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OSMANLI KAYNAKLARINA GORE HOCA AHMED YESEV1

Anjarna. Koxa Axmer Scayn
TOHIpEriHJe KaJbINTackaH HpQaHAbIK JSCTYP,
acipece MOHFOJT MIATKBIHIIBLIBIFBIHAH KSHiH OPBIH
QJIFaH KeIlli-KOH Y/IepicTepi apKbUIbl AHA/I0JbI MEH
bankan aliMmakrapeiHa jeifiH Tapazapl. Slcaym ara,
0aba, maiix >xoHe HopyimTepi Pym abOmannmapsi
apachIH/Ia TiKeJe! OpbIH aly HeMece OJ1apFa bIKIall
€Ty apKbUIbl OyJI eJIKeNep/iH HCIaMIaHybIH/a,
coHmai-ak  OcMaHibl Kaynan  ajyJdapbIHBIH
TYPaKThl CHIATKa HMe OONMybIHIA MaHBI3IBI pel
aTKappl. Epre Ke3eHeri OcmaHbl
nepekkesnepinae Koxa Axmer Scaym MeH
Slcaymita TapuKaThlHa KaTBICTBI  MAIIIMETTEp
JKETKIIIKCI3 OOJFaHBIMEH, MEMJIEKET IIEH KOFaM
JICHTefiHe OFaH TeNliHreH pYyXaHW TYJIFaHbIH
MOHIH aHfapyra Oomaznpl. OcblFaH — coiikec,
Bekramm moctypi e3iHiH kaz0alna jkoHe aybI3Iia
JIePEKKO3IepiHIe o31H OHBIMEH TBIFBI3
OaiinanbicThIpa Kepcerce, I enubomynsl Mycrada
Omu, Oynue Yenedu, Xyceiin Baccad Odennm,
Axwmen PeIdKbI CBIHIBI OpTYpIl Adyipiepae eMip
CYpreH OCMaHJIbI aBTOpJIaphl OFAH FBUIBIMH JKOHE
COTIBUTBIK, TYPFBIIAH JKOFapel MopTeOenep Oeprex.
Ocmannsl  KOFaMbIHBIH ~AxMmer JSlcaym MeH
Scaymifara [ereH  KaTbIHACHI  KOIi-KOHHBIH
ToKTaysl xoHe CedeBmiepnin maiina OomybIMEH
6ipre VpaH OarpITBIH Kayilci3 Jen caHamaraH
Opra Azus men TypkictaH KaxsUiapsIHBIH Kapa
TeHi3 — CramOyn OaFbITBI apKBUIBI KaXKBIIBIK
camapra IIBIFyBIMEH KaHa cHraTKa ue 6omapl. Ocel
OassHmama OcMaHIBI JIepeKKe3lepi  HerisiHue
OcMaHITBI MEMJIEKETI MEH 3HSUIBl OpTaTapBIHAAFEI
Axmer Slcayn Typanel TYCIHIKTiH Ma3MYHBI MEH
MOHIH aliKBIH/IAy MaKCATHIH/IA JalbIHIAIIEL.

AHHOTANUSA: Tpagunus MYZAPOCTHU
copmupoBaBIIascs, BOKPYr Xomku Axmana
ScaBu, 0COOEHHO nociue MUTpalyi,
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Kint ce3gep: Koxa Axwmer Scaym, Scaywmiia,
bekrammiik, Ocmannel, TypkicTaH.

Abstract. The tradition of wisdom shaped
around Hodja Ahmad Yassawi reached Anatolia and
the Balkans, especially with the migrations
following the Mongol invasion. Yassawi ancestors,
fathers, sheikhs and dervishes, either by taking part
in the Rum Abdals themselves or by influencing
them, played an important role in the Islamization of
these lands and in the permanent nature of the
Ottoman conquests. Although there is not enough
information about Hodja Ahmad Yassawi and
Yassawism in early Ottoman sources, it is possible
to understand the nature of the identity attributed to
him in the eyes of the state and society. Accordingly,
while the Bektashi tradition strongly attached itself
to him in its written and oral sources, Ottoman
authors who lived at different times, such as
Gelibolulu Mustafa Ali, Evliya Celebi, Hiiseyin
Vassaf Efendi and Ahmed Rifki, attributed him high
scholarly and mystical stage. The Ottoman society’s
relationship with Ahmad Yassawi and Yassawism
took on a different character with the cessation of
migrations and the emergence of the Safavids and
the pilgrimage of Central Asian and Turkestan
pilgrims, who did not find the Iranian route safe, on
pilgrimages via the Black Sealstanbul. This paper
aims to reveal the meaning and nature of the
perception of Hodja Ahmad Yassawi in the Ottoman
State and intellectual circles according to Ottoman
sources.

Keywords: Hodja Ahmad Yassawi,
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MOCICAOBABIINX 3a MOHIOJIBCKMM HAIIICCTBHEM,
pacmpocTpaHuinach Ha AmnHatonuio W bankassl.
IIpencraBurenu sicaBUMCKOM JIMHUW NPEAKH, OTLIBI,


https://doi.org/10.67217/2026.01.07
https://orcid.org/0000-0003-3528-902X
https://orcid.org/0000-0003-3528-902X
mailto:zozlu@gantep.edu.tr

IEeNXHU U JIEPBUILIN NPUHUMAS HEMOCPEICTBEHHOE
ydacThe B JBIDKCHHUM pPYMCKHX a0alloB WK
OKa3bIBas HA HUX BIIUSHUE, CHITPAIM 3HAYUTEIBHYIO
pOJIb B UCIAaMH3AIMH STUX PETHOHOB U YCTOWYUBOM
OCMaHCKHMX XapakTepe 3aBoeBaHud. Hecmotpsi Ha
OrpaHUuYEHHOCTh CBeJleHn 0 Xomxke Axmane ScaBu
U SICABUCKOM TpagulliM B PaHHEOCMAaHCKUX
HCTOYHUKAX, BO3MOXKHO TOHSTH XapakTep oOpasa,
MIPUITUCHIBAEMOT'0 MY TOCYIAPCTBOM U OOIIIECTBOM.
CortacHo 3TOMY, OCKTAIIUTCKAs! TPAJUIHS B CBOMX
MMCbMEHHBIX U YCTHBIX UCTOUHMKAX MPHUIHCHIBAIA

