
GEÇMiŞTEN GÜNÜMÜZE MEVLEVİLİK 

Sezai KÜÇÜK • 

A) MEVLANA CELALEDDiN RUMI (Ö. 672/1273) 

Mevleviliğin tarihi seyrini ortaya koymadan önce Mevleviliğin ken­
disi adına tesis edildiği Mevlana Celaleddin Rumi'nin hayah hakkında 
kısaca bilgi vermek gerekmektedir. Mevlana Muhammed Celaleddin 6 
Rebiülevvel 604/30 Eylül 1207 tarihinde Belli'de doğmuştur. Eflaki'nin 
verdiği bilgilere göre; Mevlana, Muhammed Harzemşah'tan gönlü in­
cindiği için göç eden babası Bahaeddin Veled'le birlikte1 Anadolu'ya 
gelmiş ve 617/1220 yılı ortalarında Konya'da bulunan Selçuklu sultanı 
Alaaddin Keykubat (616/1219-634/1236) zamanında, onun daveti üzerine 

• Yrd. Doç. Dr. Sezai KÜÇÜK, Sakarya Üniversitesi ilahiyat Fakültesi Tasavvuf ABD Öğretim 
Üyesi. 

1 Ahmet Efllli, Menakıbü'l-Arifin (Ariflerin Menkıbeleri), I, 8-9; A. Gölpınarlı, Mevlii11a Celaleddin, 
s. 40-41. Mevlana CeHHeddin Rumi ile ilgili bu güne kadar en ayrınhlı çalışmay ı yaptığı kabul 
edilen iranlı Müellif Bediuzzaman Furuzanfer ise, Bahaeddin Veled'in BeUı'ten ayrılışıııın 
ana sebebini "Tatar (Moğol) ordusunun merhametsizlik ve kan dökücülüğünden doğan kor­
ku" olduğunu belirtmekte ve bu görüşe bir çok kaynak ta iştirak etmektedir. bk. 
Bediuzzaman Furazanier, Mevlana Celaleddin, s. 21. Ayrıca bk. Sultan Veled, İbtidtirıame, s. 241; 

Feridüddin b. Ahmed-i Sipehsalar, Risfile-i Sipehsalıir (Mevlıinii ve Etraftndnkiler), s. 21; R. A. 
Nıcholson, Mevlıimi Celll/eddln Rumi, s. 16; A. Gölpınarlı, Mevlıinii Celıileddlrı, s. 41-43. 
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Konya'ya ulaşmış ve kendileri için yaptınlan medreseye yerleşmişler­
dir.2 

Babası Bahauddin Veled, "Sultanü'l-Ulema" diye bilinen ve şöhreti 
Belli' den bütün İslam alemine yayılmış bir sı1fidir.3 Bu sebeple onun, 
Mevlana'nın da içinde bulunduğu ailesiyle birlikte, Belh' den başlayıp 
Bağdat, Hicaz ve Karaman yoluyla Konya' da sona erecek göç yolculuğu 
boyunca, konakladığı ve kaldığı her yerde yöneticilerden; halktan ve a­
limlerden büyük saygı gördüğünü bütün kaynaklar nakleder.4 

Bir sufi aile içinde dünyaya gelen, beş yaşlannda iken Belh'ten göç 
eden, göç yolculuğu boyunca .konaklanan yerlerde babası vasıtasıyla 
devrin bir çok sUfi5 ve alim şahsiyetleri ile tanışan Mevlana, öncelikle 
babası olmak üzere, babasının halifesi Burhaneddin Muhakkık Tirmizi 
(ö. 641/1244)' den ilk elini ve tasavvuf eğitimini alrruştır.6 Babasının 13 
Rebiülahir 628/19 Şubat 1231 taril1inde7 vefatından sonra Muhakkık 
Tirmizi'ye mürid olmuş ve dokuz yıla yakın, onun kılavuzluğunda seyr 
ü ·sülılküne devam etmiş, dini ve tasavvufi ilimlerdeki eksikliklerini ta­
mamlamaya gayret etmiştir.8 Bu eğitim sürecinde Mevlana, Burhaneddin 
Muhakkık Tirmizi'nin işaretiyle, zamanın İslami ilimlerdeki merkezi ka­
bul edilen ve Moğol istilası sebebiyle bir çok alim ve sufinin sığındığı 
Halep ve Şam'a gitmiştir. Bu iki şehirde dört veya yedi yıl kadar kalan 
Mevlana, Halep'te Halaviye Medresesi'nde konaklan:nş, fıkıh ve hadis 
olmak üzere diğer İslami ilimlerde bu şehirlerdeki alimlerden faydalan­
rruştır. Meşhur Hanefi fakihlerinden hadis öğrenmiş, fıkıh ve edebiyat i­
limlerinde şöhret bulan Adlm b. Kemaleddin (ö. 660/1262)' den dersler 
almış, Şam'da ise, Makdisiyye Medresesi'nde kalarak, başta Muhyiddln 
İbn Arabi olmak üzere şehrin bilgin ve sufileriyle görüşmüştür.9 

ı Efla\ô, a.g.e., I, 24-26; B. Furuzanfer, a.g.e., s. 41; A. Gölpınarlı, Mevlaml Celaleddin, s. 34-43. 
3 Bahaüddin Veled, Necmeddin Kübra'nın terbiyesi ile yetişmiş ve Kübreviyye Tarikatı'na 

mensuptur. Efiakl ve Sipehsalar'a göre de silsilesi Ahmed Gazzali'ye kadar uzanmaktadır. 
Bk. Feridun Sipehsaliir, a.g.e., ,s. 18; Şerifzade Mehmed Fazıl b. Mustafa, Şerlıü'l-Evrad el­
Müsemma bi Hakayık-ı Ezktlrı Mev/Bna, s. 356; Abdıırraman Cami, Nefalıatü'l-Üns, s. 631; B. 
Furuzanfer, a.g.e:, s. 11-13. 

' Eflakl, a.g.e., ı, 1-55; FendOn SipehsaJiir, a.g.e., s. 17-32; 
s B. FurOzanfer, a.g.e., s. 24-29. 
6 Efliikl, a.g.e., I, 55-59; Feridun Sipehsalar, a.g.e., 18-19; R. A. Nıcholson, a.g.e., s. 16; B. 

Furuzanfer, a .. g.e., s. 48-49. 
7 Eflakl, a.g.e., I, 56-57; Sultan Veled, a.g.e., s. 242; Hocazade Ahmed Hilmi, Hadikatii'l-Evliya, s. 

6-15; B. FurOzanfer, a.g.e., s. 43; A. Gölpınarlı, Mevlana Ce/Bleddfn, s. 43. 
8 Eflakl, a.g.e., r, 58-59; A. Cami, a.g.e., s. 633; Feridun Sipehsiilar, a.g.e., 34; B. Furuzanfer, a.g.e., 

s. 49-52. 
9 Eflakl, a.g.e., I, 80-86; Feridun Sipehsalar, a.g.e., 35, 40; B. FurOzanfer, a.g.e., s. 52-60. 
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Mevlana'nın Şam' dan döndüğü 630/1241 senesinde, hacası ve mür­

şidi Burhaneddln Muhakkık Tirmizi Kayseri' de vefat etmiş, Mevlana 
Kayseri'ye giderek onun kitap ve risalelerini Konya'ya getirmiştir. Hoca­
sının vefabndan sonra Mevlana'nın Konya'daki müderrislik günleri baş­
lamıştır. 638-642/1241-1245 yılları arasında, babasının yolundan giderek 
medreselerde fıkıh ve diğer şer'i ilimler ilgili dersler vermiş, sarığını 
fakihler gibi sarmışhr. Diğer taraftan da babası ve onun halifesi 
Burhaneddin Muhakkık Tirmizi' den intikal eden tasavvuf yolunda, etra­
fında müridier toplanmışbr. Yani Mevlana bu dönemde hem dini ilim­
lerde müderrislik yapmakta, hem de babası ve hacası kanalıyla intikal 
eden tasavvuf yolunda müridierini irşad etmektedir.10 

Babası vasıtasıyla tasavvuf yoluna giren ve ondan çok etkilenen 
Mevlana, Burhaneddin Muhakkık Tirmizi ile sulUkünu tamamlamış11 , 

şeyhinin vefatından sonra da onun yerine geçmiş ve Kübreviyye 
Tarikati'nin devamı olarak etrafına toplanan müridierini irşad etmiştir.12 

Sadece birkaç yıl süren bu dönemin ardından, Mevlana'nın haya­
tında yeni bir dönemin başlangıcı olarak nitelenen, Şems-i Tebriz! ile ta­
mşması safhası başlamışbr. 642/1244 yılı içinde Şems-i Tebriz! Konya'ya 
gelmiş ve bir vesile ile Mevlana Celaleddin ile tanışmıştır.13 MevU\na'nın 

Şems-i Tebrizi ile tanışması ve bu tanışma neticesinde gelişen olaylarla 
ilgili özellikle menakıb kitaplarında yelerince bilgi mevcuttur.14 

Mevlana'yı ele alan kaynaklar, onun hayahnın ikinci safhası olarak 
nitelenen, Mevlana ve Şems arasında diyalogları, Mevlana'nın Şems'le 
birlikteliği neticesinde ortaya çıkan coşkun ve cezbeli halini ve bu halin 
sonucunda da medreseyi, vaazları ve talebelerini terkettiğini, vaaz mec­
lisleri yerine sema(sema ')a girdiğini, çar ha, raksa başladığını, medrese­
lerdeki ilmi tarhşmaların yerine ney ve rebah nağmesine kulak verdiğini 

bildirmektedirler.15 Bu durumu kıskanan Mevlana'nın talebeleri ve onu 
seven halk, Şems'in Konya'yı terk edip Şam'a gitmesine sebep olmuşlar, 

Şems'in ayrılışıyla sıkıntılı günler geçiren Mevlana, yazdığı mektuplarla 
Konya'ya dönmeye ikna edemediği Şems'i geri getirmek üzere oğlu Sul­
tan Veled'i Şam'a göndermiş ve Şems'in on altı aylık bir ayrılıktan sonra 

1o B. Furfızanfer, a.g.e., s. 60-64; R. A. Nıcholson, a.g.e., s. 16-17. 
11 Feridun Sipehsalar, a.g.e., s. 117; A. Göl pınarlı, Mevlana Celaleddin, s. 46. 
12 A. Yaşar Ocak, Türk Safiliğine Bakış/ar, s. 92·93. 
13 Eflakl, a.g.e., I, 85; Feridun Sipehsillll.r, a.g.e., 116. 
14 Eflakl, a.g.e., ı, 89-105; A. Cami, a.g.e., s. 640·641; Feridun Sipehsalll.r, a.g.e., 35; B. Furuzanfer, 

n.g.e., s. 75·91; R. A. Nıcholson, a.g.e., s. 17. 
15 Eflakl, a.g.e., I, 92·93; Feridı1n Sipehsalar, a.g.e., 121·131; B. Furuzanfer, a.g.e., s. 65-67, 88; A. 

Göl pınarlı, Mevla11ti Celaleddin, s. 66-73. 
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644/.1247 yılında Konya'ya dönmesini temin etmiştir. Şems'in Konya'ya 
dönmesiyle coşkusu ve aşkı artan Mevlana yine Şems'le uzun sohbetlere 
dalmış, sema meclisleri tertip etmiş, fakihlere mahsus elbisesini çıkartıp, 
Hind alacasından bir hırka yaptırmış ve başına bal rengi bir külah giy­
miştir. Bu durum yine halkın, müritlerinin ve ulemanın kıskançlığına se­
bep olmuş ve Şems bir daha geri dönmernek üzere 645/1247-48 yılı son­
larında ortadan kaybolmuştur.16 

Şems' in kaybolmasından sonra, tamamen coşkunluk alemine dalan 
Mevlana, gece gündüz sema' edip, şiir ve gazeller okumaya başlamış, bu 
hali sebebiyle de devrin ulemasıyla münakaşalara girmiştir. Kaynaklara 
göre bir süre de Şerns'i aramak için Şam'a kadar gitmiş fakat onu bula­
madan geri dönmüştür.t7 

Mevlana Celaleddin, Şems bulmaktan ümidini kesip Konya'ya dön­
dükten sonra, hayatının üçüncü safhası olan "irşad, eğitim ve terbiye" 
esasları ü~erine yeniden bina ettiği uyarıcılık faaliyetlerine başlamıştır. 
Mevlana Şems-i Tebriz! yerine önce kendisinde Şems'in tezal1ürünü bul­
duğu Selahaddin Zerkub'u kendisine dost ve musahib edinmiş, 

Selahaddin Zerkub'un 657/1265 yılında vefatıyla da, Çelebi 
Hüsameddin'i dost ve musahib olarak seçmiştir. Mevlana'nın en büyük 
eseri Mesnevt18 bu dönernde Çelebi Hüsameddin'in isteğiyle te'lif edil­
miştir.19 

Mevleviliğin onun adına tesis edildiği ve kısaca hayatını özetlemeye 
çalıştığımız Mevlana Celaleddin Rfunl, 5 Cemaziyelarur 672/17 Aralık 
1273 Pazar günü vefat etmiş ve babasının yanına defnedilmiştir.20 

Şems-i Tebriz!' den sonra aşk ve cezbeye dayanan, musikl, sema' ve 
şiir ile yoğrulmuş, bir tasavvuf anlayışı sergileyen Mevlana, her ne kadar 
yaşadığı dönem içinde ortaya koymuş olduğu tasavvufi anlayışını ve ya­
şantısını, bir tarikat tesisi maksadıyla yapmamışsa da, kendisinden sonra 

16 Kaynaklar Şems'in öldürüldüğü veya ortadan kaybolduğu hususunda ihtilaflıdrr. Bk. Feri­
dfın Sipehsalar, a.g.e., 126-131; A. Cami, a.g.e., s. 639-643; B. Furuzanfer, a.g.e., s. 91-108; A. 
Göl pınarlı, Mevliiııa Celaleddin, s. 73-86. 

17 Daha geniş bilgi için bk. Ferldt1n Sipehsalar, a.g.e., 130-131; B. Furuzanfer, a.g.e., s. 109-120; A. 
Gölpınar b, Mevlana Celaleddin, s. 86-94. 

ıs Mevlana en önemli eseri Mesnevi'den başka, Divan-ı Kebir, Mektiibiit, Mecalis-i Seb'a ve Flhl Ma 
Flh gibi eserler telif elmiştir. Bu eserler ve Meviana'ya isnat edilen diğer eserler için bk. B. 
Furuzanfer, a.g.e., s. 200-229; A. Göl pınarlı; Mevlana Celaleddin, s. 249-267. 

ı9 Daha geniş bilgi için bk. Ferldt1n Sipehsalar, a.g.e., 131-144; A. Caınl, a.g.e., s. 643-645; B. 
Furuzanfer, a.g.e., s.126-148; A. Gölpınarlı, Mev(aııa Celaleddin, s. 104-123. 

2o Feridun Sipehsalar, a.g.e., 42-108; B. Furuzanfer, a.g.e., s. 190-199; A. Gölpınadı Mevlana 
Celaleddin, s. 168-188; A. Yaşar Ocak, a.g.e., s. 88-97, 122-147. 
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gelen halefieri tarafından tesis edilecek olan Mevlevilik, Mevlana'nın or­
taya koyduğu bu esaslar çerçevesinde yapılanmış, adab ve erkanıyla bir 
tarikat halini almıştır.21 

Mevlana daha sonra Şems'le tanışması neticesinde ortaya koyacağı 
coşkun ve cezbeli tasavvufi tavrına ait temelleri Burhaneddin Muhakkık 
Tirmizi'nin tasavvuf eğitiminden almış fakat Şems'le konuşup görüşün­

ceye kadar temkinli bir sufi olarak yaşamıştır.22 Nitekim Mevlana, o dö­
nemde Anadolu' da hakim olan İbn Ar abi etkisi, Kübrevllik, Melarnilik 
ve Kalenderilik gibi tasavvufi anlayışları kendisinde toplayıp 

mezcetmiştir. Şems-i Tebrizi vasıtasıyla Melamilik ve Kalenderlliğe sem­
pati duymuş, fakat babası ve onun halifesi Burhaneddin Muhakkık 

Tirmizi' den aldığı zühdi tasavvuf anlayışını da bütün hayatı boyunca 
sürdürmüştür.23 

Diğer bir ifadeyle Mevlana, Necmeddin Kübra'nın insanı esas alan, 
sünni esaslara dayalı ve kısmen zühdi nitelikli tasavvuf mektebi, 
Muhyiddin İbn Arabi'nin mükemmel bir metafizik ve mistik sistem ha­
linde tasavvuf dünyasına sunduğu Yahdet-i Yucfıd mektebi ve kaynağı­
nı Horasan mektebinden alan, coşkun bir ilahi aşk ve cezbeye dayalı, 
zühdü ihmal eden Kalender! tasavvuf anlayışını uyumlu bir biçimde, 
yepyeni bir sistemle birleştirip bağdaştıran bir tasavvuf yolu ortaya 
koymuştur.24 Nitekim bu tasavvufi anlayış, Mevlevllik tarihi boyunca 
mevleviler arasında Şemsi ve Yeledi kol diye bilinen iki ayrı tasavvuf ne­
şesinin ortaya konmasında önemli bir amil olmuş,25 bu ikilik Mevlevi sil­
silesine de yansımış ve Şemsi olanlar, Mevlevi silsilesinin daha çok Alevi 
silsilesi sayılan ve imamlar yoluyla Cüneyd-i Bağdadi' den Hz. Ali'ye u­
laştırırken, Yeledi olanlar ve Bahaüddin Yeled'i Necmeddin Kübra'nın 
halifesi sayanlar da, bu silsileyi Halveti silsilesi kabul edilen Cüneyd-i 
Bağdadl' den Hz. Ali'ye ulaştırırlar.26 

2ı Mevlana'nın tasavvuf anlayışıyla ilgili geniş bilgi için bk. Feridun Sipehsalar, a.g.e., 131-144; 
A. Cami, a.g.e., s. 643-645; Mehmed Ziya, Yenikapı Mevlevllıanesi, s. 50-58; B. Furfızanfer, a.g.e., 
s.126-148; A. Gölpınarb, Mev/an/1 Celaleddin, s. 104-123, M. Z. Pakalın, OTDTS, II, 506-5514; 
Mehmet Önder, Mevlana Hayatı Eserleri, s. 145-182 

22 A. Gölpınarlı, Mevlana Celaleddin, s. 45-49. 
23 A. Yaşar Ocak, a.g.e., s. 93-94. 
24 A. Yaşar Ocak, a.g.e., s. 142; A. Gölpınar lı, Meliimllik ve Meliimfler, s. 9. 
ıs A. Gölpınarlı, Mevliinii'dan Sonra Mevlev'ilik, s. 204-243; H. Kamil Yılmaz, Anahatlarıyla Tasav­

vufve Tarikat/ar, s. 269. 
26 el-Harlrizade Kemaleddin Efendi, Tıbyarıü Vesi1ili'/-Hakiiik, lll, 148-150; Hüseyin Vassaf, Sefine­

i Evliyii, I, s. 297-298; Hocazade Ahmed Hilmi, a.g.e., s. 4-5; A. Gölpınarlı, Mevliini1'dan Sonra 
Mevlevl/ik, s. ·199-204. 
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B) MEVLEVILİGİN KURULUŞU 

