağını) çarhın yücelerine 
ulaştırmak (dikmek) için dinsiz kâfire gazâ 
eylemeye (sefere çıkmaya) niyet etti. 
7. Küffar ile cenk ederek gazâ avazıyla mavi 
gökyüzünü doldurmayı diledi. 
8. Gazâ kılıcını eline alıp salarak, âdetâ dinsiz 
kâfire yed-i beyzâyı (Hz. Musa’nın Firavuna karşı 
parlak, bembeyaz görünen eli) göstermek istedi. 
9. Ardından cihanda düşmanları kahretmek 
niyetiyle, semaya yükselen, cihanı süsleyen ve her 
zaman Allah’ın yardımına mazhar olan, hilâl 
alemli (tepesinde hilâl bulunan) sancağını açtı. 
10. Gazâ emrini alan beylerbeylerinin her biri 
göğe doğru yükselen sancaklarını diktiler. 
11. Onlardan biri, yaradılışı övülen, rey sahibi, 
vezirler zümresinin Âsaf ’ı (Hz. Süleyman’ın 
veziri) mertebesindeki Mahmud Paşa idi. 
12. Namı gibi şerefli vasıfları da övülmüş olan 
o Mahmud Paşa, sanki Dârâ memleketinin 
padişahının Âsaf ’ıdır. 
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13. O sırada Maraş Beylerbeyi olan Mahmud 
Paşa, adaletiyle bütün dünyayı kendisine kul 
etmişti.
14. Sefere çıkmaya gönülden ve kesin olarak karar 
verdiğinde ömrü artıran, rûha ferahlık veren Hz. 
Mevlânâ’nın Türbesini ziyarete niyetlendi. 
15. Büyük bir arzu ile, cihanı gören gözüne, Hz. 
Mevlânâ’nın hareminin temiz toprağını sürme 
çekmek istedi. 
16. Mahmud Paşa, Hz. Mevlânâ’nın kapı eşiğinin 
tozuna toprağına yüzünü sürdü ve gelip bu 
mübarek makamı ziyaret etti. 
17. Onun şerefli ve mübarek rûhundan doğrulukla 
meded umarak şöyle dedi: “Ey cennet-i a‘lâda 
mekân edinen, sığınılacak yeri olan, 

18. Halkı suya hasret bırakıp feryadlarını 
yükselttiren, sema ile birlikte neyin sadâsını 
ufuklara salan, 
19. Ahdım olsun ki, Cem mevkîindeki padişah 
hazretleri düşmanları kırıp geçirip, kâfir 
memleketlerini fethettiğinde, 
20. Allah’ın yardımı ile devlet ve ikbâlle tahtına 
dönerek lutfuyla dünyayı hükmüne tâbî kıldığında, 
21. Ben de vezirler zümresine dahil olup devlet 
kapısında yüce bir mertebeye erişirsem, 
22. Allah’ın takdiriyle, varımı yoğumu harcayıp 
elimden geleni yaparak, bu güzel kafesi gümüşten 
yaptırayım.” 

Mevlânâ Türbesi 
etrafında 1597’de 
Kalemkar İlyas’a 
yaptırılan gümüş 
kafes üzerinde yer 
alan usta imzası: 
“Amel-i Kalemkar 
İlyas”
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23. Niyetini kesinleştirerek Allah’a tevekkül kıldı 
ve eşi benzeri olmayan Yaradıcının keremini 
kendine rehber, yol gösterici etti. 
24. Allah’ın kendisine yüce mertebeler verdiği, 
devrin Meryem’i ve zamanın Belkîs’ı (Valide 
Sultan) ki, ansızın, 
25. Masumluk ve temizlik bağının gülü, bu 
mübarek makamdaki (Hz. Mevlânâ Türbesi) 
niyetini duydu. 
26. Zamanın padişahının hayrını talep ettiğini 
anladı ve bu mânâyı pek beğendi. 
27. Himmet kuşatıcılığına alıp gayret ederek 
paşayı vezir eylemeyi lüzumlu gördü. 