Uéproe mope m CramOyn m3-3a HEOE30IMACHOCTH
HMpaHCKOrO0  IMYTH,  OTHOLIEHHWE  OCMAaHCKOIO
obmectBa Kk Axmany SlcaBu U scaBHIHCKOM
TpaIuIMK TIPUOOPENI0 HOBOE WM3MepeHue. JlaHHas
CTaThsl HamlpaBlieHa Ha PacCKphITUE XapakTrepa M
3HaueHus1 Bocrpustus Xomku Axmana SlcaBu B
OCMaHCKOM TOCYJIapCTBE M MHTEJUIEKTYaJIbHbIX
Kpyrax OCMAaHCKMX Ha OCHOBAaHUM HCTOUYHUKOB.
KawueBbie caoBa: Xomka Axman Scaswu,
SlcaBuita, bekrammsm, OcMaHckas uUMIepus,
TypkectaHn.

eMy 0co00€ MECTO, TOrja Kak OCMaHCKHE aBTOPHI
pasubix amox [enubonyner Mycrada Anm, OBnus
UYenebu, Xroceitn Baccap u Axmen Pudxs
MIPEJCTABIUIA €ro KaK BBIIAIOUIErocs Y4EHOro U
Muctudyeckoro nesrens. Ilociae mpekpatieHus
murpauuid, c¢ nosiBieHneM CedeBumoB U C
aKTUBHU3aIMel MaloMHUKOB u3 LleHTpanbHOl A3un
n TypkecraHa, KOTOpbIE BRIOMpPAIN MapUIPYT Yepe3

Giris. Hoca Ahmed Yesevi (6. 562/1166), sadece Orta Asya Tiirk Miisliimanlig1 tizerinde
degil 6n Asya’dan, Giliney Bati Avrupa’ya kadar uzanan c¢ok genis bir cografyada etkili
olmustur. Her ne kadar Yesevilik tam anlamiyla bir tarikat tesekkiilii disiplini icerisinde
varlhigini siirdiirmesede ortaya koydugu inang, diislince ve zihin yapisi, Tiirklerin bilhassa genis
kitlelerle temsil edilentasra kiiltiirliyle hem hal olmus uygulamalariyla bir¢ok tasavvufi
ziimreye tesir etmeyi basarmistir. Mogol Istilas1 oniinden bilhassa Harizmsahlarin ¢okmesi
ardindan kacarak Iran, Irak, Suriye, Anadolu istikametinde ilerleyen Tiirkmen kitleleri
icerisinde adina abdal, baba, ata, seyh denilen ¢ok sayida siifi mesrep sahsiyetin de yer aldigi
tarihi bir vakiadir.1 Nitekim ata ve baba tabirlerinin Yesevilik ve Naksilikte miirsid manasinda
kullanilmis, dahasi bu iki kavram ayni anlami tasidigindan Yesevi dervislerine ilk baslarda ata,
zamanla da hem baba hem de ata unvanm verilmistir (Cebecioglu, 2009; Uludag, 1991, s. 365;
Kopriilii 1978, s. 166). islamiyet dncesi Tiirk inancinda Saman veya Kam ad1 verilen olaganiistii
yetilere sahip bulunduklarina inanilan dini, manevi, kiiltiirel, toplumsal liderlerin yerini
Islamiyet’in kabuliiyle beraber bu ata, bab (baba) iinvanl dervisler almistir (Kurt, 2000, s.515;
Arslan, 1989, s.159; Isik, 2025, s. 7). Ahmed Yesevi’den sonra onun ya da halifelerinin yolunu
takip eden ¢ok sayida miiridi de bu ad ya da sifatla Anadolu’ya gelmistir. Ocak, son tahlilde
adina Rum Abdallar1 denilen ziimrenin aslinda Yesevi, Kalenderi, Haydari, Vefai olduklarini,
bunlarm Baba ilyas-1 Horasani’nin (8. 637/1240), Muhlis Pasa’nin, Hac1 Bektas-1 Veli’nin (6.
669/1271?) ve Sar1 Saltuk (6. 697/1297-98), Barak Baba (0. 707/1307) ve benzerlerinin halife
ve miiritleri oldugunu kaydetmistir. O, Osmanli Devleti’nin kurulus yillarinda tahta kili¢li,
“abdal” veya “baba” lakapl bir takim dervislerin miiritleriyle birlikte, gazalara katildiklarini,
fethedilen yerlerde tekke ve zaviyeler kurarak bdlgedeki topluluklar arasinda Siinni Islam
anlayistyla bagdasmayan popiiler bir “hetorodoks Islam” propagandasi yaptiklarmi ve bunlarin
Rum Abdallar1 olduklarini belirtmistir (Ocak, 2000, s.79; Ocak, 1992, s. 85-92). Vefailik basta
olmak iizere Irak menseli tarikatlarin Anadolu’da yasayan Tirkmenler ve abdallartizerindeki
tesirlerini yadsimamakla birlikte Yesevilik, bu cografyada Osmanli 6ncesi ve sonrasi donemde
dini ve tasavvufi oldugu kadar dil ve edebiyat, fikir ve diisiince yonleriyle de bir hayli etkili
olmustur. Ocak’a gore Yesevilik 13. ylizyilda Kutbu’dDin Haydar’m Yesevilik’le
Kalenderilik’I birlestirmesiyle ortaya ¢ikan Haydarilik tarafindan asimile edilmistir. Haydarilik
ve bu tarikattan dogan Bektasilik vasitasiyla da biitiin Yesevi gelenekleri varligini stirdlirmiistiir
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(Ocak, 1993, s.302). Boylece Haydarilik, Babailik, Bektasilik, Tkaniye gibi daha ¢ok kirsal
alanda Tiirkmenler arasinda yayilan tarikatlar,

Yeseviligin kuvvetli bir sekilde tesiri altinda kalmistir. Bunlardan baska Kopriilii’ye gore
Naksibendilik de bu tarikatin seyhi Hoca Bahaiiddin Naksibend’in (0.1389), Yesevi
seyhlerinden Kasam Seyh ve Halil Ata’dan feyz almasi; Seyh Yusuf Hemedani’nin (6.
535/1140), Ahmed Yesevi’nin miirsidi olmasi yaninda Naksibendilik’in kurucusu Hoca
Bahaiiddin Naksibend’in (6. 791/1389) hocasi, Abdulhalik Giicduvani’nin de (0. 575/1179 veya
617/1220) miirsidi bulunmasi gibi nedenlerle Yesevilikle gii¢lii baglara sahiptir (Kopriilii, 2013,
S. 125-26; Aslan, 2018, s. 93).

