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{Imi ve Akademik Arastirma Dergisi, Ankara 2005, Y. 6, S. 14, ss. 729-734]
Sezai Kuglk tarafindan hazitrlanan doktora tez calismast alti asirlik
Mevlevilik tarihinden bir kesit olarak bir asirlik (XIX. asir) zaman
diliminde yer alan Mevlevileri, Mevlevi seyhlerini, Mevlevihaneleri ve bu
tarikatt ilgilendiren ckonomi, kiltir, siyaset ve sanat olaylarint
kapsamaktadir.

Giris

Tez giris ve dort bélim ve sonugtan olugsmaktadir.

Tezin giris kisminda Oncelikle kaynaklarin degerlendirilmesi yapilmistir. Tezi
calisirken kullanilan kaynaklart muellif su sekilde belirtmektedir: “Mevlevilik tarihi
tzerine yapilacak her tirli arastirmada basvurulacak bazi kaynaklar vardir ki bunlar;
basta Sipahsalat’in Risalesi olmak tzere, Ahmed Eflaki'nin Mendk:bii’/- Aﬂ'fin’i, Sakip
Dede’nin Sefine-i Mevleviyye'si ve Esrar Dede’nin Tegkire-i Sudrd-y: Mevleviyye’sidir.” Bu
kaynaklar 6ncelikle Mevleviligin ilk dénemleri ve XIX. asir 6ncesi dénemler i¢in bu
kullanilmistir. Fakat, Mevlevilerin terceme-i halleri ve Mevlevihanelerin tarihleri icin
ise Sefine-i Mevleviyye ve Tezkire-i Suara-yt Mevleviyye XVIII. asir icinde telif edildigi
icin bu iki kaynak XIX. asir 6ncesi Mevleviler ve Mevlevihaneler icin kullanilmistir.
Bunlarin disinda kullanilan temel kaynaklar ise sunlardir:

Seyyid Sahih Ahmed Dede (6.1229/1813), Mecmuatu’t-Tevarihi’l-Mevleviyye.

Serifzidde Muhammed Fazil b.Mustafa (Serifzide Mehmed Fazil Pasa) (6.
1299/1882), Setht’l-Evrad el- Miusemma bi Hakayiki Ezkari Mevlana.

Ali Nutki Dede (6.1219/1804), Defter-i Dervisan 1.

Abdulbaki Nasir Dede (6.1236/1821), Defter-i Dervigan II.

Hiseyin Fahreddin Dede (6. 1329/1911), Mecmu’a.
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Mehmet Ziya (6. 1927), Merakiz-i Mihime-i Mevleviyyeden Yenikapi
Mevlevihanesi.

Abdulbaki Golpinarli, Mevlana’dan Sonra Mevlevilik,

Konya Mevlana Mizesi Arsivi

Tezde kullanilan temel kaynaklar kisaca tanitildiktan sonra Kigik, yine tezin giris
kisminda XIX. asra kadar Mevlevilik tarihine kisa bir bakis yapmustir. Burada daha
sonraki Mevlevilik tarihini bitin yonleriyle etkileyen ve tariktatin piri olarak kabul
edilen Mevlana’nin hayatt, onun adina tarikat: te’sis eden oglu Sultan Veled ve onu
takib eden Mevlevi seyhleri ile Mevleviligin yayilmasina katkida bulunan Mevlevi
mintesipleri 6zet bir sekilde aktarmustir.