Mevlevilik, XIII. asır sonlarında Konya' da Mevlana Celaleddin Ru­
mi adına, oğlu Sultan Veled tarafından kurulan tarikahn adıdır. Bu tari­
kat, "Efendimiz" anlamına gelen "Mevlana" adıyla anılan Belhli 
Celaleddin Muhammed' e nisbet edilmiş, onun rnusikl, sema ve şiir gibi 
üç vasıtaya isnad ettiği tankat anlayışı, vefatından sonra Konya' da geli­
şip, Anadolu Beylikler dönemi ve altı asırlık Osmanlı İmparatorluğu bo­
yunca, Türk toplumunu yakından etkileyen tankatlardan birisi olmuş­
tur.27 

Mevlana' dan sonra yerine geçen Hüsameddin Çelebi, Mevlana'yı 
sevenleri ve bağlılarını bir arada tutmuş fakat bir tankatihdas etmerniş­
tir.28 Hüsameddm Çelebi'den sonra Mevlana'nın oğlu Sultan Veled'in 
babasının makamına geçmesiyle birlikte, Mevleviliğin tarikat olarak ku­
ruluş dönemi başlarnışhr. Teşkilatçı bir kişiliğe sahip olan Sultan Veled, 
Mevlana türbesinin yapılmasını sağlamış, bu suretle Mevlana'yı sevenler 
için tekke anlamında bir merkez kurulmuştur. Zamanında görevde olan 
idarecilerle kurduğu yakınlık neticesinde türbeye vakıflar sağlamıştır. 
Amasya, Erzincan ve Kırşehir' e halifeler gönderip, Mevlevi tekkeleri aç­
tırmış, bir yandan da tankatın usul ve erkanını tespit ederek, Mevlevlliği 
kurallan törenleri sabit bir tarikat haline getirmeye çalışmışhr.29 

Yine Sultan Veled döneminden (1284-1312) başlayarak Mevleviler, 
Anadolu' da hüküm süren beyliklerle yakın temasa geçmişler, özellikle 
bey ailelerine nüffiz etmişler ve gayr-i sünni unsurların tesirlerini hafifle­
tip dengeleyerek, beylikler merkezlerinde mevlevihaneler kurmuşlar­
dır.30 

Sultan Veled döneminde MevH1na zamanından kalan mirasında et­
kisiyle daha çok toplurnun üst kadernelerine hitap eden ve beyliklerle 
sağlanan irtibat neticesinde, siyasi alanda da etkinlik gösteren ve top­
lumsal bir örgüt haline gelen tarikat, idari olarak da teşkilatlanrnıştır. Bu 
teşkilatıanma neticesinde Çelebilik makamı ihdas edilmiş ve Mevlana 
Dergaru kurulduğu andan itibaren Mevlana' dan hemen sonra onun ye-

21 A. Gölpınarlı, Mevlana'dan Sonra Mevlevllik, s. 244-266; a. mlf. Mevlevl Adlib ve Erklinı, s. 3; F. 
Babinger-M. Fuad I<öprülü, Anadolu'da İslamiyet, s. 54-55; Bediuzzaman Firilzanfer, Mevllinli 
Ce/ılleddlıı, (F. Nafiz Uzluk'un Önsöz'ü), s. 3-9; Mehmet Önder, Yüzyıllar Boyunca Mevlevllik, s. 
5-6. 

ıs Ferldiln Sipehsalar, a.g.e., s. 138,144. 
29 Mehmed Önder, a.g.e., s. 81. 
Jo Eflakl, a.g.e., s. 269, 323, 330-340, 347; P. Wittek, Me11teşe Beyliği, s. 60-61; Feridun M. Emecan, 

"Saruhan Oğulları ve Mevlevllik", s. 283-297. 
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rine geçen Büsameddin Çelebi istisna kabul edilirse, mevlevllik tarihi 
boyunca Sultan Veled'den sonra, Mevlana soyundan gelen ve kendileri­
ne "Çelebi" veya "Çelebi Efendi"31 denilen şeyhler tarafından idare e­
dilmiştir. Mevlana'nın daha çok erkek evlatlarınm idare ettiği bu maka­
ma da "Çelebilik Makamı" denilmiştir32 Söz konusu bu süreç içerisinde; 
Sultan Veled ailesine mensup erkek üyelerden en yaşlısı, "Çelebi Efendi" 
unvanıyla Konya Mevlana Dergahı postuna geçmesiyle tarikat merkezi­
yetçi bir anlayış çizgisinde yönetilmiştir.33 

Bu makamda bulunan Çelebi Efendi, Mevlana'nın mutlak vekili ve 
bütün Mevlevi şeyhlerinin tek mercii kabul edilmiştir. Diğer Mevlevi 
dergahlarında bulunan şeyhlerin posta tayin ve azli de kendisine aittir. 
Bütün dergahlarındaki şeyh postlarının da sahibi odur. Hangi dergahı 
ziyarete gitse, şeyh postu kendisine sunulması da bir Mevlevi geleneği­
dir.34 

Tarikatın piri Mevlana, onun halifesi Çelebi Büsameddin ve tarika­
tın kurucusu ve teşkilatçısı Sultan Veled'le birlikte, bu anlamda Mevlana 
Dergahı postnişinleri/Çelebi Efendileri ve Çelebilik makamında bulun­
dukları sürelerle ilgili bu gün elimizde listeler mevcuttur.35 

Veled Çelebi'den sonra yerine posta geçen Ulu Arif Çelebi (ö. 
719/1319)36 de babasının yolundan gitmiş ve babası tarafından ihdas edi­
len Mevlevi tarikatının usul ve erkanının yerleşmesini sağlamıştır. Mev­
leviliğin yaygınlaşması için aşırı bir gayret içinde olan Ulu Arif Çelebi, 
bu maksatla ömrünün büyük bir kısmını tarikatı yaymak maksadıyla se-

3t "Nazik, efendi, edebli, okumuş, Çalab (AIIah)'a nisbetle Allah adamı" gibi anlamlara gelen 
bu kelime, bir çok ilim ve sanat erbabına sıfat olmakla birlikte, Mevlana'nın soyundan gelen 
ve onun makamına geçen ve bu makamın gereği olarak bilgin ve edlb olmakla birlikte neza­
keti, kibarlığı ve zerafeti şiar edinen kimselere unvan olarak kullanılmıştır. Mevlev'ilik tarihi 
boyunca genel olarak "Çelebi Efendi" tabiri de kullanılmış, baba tarafından Mevlana soyuna 
mensup olanlara "Zuki'ır Çelebi", ana tarafından mensup olanlara da "İnas Çelebi" denilmiş­
tir. "Çelebi" ve "Çelebi Efendi" kelimeleri ile ilgili geniş bilgi için bk. A. Gölpınarlı, Mevlevl 
Adab ve Erkanı, s. 11; M. Zeki Pakalın, OTDTS, I, 342-345; Necati Elgin, "Dil ve Tarih Bakı­
mından Çelebi ve Çelebilik" Konya Halkevi Mecmuası, s. 10-14; W. Barthold, "Çelebi", İA, III, 
369; Mehmet İpşirli, "Çelebi" DİA, Vlll, s. 259. 

32 A. Gölpınarlı, Mevliinii'dan Sonra Mevlevilik, s. 151. M. Zeki Pa kalın, OTDTS, I, s. 345. 
33 Mehmed Önder, a.g.e., s. 81. 
34 A. Gölpınarlı, Mevlanii'da11 So11ra Mevlevilik, s. 151-152; M. Zeki Pakalın, OTDTS, I, s. 345. 
35 Mevlana Dergah'ı pasınişinleri sıralaması için bk. Osman Şevki, Mevlevl Şeyh/eri, s. 11-14; 

Şerifzade M. Fazı! Paşa, a.g.e., s. 414-421; Veled Çelebi, Konya Vilayeti Ahvtlli Umumiyye-i 
Tarihiyı;esi, s. 821; A. Gölpınarlı, Mevliinii'dan Sonra Mevlevllik, s.l52-153. 

36 Sipehsalar, a.g.e., s. 147; EjlfiiCı, a.g.e., II, 303. 
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yahatle geçirmiş, gittiği bazı yerlerde mevlevihaneler açrnış37, böylece 
Mevlevilik, XV. asrın ilk yarısında Ulu Arif Çelebi ile birlikte teşkilat­
lanmasını tamamlamış, daha sonraki dönemlerde bu makama gelen Pir 
Adil Çelebi (ö. 864/1460) tarafından tarikabn usul ve erkanı, değişmernek 
üzere yerleştirilmişfu.3S 

C) MEVLEVILİGİN TEMSİLCİLİKLERİ; MEVLEVIHANELER 

Başta da ifade ettiğimiz gibi, Mevlana'nın vefatından sonra adına 
oğlu Sultan Veled tarafından kurulan Mevlevllik, Mevlana'nın sağlığın­
da ortaya koyduğu anlayış çerçevesinde tertip ettiği özel meclisler, dini 
sohbetler, zikir ve sema toplantıları, vefabndan sonra kendisine tab! o­
lanların gayretiyle, oğlu Sultan Veled tarafından bir sistem dahilinde ya­
şablmaya çalışılmıştır. Böylece ortaya çıkan Mevlevilik, Konya bulunan 
Mevlana Dergahı merkez olmak üzere, kısa sürede çelebilerin önderli­
ğinde, gerek Mevlevi halifeleri gerekse Mevlev1 tarikatine mürıtesip zen­
gin kişiler, beyler, paşalar ve sultanlar vasıtasıyla, Anadolu ve diğer İs­
lam beldelerinde yaygınlık kazanmış ve buralarda mevlevihaneler tesis 
edilmiştir .39 

Tesis edilen bu mevlevihaneler fonksiyonlan bakımından asitaneler 
ve zaviyeler diye iki gruba ayrılırlar. Farsça'da "kapı eşiği, kapı dibi, eşik 
yanı"40 gibi anlamlara gelen "astan" kelimesinden türetilerı asitane, 
Türkçe' de "astane" veya "asitane" şeklinde kullanımı yaygınlık kazan­
mış ve Osm~ devrinde, bir tartkatın veya bir tarikat kolunun merkezi 
olan tam teşekküllü tekkeler için isim olmuştur.41 

Mevlevilikte asitanenin diğer tarikatlarda bulunmayan farklı bir an­
Lamı vardır. Bu tarikat erkanına göre asitaneler; içerisinde "rıza" kelime­
sinin ebced karşılığı olan 1001 günlük çile çıkartılan, zaviyelere göre da­
ha geniş bir alanda kurulan ve dervişlerin eğitim ihtiyaçlarına göre mi-

37 Efl6kl, a.g.e., Il, 278; A. Gölpınarlı, Mevl6n6'dan Sonra Mevlevilik, s. 77. Ulu Arif Çelebi'nin ha­
yatına dair geniş bilgi için bk. Ef16ki, a.g.e., U, 234-366; Ferldôn Sipehsalar, a.g.e., s. 147-148. 

38 FeridUn Sipehsalar, a.g.e., s. 144-147; A. Gölpınarlı, Mevlana'dan Sonra Mevlevilik, s. 100; Asaf 
Halet Çelebi, Mev/6n6 ve Mevlevilik, s. 196-198; Mehmed Önder, Yiiz Yıllar Boyunca Mevlevilik, 
s. 20-22, 39. 

39 Geniş bilgi için bk. Ahmet EfHiki, a.g.e., U, 313, 337, 326; Seyyid Sahih Ahmed Dede, 
Mecmüatii't-Tev6rihi'l-Mevlev'iyye, s. 104-192; Hocazade Ahmed Hilmi, a.g.e., s. 4-64; 
Abdülbilki Gölpınarlı, Mevliin6'dan Sonra Mevlevilik, s. 245, 330-335; F. Na fiz Uzluk, "Mevlevi 
Hilafetnameleri", Vakıflar Dergisi, IX, s. 383-386; Mehmed Önder, ''Konya Mevlana Dergahı 
Arşivi ve Mevlcvlhaneler", Osmanlı Araştırmaları, sy. XTV, s. 141-142. 

40 Muhammed Tand, "Astan" md., Mıı'cemii'z-zelıebi, s. 37. 
41 A. Gölpınarlı, Mevlevllik Adab ve Erk6nı, s. 13; M. Zeki Pakalın, OTDTS, I, 94; Baha Tanman 

"Asitane", DİA, III, 485. 
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mari özellikler taşıyan dergahlardır. Bir Mevlevi asitanesi umCımiyetle 
geniş bir bahçe içerisinde bulunur ve semahane, türbe, çilehane, hücre­
ler, selamlık, harem dairesi, mutfak ve kiler ve meşkhaneden müteşekkil 
kısımlardan oluşan bir müessesedir. 

Asitanelerde, "matbah terbiyesi'' denilen bir usul takip edilmiştir. 
Toplumun her kesiminden yirmi beş yaşını geçmemiş, askerlik vazifesini 
ifa etmiş, be kar, müzmin yahut sirayet edici bir hastalığı olmayan, sar' a 
veya akıl hastalıklarından biri ile malUl bulunmayan, "matbah-ı şerif" 
denilen, içinde yemekten ziyade çiğ kimselerin piştiği mahalde yatıp 
kalkan ve "can" tabir edilen derviş adayları yetiştirilmiştir. 

Mevleviliğin ilk dönemlerinden itibaren içerisinde çile çıkartılan 

büyük Mevlevi yapılarına asitane denildiği gibi küçük Mevlevi tekkele­
rine zaviye tabir olunmuş, zaviyeler asitanelerden küçük olduğu için, 
zaviye şeyhleri de Mevlevi tarikati hiyerarşisinde mevki bakımından 
asitane şeyhlerinden aşağı tutulmuştur. Çile asitanelerde çıkarılmış, der­
vişler bu tekkelerde yetiştitilmiş ve zaviyelerde hizmet etmek, çile sa­
yılmamıştır.42 

Mevleviler açısından zaviye; içlerinde çile çıkarılmayan fakat sema' 
meşk edip ayrıca ney üfleyen, kudüm çalan, ayin okuyan Mevlevi der­
vişlerinin bulunduğu mekanlardır. Bu zaviyelerin bazıları Konya' da 
Şems Tebriz!, Ateşbaz Veli, İ.zmir'de Bahri Baba, Kayseri'de 
Burhaneddin Muhakkık Tirmizi, Halep'te Şeyh Ebu Bekir Vefai gibi bir 
Mevlevi büyüğünün türbesi yanına kurulmuştur.43 

Merkeziyetçi bir yapıya sahip olan Mevleviliğin en önemli dergahı 
içinde Mevlana'nın türbesi bulunan Konya Mevlana Dergahıdır. Mevle­
vllik tarihi boyunca, bu tarikatın merkezi kabul edilen Mevlana Derga­
hı'nın ilk çekirdeğini, Mevlana'nın babası Bahaeddin Veled (ö. 
628/1231)'in defnedildiği kabir ve bu kabrin etrafına inşa edilen birkaç 
derviş hücresi oluşturmuştur.44 

Mevlana'nın vefatından sonra, Mevlana'nın halifesi Çelebi 
Büsameddin {ö.684/1285)45 zamanında Sultan Veled (1226-1312)'in teşvi­
kiyle, Konya yöneticilerinden Alameddin Kayser (ö. 683/1284), 
Muineddin Süleyman Pervaneve karısı Gürci Harun'nun da maddi des-

•ı Veled Çelebi (İzbudak), Konya Vilayetinin Ahvlil-i Umumiyye-i Tarilıiyyesi, s. 822; Şahabettin 
Uzluk, Mevllinli'nın Türbesi, s. 161; A. Gölpınarlı, Mevllinli'dan Sonra Mevlevflik, s. 334. 

o F. N. Uzluk, a.g.m., s. 385; B. Furuzanfer, a.g.e., s. VI (F.N. Uzluk'un Önsöz'ü). 
« A. Efliik"i, a.g.e., I, 627; Hasan Özönder, Konya Mevlana Dergahı, s. 3 . 
.s Fer"idfın Sipehsalar, a.g.e., s. 144. 
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teği ile Mevlana'nın kabri üzerine bir türbe yaptumıştır.46 Bu türbe, Mev­
lana'yı sevenler için bir merkez halini almış ve türbeye bir çok vakıf geli­
ri tahsis edilmiş ve bu tarihten soma "Celaliye Vakıfları" adıyla müstes­
na vakıflardan sayılmıştuY Mevlana'nın oğlu Sultan Veled zamanında 
teşkilatlanacak olan .ıp.evlev} tarikatının "huzur, huzfu-ı pir" diye anılan 
bu merkez, tarikatın ilk kumlan dergahı olmuştur.4s 

Sultan Veled döneminde inşa edilen ilk semahaneye ilave olarak 
yapılan diğer bölümleriyle Mevlana Dergahı, XIV. asrın başlannda tür­
be, tekke ve matbahı ile Konya'nın en büyük tarikat merkezi haline gel­
miştir.49 İbn Batı1ta, 732/1332'de Konya'yı ziyareti ettiğinde, bu yapıdan 
bahs.etmekte.ve "Mevlana Ceiaıeddfn'in türbesi yanmda oluşan büyük bir za­
'!'iyede gelen ve geçeniere yemek verilmektedir" ifadesini kullanmaktadır. so 

Alameddin Kayser tarafından yaptırılan türbenin51 üzerine 798/1396 
yılı sularında Karamanoğlu Alaaddin Ali Bey (1357-1398) tarafından 
"yeşil kubbe", yaptuılmıştır.52 Yine Karamanoğullarından Mehmed Bey 
ve İbrahim Bey kendi dönemlerinde, dergabın hücrelerini ve türbeyi ta­
mir ettirmişler, Fatih Sultan Mehmet 872/1467'de Konya Kalesi'nin tami­
ri espasında .türbe ve müştemilatmı da elden geçirtmiş ve türbeye bazı 
vakıflar bağ~şlarnıştır. II. Bayezit döneminde de türbenin iç tezyinah ya­
pılmış, 918/15l2.tarihinde Yavuz Sultan Selim dergili içine bir şadırvanı 
yaptırmıştır. 53 

· Sultan Veled zamanında inşa edilen semahane zamanla onanma ih­
tiyaç duyar hale gelince, Sadrazam Gedik Ahmed Paşa (ö. 887/1482) bu 
s.emahaneyi yeniden inşa ettirmiş,54 Kanuru de Mevlana'nın türbesi ya­
kınına iki minareli bir. camiyi, bu günkü mescidi ve bu mescide bitişik 
kuhbe-i hadra'nın kuzeyinde bulunan semahaneyi yaptırmış55 ve derga­
ha matbah, fınn ve kiler ve bazı derviş hücreleri ilave ettirmiş56, II. 

46 EfHHô, a.g.e., I, 440, 441, II, 203-204; B. Furuzanfer, a.g.e., s. 156; M. Önder, a.g.e., s. 204-208; A. 
Gölpınarlı, Mevlana'dan Sonra Mevlevflik, s. 24-25,36; H. Özönder, a.g.e., s. 7-16. 

47 A. Gölpınadı, Mevliiııa'dan Sonra Mev/evflik, s. 24-25. Ayrıca Mevlana Detgalu'nın vaktfları ile 
, ilgili geniş bilgi için bk. İbrahim Ateş, "Hz Mevlana Dergahı ile ilgili Vakıf ve Vakfiyeler", /X. 
VakıfHaftası Kitabı, s. 29-31. 