Bu bildiri Osmanli devlet ve toplumu nezdinde yukarida hakkinda kisaca bilgi verilen
Ahmed Yesevi ve Yeseviligin anlam ve mahiyetini yine Osmanli kaynaklarina dayanarak
ortaya koymak amaciyla hazirlanmistir. Calismanin en onemli siirlili§i Hoca Ahmed Yesevi
ve Yesevi irfan gelenegine dair gerek Osmanli kronikleri gerek donemin tasavvufi metinleri
gerekse arsiv belgelerinde yeterince bilgi ve bulgunun yer almayisi olmustur. Osmanh
Kaynaklarina Gore Osmanh Devletinde Hoca Ahmed Yesevi Algisi

Osmanli kaynaklar1 incelendiginde ¢ok sayida biiyiik tasavvufi sahsiyet gibi Hoca
Ahmed Yesevi’nin de tarihi olmaktan ¢ok menkibevi, efsanevi bir kimlige biirlindiiriildigii
gorulmektedir.

Nitekim giliniimiizde yasadig1 bolgede, Orta Asya’da bile Ahmed Yesevi’nin ismi, tarihi
kimliginden uzaklasmis, efsanelesmis, bir sahsiyet olarak Altaylardan Volga boylarina kadar
Piri Tarkistan, Hazret-1 Turkistan, Hoca Ahmed-i Yesevi, Ata Yesevi olarak benimsenmistir
(Ocak, 1993, s. 302). Yukarida kisaca bahsedildigi lizere Anadolu’da da c¢ok sayida tarikat
gelenegini ve sGfi sahsiyeti tesiri altina almig olan Hoca Ahmed Yesevi’ye dair Osmanli
doneminde ilk tafsilath bilgiler nispeten ¢cok ge¢ bir zamanda kaleme alinan Hac1 Bektas-1 Veli
Vilayetname’sinde ge¢mektedir. Vilayetname’ye gére Hoca Ahmed Yesevi, Muhammed
Hanefi soyundan gelmekte olup bir seyyittir. O sekizinci Imam Aliyyibni-M{sa-I-R1za’dan
icazet almis, Tirkistan’da bulunan Yesi sehrine gelerek buraya yerlesmistir. Ozamanin en
bilgin sahsiyetlerindendi ki, kimse onunla ilmi bir tartigsma ya da miinakasaya girememistir. O
zahir ilmi yaninda batin ilminde de ¢ok yiiksek bir mertebedeydi, ibadete diiskiin olup tam bir
zahit hayat1 siirmekteydi. Vilayetname’ye gore Hoca Ahmed Yesevi toplumun oniinde dini,
manevi, sosyal ve kiiltlirel yonleri bulunan karizmatik bir lidere doniismiistii ve doksan dokuz
bin halifesi vardi. Bu ylzden kendisine doksan dokuz bin Tdrkistan pirinin ulusu
denilmekteydi. O mal, mulk biriktirmez, kendisine nezir olarak gelen ne varsa fukara
mutfaginda pisirtir, gelen gidenlere ikram ettirirdi. Bunlarm yansira o, melameti bir durusa
sahip olup elinin emegi, alin teri ile kasik ve keskiil yaparak ge¢imini temin ederdi
(Vilayetname, 1995, s. 14). Bunlardan baska zaviyesinde bulunan tag, hirka, cerag, sofra, dlem
Tanridan, Hz. Muhammed (SAV)’e, Hz. Ali, Hz. Hasan, Hz. Hiiseyin, Zeynal-Abidin, Imam
Muhammed, Imam Ca’fer-al-Sadik, Imam Musa Kazim, Imam Aliyy-al-Riza’yagegmis o da bu
emanetleri Hoca Ahmed Yesevi’ye sunmustu (Vilayetneme, 1995, s. 14). Boyleces6z konusu
manevi alametlere dair bu menkibe ile onun tasavvufi irfan gelenegi ve seyhligi, higbir¢evrenin
itiraz edemeyecegi yiicelikte bir yere baglanmistir. Vilayetndme, daha sonra bu alametleri,
Hoca Ahmed Yesevi eliyle Hiinkar Hac1 Bektas-1 Veli’ye intikal ettirmis boylece aym sekilde
onunmanevi derecesini, sifilikte eristigi yliksek mertebeyi de tartismasiz bir noktaya tagimak
istemistir.

Vilayetndme’nin ortaya koydugu Ahmed Yesevi, ¢ok yonlii bir rehber, lider
hlviyetindedir. Zira o, toplumun dini, manevi, sosyal ve kiltiirel meseleleri kadar siyasi, askeri,
giivenlik gibi mithim sorunlarinda da sorumluluk sahibi bir kanaat onderi hatta yonetici
kimligindedir. Nitekim Vilayetndme onu, Horasan Valisi olarak takdim etmekte, biitiin
Miisliimanlarin ona uydugunu belirtmekte ve doksan dokuz bin halifesinin oldugunun altin1 bir
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kez daha ¢izmektedir. Oyle ki, Bedehsan denen iilkenin halki siirekli Horasan iline akinlar
diizenleyerek can, mal, namus giivenligini tehdit altina alirken Caresiz kalan halk, Hoca Ahmed
Yesevi’ye miiracaat etmistir. Ancak ondan bir hiikiimdardan, komutandan istenilebilecek
seyleri talep ederek diismanla savasmasini, bunun i¢in manevi oglunu-ki bu Kudbeddin
Haydar’dan (6. 618/12217?) baskasi degildir- diisman iizerine sefere memur kilmasini istemistir
(Vilayetname, 1995, s. 9). Goriildiigii iizere Vilayetndme’ye gore Hoca Ahmed Yesevi,
zamaninda hem zahiri ve batmi ilimlerde mahir, alim, veli bir zat hem dini, manevi, sosyal ve
kilturel konularda toplumun dniinde bir rehber hem de siyasi, askeri, giivenlik gibi konularda
bir signak, olaganiistii yetilere sahip karizmatik efsanevi bir lider olarak sunulmaktadir. O’nun
Miisliimanlar tizerindeki giiclii niifuzuna ve halifelerinin ¢okluguna yapilan vurgu ise onun
biiytikliigline, sohretine, kitleler tizerindeki gii¢c ve niifuzuna, Osmanl cografyasina etkilerinin
ulastiginin 6n kabuliine isaret etmekte ya da bu algiy1 pekistirmek i¢in siirekli alt1 ¢izilerek
tekrar edilmektedir.