Tezin birinci bolimi en genis bélimudir (39-285). Bu boélimde Mevlevihaneler
ve Mevlevi seyhlerinin hayat hikayeleri ele alinmustir. Iclerinde cile cikarilan, Mevlevi
dedelerinin yetistirildigi asitdnelerle, bulunduklari yerlerde Mevleviligin temsilciligini
yapan zaviyeler ayrt basliklar altinda mitalaa edilmistir. XIX. asirdaki Mevlev? dsitinelers,
seyhleriyle bitlikte sunlardir:

Mevlevi Asitaneleri Ve Seyhleri
Konya Mevlevihinesi

H. Mehmed Celebi

Mehmed Said Hemdem Celebi
Mahmud Sadreddin Celebi
Fahreddin Celebi

Mustafa Safvet Celebi
Abdulvahid Celebi

Istanbul Galata Mevlevihanesi
Mehmet Rahi Dede

Mahmud Dede

Mehmet Kudretullah Dede
Mehmet Ataullah Dede

Istanbul Yenikap1 Mevlevihanesi
Ali Nutki Dede

Nasir Abdulbaki Dede

Recep Hiisni Dede

Abdirrahim Kiinhi Dede

Osman Selahaddin Dede

Mehmed Celaleddin Dede

Istanbul Besiktas/Bahariye Mevlevihanesi
Yusuf Zithdi Dede

Mahmud Dede

Mehmed Kadti Dede

Mehmed Said Dede

Hasan Nazif Dede

Hiiseyin Fahreddin Dede



Istanbul Kasimpaga Mevlevihanesi
Seyyid Ali Dede

Mehmed Semseddin Dede

Ali Riza Dede

Afyonkarahisar Mevlevihianesi

Bursa Mevlevihanesi
Ahmed Dede

Salih Dede

Mehmed Dede
Nizameddin Dede
Mehmed Semseddin Dede

Halep Mevlevihanesi
Muhammed Ali Dede
Abdiilgani Dede

Vicid Dede

Amil Celebi

Manisa Mevlevihanesi
Kiitahya Mevlevihanesi
Eskisehir Mevlevihanesi
Misir (Kahire) Mevlevihanesi
Gelibolu Mevlevihdnesi

Mevlevi Zaviyeleri
Uskiidar Mevlevihanesi
Karaman Mevlevihanesi
Sivas Mevlevihanesi
Samsun Mevlevihanesi
Amasya Mevlevihanesi
Tokat Mevlevihanesi
Edirne Mevlevihanesi
Cankirt Mevlevihanesi
Gaziantep Mevlevihanesi
Corum Mevlevihanesi
Kastamonu Mevlevihanesi
Kayseri Mevlevihanesi
Nigde Mevlevihanesi
Utrfa Mevlevihanesi
Antalya Mevlevihanesi
Kilis Mevlevihanesi
Kibris Mevlevihanesi
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Balkanlarda Bulunan Mevlevi Zaviyeleri

Saray Bosna Mevlevihanesi
Selanik Mevlevihanesi
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Hanya (Girit) Mevlevihanesi

Arap Topraklarinda Bulunan Mevlevi Zaviyeler
Sam Mevlevihanesi

Trablussam Mevlevihanesi

Kudis Mevlevihanesi

Adi gecen Mevlevihaneler incelenirken 6nce kisa olarak séz konusu dergahin
tarihine kisa bir bakis yapilmis, daha sonra dergah seyhleri, Mevlevihane’de yetisen
Mevleviler ile dergahin sosyo-eckonomik, mimari ve kiltirel yapisina deginilmeye
calisilmistir. Konu islenirken asitanelere 6zellikle de Konya, Galata, Yenikapi, Besiktas,
Kasimpasa, Uskiidar asitinelerine genis yer ayrilmustir.

Tezin ikinci bélumunde XIX. asirda devlet ricali ile Mevleviler arasindaki iliskiler
ele alinmistir. Ozellikle III. Selim, II. Mahmud, Abdulmecid, Abdilaziz ve II.
Abdulhamid gibi padisahlarin Mevlevilerle olan iligkileri ayri bagliklar altinda ele
alinmustir. Mevlevilerin padisahlarla olan miinasebetlerinin yaninda devlet erkant
arasinda Mevlevi muhibbi kisilerin dergahlarla olan temaslarina ve katkiatina isaret
edilmistir.