48 Efla.Jq, a.g.e,, I, 4401 441; A. Gölpınarlı, a.g.e., s. 34-35, 330; F. Nafiz Uzluk, a.g.m., s. 383. 
49 Veled Çelebi İzbudak, Hatıralarım, s. lV. · 
so İbn Baluta, Seyahatname, I, 201. 
sı Eflaki, a.g.e., II, 203-204. 
52: Şikarl, Karamanoğulları Tarihi, s.l06-107. 
53 Ş. Uzluk, a.g.e., s. 156, 105-106; İ. H. Konyalı, Konya Tarihi, s. 650; İ. Ateş, a.g.m., s. 31. 
s.ı Mehmed Muhlis Bey, Konya Rehberi, s. 55; M. Fuad Köprülü, "Ahmed Paşa", İA, I, s. 198. 
ss İbrahim Peçevl, Tarilı-i Peçevl, T,o 426; Ş. Uzluk, a.g.e., s. 157. İ. Ateş, a.g.m., s. 31. 
56 Tarih-i Peçevl, I, s. 426; E. Çelebi, Seyalıatmime, I, 161, m, 27; H Özönder, a.g.e., s. 48. 
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Abdülhamid 1306/1888 yılında bu semahane genişlettirilip tamir ettir­
miştir.57 Bu günkü matbah ise derviş hücrelerinin bir kısmı ile birlikte III. 
Murad'ın hayratıdır.ss 

Mevlevi Tarikatı'nın merkezi sayılan Konya'da, "Asitane-i Aliyye" 
de denilen Mevlana Dergaru'ndan başka, bu özel anlamda asitane olan 
mevlevihaneler şun1ardır:s9 

ı-istanbul Galata Mevlevihanesi 

2- İstanbul Yenikapı Mevlev1hanesi 

3- İstanbul Beşiktaş/Bahariye Mevlevlhanesi 

4- İstanbul Kasımpaşa Mevlevlhanesi 

5-Afyonkarahisar Mevlevıhanesi 

6-Manisa Mevlevlhanesi 

7-Halep Mevlev1hanesi 

8-Bursa Mevlevlhanesi 

9-Eskişehir M ev levihanesi 

10-Kiliire Mevlevlhanesi 

11-Gelibolu Mevlevlhanesi 

A. Gölpınarlı, Konya'dan sonraki asitaneler içinde önem sıralama­
sında birinci derecede Afyonkarahisar, ikinci derecede de Manisa ve Ha­
lep dergahlarının geldiğini belirtmektedir.60 M. Zeki Pakalın ise bu sıra­
lamayı; Konya' dan sonra İstanbul, Manisa ve Gelibolu olarak vermekte­
dir.61 

Özellikle XIX. asırda önemli Mevlev'i merkezleri halini alan İstan­
bul'daki beş mevlevlhanenin de dördü; Galata (Kulekapısı), Yenikapı, 
Beşiktaş (daha sonra Bahariye), Kasımpaşa asitane kabul edilmiştir. Üs­
küdar ise fonksiyonu itibariyle zaviye statüsünde kalmıştır.62 

s7 M. Muhlis Bey, a.g.e., s. 55. 

ss Başbakaıılık Osmanlı Arşivleri (BOA), Cevdet Evkaf Tasnifi (CE) 12400; M. Muhlis Bey, a.g.e., s. 
5G-51. 

59 130311886 senesi Konya Saln6mesi, s. 309-310; Veled Çelebi, n.g.e., s. 822; Ş. Uzluk, a.g.e., s. 161; 
A. Göl pınarlı, Mevlana'dan Sonra Mevlevilik, s. 334; B. Tanman, DİA, m, 486-487. 

60 A. Göl pınarlı, Mevlaıı6'dnıı Sonra Mevlevllik, s. 334. 
6ı M. Z. Pakalın, OTDTS, II, 515. 
62 130311886 Konya Salııamesi, s. 309-310; Veled Çelebi, a.g.e., s. 822; F. N. Uzluk, a.g.m., s. 384; A. 

Gölpınarlı, Mevlana'dan Soııra Mevlevilik, s. 334; B. Tanman, a.g.md., DİA, nı, 486-487; 
Muhiddin Celal Duru, Tarihi Sinıalardan Mevlevi, s. 162. 
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İlk Mevlevi zaviyeleri Mevlana zamanında Konya' da açılıruştır. 
Hanikah-ı-Ziya ve Hanikah-ıLala isimli iki zaviye tesis edilerek, Mevla­
na tarafından Büsameddin Çelebi buralara şeyh tayin edilmiştir.63 Kay­
naklar, Konya~da bu iki zaviyeden başka Darü'z-zakirin ve Merace'l­
bahreyn zaviyelerinin bulunduğundan bahsetmektedir.64 

Konya' da bu ilk dönemde tesis edilen bir başka Mevlevt zaviyesi de, 
Şems Zaviyesi'dir.65 Konya'da Mevlana Dergahına bağlı olarak bulunan 
diğer Mevlevi zaviyeleri ise, Ateş-baz Veli Zaviyesi66, Meram'da Turud 
yöresinde bulunan Cemel Ali Zaviyesi67 ve Mevlana Dergaru'nın güney­
batı yönünde, P'ıri Mehmet Paşa Mahallesi'nde bulunan Piri Mehmet Pa­
şa Zaviyesi' dir.68 

Mevlana'dan sonra yerine geçen Büsameddin Çelebi ile başlayıp, 
Veled Çelebi ve Ulu Arif Çelebi zamanında ve daha sonraki devirlerde, 
bizzat halifeler tarafından, Konya dışında da Mevlevi tekkeleri -ki bun­
ların çoğu zaviyedir- kurulmuştur. Amasya' da Çelebi Hüsameddinin ha­
lifesi Alaaddin, Kırşehir'de Veled Çelebi'nin halifelerinden Süleyman, 
Erzincan' da Hüseyin Hüsameddin, Karaman' da Ulu Arif Çelebi halifele­
rinden Mehmed Bey, Niğde' de NasUhiddin Sebbağ69 tarafından açılmış­
tır. Bahsi geçen dönemde, diğer merkezlerde kurulan Mevlevi tekketeri 
de aynı şekilde kurulmuştur.7° Kütahya Dergahın banisi, Sultan Veled'e 
müntesiblerinden "Kütahya Fatihi" diye bilinen Emir İmadüddin Hezar 
Dinari'dir.71 Karahisar Mevlevihanesinin hanisi de Ulu Arif Çelebi'yi Af­
yon' da misafir eden Sahipoğlu Ahmed Bey'dir.72 

XIV. asırdan itibaren Anadolu' da ve Anadolu dışında Osmanlı Dev­
leti'nin egemen olduğu ülkelerde daha önce ismi geçen Mevlevi tekkete­
rine ilaveten daha sonraki dönemlerde de bir çok Mevlevi zaviyesi açıl-

63 Eflaki, a.g.e., II. 169-173. 
64 Yusuf Küçükdağ, "Les Zaviyas Mevlevites a Konya (Konyada Mevlevi zaviyeleri)", Osmanlı 

Araştırma/an, XIV, s. 118. 
65 Evliya Çelebi, Seyahatname, m, i6; Sakıb Dede, Sefiııe-i Mevleviyye, I, 204, 207, 336; A. 

Gölpınar lı, Mevlana'dan Sonra Mevlevllik, s. 330. 
66 Sakıb Dede, Sefiııe-i Mevlevlyye, I, 211-212; A. Gölpınarlı, Mevlana'dan Sonra Mevlevllik, s. 332; 

Y. Küçükdağ, a.g.m, s. 124. 
67 Sakıb Dede, Sefine-i Mevleviyye, I, s. 215-216; 130311886 Konya Salniimesi, s. 311; 130611888 Kon­

ya Salnlimesi, s. 241; Konyalı, a.g.e., s. 498-499, 777-778; Y. Küçükdağ, a.g.m., 124. 
64 Y. Küçükdağ, "Konya'da bir Mevlevi Ma.nzumesi (Piri Mehmed Paşa zaviyesi ve Vakfiyesi)", 

IX159-178. 
69 Eflaki, a.g.e., Il, 313 
70 A. Gölpınarlı, Mevlana'dan Sonra Mevlevllik, s. 245333. 
7ı KMMA, Dosya No: 51/29; Sultan Veled, IYwan-ı Sultan Ve/ed, s. 86-87; Sakıb Dede; Sefirıe-i 

Mevlevlyye, l, 45; i. Hakkı Uzunçarşılı, Kütahya Şehri, s.23-24. 
n Eflaki, a.g.e., ll, 288. 
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mıştır. XV. asırda Bosna Sancakbeyi İsa Bey (1440-1463), 865/1462 yılında 
Saraybosna Mevlevihanesini kurmuşhır.73 

XVI. asrın ortalannda vefat eden Gülşen-i Esrar müellifi Şahidi'nin 
naklettiğine göre; bu asırda Mevlevllik köylere kadar yayılmış ve Ana­
dolu'da bir çok yerinde halkı tamamen mevlevilerden oluşan Mevlevi 
köyleri kurulmuşhır.74 

İlk dönemlerde köylere kadar bir çok yerleşim yerinde tesis edilen 
mevlevilianeler, XVI. asrın başlarından itibaren Mevlevlliğin köyden ka­
sahaya, kasabadan şehirlere çekilmeye başlamasıyla, daha çok beyler, 
paşalar ve vezirler gibi devlet erkanı tarafından tesis edilmiştir. Mesela; 
Kilis Mevlevihanesi 931/1525' da eşraftan Ali Ağa tarafından75, Selanik ve 
Üsküb Mevlevihanesi 1024/1615 tarihinde Ekmekçizade Ahmed Paşa 
(1026/1617) tarafından76, Peçoy (Peçu, Peç) (Macaristan) Mevlevihanesi 
1076/1665'te Gazi Hasan Paşa tarafından77, Kayseri Me~levihanesi 

1086/1675'te Bayram Paşa tarafından78, Yenişehir Mevlevihanesi yine eş­
raftan Hacı Ahmed tarafından tesis edilmiştir ki bunların çoğu Mevlevi 
zaviyesi statüsünde kalrnıştır.Bunlardan başka Bursa Mevlevihanesi 
Ahmed CunCıni Dede tarafından, Tavşanlı Mevlevihanesi Esif Mehmed 
Dede tarafından, Gelibolu Mevlevihanesi Ağazade Mehmed Hakiki De­
de tarafından bina edilmiştir.79 

XVI. asırda Ulu Arif Çelebi'nin yolunu takip eden Dlvane Mehmed 
Çelebi de, bu dönemde Mevleviliğin yayılınasında önemli katkı sağla­
mış, Lazkiye, Mısır (Kahire), Cezayir, Sakız, Eğridir, Sandtl<lı, Midilli, 
Muğla, Burdur ve İstanbul'daki Galata (Kulekapısı) Mevlevihaneleri ve 
rivayetlere göre Fars ülkesindeki mevlevihane ve Halep Mevlev~anesi 
onun zamanında ve onun gayretiyle açılmıştır.80 Mevleviliğin yayılması­
na Dlvane Mehmed Çelebi'den başka Kütahya Mevlevihanesi ~eyhi 

n jasna Samiç, "Le Tekke Mevlevi De Bembasa A Sarajevo", 162-163. 
7~ A. Gölpınarlı, Mevlana'dan Sonra Meulevilik, s. 245-246; Nejat Göyünç, "Osmanlı Devletinde 

Mevleviler" s. 351, 355. 
7S O. Cezmi Tuncer, "Kilis MevlevThanesi", 259-260. 
76 Seyyid Sahih Ahmed Dede, Mecmuntii't-Teuarihi'l-Mevleulyye, s. 162; M. Ali Uz, 

"Saraybosna'da İsa Bey MevlevThanesi", s. 102. 
71 Mehmet Ziya, Yenikapı Meuleu/htinesi, s. 149-152; A. Gölpınarlı, Meulanti'dnn Sonra Mevleullik, s. 

335; Gabor Agoston, "Macaristan' da Mevlevilik ve İslam Kültürü", 5-9. 
78 Evli ya Çelebi, Seyahatname, IX, s. 70 
79 A. Göl pınarlı, Meulana'datı Sonra Meulevllik, s. 247. 
eo Ali Enveri, SemahBne-i Edeb, s. 61-64; A. Gölpınarlı, Meulana'dnn Sonra Mevleuilik, 122,334. 
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Celrueddm Ergun Çelebi (ö. 775/1373) ve Yusuf S'ıneçak (ö. 953/1546) da 
katkıda buJunmuştur.sı 

Bunlara ilave olarak, Anadolu' da ilk tesis edilen mevlevihanelerden 
biri kabul edilen Sivas Mevlevlhanesi82, Mevlana'nın torunu Ulu Arif Çe­
lebi tarafından kurulmuş, daha sonra Köprülü Mehmed Paşa 

(ö.1072/1661) bu dergah(inşa etmiş)ı yenilemiş83, Zaralı Recep Paşa (ö. 
1218/1803)84 ise dergaha bir köşk ilave etmiş ve yapıyı yenilemiş ve bazı 
vakıflar tahsis etmiştir. ss 

EvJiya Çelebi'ye göre de, Mevleviliğin Konya ile Haleparasında en 
görkemli tekkelerinden biri sayılan Ayıntab/Gaziantep Mevlevihanesi, 
IV. Murad döneminde, Ayıntab Sancak Beyi Türkmen Mustafa b. Yusuf 
tarafından 1048/1638 yılında yaptırılmıştır.86 

Bazı şehirlerde de Konya Mevlana Dergahının tensibleriyle Mevlev'i 
dedeleri mevlevlhaneler açmıştır. Bunlardan bazıları da; Bursa' da 
Ahmed CunfuU Dede'nin, Tavşanlı'da Esif Mehmed Dede'nin, Gelibo­
lu'da Ağazade Mehmed Hakiki Dede'nin açtığı mevlev'ihanelerdir.87 

Samsun Mevlevihanesi de, Sultan Abdiliaziz zamanında, 1279/1862 se­
nesinde, Antalyalı Hasan Dede tarafından musaila arsası88 üzerine inşa 
edilıniştir.89 

XV. ve XVI. asırlarda Anadolu'da ve Rfuneli'deki Şii-Batını cereyan­
lara karşı Osmanlılar mevlevllere itibar etmişlerdir. Kaynaklarda Sultan 
II. Murad tarafından 837/1433 tarihinde tesis edildiği nakledilen Edirne 
Mevlevihanesinin de bu amaçla tesis edildiği düşünülebilir.90 XVIII. asrın 
sonları ve XIX. asrın başlarında ise bu politikanın yerini kendisi Mevlev'i 
olan m. Selim'in de gayretleriyle, Yeniçeri ocağında Bektaşllerin yerine 
Mevlevlleri ikame etme düşüncesi almıştır.91 

sı A. Gölpınarlı, Mevllinli'dan Sonra Mevlevflik, s.122-127; Mehmed Önder, Yiiz Yıllar Boyunca 
Mevlevflik, s. 79-80. 

s2 Nejat Göyünç, "Sivas Mevlevihanesi", IX. Vakıf Haftası Kitabı, s. 83. 
13 KMMA, Dosya No: 51/40, 65/4; N. Göyünç, a.g.m., s. 84. 
sı Sicill-i Osmlinl, Il, 374; Ö. Demirel, "Sivas Mevlevihanesi ve Mevlevi Şeyhlerinin Sosyal Ha-

yatlarına Dair Tespitler" SÜ Tiirkiyat Araştırmaları Dergisi, şy. 2, s., s. 218. 
ss KMMA, Dosya No: 65/4; Efliiki, a.g.e., Il, s. 259-269. 
86 Barihüda Tannkorur, "Gaziantep MevlevThanesi", DİA, xm, 475. 
lf1 A. Göl pınarlı, Mevlaııli'daıı Sonra Mevlevilik, s. 247. 
85 BOA, Sadaret Evrilkı Mektlıbt Kalemi, (SE. MI<. MVK. KlSIM IV) 3084/146/91, (26 Za 

1278/1861) 
89 KMMA, Dosya No: 87/11, 87/35. 
90 KMMA, Dosya No: 68/32. 
9ı A. Göl pınarlı, Mevlliııli'dan Sonra Mevlevl/ik, s. 269. 
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Özellikle XVII. ve XVTII. asırlar içerisinde Mevlana Dergahı'nda 
postnişinlik makamında bulunan Hüseyin, Abdülhalim, Karabostan, 
Abdülhalim, Sadreddin ve Arif Çelebiler zamanında devlet üst düzey 
yöneticileriyle tesis edilen yakınlıklar neticesinde, mevcut dergahların 
varidatı artmış ve yeni dergahlar açılmıştır.92 

Mevlana ve oğlu Sultan Veled dönemlerinden başlayarak tarikatın 
yapısı gereği sürekli üst düzey yöneticilerle yakınlık içinde gelişip büyü­
yen ve yayılan Mevlevilik XVII. asra kadar, gerek çelebiler gerekse diğer 
tarikat mensuplarıyla bu özelliğini devam ettirmiş ve vezirler beyler ve 
paşalar tarafından inşa edilen Mevlevi dergahlannın, tamirleri de padi­
şah emriyle hazineden karşılanmış ve Mevlevllik XVII. asırdan itibaren 
adeta bir devlet müessesesi halini almıştır.93 

Kurulan bu Mevlevi zaviyelerine, Ulu Arif Çelebi ve Divane 
Mehmed Çelebinin bıraktığı halifeler hariç tutulursa, ilk yıllarda dergahı 
açmak veya açılan dergilia şeyhlik yapmak üzere gönderilen Mevlevl 
dedeleri postnişin olmuş, bunların vefatından sonra varsa oğulları, yok­
sa aileden ehil bir kişi olan Mevlevi dervişi o tekkeye postnişin olmuştur. 
Ancak zamanla Mevlevllik yayılıp geliştikten ve dergahlara zengin va­
kıflar bağlandıktan sonra bu uygulama değişmiş, Mevlevihanelere şeyh 
ataması Konya' da bulunan ve tarl:katın aynı zamanda idari lideri olan 
Çelebi Efendi'nin rızası ve işaretiyle, belirli kurallar çerçevesinde gerçek­
leştirilmiştir.94 

Osmanlı İmparatorluğu sınırları içinde var olan Mevlevi zaviyeleri, 
imparatorluk küçüldükçe Belgrad, Bosna, Filibe, Peçoy, Vodine, Yenişe­
hir gibi devlet sınırları dışında kalan yerlerdeki mevlevihanelerin mü­
him bir kısmı kapanıp tarihe gömülmüş, Mevleviliğin yüksek zümreye 
mal olması ve köylerden kasabalardan şehirlere çekilmesiyle ve buna 
bağlı olarak vakıflarının azalmasıyla da, Demirci, Marmaris, Niğde, Tav­
şanlı gibi küçük yerlerdeki mevlevihanelerden geriye bir zaviye, bir şeyh 

92 Muzaffer Erdoğan, "Mevlevi Kuruluşlan Arasında İstanbul Mevlevihaneleri", s. 18. Mevle­
v1hanelerle ilgili bu gelişmelerle birlikte, XVll. ve xvm. asır içinde, zaman zaman sarayla o­
lan anlaşmazitklar veya bir takım ulemnnın (Kadızadeler, V ani Efendi gibi) jurnallemeleri ne­
ticesinde Konya Mevlevihanesi de dahil olmak üzere birçok Mevlev'i dergahı kapanma tehli­
kesi geçirmiş, özellikle Anadolu'da bulunan dergahlardan bazılan kapatılmış ve bütün Mev­
levilere sema' yasağı konmuştur. Sakıb Oede, semanın yasak edilmesi üzerine bir haftada bi­
ne yakın Mevlevi'nin öldürüldüğünü, bir kısmının da seyahate çıktığını söyler. 1077/1666 yılı 
sonlarına rastlayan bu yasak Mevleviler arasında "Yasağ-ı bed" diye isimlendirilmiş ve 
1095/1684'e kadar yaklaşık on sekiz yı l sürmüştiir. bk. Sakıb Dede, Sefine-i Mevleviyye, T, 180; 
A. Gölpınarlı, Mevlana' dmı Sonra Mevlevilik, s. 168. 