Burada dolayli da olsa Osmanli toplumunda Hoca Ahmed Yesevi algisina isaret etmesi
bakimmdan deginilmesi gereken bir husus da hemen hemen ayni zaman diliminde kaleme
alman Vilayetname ile Asikpasazade tarihinde Haci Bektas-1 Veli hakkinda verilen bazi
bilgilerdeki tutarsizliklardir. Asikpasazade (6. 889/1484’ten sonra), Hac1 Bektas-1 Veli ile ilgili
ii¢ hususu kuvvetle reddederken goriilmektedir. Bunlardan birincisi, Hac1 Bektas’in Osmanl
hanedanindan her hangi birisiyle miinasebeti hususundadir. Ona gore “Ali Osman neslinden
kimseyle” Haci1 Bektas-1 Veli’nin bir iliskisi olmamistir. Aslinda o bdylece Hac1 Bektas’in
zamaninda bir s0hretinin, toplumsal etkisinin bulunmadigini, meczup bir dervis oldugunu ispat
etme c¢abasi icerisinde goriiliir. Muhtemelen bu durum Asikpasazade’nin zamaninda onun ve
etrafinda sekillenen irfan geleneginin giderek artan sohretinden rahatsizlik duymasiyla ilgili
olmalidir. Ikinci husus ise yetisti§i zaviyenin kurucusu, aile bilyiigii Elvan Celebi’yi takip
ederek, Hac1 Bektas-1 Veli’yi biiyiik dedesi, Baba Ilyas Horasani ile iliskilendirmesidir (Elvan
Celebi, 2014, s. 30; Asikpasazade, 2013, s. 307). Buradan kendisi de Elvan Celebi zaviyesinde
yetismis bir stfi olarak Asikpasazade’nin (Dervis Ahmed Asiki), Hac1 Bektas’in giderek artan
sOhretinin oniine gecerek onu siradan bir dervise, halifeye indirgemek suretiyle kendi ailesinin
ve sifi geleneginin gélgesinde birakmak istemis olmasi muhtemeldir. Nitekim {i¢lincii husus da
yine ayn1 mahiyette olup Hac1 Bektas ananesinin Yenigerilere rehberlik ettigi anlamina gelen
bork meselesiyle ilgili itirazidir. O, Yenigerilerin Abdal Musa’dan etkilenerek bork giymeye
basladiklar1 yoniindeki tevatiirlere de karsi ¢ikmistir. O’na gére Hac1 Bektas yolundan giden
Abdal Musa gazilerin borkiinii giymis yani tam tersi Yenigerileri etkilememis kendisi onlarin
tesiri altinda kalmistir (Asikpasazade, 2013, s. 306-308). Goriildiigii tizere her {i¢ itirazin da
temel ¢ikis noktasi giderek tesekkiil ettigi anlasilan Bektasiligin, s6hreti artan Haci1 Bektés-1
Veli’nin hanedanla, orduyla, toplumun genis kesimleriyle hulasa kamusal alanla kurdugu
anlagilan gii¢clii baglara itiraz niteli§indedir denilebilir. Bu kanaati gii¢clendiren bir husus da
siiphesiz Baba Ilyas soyundan gelen Elvan Celebi ve Asikpasazade’'nin aksine
Vilayetname’nin, tarihi tersine cevirerek Baba ilyas’1 (Rastil Baba), Haci Bektas halifesi olarak
sunmasidir (Vilayetndme, 1995, s. 86). Bu durum, Babai isyani1 ile 1240°ta ortadan kaldirilan
Baba Resul’lin aksine Anadolu’da Haci Bektas’in manevi niifuzunun giderek artmasma
baglanabilir (Ocak, 1996, s. 456). Yine bu husus o devirde yukarida Asikpasazade tarafindan
yaziya gegirilen diisiince ve tartismalara kars1 bir hamlede olabilir. Tiim bu miilahazalar 1s1831nda
Vilayetname’nin Hac1 Bektis-1 Veli’yi, Baba Ilyas’in halifeliginden, miirsitligine yiikseltmesi
ile onu dogrudan Hoca Ahmed Yesevi gelenegine daha goriiniir bir kuvvetle baglama cabas1
birlikte degerlendirildiginde Ahmed Yesevi’nin bu donemde Osmanli sosyal ve kiiltiirel
cevrelerinde onemli bir sayginliga sahip oldugunu anlamak gii¢ degildir. Nitekim Bektasi
cevreler, onun bu karizmasindan miimkiin olan en yiiksek seviyede istifade etmek cabasinda
gorinmektedir.
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Gelibolulu Mustafa Ali’nin ortaya koydugu Hoca Ahmed Yesevi kimligi ise Vilayetname
cizgisindedir. Ona gore de Hoca Ahmed, zahiri ve batini ilimlerde yiiksek mertebe sahibi,
doksan dokuz bin miiride ulasacak kadar genis halk kitleleri iizerinde irfan gelenegi kabul
gormiis, veliligi ve seyyidligi asikar, elinin emegi ile ge¢inen kanaat ehli, zahit bir kisilige
sahiptir. Ancak Gelibolulunun Ahmed Yesevi ile Hac1 Bektas arasindaki iligkinin mahiyetine
dair verdigi bilgiler farklilik arzeder. Zira ona goére Haci Bektas-1 Veli’nin babasi Seyyid
Muhammed, Horasan vilayetine gd¢miis, Nisabur’a gelmis buranin ulemasindan Hoca Ahmed
Yesevi'nin kizi1 Hatme ile evlenmis ve o bu evlilikten diinyaya gelmistir. Goriilecegi tlizere
miiellif, Hoca Ahmed ile Haci Bektas arasinda kurulan seyh miirit iligkisini daha ileriye
gotiirmekte, aralarinda kan bagi tesis ederek, dede torun olduklarmi iddia etmektedir
(Gelibolulu Mustafa AL, 2019, s. 37). Medrese egitimi gormiis, Sehzade II. Selim’e divan
katipligi yapmus, ¢esitli memuriyetlerde bulunmus birisi olarak Gelibolulunun (Kiitiikoglu,
1989, s. 414) Hoca Ahmed Yesevi hakkindaki diisiinceleri, ona gosterdigi saygi ve tazim bir
yere kadar donemin Osmanli idaresi ve entelektiiel ¢cevreleri arasinda yasayan Ahmed Yesevi
kimligi ve ona bigilen tarihi rolii ortaya koymas1 bakimindan mithimdir.