Miellif Eflaki’nin su rivayetini nakleder: “Séhreti Belh’i asarak Anadolu’ya kadar
uzanan Mevland’nin babast Bahaiddin Veled Konya’ya gelince bizzat Selcuklu
yoneticilerinden iltifat gérmis, schre gelisinde biitiin kalem erbabi ve ilim sahipleri
sultan ve halkla birlikte onu kargilamig, Sultan Alaaddin atindan inip gidip Sultan
Veled’in  dizini 6pmis ve gelen misafirleri sarayinda konuk etmek istedigini
bildirmistit.”

Mevlana’nin babasinin zamaninda baslayan bu sicak iliski Mevlana zamaninda da
devam etmistir. Selcuklu sultanlarindan; Sultan TI. Tzzettin Keykavus (643/1245-
655/1257), IV.Ruknettin Kilic Arslan  (655/1257-644/1266) Mevland’nin
sohbetlerinde bulunmuslar, sema meclislerine istirak etmislerdir. Daha sonraki
yuzyillarda ise durum bundan farkli olmamustir. A. Golpmarl’nin  ifadesiyle
“Mevlevilik XVII. Yizyildan itibaren bir devlet miiessesesi olmustur.”

Kictk’in su ciimleleri, Mevlevilerin devlet erkintyla arasindaki minasebetleri
ortaya koymast acisindan 6nemlidir: “Bir tarfkat olarak ortaya cikisindan itibaren,
yoneticiler ve toplumun elit kesimiyle strekli yakinlik icinde bulunmus, siir musiki ile
tnsiyeti olan aydin kesimin, tarikat tercihi yaparken kendisine yénelmesini temin etmis
ve tarih boyunca, gerek bu kesimden gerekse yoneticilerden olan pasalar, beyler ve
sanat zevki olan zengin esraf tarafindan tercih edilen ve desteklenen tarikat olmugtur.
Mevlevilik, tesis ettigi tarikat anlayist neticesinde ilk dénemlerinde yayildig: kigik
yetlesim yerlerinden yavas yavas schitlere ¢ekilmesi ve saraya yakin olmast sebebiyle
XVIL. asirdan itibaren bir “devlet tarikat’” géruntiisii vermistir.

XIX. asra gelindiginde kendisinin de Mevlevi oldugu bilinen III. Selim’in Konya
Mevlana dergahina, Istanbul’daki Mevlevihanelere ve Mevlevilere yapmis oldugu
yardimlar malumdur. III. Selim’in Besiktas Mevlevihanesini tamir ettirmesi neticesi
“Es’ad” isimli bir Mevlevi gair su musralatla tarih dismustiir:

“Cikip bir pir-i rasendil didi tarfh-i itmdmin

Yeniden kildi bu dergahi pit-i seh Selim bunyad” (1219/1804)

II. Mahmud déneminde de Gélpinarl’'nin da ifade ettigi gibi Mevleviligin gerek
halk gerekse padisah nazarinda kiymeti artmistir. II1. Selim déneminde, yoneticilerle
Hact Mehmet Celebi arasinda vuku bulan ve Celebi’nin Nizam-1 Cedid’e muhalefetinin
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neden oldugu sikinti, gerek III. Selim’in Mevlevi olmasi gerekse Konya Mevlana
dergahinin o zamanki glct sebebiyle, her iki taraf acisindan da daha sonraki
dénemlere tesir edecek kotd bir sonug getirmemistir. Aksine 1826’da Yeniceri
ocaginin kapatilmas: ve yenigerilerin ¢ogunun Bektasi olmasi, Bektasiligin ilgasint icab
ettirmis, halk tzerinde en az Mevleviler kadar tesitli olan bu tarikatin kaldirilmastyla
beraber ortaya ¢tkan boslugu Mevlevilik doldurmustur.