'1.1 A. Göl pınarlı, Mevlaııii'dan Sonra Mev/evi/ik, s. 248. 
~ Mehmed Önder, Yiiz Yıllar Boyunca Mevlevi'lik, s. 82.; M. Erdoğan, a.g.m., s. 352-356. 
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ve birkaç dervişten başka bir şey kalmamıştır. Öyle ki, muhibsizlikten, 
neyzensiziikten zaviyelerde icra edilen mukabeleler yapılamaz olmuş­
tur.95 

Son dönemler diyebileceğimiz XIX. asırda ise, şeyhlik bir miras malı 
gibi henüz çocuk yaşta dahi olsa babadan oğula geçmiş, kardeşler ve di­
ğer Mevlevi şeyh namzetleri arasında çekişmelere sebep olmuş, güç, ha­
tır ve yakınlık geleneğe üstün tutulur hale gelmiştir.96 

Mevleviliğin tarih sahnesine çıktığı XIV. asırdan, içtimat faaliyetle­
rinin yasaklandığı 1925 yılına kadar geçen süre içinde Anadolu' da, Bal­
kanlarda ve diğer İslam Beldelerinde 100'ün üzerende Mevlevihane faa­
liyette bulunmuş, tekkelerin kapatıldığı 1925 yılında ise bu dergahlardan 
bizim tespit edebildiğimiz 82 tanesi faaliyet göstermektedir.97 

Mevlevilik, Osmanlı İmparatorluğu'nun pay-ı tahtı olan İstanbul' da 
ilk dergahını Fatih Sultan Mehmed (1451-1481) zamanında, kiliseden 
camiye çevrilen ve daha sonra Kalenderhane Zaviyesi olarak dervişlere 
tahsis edilen98 binada, tam manasıyla bir Mevlevi Dergaru şeklinde aç­
m1şhr.99 Daha sonra 897/1491 senesinde, II. Bayezid dönemi devlet adam­
larından İskender Paşa (1481-1512) Galata MevlevihanesinP00, 1006/ı597 
tarihinde Yeniçeri Katibi Malkoç Mehmed Efendi (ö. 1056/1646) Yenikapı 
Mevlevihanesini 101, 1030/1621 tarihinde Ohrili Hüseyin Paşa (ö. Mayıs 
1031/1622) Beşiktaş Mevlevihanesini 102, XVII. yüzyılın ikinci çeyreğinde, 
1032/1623-1041/1631 tarihleri arasında Sırri Abdi Dede Efendi (ö. 
1041/1631) Kasımpaşa Mevlevihanesini, 1205/1790 senesinde de Halil 
Nfunan Dede Üsküdar Mevlevihanesini kurmuştur.103 

İstanbul Mevlevihaneleri, İstarıbul merkezli Osmanlı tarikat kültü­
ründe tarih boyunca çok önemli bir yere sahip olmasına rağmen, İstan­
bul' daki diğer tarikatierin çoğundan daha az sayıda tekkeye sahip ol­
muştur. Bunun başlıca sebebi de, diğer tarıkatlardan farklı olarak Mev­
leviliğin bazı araştırınacıların "popüler sUfism" diye adlandırdıkları, ge-

95 A. Göl pınarlı, Mevlıin6'dan Sonra Mevlevllik, s. 335. 
96 M. C. Duru, a.g.e., s. 158. 
97 Sezai Küçük, Mevleviligin Son Yüzyıl ı, s. 234. 
98 Hüseyin bin İsmail Ayvansarayi, Hadikatü'l-Cev6mi, I, 166; M. Baha Tanınan, 'istanbul Mev-

levihaneleri", Osmanlı Araşhrmaları, sy. XIV, s. 178. 
99 A. Göl pınarlı, Mevlıin6'dan Sonra Mevlevilik, s. 336-337. 
IOOCan Kerametli, Galata Mev/evihanesi Divan Edebiyalı Miizesi, s. 18-19. 
101 M. Ziya, MerRkiz-i Mühimme-i Mevleviyyeden Yenikapı Mevlevihanesi, 35. 
ıoıAyvansaray!, Hadikatü'I-Cevıimi', JJ, 104; A. Süheyl Ünver, "Beşiktaş-Çırağan Mevlevlhanesi 

Hakkında", s. 166'dan naklen. 
103 Seftne-i Evliyıi, V, 225. 
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niş tabanlı tasavvuf hayab yerine, başından beri tasavvuf kültürünün 
klasik boyutunu temsil etmesi, düşüncesi, edebiyatı, musikisi, irfanı, 

adab ve erkanı ile daha seçkin bir düzeye hitap etmesi olduğu kabul e­
dilmiştir. 104 

Mevlevilik, İstanbul'a girmesiyle birlikte tarikabn yapısı gereği üst 
düzey yöneticilerden ve entellektüel çevrelerden yüksek teveccüh gör­
müş ve İstanbul tekkeleri bu kesimler tarafından sürekli görüp gözetil­
miştir. Mevleviliğe muhib olanlar ve intisap edenler, kadılardan, divan 
katiplerinden, resmi memurlardan, valilerden, mevki sahibi yüksek kişi­
lerden, beylerden, beyzadelerden, yahut da Halet Efendi'nin imarnma 
varıncaya kadar bütün adamları gibi, beylerine, efendilerine uyan 
etbadan ibarettir. Bunlar arasında halk tabakasına mensup olanlar pek az 
görülmektedir.105 

Mevlevilik, kurulduğu XIII. asırdan Türkiye Cumhuriyetinde tekke­
lerin kapabidığı XX. asrın ilk çeyreğine gelinceye kadar, gerek Mevla­
na'nın şöhreti ve eserlerinin etkinliği, gerekse tarikatın ilk dönemlerinde 
sosyo-kültürel ve siyasal etkenlerden faydalanarak, kısa sürede bir çok 
merkezde Mevlevi tekkeleri tesis ederek yayılmışbr. Fuad Köprülü'nün 
ifadesiyle; "Osmanlı Devleti'nin kurulmasından sonra da toplumda ve 
siyasi çevrelerde etkinliğini sürdüren Mevlevilik, musiki, sema ve şiir 
gibi üç vasıtaya isnat ettiği tar1kat anlayışıyla, Osmanlı şehirlerinde ve 
yüksek mahfillerde daima taraftar bulmuş, birer sanat merkezi olan tek­
keleri her zaman rağbet görmüş, Mevlevi şeyhleri de mevcut sosyal ve 
siyasi nizarnı muhafaza ve saraya karşı her zaman itaatkar davranarak 
siyasi ve dini kıyamdan daima uzak durmuşlardır." Osmanlı'nın fethet­
tiği her bölgeye Türk kültürünü taşıyan birer elçi görevi gören Mevlevi­
ler, böylece Osmanlı sınırlan içinde Mısır, Suriye, Irak ve Azerbay­
can'dan Avrupa içlerinde Peçu'ya kadar her tarafta Mevlevi zaviyeleri 
açmışlar ve mahdut bazı zamanlar istisna edilirse Mevlevllik hükümet 
tarafından asla takibata alınmamıştır,l<l6 

C) MEVLEVİLER VE GÜZEL SANATLAR 

Mevlevi dergahları Mevlana'nın tarikat anlayışını musiki, sema ve 
şüre isnat etmesi sebebiyle faaliyette bulundukları süre içerisinde birer 
konservatuar, edebiyat mektebi ve güzel sanatlar akademisi olarak görev 
yapmışlardır. Bu çerçevede mevlevihanelerden klasik Türk musikisinin 

ıo4 B. Tanınan, a.g.m., s. 177-178. 

ıos A. Göl pınarlı, Mevlamidaıı Soııra Mevlevilik, s. 256. 
106 F. Köprülü, a.g.e., s. 54-55; A. Gölpınar lı, Mevlana'daıı Sonra Mevlevilik, s. 245-248. 
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en önemli temsilcileri, divan edebiyatının zirveleri ve güzel sanatların 
nadide örneklerini sunan sanatçılar yetişmiştir. 

1) Musiki 

Tarikat topluluklan içinde musili ve semanın bir vecd unsuru olarak 
zikir meclislerinde, Mevlana döneminde ve ondan önceki dönemlerde 
var olduğu bilinmekle birlikte107, daha sonra Mevlevi musikisi diye isim­
lendirilecek olan musiklnin, Mevlana ile başladığı hususunda bütün 
kaynaklar müttefiktir.108 Bu musik'i, Mevlevi semaının icrası için meyda­
na gelmiş olduğundan, sema mukabelelerinin başladığı devirden itiba­
ren -ki bu gün ki tertibiyle olmasa bile Mevlana döneminde önceden ta­
sarlanrnanuş zamanlarda sema' yapıldığı bilinmektedir- var olmuştur. 109 

Mevlana'nın meclislerinde neyzenlerin, rebabzenlerin ve hanendeterin 
olduğunu da, Efiili başta olmak üzere diğer menakıb kitapları bildiril­
mektedir. no 

Mevlana'nın Mesnevl'nin ilk beyitlerinde, "ney''e yer vermesi, saz­
lıktan koparılan neyi, asıl vatanından ayrılan "ruh" olarak takdim etmesi 
ve bununla Rabb'ine kavuşmanın hasretini çeken "insan-ı kamil"i remz 
etmesi de, Mevlevllikte musikinin ehemrniyetine katkı yaptığı düşünül­
müştür.111 

Sultan Veled devriyle birlikte sema' meclislerinde, bestelenen ayin­
ler okunınaya başlanmıştır. Mevlevi musiklsinin kendisi olan ayinler de­
nince; "mülga mevlevlhanelerde çalınıp okunan eserler'' manası anlaşı­
lır. Bu eserler Klasik Türk Musiklsi sistemi dahilinde, duu duygulara ter­
cüman olacak üslupta bestelenmiş "ayin-i şerifler"112dir. Bu ayinler de ta­
rihi seyirleri içerisinde; l td'ye kadar, Itri'den Isınail Dede'ye kadar ve 
Isınail Dede sonrası olmak üzere üç grupta ele alınmıştır. Üçe ayrılan bu 
süreçte, Mevlana'nın yolundan gidenlerce belirlenin tarikat erkan ve a­
dabı gibi ayin şekli de, onun fikir ve işaretlerinin ilhamı ile oluşmuştur. 
Mevlevılikte sema' törenleri esnasında, sadece ism-i Celal (Allah) keli­
mesinin tekranyla zikredilrniş, zikir sessizce gerçekleştirilmiştir. Ayinde 
bu zikir duyulmadığı, yalnızca icra edilen musik'i duyulduğu için, Mev-

t07 Asaf Halet Çelebi, "Mevlana' da Sema", s. 529; Süleyman Uludağ, İslam Açısından Mlisiki ve 
Sema', s. 357-370; Abdülbaki Gölpınarlı, Mevlevilik Adab ve Erknııı, s. 49-54. 

ıos H. Can, "Mevlevüikte Musiki ve Müsiklde Mevlevileru, s. 32; A. H. Çelebi, a.g.m., s. 528. 
ı09 Ethem Üngör, "Mevlevi Müsikisi", Yeni Mfisikl Mecmuası, sy. 142, s. 307-308. 
ııo Eflakl, a.g.e., I, 178-180, 193-199, 252, 280, 304-305, 323i Sipehsalar, Rislile (Mevlana ve Etrafm­

dakiler), s. 70-73. 
ııı Mevlana Celaleddin Rümi, Mesııevl, ı, 1-2; Saadetlin Nuzhet (Ergun), "Mevlana' nın Türk Şiiri 

ve MOsikisi Üzerindeki Tesirleri'', Konya, s. 112. 
m Saadcttin Heper, Mevlevi Ayinleri, Konya 1974, s. 368-374. 
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levilil<te musiki bu açıdan da önem kazanmıştır. Öteki tarikat ayinlerin­
de kullanılmayan ney, rebah, tanbCır, Cıd gibi sazların kullanılması da 
Mevlevi musikisinin ayırt edici özelliklerindendir.113 

Mevlevi musikisi, yukarıda kısaca verdiğimiz tarihi seyir içerisinde 
mevcut bütün dergahlarda, ayin günleri sema' meclislerinde icra edil­
miştir.114 

Özellikle XIX. asrın ilk yarısında Türk musikisi tabii seyrini devam 
ettirerek en yüksek derecesini bulmuştur. Bu dönem içerisinde musiki­
nin bu derecelere gelmesinde, kendisi de bir musikişinas olan, yapmış 

olduğu besteler tüm mfısiki çevrelerince bilinen III. Selim'in, musikişi­
naslara karşı büyük teveccüh göstermesi ve onları himaye etmesi, bu sa­
nabn ülke dahilinde yükselmesinde büyük bir amil olmuştur. O'nun dö­
neminde bu sahada, Türk Mfısikisi'nin büyük ustası İsmail Dede Efendi 
gibi bir dahi yetişmiştir. Yine bu dönemde ll. Mahmud'un da musikişi­

naslara karşı daima taltifkar tavırlar içinde olduğunu, kendisi her ne ka­
dar III. Selim gibi bestekar olmasa da, sarayda tertip ettiği küme fasılla­
rında mOsikişinas şeyhleri ve dervişleri görmekten büyük mutluluk 
duyduğunu bilmekteyiz.115 

Bu iki padişahın azami gayretleri, musikişinas bestekarları, müezzin­
leri, hanende ve sazendeleri himaye etmeleri ve onlara ilisanlarda bu­
lunmaları, XIX. asrın birinci yarısında, dini ve ladini musikinin gelişme­
sinde büyük etken olmuştur. Bu asrın ikinci yarısında, bu rağbetin yavaş 
yavaş azalması neticesinde Türk musikisinde bir yavaşlamanın olduğu 
görülmektedir. Gerek klasik musikide gerekse cami ve tekke mCısikisin­
de bariz bir durgunluk varlığını hissettirir olmuştur. Olgun eserler orta­
ya koyan bestekarlar azalmış, evvelce vücuda getirilen sanatkarane mah­
suller unutulmaya başlanmışhr. 

Din! mOsiki alanında XIX. asırda bilhassa Mevlevi musikisi, bu ver­
diğimiz genel değerlendirmelerin dışına çıkmaktadır. Bu asırda Mevlevi 
mOsikisinde özellikle ayin besteciliğinde büyük bir gelişme içindedir. Bu 
asır öncesi dönemlerde, Mevlevi ayinlerinin miktarı 3-5 sayısıyla mahdut 
iken, XIX. asırda bu tarz dini bestelerin sayısı 56'ya çıkmışbr.116 Mevlevi 
musikisinin de bu asırda bu dereceye yükselmesinde, Mevleviliğe karşı 

113 A. Gölpınarlı, Mevlevflik Adab Ve Erkmıı, s. 48-109; O. Şevki Uludağ, "Mevlana ve Musiki", 
Tiirk MOsikisi Dergisi, I[JJ2.5, s. 4-21. 

11• A. Göl pınarlı, Mevlevi Adab ve Er/alnı, s., 99-100. 
ııs Saadettin Nuzhet Ergun, Tiirk Musiki Antolojisi, rı, 399-401. 
116 A. Gölpınarlı, Mevlami'dan Soııra Mevlevilik, s. 457-459; Saadettin Heper, Mevlevi Ayinleri, s. 

368-374. 
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özel ilgileri bulunan devrin Osmanlı padişahlarından III. Selim ve II. 
Mahmud'un büyük tesirleri olmuştur. II. Mahmud'un oğlu olan Sultan 
Abdülaziz de hat ve musikiye karşı aşırı ilgisi bulunan bir padişahhr. İ. 
Mahmud Kemal'in padişahın başkatibi Atıf Bey' den naklettiğine göre; 
musikişinaslığı ön plana çıkmış, her saza aşina ise de tarikat-ı 

Mevleviyyeye muhabbetinden dolayı ney üflemeye meraklıdır.117 

Mevleviliğe karşı büyük bir ilgisi bulunan ve kendi icadı olan "Su­
zidilara" makarnıyla bir Mevlevi ayini besteleyen III. Selim, kendi dö­
neminin musiklşinas Mevlevi şeyhlerinden Ali Nutkl Dede ve 
Abdilibaki Nasır Dede'ye daima teveccühkar davranmışhr. Abdülbak1 
Nasır Dede'nin de bestelemiş olduğu iki eserini ID. Selirn'e ithaf etmesi 
de, padişahtan gördüğü büyük ilgi sebebiyledir. Aynca gerek m. Selim 
gerekse II. Mahmud'un mevlevlhanelere sürekli devam etmeleri, "mari­
fet iltifata tabidir" sözü gereğince, bu dergahlardaki musikl faaliyetleri­
nin artmasında önemli bir 3mil olmuş, bu asırda değerli bestekarların, 
kudumzenlerin ve neyzenlerin yetişmesini temin etmiştir.11s 

XIX. asırda ladinl musikide de, daha ziyade Mevleviler gelişme gös­
termiştir. Abdülbaki Nasır Dede; bu musik1 tarzında da önde gelen Mev­
levilerdendir. Dini musikideki maharetini bu alanda da sergileyen Nasır 
Dede, bir takım terkipler bulmuş, bir nota icat etmiş ve "Tedkik u Tah­
kik" isimli musikl nazariyatından bahseden bir eser telif etrniştir.119 Yine 
bu asırda dini ve ladini alanda mahir olan iki mühim simadan biri beste­
kar Isınail Dede Efendi, diğeri ise asnn sonlarına doğru yetişen Zekru 
D ed e' dir .120 

S. Nuzhet Ergun'un tespitlerine göre; bu asırda Mevlevi musiklsin­
deki hakim ruh, tamamıyla "İslfuni" bir mahiyet arz etmektedir. Mevle­
v1likte aklde bakımından diğer tarıkatıere uymayan hiç bir yön mevcut 
değildir. Tekke ve Mevlevi musiklsi'nde ancak sanat farkı vardır. Tekke 
mtisikisi daha çok tekke edebiyatına denk bir şekilde devam etmiş, Mev­
levi musiklsi ise, Mevlevi edebiyatında olduğu gibi "klasik" bir çizgide 
varlığım sürdürmüştür.12ı 

Mevlevi musikisinin intişar ettiği yerler Mevlevi tekkeleri olmuş, 
başta İstanbul olmak üzere bütün Mevlevi dergahlan bir konservaruar 

ıı7 i. Mahmud Kemal İnal, Hoş Sada, s. 19-21. 