Gelibolulu Mustafa Ali (6. 1008/1600), 6ncesinde Vilayetnime’de, daha sonrasinda
Evliya Celebi seyahatnamesinde de gegecegi lizere Emir-i1 Cin Osman’1 (Emircem Sultan) hem
Hoca Ahmed Yesevi gelenegine hem de Veysel Karani (6. 37/657) soyuna baglamistir ki, bu
durum arsivlerde de ayni sekilde yer almaktadir.1 Yakin tarihlerde Corum sehir merkezinde
zuhur eden Seyh Zeyniddiin ve halifesi Piri Baba i¢in de arsiv vesikalarinda Veysel Karani
evladindan olduklar1 yoniinde gegen ifadeler (VGM. Dft. 264/86. s. 103; BOA.

C.EV. Nr. 492-24865-1) bu iki ailenin akraba olma ihtimalini gticlendirmektedir. Emircem
Sultan ve Seyh Zeyenddin’in Veysel Karani ile iligkileri siipheli olmakla birlikte her ikisinin de
Yesevi seyhi olma ihtimalleri yiiksektir. Bu durumda Anadolu’nun i¢ kesimleri, Karadeniz
havzasinda da Yesevi gelenege haiz dervislerin varligindan s6z edilebilir.

Osmanl kaynaklar1 arasinda Hoca Ahmed Yesevi ve halifelerine, dervislerine dair genis
bilgiler ihtiva etmesi bakimindan Evliya Celebi (6. 1095/1684?) ayrica 6nemli bir yere sahiptir.
Seyahatnamesinde verdigi bilgilerden tasavvuf ehli, sifi mesrep bir kisilige sahip oldugu
anlasilan Evliya Celebi’nin (1611-1684?) bu yoniiyle de Hoca Ahmed Yesevi hakkinda verdigi
bilgiler ayrica bir ehemmiyete sahiptir.1 Nitekim o, dogdugu gece evlerinde yetmis kadar
tarikat erbab1 Allah dostu bulundugunu, (Seyhiilislam) Sun’ullah Efendi’nin (6. 1612) kulagma
ezan okudugunu, Akika kurbanmi Mevlevi seyhi Ismail Efendi’nin kestigini nihayetinde bu
veli sahsiyetlerin dua ve himmetine mazhar oldugunu kaydetmistir. Hatta o, seyyahligin1 da
Yeni Kap1 Mevlevihanesi seyhi Dogani Dede’nin “bu hakiri kucagina alip havaya atarak bu
oglan bu cihanda bizim ugurmamiz olsun...” soziiniin kendince ihtiva ettigini diisiindiigii
manevi isarete baglamistir (Evliya Celebi Seyahtnamesi I, 1986, s. 277). Anlasilacag: iizere
Evliya Celebi, hayatinda tasavvufa biiyiikk ehemmiyet vermekte, goniilden baglilik hissetmekte2
nitekim dénemin meshur tarikat seyhleriyle kendi hayatini bir sekilde birlestirmekte daha da
Otesi soyunu, tarikat erbabi arasinda o donemde de biiyiik bir hiirmet ve muhabbet duyuldugu
anlagilan Hoca Ahmed Yesevi’ye dayandirarak saygmligmi artirmaya caligmaktadir. O,
eserinin bir yerinde Seyh Cin Osman’dan kutub olarak bahsettikten sonra “Bu zat Tiirk Tiirkan
hoca Ahmed Yesevi atamizin yedinci halifesidir” derken, bir bagka yerinde “Horasan’da biiyiik
dedelerimizden Tiirkoglu Tiirk hoca Ahmed Yesevi (Evliya Celebi Seyahatnamesi III, 1986, s.
185, 271) diger bir yerinde de “biiyiik atamiz Tiirkmen Hoca Ahmed Yesevi Hazretleri...”
(Evliya Celebi Seyahatnamesi II, 1986, s. 608) ifadeleriyle bu durumu agik¢a ortaya koymustur.
Ardindan gittigi, ugradig1 yerlerde, ziyaret ettigi tiirbe ya da tekkelerde anlasilan o ki sozlii
kiiltiir icerisinde 0yle ya da boyle Hoca Ahmed Yesevi ile iligkilendirilen siifi sahsiyetlerin bu
baglantisin1 6zenle kayda gegirmistir.3
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Evliya Celebi’ye gore yukarida da adi gegen Seyh Cin Osman (Emirci Sultan), Akyazili
Tiirbesinde metfun bulunan Akyazili Sultan (Evliya Celebi Seyahatnamesi III, s.

185, 271), Azerbaycan’da Avsar Baba, Merzifon’da Seyh Pir Dede (Piri Baba) ve Hac1 Bektas-
1 Veli,4 Hoca Ahmed Yesevi’nin halifelerindendir. Geyikli Baba Sultan ve Abdal Musa ise
Yesevi tarikatindandir (Evliya Celebi Seyahatnamesi II, 1986, s. 608, 688, 423).