28. Allah’a hamd olsun ki, bütün muradına erişen 
(Mahmud Paşa), Hz. Mevlânâ’nın kabrinin 
önüne gümüş bir kafes yaptırdı. 
29. Allah mübarek etsin, bu pek güzel ve hoş 
gümüş kafesi görünce, nice tatlı sözlü tûtîyi 
(papağan) kendisine bağladı (hayrette bırakarak 
sadece kendisini medheder hâle getirdi). 
30. Bu muhteşem kafesi seyredenler, âdetâ, güzel 
sesli kuşu tutup kafese koydu, derler. 
31. Mukaddes çemenin (Kubbe-i Hadrâ’nın) 
bülbülleri, bu kafesin meftunu olarak inleyişlerini, 
feryad ü figanlarını göğe ulaştırırlar. 
32. Gönlü kırık Mânî, tarihini şöyle söyledi: 
“Mevlânâ’nın kabrinin kafesini gümüşten yaptın.” 
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Allah’ın yardımı ile 1006 (1597-8)’da tamamlandı. 
Büyük zahmetlerle Mîrzâ Ali’nin yazdığı şiir 
Kalemkâr İlyas tarafından işlendi.

Sultan II. Mahmud’un Türbeyi 
Tamiri (Tarih Kıt‘ası) 
Sultan II. Mahmud tarafından yaptırılan 
tamir için Nezr-i Mevlânâ hassasiyetiyle 
kaleme aldığı 18 beyitlik tarih kıt‘asında 
Pertev Paşa; Hazret-i Mevlânâ’yı bembeyaz 
bir büyük inci tanesine, Dergâhını cümle 
âşıklara can ve gönül Ka‘besine, nurdan bir 
deryaya, dervîşlerini de cihanı ve canı bir 
yana bırakıp sevgilinin mumuna yanan ve 
onun etrafında dönerek bütün varlıklarını, 
benliklerini yakıp yok eden pervanelere 
benzetir. Devamında Konya şehrinin, İran ve 
Turan’a karşı övündüğü bu Dergâh’ın, vaktin 
geçmesiyle tamire ihtiyacı olduğu ve Cenâb-ı 
Hakk’ın, uyanık gönlü daima hayır ve hasenata 
meyilli, mübarek yaratılışı adalet, merhamet 
ve şefkatle ikballi, temiz ahlâklı şahların şahına 
bu hayrı müyesser kıldığını anlatır.
Pertev Paşa’nın kaleme aldığı ve Yesârîzâde 
Mustafa İzzet Efendi’nin 1251/1835 yılında ta‘lîk 
ile yazdığı bu tarih kıt’ası son derece mühim 
bir sanat şâheseridir. Üst kısmı motifli sade 
bir çerçeve ile çevrelenen siyah boyalı ahşap 
levhada beyit araları yaldızlı çizgilerle ayrılır.
Pertev Paşa, “Âşıklar Kâ‘besi” olarak 
kabul edilen Mevlânâ Dergâhı’nın tamir 
edildiğini belirttiği, ziyaretçilerden burayı 
âdetâ tavafa gelip, ufukların sultanına duâ 
etmeleri talebinde bulunduğu son beytin 
her iki mısrâında da söyleniş bakımından 
“mânen”,  hesaplanması bakımından 
“tam” usûlüyle tarih düşürür, ayrıca her iki 
mısrâın altına da rakamla 1251 yazar. Bir 

Sultan II. Mahmud tarafından yaptırılan tamir için Pertev Paşa’nın kaleme aldığı 18 beyitlik 
tarih kıt’ası Hat: Yesârîzâde Mustafa İzzet Efendi / Hattın Nev‘i: Celî Ta‘lîk
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önceki beyitte de bu iki tarihi, Küçükayı 
yıldız kümesinin en parlak yıldızları olan ve 
“Ferkadeyn” diye isimlendirilen “Dübb” ve 
“Merak” yıldızlarına benzetir: 
İki târîh mülhem oldı Pertev matla‘-ı dilden 
Sezâdur benzedilse Ferkadeyn-i Şems-i işrâka 
Yapıldı Dergeh-i Monlâ budur çün Kâ‘be 
uşşâka “1251”
Tavâfa gel du‘â it yapdıran Sultân-ı âfâka 
“1251” (1835-6)9