ııs S. N. Ergun, Tiir~ Masiki Aııtolojisi, U, 405-406. 
ıı9 Abdülbakl Nasır Dede, Tetkik u Talıklk, Süleymaniye Kütüphanesi, Nafiz Paşa Yazmaları 

1242/1. 
ııo S. N. Ergun, Tiirk Miisikl Antolojisi, II, 406. 
121 s. N. Ergun, Tiirk Masiki Anto/oj isi, U, 406-407. 
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görevi yapmış ve bu merkezlerden, bestekarlar, küdümzenler ve neyzen­
lerle birlikte diğer mfısikişinaslar yetişmiş, Mevlevi olmayan mfısiki 
mensupları da buralardan faydalanmıştır.122 

2) Şiir 

"Tasavviıf his işidir, gönülde başlar, gönül de ma'kes bulur. Sanat ve 
sanatın sözlü kolu edebiyat ile onun en soylu kısmını teşkil eden şiir de 
bu duygu mahsulüdür. Türk şiirinin Anadolu' daki teşekkül ve tekamül 
çağına bir göz gezdirilecek olunursa, Mevlana' dan sonra Anadolu' da ye­
tişen tasavvuf ehlinin zengin bir edebiyat muhiti ortaya koydukları gö­
rülür. Bu muhit içerisinde en müstesna yeri şüphesiz Mevlevi tekkeleri 
işgal etmektedir.123 

Mevlevllik kültürünün sanat ve edebiyat sahasında zengin motifler 
taşımış olması, Mevlana müntesiplerinin genellikle münevver tabakadan 
bulunması, onun tefekkür sisteminde şiire büyük önem verilmesi ve da­
ha da önemlisi, şiir yoluyla irşadı bizzat Mevlana'nın da şiar edinmesil24, 

Mevleviliğin diğer tarikatiara nazaran edebiyat hamiliğini daha aktif ola­
rak üslenmesi sonucunu da beraberinde getirmiştir. Bunda vezin ve ka­
fiyeye bağlanan sözün, daha uzun yaşayan ve daha fazla akılda kalan 
söz olmasının da etkisi büyüktür."125 

Duyguyu anlatmak ve muhatabı ikna etmektenesirden kat kat üs­
tün olan şiiri bizzat Mevlana kullanmıştır. Mesnevı başta olmak üzere 
telifatının çoğunu şiir üslfıbuyla yazan Mevlana, bunu gerek şiirin tesiri 
sebebiyle gerekse o dönem Anadolu' da şiirin çok geçerli olduğunu bil­
diği için yapmıştır.126 Buna, Mevlana'nın Ffhi Ma Ffh'te dediği gibi "onu 
sevenlerin şiiri sevdiklerini ve kendisinden şiir söylemesini istediklerini, 
bu yüzden şiir söylemeye başladığını"127 da ilave etmek gerekmektedir. 
Mevlana' dan sonra Anadolu' da şiir el üstünde tutulmuş ve özellikle 

122 Mevlevi tekkelerindeve Mevlevi muhitlerde yetişen ve klasik Türk musikisi alanında eserler 
ortaya koyan Mevlevllerin yanında, özellikle Konya'da Halk musikisi alanında faaliyet gös­
teren ve kendilerine "aşık" denilen bazı Mevlevi muhibbi saz sanatçıları da vardır. Hulusi 
Baba (ö.1225/1811), Aşık Mehmet (ö. 1310/1894), Hikmeti (ö. 131S/1899), Aşık Ömer (ö. 
132S/1910), Salih (Safderl) (ö. 1330/1914), Aşık Rıza (ö. ?), Dernirci Ahmet (ö. 1924). Bk. 
Mahmud Ragıb Gazimihal, Konya Musiklsi, s. 40-SO. 

123 Saadettin Nuzhet (Ergun), "MevU'ina'nın Türk Şiiri ve Musikisi Üzerindeki Tesirleri", Konya, 
s. 110-111; İskender Pala, "Edebi Çehreleriyle Mevlevlhaneler", SÜTürkiyat Araştırmaları Der­
gisi, sy. 2, s. SS. 

124 M. Fuad Köprülü, Türk Edebiyatı Tarihi, s. 246-248. 
mA. Halet Çelebi, a.g.e., s. 148; i. Pa la, a.g.m., s. SS. 
126 Şefik Can, "Mevlana'ya Göre Şiir ve Şairlik", lll. Milli Mevlfinii Kongresi (Tebliğler), s. SS-60. 
127 A. Göl pınarlı, Mevlana Celaleddin, s. 234; Adnan Karaismailoğht, '"iasavvufı Şiir Geleneğinde 
. Mevlana'nın Yeri ve Önemi", VI. Milli Mevlana Kongresi (Tebliğler), s. 87-90. 
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Mevleviler ıçın hayatın bir parçası olmuştur.128 Mevlev1ler ve 
mevlevihaneler ile şiir bütünleşmiş ve işte bu sebeptendir ki, " Osmanlı 
döneminde sanat hayatında mevlevihaneler birer mfısiki ve edebiyat 
okulu olmuşlardır.129 

Böylece şiirle ünsiyeti olan aydın kesim, tarikat tercihi yaparken 
Mevlevlliği tercih etmiş ve Mevlevilik tarihi boyunca, gerek bu kesim­
den, gerekse devlet erkanından olan paşalar, beyler ve sanat heveslisi 
zengin eşraf tarafından tercih edilen ve desteklenen tarikat olmuştur. 
Mevleviliğin tarıkat yapılaşması içerisinde yavaş yavcış şehirlere çekil­
mesi ve saraya yakın olup, XVII. asırdan itibaren bir devlet tarikati gö­
rüntüsü vermesi de bu sebebe bağlanabilir. 

Ayrıca bizzat bu tarlkatin içinde derviş olarak yetişen Mevlevller de 
şiire meyletmişler ve coşkun duygu ve düşüncelerini bu dille ifadeye ça­
lışmışlardır ki, bunda da en etkin sebep, tarikatin pm olan Mevlana'nın 
en önemli eseri olan Mesnevl'yi okuyup anlama gayretidir.13o Bu sebeple 
mevlevlhanelerde, Mesnevi okutma görevi olan mesnevihanlık mesleği 
gelişmiştir. XIX. asır içinde de bu vazife bizzat devlet eliyle desteklenmiş 
ve Darü'l-Mesnevller açılmışhr.m 

Şür, Mevlevi kültürü içinde öncelikle mevlevlhanelerde canlı tutul­
muş, bu müesseselerde görev yapan hemen hemen bütün şeyh ve dede­
ler, dervişler şiirle yakından ilgilenmişler, hatta pek çoğunun şair diye 
anılacak kadar şöhret bulduğunu, bu alanda yazılan şuara tezkirelerin­
den biliyoruz.132 Şuara tezkirelerinde, Mevlevi olarak zikredilen divan 
şairlerinin sayısının pek de az olmadığı ve divan edebiyatının önde ge­
len isimlerinden Şeyhulislam Bahai, Cevri, Şeyhulislam Yahya, Fasih 
Ahmed Dede, Neşau Ahmed Dede, Müneccimbaşı Ahmed Dede, Nayi 
Osman Dede, Receb Enis Dede, Nefi, Nailt Nabi, Nedim, Sakıb Mustafa 
Dede, İlhami (III. Selim) ve nihayet Şeyh Gaiib gibi şarrlerin, Mevlevi ol­
dukları bütün edebiyat çevrelerinin ve tezkire yazarlarının malumu­
dur.t33 

ızs Ş. Can, a.g.e., s. 202-205; Hasibe Mazıoğlu, "Anadolu' da Türk Edebiyatının Başlamasında ve 
Gelişmesinde Mevlana'nın Yeri ve Etkisi", Mevltinli Sevgisi, IV. Uluslararası Mevlltn/1 Sempoz­
yımııı, s. 30-39; İ. Pala, a.g.m., s. 56. 

129 İsmail Ünver, Neşatl, s. 9; Nevzad Odyakmaz, BektaŞilik, Mevlevilik, Masonluk, s. 337. 
130 H. Mazıoğlu, a.g.m., s. 32-36. 
ılı Osman Nuri Ergin, Tiirk MaarifTarilıi, s. 133-135. 
132 Bk. Esrar Dede, Tezkire-i Ş uara-yı Mevlevlyye, İnceleme-Metin, 0'1Zl. İlhan Genç) Ankara 2000. 
m İ. Pala, a.g.m., s. 56. 
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Ayrıca, XIX. asra girmeden birkaç yıl önce vefat eden ve XIX. asrı 

etkileyen, Şeyh Galib'in yakın arkadaşı Esrar Dede (ö. 1211/1796)134, yine 
Şeyh Galib'in dervişlerinden Neyyir Dede (ö. 1225/1810) ve Galata 
Mevlevihanesinin aşçıbaşısı Hulusı Dede, Mevlana'nın yolunda divaruar 
teşkil etmişlerdir. Yine bu alanda Tanzimat devrinde, divan şiirinde en 
iyi temsilcilerinden Beşiktaş Mevlevlhanesi şeyhi Hasan Naz"ıf Dede (ö. 
1278/1861) ve damadı Avni Bey (ö. 1300/1883), Mehmed Said Halet E­
fendi (ö. 1239/1823), Nafi mahlaslı Mehmed Abdünnati (ö. 1275/1858), 
Konyalı Şem'i (ö. 1253/1837), Şeref Hanım (ö. 1278/1861), Leyla Hanım 
(ö.1263/1847 ), Ramiz Abdullah Paşa (ö. 1226/1811), Pertev Mehmed Paşa 
(ö. 1253/1837), Ziver Paşa (ö. 1277/1860), Hakkı Paşa, Nazım Paşa gibi 
devlet ricali Mevlana ve diğer Mevlevi büyüklerini metheden, dergahla­
rı, sikke-i Mevlana'yı, külah-ı Mevlana'yı, sema'ı, neyi öven şiirler yaz­
mışlardır .135 

Bunlar arasında XX. yüzyılı da idrak eden Veled Çelebi 
(İzbudak)'yi, Ahmed Remzi (Akyürek) Dede'yi, Tahirü'l-Mevlevi (01-
gun)'yi, A. Avni Konuk'u, ve Midhat Bahar! Beytur'u da anmak gere­
kir.136 

"XIX. asrın ilk yarısında Türk şiirinin manzarası bir bakıma geçen 
asırdan pek farklı değildir. Nedim'den sonra arazı iyiden iyiye görülen, 
fakat başlangıa daha evvel çıkan bir zevk bozulması ve dağılışı, ilhamı 
umumiyetle küçük ve kelime ifade oyunlarına dayanan buluşlardan öte­
ye geçernemesinden gelen bir yoksulluk, mesnevilerde N abi' den beri ça­
lışılan fakat bir türlü sırrı bulunamayan yerli icat arzusu, daha ziyade 
nesre ait hususiyetlerin artması bu yarım asrın şiirinin esas vasıflarıdır. 
Şiirlerde ana fikirden yoksunluk, söyleyecek hiçbir şeyi olmayan insanla­
rın vakit geçirmek için konuşmalarını andıran yarerılik edası, ilk göze 
çarpan şeylerdir . Bu manzarayı geçen asrın sonunda Şeyh Galib'in 
musammatlarla yapmaya çalıştığı geniş nefesli ve hamieli şiir tecrübesi 
ve yine onun tesiriyle hızmı artıran Mevlevi ve tasavvufi ilham değişti­
rememiştir. Bununla beraber, Keçecizade İzzet Molla, Enderunlu Vasıf 
(ö. 1824), Akif Paşa, Şeyhulislam Yahya Efendi gibi bu vasıflandırmala­
rın dışına çıkan şairler de yok değildir. Fakat vakıa şudur ki, bu asırda 
divan edebiyatı Şeyh Galib'le A vni Bey arasında çok şaşırtıcı bir acemili­
ğe düşer." 137 

134 Nihat Sami Banarlı, Resimli Türk Edebiyatı Tarihi, Il, s, 789-780. 
llS S. Küçük, a.g.e., s. 395-410. 
136 H. Mazıoğlu, a.g.m., s. 38. 
ı37 İsmail Parlahr, " XIX. Yüzyıl Yeni Türk Şiiri", Tiirk Dili, s. 1-3. 
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A. Gölpınarlı, Mevlevi şiiri ve şairleri ile ilgili şunları söylemektedir: 
"Mevlevi şairleri divan edebiyatı içinde üstün şairlerdir. Şürleri bu ede­
biyatın teknik ve estetik çerçevesi içindedir. Mevleviliğin adab, erkan, 
an' ane ve terim hususiyetleri, divan edebiyatı içinde pekala ayrılabilecek 
bir Mevlevi edebiyatı meydana getirmiştir. Mevlev1 şililerinin hemen 
hemen hepsi, kaside, gazel ve sair vadilerde ilivan şairidider fakat bazı 
şiirleri bütün hususiyetiyle Mevlev1 şiiridir. Hatta bu şiirler şerh ve izah 
edilmedikçe anlaşılmayacak kadar Mevleviyanedir. Bilhassa Şeyh Galib 
ve Esrar Dede,bu hususiyeti pek güzel göstermişlerdir."138 

Bu sözlere ilaveten, Mevlevilerin (Şeyh-Dede-Derviş-Muhib) hemen 
hemen hepsinin, musiki de olduğu gibi şiir hususunda da, kendi kabili­
yetleri mesabesinde bu maharetlerini ortaya koyduklarını ifade etsek, 
pek isabetsiz olmaz kanaatindeyiz.l39 

3) Hat Sanatı 

İslam aleminde resme pek rağbet edilmediğinden hüsn-ü hat, özel­
likle Osmanlılarda milli bir resim kabul edilmiş ve bu sanat dalının ge­
lişmesi için gayret sarfedilmiş, hatta halkı ve sanatçıları teşvik için padi­
şahlar, şehzadeler ve ileri gelen devlet erkanı, "elin dili" kabul edilen 
hüsn-ü hat sanatını taallüm ederek güzel yazılar yazmışlardır.140 

Devrinin birer sanat akademisi gibi çalışan Mevlev1 tekkelerinde ve 
bu tekkelerin mensup olduğu Mevlevi Tarikati bünyesinde, kültür ve 
sanat tarihinde ün yapmış, musikişinas ve şairlerin yanında, bir çok hat­
tat, hakka~, nakkaş, müzehhib, minyatürcü ve ressam yetişmiştir.141 

Ana gaye olarak ruhu tasfiye ve nefsi tezkiyeyi hedef alan ve bu 
amaçla hücreye yerleşen dervişler, genellikle bir uğraş ve bazen de bir 
gelir kaynağı olaraleel sanatı türünde de güzel eserler vermişlerdir. 142 

Musiki ve şiirle birlikte, yukarıda isimleri geçen sanat dallarında ve hat­
tatlıkta da isimlerinin sonuna "el-Mevlevi" sıfatını yerleştiren bir çok 
hattat, bu dergahlardan yetişmiştir. 143 

ıJ8 A. Gölpınar lı, Mevlana'dan Sonra Mevlevllik, s. 449, 456. 
m Tahir Olgun, Çilehane Mektupları, s. 46-48, 90-92, 142-146. 
ı~ Mahmud Kemal İnal, Son Hattatlar, s. 1-3. Hüsrev Subaşı, "Hattat Osmanlı Padişahları", Os­

manlı, XI, s. 52-60. 
ı• ı Şahabettin Uzluk, Mevlevllikte Resim ve Resimde Mevlevl/er, s. 2; Harnit Arbaş, "MevleVı Sanat­

çılar'', Osmanlı, XI, 93-99. 
ı•ı A. Göl pınarlı, Mevlanadan Sonra Mevlevilik, s. 3; H. Arbaş, a.g.m., s. 93. 
1 ~ Z. Cihan Özsayıner, " M ev levi Hattatlar", IX. Vakıf Haftası Kitabı (Türk Vakıf Medeniyetinde Hz. 

Mevlana ve Mevlevihıiııeleriıı Yeri Semiııerleri), s. 124-125. 
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Hat sanatının başta gelen malzemesi olan "kamış", Mevlana ile 

Mevlevllerin dilinde ve tefekküründe önemli bir unsur, mühim bir sem­
bol olmuştur. Kamış gibi "kamışlık" ve kamıştan yapılan "ney" de, Mev­
levi kültüründe dertini manalar ifade eder. MevJa.na'nın dilinden süzü­
len Mesnevi'nin ilk on sekiz beyti neyden, kamış ve karnışlıktan bahse­
den satırlada başlar. Mevlev} kültür ve tefekküründe derin manalar 
sembolize eden kamış, Mevlevi sanatında hüsn-ü hattın gelişip revaç 
bulmasında büyük ölçüde rol oynamış144, Mevlevi çilesi ve hattatlığın, 
her ikisinin de azami sabrı gerektirmesi, Mevlevileri bu sanata yönlendi­
ren başka bir unsur olmuştur. Bir sanat ocağı olan dergahlarda hüsn-ü 
hat, başlı başına bir güzel sanat kolu olarak gelişmiş ve bu mekanlardan 
çıkan bir çok sanat eseri levhalar bu gün bazı kütüphane, rnüze ve kolek­
siyonlan süslemektedir.14s 

XIV. asırdan itibaren, Konya'da, bir çok Mevlevi hattat tarafından 
Mesnevi'nin yazıldığı bilinmektedir. Bu gelenek, daha sonraki asırlarda 
da devam etmiştir. Mevlevi hattatlar Fatih devrine kadar "Selçuk nesihi" 
denilen yazıyı kullanmışlardır. Fatih devrinden sonra da diğer hat türle­
riyle örnekler vermişler, her çeşit yazıda başarı gösteren Mevlevi hattat­
lar, daha çok ta'lik yazmışlar ve aralarında sülüs, nesih, kufi ve bunların 
"celi"leri daha sonra gelmiştir.146 

Mevlevi hattatlar Mevlevl şairleri gibi, Mevlevilikle ilgili konuları iş­
lernişler, Mevlana'nın ismini bir Mevlevi sikkesi gibi istiflemeyi adet ha­
line getirmişlerdir.I47 

Hüsn-ü hat için gerekli kalem, makta', makas gibi aletlerin imalinde 
de rnarur olan Mevleviler, seyr ü sulUklerinin geliştirdiği sabrı ve olgun­
laştırdığı rUhi yapılarıyla, görenleri şaşırtan ve hayran bırakan eserler or­
taya koymuşlardır. Bu alanda dergah mensubu Mevlevi sanatkarlar ya­
nında, Mevlevi muhibbi hattatlar da, başta Kur'an Kerim ve Hadis-i Şe­
ritler olmak üzere, Mevlana'nın şiirlerini bütün incelikleriyle kaleme al­
mışlar ve böylece Türk-İslam sanatları arasında önemli bir yeri olan 
hüsn-ü hat sahasına Mevlevi sanatkarlar büyük katkıda bulunrnuşlar­
dır.ı4s 

144 Hasan Özönder, "Mevlevilerde Hat ve Hattat Sıdki Dede", ll. Milli Mev/anıi Kongresi, (Teblig-
ler), s. 129-131. 

145 z. C. Öz.sayıner, a.g.m., s. 125. 
146 C. Esat Arseven, Sanat Ansiklopedisi, IIJ, 318. 
147 Z. C. Özsayıner, a.g.m., s. 125. 
148 Ali Haydar Bayat, "Hüsn-ü Hat Sanabnda Mevlevılik ve Mevleviler", W. Milli Mevlana Koug­

resi (Tebliğler), s. 81. 
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Mevlevilik tarihi boyunca Mevlevi dergahlarından bir çok hattatın 
yetiştiği kayıtlarda mevcuttur.149 Mevlevi dergahlarında musiki, şiir ve 
hat sanatının yanında, sanatının diğer şubeleri olan resim, tezhib, nakş 
gibi konularda da eser veren mevlevüer bulunmaktadu.150 

D) MEVLEVILER VE SİYASET 

Mevleviliğin kurucusu olmamakla birlikte, ona fikirleriyle yön ve­
ren Mevlana Celaleddin Rumi'nin zamanındaki Sultanlada ve vezirlerle 
çok yakın münasebetler kurduğunu, hatta bunlardan bazılarının MevH1-
na'ya mürit olduklarını bize Eflaki Meniikıb'ul-Arifin isimli eserinin bir 
çok yerinde nakletmektedir.ısı 

Efiakl'nin naklettiklerine göre; şöhreti Belh'i aşarak Anadolu'ya ka­
dar uzanan Mevlana'nın babası Bahaüddin Veled Konya'ya gelince biz­
zat Selçuklu yöneticilerinden iltifat görmüş, şehre gelişinde bütün kalem 
erbabı ve ilim sahipleri Sultan ve halkla birlikte onu karşılamış, Sultan 
Alaaddin atından inip gidip Sultan Veled'in dizini öpmüş ve gelen misa­
firleri sarayında konuk etmek istediğini bildirmiştir.ısı 

Dolayısıyla btı ikili ilişki daha Mevlana'nın babası zamanında baş­
lamıştır. Bu karşılıklı ilişkide Selçuklu sultanlarının eskiden beri bilginle­
re, din adamlarına ve tarikat pirlerine muhabbet göstermelerinin de etki­
si büyüktür. 153 

İbtidaniime'nin ve Efiakl'nin rivayetlerinden anlaşılıyor ki; Selçuklu 
sultanlarının tamamı, Mevlana'ya saygı duymuşlar; bunlardan Sultan II. 
İzzettin Keykavus (643/1245-655/1257), IV. Rukneddin Kılıç Arslan 
(655/1257-664/1266), Mevlana'nın sohbetlerinde bulunmuş, sema' meclis­
lerine iştirak etmişlerdir. Tasavvufa meyli olan, yahut bu meşrepten tat 
alan o devrin emirleri, vezirler de Mevlana'nın sohbetlerini büyük bir 
kurhıluş yolu saymışlardır.154 

Mevlana, Moğollar Anadolu'yu işgal ettikten sonrada Moğol otori­
teleriyle de yakın münasebetler geliştirmiştir.155 Mevlana' dan sonra Sul­
tan Veled de, Moğol beyleriyle hoş geçinmiş, girgin tabiatıyla zamanın 

149 Mevlevl hattaliann yüzyıllara göre dağılımı ve kaynaklar için bk. Z. C. Özsayıner, a.g.m., s. 

125-127; H. Arbaş, a.g.m., s . 95-99. 
ıso Şehabettin (Uzluk), "Türk Nakş Tarihinde Mevleviler", Milli Mecmua, sy. 42,, s. 680. 