Hoca Ahmed Yesevi, Haci Bektas Veli’yi ii¢ yiliz yetmis dervisi ile Anadolu’ya gonderdiginde
bu derviglerden birisi de Kelgra Sultan’dir (Sar1 Saltik). Bu dervis sarisin oldugundan Ahmed
Yeseviona “Saltik Bay” ismini vermistir ve asil ismi Mehmet Buhari’dir. Daha sonra bu dervisi
yetmis fakir ile birlikte Haci Bektas-1 Veli, Moskof, Kirim, Leh bolgelerine irsat igin
gondermistir (Evliya Celebi Seyahatnamesi 11, 1986, s. 489).5

Sefine-i Evliyd’nin yazari Osmanzdde Hiiseyin Vassaf Efendi de (1872-1929)
kendisinden 6nce kaleme alinan Osmanli kaynaklarini takip ve teyit ederek, Hoca Ahmed
Yesevi’nin Rum diyarida nesr-1 feyz eden halifeleri, miiritleri arasinda bu sahislar1 saymistur.
Buna gore Avsar Baba, Pir Dede, Kademli Baba, Sultan Geyikli Baba, Abdal Musa,
Unkapani’nda metfun Horoz Dede Yesevi’dir ve Osmanli tarihinde her birinin menakib1
bulunmaktadir (Hiiseyin Vassaf Efendi, 2006, s. 482). Tiim bu bilgilerden anlasilacagi iizere
Osmanli topraklarinda ¢ok genis bir cografyaya yayildigi goriilen bu isimlerin Yesevi gelenekle
iliskilendirilmesi gerek Rum Abdallar1 iizerinde gerekse Anadolu ve Balkanlarm Islamlasma
stirecinde Yeseviligin hatir1 sayilir bir etkiye sahip oldugunu gostermesi bakimimdan mithimdir.
Yine tiim bu bilgiler, Osmanli entelektiiel ¢evrelerinin hafizasinda ve goniil diinyasinda Hoca
Ahmed Yesevi bilgisinin, saygi ve muhabbetinin varligim siirdiirdiigiinii ortaya koymasi
acisindan da onemlidir.

Burada g6z ardi edilmemesi gereken 6nemli bir husus da zamanla, donemsel sartlarin da
etkisiyle bilhassa Osmanli idaresi ve entelektiiel ¢cevrelerinde tarikatlara, sifi ¢evrelere bakis
acisinda bir takim degisikliklerin olabilmesidir. Bagka bir deyisle uzun tarihi boyunca genel
manada tasavvufi ¢evrelere 6zelde bir takim tarikatlara karsi idarenin, ulemanin ve toplumun
yaklasimi hep ayni mahiyette seyretmemistir. Nitekim Osmanli modernlesme siirecinde
Avrupai anlamda merkeziyet¢i bir devlet aygit1 var etme gayretleri, kamusal alan1 laik ve
sekiiler bir anlayisla yeniden dizayn etme girisimleri, tiim bu ¢abalarin karsisinda engel olarak
goriilen geleneksel yapilara pek tabi olarak da tarikatlara bilhassa da sistemle giderek ayri
diistiigii anlasilan Bektagilere olan bakis agisini onemli 6lgiide degistirmistir (Isik, 2017, s. 139-
143). Modernlesme paradigmasi bir ulus toplumunu dayattiginda, bunun Osmanli’daki
yansimasi, toplumun geneline samil olan kitabi, Siinni Islam yorumunun toplumun tiim
Miisliiman 6geleri i¢cin genellestirilmesi, bu dairenin disinda kalan tarikat, mezhep ve
mesreplerin ise aynilagtirilmasi ya da tasfiyesi seklinde bir sonucu dogurmustur. Bu
donemde ulemanin perspektifi, Siinni Islam’m ilkeleri dogrultusunda tekke, tarikat, seyh, dervis
gibi tasavvufi stilahlar yeniden tanim ve tarife tabi tutularak kadim degerlerinden ve
temellerinden koparilmis, bu yeni anlayisa uymayan her bir yorum ve uygulama muhalif olarak
damgalanmak suretiyle mahkiim edilmistir. Bu durumdan Bektasilikle birlikte onun tarihi ve
manevi olarak temelini teskil ettigi belirtilen Yesevilik ve hoca Ahmed Yesevi de nasibini almis
nitekim yer yer Haci1 Bektas ile hoca Ahmed Yesevi bagi koparilmaya ¢alisilmigtir. Es’ad
Efendi (1789-1848),1 Sirvanli Fatih Efendi (6. 1834) ve Ahmed Lutfi Efendi (1817-1907)2 gibi
19. yiizyilda bu gelismelere sahitlik eden kaynaklar hep birlikte Bektasiligi ideal olan ve
bozulan Bektasilik olarak ayirmislar, ideal Bektasiligi tarihe, bozulani ise muhalif olarak
damgalamak suretiyle o giiniin siyasi ve politik cenderesine havale etmislerdir.3 Nitekim
Sefine-i Evliya, Hoca Ahmed Yesevi’nin seriata, Stinnet-i Seniyye’ye baghligina kuvvetle
vurgu yapma ihtiyact hissetmis, Yeseviyyenin kollarmi sayarken de Yeseviyye, Ikaniyye,
Naksibendiyye, Bektasiyye tarikatlarmi zikretse de Sah-1 Naksibend’in zuhuruyla ortadaki
Yeseviligin tabiatiyla Naksibendilige iltihak ettigini kaydetmistir.4 Konuyu Bektasilige
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getirdiginde ise Hoca Ahmed ile Bektasiligin higbir ilgisinin bulunmadigini keskin bir sekilde
ifade etmistir. Ona gore Bektasilik adiyla lilkeye yayilan “erbab-1 dalalin” Ahmed-i Yesevi gibi
Siinni mezhebinden, Hanefl mesrebinden bir miibarek zat ile kesinlikle iliskisi yoktur (Hiiseyin
Vassaf Efendi I, 2006, s. 484 485).