Bu levhada dikkatleri çeken husus, tarih 
kıt’ası tamamlandıktan sonra koltuk 
kısımlarına yazılan emsâli az görülen ve 
fevkalâde mühim olan iki beyittir. Bu 
beyitlerin ilkinde, Pertev Paşa şiirini: “Hak 
dostlarının bendesi âciz ve nâçîz Pertev’in niyâz 
nutkudur.” diye vasıflandırarak; ikincisinde 
de hattât Yesârîzâde Mustafa İzzet Efendi: 
“Yesârîzâde’nin kaleminden çıkan eser Mevlânâ 
Dergâhında feyz alır.” değerlendirmesinde 
bulunarak Hz. Pîr’in rûhâniyetine sığınırlar.
Nutk-ı niyâz bende-i îşân 
Pertev-i nâçîz ü nâtüvân 
Feyz alur Dergeh-i Mevlânâ’da 
Eser-i kilk-i Yesârî-zâde 

Târîh-i Dergâh-ı Şerîf-i Hazret-i 
Mevlânâ10

1. Budur Dergâh-ı Mevlânâ Celâlü’d-dîn-i 
ve’d-dünyâ 
Bu Dergeh Ka‘be-i cân u cenândur cümle ‘uşşâka 

9 Geniş bilgi için bkz. Pertev Paşa, Dîvân, Matba‘a-i Bâb-ı Hazret-i 
Ser-askeriyye, 1256, s.52-53; Ş. Uzluk, Mevlânâ’nın Türbesi, s.138; Er-
doğan Erol, “Mevlânâ Müzesi’nde Bulunan Bir Levhanın Tanımı”, Türk 
Etnografya Dergisi, S.XVII, Ankara, 1982, s.29-34; Osmanlı Şiirinde 
Mevlânâ Övgüleri ve Mevlevîlik Unsurları, (Haz. A. Mermer v.d.), TDV 
Yayınları, Ankara, 2009, s.264-266.

10 Pertev Paşa, Dîvân, s.52-53.
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2. Bu meşhed nûrdan deryâ o Hazret dürre-i 
beyzâ 
Habâbı Kubbe-i Hadrâ disem haml itme iğrâka 
3. Bunun her evc-i pâki uc virür şems-i 
hakîkatden 
Muhâzî her biri ma‘nîde tâk-ı çarh-ı bî-sâka 
4. Elezdür ney-şekerden çûb-i matbah çille-
keş câna 
Müreccah zevk-i hidmet yanlarında başka 
ezvâka 
5. İderler sikke ber-ser sikke-i zer-gerden 
istiğnâ 
Olup bî-gıll ü gış iksîr-i hâs-ı pûte-i fâka 
6. Girift-i aşk olurlar baş keserler tavk-ı teslîme 
Ezelden beste gelmişler visâk-ı ‘ahd ü mîsâka 
7. Yanarlar şem‘-i cânâna cihân u cân bir yana 
Dönerler hem çü pervâne virürler vârın ihrâka 
8. Gehî âzâd olup gamdan geçüp fikr-i dü-
‘âlemden 
Rebâb u nâyı eylerler bedel takyîd ü ‘ıtlâka 
9. Bununla şehr-i Konya fahr ider Îrân u 
Tûrâna 
Bu buk‘a kıble-gâh-ı ârzûdur bunca ‘uşşâka 
10. Mürûr-ı vakt ile hâcet olup ta‘mîre bu 
hayrı 
Müyesser kıldı Hak şâhenşeh-i pâkîze-ahlâka 
11. Zihî kutb-ı himem sâhib-kerem Sultân 
Mahmûd Hân 
Odur şems-i ziyâ-bahş-ı ‘inâyet cümle âfâka 
12. Dil-i âgâhı mâ’il bi’t-tabi‘ hayr u müberrâta 
Mübârek tab‘ı mukbil adl ü dâd u rahm u 
eşfâka 
13. Kalemler münhasır ahkâm-ı ‘adlin neşr ü 
tahrîre 
Hazâ’in sû-be-sû meşgûl ‘atâsın bezl u infâka 