ısı Eflakl, a.g.e., II, s.251-255, 258, 269 vd; A. Gölpınarlı, Mevlnna'dan Sonra Mevlevl/ik., 69-73, 73-
75,93. 

ıS2 Eflakl, a.g.e., s. 1-24 
ı53 B. Fin1zanfer, a.g.e., s. 183; M. F. Köprülü, a.g.e., s. 53-55; A. Yaşar Ocak, a.g.m., s. 19. 

ıSt B.Firuzanfer, a.g.e., s. 183; M. F. Köprülü, a.g.e., s. 54; A.Y. Ocak, a.g.m., s.19. 
ı55 B. Firuzanfer, a.g.e., s. 182-189 
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beylerine, Moğol emirlerine ve Mevlana'yı sayan büyüklere nüfuz etmiş­
tir.l56 

Mevlana'nın vefahndan sonra hilafet makamına geçenlerin de sul­
tanlada ve beylerle ilişkilerini sürdürmekte azami gayret gösterdikleri, 
özellikle bu kimselerin siyasi desteğini sağlayarak tarikatın yayılmasına 
katkıda bulundukları dikkat çekmektedir. Yöneticilerle kurulan bu mü­
nasebetler neticesinde XIV. yüzyıldan itibaren Mevlevllik bu yöneticile­
rin hakim oldukları topraklarda gelişme zemini bulmuştur. Sultanların 
ve beylerin Mevlana'nın yoluna yaprruş olduklan bağışlar ve verdikleri 
ekonomik destekler, bu gelişmenin ana kaynağını oluşturmuştur.157 

Moğolların zayıflamasıyla beraber Anadolu' da birer birer hakimiyet 
kuramaya başlayan Türkmen beyliklerinin yöneticileri de diğer tarikat 
şeyhlerine olduğu gibi, Mevlana'nın torunlarına da ilgi göstermeye baş­
lamışlar, bu ilgiyi iyi kullanan ve Moğol beyleri kadar Türkmen beyleriy­
le de iyi münasebetler kuran Ulu Arif Çelebi, Mevleviliği Moğol başkenti 
Sultaniye'ye kadar tanıtıp yayarken, diğer taraftan da Türkmen boyları­
nın yaşadığı topraklara yapmış olduğu seyahatlerle, Menteşoğullan, 

Aydınoğullan, Germiyanoğullan ve Eşrefoğullan beyliklerinde Mevlevi­
liği tanıtıp yerleştirmeye gayret göstermiştir. Onun bu seyahatlerinde, 
Menteşeoğullarından Mesut Bey, Aydınoğullarından Şucaeddin İnanç, 
İlyas ve Mehrned Beyler, Germiyanoğullarından Alişir oğlu Yakup Bey, 
ve Eşrefoğullarından Mehmed Bey'le çok iyi ilişkiler kurmayı başardığı 
anlaşılmaktadır.ı58 

Mevlevi tarikatının geleceğini bu beyliklerin siyasi desteklerini sağ­
lamada gören Ulu Arif Çelebi, Anadolu'nun birçok yerindeki 
mevlevlhanelerin faaliyete geçmesine de bu dönemde muvaffak olmuş­
tur. Türkmen beyleri de Mevlevüiğin halk nazarında yerini bildikleri i­
çin, bu tarikata vakıflar sağlamışlar, böylece hem kendilerine halk naza-

156 Gölpınarlı, Mevliinii'daıı Sonra Mevlevllik, s. 38, 62; A. Y. Ocak, a.g.m., s. 19. M. F. Köprülü'ye 
göre; Mevlevilerin Moğollara yakın olmalannın sebebi ise; Anadolu' da yaygın bir konumda 
olan "kuylıd ve alakayı dünyadan azad" felsefesini benimseyen Türkmen babalaoru kendile­
rine rakib görmeleri ve bunlara kucak açan Karamanlılara karşı Moğol hakimiyetini benim­
semeleridir." A. Yaşar Ocak ta Anadolu'da tutunmak isteyen Moğolların Mevleviliğe ilgisini 
"Mevlevllerin gerek bürokrasi, gerekse esnaf ve her kesimden halk tabakalan arasında sahip 
olduğu nüffizu bilmelerine" bağlamaktadır. Bk. M. F. Köprülü, a.g.e., s. 55; A. Y. Ocak, a.g.m., 
s. 19. 

157 P. Wittek, Menteşe Beyliği, s. 60-61; Feridun M. Emecan, "Saruhanoğulları ve Mevlevilik", s. 
283-285. 

158 Eflaki, a.g.e., II, s.251-255, 258, 269 vd; M. F. Köprülü, a.g.e., s. 54-55; A. Gölpınarlı, Mev/fi­
ıı6'daıı Sonra Mevlevllik, 69-73, 73-75, 93; A.Y. Ocak, a.g.m., s.19-20; F. M. Emecan, a.g.m., s. 
284. 
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rında meşru bir zemin bulmuşlar, hem de mevlevihaneler varlıklarını 
sürdürmüşlerdir.159 Çelebi "garip karakteri, celalli tabiatı, laubali meşrebi 
ve enerjik atılganlığı ile nazan dikkati celbetmiş, yıkılan Selçuklu impa­
ratorluğunun geniş arazisinde beliren ve her biri tutunmak ve genişle­
rnek için himmet isteyen bütün iktidar zümresi tarafından hürmet gör­
müştür."160 

Mevlevller arasında her ne kadar Mevlana Celaleddin RUmi'nin 
Osman Gazi'ye kılıç kuŞattığı iddiası yaygın olsa da, bu vakıanın tarihle 
uyuşması mümkün değildir.161 Bu sebeple Mevlevilerle Osmanlıların ku­
ruluş dönemlerinde, devlet ile bu tarikat arasındaki ilişki iyi bilinme­
mektedir. Kaynaklar Mevlevilerle Osmanlı Devleti yöneticileri arasında­
ki ilk ilişkiyi, I. Murad'ın son senelerine götürmektedirler. Bu dönemde 
789/1387 yılında Vezir-i azam Çandarlı Halil Hayreddin Paşa'nın oğlu 
Ali Paşa, Serez' de bir mevlevihane inşa ettirmiştir.162 

A. Gölpınarlı'ya göre; daha sonra Il. Murad ve Fatih döneminde, bu 
iki padişah ta Mevlevilere ilgi göstermiştir. Fakat bu ilgi (Sakıb Dede'nin 
sözlerine rağmen), Mevlevilerin sahib oldukları güç ve kudret için değil, 
bu dönemde Anadolu'da ve bilhassa Rumeli'de ortaya çıkan Şlı-Batıni 
cerayanlara karşı Mevlevilerin (Divane Mehmed Çelebi, Yusuf Sineçak, 
Şahldl gibi bazı Mevleviler bu görüntüye sahib olsalar da) sünniliğine bir 
ilgi olmuştur.163 

Anahatlarıyla Osmanlıdaki durum Selçuklulardakine benzemekte­
dir. Genel olarak devletin sfıfilerle olan ilişkileri müspet olmasına rağ­
men, sarayın hakimiyeti esas olmaktadır. Mesela, Osmanlı ülkesinde bü­
yük nüfO.zu ve şöhrete sahip olan Mevlevlliği en üst noktada temsil ~den 
Konya Postnişini Ebu Bekir Çelebi (ö. 1048/1638)'yi, gördüğü bazı aksak­
lıklar üzerine idama mahkum edilecek kadar IV. 1\:furat kendisini güçlü 
addedebilmiştir .164 

Bektaşilik gibi merkeziyetçi bir tarikat olan Mevlevllik, Sultan 
Veled'in Konya Mevlana Asitanesi postuna geçmesinden sonra, XIII. asır 
sonlarında tarikatın ·yönetimini üstlenen çelebilik makamı kurulmuş ve 

159 Eflaki, a.g.e, D, 258, 346; A.Y. Ocak, a.g.m., s. 19. 
ı60 Göl pınarlı, Mevlana'dan Sonra Mevlevllik, s. 93 
ı6ı A. Göl pınarlı, Mevlana'dan Sonra Mevlevllik, s. 274-278; F. William Hasluck, Anadolu ve Balkan­

larda Bektaşilik, s. 170. 
162 Nejat Göyünç, " Osmanlı Devletinde Mevleviler", LV /213, s. 352-353. 
163 A. Gölpınarlı, Mevlana'dan Sonra Mevlev'ilik, s. 269; N. Göyünç, a.g.m., s. 352; a. mlf, "Mevlevi­

lik ve Sosyal Hayat", s. 96. 
164 Naima Tarihi, Ili, 320-322; M. Kara, Din Sanat ve Siyaset Açısından Tekkeler ve Zaviyeler, s. 301; 
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bunun neticesinde her türlü idari yetki bu makamı temsil eden Mevlana 
soyuna mensup erkek üyelerin, babadan oğula ya da büyük kardeşe 
devrettikleri bir aile tipi yönetim kash tarafından kullarulmışhr. Mevlevi­
liğe merkeziyetçi bir karakter veren bu örgütlenme yapısı içinde Çelebi 
ailesi, gerek mensubu bulunduğu Mevlana Celaleddin Rfım!'nin manevi 
kişiliği, gerekse o dönemin tarih sahnesine yeni çıkan Osmanlı haneda­
runa oranla daha köklü bir geçmişe sahip olmalan nedeniyle, sarayın gö­
zünde her zaman itibarlı bir konumda yer almışlardır. Saray nezdindeki 
bu itibarın, devlet tarafından Mevlev11iğe yansıhlmış şekli ise, çelebilik 
makamının siyası yönden güçlendirilmesi şeklinde gerçekleşmiştir. Ni­
tekim Fatih Sultan Mehmet dönemi hariç tutulursa, kuruluşundan mo­
dernleşme hareketinin ilk başlangıç tarihi olan XVID. asra kadar, Osman­
lı idaresinin taşra yönetiminde, merkeziyetçi tarikat temsilcileri sayılan 
şeyh aileleri ve bu arada Çelebiler ile yakın siyasi ilişkilere girdiği, söz 
konusu yerel güç odaklarının devletin vilayetlerdeki resmi kadroları ola­
rak değerlendirildiği görülmektedir. Bu çerçevede devlet tarafından bah­
si geçen ailelere ve çelebilere tahsis edilen büyük ölçekli vakıf gelirleri ile 
vergi muafiyetleri, hem merkeziyetçi tarikatları ve bu arada Mevlevlliği 

iktisadi yönden güçlendirmiş, hem de manevi otorite ve siyasi otorite a­
rasındaki bütünleşmeyi sağlamışhr.165 

Geçmişten gelen bu özellikleriyle Mevlevller, "Osmanlı padişahları­
nın saraylarında muhasip, nedim gibi adlarla gece gündüz devrin hü­
kümdarı ile birlikte bulunmuşlardır. Müneccimbaşı Ahmed Dede 
(ö.l118/1706), başındaki Mevlev1 külahım çıkarmadan, IV. Mehmed'in 
saraymda mühasiblik görevinde bulunmuştur.t66 

A. Gölpınarlı'nın ifadesiyle "Mevlevllik XVll. yüzyıldan itibaren bir 
devlet müessesesidir."167 Bir çok araşhrmacının da aynı kanaati taşıdığı 
göz önünde bulundurulursa Mevleviler, daha genel bir ifadeyle tarikat­
lar ve tekkeler, Osmanlı İmparatorluğu'nda devlet ile uyum içerisinde­
dirler. Osmanlı Devleti'nin her şeyden önce dinl konulara öncelik veren 
bir devlet olduğunu iddia edenler bu uyumu, devlet ve tarikatların amaç 
birliğine yorumlamaktadırlar.168 Özellikle İstanbul'daki mevlevThanelere 
zaman zaman padişah ve vezirlerin ziyarete gelmeleri ve teveccühleri, 

165 Ekrem Işın, "Mevlevlliğin Osmanlı Modernleşmesindeki Yeri ve Şeyh Galib", s. 52-53. 
166 Sakıb Dede, Müneccimbaşı Ahmed Dede'nin Mevlevi kılığını değiştirmediğini kaydeder. Se-

fine-i Mevleviyye, II, 168-173. . 
167 A. Gölpınar b, Mevlana'dan Sonra Mevlevllik, s. 248; Sefine-i Mevleviyye, II, 168-173, 
168 Mesela; M. Kara, a.g.e., s. 165-169, 174-184; İ. Gündüz, Osmanlılarda Devlet-Tekke Münasebetleri, 

s.120. 
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eşrafında Mevlevlliğe karşı ilgisini arhrmıştır. Osmanlı sadrazamların­
dan Sılfi Mehmed Paşa (ö.1059/1649), Yenikapı Mevlev1 Şeyhi Doğan! 
Ahmed Dede'ye (ö.lOS0/1630) mensuptur169 ve görevinden aziedildikten 
sonra uzun bir süre bu mevlevıhanede kaldığı için "sfıfi" lakabıyla anıl­
mıştır.ı7o 

XIX. asrıru başlarını da içine alan m. Selim dönemiyle birlikte, klasik 
arılarnda bürokratik yönetim geleneğinin dayandığı idari yetkinin yerel 
gruplara devrini esas alan devlet felsefesi değişmeye başlamıştır. Bu sü­
rece damgasını vuran modernleşme hareketi, devlet yönetiminde mer­
kezileşme ilkesini gürıdeme getirmekte, dolayısıyla yerel güç odakları 
sayılan şeyh ailelerinin, siyasi nüfuzu ortadan kaldınlmaktadır. Taşra 
yönetiminde ayan ve şeyh ailelerinin elinden alınmaya başlayan idari ta­
sarruf hakkının doğurduğu boşluğu devlet, bürokratik rasyonaliteyi be­
nimseyen modem elit kadroyu yetiştirmek suretiyle doldurmaya çalış­
mJştır.171 

Bunun ilk etkisi m. Selim'in kişiliğinde sembolleşen Nizam-ı 

Cedid' e karşı Konya Mevlana Dergaru postnişini Hacı Mehmed Çele­
bi'nin göstermiş olduğu muhalefettir. Geçmişte devlet tarafından temsil 
ettiği makama tanınmış ayrıcalıkların birer birer elinden alınması, vakıf 
gelirlerinin kısıtlanması üzerine, Hacı Mehmed Çelebi tepkisini Mevlevi­
lik adına modernleşme karşıtlığı şeklinde göstermiştir.112 

XIX. asır içinde "Mevleviliğin halktan ayrılıp edebiyatta divan şiiri­
ni, müzikte klasik şark müziğini, zevkte mürrevver zevkini benimsediği­
ni, tarikahn Osmarılı yüksek zümresine mal olduğunu göstermesi. açı­
sından"173, Ali Nutkl Dede'nin ve yerine geçen Abdülbakl Nasır Dede'nin 
Defter-i Dervişlin I ve II'ye kaydettikleri arakiye giyenler listesi önemli­
dir.l74 

Defterdeki kayıtlardan da anlaşılıyor ki, Mevlevlliğe muhib olanlar 
ve intisab edenler, kadılar, divan katipleri, resmi memurlar, valiler ve 
yüksek kişilerden beyler ve beyzadeledir. Özellikle II. Mahmud döne­
minde, Mevlevlliğe karşı büyük sevgisi olan II. Mahmud'un yanında, 

169 Evli ya Çelebi, Seyiihatniime, I, 392 
170 Osmanzade Taib, Hadikatü'l-ViJzerıt, s. 88-89; A. Gölpınarlı, Mevlıtnıt'dan Sonra Mevlevilik, s. 

248. 
111 E. ~ın, a.g.m., s. 53. 

112 A. Gölpınarlı, Mevliina'dan Sonra Mevlevilik, s. 271; E. Işın, a.g.m., s. 53. 

mA. Göl pınarlı, Mevlana'dan Sonra Mevlevilik, s. 254 
m Ali Nutki Dede, Defter-i Dervişan 1, vr. 15b-16a; Abdilibaki Nasır Dede, Defter-i Derviş6ıı Il, s. 