Aragtirmacinin tespitlerine gore; Sultan Abdilmecid de babast gibi Mevlevileri ¢ok
seven bir padisahtir. Bu ylizden Konya celebisinin hicbir istegi geri cevrilmemistir.
Tahta ciktiginda Konya seyhi Said Hemdem Celebi’ye bin kurusluk bir maas
baglamustir.

II. Abdilhamid doénemi Mevleviler icin, farkli bir dénem olarak dikkat
¢ekmektedir. II. Abdilhamid’in tahta ge¢mesinde Yenikapi Mevlevihdne’si seyhi
Osman Selahaddin Dede’nin 6nemli bir rol oynamasi, padisahin ilk dénemlerinde
Mevleviler i¢in bir avantaj gibi goriinse de, bu durum uzun stirmemis, gerek padisahin
kuskucu tavri, gerekse Mevlevilerin siyasi anlamda II. Abdiilhamid karsiti hareketlerin
icinde yer almalari, kendilerini glic duruma distrmis, her kesimden insanlarin takip
edildigi gibi Mevleviler de takibata ugramistir. Bu durumun ortaya ctkmasinda
Abdulhamid karsitt faaliyetlerde bulunan Jén Tirkler hareketi icinde Yenikap: Dergaht
ve mensuplarinin da bulunmast etkili olmustur. Bununla beraber, zamanin Konya
seyhi Abdilhalim Celebi’nin II. Abdilhamid’in uyguladigt politikalart begenmeyip
onun aleyhinde davranmasi, Bektasi mesrep tavrini ¢ekinmeden sergilemesi, veliaht V.
Resat’in Mevlevi olmasi sebebiyle, II. Abdilhamid’in V. Resad’t tahta gecirmek icin
kendisi aleyhine gelisecek bir harcketin 6ntinde Mevlevilerin olabilecegi zehabina
kapilmast da 6nemli bir etken olmustur. Bunun yaninda, II. Abdilhamid kendisine
siyasetten uzak duran Mevlevileri de koruyup gézetmis, onlarin faaliyetlerine destek
vermistir.

Tezin G¢tinct bolimu “XIX. Asirda Mevlevi Dergahlarinda Giizel Sanatlar” basligt
alttndadir. Bu bolimde Mevlevihanelerdeki sanat faaliyetlerine ve buralardan yetisen
Mevlevi sanatkatlara yer verilmistir. Miellif tezin bu bolimiinde; XIX. asirda yasamis
olan Mevlevi bestekar, kudimzenbast, ayinhan ve neyzenlerin, Mevlevi saitlerin ve
hattatlarin kisa hayat hikayelerine ve ortaya koyduklart eserlere deginilmistir. Ayrica bu
bélimde; Mevlevilerin resim, tezhib, naks gibi glizel sanatlardaki faaliyetleri
nakledilmistir.

Arastirmacinin tespitlerine gére XIX. asrin baslarindan itibaren, III. Selim ve II.
Mahmut’'un Mevlevileri maddi ve moral alanda desteklemesi ve dergahlar ziyaret edip
ayinlere katilmasi, bu astin ilk yatisinda Mevlevilerin 6zellikle musiki’de verimli bir
dénem gegirmelerini temin etmistir. III. Selim’in musikisinas ve sair olmast, II.
Mahmut’un da bu sanatlara ilgi duymasi, musikisinas Mevlevileri goriip gézetmesi ve
sarada fasillar tertip etmesi neticesinde musiki gelismis ve 6nemli bestekatlar
yetismistir. Bu asirda ¢ok sayida Mevlevi ayini bestelenmistir.

Mevlevilerin diger sanat dallarina ilgisi muasiki kadar olmasa da devam etmistir.
Ancak ilmi anlamda fazlaca telifat olmamistir. Mevleviler 6nceki asirlarda yazilan
o6nemli eserleri bu asirda serh etme yoluna gitmislerdir. Siirde durum bundan farkls
degildir. Mevlevilerin yetistirdigi en 6neli sdir Seyh Galib’le birlikte Mevlevi siiri adeta
son bulmus, Mevleviler icinde Seyh Galib gibi saitler yetismemis, sadece bu gibi
sairleri taklit eden Mevlevi sairler kendilerini g&stermistir.