14. Cemâl-i şevketi tenvîr-i sırr-ı sûre-i ve’ş-Şems 
Cebîn-i tal‘atı teşbîh-i rûşen-subh-ı berrâka 
15. Muvaffak oldığı bî-şübhedür her kâr u 
bârından 
İder her emrini tefvîz zîrâ Rabb-i Hallâka 
16. O Şâh-ı mu‘ciz-âyînin nevâ-yı feyzidür 
her dem 
İden bu nây-ı kilki böyle mazhar sırr-ı intâka 
17. İki târîh mülhem oldı Pertev matla‘-ı 
dilden 
Sezâdur benzedilse Ferkadeyn-i Şems-i 
işrâka 
18. Yapıldı Dergeh-i Monlâ budur çün Kâ‘be 
‘uşşâka “1251”
Tavâfa gel du‘â it yapdıran Sultân-ı âfâka 
“1251”(1835-6)
Mefâ‘îlün Mefâ‘îlün Mefâ‘îlün Mefâ‘îlün
Metinde(Beyit/Mısra): 2/1 Dürre-i beyzâ: zerre-i 
beyzâ MÖ; 3/1 evc-i pâki uc virür: mevc-i pâki 
evc verir MÖ; 3/2 Muhâzî: Mecâzî PD; 11/1 
Kutb-ı himem sâhib-kerem: sâhib-kerem kutb-ı 
himem PD; 17/1 târîh: târîhe PD.
Pertev Dîvânı’nın Osmanlı Türkçesiyle 
matbu nüshası, Kazasker Mustafa İzzet 
Efendi tarafından yazılan levha ile Vâsıf ’ın 
Mecmû‘a-i Medâyıh-ı Mevlânâ’sının esas 
alındığı, diğer kaynakların taranmasıyla 
elde edilen manzumelerin de dahil edildiği 
Mevlânâ Övgüleri ve Mevlevîlik Unsurları 
kitabında ilk dokuz beyti bulunan tarih 
kıt’asının imlâsı bakımından bazı farklılıklar 
mevcut olup, bu çalışmada mânâca en uygun 
olanlar tercih edilmiştir. 
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Sadeleştirilmiş nesre çevirme 
Mevlânâ Hazretlerinin Şerefli 
Dergâhlarının Tamiri 
1. Dünyanın ve dinin Celâleddîn’i Mevlânâ’nın 
Dergâhı budur. Bu dergâh, cümle âşıklara can ve 
gönül Ka‘besidir. 
2. Bu ziyaret yeri nurdan bir derya, o Hazret de 
bembeyaz bir büyük inci tanesidir. Hababı, Yeşil 
Kubbe desem bunda mübalağa yaptığımı düşünme. 
3. Yeşil Kubbe’nin (Türbenin) tertemiz en yüksek 
noktası hakikat güneşinden haber verir. Mânâ 
bakımından her biri direksiz çarhın tâkıyla aynı 
hizadadır, eş değerdedir. 
4. Çile çekmekte olan can için, matbah değneği, şeker 
kamışından daha lezzetlidir. Zira onların yanlarında 
hizmet  etme zevki, başka zevklere tercih edilir. 
5. Kuyumcu sikkesinden tokgözlülükle sakınarak 
başlarına kendi sikkelerini giyerler, fakirlik 
potasının has iksiriyle kin ve hileden arınırlar. 
6. Ezel meclisinde verdikleri söze tam bir 
bağlılıkla aşka giriftar olurlar ve teslim tavkına 
(gerdanına) baş keserler. 
7. Cihanı ve canı bir yana bırakıp sevgilinin 
mumuna yanarlar ve onun etrafında pervane gibi 
dönerek bütün varlıklarını, benliklerini yakıp yok 
ederler. 
8. Bazen gamdan azad olup dünya ve ahiret 
düşüncesinden geçerek, rebab ve ney sesini bir 
kayda bağlanma ve  salıverilmeye bedel görürler. 
9. Konya şehrinin, İran ve Turan’a karşı 
övündüğü bu Dergâh, bunca âşık için arzu edilen 
bir kıblegâhtır. 
10. Vaktin geçmesiyle Dergâh’ın tamire ihtiyacı 
oldu ve Cenâb-ı Hak temiz ahlâklı şahların 
şahına bu hayrı müyesser kıldı (nasip eyledi). 