1-20. 
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devletin tek sözü geçer adamı olan Halet Efendi vardır ve İstanbul başta 
olmak üzere bütün mevlevihanelerin o dönemde devletle olan ilişkile­
rinde tek mümessildir. Yenikapı Mevlevihanesi şeyhi Ali NutkJ Dede'ye 
bağlı olan Halet Efendi, Konağının kapısında iki sürekli iki Mevlev1 der­
vişiniyaz durur halde olacak kadar Mevlevi müntesibidir.175 

Bu hususta Ziya Bey'in Yenikapı Mevlevthanesi isimli kitabı da Şeyh 
Osman Efendi zamanında, şeyhe mensup olanların ve muhibbanın adla­
rını vermesi ve bu zevatın hemen hemen hepsinin yüksek zümreden ol­
ması da dikkat çekicidirP6 

III. Selim ve II. Mahmud dönemleri başta olmak üzere, XIX. asır i­
çindeki bütün padişahlar Mevlevlliğe yakın ilgi göstermişler ve padişah­

ların bu yakın ilgi ve alakaları devletin tüm kademesindeki memurları 
tarafından da desteklenmiştir. Bu destek sayesinde Osmanlı toprakları 
içinde bulunan bütün mevlevihaneler, başta tamir ve Hişe olmak üzere 
bir çok ihtiyaçlarını karşılamakta pek zorlanmamışlardır.177 

1242/1826'da Yeniçeri Ocağı'nı ortadan kaldırılmasıyla beraber, Bek­
taşlliğin yasaklanması neticesinde, İstanbul' da ve taşrada Bektaşi te kk e­
leri kapatılmış, Bektaşlliğin ordu üzerindeki tüm yetki, imkan ve moral 
kaynağı olma ile ilgili faaliyetleri, o günden itibaren Mevlevilik 
tarikatine geçmiş ve tarikatın ordudaki temsilcisi olan şeyhe "mareşal­
lik" unvanı verilmiştir. Tarikatların halk seviyesindeki hizmetleri de 
Nakşibendiliğe devredilmiştir.t78 

Mevlevi tankatı çevrelerince babası ll. Mahmud gibi Mevlev1 kabul 
edilen Sultan Abdülmecid, Mevlev1 tekkelerindeki Mesnevt öğretim sis­
temini yayma düşüncesiyle tahta cülusunun ilk yıllarında iki Darü'l­
Mesnev'i açtırmıştır. Mevlevi tankatine mensup olsun olmasın herkese a­
çık olan ve bir nevi Mesnevi Enstitüsü kabul edilen bu merkezler yoluy­
la, Farsça'nın öğretilmesi yanında, bir tasavvufi-edebi zevk de topluma 
kazandırılınaya çalışılmıştır. t79 

Sultan Abdülaz1z döneminde, tasavvuf çevrelerin yakından ilgilen­
diren en önemli gelişme, ll. Mahmud döneminde yapılan tanzim ve ıslah 

175 Defter-i Dervişfin I, vr. 15b; Mehmed Ziya, Yenikapı MevlevfMnesi, s. 71-72; A. Gölpınarlı, Mev-
lana'dan Sonra Mevlevllik, s. 249-254. 

176 Bk. M. Ziya, Yenikapı Mevlevüıanesi, s. 190-192 
ın Geniş bilgi için bk. S. Küçük, Mevleviliğin Son Yüzyılı, s. 330-374. 
178 Frederich W. Hasluck, Bektaşi Tedkikleri, s. 133; M. Kara, Din Hayat Sanat Açısından Tekkeler ve 

Zıwiyeler, (Üçüncü Baskı) Aralık 1990, s. 210; a.mlf., a.g.m, s. 983. 
179 Mehmet Tahir, Osmanlı Müellijleri, ı, 191, 219; A. Gölpınarh, Mevlana'dan Sonra Mevlevllik, s. 

321; M. Kara, "Tanzimattan Cumhuriyete Tasavvuf ve Taôkatler", s. 989. 



[ ---

Ilmi--------- Demokrasi Platformu -----------

çalışmalarının bir neticesi ve "tarikatları kontrol altında tutma" düşünce­
sinin tezahürü olan "Meclis-i Meşayıh"ın kurulmasıdır. ıso 

Bu dönemde MevlevUer içerisinde siyasi anlamda en faal ve etkin 
şahsiyet Yenikapı Mevlevihanesi şeyhi Osman Salahaddin Dede'dir. Da­
ha sonra yerine postnişin olan oğlu Mehmed Celaleddin Dede de, baba­
sından kalan bu siyasi etkinliği devam ettirmiştir. Osman Salahaddin 
Dede'nin devrin siyasi olayları içinde olmasında, Mevlev1 olan devlet 
erkanın şeyhin gençliğinden beri Yenikapı dergahına devamları da ö­
nemli bir etkendir. Bu dönemde Mithat Paşa başta olmak üzere, Sadra­
zam Fuad (ö. 1286/1869) ve Ali Paşa (ö. 1288/1871) lar, Mısırlı Kamil Paşa 
(ö. 1303/1886), Prens Mustafa Paşa, Darnacl Celaleddin Paşa, Adile Sulta­
nın eşi Mehmed Ali Paşa, şeyhulislamlardan Sadeddin ve Refik Efendi­
lerle, Mehmed Sahib Efendi (Sahib Molla)181 gibi önemli isimler bu der­
gahın müdavimlerindendir.t82 

1283/1866' da faaliyete geçen bu meclisin ilk reisliğini de üslenen 
Osman Salahaddin Dede, 1285/1868-1296/1878 yılları arasında Meclis-i 
Meşayıh'ın ilk safhası diye de nitelenen dönemde vazife yapmıştır. Os­
man Salahaddin Dede'nin bu makama layık görülmesinde Dedenin sa­
lahiyetiyle birlikte; devrin padişahı Abdülaz1z'in Mevlevi muhibbi ve 
aynı zamanda neyzen olmasının da tesiri olmuştur.183 

Il. Abdülhamid dönemi bir anlamda devlet-tarikat yakınlaşmasının 
yaşandığı bir dönem olmuştur. Her geçen gün kötüye giden devleti kur­
tarma tedbirlerinin başarısızlığa uğradığını gören II. Abdülhamid, hem 
iç hem de dış politikada icraatlarında, medrese ve tekke gibi iki temel 
müesseseye dayanınayı tercih etmiştir. Padişah tarikat mensuplarıyla iyi 
geçinmek için elinden geleni yapmış ve bu sadette bir çok tarıkat şeyhiy­
le fikir alış verişinde bulunmuş, bu ilişkiyi devletin bekası için zaruri 
görmüştür.184 Il Abdülhamid'in sık görüşüp fikir alış verişinde bulun-

1ao Osman Nuri Ergin, MearifTarihi, ı, 241-243; i. Gündüz, a.g.e., s. 203-206; M. Kara, a.g.e., s. 302-
310 

1' 1 Necati Elgin, "Konya Mevlana Dergahına Manen ve Maddeten Hizmeti Olan Mevlevi; 
Şeyhulislam Mehmed Sahib (Pirizade)" Çağrı Dergisi, sayı: 68, Eylül 1963, s. 8-10. 

ıın M. Ziya, a.g.e., s. 181; A. Gölpınarlı, MevlRnti'dan Sonra Mevlevilik, s. 294-295;. M. Kara, a.g.m., 
s. 991. 

183 M. Kara, a.g.e., s. 304. 
1114 U. Abdülhamid'in muhtelif tarikat şeyhleriyle "Panislamizm" politikası çerçevesinde kurmuş 

olduğu irtibatlar ve şeyhterin çalışmalarıyla ilgili geniş bilgi için bk. i. Gündüz, a.g.e., s. 216-
235; Cezmi Eraslan, II. A/Jdiilhamid ve İslam Birliği, s. 217. 
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duğu şeyhlerden biri de Yenikapı Mevlevlhanesi şeyhi Osman 
Salaha d din Dede' dir .ıss 

Nitekim Osman Salahaddin Dede, V. Murad'ın tahttan indirilip ye­
rine Abdülharnid Han'ın tahta çıkarıldığı gün Koca Mustafa Dergahı 
şeyhi Razi (ö. 1309/1891) Efendi, Merkez Efendi Şeyhi Nureddin Efendi 
(ö. 1298/1882) ve diğer meşayıhla beraber Topkapı Sarayı'nda yapılan 
bey' at merasimine çağnlrnışlar, Fetva-yı Şerif'in gecikmesi üzerine telaşa 
düşen Şeyhulislam Hayrullah Efendiye: "İcma-yı ümmet fetva değil midir?" 
diyerek orada bulunan zevatın Abdülham1d'e bey'atını ternin etmiştir. 
Bu sözlerden ve Dede'nin ferasetinden etkilenen Abdülhamid Han eğilip 
Dede'nin elini öpmüştür.ıs6 

Daha sonra gelişen olaylar Abdülhamid'in Osman Salahaddin Dede 
ile olan irtibahnın kopmasına neden olmuştur. Osman Salahaddin De­
de'nin padişah nazarında gördüğü iltifat bazılarını kıskandırmış, Midhat 
Paşa'nın Abdülaziz'in hal'inde dahli bulunduğu suçlamasıyla saray 
nezdinde gözden düşmesi, onunla yakın dost olan Osman Salahaddin 
Dede'nin Abdülharnid'le olan ilişkilerini de etkilemiştir. Yaşlı olması ba­
hane edilerek sarayda verdiği Mesnevf derslerini nihayetlendirmesi ve 
dergahta orurup zikirle iştiğali irade buyunilmuşhır. Dedeye karşı önce­
den husumet besleyenlerin durumdan istifade etmesiyle, kendisine veri­
len bin kuruş maaşı da kesilmiş, duruma hayli üzülen Osman 
Salahaddin Dede, dergaha kapanmış ve vakitlerini okuyup yazmakla ge­
çirmiştir.187 

Bu süreçte, IL Abdülhamid döneminin son on bir yılında Konya 
Mevlana Dergahı postuişini olan Abdülvahid Çelebi'nin zaman zaman 
II. Abdülham1d aleyhinde konuşması ve Abdülharnid'in Yıldız Sarayı'na 
karşılık Konya Meram bağlarında "Yıldız Köşkü" adıyla süslü bir köşk 
yaphrması ve şehir içinde saray faytonlarına benzer faytonlarla gezin­
mes~ ve her haliyle padişahı kuşkulandırır davranışlarda bulunması, Çe­
lebi'nin saray tarafından sürekli takibat alhnda turulmasına sebep ol­
muştur. Şehzade V. Reşad'ın Mevlevi olması ve Çelebi'nin Bektaşi meş­
rep tavırları da bu takibahn bir başka sebebini teşkil etrnektedir. 188 

Osman Salaha d din Dede' den sonra yerine geçen oğlu Mehmed 
Celaleddin Dede de, devrinin siyasi olaylarıyla yakından ilgilenmiştir. 

t85 İ. Gündüz, a.g.e., s. 218; Mustafa Kara, "II. Abdülhamld Dönemine Tasavvuf Tarihi Açısından 
Genel Bir Bakış", II. Abdıtlhamid ve Dönemi Sempozyumu Bildiri/eri, (2 Mayıs 1992), s. 69-70. 

t86 M. Ziya, a.g.e., s. 182. 
181 M. Ziya, a.g.e.: s.I89. 
ıss M. Önder, Yiiz Yıllar Boyunca Mevlevilik, s. 67. 
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Mehmed Ziya'nın da naklettiği gibi, babası Osman Salahaddin Dede'den 
Yenikapı Mevlevlhanesi meşlhahnı devralmakla beraber, onun aynı za­
manda sosyal ve siyasi mirasına da konmuştur. Uzun süre babasının 
meşlhat makamına vekaleti ve babasıyla birlikte bir çok siyasi ve sosyal 
meselelere müdahaleleri, kendisine babasının sahip olduğu sosyal ve si­
yasi meselelerdeki ince görüşü kazandırmıştır. Hatta bir meseleden do­
layı Abdülhamid Han'ın CeHileddin Dede için "Celiil Efendi ince düşünür" 
dediğini işittiğini Mehmed Ziya nakletmektedir.189 

Celaleddin Dede kendisine karşı padişahın bu teveccühü olmasına 
rağmen sarayın takibinden kendini kurtaramamıştır. Bunda 
Abdülhamid Han'ını memleketin içinde bulunduğu siyasi çalkantılar se­
bebiyle memleketin her yerinde olup biten hadiselerle ilgili müteyakkız 
olması190 ve Celaleddin Dede'nin babası üzerindeki kuşkuların da etkisi 
olmuş, böylece dergahla ilgili takibat devam etmiştir. Bu takibattan 
Celaleddin Dede ciddi bir şekilde üzüntü duymaktadır. Babasının vefatı 
neticesinde onun için dergahta mevlüd okutınaya teşebbüsü, saraydan 
çekindiği içinde davetliler listesini kısa tuttuğu halde, yine de takibata 
uğraması ve o gece dergaha adeta devletin hafiye teşkilatının her kade­
mesinde görevli zevatın hücumu mevlidin önce men edilmesi daha son­
ra izin verilmesi, onu daha çok üzüntüye sevk etmiştir.191 

II. Abdülharnid'ten sonra tahta geçen V. Sultan Reşad dönemi Mev­
levllerin bütün bu sıkıntılardan kurtulduğu bir dönemdir. Öyle ki Mev­
levilerde padişahın kendilerine olan iltifatını karşılıksız bırakmamışlar 
ve her hususta padişaha destek olmuşlardır. 

Kendisi de bir Mevlevi olan ve tahta çıktığında Abdülhalim Çele­
bi'nin kılıç kuşattığı Sultan Reşad, bu savaşta Mevlevılerin manevi des­
teklerini önemsemekle birlikte, bizzat savaşa iştiraklerinin Osmanlı or­
dusunun başanya ulaşmasına önemli katkı sağlayacağını düşünerek, Fi­
listin cephesine gönderilmek üzere bir "Mücahidin-i Mevleviyye Alayı", 
kurulmasını arzu etmiştir. Bu düşüncesini gerçekleştirmek için İstan­
bul' daki Mevlevllere bir cı-lay sancağı ile bir kılıç göndermiş, kurulacak 
alaya bütün Mevlev'ilerin kayıt olmasının arzusu olduğunu bildirmiştir. 

ıs-ı M. Ziya, a.g.e., s. 204 
ı90 Tahsin Paşa, Abdül/ıaınid ve Yıldız Hat ıra/arı, s. 144-145. 
t9ı Mehmed Ziya, bu mevlit hadisesiyle ilgili bilgileri geniş bir şekilde vermektedir. Bk. M Ziya, 

a.g.e., s. 220-224. 
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Bilindiği gibi Mevleviler de bir alay kurarak Filistin Cephesine gitmiş­
lerdir. 192 

Mevleviler gelenekten gelen devletle birlikte hareket etme anlayışla­

rını kurtuluş savaşı yıllarında da devam ettirmişler, başta Mevlana Der­
gahı şeyhi Abdülhalim Çelebi olmak üzere tüm Mevlevi şeyhleri bu sü­
reçte Atatürk'ün yanında yer almışlar, maddi ve manevi desteklerini or­
taya koymuşlardır. Bu davranış Atatürk tarafından da takdir edilmiş ve 
20 Mart 1923'te Konya'ya giden Mustafa Kemal, Mevlana Dergahı'nı zi­
yaret etmiş ve ayin dinlemiştir. Atatürk'ün bu teveccühü 1925 yılında 
tüm tekkelerin kapatılmasına karşın Mevlana türbesinin açık tutulması 
şeklinde de tezahür etmiştir. 193 Buna ilaveten de Birinci Türkiye Büyük 
Millet Meclisi'nde Abdülhalim Çelebi Konya Mebusluğ, Veled Çelebi de 
Yozgat ve Kastamonu mebusluğu yapmışlardır.194 Ayrıca Abdülhalim 
Çelebi, TBMM'de Mustafa Kemal'den sonra en fazla oy alarak Meclis 
Vekili seçilmiştir. ı 95 

E) GÜNÜMÜZDE MEVLEVILİK 

Cumhuriyetin ilanından sonra Atatürk'ün isteği ve tasvibiyle 
Abdülhaüm Çelebi, oğlu Muhammed Bakır Çelebi'yi, zamarun en büyük 
asitanesi olan Halep Mevlevihahesi'ne tayin etmiştir. Türkiye Cumhuri­
yeti sınırları içerisinde 1925'te tekkelerin kapatılması ve aynı yıl son 
postnişin Abdülhalim Çelebi'nin vefatı üzerine Halep Dergahı'nda şeyh 
bulunan Muhammed Bakır Çelebi, çelebilik makamını Halep'te tesis et­
miş ve Suriye' deki Fransız mandater hükümeti tarafından da bu mües­
sese tasdik edilmiştir. Bu suretle Halep Asitanesi, Türkiye dışındaki 
Mevlevihanelere merkez olmuş, şeyhlerin azi ve tayini bu makama ait 
bulunmuştur. Nitekim Şam Şeyhi Said Dede'nin ölümü üzerine yerine 
oğlu Şemseddin Dede ve Trablusşam Mevlevilianesi Şeyhi Şefik De­
de'nin vefatı üzerine de yerine Mehmed Enver Dede tayin edilmiştir. Bu 
durum, 1925' den 1944 yılına kadar devam etmiştir. Bu yıllar arasında 
Mevlevihane bütün olumsuzluklara rağmen Bakır Çelebi'nin önderli­
·ğinde Türkiye' den gelen Mevlevi dervişleriyle fonksiyonunu icraya de­
vam etmiştir. Tekkede; dervişler çile çıkarmış, mukabele/sema' törenleri 
icra edilmiş, diğer tarikat mensubu bir çok derviş Mevlevi tarikatına inti­
sap etmiştir. 

192 Nuri Köstüklü, "Vatan Savunmasında Gönül Erleri: Mücahidin-i Mevlevlyye Alay1", X. Milli 
Mevlana Kongresi (febliğler), 2-3 Mayıs 2002, s. 213-226. 

193 M. Kara, Tekkeler ve Zaviyeler, s. 322. 
19-1 A. Gölpınar lı, Mevlana'dan Sonra Mevlevilik, s. 273. 
ı9s A. Gölpınar lı, Mevlilna'daıı Sonra Mevlevflik, s. 181. 
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1943 yılında Bakır Çelebi'nin İstanbul'da vefatı ve 1944'te de Suri­
ye'nin bağımsızlığını elde etmesi üzerine, yeni yönetim çelebilik maka­
rnını ve bu makamın imtiyazlarını kaldırmış, diğer mevlevlhanelerin ve 
Halep Mevlevihanesi'nin vakıflarına ve bütün vandatına el konulmuş ve 
mevlevihanede dahil olmaz üzere Suriye'deki tekkelerin tamamı Vakıf­
lar Umum Müdürlüğü'ne bağlanmıştır. 

Bakır Çelebi'nin vefatı üzerine oğlu Celaleddin Çelebi'nin, çelebiliği 
kabul edilmediği için, Bakır Çelebi'ye Halep dışında iken vekalet eden, 
vefatından sonrada bir yıl kadar da çelebilik makamında bulunan karde­
şi Şemsülvahid Çelebi, bu sfuetle bu tarihi makamın son temsilcisi ol­
muştur.196 

Türkiye Cumhuriyeti sınırları içerisinde ise kapatılan Mevlevl tek­
kelerinin şeyhleri ve mensupları faaliyetleri yasaklandığı için bazıları 
değişik memuriyetlere devam etmiş, kimileri de maişetlerini kazanma 
gayretinde olmuşlardır. Böylece Mevlevllik de diğer tarikatlar gibi faali­
yetlerine son verildiği için bir tarikat faaliyetleri anlamında tarih olmuş­
tur. 

Bakır Çelebi'nin oğlu Celaleddin Çelebi; Suriye Hükümetinin 'kendi 
tabiyetlerine geçederse Halep Mevlevihanesi'nin zengin vakıflarını tek­
rar kendisine verme' şartını kabul etmeyip ailesiyle birlikte Anavatanına 
geri dönmüş; İstanbul'a yerleşerek Hakk'a yürüyüş tarihi olan 1996 yılı­
na kadar gayretli çalışmalarıyla yurt-içi ve dışında Mevlana fikirlerini 
anlatmış; bununla birlikte Türk kültür ve ananesini tanıtınada bir elçi 
görevi üstlenmiştir. Celaleddin Çelebi'nin bu gayretli çalışmaları ilmi 
makamların da dikkatini çekmiş ve hayatta olduğu dönemde Selçuk Ü­
niversitesi tarafından kendisine "Fahri Doktorluk" unvanı verilmiştir 
(1989).197 

Hz. Mevlana'nın 21. kuşaktan tonınu olan Celaleddin Çelebi'nin198 13 
Nisan 1996 tarihinde İstanbul'da vefat edip Konya'ya getirilerek Üçler Me­
zarlığına defnedilmesinden sonra, başta oğlu Faruk Hemdem Çelebi, kızı 
Esin Çelebi Bayru ve diğer evlatlan (Çelebi Ailesi) bu görevi üstlenmiştir. 
Çelebi ailesi günümüz teknolojilerini de kullanarak insanlara bu yolu an­
latmakta; İnternet aracılığıyla da Mevlana'nın fikir ve öğretilerini sadece ül­
kemize değil tüm dünya insanlarının hizmetine surunaktadırlar. 