Ozellikle XIX. astin son ¢eyreginde, Osmanl Devleti’nin igine diistiigii ekonomik
problemler Mevlevihaneleri de etkilemistir. Dergah gelitlerinin azalmast bu gelitletle
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gecinen seyh ailelerini de zor duruma distrmistir. Mevlevihanelerin tamiri maddi
yetersizliklerden yapilamamustir. Eserinde Mevlevihane demirbaslarindan da 6rnekler
veren Kicik, Mevleviligin son ¢eyrek asriyla ilgili su degerlendirmeyi yapmaktadir:
“Opyle ki esya listelerine bakildiginda Mevlevihanelerde esya namina neredeyse higbir
sey kalmamustir. Dergahlarin ekonomik zafiyetleri, tekkelerde ikamet eden dervis
sayisini da etkilemis, neyzen ve semazenlerin yoklugu sebebiyle tekkelerdeki tasavvufi
faaliyetler durma noktasmna gelmis, ¢ogu tekkelerde 4yin icra edecek kadar Mevlevi
dervisi dahi bulunamaz olmustur.” Tekkelerin kapatilmastyla bitlikte zaten harabe
haline gelmis olan Mevlevihaneler tarihe karismugtir.

Calismanin dérdiinct bolimtnde; Mevlevilerin XIX. asirdaki tasavvafi faaliyetleri
sadedinde, Mevlevilerin Bektasi, Melami, Naksbendi ve diger bircok tarikatla olan
iligkileri anlatdmustir. Ve su degetlendirmeler yapimustir: “Her seye ragmen
Mevlevilerin  6zellikle Tstanbul ve Konya gibi asitinelerde tasavvufi faaliyetleri
kesintiye ugramamus, dergahlarda dizenli sema torenleri tertibi stirmiis, meveud diger
tarikatlerle iliklilerinin devamlt olmast ve bu asir icinde Mevleviler icinde yetisen
o6nemli simalar vasitastyla, Mevlevilige olan teveccith devam etmistir.

Mevlevi tatrikatinin bu asirda dikkat ceken en 6nemli 6zelliklerinden biri de, zaten
Mevleviligin tarihi icinde var olan Melami-Bektasi nesvenin, 1242/1826 yilinda
Bektasiligin yasaklanmasi sebebiyle, Mevlevi dergahlarinda “Mevlevi stret, Bektasi
siret” dervislerin artmis olmasidir.

Bunun yaninda Mevleviligin zithd kolu, Yenikap: Mevlevihanesi 6nctliginde
faaliyetlerini  stirdirmustir. Bu anlayis, Abdilaziz déneminde acilan Dart’l-
Mesnevilerde gérev alan Naksi seyhlerinin mesnevihan olarak bulunmalari, tarikat
icinde bu anlaysin agirligini devam ettirme firsatina katkida bulunmustur.”

Sonu¢ olarak tez Mevleviligin son ylzyildini gecmisten glinimize tagimis, bir
tarikatin gesitli yonleriyle birlikte kurumsallagmast, sosyo-ekonomik yapilanmasi, siyasi
yont, kiltirel yapi ve Griinlerini bizlere sunmustur.

KU(;UK, Sezai, The Mawlawi Order and Mawlawi Sufis in the
Nineteenth Century, Marmara Universitesi Sosyal Bilimler Enstitiisi,
Ph.D. Dissertation, Supervisor Prof. Dr. H. Kamil YILMAZ, Istanbul
2000, p. 420 (Published by Simurg Press)

Abstract

This Ph.D. dissertation, prepared by Sezai Kiiciik, explores the Mawlawi
history, focusing on the nineteenth-century Mawlawi figures and taqqas. In
addition, it investigates economic, cultural, political and artistic aspect of this
Order.