11. Aferin, ne güzel, himmet kutbu, kerem sahibi 
Sultan Mahmud Han ki, ufuklara lûtuf ışıklarını 
bahşeden güneş odur. 
12. Uyanık gönlü daima hayır ve hasenata 
meyilli, mübarek yaratılışı adalet, merhamet ve 
şefkatle ikballi.
13. Kalemler, adaletli hükümlerini yazmaya 
ve yaymaya tahsis edilmiştir. Hazineler her 
tarafa onun ihsanını ve infakını (nafakasını) 
dağıtmaktadır. 
14. Şevketli, heybetli cemâli Şems sûresinin 
sırrıyla aydınlanmaktadır. Güzel alnı berrak 
aydınlık sabaha benzemektedir. 
15. Her işinde, Allah’ın yardımıyla muvaffak 
olduğuna şüphe yoktur. Zira o, her işini Hallâk 
olan Rabb’ine havale etmekte, O’ndan yardım 
beklemektedir. 
16. Bu kamış kalemi dile gelme sırrına mazhar 
eden, insanı acze düşüren âyînin Şâhının (Şâh 
neyinin) feyizli sadâsıdır. 
17. Pertev, gönlün doğuş yerinden iki tarih 
ilham oldu. Bunlar Küçükayı yıldız kümesinin 
en parlak yıldızları olan ve “Ferkadeyn” diye 
isimlendirilen “Dübb” ve “Merak” yıldızlarına 
benzetilse yakışır. 
18. Âşıklara Kâ‘be olan Monla’nın (Hz. 
Mevlânâ) Dergâhı yapıldı. Gel burayı tavaf 
eyleyerek, yaptıran ufukların sultanına duâ et.

Yâ Hazret-i Mevlânâ 
(Kaddesallâhu Sırrahu) Levhası
Sultan II. Mahmûd, Mevlânâ Dergâhı’nda 
yaptırdığı geniş çaplı tamir faaliyetiyle 
eş zamanlı olarak Hz. Mevlânâ’nın 
isminin yazılı olduğu bir levha hazırlatır. 
Başlangıçta çok normal gibi görünen 
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bu işi fevkalâde kılan ise, şimdiye kadar 
emsâlini tespit edemediğimiz, bir zatın 
isminin yazılmasına tarih düşürülmesidir. 
Tabii olarak, tamir kıt‘asını yazan şair 
Pertev Paşa’nın kaleminden çıkan bu 
dört beyitlik tarih kıt‘ası yine aynı levhayı 
yazan, Cenâb-ı Hakk’ın kalemini muvaffak 
eylediği, Osmanlı Cihan Devleti’nin en 
büyük hattatlarından Yesârîzâde Mustafa 
İzzet Efendi’nin hattıyla gönüllere huzûr ve 
sükûn verir, gözlere bayram sevinci yaşatır. 
Bu levha Mevlânâ Türbesi girişindeki Tilâvet 
Odası’nın batı duvarında giriş kapısının 
hemen üzerinde asılıdır. 
Bu levhanın tarihi, söyleniş bakımından 
“mânen”, hesaplanması bakımından “cevher-i 

târîh” ifadesinden de anlaşılacağı üzere 
sadece noktalı harflerin rakam değerlerinin 
hesaplandığı “mu‘cem” (mücevher) usûlüyle 
düşürülür. Tarih mısrâının altına da rakamla 
1252 (1837) yazılır.
Değil mi levh-i mücellâsı reşk-i şems-i felek11

Asıldı tâk-ı mu‘allâya ism-i Hazret-i Pîr 
Medâr-ı şevk u tarabdur semâ‘ ‘uşşâka 
Recezdür ‘âşık-ı Mevlâya ism-i Hazret-i Pîr 
Muvaffak eyledi kilk-i Yesârîzâdeyi Hak 
Meded-res oldı o Mollâya ism-i Hazret-i Pîr 

11 Pertev Paşa, Dîvân, s.51-52. Bu şiir, Pertev Paşa Dîvânında “Târîh-i 
Levha-i İsm-i Şerîf-i Hazret-i Mevlânâ” başlığıyla yer almaktadır.