196 A. Göl pınarlı, Mevlana'dan Sonra Mevlevflik, s. 362·363. 
197 Esin Çelebi Bayru, "Babam Celaleddin Bakır Çelebi", X. Milli Mevlana Kongresi Tebli~ler-1, 

Konya, 2002, s. 23-33. 
198 http:/ /www .MeviSna.net/celebi/curriculum_ vi tae. htm 
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Diğer taraftan Türkiye' de 1946 yıllara gelinceye kadar Mevlevilik adırıa 

Mevlana Müzesinin açık olması ve bazı Mevlevilerin kendi çevrelerine 
Mevlana'nın fikirleri çerçevesinde telkinlerde bulunması dışında bir faaliye­
te rastlanmamaktadır. Konya'da ilk ihtifalin 1946 yılında yapıldığını görü­
yoruz. Halkevi Sineması'nda yapılan ihtifalde Prof. Dr. Feridun Nafiz Uz­
luk, ta "Mevlana'nın Hayat ve Eserleri" hakkında bir konuşma yapmıştır. 
Böylece başlayan Mevlana ihtifalleri günümüze kadar devam etmekte hatta 
son yıllarda Mevlana'ya karşı gerek ülkemizde gerekse dünyada artan te­
veccüh, devlet erkanının da hazır bulunduğu büyük kahlımlı Şeb-i 

Arusların yapılmasını sağlamaktadır. 

Günümüzde tarikat faaliyetlerinin hala yasak olması sebebiyle, Mevle­
viliğin görsel yönleri ön plana çıkmaktadır. Mevleviliğin görsel yönü olarak 
oluşan sema grupları değişik zaman ve mekanlarda sema törenleri icra et­
mekte ve en azından sema çevresinde Mevleviliği tanınmasına vesile ol­
maktadırlar. 

Bu bağlamda resmi bir statüsü olan tek oluşum 1991' de Konya' da ku­
rulan Konya Tasavvuf Musikisi Topluluğu Müdürlüğü' dür. Kültür Bakan­
lığı'na bağlı olarak faaliyet gösteren, Şeb-i Arus ve uluslararası diğer Mevla­
na gösterilerinin hazırlığından sorumlu topluluk, 14'ü semazen, diğerleri ise 
saz ve ses sanatçısı olmak üzere 41 kişilik bir devlet sanatçısı kadrosundan 
oluşmaktadir. 

Bu grubun dışında başta İstanbul ve Konya olmak üzere değişik şehir­
lerde sema grupları da bulunmaktadır. Bu grupların icra ettiği sema, sema 
yaphkları mekanlar, zaman zaman kullandıkları değişik söylemler, bazıla­
rının kadın-erkek karışık sema etmeleri zaman zaman basının da gündemi­
ni işgal eden tartışmalara yol açmaktadır. Bu tartışmalara Amerika ve diğer 
ülkelerde oluşan Mevlevi ve sema grupları da dahildir. 

Bu tarhşmalar sürerken, geçtiğimiz yıllarda UNESCO'ya Kültür Bakan­
lığının önderliğinde Mevlevi sema ayini'nin "Kültürel Mirası Koruma Pro­
jesi" kapsamında değerlendirilmesi için tekiifte bulunulması sonucunda 
Kültür Bakanlığı konunun uzmanlarından oluşturduğu bir heyete bir proje 
hazırlathrrnış ve proje UNESCO (BM Eğitim, Bilim ve Kültür Örgütü) tara­
fından kabul edilmiştir. Böylece sema ayini "İnsanlığın Somut Olmayan Baş 
Eserleri Listesi''ne dahil edilmiş ve semanın icrası belirli kurallara bağlan­
mışhr. Yine Kültür Bakanlığı'nın girişimleri sonucu Mevlana'nın 800. do­
ğum yılı olan 2007 yılı "Mevlana Yılı" olarak ilan edilmiştir. 

Bu gün özellikle Amerika' da Mevlevılik dikkat çekici bir şekilde ya­
yılmaktadır. Günümüz Amerika' sını Mevlevilikle tanışhran en önemli isim-
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lerden biri Konya'lı Şeyh Süleyman Hayati Dede (ö. 1986)' dir. İlk defa 1975 
yılında Amerika'ya seyahat eden Süleyman Hayati Dede, daha sonraki yıl­
larda defalarca Kuzey Amerika'ya ve Batı Avrupaya yolculuk yapnuşhr. Bu 
yolculukları esnasında taruştığı insanlara sevgi ve merhamet yoltınu dolayı­

sıyla Mevleviliği anlatmıştır. Süleyman Hayati Dede'nin gayretleri Ameri­
ka' da Mevleviliğin "The Mevlevi Order of Amerika" adıyla bir tophıluğun 
teşekkülünü sağlarruşhr. 1978 yılından itibaren de oğlu Celaleddin Loras 
Mevlevi öğretisini, sema ve zikir törenlerini babasının takipçisi olarak sür­
dürmüştür. Halen bu grup Şeyh Celaleddin Laras'ın rehberliğinde New 
York' da, Maui' de ve Honoltılu' da sema, düzenli seminerler, zikir ve sohbet 
içerikli Mevlevilik faaliyetlerini sürdürmektedirler. Şeyh Celaleddin Laras 
ayru zamanda Avrupa, Amerika ve Türkiye arasında Mevlevilik öğretisini 
yaymak için seyahatlerde bulunrrıaktadır.199 

"The Mevlevi Order of Amerika" topluluğuna ilave olarak Ameri­
ka' daki ikinci Mevlevi grup da "Threshold Society" dir. Şeyh Süleyman 
Hayati Dede'nin müritlerinden olan Kabir Edmund Helminski ve 
Camille Helminski'nin önderliğinde kurulan bu topluluk yaklaşık yirmi 
yıldır faaliyetlerini sürdürmektedirler. 1990 yılında Mevlana'nın 21. ku­
şak torunlarından Dr. Celaleddin Çelebi ile tanışan ve bu tarihten itiba­
ren ona tabi olan Kabir Helminski ve Mevlevi topluluğu faaliyetlerini 
daha çok güncel problemleri çözmede sufi prensipleriyle çözmeye gayret 
etmektedirler. Bu çalışmalarını kitaplarda toplayan Kabir ve Cemille 
Helminski bir çok kitap yazmış ve çevirrnişlerdir. Bunlardan bazıları; 
"Rumi: Daylight", "Jewels of Remembrance", "365 Selections from the 
Wisdom of Rumi", "Living Presence", "A Sufi W ay to Mindfulness 
and the Essential Self'' ve makalelerini topladığı "The Knowing Heart'', 
isimli eserleridir. 

Kabir Helminski, Me~levllikle ilgili yaptığı çalışmalar sebebiyle 
Mayıs 1996' da Konya' da verdiği "Rumi and Go the" başlıklı bir konfe­
ranstan sonra Selçuk Üniversitesi tarafından fahri doktora unvanıyla 
ödüllendirilrniştir. Halen "New Konya" (Yeni Konya) olarak nitelendir­
dikleri Verrnont-Brattleboro' daki "Threshold Mevlev1 Center" da 
"Threshold Society" ve "Threshold Books" topluluk ve kitapları vasıta­
sıyla Mevleviliği temsil ve yaymaya çalışmaktadırlar.2oo 

Mevleviliğirı günümüz dünyasında temsili anlamında ortaya konu­
lan bütün bu gayretler içinde ismi anılması gereken önemli şahsiyetler-

ı99 http://www.hayatidede.orgl 
200 http://www.sufism.org 
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den biri de Osmanlı Mevleviliğinin en önemli temsilcilerinden Tahiru'l­
Mevlevi'nin talebesi olan Şefik Can (Şefik Dede)'dır. Doksan altı yıla 
yaklaşan ömrünün neredeyse tamamını Mevlana ve Mevlevlliğe hasre­
den Şefik Can, yazdığı eserleri ve uzun yıllar devam ettirdiği "Mesnevi 
Dersleri"yle, Mevlana düşüncesinin ve mevleviliğin günümüzde nevş ü 
nema bulmasına önemli katkılar sağlamıştır. 

Şefik Can'ın kendisinden Mesnev1 icazeti aldığı ve her zaman büyük 
bir saygıyla andığı Tahiru'l-Mevlevi, Osmanlı Mesnevihanlık geleneği­
nin son halkasıdır. Soyadı kanunundan sonra "Olgun" soyadını alan 
Tahiru'l-Mevlevi, 1923-1925 yıllan arasında Fatih Camii'nde Mesnevi 
derslerine başlamadan önce hacası Mehmed Esad Dede'nin ve Yenikapı 
Mevlevihanesi şeyhi Celaleddin Dede'nin kari-i Mesneviliğini yapmıştır. 
1925 yılından 1948 yılana kadar geçen süre Mesnevihanlann sustuğu bir 
dönemdir. Türkiye'de gelişen siyasi ortam 1948 senesi itibariyle tekrar 
Mesnevi derslerin okutulmasına imkan tanımış ve Tahiru'l-Mevlevi, bu 
seneden 1951 yılında vefatına kadar da önce Süleymaniye Camii'nde ve 
ardından da Laleli Camii'nde mesnevihanlık vazifesini icra etmiştir. 

Tahiru'l-Mevlevi'den sonra Mesnevihanlık geleneğini Şefik Dede 
tarafından devam ettirmiştir. Şefik Dede bu hususta kendisiyle yapı­

lan söyleşilerde şunları aktarmaktadır: 

"Bendeniz on altı sene, Tahirü'l-Mevlevi hazretlerinden feyz aldım, 
onun ilminden irfanından yararlandım. Çok değerli bir Mesnevihan olan 
Tahirü'l-Mevlevi hocam, "artık Mesnevi oku ta bilirsin, ileride bu görevi 
sen yapacaksın" dedi. Hocaının emriyle başladık bu hizmete. Hakk'ın 
takdirine bakın ki maddi ve manevi öğretmenlik belgemi Tahir-ili Mev­
levi Hz.'nin elinden aldım. Bu, benim için çok büyük bir İlahi lütuftur. 
Benim ilk hocam, rahmetli babamdır. Fakat Tahir-ül Mevlevi Hazretleri 
de babam kadar sevdiğim ikinci mürşidimdir. Hz. Mevlana'ya giden yo­
lumu aydınlatarak tecrübeleriyle bendenize rehberlik yaptı. Tahir-ül 
Mevlevi Hazretleri'nin MevHina'ya karşı olan aşkı, bende çok büyük bir 
iz bıraktı. Bu nedenle bütün dünya klasiklerini, en tanınmış şairlerin ki­
taplarını aldım okudum hayatımı okumaya hasrettim. On bin ciltlik bir 
kütüphane kurdum. Bu arada Eski Yunan ve Latin edebiyatma gönül 
vermiştim. Hatta bir de Klasik Yunan Mitolojisi kitabı yazdım. Bütün 
bunları anlatmaktaki maksadım, Hz Mevlana'ya körü körüne bağlan­
madım; bütün dünya edebiyatını okudum araştırdım, hepsinin üzerinde 
çalıştım. Sonunda bütün bunların hepsi Mevlana'nın eserlerinin yanında 
bana çok boş ve lüzumsuz geldi." 
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Hz. Mevlana'nın ifadelerincieki güzellik, açıklık ve sadelik eskiden 
beri herkesin dikkatini çekmiştir. O'nun tam anlamıyla Muhammed! yo­
lu takip etmesi kendisine büyük bir rağbet kazandırdı. Diğer İslam ülke­
lerinde Mesnevt'yi makamlarla okuyup kendilerinden geçiyorlar. Bizde 
ise mesnev}hanlar camilerde dersler verirler, onlar da müezzinler gibi 
Evkaf'tan maaş alırlardı. Tahirü'l-Mevlevi en son mesnevihanlardandı. 
Süleymaniye ve Laleli camilerinde ikindi namazını müteakip Mesnevl 
dersleri veriyordu. Merhum vefat etti. Aradan yıllar geçti. Çelebi 
Celaleddin Efendi bu vazifeyi bendenize verdi, mesnevihan diye." 

Bir Mesnevihan olarak Mesnevi derslerine başlaması hususunu 
yine kendisi şöyle aktanyor: 

"Biz bir zamanlar tarihçi İsmail Hami Danişmend beyin evinde cu­
martesi günleri toplarurdık, oraya o devrin birçok şairleri, edipleri, ta­
nınmış hanımları gelirlerdi. Onlar arasında Münevver A yaşlı hanıme­
fendiyle tanıştım, sonra Mürrevver Ayaşlı hanım bendenizi beylerbeyin­
deki yalısına davet etti. Orada bir zat konuşma yapacaktı. Bana haber 
verdi. O şekilde taruştık sonra onun evinde vefat edinceye kadar da Pa­
zar günleri Mesnevı takrir ederdim ve epeyce de dinleyici gelirdi, Mevla­
na'nın torunlarından Celaleddin Çelebi de ailesiyle gelirdi oraya." 

1960'lı yıllarda Seniha Bedri Göknil Hanımefendinin villasında 

Mesnevi derslerine başlayan Şefik Dede, daha sonralan Mürrevver Ayaş­
lı Hanımefendinin yalısında, Nezahat Nurettin Ege hanımefendinin yap­
tırdığı, eskiden "Güneş Koleji" şu anda Işık Lisesi olan Erenköy'deki bir 
özel okulun konferans salonunda, ayru vakfa ait olan Mustafa Nazmi Er­
sin Camiinin kütüphanesinde ve Nezahat Nurettin Ege hanımefendinin 
kendi oturduğu konağında, ayrıca, Hülya Tertemiz Hanımefendinin des­
teğiyle Maltepe Huzur Evi Konferans salonunda, Hz. Mevlana ve Mes­
neviye gönül veren Hakk aşıklarının devlethanelerinde, Üsküdar' da bu­
lunan bir eğitim Merkezinde, Edebiyat Vakfı desteğiyle Kızıltoprak'taki 
Yunus evinde ve Kazım Karabekir Kültür Merkezinde son günlerine ka­
dar Mesnevi derslerine devam etmiştir. 

Şefik Dede'nin, Mesnevi dersleri verdiği bu yerler hakkındaki şu 
ilginç tespiti de dikkat çekicidir: 

"Seniha Bedri Göknil Hanımefendi Hakka yürüdü. Mürrevver Ayaş­
lı yalısında hizmet eden hanım sandalye taşımaktan yoruldu. Güneş ko­
lejinde burada din dersi yapılıyor diyen bazı kişiler rahatsız oldu. Musta­
fa Nazmi Ersin Camiinde, dinleyiciler kadın erkek karışık diyen cemaat, 
bu işi yanlış buldu. Huzur Evinde yaşlıların huzuru kaçtı. Yunus Evinde 
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restorasyon zamanı geldi. Üsküdar' daki Kültür Merkezinde yönetim de­
ğişti. Sonuç olarak hep birilerini rahatsız ettiğimiz için, bir şekilde yürü­
tilidille Fakat, Kazım Karabekir Kültür Merkezinden artık ben yürüye­
ceğim." 

Şefik Dede, 1998 yılına kadar Mesnevi'yi klasik şekliyle düzenli ola­
rak sayfa sayfa kimi zaman Farsça kimi zaman Türkçe okuyarak açıkla­
malarını yapmıştır. 

1999 yılından sonra gözleri görmemeye başlayınca, o tarihten sonra 
Mesnevi dersleri, Şefik Dede'nin nezaretinde, Nur Artıran Hanımefendi 
Mesnevi' den bir konu hazırlaması, derslerde hazırladığı konuları oku­
ması, Şefik Dede'nin de mevzulara dair dini ilmi ve edebi açıklamalarıy­
la yapılmaya devam etmiştir.Şefik Dede'nin rahatsızlanıp derslere gele­
mediği zamanla~ dışında vefatına kadar Mesnevi dersleri bu şekilde de­
vam etmiştir.201 Bu gün bu geleneğin devamı anlamında çeşitli şehirlerde 
Mesnev1 dersleri devam etmektedir. 

Mevlevllik, tarikat anlamında tarihin sayfalarında yerini atmasına 
rağmen, Mevlana ve Mevlevllik düşüncesi üzerine ülkemizde ilmi ve a­
kademik çalışmalar devam etmektedir. Özellikle akademik çevrelerde 
son yıllarda ortaya konulan çalışmalar, Mevlana düşüncesinin ve Mevle­
vilik killtürürıürı kendi insanımıza ve dürıyaya tarutılmasmda ciddi kat­
kılar ortaya koymaktadır. 

Özetle günümüzde Mevlevllik; gelenek anlamında varlığını kay­
betmiş, Son Mevlevllerden Şefik Can'ın ifadesiyle; "Mevlevllik bir tören 
halini almış, sema da folklora dönüşmüştür."202 Bununla birlikte azınlık­
ta olsa gürtümüzde Mevlana'nın yolunda devam etmeye çalışan gözden 
ve gösterişten uzak Mevlevi muhiblerinin varlığını da ifade etmek ge­
rekmektedir. 

201 Sezai Küçük, "Son Mesnevlhan Şefik Can, Mevlana, Mesnevl ve Mevlevllik" Tasauvuf Dergisi 
(Mevliina Özel Sayısı), Ankara 2005, s. 823-861. Ayrıca Şefik Can'ın yayınlannuş eserleri şun­
lardır: Mev/8ml Hayatı Şafısiyeti ve Fikirleri (Ötüken Neşriyat, İstanbul 1997, 567 sayfa), Klasik 
Yunan Mito/ojisi ~nkılap Kitabevi, İstanbul 2000, 541 sayfa), Mev18nii ve Eflallln (Okul Yayın­
ları, İstanbul 2004, 208 sayfa), Hz. Mevliin8'ııııı Rubılıleri (Kültür Bakanlığı, Ankara 2001, 407 
sayfa), on dokuz yılda hazırladığı alh ciltlik Mesnevl Tercümesi (Ötüken Neşriyat, İstanbul 
2001, VI cilt) Diviin-ı Kebir'den Seçmeler (Ötüken Neşriyat, İstanbul 2000, IV cilt), Tahirü'l­
Mevlevl'nin ömrü vefa etmediği için tamamlayamadığı Mesnevinin 5. ve 6. ciltlerin şerhi 
(Şamil Yayınevi), Cev8lıir-i Mesnev'iye (Ötüken Neşriyat, İstanbul2001, Il cilt) ve Mesııevl Hika­
yeleri (Ötüken Neşriyat, İstanbul 2003, 599 sayfa). Bunların yanı sıra, Erzurumlu İbrahim 
Hakkı'nın kend.i şiirlerinin ve Mevlana'dan seçtiği elli şiirin de içinde yer aldığı Dlviin'm ori­
jinal metinleri ile birlikte bugünün Türkçesi ile verilen Güldes/e (Konya Büyükşehir Belediye-
si, Konya 2001, 201 sayfa) isimli çalışması da var. · 

ıoı Zaman Gazetesi, 25.01.2004 
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