Hiiseyin Vassaf Efendi ile ¢agdas olan ancak Bektasilige intisap ettigi bilinen Ahmet
Rifk1 (1884-1935) 5 ise donemin sartlar1 igerisinden ve Bektasi ¢evrelerin zaviyesinden olaylara
yaklagirken goriilmektedir. O, hoca Ahmed Yesevi’yi “Tiirkistan’in seyhiilmesayihi, Kutbii’l-
aktadb” olarak takdim etmis, Hac1 Bektas Veli ile arasinda gii¢lii bir manevi bag kurmus, onun
Yesev’i’nin miimtaz halifelerinden Lokman Parende’ye teslim edilerek yetistirildiginin altmn1
cizmistir. Ahmed Yesevi ile Hac1 Bektas’in yliz yiize goriismeleri meselesine de deginerek bu
hususa ¢ok ehemmiyet vermeyerek, ikincisinin birincisinin ruhaniyetinden feyz aldigini asil
iizerinde durulmasi gereken meselenin bu oldugunu vurgulamistir (Ahmed Ritk: I, s. 40, 48,
58). Ahmed Rifki’'nin yasadigi donem II. Mahmut (6. 1255/1839) yasaginin ayni kuvvette
olmasa da resmen devam ettigi, Bektasilige yonelik bilhassa seriata aykir1 diisiince ve fiiller
ileri stiriilerek agir elestirilerin oldugu bir zaman dilimidir. Bu nedenle onun, Bektasiligi
savunmak ve mesrulagtirmak adina bir takim hususlar1 bilingli olarak 6n plana ¢ikardig: akla
gelmektedir. Mesela o, bir taraftan Bektasiligi o zamanlarin resmi ¢evreler nezdinde en muteber
kabul edilen tarikatlarindan olan Naksibendilikle aym1 kaynaktan Ahmed Yesevi’den zuhur
ettigine igaret ederken diger taraftan da Bektasilik ile Hur(filik arasindaki farklar1 ortaya koyma
cabasina girismistir. Bektasiligin aksine Hur(filigin iran’da Fazlullah Esterabadi (6. 796/1394)
tarafindan ortaya ¢ikartildigini, bunun da esasi itibariyle seriatla, seriatin 6zii, kalbi olan ilm-i
tevhidle ve ilm-i tasavvufla bir iliskisinin bulunmadigini kaydetmistir. O, Fazlullah Hur(ifi’nin
sapik akidesi incelenirse Ismailiyye mezhebiyle baglantili oldugu anlasilir diyerek bir nevi
Bektasilige yoneltilen su¢lamalar1 Hurtfilige yonlendirmek istemistir (Ahmed Rifki I, s. 40-
41).

Hac Meselesi Uzerinden Tesis Edilen Miinasebetler Yoluyla Hoca Ahmed
Yesevi Algisi

Osmanli devlet ve toplumunda Hoca Ahmed Yesevi algisini, gelistiren, besleyen baskaca
unsurlar da vardi. Nitekim bu iligki ve bagin temelini teskil eden, Tiirkmenlerin pek tabi olarak
da Yesevi dervislerinin 13 ve 14. yiizyillarda yogun olarak On Asya’ya, Anadolu’ya Osmanl
cografyasina dogru olan gogleri zamanla durmus, bagka bir deyisle gb¢ araciligiyla saglanan
bag zayiflamaya baslamistir. Ancak 16. yiizyilda iran, Azerbaycan topraklarinda Safevi
devletinin tesekkiil etmesi, hakimiyet sahasini Irak’1 da i¢ine alacak sekilde genisletmesiyle
Orta Asya Miislimanlar1 i¢in hac yollar1 biiyiikk oranda degisiklik gdstermistir. Buna gore
giivenli olmayan Iran yerinel Hindistan ile Karadeniz-istanbul yollar: iizerinden Hicaza
ulagmak daha tercih edilir bir durum arz etmeye baslamistir.2 Tiirkistan’dan Hicaz’a kadar
uzanan hac yolculugunun en dénemli noktalarindan birisi siiphesiz hilafetin merkezi Istanbul
olmustur. Zira Tiirkistan hanliklar1 ve toplumunun Osmanli devleti ile olan dini, manevi, etnik
ve kiiltiirel baglari, onlar1 Hicaz kadar Istanbul’u ziyaret etmeye de ydnlendirmistir. Oyle ki,
Halifeye bagliliklarini sunmak isteyen hacilar zamanla padisahin Cuma Selamlig1 merasimine
istirak etmeyi bir adet haline getirmiglerdir (Buyar ve Idikurt, 2022, s. 335-36). Iste bu tarihi
slire arsiv vesikalar takip edildiginde Osmanli toplumu ve idaresine bagka bir yoldan Hoca
Ahmed Yesevi, siilalesi ve onun takipgileri ile irtibat kurma bilgi ve goniil bagin1 yasatma
imkani vermis gorinmektedir.3 Mesela mithimme defterlerinde yer alan 22 Ocak 1568 tarihli
bir kayitta Buhara’dan hacca gitmek maksadiyla gelen Seyh Ahmed Yesevi evladindan Seyh
Zengi ve dervislerine gidis gelisleri esnasinda gereken kolayligin gosterilmesi emredilmistir
(BOA. A. DVNS. MHM.d., 7-748; 7-749). Daha ileri tarihli bir kayda gore de hacca gitmek
gayesiyle Dersaadete gelen, Buhara civarinda,
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Tiirkistan’da ikamet eden Ahmed Yesevi'nin soyundan geldiklerinden bahseden sahislarin,
kendilerine yardim edilmesine dair yetkili mercilere arzuhalde bulunduklar1 gériilmektedir Ki,
sliphesiz bu 6teden beri izlenen bir yol olmalidir. Arzuhalde kendilerinin “Buhara civarinda
Tiirkistan miitemekkinlerinden (ikamet edenlerden) Sultanii’l-evliya Hazreti Ahmedii’lY esavi
kuddise sirrahii’l-aziz hazretlerinin siilalelerinden” olduklarmi Beytullah’1 ve Hz. Peygamberin
makamin1 ziyareti arzu ederek Osmanli iilkesine geldiklerini kaydetmislerdir. Ardindan
sultanin hayr1 i¢in duact olduklarini “malum-1 merahim-i riigchan (yiiksek merhametlerinden)”
Misir Valisi Pasa hazretlerine ve Cidde Valisi Pasa hazretlerine kendilerine yolculuklari
esnasinda yardim igin “iki kit’a iltimaslica emr-i sdmi 1sdar olunmasma irade buyurmak
niyazi’nda bulunduklarini belirtmislerdir (BOA. A.DVN. 53-291, 29.12.1265/15 Kasim 1849).
Nitekim 16. yiizyildan baslayarak Imparatorlugun sonlarina kadar 6yle ya da boyle Osmanli
Devleti’nin Istanbul giizergahi iizerinden hacca gitmek icin Orta Asya, Buhara, Tiirkistan,
Kafkaslardan gelen hacilara, bilhassa da fakir olanlarina yol masraflar1 ve memleketlerine
donebilmeleri icin  bir hayli yardim ve ihsanlarda bulundugu resmi kayitlardan
anlasilmaktadir.1 Osmanlilarin bu tutumunda sultanin tiim Miislimanlarin halifesi oldugu
siartyla, sorumluluk bilinciyle hareket etmesi, ddnemin konjonktiirel sartlari, iran
topraklarindan gegisin giivenlik bakimmdan mahzurlu olmasi, Rusya ve Ingiltere’nin bolgedeki
emperyalist politikalarina kars1 dnlemler alinmak istenmesi gibi stratejik nedenlerin rolii biiyiik
olmalidir.