Kıt’a-i 
Kebire olarak 
adlandırılan Hz. 
Mevlânâ Türbesi 
etrafındaki 
gümüş kafesin 
alınlığı. Mirzâ 
Ali tarafından 
celi talik ile 
yazılmıştır
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Donansa cevher-i târîh ile sezâ Pertev 
Yazıldı cedvel-i a‘lâya ism-i Hazret-i Pîr 
H.1252 (1837)

Sadeleştirilmiş nesre çevirme 
Pîr Hazretlerinin (Hz. Mevlânâ) isminin 
bulunduğu, feleğin güneşini kıskandıran 
cilâlanmış, parlak levha Dergâh’ın yüce kapısının 
üzerine asıldı. 
Semâ, âşıklar için sevinç ve coşkunluk; Pîr 

Hazretlerinin ismi de, Mevlâ âşıkına bir mehdiye 
(övgü şiiri) yazma vesilesidir. 
Cenâb-ı Hak, Yesârîzâde’nin kalemini muvaffak 
eyledi. O Mollâ’ya, Pîr Hazretlerinin ismi yardım 
eriştirici oldu. 
Pertev, Pîr Hazretlerinin ismi yüce bir çizgi 
üzerine satır hâlinde yazıldı. Etrafı tarih cevheri 
(sadece noktalı harflerin rakam değerlerinin 
toplanmasıyla meydana gelen mücevher tarih) ile 
donansa lâyıktır. 
Zamanın kendisinden hiçbir şey 
eksiltemediği ve eskitemediği Hz. 
Mevlânâ’yı, Âşıklar Kâbesi Dergâhı’nı 
ziyarete gelenler merhamet, lütuf, kerem ve 
nimetle donatıldıklarını hissederek, onun 
vecd ve temkini şahsında birleştiren hem 
yaşarken hem de vefatından sonra tasarruf 
sahibi bir Hakk dostu, insanlığa uzanan 
kurtarıcı bir el, sakin ve emin bir sığınak 
olduğunu gönüllerinde hissederler.
Yerli yabancı, uzak yakın, müslim ve gayr-i 
müslim herkesi miktarınca nasiplenmeye, 
ruhlarını arındırmaya, gönüllerini 
ferahlatmaya, kısacası bu tecrübeyi ilk defa 
veya yeniden yaşamaya davet ediyoruz.
Hem makalemizde hakkında bilgi 
verdiğimiz eserleri yaptıranları, hem 
emek veren sanatkârları hem de Dergâh’a 
her konuda hizmeti geçenleri rahmet ve 
şükranla yâd ediyoruz. Rûh-ı revânları şâd 
ola.  
Cenâb-ı Hakk’a vuslatının 750. 
yıldönümünde Hz. Mevlânâ’yı, “Kim 
bizi iyilikle anarsa, dünyada adı, iyilikle 
anılsın.”sözü uyarınca rahmet ve minnetle 
anıyor, himmet ve rûhâniyetlerinin 
üzerimize olmasını niyâz ediyoruz. 
Hayırlar fethola...
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KONYA’YA KÜTÜPHANE YAPTIRAN BİR HAYIRSEVER:
VALİDE KETHÜDÂSI YUSUF AĞA VE 
DARPHANE’DEKİ İCRÂATI  

ÖMER FARUK BÖLÜKAŞI

Aslen Kandiyeli olan Yusuf Ağa küçük 
yaşta Girit Serhat Ağası Süleyman Ağa’ya 
evlatlık verilmiş, efendisinin himayesi altında 
yükselerek genç yaşta önemli mevkilere 
gelmiştir. Kariyerinde dönüm noktası, I. 
Abdülhamid’in kızı Esma Sultan’ın kethüdâsı 
olmasıdır. Bu prestijli görevin yanı sıra 
1787 yılında Darphane Nazırlığı’na da tayin 
edilmiştir. Sultan III. Selim’in tahta çıkışıyla 
birlikte daha da yükselmiş, Mihrişah Valide 
Sultan’ın kethüdâlığına getirilmiştir. Yusuf Ağa 
bu vazifesiyle şöhret bulmuş, Valide Kethüdâsı 
olarak tanınmıştır. 1794’te Darphane 
Nazırlığı’ndan ayrılsa da Valide Kethüdalığı’nı 
1805 yılına kadar sürdürmüştür. III. Selim’in 
saltanatını sona erdiren Kabakçı Mustafa 
isyanının ardından 1807’de trajik bir şekilde 
hayatını kaybetmiştir.  
Yusuf Ağa devlet hizmetiyle meşgulken 
çeşitli hayır işleri yapmaktan da geri 
kalmamıştır. Bunlardan en bilineni 1795 
yılında Konya’da inşa ettirdiği kütüphanedir. 
Osmanlı’da hayırseverlerin genelde kendi 
memleketlerinde ya da görevli oldukları 
bölgelerde kütüphane kurduklarını 
düşünürsek, Yusuf Ağa’nın Konya’yı seçmesi 
oldukça dikkat çekicidir. Çünkü ne Konya’nın 

yerlisiydi ne de orada herhangi bir görevde 
bulunmuştu. Kütüphane yaptırmaya karar 
verdiğinde yerinin tespiti için bir araştırma 
yaptırmış, Konya’nın kütüphaneye çok ihtiyaç 
duyduğunu görmüştür. Yusuf Ağa, vakfiyesinde 
köklü bir ilim ve irfan merkezi olan Konya’da 
talebelerin kitap temininde zorlandıklarını, 
bu yüzden kütüphanesini burada yaptırmaya 
karar kıldığını ifade etmekte, ayrıca 
Konya’nın manevi havasının da kendisini 
burada kütüphane yaptırmaya sevk ettiğini 
belirtmektedir.    
Valide Kethüdalığı ve Konya’da yaptırdığı 
kütüphane ile şöhret bulan Yusuf Ağa, 
Darphane Nazırlığı dönemindeki icraatıyla 
da Osmanlı para tarihinde derin izler 
bırakmıştır. Nazırlığı Osmanlıların iki büyük 
düşman devletle, Rus Çarlığı ve Habsburg 
İmparatorluğu ile savaştığı döneme denk 
gelmiştir. Yaşanan savaşın yol açtığı devasa 
masrafları karşılayabilmek için bulunan en 
önemli çözüm yolu piyasada tedavül eden 
sikkelerin tağşiş edilmesiydi. Bu işte Yusuf 
Ağa’ya da önemli bir görev düşmüş, para 
sisteminin temel birimi olan kuruşun gümüş 
içeriğine Yusuf Ağa’nın Darphane Nazırlığı 
zamanında iki defa müdahale edilmiştir. 
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Öncelikle büyük bir altın ve gümüş toplama 
kampanyası düzenlenmiş, ardından yapılan 
operasyonla 1789 yılının ilk ayından itibaren 
“ikişerlik” adıyla iki kuruş değerinde sikkeler 
basılmıştır. Böylece kuruşun içindeki gümüş 
miktarı 1,4 gram kadar azaltılmış oldu. Bu 
stratejik hamle sayesinde 1.649.684 kuruş kâr 
elde edilmiştir ki bu, savaşın ağır mali yüküne 
ciddi bir destek sağlamıştır. 
Mağşuş ikişerliklerin darbı yedi buçuk 
ay kadar sürdükten sonra yeni bir tağşişe 