Diger taraftan Osmanli yonetiminin, tarikat seyhlerine, dervislere 6zellikle de Seyyid
Abdiilkadir Geylani, Seyyid Ahmet Rifai, Mevlana Celalettin Rumi gibi kadim, ulu seyhlerin
ailelerine ve halifelerine kars1 son derece hiirmetkar, yardimsever, kolaylastirici bir yaklasim
icerisinde bulunduklar:1 bilinmektedir.2 Burada Hoca Ahmed Yesevi'nin de bu ulu azizlerle
birlikte degerlendirildigi sdylenebilir. Bu yargiy1 kuvvetlerinden bir baska hadisede de Hoca
Ahmed Yesevi siilalesinden Seyh Seyyid Selim Efendi’nin, “siilale-i tahire-i teb’adan”
oldugunu da ileri siirerek Hicaz’a yerlesmek talebinin saglanmasi hususunda yardim talebinde
bulunmasidir ki bu durum ailenin Osmanli yoneticileri nezdinde hususi bir yere sahip olduguna
isaret etmektedir (BOA. HR.MKT. 512-86-1, 16.10.1281/14 Mart 1865).

Sonug. Osmanli devletinin tesekkiil ettigi saha Mogol istilas1 ardindan vuku bulan
Tirkmen muhaceretinin en yogun olarak yasandigi Bat1 Anadolu’da, uglarda bulunmaktadir.
Bolge Tiirkmenlerle birlikte gelen ¢ok sayida alim ve stfinin de ikametgahi olmustur. Adina
Rum Abdallar1 da denilen ziimre igerisinde ya bizzat ya da Yeseviligin tesirinde kalmis olan
Kalenderilik, Hayadrilik ve son tahlilde Bektasilik vasitasiyla yer alan dervisler araciligiyla
Hoca Ahmed Yesevi ve Yesevilik, bolgenin ve Balkanlarmn fiituhatinda, buralara Tiirkmenlerin
iskaninda, Tiirk-Islam kiiltiiriiniin  yerlesmesinde, Osmanli hakimiyetinin kalic1 hale
gelmesinde etkili olmustur. Erken donem Osmanli kaynaklarinda yeterli bilgi olmasa da yine
de eldeki veriler 151831Inda Ahmet Yesevi ve Yeseviligin bu bolgedeki etki ve niifuzunu takip
edebilmek miimkiindiir. Bektasi ¢evreler, Hac1 Bektas-1 Veli ve Bektasiligi dogrudan Hoca
Ahmed Yesevi’ye baglarken, cok sayida Osmanli miiellifi de onun zahiri ve batni ilimlerde
zamanin en biiylik alim ve veli sahislarindan birisi oldugunda hem fikir olduklar1 gibi yer yer
iilke sathina yayilan dervislerine vurgu yapmislardir.

Ahmed Yesevi ve Yeseviligin Osmanli sahasi ile olan iliskileri 13 ve 14. yiizyillarda
devam eden goclerle gelen dervisler araciligiyla saglanirken, 16. ylizyildan itibaren Sii Safevi
devletinin Iran’da zuhur etmesiyle bu durum farkli bir boyut kazanmstir. Zira artik Iran
iizerinden hac yolculugu yapmak Orta Asya ve Tiirkistan hacilar1 i¢in bir giivenlik sorununa
doniismiis, bu durumda Hindistan veya Karadeniz-Istanbul {izerinden hacca gitmek daha yogun
tercih edilmeye baslanmistir. Iste bu yeni dénemde tarihi vesikalara da yansidig1 sekliyle bu
bolgeden Istanbul’a Osmanli iilkesine gelen Tiirkistan hac kafileleri arasinda alimler ve stfiler
de yer almigtir. Bu durum iki bdlge arasinda dini, manevi, sosyal, kiiltiirel, ekonomik iliskilerin
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ve etkilesimin yeniden canlanmasina neden olmustur. Nitekim bu hacilar icerisinde Hoca
Ahmed Yesevinin soyundan ve yolundan gelenler de bulunmustur. Osmanli yoneticileri Hoca
Ahmed Yesevi’ye hiirmeten onun ailesinden olan veya yolunu takip eden bu sahislara biiyiik
hiirmet gostermis, yardim ve ihsanlarda bulunmustur. Bu durum daha en basindan
imparatorlugun sonlarma kadar Osmanli yonetici ve entelektiiel ¢evrelerinde Hoca Ahmed
Yesevi’ye biiyiikk bir alim ve aziz goziiyle bakildigini, saygi ve tazimde bulunuldugunu
gostermesi bakimindan mithimdir.
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