daha gidilmiştir. Bu arada savaşın yol açtığı 
sıkıntılara dayanamayan I. Abdülhamid 
vefat etmiş, yerine yeğeni Sultan III. Selim 
geçmişti. Genç padişah, savaşa devam 
etmek konusunda kararlıydı ve manzarayı 
Osmanlılar lehine değiştirmek istiyordu. 
Savaşa devam edebilmenin en önemli şartı 
ise yeni finansman kaynakları bulabilmekti. 
Şeyhülislam konağında toplanan meşveret 
meclisinde bütün ulema ve devlet adamlarının 
katılımıyla yapılan görüşmelerde yeni bir 
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tağşiş yapılması, “yüzlük”, yani iki buçuk 
kuruşluk basılması kararı alınmıştır. 6 
Eylül 1789’da Yusuf Ağa’nın yönetimindeki 
Darphane ilk yüzlükleri basmaya başladı. Bu 
hamleyle kuruşun gümüş içeriği 1,2 gram daha 
azaltılmış oluyordu. Gerekli altın ve gümüşün 
temini için daha önce ikişerlik basılırken 
yapıldığı gibi bir kampanya düzenlenmiş, 
Darphane’ye düşük kurdan altın ve gümüş 
getirilmesi için fermanlar yayınlanmıştı. 
Cihat zamanında altın ve gümüş kullanımının 

haram olduğu ve Darphane’ye verilmesi için 
emir çıkarsa uymanın vacip olduğuna dair 
de fetva alınmış, İstanbul ve taşrada ahaliye 
ilan edilmişti. Yüzlük basımının başlamasıyla 
Darphane gece gündüz yoğun bir mesaiye 
girişmiştir. Bu yoğun çalışmanın neticesinde 
basılan milyonlarca yüzlük sikkeden 
sağlanan kâr ise 16.000.000 kuruşa yakın bir 
meblağdır. 
Savaşın olanca şiddetiyle devam ettiği günlerde 
yapılan bu tağşişler, ordu ve donanmanın 

Yusufağa Kütüphanesi 
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bitmek bilmeyen masraflarının karşılanmasına 
ciddi bir katkı sağlamıştır. Bununla birlikte, 
Yusuf Ağa, Darphane nazırlığı sırasındaki 
bu tasarrufları nedeniyle çeşitli eleştirilere 
hedef olmuştur. Bu suçlamaları dile getiren 
en önemli isimlerden biri olan Cevdet Paşa 
mağşuş ikişerliklerin piyasayı alt üst ettiğini, 

Tatarcık Abdullah Efendi başta olmak üzere 
çeşitli devlet adamlarının mağşuş ikişerliklerin 
kaldırılmasını tavsiye ettiklerini, III. Selim’in 
de bunları kaldırma taraftarı olduğunu 
ancak harp nedeniyle bu işin savaş sonrasına 
bırakıldığını, ancak savaştan sonra ise mağşuş 
para darbından menfaati olan başta nazır Yusuf 
Ağa başta olmak üzere darphane personelinin, 
bu işe engel olduğunu ve ilaveten daha mağşuş 
yüzlükler basıldığını söyler. Özellikle Yusuf Ağa 
hakkında çok ağır ifadeler kullanır. Ancak bu 
iddialar haksız ithamlardır. Çünkü yüzlük darbı 
savaş devam ederken yapılmış, 1789 yılı Eylül 
ayında başlamıştır. Tatarcık Abdullah Molla’nın 
bahse konu layihasını sunması bu tarihten daha 
sonradır. Kuşkusuz, sikke tağşişlerinin uzun 
vadede zararlara yol açtığı bir gerçektir. Ancak, 
savaşın yol açtığı mali yükü hafifletmek için 
başka çare bulunamamıştı. Yusuf Ağa’nın bu 
önemli konuda tek başına hareket etmesi söz 
konusu değildir; bu karar, devletin üst düzey 
yetkilileri arasındaki istişarelerin bir sonucudur.
Netice olarak 18. yüzyılın sonlarında devletin 
üst kademelerinde önemli bir rol üstlenen 
Yusuf Ağa, Valide kethüdâlığı ve Darphane 
nazırlığı gibi kritik görevlerle dikkat 
çekmiş, Konya’ya kazandırdığı kütüphane 
ile günümüze kadar uzanan derin izler 
bırakmıştır.   
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